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AUTONOMISMO MAPUCHE (1907-1992).
RENUEVOS DE UN TRONCO ANTIGUO.

Carlos Ruiz Rodriguez

RESUMEN

A partir de la cuestién historiograficd¢desde cuando aparece la idea de
autonomia para los mapuche, y como se desarrollel élempo?’; iniciaremos un rastreo
a la presencia del pensamiento y accién de los chapautonomistas, a lo largo del
periodo post-reduccional. Ello nos permitira comam®eno se comenzo a usar el concepto
de autonomia entre el pueblo mapuche, y tambiéro &nha ido desarrollando esta idea-
fuerza, hoy enlazada al conjunto total de demadddes diferentes segmentos del pueblo
mapuche.

La demanda mapuche de autonomia, tiene raiceslestdsia de este pueblo, y se
fue desarrollando desde la década de 1970.

Palabras Claves: Pueblo mapuche, autonomia, aatodeéacion

ABSTRACT

Starting from the historiographical matter, “whée idea of autonomy appears for
the Mapuche and how it is developed through the?im We start a search to the presence
of the thought and the action of the autonomist iwde along the post reduction period.
This will allow us to know how the concept of aubomy started to be used among the
Mapuche people, and also how this idea is beagmnmra strong concept that belongs to
demands of the different segments of the Mapueloplp in the present.

The Mapuche demands of autonomy came from angreestin the history of this
people and this idea was developing since the dechil970.

Key Words: Mapuche people, autonomy, self-detertimna

Universidad de Santiago de Chile, Facultad de Hhigtag@les, Departamento de Historia. El presente
articulo es resultado del Proyecto DICYT 03-0552, SMitonomias indigenas: proceso intelectual
(1960-2005) y actores mapuche”.



PRESENTACION

NUESTRA HIPOTESIS ES QUHa idea-fuerza de la autonomia que gozé la nacion
mapuche hasta 1881 no se perdié del todo traseld@nde su territorio al Estado-Nacion
de Chile, se manifestd de diversas formas comasap@acion, ¢utopia? en el periodo post-
reduccional y se ha mantenido en desarrollo hdspaesente. Forzados a vivir diversas
condiciones de opresion, a resistir distintas feramexpoliacion de ‘la tierra’, enfrentando
variados desafios de sobrevivencia colectiva ‘reidnal’, los diferentes actores del pueblo
mapuche no han terminado de construir las expresioancretas con que esta aspiracion
se debe hacer realidad en el futuro.

Visto asi, la autonomia aparece como una demantiagiedata y de largo aliento;
no es la obra de un solo grupo intelectual ni dgrtgle introduccion de ideas exdgenas al
propio pueblo mapuche, sino un proceso donde peresmdiapuche con o sin la influencia
de distintas ideologias, surgidas en diferentescésp y tiempos, han ido entregando
diferentes aportes a una construccion comunit&g.de largo aliento, ya que no se
pretende ni se puede concluir en breve plazo, asrcircunstancias histéricas de la
implantacion del Estado-Nacion chileno, acaso eleuAmeérica Latina aparece como mas
unitario en términos juridicos y cohesionado emdoa la ideologia dominante en la
sociedad mayoritaria, Estado al que en la actuglrdara mundial se ha denominado ‘el
laboratorio del neoliberalismo’.

PRECISIONES METODOLOGICAS

En la mentalidad mapuche entre la ocupacion de 388is afios de 1990, se
mantuvo en algun grado vigente la concepcion dautanomia, desde luego pensada y
preservada desde otra perspectiva no occidentalp aes elRakiduam (pensamiento)
mapuche. Profundizar esdmo y porquée reproduce ese concepto ypsaxis debe ser
tarea principalmente de los pensadores mapuchegdesoartar el aporte mestizo y no
mapuche, y considerando también la comparacionet@roceso ideoldgico vivido por
otras naciones indigenas americanas contempordBeasliversos escritos y en actos
guardados solo en la oralidad, este pensamientenseentra implicito, la tarea de la
investigacion reside en hacerlo explicito y comgeglo.

Hemos abordado la busquedahdellasdel pensamiento indigena expresado en sus
voces a través de documentos, declaraciones publicasxpresiones testimoniales,
principalmente las conservadas por escrito. Inteasahacer el paralelo con otras voces
gue dan cuenta del desarrollo del movimiento inttige nivel continental, asi como las que
provienen de otros procesos del ambito internatiomatendiendo que dada nuestra
hipétesis, estas voces tuvieron una influencia dementaria para el desarrollo del proceso
autonomista mapuche.

Circulan diferentes palabras, que reflejan sigadas variables a lo largo del
tiempo, de acuerdo a las mentalidades y coyunemague se han desenvuelto los actores
del proceso: autonomia, autodeterminacion, intégnadde acuerdo a lo anterior, ha
habido planteamientos y propuestas verdaderameuiien@anicas, sin que aparezca



necesariamente la palabra ‘autonomia’, y expresiclomde se usa este término sin que
adquiera el significado que hoy los movimientosigedas le han asignado. En el primer
caso, podemos calificar @eitonomistasas propuestas que buscaron asegurar la existencia
de la comunidad indigena, en sus manifestaciomesiagy cultural. Esta comunidad tiene
una dimensién deerritorio cuando supone, mas que un lugar de labranza,paciegara

la manifestacion de la cultura. Siendo la tierranyespecial la comunidad territorial la base
de la cultura mapuche, la primera demanda de amti@gnpasé por asegurar ese sustento y
su transmision y reproduccion en el tiempo. A laandemanda de tierra, a lo largo del
periodo que estudiamos, se unio la defensa dethieed reconocimiento del autogobierno
bajo autoridades comunitarias ancestrales. Estam#snno tuvo un caracter secesionista,
antes bien se puede comparar con la que llevo tad&sacion a aprobar en 1891 el
régimen de ‘Comuna Auténonta’La demanda por autonomia, entonces, se redujo por
largo tiempo a exigir la continuidad de la comudidasu libre ejercicio de derechos
territoriales y culturales. Numerosas references cienta de esta etapa.

Por no ver formuladas en todos los documentostasi€palabras clave’ como
autonomia algunas visiones historiogréficas han creido lggedemandas mapuche (y el
accionar de los grupos politicos que las apoyaem¢riores a la década de 1990, se
redujeron a la cuestién agraria

ANTECEDENTES DEL AUTONOMISMO MAPUCHE, 1907-1978.

Mientras la comunidad asegur0 una relativa autoaomiltura y econOmica
(entendida como autarquia, aunque relativizadaiparcreciente vinculacion a la economia
wingkd), el conflicto por la autodeterminacién no fuenpémdo por las organizaciones
mapuche de las primeras décadas postrreduccioniadss.autoridades e instituciones
familiares y comunitarias siguieron ejerciendo $usciones, aunque minorizadas; se
practicaron la poliginia, la medicina tradicionatago de las machi y el ngillatun, todo
ello hostilizado por la Iglesia pero relativameitéerado por el Estado y alentado por
lideres como Manuel Aburto PangufleSe mantuvieron instituciones y mecanismos de
cohesion social, como las ‘juntas de caciquesFdé&huillimapu de Osorno y Chiloé y los
parlamentos &oyaq como el celebrado en Coz Coz (Panguipulli) emeede 1907, con el
objetivo de tomar decisiones con autonomia y depuliticas propias para actuar ante las
autoridades del Estado.

La ‘Comuna auténoma’ fue propugnada por los cvas®res en 1888 y rechazada inicialmente por
los liberales de la época. Fue aprobada finalmedémdo a los municipios un espacio de
gobernabilidad y autonomia moderada, preservardiggoder casi omnimodo del Poder Ejecutivo,
especialmente de su intervencion electoral.

José Bengoa, Rolf Foerster y José Mariman, ¢imidis trabajos.

La palabra mapuchgingka(wigka o huinca) designa al invasor, por extensibno mapuche, pero
la usaremos en el sentido inicial: personas, uthes o mentalidades antagénicas a la cultura
mapuche.

Manuel Aburto Panguilef. N. en Collimallin, Loratw, 1887. Fundador y primer presidente de la
Federacion Araucanan 1921. Representa el misticismo mapuche. Abustd de mantener la
tradicién y que su pueblo no se asimilase a lai@tvingka insistia en que los antiguos mapuche
fueron “sofladores y guerreros”. Alejado de la cg@hcia, falleci6 en Mugquén, Loncoche, en la
década de 1950.



Un acto explicito por la autonomia fue el llamadooastituir una’Republica de
Indios” hecho en diciembre de 1931 por la Federacion Areyckderada por Aburto
Panguilef, en su Xl Congreso celebrado en Rangutul(en la actual comuna de Nueva
Imperial), el 25 de diciembre de 1931, y que fudoda conocer el 2 de enero de 1932 por
el Diario Austral de Temucd Este congreso reunié a la sociedad Caupolican, la
Asociacion de Aborigenes de Quilapan y a las Sadesl de Araucanos Malalche y
Cacique Lautard

No se ha estudiado si este discurso, desde sicacidin, tuvo dentro de la region y
el pais el impacto que la historiografia le ha resitp. Desde luego, fue un llamado o un
lineamiento programatico, y no una ‘proclamaci@mo en algunas obras se ha calificado.

En el Congreso Araucano de Valdivia, en agosto 9851 la Federacion se
pronuncid, entre otros puntos, “por el reconocintietel baston de mando de los caciques
por las autoridades” y “por el libre desenvolvim@nde su cultura, costumbres y
tradiciones®. En otras palabras, por autonomia juridica y cailtu

Pero paralelamente a la actuacion de la Federamddmenzaba a actuar la Sociedad
Caupolican, con Venancio Cofioepan a la cabezanygalmientos no menos contestatarios
frente al Estado chileno, como la lucha por la eorecion de la comunidad agraria, puesta
en peligro por la legislacion del dictador Carlbgifiez del Campo. Desde entonces, y
conforme a la coyuntura del estado-nacion, la restpude la sociedad dominante fue que
se esgrimirian sobre el pueblo mapuche ‘dos cushitiscursivos: uno de tipo religioso,
contra la alteridad presente en el ‘misticismomesSianismo’ de Aburto y su pensamiento
no-occidental; este discurso demonizé a Audado traté de loco. El otro discurso, de
caracter basicamente politico, busco asimilar egiar al movimiento mapuche dentro del
ordenamiento del Estado, impidiendo que asumiaseaf® propias de expresion politica y
parcializando las demandas ancestrales, que smEfailizadas por el accionar del estado
mediatizado por el régimen de los partidos polétiaeingka desarrollandose un
‘clientelismo’ ya presente en la década de 192 Gwiantes ideoldgicas, este discurso

Rolf Foerster y Sonia Montecin@rganizaciones, lideres y contiendas mapuche (IS0®@)
ediciones CEM, Santiago, 1988, pp. 49-50.

Alli se resolvié “la constitucién de la Republitadigena”, recuperar sus tierras, “que el pueblo
araucano se gobierne a si mismo y que su progresghiuya sean creados por €l mismo”; desechar la
ley indigena dictada por “la tirania de Ibafiezinediata devoluciéon de los terrenos usurpados y la
dictaciéon de una nueva ley consultando al pueblpucize; la tierra para el que la trabaja; escuelas
rurales en las propias comunidades, con maestrgaiahes y conectar “el movimiento social
indigena con el movimiento social obrero y camp#siRara llevar adelante estas proposiciones se
nombré una Comision integrada por Manuel AburtogRdef, César Colima, J. A. Cheuque e
Ignacio Huenchullan” (Rolf Foerster y Sonia Montexi op. cit. Citado por Luis Vitale.
Interpretacion marxista de la historia de Chilel. Wb Santiago, 1994, p. 333).

! Rolf FoersterMartin Painemal Huenchual. Vida de un dirigente mnetpe GIA, Santiago, 1983, p.
115. nota 13.

Pascual Cofia, por influjo del P. Ernesto WilhelenMoesbach, lo llama en sus memorias, escritas
en 1927, “mal mapuche”. Pascual Colianco Pascual Cofa fi tuculpazugun. Testimonio de u
cacigue mapuche. Texto dictado al padre ErnestchéMi de Moesbach5? edicién, Pehuén,
Santiago, 1995, p. 20. Esta actitud en contra dertAbesta presente en el accionar de la Union
Araucana, organizacion creada y manejada por ésibylCatdlica para la asimilacion de los mapuche
a la cultura cristiana occidental.



asimilador fue acogido favorablemente tanto porumédg organizaciones mapuche
‘progresistas’ (como el Frente Unido Araucano, ulado inicialmente al Frente Popular)
como por otras mas ‘tradicionalistas’, como la ©@oapion Araucana. Esta se inicio
asumiendo un discurso corporativista, incluso pattidista, que suponia que el
movimiento mapuche debia mantener distancia deidfsamno wingka pero acabaria dos
décadas después vinculada a la derecha conseryadoego, al ibafiismo.

Ya hemos hecho presente que desde 1927, el condeptinoria nacionalse fue
enraizando en el accionar de los mapuche vinculadBartido ComunisfaEste concepto
conllevaba a la lucha por wtatusde autonomia, entendida como un espacio en que un
estado pluri-nacional reconoce explicitamente &tiqularidades de una nacionalidad y le
asigna espacios de representatividad, reconocigrstituciones juridicas tradicionales vy
respeto al idioma y a las expresiones culturatey ello defendido por un marco juridico
vinculante. Aunque los mapuche comunistas fueramorfa dentro de otra minoria, este
pensamiento se mantuvo presente en el horizonitécpale las izquierdas chilenas.

El derecho de los pueblos indigenas a su autodietecion, fue contradicho
fuertemente por los gobiernos americanos, a pdetifa instalacion del ‘indigenismo de
Estado’ por medio de los congresos indigenistasiaidds en 1940. Ello reforzé la
actuacion integracionista (cuando asimilacionista llevada a cabo por los gobiernos del
continente, de los cuales el de Chile no se di@gdemayormente; incluso Chile se
incorpord oficialmente en forma tardia al Institubedigenista Americano el 7 de
noviembre de 1961, pero el Congreso Nacional sdifiad la Convencion Internacional de
Péatzcuaro a fines de 1967, lo que fue comunica@irattor del Instituto el 6 de febrero de
1968°. Pero el gobierno chileno estuvo influido porpatiticas indigenistas de Estado.

Esas politicas integracionistas/indigenistas d$kjaeon en proyectos de ley y
discursos de ministros y parlamentarios de loseayobs de Pedro Aguirre Cerda, Juan
Antonio Rios y luego Ibafiez. Pero, en el planolésteal y politico, la voz de Alejandro
Lipschutz —fundador del Instituto Indigenista Chde marcO otra perspectiva, opuesta
claramente al asimilacionisrio

Augusto Samaniego y Carlos Ruiz. “Comunidad agrgrautonomias para el pueblo mapuche
(1953-1972). Lipschutz y el hombre progresista: manxismo liberal o innovador?”. ERevista de
Historia Social y de las Mentalidade#\iio VII, vol. 2, Departamento de Historia, USACH,
Santiago, 2003, pp. 151-192. Impreso en 2005. Ekintuwe, revista electrénica, 2005:
http://www.nodo50.org/azkintuwe/dossier_ruiz2.hmgusto Samaniego. “La politica mapuche del
Partido Comunista en 1927: Minoria nacional, recom@&nto y autonomias”. EnAlternativa
Revista Trimestral del Instituto de Ciencias AlejemLipschutz, afio 10, N° 23, pp. 43-48.
http://www.ical.cl/index.php?option=com  docman&tadoc_view&gid=12&Itemid=33.  Otra
version, “La politica indigena del PC (2927)". En
www.nodo50.org/azkintuwe/dossier_samaniego_pcFambién se ha referido al tendasé Miguel
Urzla, “Trayectoria de los discursos y las prastidel Partido Comunista de Chile con respecto a la
participacién politica indigena: Discusion acereala posibilidad de conexién entre etnia y clase
social”, tesis de licenciatura en Universidad Acaidede Humanismo Cristiano, Santiago, 2005.

“La Republica de Chile ratifica la Convenciéndmacional de Patzcuaro”. EAmérica Indigena
vol. XXVIII, N° 2, México, 1968, pp. 557-558.

Augusto Samaniego y Carlos Ruiz. “Comunidad agraautonomias...”.
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Un testimonio clave para comprender la vision debfema autonémico en los
afios ‘50 y '60 es el que dejo por escrito don Leoehemunguier Anton. Nacido en
Maquehue en 1919, técnico agricola, profesor dedg&ode la Universidad de Buenos Aires,
ex-evangelico, ex funcionario de la Direccion deies Indigenas desde tiempos de Ibafiez,
estuvo vinculado a Venancio Cofiuepan, fue dirigdeterganizaciones mapuches urbanas
en Santiago. Hernan Dinamarca publica una enteevishcedida a él en 1996 por don
Lorenzo para su libro “Bolero de almas”. Nos irgaréa percepcion de este dirigente y viejo
sabio mapuche, porque representa una vision dégaet® de vista de los mapuches que
cumplieron cargos de gobierno y estuvieron relatefte integrados a la gestion oficial. Por
su intermedio podemos comprender la diferenciaeeekrconcepto global-occidental de
integracion, y el tipo de integracion que buscalosndirigentes mapuches. Su testimonio
también constituye un balance acerca de los rdsgltdel proceso de lucha por la integridad
de las comunidades frente a la division, y dedgsds y desencuentros de los gobiernos de la
segunda mitad del siglo XX con respecto al puebépuunhe. Don Lorenzo reafirma su
concepcion de la integracion como medio para pselguir existiendo como mapuche.

Consultado don Lorenzo Lemunguier acerca de lmadecandentes en la época de
Venancio Cofiuepan como director de la DireccioAsientos Indigenas, frente a la pregunta
“Un tema que inquietaba a los mapuche en esa épacal de la tierra y la division de las
comunidades” responde lo siguiente: “Asi es. Lee@idn de Asuntos Indigenas dicté un
reglamento para proceder (a la division). No sdglbegar y dividir no més. A los indigenas
no nos interesaba la division. Por eso se pardiztivision. Siempre a los legisladores en
Chile les ha interesado la division, pero los Jdagale Indios que en esa época existian no la
aprobaban para que las tierras divididas no pasamamos de particularés”

Lo que sigue es de primera importancia para cordpreal tipo y objetivos de las
movilizaciones mapuches anteriores y contemporéanéssanos 60:

P.: “Una critica que ha provenido desde los propiosapuches mas jovenes es que
esa generacion de mapuches queria integrarse a lalenidad”.

R.: “Abiertamente no. Entre nosotros la integradamnera para desaparecer como
mapuches, sino solo para aparecer en la histoparticipar como mapuches. Esa
gente que critica no entiende que el participdaesociedad chilena es solo otra forma
de lucha. Eran los huincas los que querian quemiaguches dejaramos de ser
mapuches. En cambio, para nosotros aspirar a leaeidn no era para ser mas
chilenos, sino que era luchar con las armas deHbsnos para defender al pueblo
mapuche. Salir de la ignorancia no significa ddgser mapuche. Como mapuches
gueriamos estar siempre presentes con nuestrasnagiry para hacerlo era necesario
estudiar, aunque seguiamos siendo mapuches. ESo esie los huinca no
entienden®®,

12 Hernan DinamarcaBolero de almas. Conversaciones de fin de siglowejos-sabiogEds. LOM,

Santiago, 1996), 164.
13 Ibid.



Mas adelante, Lemunguier hace un balance delastoegto de becas de estudio a los
mapuche, por parte de los gobiernos a partir deetbg sefiala la importancia de la educacion
de jovenes indigenas, ademas de valorizar la dieersultural:

P.: Usted fue el responsable del otorgamiento de d@s a los mapuches desde la
Direccion de Asuntos Indigenas. ¢ Fue importante eggomocion de lo educativo?
R.: Muy importante. Muchos jovenes se pudieron aduEso se inici6 con el
Gobierno de Ibafiez. En el Gobierno de Alessandsohmuchas resistencias de los
parlamentarios y se aprobaron pocas becas. Erb@&1@o de Frei Montalva se dieron
muchas. Después se deshizo esto porque estale ldddlisolver las comunidades y
gue todos fuéramos chilenos o iguales. Pero, ¢oammws a ser todos iguales?
Diferencias tienen que haber. En el mundo hay naudifarencias. De otra manera,
entonces, el mundo seria una sola lengua, unatlma, y asi el mundo seria muy
feo. No habria intercambio de natla

En esta respuesta queda claro que la concesidmechs indigenas decayd con
Pinochet, y que desde entonces recrudecid lagaolié igualamiento entre mapuches y no
mapuches.

Don Lorenzo reafirmé que lo que hicieron los magudae participaron en los
gobiernos chilenos no fue tan distinto a lo queshdos actuales dirigentes mapuche que
promueven la autonomia cultural y reivindican sentilad cultural: “Asi es. También
gueriamos la diversidad en Chile. Que los mapusigas siendo mapuches y los chilenos
siendo chilenos®. Esta interpretacion del concepto mapuche de riatéin muestra que
éste estaba dirigido a mantener la cultura vivé&atole un espacio dentro de la sociedad,
y precisamente ello podria impedir su desintegradfara Lemungiere, una reforma a la
educacion que transformara la vision que la esemi@ga acerca de los mapuches y que
diera espacio a las canciones, la poesia, latliterascrita por los mapuches, “seria un
aporte valioso para la sociedad... porque asirggmiento chileno seria mas amplio, mas
universal, podria acceder mejor a una parte desseess™’.

El lunes 6 de abril de 1964, con ocasion de lasc@nes presidenciales, se
formalizo el “Pacto de Cautin” entre Salvador Atleny la directiva de los Araucanos
Allendistas (a través del Comando Provincial Alistalde Cautin), y en ese documento se
encuentra la mencién de “la Comunidad Araucanal’,pileeblo mapuche”, “el pueblo
araucano™; los planteamientos, distan de algunas de las#isaeiones de las propuestas

14 Ibid., pp. 165-166.

15 Durante el gobierno de Salvador Allende hubo umento del nimero de becas universitarias para
mapuche; se suscribieron convenios entre el Gabigria Universidad Técnica del Estado para el
ingreso de becarios tanto mapuche como de otroblgaueriginarios, incluyendo otavalos de

Ecuador.
16 Ibid.
1 Ibid., p. 165.

18 Conceptos como Comunidad y Pueblo Araucano pusodearnos hoy como poco precisos, pero en

la época habia una autodefinicion como Araucamgumto de la influencia wingka; en todo caso,
nos parecen mucho mas precisos que la definiciégrdeos indigenas” que hizo Ricardo Lagos en
su campafa electoral de 1999-2000, para quitaregil gle pueblos que tienen las naciones
originarias presentes en Chile.



o ideas del ‘autonomismo’ que se discuten hoy, peracercan a la promesa del respeto a
la religién, cultura, lengua y propiedad agricokl gueblo mapuche, en una doble
perspectiva de integracion a los derechos de @adania chilena y conservacion de los
derechos como identidad étnica, la cual, mediantéstoria, se considepieblq lo que es
otra forma de plantear la autonomia. El concept@wenomia territorial aparece en el
Pacto de Cautin mencionado como “seguridad de idoseslefinida y legal de las tierras
araucanas en manos araucanas”. Los planes de santaambiental se elaborarian “con
representacion de las comunidades”, lo que impdicadgestion y podria abrir las puertas
de la Salud Publica a la interculturalidad. Adens&saseguraria una economia con mayor
autosustentacion, a través de la creacion de uncBaraucano” (Pacto de Cautin, Titulo
V, Los Recursos Econémicos para el Desarrollo d@olaunidad araucarfd)

Precisamente, el gran cuestionamiento de las dattes chilenas de hoy al
autonomismo mapuche es la falta de recursos pasacangruencia entre autonomia
juridica y autarquia econdmica, siendo ésta uredals propdsito que se atribuye a algunas
organizaciones mapuche. No hay referencias a lasecaacion y vigencia de las
autoridades ancestrales mapuche, porque al pakeero estaba en cuestion. En el Pacto,
nos parece, la autonomia se aseguraba mediamgatdg@on de la comunidad como forma
de propiedad colectiva y el ensanchamiento dedas$ mapuche en pos de la restitucion
del espacio usurpado; de alli surgia dialécticaenehtterritorio y en €l se sustentaba la
cultura. Y dialécticamente, al amenazarse la pdgalecomunitaria en 1979, resurgié cada
vez con mas fuerza altonomismal intentar asegurar explicitamente derechos cgrde
reconocimiento a la autoridad ancestral, que ha&sa coyuntura no habian sido
cuestionados. Fue el atentado pinochetista a laicoiad mapuche el que puso la cuestion
de la autonomia territorial y cultural a la ordex dia. Pero el ‘horizonte’ autonomista ha
funcionado en el imaginario mapuche desde la m@éndida de la autonomia a manos del
ejército y del Estado chileno.

Una temprana formulacion del derecho a la autoaossila que emite Lorenzo
Aillapan en la segunda edicion de sus memoriasligaga en 1971: “todo mapuche es
inteligente, moralmente sano — por derecho propso deefio de esta tierra. Es
imprescindibleel poder mapuchesu propia autonomia. Debe nacer con urgenciaupog
de presion, un grupo profesionalizante que tralogj@65 dias con sus naturales descansos
para el pueblo mapuche, Unica manera en que se pi@gedr a cabo un trabajo serio...
Nuestra consigna: COM-NEHUEUN PIAIN PU-AZA MAPUCHEreemos en el poder
mapuche®.

Se trata de llamar a ejercer un poder que surg®si@ropios mapuche, en el
accionar diario, mas que desde las esferas detidGcstalas cuales debe llegar a incidir
mediante la presion. El discurso y palabras deapdlh, desde luego esta influido por un
tema central del Chile de 1971-1973: la cuestidnpdeer, la toma y ascension de las
clases populares al poder politico, transformardiicalmente la sociedad. El concepto y

19 El Siglo, 8 y 12 de abril de 1964.

20 Carlos MunizagaVida de un araucano: el estudiante mapuche L.ASantiago, Chile, en 1959
Segunda edicién, Santiago, 1971, Capitulo X, p.L&8ralmente kom newewn piaifi pu ad mapuche
significa “todos somos poder, decimos los mapuche.



discurso de la autonomia, circulaba entre los jésesstudiantes de esa época. Asimismo,
habia comuneros, como los de la zona de LoncodgarIide origen de Aburto- que
mantenian una tradicién autonomista de elaborgmidpis™.

Otro antecedente de un pensamiento especificammaafgichista’, sin entrar en
conflicto con una opcion de izquierda en el comeXxtacional’, lo constituyen las
declaraciones de un joven dirigente mapuche unigdrs Adolfo Antipan (24 afios),
representante del FUI (Frente Universitario Ind&@eigquien en el 2° Congreso Nacional
Mapuche celebrado en Temuco en diciembre de 19@0elegido Primer Director de las
Organizaciones Mapuches: “Nosotros somos partilade una politica netamente
indigenista, posicion que no se contradice con ulbig@acion de los mapuches en la
Izquierda, ya que los araucanos somos trabajagofesmamos parte del pueblo. “Los
jovenes estamos trabajando en las comunidadesigdiedes para crear conciencia en toda
nuestra poblacién”. “No nos interesa que soélo sgers pocos dirigentes los conscientes y
preparados para defenderse, sino que toda nuesita ggnga confianza en si mismos y
sean capace¥” La cita muestra que ademas de definirse comadpeds de la Izquierda,
los estudiantes mapuche eran partidarios de lo llqueaban “una politica netamente
indigenista”, en alusion a su identidad culturab Be trataba de meros militantes de
izquierda, desinteresados en sus especificidadas cmapuche. El términmdigenista-a
la sazon y para la dirigencia mapuche- valia ta@ara una politica defensora de la propia
cultura (la que después seria denominadhanistd como para una politica oficial
proteccionista; no tenia la carga paternalistacjugente que tiene hoy.

En 1971, un pequefio grupo propuso crear el Pavtegmuche de Chile, PAMACHI,
sin mayor éxito. Se trataba de una iniciativa ‘nudymta’, de ruptura con la vinculacion del
movimiento mapuche respecto de la izquierda chilem® de los participantes era Lorenzo
Aillapan, quien simpatizaba con el proceso de lapdifo también habia otros dirigentes que
en la préactica dieron al grupo ciertos visos deedasmo’ en los hechos. La coyuntura no
favorecio esta propuesta, pero el hecho mereaesedado como una iniciativa en favor de
la autonomizacion del quehacer politico mapuche.

En julio de 1972, tuvo lugar en Los Angeles unuemtro de organizaciones
mapuché®. El Siglo titulaba: Conclusiones del encuentro de Los Angeles. No hay
diferencias entre Mapuches y ‘HuincasSegun la informacién de prensa, el punto
fundamental del temario fue la integracion del nuéyguen el proceso de Reforma Agraria.
A la vez se trataron materias referidas a la sibmaiedigena no incorporada en el proceso
de Reforma Agraria, nacionalidad, educacion, calténtre otros acuerdos destacaron el
deseo unanime de los mapuche participantes porpoase a la Reforma Agraria y de
establecer sus reducciones como centros de prdductanifestaron igualmente su
disposicién por obviar las diferencias entre elfosl resto de los trabajadores chilenos,
especialmente los trabajadores agricolas, con gsliganen intereses comunes. Por otra

A Testimonio oral de Francisco Manquelipe ReinaBegun este mismo dirigente, los mapuches de la

zona de Loncoche ya querian en las décadas deé®og ‘70 el establecimiento de un Consejo
(Ngllam) como organizacion de estructura ancestral.

2 El Siglo, 26-X11-1970, p. 5.

= El Siglo(diario del Partido Comunista de Chile), 11-VII-29Pp. 4.



parte, solicitaron que se resguarde el patrimoeicsus valores étnicos y que esos sean
proyectados al resto de la comunidad nacional.eRidi que el Ministro de Educacion
crease cursos de mapuches en las escuelas derem@sé@aica y que el Estado edite un
diccionario y una gramatica para la difusion de kesgua. De estas informaciones se
desprende que los temas culturales, y aun el delzsmeca de la nacionalidad de los
mapuche, no estuvieron ausentes de las preocupacih® la dirigencia mapuche del
periodo de Allende, antes de la promulgacion deyal7.729.

Las demandas que planteasen cambios estructeralasadministracion de justicia,
como habrian de ser las propuestas de concedepairdé autonomia (relativa) a las
autoridades ancestrales, en materias de derechsuetodinario, estaban muy lejos de
ponerse en el debate publico. No habia condicidaeso del Estado-nacion chileno, ni de
la sociedad mayoritaria a que éste corresponda,tples demandas. Cuando el gobierno de
la Unidad Popular propuso un sistema de ‘tribuneéesnales’ para agilizar los pleitos de
justicia local de menor cuantia, que hacian cotapdas juzgados civiles, la derecha hizo
una campafia acusando al Gobierno de querer implantaunales populares’ para
condenar a los opositores.

EL DEBATE MARXISTA EN CHILE SOBRE LA AUTODETERMINAC ION DE LOS PUEBLOS

Conforme al pensamiento anticolonialista y progtasde las izquierdas a nivel
mundial, se difundié la idea del derecho a ‘la matnia y autodeterminacién de los
pueblos’. Ello pasé a formar parte del ideario yial@topia de las fuerzas progresistas y
antiimperialistas, en torno a las izquierdas claiggrespecialmente en la década de 1960,
gue fue de auge de las movilizaciones antiimpst&asdi en todo el mundo. También fue
asumido en el seno de las Naciones Unidas desde l84jue debe investigarse es si en el
concepto ddos puebloslos mapuche militantes en organizaciones de édailograron
ver reflejado a su propio pueblo, lo que es deéin@ y desde cuando el concepto de
pueblo comenzo a ser aplicado a una realidad carsodiedad mapuche, y a distinguir ésta
del ‘pueblo chileno’ o del ‘pueblo argentino’, comoa totalidad, que el liberalismo uso
para denegar derechos especificos a los coledtidagenas.

Hay, entonces, una vertiente de izquierdas dakiolautonomistaHubo miembros
de la intelectualidad no-mapuche que asumieronr@amamente, respetaron y difundieron
los postulados de la autonomia de los pueblosespeacial de los mapuche, desde antes del
fin de siglo, cuando estos temas fueron reinstaladcel debate politico e intelectual.

Alejandro Lipschutz, escribiendo en 1956, dijoe¥de casi cuarenta afios se oye en
el concierto internacional la voz de aquellos qupieson apreciar otro sistema politico
aplicado ya desde largo rato en un pequefio pagpenrcomo la Suiza, federacion de
minudsculas republicas, alemanas las unas, francésdisna y ladina las otras. La
existencia de las minorias étnicas, y en espesglikticas, no es ninguna calamidad desde
un punto de vista de la unidad naciofal”

2 Alejandro LipschutzLa comunidad indigena en América y en CHilantiago, 1956, pp. 191-192.
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Los contenidos del pensamiento de Lipschutz senresuen un articulo de este
autor, publicado en apoyo al proyecto de ley ingigeresentado por el Presidente Allende
en 1972, y que al afo siguiente se hallaba ensgufifaal de aprobacion. Mediante esta ley
(la 17.729), se creaba el “Instituto de Desarrdtidigena”, cuyo objetivo principal era
“promover el desarrollo social, educacional y aaltude los indigenas de Chile,
considerando su idiosincrasia y respetando susrobses, y procurando su integracion a la
comunidad nacional” y estaria dirigido por un Cgmsmnstituido por representantes del
gobierno y de los mapuche y otros grupos indigéards42). Para Lipschutz, este Instituto
estaba “destinado a realizar una gran ob&ajcapara el desarrollo de la vida material de
los mapuches”, a partir de la “realidad culturgiewal” del pueblo mapuche. Esa labor,
“presupone tacitamente, la existencia de una firanganizacion tribal, o nacional de los
mapuches. La nueva legresupone que los miembros mapuches del IDI sdas
portavoces legales de los mapucheBn otras palabras, es forzoso que se proceda sin
pérdida de tiempo a la creaciéon de uwepresentacion legal autbnoma de la tribu, o
nacion, de los mapuchedMinorias tribales, o nacionales, en el marcoadgtan” nacion,
minorias legalmente organizadas, existen en formag diversas a través del mundo
entero... nadie querra negar que el buen arreglosddiversos asuntos de los mapuches en
acuerdo con la nueva ley, presupone una converegamizacion tribal. Presupone cierto
arreglo de los asuntos educacionales, sanitartnstyrales en general, en las masas de los
mapuches. Este arreglo se conseguird con una esjesuitonomia tribal en el marco de
la nacién chilena a la cual ellos perteneéen”

En el contexto de la época, la pertenencia e rat&n de los mapuche a la ‘gran
nacion’ chilena no era contradictorio con su auhoizacion como tribu o nacion. Era mas
bien una demanda por la no exclusion, por la ppai@on en los mismos derechos de que
gozaba la sociedad mayoritaria.

La concepcion de autonomia que propugnaba Lipscdiemos parafraseando a
José Carlos Mariategui, no era ‘ni calco ni comla’ la de otros modelos, sino que se
planteaba dejar a las autoridades mapuche, reuaidas gran Consejo, la tarea de definir
sus propios lineamientos, de acuerdo a su idicssier “Es cierto que la forma de tal
autonomia como la necesitan los mapuches no pusdsiraplemente copiada de las
formas existentes en otras partes del mundo, comfBueza o en la Unién Soviética; por
€S0 me permito opinar que lo mas conveniente gagdos representantes de los mapuches
se reunieran para discutir y resolver este problemdamental, en colaboracion estrecha
con la Direccién de Asuntos Indigenas del Ministelé Tierras y Colonizacioff:

Queda por investigar la forma y el tiempo en dumecepto de autonomia para una
minoria nacional aplicado a un pueblo originario inserto dentraudeestado nacional, fue
siendo asumido por la militancia mapuche de lotidze de izquierda a partir de los 60 y
también como fue reelaborado de acuerdo a la eshédpecifica del pueblo mapuche.

» Alejandro Lipschutz, “El problema indigena enl€kgn el momento actual”, & Siglg 8 de agosto

de 1972, p. 8. Los destacados corresponden ahaligi

Ibid. Un manuscrito de A. Lipschutz que dio onigeeste articulo de prensa y a otras colaboragione
al debate de la ley indigena, fue reproducido pemBrdo Berdichewsky en “La vision critica de
Lipschutz de la antropologia moderna”, Aternativa revista del ICAL, N° 20, Santiago, 2003.
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El proyecto de ‘ley indigena’ redactado con grartipipacion de las organizaciones
mapuche y propuesta por Allende en mayo de 197,afurobado por el parlamento
chileno después de haber sido mutilado por la ofiwsde derecha y democratacristiana.

Las propuestas del gobierno de Salvador Allendd,953, se resumen de acuerdo a
una exposicion de Luis Coronado, antropdlogo, dBiftaccion de Asuntos Indigenas, a
reconocer las especificidades de la cultura mapuwttheendo de autores que la catalogan
como subcultura; atribuir el llamado ‘problema meipi a marginalizacion, segregacion,
dependencia y explotacion por la Sociedad Glotzah o cual el gobierno se pronunciaba
a favor de la integracion a la vida nacional, reaehdo a la vez la asimilacion, la
aculturacion y la autodeterminacién o separaCidra una propuesta mas integracionista
(y menos autonomista) que la que levantaba el priapschutz.

Bernardo Berdichewsky, en un trabajo de 1971, sgbee que entre las comunidades
gue habian recuperado sus tierras, se evidenc@bhaja conciencia de clase” de los
campesinos mapuche debido a su espiritu “pequeindsf®. Después de 1973, a partir de
su llegada el exilio en Canada, Berdichewsky tuwcuwlacion con organizaciones
indigenas que plantearon una superaciorimtfifjenismoestatal, tocandole vivir la época
de Barbados Il. En 1986, sin abandonar el anafisisxista, ya habia incorporado a su
lenguaje, la tematica de la autodeterminacion gnHigy la superacion de la ideologia
progresista no-indigena. Atribuye al indigenismoopesista’, la contribucion de “haber
concientizado a generaciones de individuos sobreukstion indigena, no sélo de la
sociedad mayor, sino también de los propios indigemue ganaron en torno a sus
programas. Esto, mas los grandes cambios estrigsunalicados en las paginas anteriores
[surgimiento de movimientos étnicos en todo el @lafy han permitido a una nueva
generacion de dirigentes e intelectuales, perovegtandigenas, superar esta contradiccion
y poder visualizar ahora la cuestion indigena desdpunto de vista indigena, en el marco
histérico y social, no solo de sus sociedades negysino también internacional. Asi se ha
posibilitado el salto dialéctico del indigenismdaaindianidad®. Visto asi, el indianismo
de los "70 tiene su base en el indigenismo defios &0 a '70, del cual es una superacion
dialéctica. Berdichewsky visualiza a la indianideaimo una ideologia comunitaria, a
diferencia del liberalismo —individualista- o dehmismo que, segun este autor, pone en el
centro de su andlisis a la clase social o a ladn#ciVisto como ‘salto dialéctico’ y no
como una ruptura, el indianismo puede ser asumidaanflictos por la comunidad: “El
aparecimiento de la ideologia de la indianidad&és el comienzo y no el fin del proceso.
Las comunidades indigenas tienen ahora, con larnit#id, un arma poderosa para luchar
por sus derechos y sus reivindicaciones, tantcakss;icomo étnicas y culturales y aun

2 Luis Coronado Castillo. “El problema mapuche”.. Bmérica Indigenavol. XXXIII, N° 2, abril-

junio de 1973, pp. 495-524.

Bernardo Berdichewsky, “Antropologia aplicadadigenismo en los mapuches de Cautin” (CORA,
Santiago, 1971, sin datos de edicién). Citado pmf Roerster y Sonia Montecin@rganizaciones,
lideres y contiendas mapuch@&@antiago, 1988), 287 y 363.

B. Berdichewsky, “Del indigenismo a la indianidgackl surgimiento de una ideologia indigena en
Andinoamérica”, enAmérica Indigena vol. XLVI, octubre-diciembre de 1986, p. 651. ®tr
publicacion del mismo titulo, edS Canadian Journal of Latin American and Carib&tadiesXIl|
(24), Montreéal.

0 Ibid, p. 653.
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nacionales y anticoloniales. Si en esta lucha solidia se mantendra y crecera
sélidamente unificada o se debilitara o divididp=el futuro podra decirld®.

Luis Vitale también tomd contacto con dirigentedigenas en el exilio,
participando conjuntamente en encuentros internatés. Escribiendo en Caracas en
febrero de 1980, dedico ddistoria del movimiento indigena de Chil& los mapuches
gue hoy resisten a la dictadura militar continualadiwadicién secular de lucha de Lautaro,
Caupolican, Galvarino y Pelantaru, insignes corebsts de la autodeterminaciéon del
pueblo mapuche”. En su Prélogo, plantea como empragrama, “Ellos [los indigenas]
sabran integrarse a la lucha general contra lauesfg criolla y el imperialismo,
conquistando al mismo tiempo sus reivindicacionespeeificas. La izquierda
latinoamericana deberd aprender a respetar sinvassda autodeterminacion de los
aborigenes, como asimismo comprender que no sglprohlemas de clase, sino también
de raza, costumbres y religion, que es fundamentabrarlos al combate contra los
explotadores”. Concluy6 eséistoria con la siguiente frase: “Los mapuches han entrado d
nuevo en combate. Lo hacen en un momento en dresiagtencia Popular contra Pinochet
se acrecienta, especialmente a nivel de los sitmdicAsi como las comunidades indigenas
de Monimbo contribuyeron al derrocamiento de Someze estrecha relacion con los
trabajadores y el FSLN, los mapuches sabran tantmérdinar sus luchas con la clase
obrera que estd empefiada en voltear la dictadnezhptista. Una vez logrado el triunfo,
el proletariado chileno sabré respetar la autotacion del pueblo mapuch@”

Paralelamente (y contrariando los deseos de aufar@xpresados por militantes no
mapuche), hubo mapuches que adoptaron una condsgadm: estando de acuerdo en el
derecho a la autodeterminacion de las minoriaonalgs, al mismo tiempo aceptaban la
ideologia de algunos sectores de izquierda, queeien las especificidades del pueblo
mapuche y sus derechos. Por esa via, llegariagaa akpueblo mapuche su condicion de
naciony por lo tanto contradecirian los planteamienta®@amistas mapuche, que ya se
habian hecho oir. Entre estos autores, esta Ferndodtupil Inaipil, quien publico en
1982, Inche Tati. El pueblo mapuche. Tradicién indémitaGhile”®. La obra se inscribe en
el proceso posterior a la ley de disolucion dectamunidades mapuche y a la resistencia
antidictatorial. El autor refleja un alto gradoas#milacion a una linea politica ‘eurocéntrica’,
desaprobando en 1982 las tesis y reivindicaciamesamistas.

Segun Montupil, “En diversos paises del mundotexiginumerables nacionalidades
0 grupos étnicos, no obstante solo en los paisgalistas este problema es resuelto justa y
arménicamente y en beneficio del homBte®™En su apoyo, invocaba el texto de las
Constituciones de Viet Nam, Yugoeslavia y la URSScitaba la constitucion viethamita, que
sefialaba “El Estado protege, fortalece y consolédagran union nacional, y prohibe
categoricamente toda manifestacion de discriminagidivision entre las nacionalidades.
Todas las nacionalidades tienen derecho de usdiosoa y escritura, asi como conservar y

3 Ibid., p. 655.

32 Luis Vitale,Historia del movimiento indigena de Chilastituto de Investigaciones de la Facultad de
Ciencias Economicas y Sociales de la Universidadtr@lede Venezuela, CES y Comité Regional
Indigena de Sudamérica, Caracas, 1980, pp. 4 y 99.

Managua, Coleccién Lautaro, 1982.

Montupil, op. cit., p. 173.
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desarrollar sus nobles habitos, costumbres, toawddisi y cultura propia. El estado planifica
eliminar paso a paso el desnivel de desarrollo @o@mo y cultural entre las
nacionalidades®. La constitucién vietnamita seria socialista, pemoel citado articulo solo
hay proteccion de derechos culturales y no teialts, ademas de plantear una estrategia
desarrollista y citar “desnivel de desarrollo c@tlyy expresion de confusa interpretacion y
gue admite una lectura evolucionista lineal.

Montupil formula un planteamiento correcto, quekeso copiar esquemas extranjeros
sin tomar en cuenta las condiciones concretasadel chileno, pero lo anula de inmediato al
aplicar incorrectamente la definicion clasica deidra que enuncié Stalin para el caso del
mosaico de pueblos de Europa de 1913. El autorchamegaba a su pueblo su condicion de
nacion:

“El pueblo mapuche no constituye una nacién propigmtal —pese a tener
una historia, una comunidad de idioma y de cultpiesto que no posee,
estrictamente, una comunidad de territorio ni umenunidad de vida
econdmica. En el territorio geogréfico que hoy taatzimbién existe poblacion
no-indigena, no solo en las ciudades sino tamhiélose campos... Su vida
econdmica no es auténoma ni responde a una gas@htomunada del
pueblo mapuche sino que esta inserta y es absentardependiente de la
vida economica global del pais. En propiedad, @¢aimebs un grupo étnico
con caracteristicas especificas, pero inmerseesapendiente de la dinamica
politica, econdmica y social de la nacion chileRar ello, no responde a
nuestra realidad nacional cualquier enfoque y @sjauque propale, como
solucion perspectiva al problema mapuche, una anotan politico-
administrativa y su constitucién en una Nacién,i&eg Estado auténomd”

Sigue después Montupil, planteando que el cardetasroblema mapucfieesta dado
por su contenido de clases y por su contenido aésacial: “Por lo tanto, una correcta
comprension y solucion a este problema social migpolvidar ninguno de los dos aspectos
estrechamente relacionads” Considerando que “el pueblo mapuche tiene una alt
potencialidad revolucionaria y es un aliado dddaecobrera”, su lucha se debe unir a la de los
proletarios, “una consecuente revolucion desatadalppueblo chileno y encabezada por la
clase obrera, lleva implicita la liberacion del lpoemapuche y la defensa mas irrestricta de
sus intereses mas sentidos”. Esta lucha “no sdlat&®s del mapuche sino también sentida
por el proletariado por ser la clase revoluciongrdemocratica por excelencia —en tanto es
portadora de relaciones de produccion cualitativéensuperiores y no tiene nada que perder
al erradicar el capitalismo- y, por ello, la Ungzaz de estar, bajo cualquier circunstancia,
contra toda clase de privilegios, de opresién giseriminacion®.

35 Ibid. Constitucién de la Republica Socialistaviletnam, articulo 5°.

3 Ibid., 176.

37 A la fecha no se cuestionaba el sentido racistdadexpresion “problema mapuche”; ain no se
retrovertia su significado enunciando “el problemmagkd'.

38 Ibid., 176.

%9 Ibid., 177-178.
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Las consecuencias practicas de este analisis paaa, Montupil, que “el obrero
indigena esta condicionado a actuar en primer logaro obrero y luego como indigena”.
Para ello invocaba a Lenin: “En toda cuestion jpalitealmente seria y realmente profunda
los agrupamientos se realizan por clases y nogmomes®.

¢, Donde quedaba la lucha mapuche por los derechas mueblo-nacion originario? A
la espera del triunfo de un proceso revolucionesiaducido por el proletariado. Pero estos
derechos no serian indefinidos, sino sujetos atéatgeneral del proletariado, que en ultima
instancia decidiria si aquellos tendrian contindiidano:

“El derecho y la libertad del pueblo mapuche —ca®aualquier otro sector

social- de profesar una religion o expresarse mihente sera tal, sin

embargo, hasta el limite en que tales manifestasisean antagonicas con
los intereses del proletariado y la mayoria delbfuud¢rabajador y sean

regresivas a tal punto que frenen el desarrolloogrpso de todo el pueblo,

en tanto ellas se transforman en préacticas frangansentrarrevolucionarias

y lesivas al proceso de cambios en cufso”

Es decir, el pueblo mapuche seria tan libre esoelalismo, como lo fue bajo el
imperio espafiol, cuando las tradiciones y practcdtsirales eran libres, siempre que no se
contradijesen con las leyes de Castilla o de Ingliasn las normas de la Iglesia Catdlica.

En Suecia, René Rodriguez Guajardo pulllieé mapuches. En el largo sendero de
la historia de Chil& donde entrega una obra de carécter enciclopéiigue sin critica a
autores como Latcham, Guevara y aun a los croncdagetiendo errores graves, entre otros,
en la definicion de los conceptos de mapuche ycarau Rodriguez se manifiesta por que
“los mapuches tienen derecho a organizarse dedwaesus intereses, dependiendo de su
grado de conciencia y como ellos lo estimen; siposiciones ni restricciones. Los
mapuches no necesitan que se les impongan deteilasinaormas y patrones de
conducta®®, En seguida propone un ‘imperativo’ a los mapuch@scorporarse
activamente a la lucha por estos cambios de cam@sti@atégico, mediante un programa que
interprete y resuma sus intereses mas fundamenfilgso programa o plataforma debe
ser aprobada y asumida por el propio pueblo. A tnugsicio deberia contener —entre
otros- los siguientes puntos: 1. Autodeterminact@ pueblo mapuche para decidir
libremente su organizacion social, generar susnizgeiones y eleccion de sus dirigentes
como asimismo incorporaciéon de éstos al maximoraosgao nacional del Poder Popular
que constituya en el futuro el pueblo chilend®..”

Ibid., 178. Cita a V. I. LenilNotas criticas sobre la Cuestién Nacionatl. Progreso, Moscu, 1974,
p. 23.

o Ibid., 183.

42 Konak Trycken, Estocolmo, 1983.

a3 Rodriguez, op. cit., p. 477.

44 Ibid., p. 478-480. Siguen nueve puntos relati@da restitucion de tierras, fin al latifundio, agu
técnica y crediticia, mejoramiento de las condiemrde vivienda, salud, educacién (bilingie),
restitucion del Instituto de Desarrollo Indigenarstinencia y participacion respecto de los proygcto
y programas que afecten al pueblo mapuche, defima cultura y promocién para su realizacion
econdmico-social y politica.
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Pero para Rodriguez, autodeterminacion no signiiatonomia. Llama a ‘“la
integracion del pueblo mapuche a la comunidad rhjlein que éste pierda su identidad.
No se trata de ‘chilenizar’ la cultura mapuchepsile encauzar el proceso de cambios a
través de los canales culturales propios, hadiessrrollo y el progresd” Desde aqui, la
propuesta de Rodriguez sigue muy de cerca la deupitti. Expresaba con énfasis:

“Postular la autodeterminacién del pueblo mapuch® significa
necesariamente plantear como solucion una autonopdhtico-
administrativa y su consiguiente constitucion erma uracion, regién o
estado autonomo. Puesto que tal propuesta no @s@onuestra realidad
nacional; los mapuches, si bien es cierto, comn&ituuna etnia con
caracteristicas peculiares, estan inmersos e eégerdlientes de la
dinamica politica, econémica y social de la nacahilena. Cuando
hablamos de autodeterminacion queremos sefialdosjneapuches tienen
el dereigo a participar activamente como sujetos gbjetos de su propio
destino™".

En péaginas siguientes, Rodriguez copia literalmegvdrrafos de Montupil, no
siempre con la cita del caso y con algunas vamasiodonde Montupil habla de “la
liberacién del pueblo mapuch&” Rodriguez menciona “terminar con la explotacién y
represién®®. Coinciden en el rol ‘demidrgico’ que atribuianla clase obrera, Unica
conductora plenamente consciente del proceso r&woario Donde coinciden, casi
textualmente, también es en cuanto a limitar losed®s religiosos y culturales a todo lo
que no sea contrarrevolucionafio En sintesis Rodriguez termina subordinando los
derechos mapuche a la unién obrero-campesina pretma cualquier grado de autonomia
administrativa o cultural, no obstante aboga pautdeterminacion y la participacion en
la toma de decisiones que afecten a este puebleedicion de 2001 no modifico en nada
la publicacion de 1983, pese a que muchas propugstdaron obsoletas por los cambios
(de distinta connotacion y valoracion) experimeagsapor Chile desde 1990.

En 1982, el Comité Exterior Mapuche publico el #jabdel historiador Arauco
Chihuailaf, “Los mapuches en la sociedad chilenatdsl de discusién)’, que la
intelectualidad -indigena y no indigena- debiemocer. En él presenta el problema de la
discriminacion de la sociedad mayoritaria frenkesamapuchga los que el autor menciona en
plural, 0 como cultura, usando muy pocas vece® (peicomienzo y al final) la palabra
pueblo Defiende la hipétesis de que los mapuche no sarminoria nacional ni una nacioén
en el sentido marxista clasico, por lo que su engé y la solucién al ‘problema mapuche’ no
seran posibles sin previa liberacion de la dom@macapitalista; sin embargo los mapuche

5 Ibid., 480.
46 Rodriguez y Montupil fueron militantes del MAPU.
& Ibid., 480.

48
49
50

Montupil, op. cit., 180.

Rodriguez, op. cit., 482.

Montupil, op. cit., 183; Rodriguez, op. cit., 483

o1 Publicado emHuerrquénN° 1, Paris, julio de 1982, pp. 18-30. Ver tampiénChihuailaf,Algunas
ideas en torno a los mapuches y la cuestion natidbacumento de trabajo. Comité Mapuche de
Francia, 1979.
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tienen especificidades que incluyen su culturarealy lengua, que le confieren derechos que
sOlo se garantizaran en una sociedad nueva, djssintexplotacion. Por ello no puede haber
un movimiento nacional —al estilo catalan o vasuoplantear soluciones exclusivas para
mapuches (universidad o escuelas especiales,eafae®n politica), sino que su movimiento
debe estar aliado con las clases explotadas. Mdanéel Arauco Chihuailaf desarrollo su
postura y en la medida que no se produjo la rupkeiraistema de dominacion en Chile, ahora
sigue sosteniendo que debe ser transformado eldaséional “homogéneo y unitario” para
gue reconozca la diversidad en que tenga lugarueblp mapuche que no es ‘cultura de
resistencia’ ni ‘subcultur®’.

A la larga, se acentuarian los desencuentros dofedirigentes marxistas
partidarios de la ‘homogeneidad’ de las clases lpogs y la militancia indigena que fue
asumiendo el autonomismo (en sus dimensiones dggma politico para los pueblos
indigenas y de respuesta a los centralismos pa®)j las posturas integracionistas
guedaron en minoria, hoy casi todas las organigasiindigenas ligadas a las izquierdas,
incluidos los marxistas se pronuncian a favor deusmnomia en alguna de sus forrias
Distinto puede ser el caso de indigenas aisladtsarmdo en partidos de ideologias
globalizantes y liberales.

Héctor Diaz-Polanco sefiala respecto de los fundadiel marxismo, que: “aunque
éstos se interesaron por los fendmenos étnicomae® e hicieron contribuciones que no
es posible ignorar, partieron de la premisa devalucion proletaria inminente. Desde esta
perspectiva, l6gicamente la problematica de laa®inlas nacionalidades oprimidas quedo
siempre en segundo plano tedrico en las preocupeibe Marx y Engels, en la medida en
gue se suponia que la cuestidon étnico nacionalagizetesuelta mas o menos rapidamente
en el marco de la nueva sociedad socialista... péalemos entender las razones historicas
gue llevaron a los fundadores de la teoria revoharia a esas posiciones. Al mismo
tiempo, debemos aceptar que sus apreciacionesvigiprees con el curso de los afos se
han mostrado incorrectad” Lo mismo se puede aplicar a diferentes autoreistas
latinoamericanos, que creyeron inminente el triudégda revolucion entre los '60 y fin de
los '80. La historia de esos afios y posterioresnodéraria que era necesario revisar
profundamente las premisas hasta entonces aceptatksarrollar una teoria acorde a la
problemética concreta de las naciones indigenaseanas.

52 Referencia a Arauco Chihuailaf, por Elicura Claittef, Recado confidencial a los chilendasOM,

Santiago, 1999, p. 49.

En el presente, la Asamblea Mapuche de Izquierdada en 2001, y formada por militantes
comunistas e independientes de izquierda, apoylacha por espacios de autonomia para el pueblo
mapuche.

Héctor Diaz Polanco, “El quinto centenario degdasblos indios”. EnCasa de Las Américagllio-
septiembre 1992, N° 189, p. 55. El mismo, en “laaiteindigenista y la integracion”, en: H. Diaz-
Polancoeet al., Indigenismo, modernizacién y marginalidada revisién criticaCentro de
Investigacién para la Integracion Social, Méxic@81, pp. 43-44.
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LOS MOVIMIENTOS INDIGENAS AMERICANOS EN LOS ANOS 19 70-1992

El discurso y las acciones por la autonomia dgleblos indigenas aparece como
una respuesta de superacion del indigenismo, geties fuerza en la década de 1970.

En el caso del pueblo mapuche, es al menos destd yl@n toda la década de
1980, cuando comenz6 a retomar fuerza el plantedmnigutonomista, especialmente a
partir del intercambio entre pueblos originariosie gse dio en el contexto del exilio
mapuche posterior al golpe de 1973, pero tambiéroqaroducto de una reflexién dada al
interior de sectores activos de la organica mapteht® de comunidades como de los
espacios urbanos. Fue muy importante el contactmtas culturas originarias, dado en el
extranjero, pero no podria entenderse la aceptat@dos planteamientos autonomistas de
otros pueblos, si la idea-fuerza o concepcion autista no hubiese estado latente en el
corazon y en el pensamiento del pueblo mapuche.

Fue en 1978 cuando se abrié un importante debatéeabr del pueblo mapuche, a
partir de los anuncios de que la dictadura prepauala ‘ley indigena’ que buscaba liquidar
a las comunidades mapuche. La dictacion del Deteyd2.568 en 1979, llevé al pueblo
mapuche a su redinamizacién, de lo que resultduenédbmedida la puesta en el debate del
derecho a la autonomia y autodetermination

Consuelo Sanchez, que estudia el caso de la encaagdal autonomismo en
México, nos refiere que a comienzos del siglo Xdhd “reclamos de autonomia indigena”
y pone de relieve la decision de la élite politiceexicana, de rechazar cualquier
reconocimiento y acallar cualquier reclamo de anl@ayno indigena. Esta negativa explica
la persistencia del conflicto étnico-nacional ylimensién que ha adquirido en los ultimos
afos, particularmente con la emergencia de laitG@bekozapatista. La autora refiere, “la
respuesta de los pueblos indios comienza a maam$esiconsistentemente en los afios
setenta®®. Las respuestas del estado mexicano, a lo larysige XX, fueron muy
similares a las que aplicé el estado chileno. Lobiggnos mexicanos definieron al
‘problema indigena’ como una cuestion de margiadljdnas adelante, habiendo cooptado
al etnicismo, trataron de desviar las luchas imtigedesde el clasismo al etniciSmo

A nivel continental, después del auge de los pdanientos marxistas que
vinculaban la problematica indigena a la explotaadé clase, vino un cuestionamiento a
éstos. Primero se realizé la reunion de jovene®adlogos, conocida como Reunion de
Barbados, a principios de 1971. En ella fueronicadlos el indigenismo de estado, el

» En respuesta a los anuncios de la dictadura9e®, para dar cobertura al accionar reivindicatieo

las comunidades mapuche, fue creado el “CentraulilMapuche de Chile”, al alero de la
Fundacion Instituto Indigena, del Obispado de TemBor objeciones del Ministerio de Economia,
el nombre fue cambiado a “Asociacion Gremial Cen€alturales”, y ante nuevas objeciones (u
hostilizaciones legalistas), los dirigentes acarddlamar a la organizacién, “Asociacion Gremial de
Pequefios Agricultores y Artesanos Ad-Mapu”, mogjae fue aceptada por el Ministerio en
septiembre de 1981, de acuerdo al Decreto-Ley 2H&%onalidad Juridica N° 633. \Fuwerrquén

N° 1, p. 8.

Consuelo Sanchetos pueblos indigenas del indigenismo a la autoaor8iglo XXI, México,
1999, p. 15.

57 Ibid., 94-101passim

56
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asimilacionismo, el misionerismo y las posturasistas. La segunda reunion de Barbados
tuvo lugar en 1977,

En Port Alberni, Canada, fue organizado en octder&975 el Consejo Mundial de
Pueblos Indigenas. Cinco afos después, en Ollanthgt cerca de Cusco, Peru, del 27 de
febrero al 3 de marzo de 1980, se celebr6 el Pri@oagreso de los Movimientos Indios de
América del Sur, convocado por el CMPI y desde razée se cred, como filial del mismo,
el Consejo Indigena Sudamericano, CISA, con sederea. En esta reunion debatieron
los ‘indianistas’ (dirigidos por el MITKA de Boliai y apoyados por representantes de
Pert, Ecuador, Argentina y Colombia) y ‘marxistggue incluian representantes de
Venezuela, Brasil y Chile), prevaleciendo la pastde los primeros. En todo caso, se
acordo que cuando el pueblo indigena es mayorieualguier pais, su finalidad sera la
toma del poder politico, y cuando es minoria, podcfuar a la cabeza de sectores
populares, pero sin comprometer su autonomia gmliti su identidad étnico-cultutl
Esta propuesta habria tenido su origen en repeegestmapuche como Melillan Painemal.
La ONU dio al CMPI la categoria de organismo catingul

Tras las celebradd3eclaraciones de Barbados | y, Be desarroll6 una corriente
gue desvincula la problemética indigena de la mresle clase y crea una ruptura
epistemoldgica, y filosofica al mas alto nivel,rentl pensamientimdio y el pensamiento y
el sistema occidental. Surge &tnicismo cuyos planteamientos “tuvieron como efecto
desvincular la lucha de los grupos indigenas delémsas sectores explotados y oprimidos
de la sociedad no india, y desalentar la posildlide construir un proyecto politico
conjunto (entre indios y no indios). Como consecignesto condujo al aislamiento
politico de los indigenaS”. Consuelo Sanchez reconoce un merito a esta mterrigue fue
romper con el etnocentrismo del Estado, pero gndatica, “la mayoria de los idedlogos
del etnicismo (indios y no indios) se incorporaemas instituciones del Estado, y éste
adopto el discurso etnicista, aceptando de mamtéaiaa la existencia de la diversidad
sociocultural de la nacién, pero en la practicaiood con sus acciones integracionistas”
y el propio Estado adoptd la tactica de desvian@limiento indigena hacia el etnicistfio

En 1977 tuvo lugar en Barbados el segundo encudatinoamericano de
organizaciones indigenas, denominado “Movimient®d.itberacion Indigena en América
Latina”, mejor conocido como Reunion de Barbado4.dl organizacion del evento contd

Los documentos relativos a este encuentro fuasublicados enindianidad y descolonizacién en

América Latina Ed. Nueva Imagen, México, 1979.

59 Ibid., 61.

€0 Séanchez, op. cit., pp. 93-94.

61 Ibid., 94. En el caso de Chile, la situacion esmejante. Tras el ascenso de los planteamientos
indianistas con fuerte contenido antioccidentalpvia creacién de la institucionalidad indigenista
democracia, a partir de 1990, y muchos dirigentesdgron en el vientre del ‘leviatan’ estatal.
Algunas instituciones no gubernamentales (y nogerts), de la década de 1980, tras manejar un
lenguaje proautonomista, pasaron a colaborar cprogecto integracionista de los 90. Asimismo el
Estado ha promovido el culturalismo, que desvimaimiento indigena (y en especial al pueblo
mapuche) de las reivindicaciones territoriales ysdducha por transformaciones estructurales, en
pro de la préactica ‘folkl6rica’ de algunas parteitiades culturales.

62 Ibid., 101.
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con el apoyo econémico del Consejo Ecuménico déglasia$®. Encuentros como éste
tuvieron pronta influencia entre los indigenas desies fuera de Chile. Uno de los
participantes en dicha reunion fue Vicente Mariqueno de los primeros en dedicar
escritos a la recomposicion de la postura del puelhpuche frente al desafio de la
desaparicion de la comunidad ante la embestidaimachet y en tomar distancia del
partidismowingka En su ensayo “El pueblo mapuct{eios muestra su propia visién, frente
a un proceso ascendente de movilizaciones.

Otros eventos importantes para los movimientosgamids fueron la Conferencia
Internacional de Organizaciones no Gubernamentstdse la discriminacion de los
pueblos indigenas en las Américas, en GinebraaSdé 20 al 23 de septiembre de 1977,
donde se adoptaron importantes acuerdos en pratedeilas naciones o grupos indigenas,
y la Reunion de Expertos sobre Etnodesarrollo gatiio en América Latina”, en San José
de Costa Rica en diciembre de 1981, la cual enf@idDeclaracion San José sobre
etnodesarrollo y etnocidio en América Latina”, g@oeno otras de la época, resaltan el valor
de la tierra y del espacio territorial para loslkpas indigenas, que son sujetos titulares de
derechos colectivos e individuales: “9. El respetas formas de autonomia requeridas por
estos pueblos es la condicién imprescindible parargizar y realizar estos derect8s”

El Grupo de Trabajo sobre Poblaciones Indigenda @NU fue fundado en 1982.
El mismo afio, la Nicaragua sandinista fue el priestado-nacion que se convirtio, por una
reforma constitucional, en un Estado multinacignaluriétnico. Al mismo tiempo, en la
Iglesia Catolica hay una toma de conciencia aceeck necesidad del reconocimiento de
derechos —materiales y espirituales- a los pueibldigenas. Frente a la critica que en
Barbados | se formul6 a los misioneros, un grupoédms se reunié en Asuncion,
Paraguay, emitiendo el “Documento de Asuncién”,atéocritica de las Iglesi¥s La
Conferencia de los Obispos reunida en Puebla, @8, 1@ma a reconocer en los indigenas
y pobres del continente, el rostro de Cristo snfeeEn su primera visita al Brasil, el Papa
Juan Pablo II, dialogando con un dirigente indi§endijo en Manaus el 1° de julio de
1980: “Vosotros sois pueblos, sois naciofiesEl Papa, en su encuentro con los
campesinos e indigenas de Chile, en Temuco en k#8@xhort6 a defender su cultiita

&3 Henri FavreEl indigenismoFCE, México, 1999. El autor (de ideologia libgmdne de relieve el

apoyo de las Iglesias al movimiento indigena eprdivs paises de América.

En el librolndianidad y descolonizacion en América Latied. Nueva Imagen, México, 1979.
Declaracion de San José. En: Guillermo Bonfil,ékica Latina: etnodesarrollo y etnocidio.
ediciones Flacso, San José, Costa Rica, 1982 3pp7 2Ver id., pp. 59-60. No hubo representantes
de Chile en la ocasién. Un extracto fue publicadélgerrquénN° 1, pp. 11-12.

g6 Ver Anuario Indigenistavol. XXXII, 1972.

67 Marcal de Souza, del pueblo Tupd'i, posteriormasesinado el 25 de noviembre de 1983.

&8 Benjamin Forcano, “Entrevista a Pedro Casaldalifa: Exodq revista del Centro Evangelio y
Liberacion, Madrid, septiembre de 1990, p. 20. Esfarencia la volvié a citar el mismo Pedro
Casaldaliga (Obispo de Sao Féliz do Araguaia, Maimsso, Brasil), en “;,Cémo vive la Iglesia el
indigenismo?, colaboracion a la revidfanos Unidas. Campafia Contra el Hambhadrid, N°
102, octubre-diciembre de 1991, p. 18. El Unicoudwento en Internet que remite a esta poco
conocida cita del Papa Juan Pablo Il, es una estacde Pedro Tierra (Hamilton Pererira) a D.
Pedro Casalgaliga el 30 de agosto de 1994. En: d€and Perseu Abramo. Teoria e debate.
http://www2.fpa.org.br/portal/modules/news/artiplep?storyid=1262
http://www.iglesia.cl/especiales/pueblosoriginafdiscurso.html
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Del 2 al 6 de octubre de 1989, se celebro el X @swlindigenista Interamericano
en San Martin de los Andes, Neuquén, ArgentinasiEacta final (y se trata de uno de los
eventos indigenistas integracionistas por excedgnse recomienda a los estados miembros
gue “se adopten como objetivos fundamentales d@ddticas nacionales, principios de
autodeterminacion o autogestiéon de los pueblo®#idi Segin Consuelo Sanchez, en la
comunidad internacional hay cada vez mas compnend® que los pueblos indios
requieren de autonomia para que puedan asumirelasiahes y el control sobre sus
propios asuntos. Sin embargo, todavia no parecerhabna claridad sobre lo que se
entiende poautonomiay concluye en que hay confusion entre términosacantonomia,
autodeterminacion, autogestion y autogobiernopsridros internacionales, e incluso entre
especialistas y académiébs

Al mismo tiempo, en octubre de 1989 en Bogota ezalda la campafa “500 afios
de Resistencia Indigena y Popular”, por organizeesocampesinas e indigenas de 17
paises de la regién, que convocan al Primer Encué&dntinental de Pueblos Indios, a
celebrarse en Quito en 1990.

El 27 de junio de 1989 la Organizacion Internaciale Trabajo, OIT, aprobo un
nuevo Convenio sobre pueblos indigenas y tribaldd; 169, que reemplazé al N° 107, de
1957. El nuevo convenio fue aprobado en primerrlpga Noruega; seria México el primer
pais de América en ratificarlo, el 5 de septiemiee1990. El alzamiento indigena de
Ecuador, en mayo de 1990, encabezado por la Coafade de Nacionalidades Indigenas
del Ecuador (CONAIE), revel6 el potencial movilipadle los pueblos originarios. Del 17
al 21 de julio de 1990, se realizé en Quito, EcuadlbEncuentro Continental 500 afios de
Resistencia India, con mas de 200 delegados dend@ones indigenas, organizaciones
internacionales y organizaciones fraternas. Erestadhcion final, de 21 de julio, queda de
manifiesto el cambio cualitativo de las reivindicaes indigenas: “La lucha de nuestros
pueblos ha adquirido una nueva cualidad en losa#titiempos. Esta lucha es cada vez
menos aislada y mas organizada. Ahora estamosnpdgria conscientes de que nuestra
liberacion definitiva solo puede expresarse comaen@l ejercicio de nuestra
autodeterminacion. Nuestra unidad se basa en estechb fundamental. Nuestra
autodeterminacion no es una simple declaraciom.a®ogobierno indio y sin control de
nuestros territorios, no puede existir autonomiBlo. son suficientes las politicas parciales
de tipo integracionista, etnodesarrollista y otg@scticas aplicadas por los entes
gubernamentales...”. Entre los acuerdos, el segumitesponde a “Ratificar nuestro
indeclinable proyecto politico de autodeterminagydtonquista de nuestra autonomia, en
el marco de los estados nacionales, bajo un nuedenopopular, respetando la
denominacién con que cada pueblo determine a &a lpproyecto™.

Del 7 al 12 de octubre de 1991, en Quetzaltena@gatemala, tuvo lugar el Il
Encuentro Continental 500 afios de Resistencia,ligigra y Popular. Como su nombre lo
indica, fue ampliada la base social con organiresafrodescendientes y de las clases y
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71
72

Anuario Indigenistavol. XLIX, México, Instituto Indigenista Interamieano, 1989, p. 33.
Consuelo Sanchez, op. cit., p. 169.

Declaracion final del Encuentro Continental 54 de Resistencia India, Quito, 21 de julio de
1990. En:Pastoral PopulamN°® 203, Santiago de Chile, octubre de 1990, pi3534
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estratos populares, caracterizados e identificados mestizos. Su principal organizador

fue la Coordinadora Maya Majawil Q’ij Nuevo Amanec¥a se usaba el nombre de Abya

Yala (“Tierra en Plena Madurez”, en lengua kundppado para resignificar el continente.

En su convocatoria se expresa: “Nuestras propuestason alternativas vacias, todos

sabemos qué queremos, qué es necesario paralbgyertonomias indias y una verdadera
independencia de nuestros pueblos”.

EL AUTONOMISMO EN EL DEBATE MAPUCHE ENTRE 1978 Y 19 92

La demanda de reconocimiento constitucional a magenas del pais, aparece
tempranamente en las Resoluciones del encuentraamapealizado en Santiago el 12 de
octubre de 1978: “9. Que los indigenas deben estluidos en la Carta Fundamental de la
Republica”. Diez afios después (y a pocos dias del triunfoNdeken el plebiscito de
1988), la Coordinadora de Residentes Aymara y Mapule la Region Metropolitana, en
declaracion de 12 de octubre de dicho afio, luegoatefestarse contra la celebracion del
V Centenario y denunciar las politicas etnocidaslaledictadura, propuso: “Que se
reconozca que en este pais hay pueblos o nacioiesanas anteriores a la presente
nacion y de la cual son culturalmente diferentase @ partir de lo anterior, en una nueva
constitucién politica seamos reconocidos como sl

Entrevistado Melillan Painemal, dirigente de losntt@s Culturales Mapuche y
Vicepresidente del Consejo Mundial de Pueblos kg, en 1982, expresdHaerrquén
“Esta organizacion (los Centros Culturales Mapudhdlemos querido corregida en base a
los errores cometidos en el pasado. Y asi, apraweich las experiencias de ayer y
mediante una conduccion adecuada, el Pueblo Mappakda lograr alguna vez su
autonomia y autogestion... todos trabajan en taroa solo objetivo: constituir las bases
para un accionar autbnomo, autogestionado, aprehaliea valorar nuestra propia
capacidad, mediante la presencia activa en lasvaréas actividades como: Educacion,
actividad Agraria, Salud, Cultura, Folclore, et®teguntado si no significa esto un riesgo
de aislacionismo, responde “No. El proceso, trasolgetivos sefialados es largo, algunos
guedaran en el camino. Nosotros no somos racisegsitamos aliados, no queremos
aislarnos. Los hermanos huincas nos acusan a geceparatistas, racistas. No. Queremos
solamente sefialar que somos una realidad con edsticas especificas dentro del
contexto de la sociedad: lengua, valores culturatégsincrasia. Queremos conducirnos
solos, expresar nosotros mismos nuestras aspiegceiravés de nuestra organizacion. No
significa esto que rechazamos las alianzas, pmretario, necesitamos de ell&s”

Més adelante, el entrevistado es mas explicito: affdo conquistemos la
normalidad democréatica e institucional en el pa&glamaremos nuestros derechos

& Resoluciones del Encuentro Mapuche realizado amtiggo el 12 de octubre de 1978. SEUL

(Servicios de Estudiantes Latinoamericanos), afioNY 85-87, Bruselas, diciembre de 1978.
Transcrito por Rodriguez, op. cit.,, pp. 591-593mb&n se manifiesta el encuentro por la no
division de las comunidades, restitucion de tersemsurpados, educacién bilinglie y otros
beneficios.

Declaracion publica. ENltram Afio 1V, N° 4, octubre de 1988, pp. 2-3.

Huerrquén N° 1, Paris, julio de 1982, pp. 2-3.
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fundamentales garantizados en la nueva constitu@éndecir nuestra existencia como
pueblo con identidad propia en el contexto de t@esiad chilena. Y en las regiones con
importante poblacién mapuche, las autoridades defmitivas deberan ser mapuch@s”
Estos planteamientos son en la realidad autonasmistaitienen los mismos elementos que
el autonomismo de los '90, y a veces con mayocadidiad, ya que hoy son muy pocos los
dirigentes que proponen una nueva constitucion orektitucion de los derechos
conculcados por el Decreto-Ley 2.568 de 1979.

Painemal planteaba lo siguiente, contradiciendo ‘gldigenismo’, el
‘asistencialismo’, lo que hoy se manifiesta en@NGismo’: “Lamentablemente durante
afios ha habido cualquier cantidad de institucianesse han asignado la tarea de hablar
por los mapuches, de pedir o programar por elles.dgradecemos, pero ahora queremos
hablar por nosotros mismos. Necesitamos que nosniger conducirnos solos.
Necesitamos, si, la colaboracion de aquellos quegtamente quieran ayudarnos en torno
a programas concretos. Lo que no necesitamos esiputaion, direccién ni
paternalismo®”. Estos planteamientos caben perfectamente deetrta ¢oncepcion de
autonomia del propio José Mariméan, cuando éste ‘icestado debe reconocer el derecho
a sus habitantes a determinar qué desarrollo auifére

Consultado Painemal sobre qué importancia atrilauila presencia activa de
mapuches en encuentros indigenas internacionabeso dos del Cuscdd, Canberra y
Ginebra, respondid: “Han sido encuentros histori€ms ejemplo, en el Cuzco por primera
vez los indigenas de toda Sudamérica y parte ded@emérica se reunieron a discutir sus
problemas y que son mas o menos los mismos. Lamdisacion, el despojo, ha sido casi
igual en todas partes. En cuanto a nuestro Puelalputhe, ya existe la presencia de
nuestras opiniones en las organizaciones indigetas Latinoamérica. Nuestros
planteamientos se discuten, nuestra lucha se cohlmros sostenido que en los paises
donde somos minoria debemos luchar por una autendminuestras organizaciones y
accion, y que nuestra lucha esta junto a los ogamy humillados, junto a todos aquellos
que sufren y luchan contra un enemigo comun. Estdhas aceptado a pesar de las
diferencias, puesto que algunos movimientos noreui@lianzas. Nosotros decimos que
cada cual actia y programa de acuerdo a su reRlidéeimos contribuido a la formacién
del Consejo Indio Sudamericano y en Australia paigion democrética de los delegados
se los entreg0 un cargo ejecutivo en el Consejodidlide Pueblos Indigenas. Es un honor,
un reconocimiento a nuestra lucha, pero tambiénemoame responsabilidad para nuestro

pueblo®™.

6 Ibid, pp. 4-5.

L Huerrquén N° 1, p. 5.

8 José A. MarimanEl protagonismo politico del nuevo director de CQ@NA Denver, U.S.,
noviembre del 2002. Publicado EhGong Temuco, 27 de noviembre de 2002.

& Ollantaytambo, 1980.

8 Melillan Painemal y la mayoria de los mapuchdosnencuentros internacionales de los afios 70 y
80, veian las luchas mapuche unidas al procesdihel@cion a realizarse junto a los aliados
populares, a diferencia de las posturas ‘indiasiigfae plantearon un purismo etnicista y desligaron
a los pueblos indigenas de los pueblos criollogygtimos. Sin embargo, los mapuche no impusieron
una linea determinada, dejando a cada pueblo larogde actuar de acuerdo a su realidad.

81 Huerrquén N° 1, pp. 5-6.
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El proceso de transformacion de las demandas imaégen América Latina,
entonces, no sélo influyd en la dindmica de losbfmgeindigenas en Chile, sino que el
mismo pueblo mapuche fue un factor de activacidm®vimiento a escala continental,
por medio de representantes, como Painemal, quaiesin una gran responsabilidad.
Debe evitarse la vision reduccionista, de creerlgsienapuche por lo general obedecen a
influencias externas. La realidad demuestra queelasiones son reciprocas.

El Comité Exterior Mapuche desarroll6 rapidamente nuevo pensamiento
autonomista, reivindicando que éste se hallabaig@itplen la lucha que el pueblo mapuche
habia sostenido desde la lucha frente aligka y los Wingka Se publicaron diversos
articulos de autores mapuche en la ReWstarrquén del Comité Exterior Mapuche, entre
1979 y 198%. Estos materiales circularon por escrito en Chitse a las restricciones bajo el
régimen de dictadura. Los términamstonomia, autonomismee fueron abriendo paso cada
vez con mas fuerza.

Los planteamientos autonomistas fueron desarralado la Organizacion Ad Mapu,

la que entre las resoluciones de su tercera jonmacianal, de enero de 1983, acordé definir
“un proyecto alternativo para el pueblo mapuchedpjriando “una nueva sociedad, justa y
democratica, en donde nuestro pueblo participeigueidad de derechos frente a los otros
sectores sociales del pais”, buscando “el desawyghrogreso de la sociedad participando de
la unién férrea de los campesinos y obreros detmaueatria”, y luchando por la conquista de
“la autonomia y autodeterminacion de nuestro pu@bi@uanto a que debemos ser gestores y
protagonistas de nuestro propio desarréflo”

El espiritu autonomista de algunas organizaciocesjo Ad Mapu, tenia una
contradiccion: el accionar de algunas de éstasiamlgba la autonomia necesaria, respecto de
las directrices e intereses de los partidos potitredominantes. Ya en octubre de 1986, Ad
Mapu estaba en crisis por ello. Frente a estacgitogel Comité Exterior Mapuche Europa, en
octubre de 1986, emiti6 una declaracion llamant#oumidad mas alla de los partidismos y a
la autonomia respecto de éstos: “Creemos que &HRAD debe darse en torno a algunos
principios fundamentales como los siguientes: a) ALWGTONOMIA de nuestra accion
organica y de nuestra participacion en una societiadocratica. b) La IDENTIDAD
CULTURAL, entendida como el respeto de nuestrautaithistoria, lengua, tradiciones. Y
gue significa, por otra parte, el derecho a padicen una democracia sobre la base de esa
realidad que nos es propia. c) El derecho a la REERomo fuente de produccion, pero a la
vez como espacio de nuestra cultéfta”

Los dirigentes veian la autonomia posible soladirpdel establecimiento de un
régimen democratico en Chile y a la vez como elltado de un crecimiento como pueblo.
El Comité Exterior en 1986 veia posible, en el fotdemocratico, “un espacio de accion
creadora a partir de nuestra realidad especifita’autonomia era a la vez orgéanica

82 Se debe analizar el trabajo de José Cayupi, ‘dside las sociedades mapuches a través del tieEmpo”.

Pel6ém 1985, pp. 6-10.

Ad Mapu, Resoluciones de la Tercera Jornada Nakicenero de 1983, en Foerstéartin
Painemal.. pp. 118 y 119, nota 16.

Comité Exterior Mapuche EurofRor la unidad del pueblo mapuch@ctubre, 1986. Mimeografiado, 3
pags. Archivo del Centro Mapuche de Estudio y Atci6
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(independencia de los partidos internacionalesialas) y era la forma especifica de
“nuestra participacion en una sociedad democraties’decir la autonomia como pueblo
inserto en una sociedad democréatica. En el mismtideeveia Melillan Painemal la
construcciéon autonémica mapuche: como camino, quie plel quehacer autogestionario
de las comunidades: “Este esfuerzo colectivo hhdhadquirir confianza a los mapuches en
su capacidad autogestionaria. Y ven que la accéradorganizacion no es puramente
econdmica, sino que se busca un fortalecimieni@nirg con perspectivas futur&s”

Se debe tener en cuenta que la palabtanomiatiene un segundo significado, que
es muy importante en el movimiento surgido desdmgladizacion de la crisis de la cultura
mapuche, iniciada en 1979 bajo la dictadura: ga wal términoautonomia entendido
como libertad frente a los partidos politicos yamigmos oficiales. Asi, eHuerrquén
organo del Comité Exterior Mapuche, se mencionasadentros Culturales Mapuches,
como “organizaciones auténom&s’ya que lo eran en un principio, como estructu@s
partidarias. Y la crisis de Ad-Mapu, precisamemntzvimo del fin de la autonomia inicial y
de la subordinaciéon a los partidos chilenos, a sz dependientes cada vez mas de
ordenamientos inter- o trans-nacionales.

En Santiago, el 4 de diciembre de 1988, reunidpgsesentantes de los pueblos
aymara, mapuche y rapanui, emitieron una declaracdnjunta en que se expresa,
“manifestamos nuestra voluntad de luchar incangade por la autonomia y la
autodeterminacion de los pueblos que representacmysp un derecho inalienable y
connatural®’. En Temuco, el 9 del mismo mes, la Asociacién dlaali Nehuen Mapu
(vinculada al Partido Democrata Cristiano), al amar a su Il Congreso Nacional,
manifestaba: “queremos ser reconocidos constitatimente como pueblo y a partir de alli
se dicten normas especiales que nos favorezcaney pgdamos conseguir nuestra
autonomia y pasar de espectadores a actores; d& abjsujeto y de dependiente a
protagonista de nuestro propio destino... Por etbRu Mapuche deben hablar los
mapuches, sus dirigentes y sus organizacionesates&® no necesitamos voceros que no
seamos nosotros mismos, nadie por mucha reprasefgdtreligiosa, social o de derechos
humanos pueden arrogarse, paternalistamente, $a clunuestro pueblo: sus propuestas,
sus sufrimientos y sus esperanZas”

En 1989 hubo un intento de construir un partidogexa, algo similar al PAMACHI
de 1971: un grupo de mapuche, aymara y rapanuiaformel Partido por la Tierra y la
Identidad, presidido por Aroldo Cayun, el cual lalscformar parte de la Concertacion pero
con independencia respecto de todos los demasigsaxthilenos. No esta suficientemente
analizado el porgué la iniciativa no sigui6 mas ale las elecciones de 1989 (en que

8 Entrevista en Huerrquen N° 1, p. 4. La antitdsita autogestion la llegaran a constituir,

especialmente a partir de la creacion de la CBRRTONADI y el Programa Origenes, el
clientelismo y el asistencialismo, que a vecesee®mhinado “ONGismo”.

Huerrquén N° 2, p. 2.

Encuentro por los Derechos y Demandas de losl®uglymara — Mapuche — Rapanui. Declaracion
conjunta”. En:Nutram Afio IV, N° 4, octubre de 1988, p. 6.

Convocatoria al Il Congreso Nacional de la Ascidia Mapuche Nehuen Mapu. Bxiitram Afio

IV, N° 4, octubre de 1988, pp. 4-5. Firmaban Mafidapi Currin, Presidente, y Victor Hugo
Painemal Arriagada, Secretario.
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candidatos del PTI tuvieron una infima votaciordestritos de la IX Regién) y la mayoria de
sus integrantes fueron cooptados por partidosnds|epasando a integrar su clientela. El PTI
era apoyado inicialmente por algunos ex-militadesengafiados de partidos chilenos y pudo
ser una iniciativa en favor de abrir paso a lapyestas del autonomismo.

Entre octubre y diciembre de 1989 se prepar6 aeAto de Nueva Imperial, por el
cual el candidato Patricio Aylwin se comprometiaimpulsar el reconocimiento
constitucional de los pueblos originarios de Clile.el verano de 1990, meses finales de la
dictadura, las “Comunidades Mapuche en Conflictevdron adelante propuestas de
accion autonémica. Serian la base Aelkii Wallmapu NgulamConsejo de Todas las
Tierras. Por el mismo tiempo, se daba inicio a ebate intelectual sobre la autonomia en
medios indigenas urbanos, como el Centro Liwen emuto y la revista Feley Kam
Felelay, de Santia§o

El Centro Ecuménico Diego de Medellin organizéSamtiago, los dias 27 a 29 de
marzo de 1990, el Seminario Utopia Indigena, Calmmo y Evangelizacion. En este
encuentro entre intelectuales indigenas y no imdigietedlogos y pastoralistas, hubo
planteamientos en favor de la autonomia, por mtautores indigenas. Sofia Painequeo
expuso la labor de la organizacion Folil Che Aflagee mapuche residentes en Santiago,
gue “Nuestra organizacion hoy, lucha por la autdaogn autogestion; para lograr esto
consideramos que en primer lugar debe haber ueidtae los mapuche organizados o no e
indigenas en general ... y permanente comunicam@giproca entre indigenas y no
indigenas... Somos una de las organizaciones e Ipor la autonomia del pueblo
mapuche, la que debe ser reconocida constituci@mddnpara que el proceso de desarrollo
sea apoyado por el Estado en le sentido de reiibute la usurpacion y enajenacion de
nuestras tierras ... Hasta lograr el reconocimieietgue somos un pueblo diferente, hasta
conseguir la plenitud humana con otros pueblovositie la tierra, hasta lograr un mundo
redimido y superado, hasta entonces lucharethof€h el mismo evento, el aymara
Cornelio Chipana se manifesté partidario del indiao en critica del indigenismo y de la
opresion de los estados nacionales, asimismo esloongepciones cosmicas, la
‘multilinealidad’, la unidad en la diversidad, laciprocidad (que le permite no optar por
una posicion politica y asi lograr “el equilibricomdmico”), el ecumenismo religioso y un
gobierno supramundial que permita la diversidad ay igualdad; no menciona la
autonomf{&",

En el seminario de 1990, José Mariman Quemenador(ees en el Centro Liwen,
Temuco) se pronuncia por un “Estatuto de Autonoragaonal para la region en que se

89 Fernando Kilaleo, “Indigenismo, indianidad, deskismo y autonomia: el pensamiento politico del

pueblo mapuche en los Ultimos 20 afios”. Berechos, Autonomia, Pensamiento Politico Mapuche
Publicacién de la Comisién Juridica Indigena WamaMapocho, Wajmapuce, 2003.

Sofia Painequeo, “Folil Che Aflaiai: mapuche desites en Santiago”. Emppicos '90 Cuadernos
de Estudio Centro Ecuménico Diego de Medellin, Nsctubre de 1990, p. 154.

Cornelio Chipana, “La utopia y el pueblo aymaxi, Topicos '90 Cuadernos de Estudio Centro
Ecuménico Diego de Medellin, N° 1, octubre de 1990157-159.
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concentra la poblacién mapucfe”En su particular estilo, fustiga a todas las ey
indigenas’ que trataron de “facilitar la asimilacidy a todas las organizaciones mapuche,
por su dependencia de partidos politicos chile@ogica al Partido de la Tierra y de la
Identidad (PTI) porque “su reivindicacién del ingiemo constituye un retroceso. Esto no
tal sélo por lo confuso de tal ideologia, const@ugbbre al base de mistificaciones y
discursos estereotipados, sino sobre todo porgtrayvés de esto, el PTI se define como
partido indio, y no como partido mapuche”’En su discurso reivindica la autonomia
territorial politica, sobre una region, en un pgepolitico no dirigido contra la poblacién
chilena, sin embargo debe devolver tierras expatiaal partir de la conquista chilena, no
reducirse a “una autonomia regional” sin que laasibn de dominacion y colonizacién del
pueblo mapuche sea resuelta. Tampoco se limitadartecratizacion del Estado, sino es
un medio para que el pueblo acumule fuéfzdsa propuesta de Mariman constituia un
avance respecto de posturas como la de Montupal,nggaban al pueblo mapuche toda
forma de autonomia regional. Pero si Montupil reaba en 1981 las posiciones
autonomistas, es porque éstas para entonces yanhaioio planteadas. La coyuntura
nacional e internacional de 1981 a 1990 sin dudarézio esta emergencia de posiciones
autonomistas, hubo un agotamiento de la estrategegracionista’ subordinada a los
partidos no indigenas. También debe considerarseagtores como Montupil y otros no
habrian podido expresarse publicamente en dictaguevor de la autonomia, como si
pudo Mariman en el seminario celebrado en la dagitd 995°.

La revistaNlUtramdedicé un nimero de 1990 al tema de la autonorafauahe. La
Presentacion, redactada posiblemente por su diré&ddf Foerster, sefiala: “La autonomia
es posiblemente el concepto mas radical que utjlizan la Ultima década, las
organizaciones indigenas de Chile y América Latisua pensar sus proyectos futuros. Para
los sectores no indigenas, esta nueva realidadnegerdadero escandalo. Les resulta
impensable que los ‘indios’ de América, despuégideo siglos de dominacion, puedan
formular proyectos que ‘rompen’ la logica de latéigracion’ y de la ‘asimilacion’ a los
patrones culturales de los estados nacionalegrdsentador critica ciertos planteamientos
wingka que atribuyen la creacion de simbolos como unaddra o pasaporte a la
“agitacion de la extrema izquierda” y que “no cependen al pensamiento del pueblo
mapuche”; segun él, “evidencian no solo un desdaniento de las realidades que viven
nuestros pueblos indigenas, sino también un radst@ote y la discriminacion de que esos
pueblos son objeto”. El autor sefiala que “el puebépuche ha luchado a lo largo de su
historia por mantener diversos espacios de autaow@nto en la esfera de lo cultural,
como en la de lo econémico-social” y que la sodeddlena “ha intentado suplirles esos

92 José Mariman Quemenado, “Cuestion mapuche, dealizacion del Estado y autonomia regional”.

En: Topicos '90 Cuadernos de Estudio Centro Ecuménico Diego ddeMe, N° 1, octubre de

1990, p. 138.

Ibid., pp. 143-145. Mariman cita una obra eurageda disciplina de las ciencias politicas, del198

luego, ejerce un reconocimiento de la influencidadeolitica europea de la década de los 80: Pierre

Maugué Contra el Estado-nacidrEdiciones De la Torre, Madrid, 1981.

o Ibid., pp. 137-150.

% Se debe recordar que diversas actividades deCéwdgros Culturales Mapuche y de Ad Mapu,
realizadas o proyectadas en Santiago, fueron izasi#s o reprimidas por las Fuerzas Armadas. Luis
Vitale (Medio milenio de discriminacion al pueblo mapucBantiago, 2000, p. 80) cita la disolucion
de una asamblea que en 1979 se debia realizarndiagdaentre delegados de las comunidades y
trabajadores urbanos.
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espacios y desfigurarles su identidad en los péiegde lo folclérico. El conflicto
permanece y se hace manifiesto cuando los mapwtigsn al Estado y a la sociedad
chilena un reconocimiento de su alteridad comoriddd”. Para Foerster, el problema
mayor es “el de la relacidbn entre la autonomia déviy realizada en y entre las
comunidades, por una parte, y la autonomia penspdarealizar, tal como la formulan los
dirigentes, por otra part®’ En otras palabras, el problema era cémo transform
cualitativamente el ejercicio de autonomia (ent@mdicomo autogobierno en las
comunidades, autonomia respecto del partidisvimggka en las organizaciones y como
autogestion en las unidades productivas indigemais)yna utopia o proyecto politico a
nivel territorial. De esta referencia, podemos tatas que los planteamientos de autonomia
en Chile y América habian sido formulados “en Emd década”, es decir en la de 1981 a
1990, a contrapelo de la ldgica integradora y dagiunista de los estados nacionales, y
correspondian a las realidades de los pueblos endéy sin ser elementos ajenos al
pensamiento indigena. Se reconoce, entonces, &eegia de una autonomia vivida
histéricamente, y una autonomia pensada y pozegali

Cuando la intelectualidad chilena en 1990 dabaacspa los planteamientos
autonomistas mapuche, acaso creia posible unasteecrion o refundacion del Estado-
nacién sobre una base pluralista. La coyuntura ernifiria sino una mantencion del
autoritarismo, bajo una forma de democracia a la ga apellidé como ‘vigilada’,
continuista o transicional. El gobierno creé la @ym Especial de Pueblos Indigenas
(CEPI) y abrié un proceso de participacion paractt una ley indigena, sin alcanzar el
grado de protagonismo que tuvieron los mapuche &r0 y 1972 al preparar y debatir la
ley 17.729. En el contexto del debate nacionatermacional acerca del Quinto Centenario
y de fuertes conflictos impulsados por comunidadapuche vy liderados, entre otros, por
Oel Consejo de Todas las Tierras, la CEPI fue pamo® su ley y convirtiendo a muchos
de los lideres que apoyaban hasta entonces algdio ge autonomia (incluidos muchos
dirigentes del PTI, autodisuelto a poco andar el BH990) en funcionarios o clientes de la
burocracia estatdl Los resultados del censo de 1992 constituyer@nsampresa, por el
alto porcentaje de indigenas, especialmente maplielgando a identificarse con este
pueblo el 10% de la poblacion de la Region Metribgad. Las autoridades ‘se asustaron’
con esta ‘emergencia indigena’ y desde entoncessificaron su labor por reducir los
perfiles de las demandas autonomistas y su algarid&co. Desde la promulgacion de la
ley 19.253, en 1993, cuyo texto no alcanzo las &gpigas del mundo indigena (merced a
la intervencion de la derecha en el senado al igualen 1972), las banderas autonomistas
sélo fueron blandidas por las organizaciones ygores mas radicalizados.
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“Presentacion”, eNutram afio VI, N° 2, Santiago, 1990, p. 2.

Si José Mariman tenia razén en criticar el ctiksino y falta de altura de miras de buena parte de
los dirigentes y sus organizaciones, el alejamidpteste autor respecto de la base social mapuche y
su acerbo estilo le han enajenado la posibilidathcidir positivamente en la dirigencia y sociedad
mapuche.
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