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SUMARIO Y PALABRAS CLAVES

Este proyecto examina la “cuestion indigena” chilena. Para hacerlo, explora la relacion
entre el Estado chileno, la sociedad chilena y tres comunidades indigenas chilenas: los

mapuches, los aymaras y los rapa nui.

Basdndonos en los métodos del analisis critico del discurso, tales como se presentan en
el libro Methods of Critical Discourse Analysis, editado por Ruth Wodak y Michael
Meyer, se analizaran dos documentos publicados por el Estado chileno que buscan
resolver la “cuestion” de la existencia de pueblos diferentes en un mismo estado. El
primer documento es una ley, llamada informalmente la Ley Indigena. El segundo texto
es la segunda parte del informe publicado en 2003 por la Comision de Verdad Histérica
y Nuevo Trato titulada “Propuestas y Recomendaciones para un Nuevo Trato entre el
Estado, los Pueblos Indigenas y la Sociedad Chilena.” Ademas, se analizara un discurso
proveniente de Internet de parte de cada uno de los tres pueblos indigenas mencionados
arriba, y se expondrén las diferencias entre éstos y el discurso estatal para el propésito

de examinar la manera en que se construyen estos discursos “no oficiales”.

Las siguientes preguntas orientan nuestra investigacion. ;Qué ocurre en el nivel del
discurso cuando existen varias comunidades y culturas indigenas dentro de un estado
nacional que se considera “homogéneo”? La ideologia en la que estin inmersos los
conceptos de “nacién” y nacionalidad”, ;es compatible con una realidad culturalmente
diversa? Subyace a esta investigacion el hecho de que todo grupo social se compone de
actores e intereses sociales diferentes, ademdas de individuos que tienen cada uno un

punto de vista particular y no necesariamente invariable.
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Palabras Claves: Chile, discurso, Pueblos Indigenas, reivindicaciones indigenas,
Aymara, Rapa Nui, Mapuche, ideologia, identidad, estado nacional, diversidad cultural,

analisis critico del discurso.
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RESUME ET MOTS CLES

Ce projet vise a examiner la « question indigéne » chilienne. Pour ceci, nous proposons
d’explorer la relation entre I’Etat chilien, la société chilienne et trois des communautés

autochtones chiliennes: les mapuches, les aymaras et les rapa nui.

En nous basant sur des méthodes d’analyse critique du discours, telles qu’elles sont
présentées dans le livre Methods of Critical Discourse Analysis, édité par Ruth Wodak
et Michael Meyer, nous analyserons deux documents publiés par I’Etat chilien qui
cherchent a trouver une solution a la « question » de la présence de différents peuples
dans un méme état. Le premier document sera la loi appelée informellement Ley
Indigena (Loi Indigéne). Le second texte sera la deuxiéme partie du document publié
en 2003 par la Comision Verdad Historica y Nuevo Trato intitulé « Propuestas y
Recomendaciones para un Nuevo Trato entre el Estado, los Pueblos Indigenas y la
Sociedad Chilena » (Propositions et recommandations pour de nouvelles relations entre
I’Etat, les Peuples Autochtones et la Société Chilienne). De plus, nous inclurons trois
discours provenant d’Internet, qui représentent chacun des trois peuples autochtones
mentionnés ci-dessus. Ils seront analysés, et les différences entre ceux-ci et le discours
étatique seront exposées, afin d’examiner la maniére dont ces discours « non officiels»

ont été€ construits.

Les questions suivantes orienteront la recherche. Que se passe-t-il au niveau du discours
quand il existe plusieurs communautés et cultures autochtones dans un état nation qui se
considére « homogéne » ? L’idéologie dans laquelle les concepts de « nation» et

« nationalité » sont immergés est-elle compatible avec une réalité qui est culturellement



viii
diverse? Par ailleurs, nous tiendrons compte du fait que tout groupe social est composé

de différents acteurs et intéréts sociaux, ainsi que d’individus qui possédent chacun un

point de vue unique et pas nécessairement fixe.

Mots clés : Chili, discours, Peuples Autochtones, revendications autochtones, Aymara,
Rapa Nui, Mapuche, idéologie, identité, Etat-Nation, diversité culturelle, analyse

critique du discours.



SUMMARY AND KEY WORDS

This project aims to examine the so called Chilean “Indigenous Question” (“cuestion
indigena™). To do this, we propose to explore the relationship between the Chilean state,
Chilean society and three aboriginal communities in Chile: the Mapuche, Aymara and

Rapa Nui.

Referring to the methods of critical discourse analysis presented in Methods of Critical
Discourse Analysis, edited by Ruth Wodak and Michael Meyer, we will analyze two
documents published by the Chilean state. These documents attempt to resolve the
philosophical and ethical “questions” posed by the coexistence of different peoples in a
single state. The first is a legal document informally titled Ley Indigena (Indigenous
Law). The second text is part two of a document published in 2003 by the Comision de
Verdad Histdrica y Nuevo Trato titled “Propuestas y Recomendaciones para un Nuevo
Trato entre el Estado, los Pueblos Indigenas y la Sociedad Chilena” (Proposals and
Recommendations for the Purpose of Creating a New Relationship between the State,
Aboriginal Peoples and Chilean Society). In addition, we propose to analyze three
discourses published on the internet which result from each of the three referenced
aboriginal peoples respectively. This will enable us to expose the differences between
said discourses and the state’s in order to examine the way in which these “unofficial”

discourses have been constructed.

The following questions will guide our research. What occurs at the level of discourse
when many communities and aboriginal cultures exist within a nation state that

considers itself “homogenous™? s the ideology in which the concepts of “nation” and



“nationality” are immerged compatible with a reality that is culturally diverse?
Throughout this research it will be asserted that all social groups are comprised of
different social actors and interests, as well as individuals, each of whom has a unique

and dynamic point of view.

Key Words: Chile, discourse, Aboriginal Peoples, aboriginal claims, Aymara, Rapa Nui,

Mapuche, ideology, identity, Nation State, cultural diversity, critical discourse analysis.



INTRODUCCION

Esta tesina abordard la “cuestiéon indigena” chilena. Por una parte, se
propone mostrar la manera en que dos textos estatales “oficiales”, a pesar de su
reciente apertura “democrética” a la diversidad cultural, (re)producen antiguos
discursos “hegemoénicos” de modo que (re)legitiman la dominacién tanto discursiva
como préctica de la “chilenidad” sobre los pueblos indigenas. En particular, se quiso
estudiar como han sido representados los discursos indigenas sobre identidad,
cultura y politica por el discurso oficial chileno; y cémo éste logra mantener
aquellos discursos indigenas en una posicion desigual, “subordinada” o “subalterna”,
a pesar de que no sean éstas las intenciones de los politicos u otros intelectuales en
Chile. Mediante el “analisis critico del discurso” (ACD), se examinara la llamada
Ley Indigena y la segunda parte del Informe de la Comision de Verdad Histérica y
Nuevo Trato. Ademds, se espera aclarar en cudles marcos ideologicos no
necesariamente especificados estdn inmersos estos documentos y cudles son sus
implicaciones socioculturales. Por otra parte, se analizaran, junto a los documentos
“oficiales” citados arriba, tres paginas Web de autoria indigena que representan a los
aymaras, rapa nui y mapuches respectivamente. Este medio masivo de
comunicacion es una herramienta importante para la promocién tanto local como
internacional de los reclamos indigenas. A partir de sus discursos mediatizados, se
analizard como éstos difieren de los del Estado y cémo todos representan,

(re)construyen y contribuyen a una identidad étnica o nacional.

1. Estado de la cuestion
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La “cuestion indigena” chilena tiene sus raices en la creaciéon del Estado-
Nacion republicano, el que se basa en la nocién liberal de una ciudadania
“universal” (Subercaseaux 2002: 31). Esta noci6n se manifesté en leyes que
“establecieron la supresion del régimen de castas y la igualdad de todos los
habitantes ante la ley” (Bengoa 1996: 114). Sin embargo, una corriente del
pensamiento liberal, promovida principalmente por intelectuales ingleses, predicaba
que la ciudadania universal solo podria beneficiar al Estado si todos sus miembros
compartiesen los mismos valores culturales, tradiciones y creencias (Subercaseaux
2002: 31; Kymlicka 1995: 52). De este modo, la elite ilustrada decimonénica
empez6 a percibir la pluralidad cultural como un impedimento al desarrollo del
Estado chileno. La nocidon de igualdad volvié a connotar homogeneidad e
“identidad”. A finales del siglo XIX, la joven Republica de Chile emprendi6 la
expansion de sus territorios “nacionales”, finalizando la conquista de los territorios
mapuches, tomando posesion de la Isla de Pascua (Rapa Nui) e invadiendo los
territorios peruanos y bolivianos, evento llamado la Guerra del Pacifico. Para
resolver el problema de la incorporacion al Estado de personas extranjeras y a la vez
indigenas, anteriormente enemigos de los chilenos, se optd por una politica de
asimilacién cultural forzosa y violenta. Ademés se implement6é una politica de
migraciéon europea para colonizar y desarrollar econémicamente esas zonas
periféricas, particularmente las del sur (Subercaseaux 1999: 31; Bengoa 2000: 368).
La pérdida del control sobre sus territorios, los cuales fueron transformados

en, de modo descriptivo, “reducciones”, hizo que las personas de origen indigena se
incorporasen al campesinado. El sistema occidental de tenencia de tierra, el que
requiere titulos y documentos legales, obliga al individuo al que pertenece la tierra a
tener un nivel basico de alfabetizacion. Todo eso resulté en el empobrecimiento

econdmico general de los pueblos indigenas; y, segiin José Bengoa, “los pueblos



indigenas que se encontraban en tierras de hacendados, tuvieron que incorporarse al
peonaje, al campesinado y muchas veces al mestizaje” (Bengoa 114). De ahi que la
sociedad civil general haya identificado a los pueblos indigenas con la extrema
pobreza, el aislamiento y con el analfabetismo; por lo tanto, se tendia a interpretar
los conflictos entre indigenas y el Estado como si fueran luchas entre campesinos
“pobres” y chilenos “ricos” (Bengoa 114; Vergara del Solar y Gonzalez 184-187).
Por esta razdn, también, muchas estrategias estatales para solucionar el “problema
indigena” se parecen a proyectos de lucha contra la pobreza, etc.

Tras el largo proceso de “modernizacién”, la mayoria de las personas
indigenas perdi6 su identidad cultural, lengua y estilo de vida tradicional, eso
mediante las politicas de asimilacion y “castellanizacién” y debido a la urbanizacion.
Aun durante la época del estado nacional “popular” o de “bienestar”, se buscaba
integrar a los sectores sociales marginales o de “campesinos”, siempre en una
perspectiva de asimilacion y de universalismo cultural (Subercaseaux 1999: 32).
Esas politicas “populistas” planteaban la cuestién indigena en términos de “un
problema de pobreza” y nada méas (Monsalve Engafia 122).

Actualmente, en lo que concierne a la “cuestion indigena”, se consideran tres
actores principales: por un lado, el Estado y la sociedad chilena— la que se auto-
identifica asi— y, por otro, los pueblos indigenas. Sin embargo, resumirla asi, s6lo
en términos generales, la esencializa. Consideramos que la identidad étnica o
nacional es una construccion social y no una caracteristica fundamental de la
persona y comunidad. Quisiéramos clarificar, entonces, que no aceptamos la nocién
de “raza”, tampoco cualquier forma de identificacion esencialista y/o de etnicidad
biologica. Cada actor mencionado contiene una diversidad interna, ya que incluye

también agentes sociales diferentes, e individuos que, a su vez, representan puntos
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de vista, estilos de vida y culturas distintos. Aun en el nivel individual tampoco
consideramos que la identidad sea (nica, estética y determinada.

Los términos “pueblos indigenas” y “sus reclamos”, aunque sugieran una
politica indigena homogénea y coherente, en realidad se refieren a una diversidad de
culturas, politicas y discursos. Mientras, por un lado, un andlisis pudiera
corresponder a las reivindicaciones de un pueblo, por otro lado no reflejaria
necesariamente las de otros pueblos indigenas. Por lo tanto, nuestro analisis critico
tendrd en cuenta la pluralidad de contextos discursivos y de sus posibles
interpretaciones. Argiiimos que la identidad se construye mediante el discurso, en
todas sus manifestaciones semidticas y veremos si y cémo los discursos de nuestro
corpus, a pesar de su apertura a la diversidad de culturas, contribuyen al fomento de
identidades homogéneas en Chile.

En lo que concierne a los efectos de la “globalizacion”, los pueblos indigenas
parecen considerarse a la vez perdedores y beneficiados. Aqui concebimos la
globalizacion principalmente como un fenémeno econémico, de expansién y
apertura mercantil, de modo que produce consecuencias culturales. También la
concebimos como una expansion internacional en el nivel filoséfico o de
pensamiento del proyecto de la modernidad; y también reconocemos la propagacion
del lado desilusionado del mismo proyecto, su lado “post-modernista”. Asi la
globalizacién se hace mediante la dispersion de empresas multinacionales y,
asimismo, de instituciones de saberes. Este proceso termina creando lo que Sergio
Castro-Gémez llama “deterritorialized agents” (34), los cuales resultan de una
“desorganizacion” epistémica de la modernidad y la socavacién de su “instancia
central” (26). Y, aquellos agentes “desterritorializados” pueden poner obsticulos a

las actividades y poderes del Estado, contrarrestando su capacidad “to channel the



desires, interests and emotions of its citizens toward goals it has defined for itself”
(Castro-Gémez 28).

Por consiguiente, se afirma que, de una parte, la progresiva explotacion de
los territorios reclamados por diferentes grupos y organizaciones indigenas se debe
al interés del estado chileno en la inversion econdmica internacional en sus materias
primas. Algunos individuos mapuches aun consideran la creciente presencia de
compaiiias multinacionales en los territorios reclamados por ellos como “la segunda
usurpacion” (Waldman, “;Hacia una identidad nacional mapuche?”). Sin embargo,
de otra parte, la tecnologia de la globalizacion, particularmente los medios de
comunicacién como Internet, ha facilitado la comunicacion entre diferentes
organizaciones no gubernamentales locales y en el extranjero, lo cual ha servido
para difundir, tanto nacional como internacionalmente, los reclamos de varios
grupos indigenas a ser reconocidos y a representarse como pueblos a part entiere (a
parte entera). Ademas, creemos que estos discursos reivindicatorios contribuyen a
reforzar identidades indigenas. En resumen, mientras las politicas econoémicas
estatales se estan abriendo a la economia mundial, a veces infringiendo los derechos
territoriales reclamados por grupos indigenas, también se han ido reforzando los
discursos de resistencia indigena frente al discurso integracionista dominante del
estado chileno.

En 1989, representantes de varias organizaciones indigenas firmaron un
acuerdo con la coalicion de partidos democraticos o el Partido de la Concertacion
llamado “Acuerdo de Nueva Imperial” (Aylwin 1998). Segun el acuerdo, se
reconocerian legal y constitucionalmente algunos derechos indigenas bésicos si esas
organizaciones apoyaran el programa de la Concertacién para la recuperacion de la
democracia en Chile. Esos derechos incluyeron el reconocimiento constitucional de

la existencia de pueblos y culturas indigenas diversas en Chile y la proteccion estatal
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de sus lenguas, identidades y tierras tradicionales, ademas de su recuperacion
(Aylwin 1998). Se esperaba poner en prictica medidas para el desarrollo econdmico
de las regiones indigenas de acuerdo con sus normas culturales. También se
prometié el derecho de participacion e intervencion en lo que toca a decisiones
relacionadas con su futuro (Aylwin 1998§).

En 1990, se establecié la Comision Especial de Pueblos Indigenas (CEPI)
cuyo objetivo principal era redactar una propuesta para el reconocimiento de estos
derechos. Participaron tanto representantes del gobierno como lideres de las
diferentes organizaciones indigenas de Chile en su desarrollo y redaccion (Aylwin
1998). La propuesta fue analizada y debatida mediante cientos de reuniones en
centros urbanos y rurales en todo Chile (Aylwin 1998) y fue presentada al Congreso
Nacional en 1991 (Aylwin 1998). ! Proponia, entre otras cosas, una enmienda
constitucional para reconocer a los “pueblos indigenas” y distinguirlos del pueblo
chileno, ademas de una iniciativa legal y la ratificacién del Convenio No. 169 de la

Organizacién Internacional del Trabajo (OIT) (Aylwin 1998).

" En 1988, el General Pinochet, quien habia ocupado la posicién de Jefe de Estado desde el 11 de
septiembre de 1973, anunci6 un plebiscito mediante el cual los chilenos votarian “S[” o “NO” por la
continuacién de su gobierno autoritario. Los resultados eran 54.6% “NO” y 43.4% “Si” a favor de la
dictadura (Correa, et. al. 336). A pesar de los resultados del plebiscito, €l gobierno militar no
renunci6 ficilmente a su “cargo constitucional”, esto es, su compromiso con seguir dirigiendo la
“transicion” de Chile a la “normalidad” y empezé a hacer reformas a la Constitucion (Correa, et. al.
336). El creador de la politica econémica de esta politica “transitiva” era el economista Jaime
Guzman. Segin los autores de Historia del siglo XX chileno éste:

habia ideado una férmula maestra que contemplaba el acceso al poder de los

adversarios, pero circunscritos a un reducido margen de posibilidades de modo que

pudieran ‘seguir una accién no tan distinta a la que uno misma anhelaria’. (336)
De hecho, Pinochet habia dicho en 1975 que “el gobierno, en el esquema civico-militar, inicié un
proceso el 11 de septiembre de 1973; es una via sin regreso”. Sin embargo, “lo més extraordinario del
desenlace de 1988, segun los autores mencionados arriba, “es que dichos adversarios no sélo
ratificaron y permitieron poner en practica este esquema sino, ademds, en calidad de oposicién
triunfante aceptaron perfeccionarlo” (Correa, et. al. 336). Los adversarios triunfantes a quienes aqui
se refieren eran los miembros del Partido de la Concertacién, que asumié el “poder” en 1990 bajo el
Presidente Patricio Aylwin. A finales de los noventa, Edgardo Boeninger, uno de los negociadores de
los cambios constitucionales efectuados después del plebiscito, coment6 que ‘“lo fundamental era
asegurar la transferencia del gobierno, aunque no se lograra la simultinea y equivalente transferencia
de poder’” (Correa, et. al. 339). De este modo el término “transicién” significa mas bien
“continuacion”. De ahi que Gabriel Salazar y Julio Pinto en Historia contempordnea de Chile 1I:
Actores, identidades y movimiento, dediquen una seccion de su estudio sobre “el problemitico
liderazgo de las elites concertacionistas ;dirigentes o administradores?” (60).
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Después de dos afios de debatirse en el Parlamento, en 1993, el Congreso

Nacional, bajo el liderazgo del entonces Presidente Patricio Aylwin, aprobo la Ley

Numero 19.253 conocida familiarmente como Ia Ley Indigena. Aunque ésta no trata

de la nocién de “autodeterminacion”, ofrece mas “derechos” particulares a las

diferentes comunidades indigenas para desarrollar sus territorios segiin sus valores

tradicionales y proteger sus culturas. Reconoce la deuda histérica del Estado hacia

los ocho pueblos indigenas chilenos que denomina como “las principales etnias de

Chile” y propone establecer “normas sobre proteccion, fomento y desarrollo de los

indigenas™ (1 LI, par. 1, sec. 1). Aunque la propuesta originaria utilizaba el término

“pueblos indigenas”, los miembros de “derecha” del Congreso Nacional prefirieron

el término “etnias”, argumentando que el reconocimiento de “pueblos” irfa en contra
de la ““unidad nacional’” de Chile (Bengoa 1996: 118):

[lo] consideraban una amenaza en contra del caracter unitario del Estado

y un potencial peligro de futuros procesos de separatismo en su interior;

con el peligro que para el derecho de propiedad podrian significar las

normas de proteccion de las tierras indigenas; y con la contradiccion con

el derecho constitucional a la igualdad que significaria el establecimiento

de beneficios especiales en favor de los indigenas. (Aylwin “Pueblos

Indigenas™)

La decisién de cambiar los términos de la propuesta se utilizé para legitimar un

creciente contra-discurso frente al tratamiento de las comunidades indigenas por el

Estado chileno y la sociedad chilena no-indigena. Estas comunidades percibieron la

decisién como una excusa mas por parte del Estado para no reconocer de modo

efectivo la diversidad cultural en Chile. Consiguientemente, no pocas

organizaciones indigenas fortalecieron su campafia para el reconocimiento
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constitucional de la existencia de “Pueblos Indigenas™ en Chile y esto “no solo en
papel” (Bengoa 1996: 118).

De manera préctica, la Ley asegura la creacion de la Corporacién Nacional
de Desarrollo Indigena- CONADI- para fortalecer el desarrollo de sus culturas y
situaciones socioecondmicas. La “misién” oficial de CONADI es “consolidar un
espacio real a las demandas de los distintos Pueblos Indigenas” al mismo tiempo
que “atender sus condiciones materiales [econdmicas], integrarlas socialmente
reconociendo su diversidad cultural, como riqueza y base en la construccion de la
moderna democracia del pais” (“mision”). Sin embargo, segun Jorge Ivan Vergara
del Solar y Rolf Foerster Gonzalez en “Permanencia y transformacién del conflicto
Estado-Mapuche en Chile”, “no ha habido [...] ninguna transformacién sustancial
de la politica indigena” (184). Mediante el sitio web de la Fundacién Rehue, en el
articulo, “Pueblos indigenas de Chile: Antecedentes historicos y situacion actual”,
José Aylwin explica que:
algunos problemas han tenido que ver con la falta de recursos de esta
entidad para el desarrollo de las tareas que le asigna la ley. Es el caso,
por ejemplo, de la educacion intercultural bilingiie, &mbito en que a
pesar de haber quedado reconocido en la ley, CONADI no tiene
presupuesto asignado para su implementacion.
Afiadiendo a eso, José Mariman, intelectual mapuche a favor de la autonomia
regional, argumenta que la Corporacion, al ser dependiente del Ministro de
Planificacién y Cooperacion- MIDEPLAN-, es también culpable de extender la
dependencia de los pueblos indigenas frente al Estado. Para €l la propuesta de
CONADI es simplemente la de mejorar la integracion de los pueblos indigenas al

Estado chileno (Marimén 1997).
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De hecho, mediante una carta dirigida al Director General del Banco
Interamericano de Desarrollo (BID), titulada “Carta de la Comision Nacional
Indigena de Chile al BID”, enviada en septiembre de 2003, tres representantes de la
Comisién Nacional Indigena de Chile, Marcelo Calfuquir, Juan Barra y Adén
Alonso Millabur, explicitan que el creciente descontento con la politica estatal se
debe al hecho de que:

a mas de 10 afios de la derrota electoral de la sanguinaria dictadura
militar, [Chile] sea uno de los paises mds retrogrado del continente en lo
que respecta a una politica de respeto y reconocimiento de los derechos

de los pueblos indigenas. 2
Aunque las reivindicaciones de personas y organizaciones indigenas hayan recibido
atencién por parte de los medios de comunicacién, el mundo politico y la sociedad
civil en general, pareciera que los cambios legales efectuadas por la Ley indigena no
hubieran instigado ninguna transformacion sustantiva en el modo en que el Estado y
las empresas se relacionan con las comunidades indigenas (Foerster y Vergara 2000).
De ahi que se aumentaran los llamados “conflictos €tnicos” entre grupos
reivindicatorios y cuerpos estatales, algunos de los cuales resultaron en actos de
violencia. El caso del joven Alex Edmundo Lemin Saavedra es ejemplo de la

intensificacion del conflicto y su afirmacion en la violencia. En 2002, un grupo de

? Lacita continda:

pues, entre otras promesas electorales no cumplidas, podemos citar : a) no hay ninguna
disposicion constitucional que reconozca la existencia juridica, fisica y cultural de los
pueblos indigenas; b) no ha sido ratificado el Convenio N°169 de la Organizacién
Internacional del Trabajo (OIT); c) no han habido cambios en las politicas econdmica,
forestal, minera, de aguas y de agricultura que establezcan diferencias con la dictadura y
que favorezcan a los pueblos indigenas; d) no existe una politica educacional que
contemple la plurietnicidad del pais; €) no existe una politica de apoyo y de estimulo a
las creaciones artisticas indigenas; f) no existe una legislacion que proteja, de manera
efectiva, los lugares y sitios sagrados o ceremoniales de los pueblos indigenas; g) no
existen programas ni politicas que combatan la discriminacién; y, h) no existen
disposiciones juridicas que aseguren, de manera real y efectiva, a los pueblos indigenas
el goce y ejercicio de todos los derechos humanos y de todas las libertades
fundamentales.
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manifestantes mapuches ocuparon una parte de la propiedad de la empresa forestal
Mininco para manifestar y defender sus derechos, particularmente a la tierra. Se
produjo un enfrentamiento entre los mapuches y una patrulla de carabineros, durante
el cual un carabinero dispard. Lemiin Saavedra, que solo tenia diecisiete afios,
recibi6 una bala en el cerebro que le causé la muerte. Aunque el gobierno chileno
hubiera designado una investigacioén de su muerte y del uso excesivo de la fuerza de
los carabineros, aquellos identificados con el asesinato no han sido detenidos
(Organizacion Mundial Contra la Tortura). Lemiin Saavedra ha venido a representar,
para los mapuches, esta relacion de doble cara entre ellos y el Estado. Mientras los
ministros del Estado “cambian” su politica en el nivel simbdlico, los carabineros o
policia todavia recurren a la violencia y la represién para proteger los intereses
econdmicos del Estado y de las empresas multinacionales.

Como respuesta politica a las tensiones crecientes, alrededor del décimo
aniversario de la Ley Indigena en 28 de octubre de 2003 el presidente Ricardo Lagos
presentd a los chilenos los resultados de un informe publico elaborado por los
miembros de la Comisién de Verdad Histérica y Nuevo Trato. Esta fue la primera
de 16 “medidas fundamentales” para abordar el “tema indigena” y “los problemas
fundamentales de los pueblos indigenas” (Lagos 2003). La Comisidn incluia, entre
otros, a investigadores de historia y antropologia, ademds de representantes de los
diferentes pueblos indigenas en Chile, quienes fueron divididos en grupos de trabajo
tematico y territorial. La Comision (re)examiné la historia chilena y la (re)escribio
teniendo en cuenta la situacion historica y actual de los pueblos indigenas. Segiin
Lagos, el Informe “es capaz de expresar el didlogo sobre nuestras diferencias,
acordando una mirada de futuro, revindicando mejor cada uno de nuestros derechos”.

Esto es posible porque:
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una sociedad democrética basada en los derechos humanos, permite la
expresion mas acabada de cada una de las singularidades que la integran,
de las cosmovisiones que la explican, de los proyectos de futuro que la
animan. (L.agos 2003)
Sin embargo, a pesar de este esfuerzo estatal de “buena voluntad” para buscar
posibles resoluciones en lo que toca a las tensiones entre el Estado, “la sociedad
chilena”, las empresas multinacionales y los Pueblos Indigenas, los conflictos siguen
produciéndose entre dichos actores.
En un discurso presentado a la comision de derechos humanos en Ginebra
este abril (2005), Luis Llanquilef Rerequeo, delegado mapuche, describe la
situacién politica en Chile refiriéndose al caso de los mapuches:
en la actualidad, mas de 400 mapuche han pasado por las cdrceles
chilenas de la VIII, IX y X Region y un nimero superior a 40 se
encuentran actualmente privados de libertad, por el tnico hecho de
luchar por sus tierras y derechos. Los detenidos han sufrido maltrato y
brutalidad policial durante los allanamientos, y tortura después de su
detencion [...] Frente a esa lucha social, el Estado chileno esta utilizando
la Ley 18.314 o Ley anti-terrorista, impuesta por el régimen militar,
ordenanza claramente inconstitucional, ya que dicha normativa fue
aplicada por el régimen pinochetista para perseguir a miles de
demécratas chilenos en tiempos de guerra, situaciéon que hoy no
corresponde al periodo democratico que se vive.

El discurso de Llanquilef Rerequeo crea un contraste agudo frente al discurso

“romantico” del Presidente Ricardo Lagos. Entonces ;jcomo explicar el hecho de

que contintien produciéndose conflictos “interétnicos” a pesar de los esfuerzos de

parte del gobierno por resolverlos? En su discurso, Lagos nos da un indicio de
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respuesta al citar al poeta Elicura Chihuailaf quien dice: “en la energia de la
memoria la tierra vive/ y en ella la sangre de los antepasados./ ;Comprenderas,
comprenderds,/ por qué ain deseo sofiar en este valle?”. Contesta Lagos con una

declaracion de facto: “es que ahora el valle se llama Chile”.

2. Estructura del trabajo

Para poder considerar de manera abierta los reclamos de parte de los rapas
nui, aymaras y mapuches, de que son pueblos “no-idénticos” al “pueblo chileno”, es
necesario problematizar el concepto de la identidad nacional chilena homogénea.
Hacer una reflexién sobre los conceptos de “identidad”, “nacién”, “etnia”,
“diversidad cultural”, “ideologia” y “subalternidad” también ayudara a
problematizar los discursos nacionalistas de la Ley Indigena y del Informe de la
Comisi6n de Verdad Histérica y Nuevo Trato.

El primer capitulo titulado “Aspectos Teéricos y Metodolégicos” se divide
en tres partes. La primera trata de una breve sintesis de los marcos teéricos
postmodernistas y postestructuralistas que encuadraran el analisis de los textos. La
segunda parte ofrece definiciones en forma de sintesis de los conceptos teéricos
“etnia, nacion y diversidad cultural”, “discurso”, “ideologia” y “subalternidad”. La
tercera parte del capitulo describe los aspectos metodoldgicos de la seleccién del
corpus y del andlisis critico del discurso (ACD). El ACD es un acercamiento
sociolingilistico al anlisis textual, para el cual me he fijado en el libro Methods of
Critical Discourse Analysis, editado por Ruth Wodak y Michael Meyer. Este
presenta una visién general de las teorias y algunos de los métodos de analisis
utilizados por los principales teéricos de este campo: Teun van Dijk, Norman

Fairclough, Ruth Wodak, Ron Scollon y Siegfried Jéger, etc.
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El segundo capitulo trata de un recorrido histérico segun la perspectiva de
los aymaras, rapa nui y mapuche, ademas de sus reivindicaciones y reclamos contra
el discurso oficial y hegemoénico del Estado chileno. También se hace un andlisis de
sus discursos que, explicamos, son “heterogéneos”. Hemos elegido estudiar los
discursos encontrados en las paginas web Azkintuwe
(<www.nodo50.org/azkintuwe>), te Rapa Nui (<www.rapanui.co.cl>) y Aymara
Uta: jaya mara aru (<www.aymara.org>), que incluyen bibliotecas electrénicas,
foros de discusiones internacionales, informacién sobre cultura e historia, articulos
escritos por jefes, intelectuales, periodistas, miembros de organizaciones indigenas
de los diferentes movimientos indigenas, entre otros escritos mas. Hemos
seleccionado sitios web basandonos en los criterios siguientes: cada sitio refleja de
cierto modo una diversidad de voces internas ademds de aspectos diferentes del
discurso reivindicatorio entre pueblos. Por lo demds, cada sitio construye su
discurso de manera diferente ya que también evidencia una heterogeneidad
discursiva interna.

El tercer capitulo titulado “Identidad Nacional” echa una mirada al periodo
final del siglo XIX, cuando se empezé a desarrollar el estado nacional. Hace un
recorrido a través del siglo XX, para terminar en el siglo XXI fijandose en el
desarrollo de una identidad chilena. Reflexionaremos sobre la manera en que la
identidad chilena se refuerza mediante el discurso de la “paradoja” y el “olvido”.
Para hacerlo me referiré principalmente a algunos autores chilenos, Bernardo
Subercaseaux, Jorge Larrain y Tomas Moulian y Nelly Richard.

En el cuarto capitulo me concentraré en un analisis de dos discursos estatales
que hemos denominado “publicaciones oficiales”. Estos dos documentos de analisis
incluyen la Ley Num.19.253, llamada familiarmente la Ley Indigena, ademas de la

segunda parte del Informe de la Comision de Verdad Histérica y Nuevo Trato
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titulada “Propuestas y recomendaciones para un nuevo trato entre el Estado, los
Pueblos Indigenas y la sociedad chilena”. Vamos a demostrar que el uso de un
vocabulario o 1éxico nuevo no implica la apropiacion de una ideologia o ética que
difiera mucho de lo anterior. Al contrario, la Ley Indigena y el Informe de la
Comision de Verdad Histérica y Nuevo Trato resemantizan un léxico
multiculturalista dentro del contexto e ideologia chilenos, ya que se da dentro de los
limites de la busqueda historica de una identidad nacional Gnica y uniforme. Se
cambia el significado de “diversidad cultural” para conformarse al discurso de la
“chilenidad”. Dicho de otra manera, a pesar de que el léxico en estos discursos
demuestra un intento de parte del Estado para abrirse al “multiculturalismo”, se
mantiene la estructura ideoldgica tradicional del estado nacional, la cual ha
considerado- y sigue considerando- la cultura indigena como “inferior” y a la vez
parte esencial de la identidad nacional chilena. Por esta razén los cambios
simbolicos y précticos que propone el Estado a través de estos discursos no
satisfacen a muchas organizaciones indigenas que reclaman un reconocimiento
cultural, territorial y politico mucho mas profundo.

Finalmente, hemos adjuntado una seccién “Anexos”, que incluye aquellas
partes mas extensas de los documentos citados y ejemplos de los sitios web
mencionados arriba. Terminaremos el trabajo con una conclusién de nuestro analisis
y, en el espiritu del andlisis critico del discurso, afiadiremos a ésta una reflexion

autocritica sobre nuestro andlisis y los limites de nuestra investigacion.
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CAPITULO 1
ASPECTOS TEORICOS Y METODOLOGICOS

Le signe et la situation sociale sont
indissolublement liés. [ ... ] Tout signe, nous
le savons (sic.), résulte de consensus entre
des individus socialement organisé au
cours d’un processus d’interaction. C’est
pourquoi les formes du signe sont
conditionnées autant par [’organisation
sociale desdits individus que par les
conditions dans lesquelles 1’interaction a
liew. Une modification de ces formes

entraine une modification du signe.
(Bakhtine/ Volochinov 15 y 41)

Frente a la problemética de los derechos indigenas en el estado-nacion
contemporaneo, hemos optado por tomar una actitud critica “postmodernista”,
particularista y contextualizada. En una perspectiva interdisciplinaria, a lo largo de
nuestro analisis recurriremos a conceptos tedricos tomados de disciplinas
particulares como la antropologia, la ciencia politica, la literatura y la lingiiistica.
Debido a que cada una de éstas tiende a definir ciertos conceptos de manera no

3 L&

uniforme, vamos a precisar lo que entendemos por “etnia”, “nacioén”, “identidad”,
“diversidad cultural”, “discurso”, “ideologia” y “subalternidad”. Empezaremos con
una reflexién sobre algunas teorias “post” y continuaremos desarrollando los

conceptos tedricos citados arriba. La tercera parte de este capitulo tratard de nuestra

metodologia y de los métodos del Analisis Critico del Discurso (ACD).

1.1. Marco conceptual: teorias postmodernistas y postestructuralistas

Irénicamente, el término “postmodernismo” se utiliza para concebir de

manera unificada la obra de pensadores que utilizan palabras como
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“descentralizacién”, “heterogeneidad” y “fragmentacion” para observar, por un
lado, y reclamar, por otro, “cambios” en la filosofia occidental y el orden mundial.
Steven Best y Douglas Kellner, en Postmodern Theory: Critical Interrogations,
ofrecen un excelente sumario del discurso teérico “postmoderno”, que tiene sus
comienzos en Nietzsche y continuia hasta los teéricos de finales del siglo veinte:
Post modern theory provides a critique of representation and the
modern belief that theory mirrors reality, taking instead ‘perspectivist’
and ‘relativist’ positions that theories at best provide partial
perspectives on their objects, and that all cognitive representations of
the world are historically and linguistically mediated. Some [...] reject
the totalizing macroperspectives on society and history in favour of
microtheory and micropolitics [...] [It] rejects modern assumptions of
social coherence and notions of causality in favour of multiplicity,
plurality, fragmentation, and indeterminacy. [...] [It] abandons the
rational and unified subject [..] in favour of a socially and
linguistically decentred and fragmented subject. (4-5)
Es tipico del pensamiento modernista ver el mundo en proceso de desarrollo o
“evolucion” con metas encaminadas a una utopia alcanzable. Esta légica
modernista siempre se presenta en términos epistemoldgicos binarios: verdad/
equivocacion, presencia/ ausencia, civilizacion/ naturaleza etc. Sin embargo,
these oppositional concepts do not coexist on equal grounds [...]; rather,
one side of each binary opposition has been privileged while the other
side has been devalued. Within these oppositions a hierarchical ‘order
of subordination’ was established and truth has come to be valued over

error, presence has come to be valued over absence etc. (Schrift 15)



17
Ademas, el “racionalismo” modernista establece primero que la realidad se ordena
de acuerdo con estructuras o leyes que el ser humano puede conocer mediante la
produccién de grandes teorias o “metanarrativas”, como el concepto marxista de
relaciones jerarquicas de “clase” y la nocion de una gramadtica universal. Estas
teorias asumen que existen “estructuras” fundamentales de “verdad” subyacentes de
la “realidad” y proveen una metodologia para facilitar la cogniciéon y comprension
humanas del mundo “real” basada en principios esencialistas (Burr 51).

De manera general, entonces, definimos el pensamiento “post” como una
actitud critica situada entre las antiguas divisiones ideologicas modernistas y las
nuevas posibilidades de configuracion u ordenamiento sociopolitico, lo que
también es afirmado por Néstor Garcia Canclini:

concebimos la posmodernidad no como una etapa o tendencia que
remplazaria el mundo moderno, sino como manera de problematizar los
vinculos equivocos que éste armé con las tradiciones que quiso excluir o
superar para construirse. (23)
Por lo tanto, lo postmoderno representa una “crisis” del discurso y pensamiento
moderno y una “condicion” intelectual de transicion social, epistemoldgica y
estética. De este modo, el pensamiento postmoderno presenta una ruptura con el
racionalismo modernista y sus modos de representacion que se hacen en términos
de totalidades como en el caso de la Historia, la Civilizacidn, la Sociedad y la idea
humanista del sujeto centrado (Best y Kellner 43). Por consiguiente, en lugar de
producir un cambio total, el pensamiento postmoderno comporta una redistribucion
o reconfiguracién y, por tanto, una crisis en los elementos del episteme moderno.
Resulta entonces que coexisten las construcciones de nuevos discursos, que tratan
de redefinir lo que significa el “conocimiento” y la “verdad”, con los ecos del

discurso pasado. Debido al uso de herramientas teéricas provenientes de la
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epistemologia “modernista” para hacer su analisis, el discurso “postmodernista”
contintia el antiguo discurso “modernista” (Best y Kellner 44).

Posibles cambios en el episteme moderno que resultan de esta crisis no han
sido recibidos de la misma manera por parte de intelectuales de la filosofia, del arte,
de la literatura, etc. Estos criticos tienden a condenar el relativismo de valores
caracteristico de las teorias postmodernas. También menosprecian el arte
contemporaneo postmoderno por ser “reproductivo” y “comercializado”, ya que
preferirian que se mantuviera la distincion entre “alta” y “baja” cultura. Ademis, se
cuestionan sobre el rol actual del intelectual, quien parece ser coémplice de la
produccion de la “cultura de masas”, y critican tanto la vida publica contemporanea,
particularmente la inaccién politica, como el creciente desinterés de la sociedad
civil en ella (Best y Kellner 5-20).

Del mismo modo que el “postmodernismo”, las teorias
“postestructuralistas” son una extensiéon y a la vez una critica a la linea de
pensamiento de los estructuralistas. Partiendo de la lingilistica estructural de
Saussure y su concepto clave, el signo, los “estructuralistas” y luego los
“postestructuralistas” se centran en el estudio de como las palabras pueden tener
valores diferentes segun el contexto social y cdmo pueden cambiarse estos valores
a lo largo del tiempo (Burr 50 y 52). El mismo Sausurre habia planteado que el
vinculo entre los dos componentes del signo, el significante (palabra que refiere a
algo) y el significado (concepto mental de ese algo), era arbitrario (Burr 51). En
consecuencia, afirmé que mediante el lenguaje los seres humanos también han
dividido su mundo en categorias arbitrarias (Burr 51). De acuerdo con lo que decia
Sausurre, para los pensadores “postestructuralistas” el lenguaje no re-presenta una
realidad a priori ya que sélo constituye un marco referencial mediante el cual

interpretamos, representamos y clasificamos lo “real”. Sin embargo, Sausurre



19
mantenia que el significado siempre era fijo y, por lo tanto, no creia que pudiera
cambiar con el tiempo. Para €|, el signo tenia un valor absoluto (Burr 52).
Aunque conserven la nocion de la arbitrariedad del signo, las teorias
postestructuralistas critican la Gltima nocion sausurreana del lenguaje: el valor
permanente y estatico del significado. Para los “postestructuralistas”, no es cierto
que el signo tenga el mismo valor aun dos veces, ya que el significado no puede ser
absoluto. Este relativismo de sentido corresponde a otra problematica filoséfica, la
de la “representacion”. En palabras de Teun van Djik, dichas en una entrevista con
Athenea Digital, afirma:
nosotros (o nuestra mente) no simplemente “representa” la realidad, sino
que la construye. En ese sentido, seria mads adecuado hablar sobre
“construcciones sociales”. Pero por otro lado, hay buenas razones
epistemolégicas de no echar inmediatamente la nocion de
“representaciéon”, tanto para la descripcion cognitiva como para la
descripcién discursiva. Solamente tenemos que estar de acuerdo que la
representacion no es simplemente una copia (mental, discursiva) de la
“realidad”. Otra [sic.] problema filosofico [...] es si esa realidad existe o
no fuera de su construccion mental y/o discursiva. Podemos estar de
acuerdo que la realidad social la vivimos en la [sic.] practicas cotidianas
en términos de su “definicion” mental o discursiva. (2002: 7)

Por esta razén, seria imposible identificar el significado sin conocer el contexto en

que se encuentra; y aun asi, es imposible precisar el valor “original” del signo.

Asimismo, Michel Foucault, en The Archaeology of Knowledge, plantea que
es imposible significar un evento originario, que ¢l llama “evento real” (real event)
(27). El investigador tampoco deberia asignarle al discurso un valor intrinseco

porque es imposible encontrar el valor pre-discursivo, es decir, el valor absoluto
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“no-dicho” o trascendental de la instancia discursiva (27). Ademds, como hemos
dicho, es improbable que existiera eso. Al contrario, como lo sugiere Foucault, el
discurso deberia ser “treated as and when it occurs” (28). De este modo, es mejor
analizar el discurso teniendo en cuenta su contexto contemporaneo para investigar
alrededor de algiin valor que le pudiera ser asignado. De hecho, es la
responsabilidad del intelectual “desconstruir’ lo que es considerado como
“conocimiento verdadero” para luego mostrar la manera en que éste fue construido

y como ha contribuido a darle sentido al discurso (Foucault 2002: 28).

1.2. Conceptos teéricos

1.2.1. Etnia, nacion e identidad cultural

Quisiera empezar con una reflexion sobre las nociones de etnia (etnicidad),
nacion e identidad cultural. En primer lugar, me refiero a la explicacién propuesta
por Anthony D. Smith, en The Ethnic Origins of Nations. Segun el argumento de
Smith una etnia es una organizacion humana cuya cultura e identidad son
construcciones sociales no esencialistas. Una etnia tiene un nombre comun, algo que
“evoca” y que tiene sentido para aquella gente que se identifica con ello; tiene un
mito de descendencia comiin que trata de explicar por qué somos asi y por qué nos
parecemos; tiene una historia compartida construida en las memorias y olvidos
compartidos por el grupo; tiene una cultura distinta y compartida; se asocia con un
territorio especifico, una geografia, una patria (21). Ademas, normalmente es un
grupo cuyos miembros comparten un sentido de identidad y solidaridad (27). Segin
su explicacion, lo que se considera como “étnico” es un grupo humano nombrado

por si mismo que tiene un mito de origen, historia, cultura y territorio en comun y
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cuya gente comparte una identidad y un sentido de solidaridad (27). Afiadimos un
comentario hecho por Juan van Kessel:
la identidad étnica no tiene sentido sin la presencia de varios grupos o
categorias étnicas, porque se constituye en términos relacionales [...] el
que se identifica étnicamente persigue ciertas satisfacciones sicologicas,
sociales y/o econdmicas. Gracias a esta identidad, uno puede sentirse
distinto, diferente de los demas, incomparable, de igual valor
fundamental que otros grupos dominantes. (1990: 51)

En suma, lo étnico solo difiere de lo considerado nacional principalmente por la

falta de instituciones legales, econémicas, educativas, politicas, etc (135).

Smith considera que existe una relacion “perennista” (perennialist) entre
nacion y etnia. Teniendo en cuenta que las nociones de la nacién politica y luego las
de una nacién cultural surgieron en Europa durante la “ilustracién” y, luego, se
desarrolld la idea de una nacién cultural mediante el ‘“romanticismo”,
particularmente en Alemania (Subercaseaux, 49), se considera que la nacioén es un
fenémeno “moderno”. Por lo tanto, lo étnico provee una base cultural “premoderna”
a la nacién. Para Smith lo étnico es un a priori de la nacién sin la cual la nacién
seria “inconcebible” (137). La diferencia entre la nacién y la etnia es de caracter
politico. Mientras la nacién posee territorios e instituciones que se dedican a
mantener el control sobre sus territorios, los grupos étnicos viven dentro de los
territorios oficiales de un estado-nacional. A menudo, la nacién considera como
suyo a los territorios de otras etnias. Por lo demas, la nacién tiene una cultura
soberana, reconocida como tal por otras naciones y cuyas instituciones le permiten
difundir su cultura dentro y fuera de sus territorios. Este argumento tiene en cuenta

el caracter constructivista del nacionalismo. Sin embargo, Smith asume que el uso
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ideologico de la etnicidad o pertenencia étnica es un elemento necesario para
legitimar la nacionalidad.
En su libro Multiculturalismo, interculturalidad y educacion: una
aproximacion antropolégica, Gunther Dietz destaca que una de las “expresiones
identitarias” de la “cultura” en general es la “etnicidad” y contintia describiendo la
relacion que entre éstas. Dietz concibe la cultura desde el punto de vista “anti-
substancialista” de la antropologia contemporéanea, por tanto, “la cultura, de forma
explicita o implicita, se concibe como un mecanismo puramente formal, carente de
esencia” (80). A diferencia de Smith, para Dietz los grupos étnicos no preceden a la
nacién, sino que son productos tanto del nacionalismo como de la etnicidad
(Hobsbawm ct. en Dietz 87). La etnicidad es una construccion ideolégica al igual
que el nacionalismo. También es producto de/ nacionalismo. Por un lado, la
etnicidad se construye desde dentro por los miembros de la cultura:
combina un aspecto organizativo- la formacién de grupos sociales y su
mutua interaccién- con otro aspecto semantico-simbélico- la creacion de
identidad y pertenencia mediante una “conciencia étnica” distintiva.
Mientras que el primer aspecto se expresa de forma colectiva, generando
una conciencia de un “nosotros” incluyente frente a un “ellos”
excluyente, el segundo aspecto se articula a nivel individual. A dicho
nivel se expresa como un sentimiento de pertenencia a este “nosotros”,
que, a su vez, genera actitudes “etnocéntricas” que juzgan el mundo
extragrupal bajo criterios unicamente intragrupales. (Dietz 84)

Por otro lado, la identidad étnica se construye desde fuera por los miembros de una

cultura “dominante”, quienes, mientras se nombran a si mismos, tienen que

distinguirse de lo otro. Es decir que nombran a lo otro para diferenciarse de ello.

Mantienen al otro subordinado en el plano simbdlico-ideolégico, lo cual puede
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traducirse también en una subordinacion en el nivel practico mediante
construcciones binarias modernistas de oposicién nosotros/ otros, civilizacion/
agrupaciones, nacion/ etnia. De este modo “el que se identifica étnicamente persigue
ciertas satisfacciones sicoldgicas, sociales y/o econdmicas. Gracias a esta identidad,
uno puede sentirse distinto, diferente de los demds, incomparable, de igual valor
fundamental que otros grupos dominantes” (van Kessel 1990: 51).

Al referirnos a las teorias postmodernistas y postestructuralistas descritas
arriba y de acuerdo con algunas nociones de Dietz y Smith, afiadiremos aqui una
reflexion propia alrededor de lo que significa la “nacién”. La diferencia entre una
construccién identitaria nacional y otra étnica tiene que ver con la relacion
jerarquica de poder entre al menos dos “agrupaciones” humanas- un grupo
dominante y otro no dominante- que comparten el mismo territorio. Por lo tanto,
consideramos que la “nacion” es una construccion social que se legitima y
concretiza mediante una ideologia de etnicidad. En el caso de Chile, esta conciencia
étnica se generd a través de la nocion bioldgica de sangre mestiza y en comun
(Subercaseaux 1999: 44). A partir de aqui, se ha fortalecido la idea de nacion
mediante un discurso “hegemonico” propagado a través de los aparatos e
instituciones estatales; es decir, se ha creado una identidad centralizada. La nocion
de “hegemonia” suele referirse a la influencia politica y de un grupo o comunidad
social sobre otro. Cuando uno se refiere a una cultura hegemonica se refiere a una
sociedad o cultura totalizadora (Brym 93-114). De este modo, se puede considerar
que la naci6n es una identidad étnica, construida social y politicamente, que ha
llegado a ser la hegemonica. En principio, entonces, las nociones de “etnia” y
“nacién” se parecen. Sin embargo, son términos ejemplares de la
institucionalizacién del “orden de subordinacién” epistemolégico modernista, de

forma que implica una relacion politica vertical de la nacion sobre la etnia.
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1.2.2. Diversidad Cultural

Para algunos, la nocién de diversidad cultural o de “multiculturalismo”
corresponde a los presupuestos liberales de la democracia y los derechos humanos.
Para otros, el término también corresponde a la expansion econdmica multinacional,
la cual supera a las fronteras estatales internacionales (Hopenhayn en Larrain 169;
Subercaseaux 31-43). Para nosotros, la diversidad cultural corresponde a las
politicas estatales que pretenden permitir, reconocer y ayudar a aquellos individuos
que deseen “preservar” su identidad y sentido de pertenencia étnicos, considerados
como diferentes de lo “nacional”, a condicién de que ellos respeten el sistema social
del pais y las leyes del estado.

Will Kymlicka, en Multicultural Citizenship, desarrolla una teoria liberal de
los derechos de minorias para explicar y defender cémo estos pueden complementar
y reforzar los principios liberales de la libertad individual, los derechos humanos, la
democracia y la justicia social (6). Segin Kymlicka, la ciudadania no significa
solamente un estatus legal, sino también se define mediante la expresion del
pertenecer a una comunidad politica y, por tanto, recurre a la identidad (192). La
percepcién de que las organizaciones politicas fundamentadas en una identidad
étnica u otra amenazan la unidad estatal es exagerada y, a menudo, refleja una
intolerancia frente a grupos minoritarios, lo cual va en contra de los mismos
principios liberales (192). Aunque admite que la cuestion sobre la autonomia puede
ser desestabilizadora, también afirma que el negar a ciertos grupos su derecho a la
soberania y al auto-gobierno también tiende a desestabilizar la sociedad, a veces de

modo maés grave.
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Para Kymlicka, el término “multiculturalismo” se refiere a las formas
diferentes de la diversidad cultural que resulta de la variedad de maneras historicas
en la que los grupos de “minorias” han sido incorporados en comunidades politicas
de la “mayoria”, notablemente en los estados nacionales modernos (10). Por estas
razones historicas, Kymlicka distingue entre estados “multinacionales” 'y
“poliétnicos” (6).

El primer término reconoce la coexistencia dentro de un mismo estado de
mas de una nacion, “where ‘nation’ means a historical community, more or less
institutionally complete, occupying a given territory or homeland, sharing a distinct
language and culture” (11). Eso se da cuando una comunidad invade a otra para
conquistarla, cuando los territorios de una comunidad son cedidos de un poder
soberano a otro y cuando estos territorios se llenan con pobladores colonialistas (11).
Por lo tanto, normalmente la incorporacion de estas comunidades distintas ha
ocurrido de manera forzada e involuntaria. De acuerdo con esta definicion se puede
clasificar a Chile como pais multinacional puesto que incluye a comunidades
indigenas, cuyos antepasados fueron incorporados de ese modo. Ademds, ain
cuando no hayan sido tratados de diferentes en la teoria (leyes, la constitucion,
principios liberales de igualdad, etc.) (11), desde su incorporacion al estado-nacional
han sido tratados de “diferentes” en la practica, como con los programas de
“asimilacion”, de la discriminacion xendfoba, de la violencia policial, mientras sus
miembros han mantenido un lenguaje y valores tradicionales distintos.

En contraste, el segundo tipo de estado multicultural es el “poliétnico™ (13).
Es el caso cuando coexisten en un pais muchas personas que se identifican a y que
son identificados con sus antiguas culturas nacionales (14); por tanto, se refiere a
naciones fundadas por “inmigrantes”, por individuos que o han optado o han tenido

que mudarse a otro pais. En términos de derechos liberales de minorias, los
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reclamos de grupos y organizaciones “étnicos” normalmente conciernen a la
conservacion de sus lenguas, religiones y ritos culturales (15), pero no a derechos de
autodeterminacion politicos y territoriales, como puede suceder en el caso de

minorias “nacionales”.

1.2.3. Acercamientos a la nocién de “discurso”

En su acepcion corriente, un discurso es un evento o construccion
lingiiistico/semiotico, limitado por marcos ideoldgicos, que existe dentro del espacio
y el tiempo, que se desarrolla mediante la facultad humana de la razén para
comunicar alguna experiencia, opinién u observacién segin el punto de vista del
locutor.? De este modo, el texto llega a ser “el continente que rodea y encierra a la
totalidad significativa” que se quisiera comunicar a través de algin discurso,
“cualquiera que sea la indumentaria semidtica que el mismo adopte” (Rojo 23).

Considerar al discurso como un evento semidtico significa que éste no se
limita solamente al lenguaje escrito o hablado, sino que se relaciona con cualquier
sistema de signos que exprese o transmita sentido por medio de simbolos (signos)
que significan, re-presentan (en el sentido de imitar o tomar el lugar de), designan o
denotan dicho sentido, sin importar que éste sea algo real o un concepto. El texto es

algo que se “lee” o “entiende”, por lo tanto, no se limita al material escrito pero

3 Segun el Diccionario de la Real Academia de la Lengua Espaiiola “discurso” se define como lo

siguiente: “[Una] facultad racional con que se infieren unas cosas de otras, sacandolas por
consecuencia de sus principios o conociéndolas por indicios y sefiales. 2. acto de la facultad
discursiva. 3. uso de razén. 4. Reflexion, raciocinio sobre algunos antecedentes o principios. 5.
Serie de palabras y frases empleadas para manifestar lo que se piensa o siente. Perder, recobrar el
hilo del discurso. 6. Razonamiento o exposicion sobre algiin tema que se lee o pronuncia en publico.
7. Doctrina, ideologia, tesis, 8. oracién, palabra o conjunto de palabras con que se expresa un
concepto cabal. 9. Escrito de no mucha extension, o tratado, en que se discurre sobre una materia
para ensefiar o persuadir. 10. Espacio, duracién de tiempo (Diccionario de la Real Academia de la
Lengua Espafiola, 537)”.
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incluye habla, imagenes visuales, arquitectura, ropa, peinados etc. (Burr 66). De esta
manera, el texto llega a ser el lugar y contexto mediante el cual el discurso se
presenta. El texto deberia ser considerado como la capsula que contiene el discurso.

De acuerdo con la descripcion de Vivian Burr, en Social Constructionism,
por un lado, existe una relacion de interdependencia entre el discurso y el texto: el
discurso es lo que le da sentido al texto. Es decir que mientras el discurso se
manifiesta en el texto, al mismo tiempo para que el texto lleve algin sentido se
necesita del discurso (66). No obstante, el texto y el discurso son diferentes: el
primero es un objeto, el segundo es una referencia cultural. Ademas, los discursos
no siempre se limitan a un texto en particular; pero también varios discursos pueden
manifestarse en un solo texto.

El discurso vuelve a ser aquel argumento que mejor sirve para el interés del
autor del texto. La palabra “discurso” viene de las expresiones latin “dis”, que
significa separacion y “cursum”, que significa corriente (Rojo 23).

Discourse [is] the ‘flow of knowledge — and/or all societal knowledge
stored — throughout all time’, which determines individual and
collective doing and/or formative action that shapes society thus
exercising power. (Jdger ct. en Wodak y Meyer 2001: 34)
El discurso se desplaza- es desplazado- y puede separarse o juntarse a otro discurso.
También se utiliza el discurso para propositos y fines que difieren dependiendo de
lo que quiera comunicar el locutor. Por lo tanto, estd siempre en proceso de
transformacion, transformandose a si mismo y, paralelamente, al mundo que a la

vez representa y construye (Burr 65).

1.2.4. Acercamientos a la nocion de “ideologia”
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Las ideologias son esquemas que representan simbolicamente los macro-
ideales compartidos por individuos de grupos sociales diferentes (van Dijk 2001:
115). Segtin el punto de vista cldsico marxista, estos esquemas son considerados
como mecanismos que enmascaran la realidad del pueblo, ya que éste tendria una
“falsa conciencia” de lo que es la verdad (Burr 83). Debido a que nosotros no nos
adscribimos a la idea de que existe una Verdad, no compartimos esta definicion de
ideologia. Al contrario, consideramos que existen muchas maneras de describir el
mundo; y cualquier discurso que considera la existencia de la verdad depende del
poder de la institucion en la que se encuentre (Burr 84). De este modo, las
ideologias son los principios de base de agrupaciones humanas y tienden a ordenar
las opiniones que conllevan los individuos que forman parte de estos grupos (van
Dijk 2001: 115).

En Ideologia y Discurso: una introduccion multidisciplinaria, Teun van Dijk
plantea que, en el nivel cognitivo, el esquema ideolégico de un grupo social podria
derivarse de la referencia constante a ciertas ‘“categorias basicas”, las cuales
permitirian al grupo comprenderse y construirse, ademés de aceptar, rechazar y
cambiar su ideologia (27). De este modo, destaca seis categorias como “candidatas”
posibles para el esquema:

1. Criterio de pertenencia: ;(Quién (no) pertenece al grupo?

2. Actividades tipicas: ;Qué hacemos?

3. Objetivos generales: ;Qué queremos? ;Por qué lo hacemos?
4, Normas y valores: ;Qué es bueno o malo para Nosotros?

5. Posicion: ;Cuales son nuestras relaciones con los demas?

6. Recursos: ;Quién accede a los recursos de nuestro grupo? (27).
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Estas categorias se establecen mediante el discurso entre actores sociales diferentes,
ya sea en el nivel individual o grupal. Por lo tanto, la ideologia se desarrolla, se
transmite y se transforma por medio de la interlocucion o el didlogo.

Segtin Michel Foucault, la ideologia se puede considerar un macro-valor
compartido por los individuos de una sociedad; sin embargo, plantea que su
importancia es secundaria frente a la infraestructura que la manifiesta, determina y
mantiene (Foucault 1980: 118). E! poder de la ideologia queda en su
institucionalidad, es decir, en las normas de la praxis: la disciplina, las précticas
cotidianas, las expresiones culturales, lo aceptable y lo tabi de una sociedad, etc.
Por esta razén, aunque se puedan cambiar leyes, establecer comisiones, publicar
informes o crear sitios de Internet, las luchas para cambiar la ideologia contindan,
realizindose y reproduciéndose cotidianamente en el didlogo y en las relaciones

interpersonales e intergrupales.

1.2.5. La “subalternidad”

En su articulo “;Can the Subaltern Speak?”, Gayatri Chakravorti Spivak
acusa al intelectual de ser complice en la constitucion del Otro “como la sombra del
Yo” (280. La traduccién es mia). La identidad del “otro” depende de su diferencia
frente al sujeto hegemonico. Sin embargo, aunque identificarse a si mismo y a su
cultura como “diferente” de la cultura nacional o hegemonica es una manera de
afirmarse con el estatus de Sujeto, también repite los mismos patrones de
construccién maniquea de Otro. Es un circulo ideolégico que equivale a “Nosotros
somos porque no somos Ellos”. En otras palabras, creemos que el sujeto es el que no
ha sido “identificado” sino por si mismo, ya que existe a part entiére. En cambio,

nombrar al “subalterno” es representarlo, lo cual al mismo tiempo reafirma el
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estatus del intelectual o persona representante como sujeto conocedor. Spivak nos
recuerda que el término “representacion” tiene dos sentidos, los cuales son
“jrreductibly discontinuous” (271). Por un lado, la “representacion” (vertreten)
significa la persuasion y la retdrica, que involucra al discurso politico y legal.
Ademas, este término connota la sustitucion de un sujeto por otro. Por otro lado, la
re-presentacion (darstellen) denota una nueva afirmacion del sujeto o su sustitucion;
connota la tropologia, la figura literaria y la discursiva (271). Por esta razon, no se
puede igualar la representacion de un pueblo o grupo étnico a un estado como si
fuera una verdadera “subjetivizacion” de ese grupo (285). Finalmente, critica la
manera en que los intelectuales tienden a describir al “subalterno” con
generalizaciones e insiste en que “the colonized subaltern subject is irretrievably

heterogeneous” (281).

1.3. Metodologia

1.3.1. Seleccion de corpus: publicaciones “oficiales” y “no-oficiales”

Para los propdsitos de organizacion y metodologia podemos distinguir dos
tipos de textos: por un lado, los textos que representan los discursos del estado vy,
por otro, los textos que representan los discursos elaborados por organizaciones
aymaras, mapuches y rapa nui, que han sido publicados sobre todo en Internet.
Hemos clasificado de manera cualitativa estos textos bajo las ribricas
“publicaciones oficiales” y “publicaciones no-oficiales”. Consideramos como
“oficiales” toda publicacién estatal, juridica y burocratica que representa a los
discursos, la ideologia y las précticas institucionales del poder politico y
hegemonico: leyes, informes, regulaciones, decisiones (aprobaciones, reprobaciones

y decretos), etc. En este caso, hemos clasificado la Ley Indigena y el Informe
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Verdad Historica y Nuevo Trato, segun estos criterios, como ‘“publicaciones
oficiales”. En cambio, clasificamos como “no-oficiales” toda publicacién que
representa el discurso de asociaciones y organizaciones indigenas, divergente de la
opinion “oficial” del Estado chileno, que se publica en Internet, folletos, afiches de
las paginas Internet Azkintuwe (<www.nodo50.org/azkintuwe>), fe Rapa Nui
(<www.rapanui.co.cl>) y Aymara Uta: jaya mara aru (Swww.aymara.org>) como
publicaciones “no-oficiales”.

Ahora bien, a primera vista pareciera que estamos repitiendo la construccién
epistemolégica modernista que representa al mundo mediante conceptos de
oposicién. Sin embargo, es lo que nos hemos propuesto no hacer en nuestro analisis.
Por lo tanto, vamos a destacar tres razones por las cuales hemos elegido las palabras
“oficial” y “no-oficial” para diferenciar los documentos de nuestro corpus. En
primer lugar, el término “oficial” indica literaimente los documentos que fueron
publicados por una imprenta reconocida como “oficial” por parte la sociedad y
comunidad internacional en general. En el caso de nuestro corpus, estos documentos
fueron publicados por el Gobierno de Chile y representan su politica oficial con
respecto a los pueblos indigenas de su pais. En segundo lugar, ;por qué no
clasificamos los textos, por ejemplo, bajo los rubros “estatales” y “no-estatales™?
Creemos que el término “oficial” tiene un sentido mas dindmico y menos ambiguo
que la palabra “estatal”. Por un lado, es més dindmico porque no se apropia del
estado como eje conceptual central; ya que no sélo las publicaciones oficiales son
del estado. Por otro lado, su sentido es menos ambiguo porque lo “oficial”
representa “todo lo que estd en posicion de ser reconocido como oficial frente a lo
que se considera ‘no-oficial’”. Al contrario, en lo que concierne a la globalizacion
econdmica, lo “no-estatal” puede representar al mismo tiempo al grupo

desincorporado pero también al grupo que tiene incluso mas influencia juridica y
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financiera que un estado, como la que tienen ciertas compaifiias multinacionales. En
tercer lugar, los términos “oficial” y “no-oficial” representan para nosotros una
relacion de poder relativista, cuyos referentes no tienen valor ni fijo ni positivo. Es
decir, la fuerza liberadora para uno puede ser la opresora para otro. Por lo tanto, lo
que uno considere como “oficial” también puede ser lo que otro considere como
“no-oficial”. Entonces, se requiere siempre contextualizar estos términos, indicar
desde qué punto de vista se estd hablando y por qué se considera un discurso como
“oficial” y otro como “no-oficial”, puesto que lo que se considera uno u otro

cambia dependiendo del autor y del contexto.

1.3.2. Analisis Critico del Discurso (ACD)

Para hacer el analisis de los discursos oficiales chilenos descritos arriba,
recurro a los métodos del “Analisis Critico del Discurso” (ACD) presentados en el
libro Methods of Critical Discourse Analysis, editado por Ruth Wodak y Michael
Meyer. Ruth Wodak destaca que con los métodos del ACD uno se interesa
particularmente en estudiar la relacion entre lenguaje, poder e ideologia. Seguin esta
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linea, reafirma la observacién de Jiirgen Habermas de que “‘[language] serves to
legitimize relations of organized power’ 'y, “‘in so far as the legitimations of power
relations are not articulated, ... language is also ideological’” (2). Desde el punto
de vista del ACD la ideologia es percibida como un aspecto importante para el
establecimiento y la manutencién de relaciones de poder desiguales (3). Wodak
sostiene que las estructuras institucionales dominantes, que se mantienen mediante
el lenguaje, “ritualizan” ciertas convenciones sociales que se normalizan y se

naturalizan (Foucault 1971). Dicho de otra manera, los efectos del poder y de la

ideologia en la produccion del sentido social vuelven a ser invisibles y adquieran
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una forma estable y natural. De este modo, las convenciones sociales y la ideologia
estan “dados por sentado” (3). Por lo tanto, “the investigator has an interest in
determining whether such forms establish or sustain relations of domination” (10).

Por esta razon, para los que se adscriben a los métodos del ACD, es
elemental concebir el lenguaje como practica social y es crucial siempre tomar en
consideracion el contexto del uso del lenguaje cuando se hace el andlisis (1). La
asuncion tedrica principal, entonces, es la de que todos los discursos son historicos y,
por consiguiente, s6lo pueden entenderse por referencia a su contexto y por eso el
ACD postula un procedimiento interdisciplinario (37). Por lo tanto, la nocién de
“critica” en el ACD se refiere, primero, a la distancia que la investigadora deberia
tener entre ella y los datos presentados por el objeto de estudio; segundo, a que
siempre se acuerde uno de incrustar esos datos en el ambito social; y tercero, a la
toma de posicion politica explicita en su escritura. Todo esto cuenta con una
concentracion auto-reflexiva en todo lo que le concierne como intelectual en el
proceso de hacer investigaciones (9).

Debido a que este proyecto se centra también en la manera en que los textos
ejercen, legitiman, construyen y desconstruyen el poder mediante su discurso, este
estudio se centrard en aquellas propiedades lingiiisticas que, suponemos, pueden
variar en funcion del poder social (Wodak y Meyer 52). Por ejemplo:

es mas probable que una ideologia modifique el significado semantico y
el estilo de un discurso que la morfologia (formacion de las palabras) y
ciertos aspectos de la sintaxis (formacion de oraciones), ya que éstos
dependen mucho menos del contexto”. (van Dijk 2003: 56)
Por lo tanto, nos concentraremos en los marcadores lingtiisticos cuyo uso tiene en
cuenta los valores y las actitudes sociales como las figuras retéricas, las estructuras

sintacticas, las estructuras proposicionales, el énfasis, el orden de las palabras, la
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seleccion léxica, la coherencia, las iniciativas semdnticas locales, asi como la
eleccién del tema, la organizacion esquematica, las contradicciones y ambigiiedades,
etc. (Wodak y Meyer 52). Dividiremos el texto en “fragmentos discursivos”
indicando los actores, el espacio discursivo (modo y tiempo), el argumento que
plantea etc. Continuaremos con una discusion del contenido procediendo a una
caracterizacion de los contribuyentes y de los temas generales. Comentaremos sobre
el contexto discursivo, la superficie textual y los instrumentos retéricos, como por
ejemplo el caracter figurativo, el vocabulario, las estrategias de argumentacion,
pormenores relacionados con las fuentes de conocimiento, “las implicaciones y las
insinuaciones que, de un modo u otro, pueden haberse expresado tacitamente”, la
légica intrinseca, ya que la composicién de los fragmentos discursivos, las
referencias, el simbolismo colectivo o los “topos”, las metaforas, la figuratividad etc.

(Wodak y Meyer 51).
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CAPITULO 2
MOVIMIENTOS Y REIVINDICACIONES INDIGENAS

Durante la época de la colonizacion de los territorios periféricos chilenos
decimononicos, la mayoria de los pueblos indigenas se enfrenté a diferentes
proyectos de modernizacion, asi como a una cantidad de estrategias estatales que
proponian la asimilacién de las culturas indigenas a la cultura dominante del estado
nacional chileno. Como ya se sabe, el discurso modernista tiende a considerar las
culturas indigenas como inferiores a la cultura y al sistema politico del estado
nacional. Frente a los diferentes intentos para hacer “desaparecer” a los pueblos
originarios, €stos no han reaccionado de manera uniforme, ni dentro del pueblo
mismo ni entre los diversos pueblos. Alguna gente ha favorecido la asimilacion y la
adopcidn del sistema moderno y capitalista. Otras personas han preferido participar
en el sistema politico chileno en general, para tratar de crear una sociedad mas justa
y democréatica, en la cual la persona de ascendencia indigena pueda sentirse
reconocido como “igual” frente al resto de la sociedad. Y también estdn los
individuos y las organizaciones que han reclamado y siguen reclamando el derecho
a su propia soberania. En este capitulo se hace un recorrido de la relacion que se ha
establecido entre el estado chileno y los pueblos aymaras, rapa nui y mapuche
respectivamente. También se describen los diferentes movimientos indigenas,
algunos de los cuales han ido en contra del estado y otros lo han apoyado. Ademas,
se examinan tres sitios web que presentan algunos discursos “no-oficiales” de
dichos pueblos respectivamente para ver cuales elementos se utilizan para crear un
sentido de identidad colectiva particular y un discurso propio. A través del capitulo
esperamos mostrar que la “cuestién indigena” no es bidimensional, es decir, no

resulta de un conflicto entre sélo dos actores principales. A pesar de ello alguna
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gente sigue representandola como si fuera un conflicto entre “indigenas” y el Estado
0 entre “campesinos pobres” y “transnacionales” etc., cuando, de hecho, existe una
gran variedad de organizaciones que representan a “su” pueblo de forma diferente,
ya que éstas también tienen una relacion particular con las diferentes instituciones

que representan al estado chileno.

2.1. Los aymaras

i)e origen andino, la comunidad aymara se describe como un grupo
identitario fragmentado. La raiz de esta fractura es la llamada “Guerra del Pacifico”,
de 1879, que “reubic6” a gente aymara de acuerdo con las fronteras nacionales de
Bolivia, Perli, Argentina y Chile. A partir de dicho afio, entonces, solo se puede
hablar de un pueblo lingiiistico “pan-aymara”, que se divide en cuatro comunidades
principales con cuatro “patrias politicas™ diferentes (van Kessel 1985: 7). Eso ha
impulsado lo que llamamos “hyphenated identities” o “identidades con guion”,
siendo estas el aymara-boliviano, el aymara- peruano, el aymara-chileno y el
aymara-argentino. Aqui existe una identidad étnica “centrifuga” ya que cada version
corresponde a un estado nacional diferente (Albo 2003: 114). Paralelamente se ha
mantenido una relacién socio-cultural “centripeta” mediante una identidad “pan-
aymara”, la cual apela a la historia, la cultura y el idioma comtin a todas las personas
aymaras (Alb6 2003: 114). Para esta primera seccion del capitulo, empezamos con
un recorrido historico que describe la “chilenizacién” de los aymaras del norte de
Chile. En segundo lugar, comentamos sobre la movilizaciéon del pueblo aymara-
chileno a partir de los afios 80. En tercer lugar, hacemos un anélisis breve del sitio
web Aymara Uta: jaya mara aru para reflexionar sobre qué lugar tendria el pueblo

aymara chileno con una posible comunidad e identidad pan-aymaras.
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2.1.1. Identidad aymara-chilena y el Estado chileno: recorrido historico

[194

Histéricamente los aymaras como grupo “étnico” nunca tuvieron un
territorio exclusivo o “patria” como tal. Sus antiguos “reinos” incluian a regiones
vastas ya que se expandian, en la direccion norte-sur, desde el lago Titicaca hasta
Salta y, en la direccion este-oeste, desde las selvas subtropicales amazonicas hasta la
costa del Pacifico. Por lo tanto, tenian que coexistir con otros grupos lingiiisticos
“no-aymaras”. Juan van Kessel, en su articulo “Los Aymaras Contemporaneos de
Chile (1879-1985); su Historia Social”, describe a los territorios aymaras como
“archipiélagos verticales” (1985: 5). Tradicionalmente, y todavia en algunos lugares,
sus territorios se centralizaban en la “marka”, eso es, en el pueblo central, el cual se
dividia en cuatro niveles ecologicos desde la costa hasta la sierra (Zapata Tarrés 76).
Eso era para combinar “los recursos econdmicos de un mayor niimero posible de
niveles ecoldgicos” (van Kessel 1985: 5). También el gran pueblo lingiiistico se
dividia en pueblos menores o “ayllus”. Por una parte, estaban los pastores en la
cordillera y, por otra, los agricultores se ubicaban en la zona precordillerana. Esta
forma de organizacion social y econdomica “pan-aymara”, segin van Kessel,
“obedecia a [su] concepcion [aymara] del espacio”, el cual era visto como “diverso
y discontinuo” (1985: 7). Fue este rasgo dinamico de su cultura lo que les permitid
adaptarse a un influjo de cambios sociales y geopoliticos que primero acompafiaron
el incanato, segundo la Colonia espafiola y luego la republicas criollas.

En el periodo que sigue a la llegada de los espafioles al continente, los
aymaras habian sido incorporados a la estructura colonial y “empleados” como
mano de obra minera gratuita en las muchas minas de plata que se encontraban a

través del virreinato de Lima (Pinto y Salazar 152). Una de las mas importantes era
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Huantajay, ubicada en las cercanias del Iquique actual (Zapata Tarrés; van Kessel
1985; Albé 2003). Cuando la mineria de plata entr6 en decadencia, los aymaras
fueron despojados de sus tierras por “encomenderos” que llegaban a la region
buscando tierra cultivable y de pastoreo (Pinto y Salazar 152). Pese a eso, los
aymaras siguieron reproduciendo su cultura mediante su sistema de intercambio
interregional. Ademds, durante los primeros afios de la Republica de Pera y luego la
de Bolivia, los aymaras tampoco fueron obligados a cambiar este sistema mientras
pagaban un “tributo indigena” que “abastec{ia] las siempre escuélidas arcas fiscales”
(Pinto y Salazar 153). Eso duré hasta mitad del siglo diecinueve cuando se
introdujeron la explotacion minera capitalista a la region que “dio a luz” al sistema
de mano de obra asalariada (Pinto y Salazar 153). Fue entonces que empez6 el
despoblamiento de las comunidades o “markas” tradicionales a favor de los centros
mineros y urbanos. Pero su cosmovision persistié. Segiin Gabriel Salazar y Julio
Pinto, en Historia contempordnea de Chile II, la cultura aymara se transmite sobre
todo a través de la madre, quien en esa época se qued6 inmersa en la tradicidn (Pinto
y Salazar 154).

A principios de la ocupacién de Ia region de “Tarapaca”*, el estado chileno
dej6 que la incorporacion de los pueblos andinos a la cultura nacional chilena se
hiciera a través de la “la dinamica de la empresa salitrera [y] la empresa del
ferrocarril Chile-Bolivia” (van Kessel 1985: 13). Sin embargo, a principios del siglo
XX, el estado empezé a reorganizar la capa administrativa de la region para que los
habitantes sintiesen mas la presencia del estado chileno y, asi mismo, reforzd su
dominio sobre el territorio. En 1884 habian destruido la antigua capital, San Lorenzo
de Tarapacd, y nombrado a Iquique como la nueva capital (van Kessel 1985: 14). A

la zona se mandaron a alcaldes, inspectores y policias para que controlaran los

“ Actualmente “Tarapaca” es la “Primera Region de Chile”.
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limites fronterizos ya que desde entonces empezaron a restringir el movimiento
comercial y humano a través de ellos (van Kessel 1985: 14; Zapata Tarrés). Eso
separé a los aymara-chilenos de los centros culturales tradicionales tales como
Tiwanacu y el Lago Titicaca y limit6 el contacto entre esta gente y sus familiares en
Bolivia, Peri y Argentina (van Kessel 1985: 22). También se situaron todas las
sedes administrativas en los centros urbanos de modo que la gente que vivia en la
region ya no podia vivir relativamente separada y aislada de las ciudades como antes
lo habian hecho. Al contrario, “los tramites obligatorios en Registro Civil, Cuartel,
Municipio, Juzgado, Gobernacién y Tesoreria, orientaban desde entonces a los
aymaras hacia la ciudad” (van Kessel 1985: 14).

Ademads, en lugar de darles derechos particulares y diferentes del resto de la
poblacién, como lo habian hecho para los mapuches, lo cual les hubiera ayudado a
mantener su estilo de vida tradicional, el estado aprobé una legislacion que “ignoré”
su existencia particular (van Kessel 1985: 15). En otras palabras, el estado incorpor6
a los aymaras a la jurisprudencia chilena como individuos “iguales ante la ley” y no
reconocieron sus tierras comunales ya que éstas fueron incorporadas a la propiedad
fiscal (van Kessel 1985: 15). Con los cambios legislativos y administrativos los jefes
de las comunidades o “caciques” perdieron su relevancia como representantes frente
al estado; y, de cierta forma, asi el pueblo perdi6 una manera de organizarse
politicamente (van Kessel 1985: 16).

A lo largo del tiempo se fue comprando y privatizando la tierra alrededor de
los puertos y minas. Eso ha significado una pérdida continua de tierras pastoriles en
el nivel cordillera y, a la vez, de tierras de cultivo y de pesca en el nivel
precordillera. Por lo tanto, se ha hecho casi desaparecer el sistema inter-ecologico
entre ayllus en Chile. De modo creciente, la gente se ha reubicado en las ciudades

donde podian encontrar trabajo asalariado mientras so6lo una minoria opté por
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refugiarse en la alta montafia (van Kessel 1985: 21), donde se convirtieron en
minoria étnica, aislada, empobrecida y casi olvidada por la sociedad general chilena
(van Kessel 1985: 22).

Los cambios en sus valores culturales también se deben a la acrecentada
urbanizacion del pueblo aymara en Chile. A partir de los afios 30 se dot6 a la regién
de servicios publicos (Albé 2003: 136), particularmente de escuelas publicas
“integracionistas” cuyo reto pedagogico era la “chilenizacion” y la aculturacion
nacionalista. En su primera fase, éstas se ubicaban so6lo en las ciudades; sin embargo,
a partir de los 50 hasta los 70 se expandieron hasta las zonas rurales y de refugio en
la cordillera (Albé 2003: 136). Finalmente, el gobierno militar hizo que la
escolaridad sea obligatoria hasta los 8 afios de edad; durante la dictadura, segiin van
Kessel, el nivel de alfabetizacion fue relativamente elevado (1985: 19). Otra fuente
de influencia cultural fue la mision evangélica, principalmente la iglesia pentecostal.
Esta se establecié en la region en los afios 60 y ha tenido mucho éxito con la
comunidad aymara (Alb6 2003: 137). En suma, las escuelas estatales, las religiones
evanggélicas, junto con el servicio militar obligatorio para varones, han contribuido a
instaurar valores culturales “chilenos” en los aymaras y han estimulado a mucha
gente a mudarse hacia las ciudades y los puertos y luego quedarse alli.

Actualmente, se considera a los aymaras de Chile como pueblo urbano.
Segun Clara Zapata Tarrés, en Las Voces del Desierto: Identidad aymara en el norte
de Chile, 61,8% de los aymara-chilenos vive en las ciudades, principalmente Arica,
Iquique e incluso Santiago (83). Alli se han establecido “centros de hijos de la
comunidad” cuyo objetivo es ayudar a la gente recién llegada de las zonas
cordilleranas a instalarse (78). Ademas, organizan peregrinajes a los varios pueblos
de origen de esa gente para que consigan mantener lazos con sus comunidades y

familias donde pueden participar en las diferentes fiestas tradicionales. No obstante,
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algunas de estas fiestas ahora se realizan también en los centros urbanos (78).
Finalmente, el éxito econdémico de los puertos de Arica e Iquique, ademas de la
presencia de empresas agricolas en los valles interandinos, también ha estimulado la
migracion de personas aymaras desde el altiplano boliviano hacia Chile para trabajar

temporalmente o establecerse alli “indefinidamente” (Albo 2003: 137).

2.1.2. Movimientos sociales y reivindicatorios contempordneos

Segiin Xavier Albd, en Pueblos indios en la politica, el proceso de
movilizacion reivindicatorio aymara-chileno se inicid en los afios 70 “por una
miltiple confluencia de coyunturas”. Partiendo del golpe militar en 1973, el
gobierno militar mandé gran niimero de investigadores del sur hacia el norte, de
modo que, con ellos surgieron varias organizaciones no gubernamentales interesadas
tanto en estudiar la temdtica aymara como en promover su cultura (138). Alli se
pusieron en contacto con intelectuales y artistas aymaras locales que ya estaban en
la zona. Eso, junto a las transmisiones de programas de radio aymaras bolivianos
que llegaban a Chile y mediante las cuales se recibia informacion sobre el
movimiento katarista en Bolivia, contribuy6 a actualizar y reanimar la cultura e
identidad aymara-chilena (139).

De ahi que, cuando el régimen militar aprob6 la Ley de Aguas en 1981, se
establecieran grupos reivindicatorios “sin precedentes” (Aylwin 1999: 107).° La Ley
de Aguas nacionalizé toda fuente de agua en el territorio nacional supuestamente
para el uso del “publico”. Sin embargo, la ley también le otorgé al gobierno el
“derecho de aprovechamiento de agua”, lo que significa que el Estado puede ceder

los derechos “pliblicos™ o nacionales al agua a una entidad privada (Aylwin 1999:

5 Decreto con Estatus de Ley No 1.222 de 1981 (Aylwin 1999: 107).
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107). En efecto, permite al gobierno regalarle a dichas entidades los derechos
nacionales o “piblicos” al agua ya que, luego, éstas pueden vender sus derechos a
quienes quieran (Aylwin 1999: 107). El agua termina perteneciendo a grupos de
intereses privados, los cuales han sido en su gran mayoria compafiias mineras
(Aylwin 1999: 107). No obstante, algunas personas aymaras crearon organizaciones
para luchar contra la apropiacién de sus aguas tradicionales. A través de estas
organizaciones pudieron registrar fuentes de agua a comunidades aymaras no-
privadas de acuerdo con las provisiones de la misma ley (Aylwin 1999: 107). A
partir de 1986, otros grupos emergieron en zonas rurales y urbanas, los que también
incorporaron elementos étnicos y culturales a sus reclamos (Aylwin 1999: 107). Por
ejemplo, se establecieron la organizacion Pacha Aru en la ciudad de Arica y Aymara
Marka en Iquique (Alb6 2003: 139).

A finales de la dictadura, intentaron fundar una Federacion de
Organizaciones Aymaras, aunque sin mucho éxito. También se juntaron con
organizaciones mapuches y rapa nui para formar la Comisién Técnica de Pueblos
Indigenas de Chile o CTPICH, la que trabajé con la Concertacion de Partidos
Democraticos (Aylwin 1999: 107). Se recordara que la tltima habia prometido el
reconocimiento legal de sus culturas y sus tierras ademas de un posible
reconocimiento constitucional de su estatus como pueblos distintos a la nacion
chilena a condicién de su apoyo politico en la campafia electoral contra Pinochet.
Debido a esta alianza también se aumentd la conciencia politica de los aymaras
como grupo (Albo 2003: 139). Sin embargo, todo eso “no supon[ia] un cambio
global en toda la tendencia anterior” de volverse chilenizados, lo que Juan van
Kessel ha llamado el “holocausto al progreso”, en parte aceptado por los mismos

aymaras. Segun van Kessel y Albd, durante el plebiscito de 1988, la mayoria voto



43
“si” a favor de la continuacion de Pinochet cuyos programas sociales y econémicos
habian ayudado a “modernizar” la region (Albo 2003: 137; van Kessel 1990: 61).

En fin, el desarrollo de una identidad “étnica” aymara sigue siendo marcada
por la “chilenizacion” histérica del pueblo. En alguna ocasion, un dirigente aymara-
chileno manifesto: “si decimos que somos aymaras, nos insultan: nos llaman
bolivianos” (Albé 2003: 140). Por lo tanto, el movimiento aymara reivindica mas
bien una identidad cultural diferenciada o “con guién”, que puede resumirse asi:

“somos chilenos, pero aymaras” (Albd 2003: 140).

2.1.3. Internet: discurso “aymara-chileno”

El lector del sitio web Aymara Uta® observaré dos elementos particulares y
no pocos contradictorios casi inmediatamente. Mientras, por una parte, se anota que
su lema es “Aymara: un lenguaje, una cultura y un pueblo”, por otra se esta
consciente de que casi el total de la informacion del sitio esta escrita en espafiol. Si
bien hay muchas razones posibles para esto, el factor principal es la “inclusiéon”. Es
decir que la mayoria de la gente aymara letrada y con acceso a Internet, que serfa
gente bilingiie o monolingiie en espafiol, tendra acceso al sitio, eso significa que la
mayoria de los destinatarios son personas que viven en las ciudades. Ademaés,
mediante el uso del espaiiol, el contenido del sitio se puede compartir con gente no-
aymara hispanohablante.

Aymara Uta contiene una plétora de informacion sobre la cultura aymara, su
historia y su lengua, ademas de articulos informativos sobre la actualidad pan-
aymara. ' Aunque su contenido se centra principalmente en noticias sobre el

altiplano boliviano, también se encuentran algunos documentos que tratan de temas

§ Ver al final el anexo 1.a.
7 Ver al final el anexo 1.b.
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mds universales como la educacion intercultural bilingiie, el trafico humano ilegal,
el legado colonial en América Latina, el racismo, la mujer aymara, etc. Ademas,
estos articulos no se restringen a fuentes regionales sino que a menudo son de
periédicos “nacionales” diferentes, por ejemplo, la BBC (Inglaterra), la Epoca
(Bolivia), Diario La Republica (Pert), etc. Todo eso contribuye a crear lo que
llamamos un “espacio no-nacional” aunque tampoco internacional ya que la mayoria
del contenido se centra alrededor de temas “pan-aymaras”.

Asi mismo, en lo que concierne a una identidad pan-aymara, la cual
pareciera ser el discurso principal de Aymara Uta, nos importa no sélo lo que esta en
el sitio, sino también lo que no encontramos alli. Si bien la construccion identitaria
apela a la memoria colectiva de un grupo humano, también recurre al olvido para
superar cualesquiera divisiones que pudiera prevenir el sentido de pertenecer
deseado. De este modo, el hecho de que se haya incluido una imagen de la bandera
aymara es mas revelador debido a que no se haya afiadido ninguna de las banderas
de Bolivia, Chile, Argentina o Pert, donde vive la mayoria de los aymaras.® Sin
embargo, dada la cantidad de articulos que cuenta sobre los movimientos sociales y
politicos en el altiplano de Bolivia, se sabe que éste se ha mantenido como el centro
de la cultura aymara. A pesar de esto, Aymara Uta clarifica que los aymaras a
quienes dirige su informacion y sobre cuyas experiencias diversas aunque
relacionadas cuenta, son toda aquella gente de la zona andina. Si reconoce el mapa
internacional y las naciones listadas arriba, al mismo tiempo, invoca a una identidad
lingiiistica, cultural e histérica que pueda prevalecer sobre cualquier distincién de
ciudadania estatal que divide lo que los autores de Aymara Uta consideran el pueblo

aymara.’

¥ Ver al final el anexo 1.c.
® Ver al final el anexo 1.d.
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2.2. Los rapa nui

Los rapa nui viven en la Isla de Pascua, o Rapa Nui, posesion territorial de
Chile ubicada en la Polinesia. Conocido como el lugar mas aislado del mundo, el
“Ombligo del Mundo”, Rapa Nui estd a 3,541 kilometros de la costa de Chile, a
1,931 kilémetros de Pitcairn, la isla mas cercana y a otras 3,541 kilémetros de Tahiti.
Para ponerlo en perspectiva, la costa de Chile mide 4,300 kilémetros; mientras el
tamafio geografico de la isla es 162 kilémetros cuadrados (Rochna-Ramirez 24). La
mayoria de los rapa nui todavia pueden hablar su idioma aunque pareciera que la
mayoria de los “jévenes” prefieren el espafiol, aunque éste sea un dialecto influido
por el rapa nui. El siguiente recorrido histérico toma en cuenta la relacién entre el
pueblo rapa nui y el estado-chileno, ademdas de las reivindicaciones por parte del
Consejo de Ancianos. Cuenta con el testimonio oral de gente diferente, tanto rapa
nui como extranjeros; sin embargo, en contraste con la experiencia pan-aymara
diferenciada, refleja la experiencia, identidad e historia colectivas de los islefios,
pese a las diferencias politicas y de cardcter socioeconémico que también existen en
su sociedad. Luego veremos que la pagina web Te Rapa Nui tiene un discurso que
toma en cuenta y aun respeta esta “division”. Al mismo tiempo, crea un espacio
identitario colectivo rapa nui, a la vez que logra mantener algunos lazos identitarios

con Chile.

2.2.1. Relacion Estado-Rapa Nui y reivindicaciones histéricas

La isla Rapa Nui se anex6 a la Repuiblica de Chile el afio 1888 mediante el
Acuerdo de Voluntades, “firmado” por el rey Atamu Tekena y don Policarpo Toro

Hurtado, el Capitan de Corbeta de la Marina de Chile. Aqui es importante
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mencionar que las condiciones del Acuerdo han sido interpretadas de modo
diferente de parte de los dos firmantes. Por una parte, segun la tradicién oral, para
Atamu Tekena el acuerdo fue una cesidn de soberania contractual, es decir, Tekena
firmé el acuerdo en la espera de que la Republica de Chile cumpliera con sus
promesas de llevar el progreso, la educacién y la proteccion de los islefios frente a
otros invasores (Hotus 1998). Ademas, se relata que el rey, dirigiéndose a Policarpo
Toro, tomé un puiiado de tierra con hierba, se lo entregd a Toro y dijo: “la hierba es
para su uso, pero la tierra queda con nosotros” (Rochna-Ramirez 32).

Luego del Acuerdo de Voluntades, el gobierno chileno nombro6 al hermano
de Policarpo, a Don Pedro Pablo Toro Hurtado, Capitan del Ejército de Chile como
Agente de colonizacion de la isla (Hotus 1998). Después del fracaso de un intento
por colonizar Rapa Nui con gente chilena, Don Pedro decidi6 arrendar la isla a una
compaiiia de ovejas llamada, justamente, la “Compaiiia Explotadora de la Isla de
Pascua” o CEDIP (Fischer; Rochna-Ramirez). Cuando llegé el gerente de la CEDIP
en 1895, el Agente de Colonizacién confind a todos los islefios en una pequefia
reserva llamada Hanga Roa, incluido el rey Atamu Tekena, donde viven todavia.
Durante mas de ocho décadas los rapa nui tuvieron que vivir con toque de queda,
iniciado el cual no tenian ni el derecho de salir de sus propias casas durante las horas
de la noche (Fischer; Rochna-Ramirez; Hotus 1998).

La CEDIP les quité a los rapa nui todos sus animales, que les habian sido
regalados anteriormente por misioneros catdlicos, ademas de sus cultivos y cosechas
(Hotus 1998); luego, tanto los animales como los cultivos fueron quemados (Hotus
1998). Los rapa nui fueron obligados a un régimen de trabajo forzado, otra vez por
“la Compaiiia”, algunos de cuyos administradores “abusaron” de ellos (Rochna-
Ramirez 33). Segiin Alberto Hotus, a partir de los catorce afios cada hombre y mujer

fue forzado a realizar trabajo “de sol a sol sin derecho a alimentacion, renumeracion
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ni descanso” y relata que “en las noches de luna se les hacia trabajar hasta media
noche y el que se negaba por cansancio u otro motivo era azotado” (1998). Ni los
administradores de la CEDIP ni los oficiales del ejército dejaron en Hanga Roa
espacio suficiente para que los islefios pudieran plantar o cultivar su propia comida,
y tampoco les permitian cazar ovejas o pescar sin permiso (Rochna-Ramirez 32).
Por lo tanto, mucha gente sufria de hambre. Aquellas personas que se atrevian a
pescar, “robar” algunas ovejas de la Compafiia o, sencillamente, buscar comida
fuera de Hanga Roa, si eran vistas por los dirigentes de CEDIP, sufrian castigos
tales como el azote y el encarcelamiento. Declarados “leprosos” por la CEDIP, los
rapa nui no podian ausentarse de la reserva ni salir de su isla sin tener el permiso de
las autoridades chilenas (Hotus 1998). Eso podria haber contribuido al hecho de que
el gobierno desatienda a la isla prefiriendo dejarla bajo la gestion de la CEDIP; y de
esta forma, la mantuvo separada del resto del pais.

Segun el relato de Alberto Aotus, Atamu Tekena, sufriendo moralmente al
haber sido engafiado por Policarpo Toro Hurtado, fue rechazado por los rapa nui e
impedido de ejercer su mandato de rey. Por lo tanto, entreg6 su cargo de rey a
Siméon Riroroko a Ngure de acuerdo con la voluntad de su pueblo. Este hizo un
primer intento de denunciar la situacion horrenda que estaban viviendo los rapa nui.
Consigui6 el permiso de salida de la isla para viajar al “continente” donde quiso
hablar con el Presidente de Chile, de acuerdo con su rango (Hotus 1998). Cuando él,
y dos compafieros mas'®, llegaron a Valparaiso conocieron a “un empleado y

119

persona de confianza de Enrique Merlet '”, quien invit6 a Riroroko a cenar consigo

en su casa (Hotus 1998). El dia siguiente el rey muri6 en el Hospital Van Furen a

' La gente podia ir al continente para cumplir con su servicio militar, sin embargo, no nos queda
claro si eso fue obligatorio o voluntario.
" Merlet ocupaba el puesto de jefe de la CEDIP en dicha época.
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causa de “envenenamiento” y, cuando llegaron sus compafieros, €l cuerpo ya no
estaba en el hospital (Hotus 1998).

Se cuenta que Simedn Riroroko fue sucedido por su hermanastra, Angata
Veritahi, mujer instruida por misioneros catélicos en Tahiti (Hotus 1998). Cuando
ella volvié a Rapa Nui trajo consigo ovejas y vacunos, los cuales fueron robados por
la CEDIP. Angata exigia que el gobierno chileno y la CEDIP respetaran los
derechos del pueblo rara nui y presentando sus quejas varias veces frente a los
administradores de la Compaiifa. En el afio 1913 tom6 “la firme decision de exigir
que la empresa devuelva los vacunos y ovejas”, la cual fue secundada por Daniel
Teave y Matias Hitu Kavtutia (Hotus 1998). Cuando el entonces jefe de la CEDIP,
Henry Percy Edmundo, rehusé devolver los animales hubo un “levantamiento”.
Liderado por Teave, los rebeldes lograron organizar un “sacamiento” o
“recuperacion”, dependiendo del punto de vista, de varios vacunos y ovejas
(Rochna-Ramirez 33). Los participantes aprehendidos fueron acusados de ladrones
por los administradores de la CEDIP y encarcelados. Se mandé a Teave al
continente (Rochna-Ramirez 33), donde, de forma parecida a Riroroko, éste
“fallecié en Chile en forma misteriosa” (Hotus 1998).

Esta manifestacion violenta no se produjo en vano. Llegé el buque, General
Baquedano, de viaje anuario a la isla para llevarles a la CEDIP bienes del continente.
Luego de su regreso al continente, el comandante del buque denuncid la situacion en
Rapa Nui en un informe que se hizo publico. Frente a la indignacién publica
resultante, el Ministerio de Tierra y Colonizacion publicé el decreto No 1291 que
dice declaradamente:

el arrendatario de la Isla de Pascua, don Enrique Merlet, no ha dado
cumplimiento a las obligaciones que le impuso su contrato y esta

empefiado en gestiones tendientes a disputar al Estado su dominio de los
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mismo terrenos que explota en arrendamiento. Que las abundantes
informaciones recientemente reunidas ponen de manifiesto que el
régimen imperante en la Isla de Pascua ha sumido en la miseria a sus
habitantes, es rémora para su progreso y serd causa de mayores males si
no se le pone inmediato término:- [sic.] Que es deber de humanidad
estudiar y resolver una variada serie de cuestiones relacionadas con la
administracion de la Isla, a fin de garantizar a sus habitantes sus derechos
€ intereses, mejorar sus condiciones de vida y salvarle de los peligros de
lepra que empieza a hacer estragos entre ellos. (ct. en Fischer 158)

Para cumplir con dicho “deber de humanidad” para resolver el malestar social en la
isla, en 1917 el gobierno promulgé la ley No 3.200 que autorizé al Estado invertir
algunos pesos en “construir un lazareto de leprosos y una escuela” en la isla. Sin
embargo, también se otorgd que una porcién del mismo dinero sea utilizada “para
atender las demds necesidades de beneficia y conservacion de la hacienda fiscal”
sin especificar a qué se referia por necesidad (Fischer 166. El subrayado es mio). Sin
embargo, a pesar de los cambios que el gobierno chileno hubiera “querido” efectuar
para mejorar la situacion de los rapa nui, en la préctica, las relaciones y luchas por el
poder entre los diferentes actores sociales de la isla, que ahora incluia la CEDIP, la
Armada y los rapa nui, quedaron igual (Fischer 182). Por esta razon, quizas, José
Aylwin asevera que cualquier intento por parte del gobierno para regular el mal trato
de la “poblacion indigena” fracaso “sistematicamente” (Aylwin, 109).
Alrededor de 1930 el periodista Robert J. Casey también hizo alusién a esto.
Durante su estancia en Rapa Nui escribe lo siguiente:
hoy, a pesar de las banderas delante del edificio de la gobernacion y las
medallas de oro en el pecho del prefecto de policia, en las mentes de los

aborigenes la autoridad y el castigo estan firmemente asociadas a una



50
deidad: jla Compaiiia! [...] La Compaiifa existi¢ siempre. Su poder era
inquebrantable, a pesar de criticas y rebeliones, su dominio sobre la isla
al parecer mas firme que los antiguos idolos de piedra. (ct. en Fischer
176)

Claro que “la Compaiiia” no le tenia que responder al gobierno de lo que hacia en la
isla ya que el gobierno no pensaba mucho en lo que pasaba en Rapa Nui. Esto se
evidencia mas claramente por el hecho de que, pese a las quejas y de los abusos
contra los derechos a los necesidades basicas de los islefios, el gobierno chileno
hubiera renovado su contrato con la CEDIP, en total tres veces.

A partir de 1933'? el Estado descontinué definitivamente el contrato con la
CEDIP. Aunque ésta s6lo hubiera “comprado” 2,250 hectéareas, logr6é expandir su
territorio hasta obtener 12,000 ha. Sin consultar o informar al pueblo, B el estado
chileno transfirié Rapa Nui a la jurisdiccion del Estado de Valparaiso. Desde ese
momento se ha podido aplicar el Codigo Civil Chileno al territorio de la isla, el cual
declara que “son bienes del Estado todas las tierras que estando situadas dentro de
los limites territoriales carecen de otro duefio” es decir que “es tierra fiscal” (Hotus
2003: 5). Puesto que los habitantes de Hanga Roa habian sido prohibidos por la
Compaiiia de ocupar cualquier territorio que se ubicara fuera de la reserva, el Estado
considero6 que el resto de la isla carecia de otro duefio, de modo que la mayoria de la
isla volvi a la gestion completa del mismo Estado (Aylwin 1999: 109).

Comenzando en 1953, el Estado le encargo oficialmente a la marina chilena
la posicion de administrador de la isla. Aunque pareciera que ésta ayudé a mejorar
un poco las condiciones de vida de los rapa nui, los someti6 de nuevo a las reglas

estrictas de la marina, todavia forzaba a los islefios a trabajar sin pago un dia por

12 Segiin Hermann Fischer éste se llama Alfonso Rapu.
13 Hasta 1987 ningtin diario de Valparaiso llegaba a la isla (Hotus 1998).
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semana y en las palabras de Rochna-Ramirez “the island ruled like a ship” (36). Una
década después, emergid otra figura importante en el escenario politico de la isla
que iba a fomentar el movimiento reivindicatorio rapa nui. Alfonso Rojas Haoa',
nacido en 1942, habia sido llevado al continente por una chilena, Verminos Vargos,
donde estudio pedagogia en una institucién laica (Fischer 242).

Luego de su regreso a la isla, en 1963, conocio al etnélogo francés Francis
Maziére, quien vivia alli para realizar algunas investigaciones (Fischer 239).
Maziére habia sido “profundamente afectado por sus experiencias” y cuenta:

en este diminuto, remoto y olvidado pais, en esta tierra encadenada
suceden cosas que, si no fueran tan tragicas, serian dignas de una farsa.
La ley del silencio y de la violencia oprime a los rapa nui que suefian con
vivir, y que merecen la solidaridad de todos los que ven al racismo como
sinénimo de crimen. [...] Y a pesar de eso, nadie habla de los islefios
sobrevivientes. Ellos tampoco hablan. (Ct. en Fischer 239)
Maziére terminé ensefiando al joven Alfonso Haoa “algunas ideas liberales”
(Fischer 239) las cuales inspiraron a Rojas Haoa para romper con dicho silencio.
Fue entonces que empez6 a transmitir, paulatinamente, a la gente de su pueblo estas
formas liberales de pensar y paralelamente le describi6 el hecho de que alli, “al otro
lado del océano”, vivieran los chilenos “una vida en libertad” (Fischer 243). A modo
de contraste, los rapa nui, segin un anciano:
estaba[n] encerrados y fichados de leprosos. Los que tenian que salir a
trabajar al campo, eran custodiados por soldados armados. Los rebeldes
eran acusados de ladrones y maltratados brutalmente. Muchos fueron

azotados delante de la iglesia y todos tenian que estar ahi viéndolo. Por

" Alfonso Rojas Haoa es su nombre segiin Alberto Hotus, sin embargo, segiin Hernén Fischer se
llama Alfonso Rapu (Hotus 1988). Hemos elegido utilizar el apellido segtin Hotus ya que es
habitante nativo de Rapa Nui, mientras Fischer s6lo vivi6 en la isla algunos afios.
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pequefios delitos, hombre y mujeres eran rapados y arrojados a un
calabozo. (Ct. en Fischer 241)

Cuando empezaron los debates sobre el proyecto de ley No 16.441 en octubre de
1964, por el gobierno de Eduardo Frei Montalvo, se iniciaron las reformas que iban
a mejorar la situacidn social en la isla. Rojas Hoao con la ayuda de cincuenta
personas mas redactaron una carta al Presidente en la que, por primera vez,
formularon sus reclamos de manera sucinta y provenidos directamente del pueblo
rapa nui mismo. Se mand¢ la carta clandestinamente en diciembre de 1964 tanto al
Presidente como a varios diarios en Chile y en Estados Unidos. '
Consiguientemente, y pese a que no tenian derecho a representarse politicamente, se
convocaron, ilegalmente, las primeras elecciones democréticas de alcalde de Rapa
Nui. Claro que las autoridades militares consideraron a esto como otro
“levantamiento”, a pesar de que no tenian armas ni actuaron de modo violento
(Rochna-Ramirez 37). Sin embargo, después de mucho debate en el Parlamente el
gobierno de Eduardo Frei acept6 sus reclamos y en 1966 aprobd una ley “especial”
para la Isla de Pascua que concedid a los rapa nui el derecho de votar en las
elecciones locales y las nacionales y convirtio la isla ahora en una municipalidad
perteneciente al Estado de Valparaiso (Aylwin 1999: 109)'¢. Esta municipalidad
consiste en un consejo elegido por los ciudadanos de la isla, los cuales siguen siendo

mayoritariamente rapa nui (Aylwin 1999: 109).
A partir de los afios ochenta, la cultura rapa nui y la vida en Hanga Roa se ha
ido cambiando de acuerdo con las politicas culturales y la ley de propiedad privada

introducidas durante la dictadura militar.!” Frente a estos cambios, la comunidad

' Ver al final anexo 2.

'® Ley No. 16.411, 1 de marzo, 1966 (Aylwin 1999: 109).

' Decreto de Ley No 2885, 12 de diciembre, 1979 (Aylwin 199: 109). En las palabras de Aylwin,
“according to this law, the Rapa Nui could request that the government issue individual property
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rapa nui no ha reaccionado de manera uniforme y se han fortalecido dos campos de
pensamiento. Por un lado, segin Rochna-Ramirez casi 30% de los rapa nui
favorecian esta privatizacion ya que muchos entre ellos han aprovechado de eso,
comprando tierras y acumulando propiedades y capital (61). Como resultado, los
habitantes de Rapa Nui experimentaron un crecimiento econdémico, sobre todo
mediante el turismo. Sin embargo, ahora existen problemas sociales caracterizados
por la desigualdad de ingresos asociados con el sistema capitalista (Rochna-Ramirez
62). También se han producido rupturas con la cultura tradicional y sus lazos
sociales, fendmeno asociado con la modernizacion (Bengoa 1996: 12). Por otro lado,
se ha montado una resistencia en contra de la ley de privatizacion, fortaleciendo una
organizacion ancestral llamada el Consejo de Ancianos de Rapa Nui, la cual arguye
que la propiedad privada amenaza el orden cultural y social de su pueblo (Rochna-

Ramirez 42).

2.2.2. Reclamos contempordneos del Consejo de Ancianos

Los reclamos de base del Consejo de Ancianos incluyen el derecho del
pueblo a “la territorialidad, cultura e intereses de Rapa Nui” (Hotus et. al 351). Los
miembros del Consejo enfatizan que “en ninguna parte [del Acuerdo de Voluntades]
se menciona la intencion [de parte de los chilenos] de adquirir la propiedad fisica de
la isla, pactando solamente su soberania” (Hotus 352). Es interesante apuntar aqui
que diferencian entre la soberania del pueblo y la tierra en la que vive. Uno de los
motivos inmediatos para ceder la soberania a los chilenos incluia la proteccion
militar contra los peruanos y la explotacién extranjera. Sin embargo, el pacto que se

hizo con Tekena Atamu también prometia la educacion, el progreso y el respecto de

titles for lands occupied by them, equivalent to less than one fifth of the island’s surface, thus
legitimizing state dominion over the remaining lands” (109-110).
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los rapa nui por parte del Estado de Chile. En consecuencia constatan que el Estado
no ha cumplido con el contrato.

Algunas propuestas generales que reclama el Consejo de Jefes han sido y
siguen siendo lo siguiente:

e Tener un didlogo con las autoridades del gobierno y poder solucionar puntos
de vista diferentes. (Hotus, et. al., 383)

e Lograr el reconocimiento por las autoridades pertinentes de que [los rapanui
son] los verdaderos y tnicos duefios de la territorialidad de Rapa Nui, sin
olvidar [su] nacionalidad chilena. (Hotus, et. al., 383)

e Mantener su sistema tradicional de tenencia de la tierra que es parte de [su]
cultura y que es incompatible con el sistema europeo de tenencia de tierra
[i.e. la propiedad privada]. (Hotus, et. al., 384)

De este modo, los rapa nui reclaman sus derechos sobre su territorialidad, siendo
esto “el patrimonio que [les] fue legado por sus antepasados”. Del punto de vista de
la interculturalidad se puede interpretar su reclamo como intento para establecer una
relacion con el Estado en la cual el papel de los rapa nui seria el de interlocutor y no
simplemente de grupo cultural minoritario. Es decir, en lugar de establecer una
relacién entre Estado y rapa nui a través de un didlogo restringido por la logica del
Estado, quieren establecer un didlogo entre culturas, sin renunciar a su ciudadania
chilena. Por lo tanto, se puede afirmar que los rapa nui se identifican sobre todo con
la culfura, lengua e historia rapa nui, aunque también se consideran a si mismos

como chilenos de pais.

2.2.3. Internet: discurso “rapa nui"
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La pagina web Te Rapa Nui es una mezcla de periédico electronico local
para los islefios y también folleto turistico. En la esquina superior izquierda, puestas
discretamente se encuentran tres palabras escritas en azul que, juntas, denotan el
titulo del periodico.'® Lo que nos llama la atencién en particular es su manera de
introducir la pagina. No crea un sentido de urgencia politica ni de reclamo contra
alguien. Al contrario, connota una calma identitaria: los rapa nui no se sienten
amenazados ni reprimidos por el estado chileno. Esto concurre con las palabras del
editor del sitio:
en Rapa Nui el tema no es la "recuperacidn de tierras". El desafio es: jqué
hacer con ella...? ;propiedad comunitaria..., individual...? ;cémo distribuirla,
a quiénes, doénde, qué extension..? Las respuestas surgiran del seno de
nuestra flamante "Asamblea Insular" (p.3) creada para institucionalizar la
participacion rapanui en la toma de decisiones importantes para el desarrollo
integral de la Isla y su cultura nativa.
El editor pone entre comillas la “recuperacion de tierras” y la flamante “Asamblea
Insular”. Esto indica que se dirige principalmente a un lector que ya entiende el
contexto politico de la isla. También es una manera de ridiculizar la manera en que
se representan los reclamos rapa nui. Sin embargo, no ofrece ningiin detalle de la
fuente de sus comentarios, que también evidencia un nivel de intimidad entre
lectores y el periddico. A diferencia del discurso reivindicatorio de Alberto Hotus
que hemos visto arriba, el periddico proyecta un sentido de seriedad tranquila.
Mientras la postura de Hotus se la puede describir como unilateral, el
discurso que nos presenta Te Rapa Nui lo consideramos bilateral, ya que refleja
varios aspectos diferentes y atn opuestos de la cultura contemporanea rapa nui de

manera unida. Por una parte, en lo que concierne al contenido periodistico, se

'8 Ver al final el anexo 3.
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encuentra al lado izquierdo una lista de “Palabras del Editor”, “Cronicas”, “Politicas
Islefias”, “Breves” y “Cartas” etc. También, en la parte derecha de la pagina se
encuentran todas las noticias del dia que tienen en cuenta, de modo bastante objetivo,
la politica, problemas sociales, logros de los jévenes, deportes, etc. Este contenido
es, como ya hemos dicho, principalmente para el lector local, pese a su orientacion
politica. Por otra parte, en la parte superior de la pagina y a la derecha del titulo del
periédico se encuentra una lista horizontal de enlaces que indican a diferentes
servicios turisticos incluidos ‘“hoteles”, “residenciales”, “rent a car”, el “tur
operador” y el “parque nacional”. Los tres tltimos reflejan la importancia que tiene
el turista para la economia islefia y el sustento del pueblo en general. De esto modo,
el periddico también invita al extranjero a sentirse cémodo dentro de la identidad y
cultura rapa nui, a no sentirse tan “extrafio”.

En suma, el espacio identitario que crea Te Rapa Nui es abierto e inclusivo.
No recurre al olvido ni establece diferencias entro ello y algin “otro”. Al contrario,
parece que los rapa nui aceptan las diferencias y no les parece amenazante la nocion
de convivencia y, por lo tanto, el compartir identidades (“identity sharing™). Lo que
se transmite al publico de este periodico electronico es que, a pesar de sus

diferencias internas, toda la gente en rapa nui pertenece al mismo pueblo.

2.3. Los mapuches

2.3.1. Congquista e incorporacion del territorio mapuche al Estado chileno

A pesar de los muchos cambios en su cultura y sus tradiciones prehispanicas,
los mapuches --como cualquier nacién o etnia-- han adaptado sus estructuras
sociales y modos culturales de acuerdo con la relacién que ha tenido con pueblos

externos, notablemente durante el incanato, el Imperio Espafiol y la Repiiblica de
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Chile. En un momento, hubo un intento por parte de los espafioles por colonizar la
zona sur del rio Bio Bio, para someter a los indigenas que alli vivian. Sin embargo,
esa gente se organizo y se defendi6 contra los misioneros, los mineros y los colonos
y ello sin apropiarse de las armas de fuego (Bengoa 2000: 36). A costo de un milién
de muertos mapuches y muchos espaiioles, en 1641 se establecieron “las paces”
mediante el tratado nombrado “la paz de Quilin” (Bengoa 2000: 38). Entre otras
cosas, ésta instituyd, de modo formal, la frontera espaifiol/mapuche en el mismo rio
Bio Bio y, a la vez, reconocié esa zona surefia como territorio mapuche
independiente. También inaugur6 una alianza entre Espafia y los mapuches, quienes
se comprometieron a ser vasallos del Rey de Espafia y luchar contra los enemigos
del mismo (Aylwin 1999: 75). Durante los primeros cien afios, los espaiioles a
menudo rompieron las paces para saquear a individuos mapuches tipicamente
acusados de haber cometido algtin atropello contra el espafiol o simplemente para
secuestrar a gente para luego emplearla como esclavos (Bengoa 2000: 38). Fue
solamente a partir del parlamento de Negrete en 1726 que iban a respetar las
fronteras (Bengoa 2000: 39; Aylwin 1999: 77). Es importante tener en cuenta la
relacion que se desarrolld entre los administradores espafioles/criollos y los
mapuches. Por una parte tiene consecuencias legales en términos del Jus Gentium
(Ley de Naciones) (Aylwin 1999: 78). Segin José Aylwin, abogado especializado
en los derechos indigenas, se puede argumentar validamente que los tratados
establecidos durante los parlamentos o “parlas” se firmaron entre dos naciones
independientes y que estdn todavia validos (1999: 78). Por otra parte, debido a la
necesidad constante de negociar y renegociar las condiciones de los parlamentos
emergio una clase intelectual y dirigente mapuche, “los rehues” (Bengoa 2000: 66),

hijos de los “caciques” o “lonkos” tradicionales, muchos de los cuales se educaron
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con misioneros en la cultura espafiola ya que fueron bilingiies y conocieron bien el
sistema “winka” o de los “blancos”.

La sociedad mapuche es diversa, diferenciada entre pueblos que habitaban
las diferentes regiones geograficas de la zona. No obstante, la gente de esos pueblos
compartia elementos culturales parecidos, notablemente una lengua comin, el
mapudungun. En suma, los “lelfunches” o “abajinos” vivian en las llanuras que
bajan de la cordillera hacia el Valle Central (Bengoa 2000: 74); los “huenteches” o
“arribanos” habitaban la zona precordillera entre Malleco y Temuco (Bengoa 2000:
83); los “huiliches” o “gente del sur” se ubican en las provincias actuales de
Valdivia, Osorno y Llanquihue y se relacionan con los habitantes del archipiélago
de Chiloé (Bengoa 2000: 21); los “lafkenches” o “gente de la costa” eran sobre todo
pescadores; y, los “puelches” o “gente del Este” se establecieron, a principios del
siglo XIX, en las pampas argentinas donde criaban el ganado. Viven mapuches
todavia alli en la Argentina, ya que el pueblo mapuche no sélo tiene un elemento
intra-étnico pero también una parte internacional o pan-mapuche. El caso de los
“pehuenches” u “hombres de la cordillera” es excepcional. Es una gente que antes
del siglo XVIII tenia su propio idioma, costumbres y por consiguiente identidad
cultural (Bengoa 2000: 83). Sin embargo, la mayoria de ellos falleci6 por las pestes
europeas y el “trabajo forzado”- para no decir esclavitud- y los demas huyeron al sur
del Bio Bio, juntédndose a los huiliches, donde se asimilaron a la cultura mapuche
(Bengoa 2000: 37). Durante las épocas de guerra y de defensa contra los invasores,
se establecid una suerte de “organizacion paraguas” que agrupd a toda la gente de
regiones diferentes bajo el titulo “mapuche”, el cual significa simplemente “gente de
la tierra”, para enfrentarse de manera unida a los espafioles.

Cuando el estado chileno tomd el control definitivo de la region, mediante la

operacion militar llamada por los libros de historia la “Pacificacion de la Araucania”,
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consiguientemente se “radicaron” a los mapuches. Esto fue un lento proceso
mediante el cual el Estado “entregaba” 3.078 “titulos de merced” a apelantes
indigenas de acuerdo con la “ley de radicacion de los indigenas”, luego anulada en
1929. Toda tierra que quedaba fuera de los limites de estos titulos se la consideraba
“tierra fiscal” y fue regalada a personas no mapuches en espera que se desarrollara
una agricultura comercial en la zona. A partir de entonces empezaron a instalarse
extranjeros en la regién, inmigrantes venidos de Europa y desde el norte del pais.
Para los dirigentes chilenos lo que mas importaba era el desarrollo econémico de la
zona y, tal como lo hicieron en el norte del pais, empezaron a fundar ciudades,
construir ferrocarriles, sistemas de comunicacion “telegraficos” y caminos militares
(Le Bonniec 2).

Por su parte, los mapuches habian desarrollado una cultura ganadera, no
agricultora, que empezaba a estratificar su sociedad en términos que se puede
describir como de “clase” (Bengoa 2000: 65). Sin embargo, después de la invasién
republicana los mapuches fueron “reducidos a reducciones”, eso es a tierras aisladas
y poco cultivables; alli se convirtieron en “campesinos pobres” y comunitarios
(Bengoa 2000: 364). A pesar de que familias y grupos “étnicos” fueron divididos
entre ellos y reubicados, otra vez los mapuches adaptaron su cultura a los cambios y
condiciones que los chilenos les impusieron. Desde entonces la estructura de la
sociedad mapuche, reubicada en reservas de indigenas, ha sido caracterizada como
“comunidad”. Es dentro de ese espacio que los mapuches empezaron de nuevo a
reproducir su cultura y a reorganizarse social y politicamente (Bengoa: 2000: 362).

Tal como se lo habia hecho con los aymaras, el estado chileno fomento la
educacion o la “chilenizacion” forzosa de los jévenes mapuches, su instrumento
principal para la asimilacion de los indigenas a la cultura nacional. En 1890, en

Temuco, se establecié un “asilo de indigenas”, donde se mandaba a las nifias a
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conventos para “civilizarlas” en la lengua espafiola y la religion catdlica (Le
Bonniec 3). Por su parte, los nifios de “lonkos” y “rehues” fueron llevados a los
misiones.'® Como corresponde, éstos se ilustraron y terminaron por formar las
primeras organizaciones politicas mapuches del siglo XX (Le Bonniec 3).

A partir de 1927, el mismo Estado que habia subdivido a los mapuches
establecié una serie de leyes para promover la division de las reducciones en
terrenos individuales que, segin se creia, ayudarian a fomentar la asimilacion del
mapuche a la sociedad chilena (Aylwin 1999: 91). Los mapuches entonces tenian el
derecho de apropiarse de una porcion de la reduccion y, luego, de venderla a
personas incluso no-mapuches. En parte esto fue resultado de la sobrepoblacién y
consiguiente empobrecimiento de las comunidades y un éxodo de los mapuches
hacia las ciudades. Ademas, para facilitar el proceso divisorio, se estableci6 el cargo
de “Protector de Indigenas”, que se responsabilizo de apoyar a los mapuches con los
procesos legales en lo que tocaba a los titulos de propiedad privada y la venta de sus
tierras (Aylwin 1999: 93). Luego, en 1953, se creé una entidad gubernamental
responsable de toda politica indigena, incluida la que se trataba de las divisiones,
llamada “Direccién de Asuntos Indigenas” (Aylwin 1999: 93). El proceso de
divisiéon so6lo fue interrumpido durante los gobiernos de Frei y Allende, que
implementaron reformas agrarias. Sin embargo, a partir de la toma de poder de las
fuerzas armadas en 1973, éstas terminaron con el sistema de reduccion de facto
mediante el Decreto de Ley No 2568 aprobado en 1979, la misma contra la cual
tenia que enfrentarse el pueblo rapa nui. Una provisién importante de la ley era que,

si una sola persona solicitara privatizar una porcién de la reduccion, el gobierno

' Desde una perspectiva canadiense, este programa estatal parece mucho al programa de “escuelas
residenciales” (residential schools) que habia en Canada desde principios del siglo XX; y la tltima de
estas fue cerrada, notablemente, en los afios ochenta.
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tendria el derecho de dividirla toda en terrenos individuos; desde entonces, a estas

tierras no se las reconocerian como tierra “indigena”.

2.3.2. Movimientos historicos y reivindicaciones contempordneas

Tres organizaciones mapuches figuran entre las mas importantes en la
historia politica del pueblo mapuche: la Sociedad Caupolican (luego Corporacion
Araucana), una organizacion moderada indigenista; La Federacion Araucana, grupo
separatista; y la Unién Araucana, una organizacion pro-chilena. La Sociedad
Caupolican se fund6 en 1910. Su figura principal era Manuel Manquilef, quien
ocupo el puesto de presidente de la organizacion (1916-1926). En un principio, esta
organizacién favorecia la integracion del pueblo mapuche a la cultura nacional ya
que fomentaba nexos con el mundo politico indigenista. Se recuerda que el
indigenismo, en palabras de José Bengoa, “no reconoce al indigena como parte de
una sociedad diferente, como un sujeto colectivo, sino principalmente un sector
extremadamente explotado de /a sociedad” (Bengoa 1996: 115. El énfasis es
nuestro). Su primer objetivo era la educacion chilena de los jovenes mapuches.
Ademas, sus reclamos incluian la radicacion de los mapuches no radicados, esto es,
exigian que el gobierno entregue la tierra que les prometio a todos los mapuches que
no la habian recibido. También luchaban contra el pago de contribuciones y, luego,
a favor de la subdivision y reparticion de las comunidades. Denunciaba los
atropellos sufridos por todas las personas indigenas (Bocarra y Bocarra). El segundo
presidente Arturo Huenchullan (d. 1926) continu6 la lucha del primero a diferencia
de que, a partir de 1927, se opondria a la ley de division. Adujo el argumento de que
el discurso sobre la “igualdad de derecho” disfrazaba una realidad de desigualdad

socioeconomica entre personas indigenas y no-indigenas. Segiin Huenchullan, la
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division de las comunidades pondria fin a las normas proteccionistas asociadas con
ellas y acentuaria el proceso de “usurpacion y pauperizacién” de los mapuches
(Bocarra y Bocarra). El tercer presidente del grupo, Venancio Cofiuepan (d. 1931),
cambié el nombre de la organizacién y le puso “Corporacién Araucana” en 1938 y,
paralelamente, iba a reorientarla de acuerdo con las ideologias predominantes del
tiempo (Bocarra y Bocarra). Su nueva filosofia se asentaba en el desarrollo
econdmico regional y en la ocupacion por personas mapuches de cargos dentro de
las instituciones estatales. En total luchaba para el progreso del pueblo y una
igualdad de derechos seria. La nueva estrategia condujo a la Corporacion a formar
una suerte de partido politico mapuche y lograron ocupar hasta puestos claves en el
aparato institucional chileno. El partido lleg6 a representar una amenaza politica
frente a los poderes economicos regionales, de modo que aiin el Partido Agrario
Laborista promovia acelerar la divisién de las comunidades mapuches y asi acabar
lo que consideraba como “un grupo étnico separado del resto de la Nacién chilena”
(Bocarra y Bocarra).

En contraste, en 1916 otra figura mapuche entrd en la escena politica
nacional, Manuel Aburto Panguilef, quien fundé la Federacién Araucana en el
mismo afio. Esta organizacion separatista fue la primera en enfrentar de modo
directo los poderes econdmicos y estatales. Hablando desde “el lugar de la identidad
ancestral”, incorporé un elemento de misticismo a un proyecto de autonomia nativa,
ya que su idea para la creacion de una Repiiblica Indigena le habia sido revelado a
Panguilef en suefios (Bocarra y Bocarra). En tercer lugar, se fund6 la Unioén
Araucana en 1926. Esta organizacién mapuche proponia la “occidentalizacion de la
cultura mapuche y la entrada del indigena a la modernidad” (Bocarra). El eslogan de
la Asamblea fue “Religion, Patria, Familia, Cultura y Trabajo”. Tal tipo de

organizacion habria sido favorecido por el régimen militar de Pinochet.
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Durante el régimen militar hubo represion violenta frente a cualquier
organizacion indigena, incluida las mapuches. Segiin el régimen en Chile “no hay
indigenas. Son todos chilenos” (ct. en Pinto y Salazar 165). A partir de entonces,
toda manifestacion de la cultura indigena fue relegada al folklore chileno. Por un
lado se encarcelaba, exiliaba y hacia simplemente “desaparecer” a la clase
intelectual dirigente de los mapuches; por otro lado, se construian museos y se
organizaban salas de exposicion, desfiles y otras demostraciones de la cultura
folklorica mapuche (Le Bonniec 4). De este modo, se transform6 al mapuche en
“memoria” de la nacién; y la sociedad chilena, con todo lo que pasaba durante la
dictadura, pudo “olvidarse” del mapuche como figura étnica actual. Paradéjicamente,
la represion cultural durante la dictadura fomento6 una reaccion fuerte por parte de la
comunidad mapuche que, aprovechando la preocupacion mundial frente a los
Derechos Humanos, empezé a hacer conocer su situacién en Chile, la cual
caracterizaba de “etnocidio”. Mediante su participacion en reuniones a las Naciones
Unidas, muchas organizaciones no gubernamentales comenzaron a fijarse mas
agudamente en el caso mapuche. Algunas de esas ONGs fueron apoyadas aun por el
régimen militar; y otras, por la misma gente mapuche exiliada en paises europeos y
norteamericanos.

Dos organizaciones politicas importantes surgieron asi: Ad Mapu y el
Consejo de todas las Tierras. Segiin Jos¢ Mariman, en “Cuestion Mapuche:
Descentralizacion del estado y autonomia regional”, la organizacion Ad Mapu
surgi6 a principios de los 80 en reaccion contra el Decreto de Ley 2568. Reconocida
por muchos sectores mapuches, aunque no por todos, como su organizacién
representativa, ésta hizo alianzas con los grupos opositores al régimen incluido los
partidos izquierdistas, principalmente el Partido Comunista y la Iglesia Catdlica

(“Cuestion Mapuche™). Sin embargo, segiin Mariman, esto ha creado una
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dependencia del mapuche en el sistema partidario chileno y el electorado no-
mapuche. De hecho, dicha dependencia es recurrente en la historia de las
organizaciones mapuches, de modo que no han podido representar sus propios
intereses sin comprometerse a alianzas y otros proyectos politicos hasta
contradictorios a su mision. Por su parte, Aukifi Wallmapu Ngulam o el “Consejo de
todas las Tierras” se fund6 a finales de los afios ochenta y ha sido un grupo muy
polémico.”® En sus propias palabras, el proyecto del Consejo consiste en:

construir una fuerza propia [mediante la configuraciéon de] un
pensamiento ideoldgico basado en nuestra filosofia y en nuestra cultura.
[...] Nuestra organizacion tradicional es amplia y de genuina
representatividad, que nace de lo mas profundo de la conciencia
mapuche. (Mariman “La Organizacion™)
Frente a esto es quizas que Mariman describe al grupo como “fundamentalista” y
que se legitima apelandose a un pasado esplendoroso (“Cuestiéon Mapuche”). Sin
embargo, lo que ha logrado hacer es romper con las alianzas partidarias,
particularmente las socialistas que estigmatizan a otros grupos como Ad Mapu.
Finalmente, para Mariman el problema de la dependencia, de “la dominaciéon” y de
la continua divisién y usurpacion de tierras mapuche se resolvera sélo a través de la
autonomia regional, lo cual:
no significaria necesariamente una transferencia de poderes del Estado a
la regidn, ni menos la consideracion de las particularidades étnicas
regionales. Pero por otra parte, la autonomia regional implica la
democratizacién y la descentralizacién del Estado (“Movimiento

Mapuche”).

* En las palabras de Mariman “a AWNg se le quiere o se le odia sin que pareciera haber términos
g q
medios” (“La Organizacion”).
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Sin embargo, seglin él para promover esto se tendria que fomentar una cultura
nacional propiamente mapuche, incluida una politica que no sea dependiente del
estado chileno y que podria luchar dentro del sistema juridico chileno y
parad6jicamente contra el sistema politico del mismo. A la vez, tendria que poder
defender sus intereses y crear simpatias frente a la comunidad internacional.

Hemos demostrado que existe una diversidad “étnica”, cultural y politica
dentro del pueblo mapuche. Puesto que, como hemos mostrado, no existe un solo
grupo reivindicatorio frente al estado chileno, no pretendemos poder resumir cuales
son las reivindicaciones de los mapuches. Sin embargo, queremos ver si se puede
promover una identidad unida a pesar de las muchas diferencias. En la seccion que
sigue vamos a dar una mirada al periédico electrénico mapuche Azkintuwe para ver

cOmo éste crea un espacio identitario mapuche.

2.3.3. Internet: discurso “mapuche”

El periédico Azkintuwe es el primer periédico mapuche en circulacién en el
territorio argentino y chileno y que lleva més de un afio sin interrupciones. Cada

mes se imprime una edicion fija mientras también se pueden encontrar todos los

articulos en Internet y ahora en formato PDF. Nosotros también recibimos cada dia
articulos diferentes por correo electronico, del mismo modo que uno puede recibir
The New York Times en su “caja de entrada”. Esto demuestra un alto nivel de
organizacién y un profesionalismo serio del periédico. El proyecto del periddico,
segun un articulo recién publicado el 6 de junio de 2005, “Solidaridad desde
Puelmapu”, trata del desarrollo de “una critica responsable y fundada de ambos

Estados [Chile y Argentina] en su relacion con el Pueblo Mapuche, ademas de
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enriquecer la reflexion politica mapuche a través de un sostenido trabajo intelectual”
(“Solidaridad”). Ademaés, segiin los mismos autores:

sus paginas han denunciado la permanente violacion a la vida y a los
derechos mapuche frente a intereses privados nacionales, transnacionales
asi como la institucionalidad del Estado Argentino [...] [y] en el caso
chileno [...] el uso de procedimientos siniestros como la Ley
Antiterrorista, la presencia de testigos encapuchados y la violacién de
garantias procesales como es el derecho a la presuncion de inocencia de
los imputados. (“Solidaridad™)
Por esta razon, se ha dicho que sus periodistas y contribuidores, desde el punto de
vista de algunos dirigentes y poderes econémicos de la novena region, presentan una
“amenaza a la integridad nacional”. Estos incluyen al antrop6logo José Bengoa y a
José Aylwin, ademas del director mismo de Azkintuwe, Pedro Cayuqueo Millaqueo,
quien recién fue encarcelado por las autoridades chilenas.

El espacio identitario del periddico se crea, en parte, mediante un discurso
maniqueo nosotros/ellos.?' Para Azkintuwe, lo “otro” del mapuche es sobre todo el
estado chileno, el estado argentino y las compafiias multinacionales. Las frases
claves de dos publicidades que promueven Azkintuwe preguntan retdricamente
“;Dénde leer lo que El Mercurio no dice?” y “;Doénde leer lo que la Nacién no
dice?”; ya que El Mercurio y La Nacion son los peridédicos conservadores de Chile y
Argentina respectivamente. Ademas, cada publicidad representa con imagenes un
aspecto de la “cuestion indigena” de cada pais. En el caso de Chile, incluye fotos de
carabineros con tanques y uniformes para desmantelar disturbios. Uno de ellos se
encuentra en el primer plano y protagoniza la foto. Esto hace referencia a la

represion de parte de las autoridades chilenas de los mapuches manifestantes. En

2 Ver al final anexo 4.c.
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otro nivel, simboliza al otro, “enemigo” y represor “blanco” que para Azkintuwe es
el estado chileno; de modo interesante, aqui no aparecen criticas a la sociedad
chilena en general. En el caso de Argentina, el “otro” que se asocia con el peridédico
represor es un hombre blanco presumido, al parecer un politico, quien ha sido
superpuesto a una persona indigena. Puesto que el hombre se encuentra en el primer
plano a la izquierda de la imagen, protagoniza la foto, ya que domina todo el espacio
del segundo plano, que es la pampa argentina. Esto simboliza el problema de la
representacion politica y juridica del mapuche argentino. En un segundo nivel, otra
vez simboliza la represion politica del mapuche por el estado argentino. Frente a eso,
la marca registrada de Azkintuwe se presenta también en el primer plano como
contra peso de los dos “protagonistas”. Asi se auto-representa como la voz colectiva
de los mapuches. Finalmente, al plantear que dice lo que no dicen los “otros”
insinda que su informacidn es la verdad que habria sido reprimida.

Ahora bien, de acuerdo con la teoria de la imagen presentada por Roland
Barthes en su ensayo clédsico “La imaginacién del signo”, ademés de algunas ideas
conceptuales de Benedict Anderson sobre la creacién “imaginaria” de una
comunidad nacional, proponemos hacer un andlisis breve de estas iméagenes en
general que aparecen en la pagina inicial. En la parte de arriba de la pagina principal
se encuentra una lista horizontal de las ciudades donde se distribuye el periddico:
“Santiago, Valparaiso, Temuco, Validivia, Neuquén, Zapala, Fiske Menudo,
Furiloche”, Esquel”. Directamente a la derecha queda discretamente, pero en letras
mayusculas, la frase “NACION MAPUCHE”, yuxtapuesta a la bandera mapuche.23
Esta frase reclama el mapa pre-republicano mapuche, ya que delimita el territorio

“imaginario” de la comunidad nacional mapuche (Anderson 170-78). Ademads, no

** El nombre mapuche de Ia ciudad “Bariloche” en Argentina.
® Ver al final el anexo 4.a.
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reconoce las fronteras internacionales y, asi, se reapropia como suyos los nombres
originarios de algunos pueblos y ciudades fundados por mapuches antes de la
invasion chilena y argentina. El hecho de que incluya a las ciudades chilenas de
“Santiago y Valparaiso” que se ubican muy al norte del Bio Bio reconoce a la gente
mapuche urbana, gente que se ha ido de su “patria”. De este modo, Azkintuwe no
limita el espacio identitario a algin lugar fijo, sino més bien incluye un territorio no
tradicional donde viven muchos mapuches. Al hacerlo, no reclama como suya la
ciudad de Santiago o Valparaiso, pero tiene en cuenta las migraciones histéricas y
contemporaneas de la gente mapuche. Asi mismo, dinamiza el espacio identitario de
acuerdo con el contexto actual de la globalizacion y de las identidades
“postmodernas”. En suma, propone una identidad nacional con apertura a la
diversidad cultural interna de su comunidad.

Finalmente, la repeticion de simbolos colectivos del pueblo mapuche,
particularmente iméagenes de la bandera yuxtapuestas o “escaladas” contra imagenes
de nifios y de individuos mapuches, refuerza el discurso de “proyecto nacionalista”
de Azkintuwe.** De hecho la bandera siempre acompaiia o bien la palabra “nacién” o
bien gente mapuche, ya que todavia sélo tiene peso simbélico frente a la comunidad
mapuche interna, es decir, falta institucionalidad y poder frente a una comunidad
internacional. Por una parte, cuando se pone la bandera sobre un grupo de personas
tiende a promover la accién colectiva, es decir, su discurso enfatiza la fuerza en
nameros. Su posicién superior en la imagen refuerza el sentido activo de la
ideologia nacionalista que “agrupa”. Por otra parte, cuando se la presenta con nifios
o jévenes otra vez evoca la idea de proyecto nacional o de una identidad nacional en
formacion. Recordemos lo que dice Anderson, quien describe al nacionalismo como

“a secular transformation of fatality into continuity, contingency into meaning.

X Ver al final el anexo 4.b.
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[Nations] always loom out of an immemorial past, and still more important glide
into a limitless future” (12). Si bien alguna gente quiere que el pueblo mapuche
sobreviva frente a la asimilacién cultural chilena, un proyecto nacional propio

parece ser la herramienta mas fuerte para realizarlo.
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CAPITULO 3
IDENTIDAD NACIONAL

La siguiente (re)vision historica del desarrollo de identidad(es) nacional(es)
chilena(s) ayudara, por una parte, a entender lo que se entiende por “la identidad
chilena”; y, por otra parte, ayudard a comprender por qué ha resultado ser tan dificil
para el estado efectuar la tarea de reinterpretar su relacion con los pueblos indigenas
y renegociar el rol que estos juegan en los &mbitos politicos y culturales nacionales,
de acuerdo con los diversos reclamos de cada uno de los grupos que hemos
presentado en el capitulo anterior. Veremos mas abajo que existen versiones
diferentes en lo que concierne a la identidad chilena, algunas de las cuales se han
politizado segiin lineas “nacionalistas” y luego han sido propagadas mediante el
aparato e instituciones estatales para reafirmar la soberania del mismo estado
chileno a través de un territorio muy vasto y geograficamente diverso como lo es
Chile. Podemos describir el pais geografico y social de Chile de modo sucinto en los
siguientes términos: cuenta con el norte desértico, “invadido” y colonizado; el sur es
lluvioso, himedo, fronterizo y también invadido ya que ha sido conquistado;
también posee pampas patagonicas, una isla polinésica, montafias y costa. Dicho de
otra forma, Chile es un pais diverso, de naturaleza y de gente. Y, por lo tanto, se
puede constatar que la construccion de la identidad chilena sale de un discurso
centralizador inorganico, fijado en una corriente de pensamiento liberal que
favorece un nacionalismo homogenizador. A través de dicho discurso se ha buscado
crear lazos sociales y un sentimiento de familiaridad entre gentes cuya relacion
histérica con el Estado es tan diferente como es la geografia del pais.

Hay varias versiones del “gran relato chileno” que cuentan sobre la identidad

nacional. Algunas de estas se complementan; otras se contradicen. A pesar de todo,



71
mediante estos relatos se ha establecido un discurso identitario nacional, politico y
ampliamente homogeneizador, pero ambiguo. De este modo se podria llamarlo un
discurso identitario “transformista”. Transformismo es la palabra interpretativa clave
del libro-ensayo critico Chile Actual: Anatomia de un mito, del socidlogo chileno
Tomas Moulian. Tal término alude al “largo proceso de preparacion durante la
dictadura, de una salida de la dictadura, destinada a permitir la continuidad de sus
estructuras bésicas bajo otros ropajes politicos, las vestimentas democraticas” (141).
Asi que es una rearticulacion de la politica de la “transicion™ que toma en cuenta el
caracter ambiguo del discurso estatal, desde el cual, a pesar de su fachada de cambio
social representada por la nocién de ‘transicion hacia la democracia’, “ninguna
transicion est[€é] ocurriendo” (Levinson 43). En las palabras de Moulian, “el objetivo
es [...] cambiar para permanecer” (2002: 141). Esto “significaria una permanente
tensién y contradiccion discursiva en las elites democraticas chilenas”, quienes, al
aceptar “las reglas de la transicion impuestas por la Dictadura, aceptaron una opcion
impuesta por una estructura politica preestablecida e incambiable” (Pinto y Salazar
64). Creemos que se puede ampliar la nocion del “transformismo” para tener en
cuenta un patrén discursivo histérico que ha posibilitado una constante reproduccion
de la ideologia centrista del estado-nacional chileno, aunque ésta se oculta detras de
“mascaras” diferentes dependientes del periodo historico. Por lo tanto, eso
podriamos describirlo como una politica “travestida en el sentido de que “va
disfrazada de manera que no puede ser reconocida” en el discurso estatal
(“Travestido™).
Por su parte, Bernardo Subercaseaux, en Chile o una loca historia, describe
dos instancias en la construccién de la identidad chilena. La primera instancia se
encuentra en el periodo colonial entre los siglos XVI y XVIII, por ejemplo, en la

escritura de Alonso de Ercilla, un poema epopeya titulado La Araucana, que canta a
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dos “razas”, la araucana y la criolla, que se “n'1estizan”. A pesar de que los
“mestizos” de Chile se concentraban casi solamente en el sector urbano durante el
siglo XVI, la figura roméntica del mestizo todavia se mantiene en el “imaginario
colectivo” (50). Una segunda instancia de construccién identitaria ocurrié durante la
“guerra de emancipacion colonial” o la Independencia y fue promulgada por las
elites ilustradas decimonénicas (51). Se concretizd y se difundié a lo largo del siglo
XIX y durante el siglo XX a través de manuales escolares, museos, rituales civico-
militares, discursos politicos, la prensa y otros medios de comunicacién masiva (51).
Esta interpretacion de Subercaseaux de la historia chilena parece sostener, en parte,
otra tesis, la de Mario Géngora, quien argumenta que “el Estado es la matriz de [la]
nacionalidad” chilena (Géngora, ct. en Montecino 447). Para estos autores la
construccion ideolégica de la “chilenidad” se centraliza en el aparato estatal. Por lo
tanto, Subercaseaux afirma que “en Chile la identidad nacional y las apelaciones
identitarias estin fuertemente signadas por los principales hitos histéricos y las
ideologias predominantes en cada época” (1999: 63.).

Teniendo en cuenta esta “segunda instancia” identitaria y su relacion con el
aparato estatal, nos referimos al estudio historicista, Historia del siglo XX chileno,
colaboracion de los autores Sofia Correa, Consuelo Figueroa, Alfredo Jocelyn-Holt,
Claudio Rolle y Manuel Vicufia. Segin dichos autores, durante la decena de afios
que precedi6 al Centenario y la década que lo sigui6, se empez6 a producir un
desacuerdo de opinién frente al origen de la nacién chilena y la direccién politico-
econdémica en la que la clase dominante habia elegido tomar el pais. Por una parte,
esta elite “identificaba el pasado de la nacion con la historia de sus familias, y la
gesta independentista con el heroismo de sus antepasados”, de modo que, hasta
cierto punto el Centenario constituia “un asunto de competencia de las grandes

familias” (43). Frente a esto, emergieron voces disidentes, escritores cuyas raices



73
sociales, aunque diferian tanto de nivel econdmico como de trasfondo tedrico,
“pugnaban por hacerse oir y revelar la otra cara del pais™ (44), opinando que, por lo
general, “éste se hallaba sumido en una crisis imposible de ocultar tras la fachada de
utileria del discurso oficial” (44). Correa et al. reconocen como los autores
principales de ese desvio intelectual a Nicolas Palacios, Enrique Mac-Iver, Luis
Orrego Lucas, el Dr. Juan Valdés Carge, Luis Emilio Recabarren y Guillermo
Subercaseaux (44-46). En sus obras diversas la nocion del progreso es recurrente.
Ademads, sus obras se basan en las premisas ilustradas del liberalismo, del
positivismo y de la “regeneracion”, concepto muy de moda en la época que consistia
en “hallar el camino de regreso [...] ‘al esplendor de otro tiempo’ (44). Como
consecuencia, pocos afios después del Centenario, “en los circulos oficiales
comenzaba a hablarse de la necesidad de concentrar esfuerzos para salvar la ‘raza’
[chilena] amenazada™ por los inmigrantes extranjeros y la decadencia moral de la
sociedad en general (48).

Como ya hemos mencionado, uno de los autores que influyé en dichos
circulos fue Nicolds Palacios. Su obra clésica, pero racista y positivista, titulada
Raza chilena, fue publicada en 1904. Mediante este texto Palacios “le tomo el pulso
a la ‘cuestion social”, después de haber vivido durante afios en el norte de Chile
donde trabajaba como médico en distintas salitreras de la zona (Correa et al. 44).
Segin Palacios, existe una raza chilena “mestiza” aunque “no latina” (1). Por una
parte, el “padre racial” fue el “descubridor i conquistador del nuevo mundo que vino
de Espafia” (4). Sin embargo, ese espaiiol era diferente del espafiol “latino”, puesto
que la “patria de origen” del mismo se encontraba en el norte de Europa en “la costa
del mar Baltico, especialmente el sur de Suecia” (4). Para Palacios, entonces, los
conquistadores que se aventuraron a Chile eran descendientes de aquellos “barbaros

rubios” o los “godos” que “destruyeron el imperio romano de occidente” en la
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peninsula ibérica (4). Segin el mismo autor, a lo largo de mas de mil afios en
Espafia, la mayoria de los “godos™ se habran mantenido de “pura sangra teutona” al
no haberse mestizado con la “raza autéctona de Espafia”. De este modo sélo
“vinieron a [Chile] los individuos de la casta aventurera i belicosa”, gente como el
capitdn militar rubio “Pedro de Valdivia, cuyo retrato es tan conocido”, y eso en
lugar de “los comerciantes, los industriales, los artesanos, los letrados etc.” (4). Por
otra parte, la “madre” de aquel proto-chileno fue la “mujer araucana, provenida de
una “raza” de “paralelismo mental con el conquistador” (15). A esa figura mestiza
Palacios la llama el “roto”.

Ahora bien, a pesar de que su discurso se basa en las ideologias racistas
sociol6gicas, psicologicas y etno-biologicas de principios del siglo XX, Palacios
intenta montar un argumento en contra de estos mismos “estudios de etnografia [...]
de sicolojia [sic.] etnografica[...] i [de] la antropologia biolégica”, pero solo los que
describen a los indigenas chilenos como “salvajes vulgares sin mérito ninguno, sin
poseer siquiera organizacion militar” (36). Por lo tanto, en Raza chilena se
desarrolla un contra discurso académico- que refuerza su “legitimidad”- que
defiende a los pueblos indigenas frente a la sociedad contemporanea chilena, aunque,
al mismo tiempo, se basa en el dogma, el lenguaje y la metodologia positivistas
tipicos de las ciencias sociales del momento. Dicho de otra manera, mediante esta
obra positivista Palacios describe al chileno y a su “antepasado” indigena para
posicionarlos en el nivel discursivo “positivo”, es decir, de superioridad frente a las
elites de Chile, a la gente de América Latina, y a otras etnias del mundo, que
desprecia a través de la obra. Quisiéramos clarificar aqui que nos referimos a este
texto no solo por lo que ha aportado al desarrollo de una identidad nacional. Aunque
fue importante en su momento, ahora, para una gran mayoria de personas, ya no es

valido. Sin embargo, ciertos elementos de la obra guardan algunas correspondencias
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con el Informe de la Comision de Verdad Historica y Nuevo Trato, ya que uno de
los capitulos principales de Raza Chilena, el que justamente defiende a los pueblos
indigenas de Chile, se titula “La Verdad Historica” (32).

A partir de principios del siglo XX, ciertos circulos intelectuales y politicos
empezaron a pensar en la “cuestion social” chilena, es decir, en la disparidad entre
ricos y pobres. Por lo tanto, se comenzé a distinguir entre la vision politica de la
nacion chilena segin las elites y la realidad nacional vivida por el resto de la
comunidad nacional, es decir, la mayoria de la poblaciéon. Se buscé formular una
vision de la chilenidad que tomara en cuenta a toda la gente en el pais. Jorge Larrain,
en Identidad chilena, recopila y resume los textos histéricos y contemporéneos,
principalmente ensayos y estudios académicos, que tratan de describir la identidad
nacional.

Segtin Larrain, los diferentes relatos identitarios se relacionan con las
diferentes etapas de modernizacion del pais, posteriores a la Guerra de
Independencia (Larrain 83). A pesar de que las elites lograron modernizar Chile en
el campo politico y cultural, no alcanzaron a industrializar la economia debido a que
aprovechaban solamente sus materias primas tales como el cobre y el salitre (83).
Para Larrain eso era un factor importante en la consiguiente construccion identitaria
nacional (83). También relaciona este proceso de modernizacién con un proyecto de
futuro, utdpico pero alcanzable, al plantear lo siguiente:

una concepcion adecuada de la identidad nacional no sélo mira al pasado
como la reserva privilegiada donde estdn guardados los elementos
principales de la identidad; también mira hacia el futuro y concibe la
identidad como proyecto. La pregunta por la identidad no solo es

entonces ;qué somos?, sino también ;qué queremos ser? (46)
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Consiguientemente, identifica seis versiones constructivistas, entre otras posibles
mas, en lo que toca al desarrollo de una(s) identidad(es) chilena(s): la version
militar-racial, la version psico-social del caracter chileno, la versiéon empresarial
postmoderna, la versién de la cultura popular, la versioén hispanista y la version
religiosa. De estas seis, las primeras cuatro describen la biisqueda de una identidad
propiamente chilena, mientras las dos altimas van teorizando la conexidn que
pudiera tener Chile con una posible identidad latinoamericana. Para el proposito de
nuestro analisis, nos limitamos a las primeras cuatro.

La version militar de la identidad chilena, la cual incluye a la obra de autores
tales como el mismo Nicoléds Palacios y Mario Géngora, a quienes citamos arriba,
insiste en la importancia de los elementos bélicos y militares en la formacién de la
identidad chilena. Por lo tanto, concede un rol central a la guerra, pero sobre todo a
las guerras victoriosas (Larrain 146). Es una versién maniquea, que percibe en lo
extranjero y lo ajeno del chileno un enemigo. Mientras para Palacios el enemigo fue
el extranjero europeo y los inmigrantes en general, para otros autores el otro fue el
peruano, el boliviano y aun el mapuche (Larrain 151 y 157). Su figura por
excelencia es el ya mencionado “roto”, personaje que representaba al chileno tipico.
Su herencia era de “raza” mestiza, de sangre “araucana”, con sangre de soldados
conquistadores: una ‘“’amalgama [que] se efectud en el crisol de la guerra™. Segiin
esta version identitaria, “asi se conformd un espiritu de raza, del cual el chileno
heredé virtudes militares” y concluye que “este proceso [de mestizaje] contribuyé a

39

la unidad racial del pueblo chileno’” (Arraigada, ct. en Larrain 147). La figura del
roto es dindmica. Aparece de forma diferente en muchas obras que tratan el tema de
la identidad chilena. Su carécter de vencedor tragico y anti-intelectual lo hubiera

adquirido mediante una larga relacion fronteriza belicosa mapuche-espafiol, pero

principalmente se debe a la Guerra de Independencia, seguida por la Guerra del
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Pacifico y su “victoria” sobre Peri y Bolivia. Finalmente, se concretizd con la
llamada “Pacificacion de la Araucania”. Los intelectuales que, paraddjicamente,
identificaron esta figura fueron los mismos que consideraban a las fuerzas armadas
como “garantes de la institucionalidad” (Larrain 147), describiéndolas como “una
institucion anterior a la propia nacién” que habria participado en “cada proyecto que
haya tenido el pais”, hasta la Constitucion de 1980 (Larrain 146). Entre las “virtudes
militares” incluida, irénicamente, la “vocacién democratica y legalista”, se
consideran a las fuerzas armadas como las depositarias de los valores permanentes
de la nacionalidad (Larrain 147). Junto con la derrota del enemigo, la idea de una
raza chilena homogénea figurada por “el roto” se destaca como uno de los
elementos centrales de la identidad chilena (Larrain 148).

En segundo lugar, el caracter chileno se explica por lo que Larrain llama la
version psico-social de la identidad chilena, a la cual se ha atribuido, otra vez, una
mezcla de herencia genética de “raza” y de clase social. Este se presenta en las obras
de varios historiadores y ensayistas chilenos, que incluye a Francisco Encina y
Alberto Cabrero. Segiin estos autores, el chileno tiene una personalidad dialéctica:
por un lado su caricter se expresa en su ‘voluntad de ser’, figurado, de nuevo, por el
“roto” y por otro lado su caracter es manifiesto en su ‘aspiracion al orden’, figurado
por ¢l guaso (Godoy, ct. en Larrain 161). Por su parte, Sonia Montecino caracteriza
a esta dualidad de la personalidad chilena en términos de “género” de “hibridez” y
de “blanqueamiento”. Segiin Montecino el simbolo que puede representar mejor a
“esa compleja duplicidad” es “el huemul y el condor” (Montecino 445). En su
articulo “Mestizajes y espejeos de las identidades en Chile” plantea que la
construccion de identidad chilena ha supuesto “un complicado juego de mimesis y
diferenciacion” de modo que “[la] experiencia se funda [...] en la oscilacion, el

doblez, la mirada ladina, la palabra que dice si queriendo decir no” (448 y 447).
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Una tercera categoria de identidad chilena propuesta por Larrain
protagonizara la cultura popular. Esta versiéon marxista se manifiesta en los trabajos
de historiadores contemporaneos como Gabriel Salazar y Maximiliano Salinas. Otra
vez se presenta la identidad en términos dualistas como una dicotomia entre dos
“culturas” que se oponen mutuamente: una creativa, la cultura popular; y otra
imitativa, la cultura de las elites. Se considera que la creatividad es el rasgo esencial
para la construccion de la identidad nacional y el vinculo de esa creatividad es, de
nuevo, la figura del “roto™:
Es por eso ‘que el roto alzado’ llegd a ser el personaje tipico del pais. El
sello identitario de la nacién. El verdadero depositario del ‘temple’
nacional. Y el actor mitico de todas sus leyendas (Salazar, ct. en Larrain,
174).
De acuerdo con la retdrica identitaria precedente, la tradicion espafiola se fusiond
con los dispositivos de la tradicién mapuche: una “multitud de peones y pobres
privados de tierras” se habran mudado al territorio mapuche, cruzando la frontera, y
“alli aprendieron las primeras lecciones de resistencia en fraternal contacto con los
mapuches” (Larrain 175).
Finalmente, Jorge Larrain observa vinculos entre la obra de Tomas Moulian,
y las de Nelly Richard, Alberto Fuguet y José Joaquin Brunner que juntos
construyen lo que €l llama una “version empresarial postmoderna” de la identidad
chilena. Sus escritos “da[n] forma a las nuevas identidades y valores culturales
emergentes en el periodo neoliberal” (Larrain 165), describiendo fendmenos
culturales contemporéneos como la despolitizacion, la mediatizacion de la esfera
puablica, el consumismo y el mundo de la esfera privada. Mediante estos autores se
renueva la identidad chilena representandola en espacios figurativos tales como el

Chile Actual, “MacOndo” y el supermercado, entre otros mas, incluidos la omisién
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y el olvido. Segiin Moulian, esta version de la identidad chilena se ha construido
mediante el proceso del blanqueo. El blanqueo, tal como el “blanqueamiento” racial,
también mencionado en el articulo de Montecino, significa para Moulian la
borradura de una parte de la memoria para poner el énfasis en otra parte. El
blanqueo contemporaneo tiene el propdsito de eliminar el recuerdo de la brutalidad
del pasado (dictatorial) por un lado y el poder de los movimientos de oposicion a la
dictadura que dividieron la unidad nacional durante las décadas de los setentas y
ochentas (Moulian 2002: 37-41). Durante dichas décadas, el consumo como
“simbolo del status” habrd generado una identidad fundada en la “fachada”
(Moulian 1999: 60) de modo que “aqui los objetos aparecen como constituyentes del
yo” (Moulian 1999: 63). Pone el énfasis en el “yo”, porque Moulian ve en el
consumo la decadencia de la democracia y del proyecto social. Luego, durante el
actual periodo“postdictatorial” se ha buscado recrear el “consenso” para renovar,
reconciliar y reunificar la nacién para cumplir con un proyecto politico y econémico
“neoliberal”. Sin embargo, para Moulian, “el consenso es la etapa superior del
olvido [...] es la enunciacion de la supuesta, de la imaginaria armonia” (2002: 42 y
43).

Nelly Richard, en su articulo “Las marcas del destrozo y su reconjugacion en
plural”, sefiala que “el golpe de estado desencaden6 una sucesion de quiebres y
rupturas en todo el sistema de categorias que, hasta 1973, formulaba una
determinada comprension de lo social en base a reglas de inteligibilidad
compartida” (103). Del mismo modo que Moulian, Richard cuenta que, a partir de
1973, se produjo una grieta nacional basicamente entre los que apoyaban al
Gobierno de Pinochet y los que se oponian a la Dictadura. Sin embargo, la mayoria
del pais tiene como punto en comin el recuerdo del miedo e inseguridad de ese

periodo. Richard contintia describiendo las nuevas figuras psicolégicas post-
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dictatoriales de la identidad chilena: el trauma, el duelo y la melancolia (104). Segin
Richard éstas tres “pasaron a ser las figuras que connotan la sensacién de
irreconocimiento y desamparo que afecta al sujeto histdrico” cuando éste no tiene
espacio publico para manifestar “la radicalidad catastrofica de su devastada
experiencia” (104). Es solo luego de enunciar tal experiencia que seria posible
olvidarse del trauma y del objeto perdido y, entonces, remediar el estado psicolégico
de la melancolia. No obstante, mientras se pone demasiado énfasis en el pasado y el
objeto perdido, el sujeto historico se distraerd de su propio presente. Richard
diagnostica a la sociedad chilena de estar melancolica. Y, mientras continie a
sentirse asi, los ciudadanos, en términos de colectividad, no podran actuar
politicamente, es decir, perderan su “capacidad para transformar criticamente la
realidad” (Galende ct. en Richard 108).

Si bien se dice que el Estado ha recurrido al olvido del pasado, pareciera que
el estado también recurre a la memoria de algunos acontecimientos histéricos para
asegurarse del apoyo publico frente a sus politicas de apertura y expansion
economica. Es decir, legitima sus proyectos nacionales para el futuro, comparando
este ultimo con el pasado del pais. En principio, el Estado se legitimaba mediante
una visién “romantizada” del mismo y de la historia nacional; sin embargo, ahora
recurre al horror del totalitarismo de la dictadura y asi del pasado. Por un lado, como
hemos dicho, el Estado ha institucionalizado la idea del “consenso”, lo cual se ha
convertido en figura importante del discurso de la “transicién”. En consecuencia,
cualquier accion politica se defiende refiriéndose a ello. Por otro lado, el Estado ha
tratado de establecer vinculos entre “libertad”, “democracia” y “libre mercado”,
términos que se utilizan para persuadir a los electores de que “por malo que sea el
mercado es cierto que es absolutamente mejor que la dictadura” (Levinson 45).

Segun Brett Levinson, en “Pos-transicion y poética: el futuro de Chile actual”, “si
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[bien] el gobierno se esfuerza para borrar o distorsionar la memoria colectiva, éste
también lucha para asegurarse de que tal proceso no ocurra” (45). Refiriéndose a dos
publicidades del gobiemno para promover el desarrollo econémico y el
comercialismo en Chile, Levinson concluye que:

el gobierno quiere que la gente recuerde la dictadura de Pinochet tal
como era, con todo su horror. Si la dictadura es un reino de terror, la pos-
dictuadura re-escenifica ese terror para vender. De hecho, la produccién
de este no-olvidar es absolutamente necesaria para el estado neoliberal
puesto que el consenso ya mencionado depende del miedo de la gente a

una resurreccion de la dictadura misma (45).
Por lo tanto, el “consenso” parece ser una rearticulacion de los antiguos ideales de
homogeneidad cultural en la espera de poder “recuperar” el Estado-nacional unido.
Todas las versiones de identidad chilena que acabamos de presentar no
cuestionan la nocién de mestizaje o del “roto” y ni siquiera presentan una visién de
identidad que tome en cuenta la cultura y realidad indigena, aparte de alguna
“contribucion” folklérica al desarrollo discursivo, por tanto ideoldgico, de una
cultura nacional y de una identidad chilena. Por lo demas, cuando se refieren a
cualquier contribucién de lo indigena a la cultura chilena, sélo mencionan al pueblo
mapuche al que fue asignado el papel de “otro” a la vez que, paraddjicamente, ha
representado para los chilenos una parte importante de sus propias raices identitarias.
Es importante reconocer también que, en el discurso estatal, a menudo se ha
recurrido a la nocién de la “chilenidad” para apoyar sus proyectos, ya fuesen éstos
de carécter politico, ideologico, militar o econdmico. Ademas, en lo que concierne
al discurso sobre la diversidad cultural en Chile, segin Subercaseaux, las posturas

pasadas y contemporaneas que insisten en la unidad y homogeneidad de la nacion

chilena “perciben en los mapuches un aporte de origen étnico, sosteniendo que
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desde la Colonia estos habrian formado parte de la nacién”, tanto simbdlica como
biolégicamente (1999: 58). De ahi que fuesen “levantados y ensalzados como mito”
mientras eran “vituperados como realidad” (1999: 58).

El discurso oficial chileno continla a basarse en los principios de la
homogeneidad nacional. Apropidndose de un léxico del “consenso” otra vez se
busca entablar una identidad chilena uniforme. Algunos discursos politicos tienden a
comparar el Estado actual con su pasado erréneo, asi la idea de “estar unidos”
vuelve a ser lo “correcto” mientras lo “incorrecto” significa cualquier forma de
“division” social, que sea ésta entre clases, creencias politicas o “etnias”.

De modo general, cuando se argumenta a favor de una filosofia nacionalista,
se tiende a justificarla de acuerdo con una corriente clasica del pensamiento liberal y
democratico, el cual es propuesto por el nacionalismo como el medio para alcanzar
una sociedad mas “igualitaria” y cosmopolita (Diamond y Plattner ix; Kymlicka
1992: 52), sin reflexionar sobre ninguno de los problemas y paradojas que le son
propios. Se argumenta que, en el seno de la democracia, la idea de la soberania o
voluntad popular es la que deberia controlar el destino del pueblo (Nodia en
Diamond y Plattner x). Sin embargo, segun Ghia Nodia “there is nothing in
democratic theory that indicates where civil or territorial boundaries of the
sovereign people should be drawn” (ct. en Diamond y Plattner xi). Asi como el
significado lingiiistico es arbitrario, empero negociado por sociedades de seres
humanos, la division de las fronteras es una arbitrariedad también negociada por los
seres humanos, ya que ha sido decidida a lo largo de la historia mediante la politica
y la guerra. Ademds, sabemos que la nacién y su “caracter” identitario son
construcciones sociales producidas mediante discursos nacionalistas “modernos”
que han tratado de unificar pueblos y culturas diferentes de acuerdo con esas

fronteras estatales invisibles y arbitrarias. Son esos los discursos que, segin
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Benedict Anderson, han contribuido a la creacion de “comunidades imaginarias” y
espacios comunes de identidad. Sin embargo, existen comunidades de gente que, de
una parte, no se identifican con la nacionalidad dominante y, de otra parte, no son
reconocidas como pertenecientes a esa identidad. En estos casos es usual que se
reconozca a esas comunidades, pueblos o grupos de personas de modo inferior, lo
cual resulta en “a flat contradiction of the principle of universal and equal
recognition”, principio central del liberalismo mismo (Fukuyama en Diamond y

Plattner xiv).
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CAPITULO 4
.MASCARAS DEL ESTADO NACIONAL O DIVERSIDAD CULTURAL EN
CHILE?

En este el ultimo capitulo de nuestro trabajo efectuamos un anélisis critico
del discurso en torno a los documentos oficiales ya introducidos en capitulos
anteriores, es decir, la Ley Indigena y lo que constituye la segunda parte del Informe
de la Comision de Verdad Historica y Nuevo Trato, titulada “propuestas y
recomendaciones para un nuevo trato entre el Estado, los Pueblos Indigenas y la
Sociedad Chilena”. Para orientar nuestro método de analisis, nos referimos a
Methods of Critical Discourse Analisis, editado por Ruth Wodak y Michael Meyer,
particularmente el estudio ejemplar de Teun van Dijk. Sin embargo, también
tenemos en cuenta tanto las teorias “post-estructuralistas” sobre el lenguaje como las
nociones tedricas sobre la nacién, la diversidad cultural y la representaciéon. En fin,
frente al contexto ideoldgico en el que se inserta el estado chileno, incluida la
tradicion de reinventar la cultura nacional segun lineas liberales decimonénicas de la
nacion homogénea y también recordando la pluridimensionalidad de la relacion
entre el estado- y los pueblos indigenas- quisiéramos averiguar si los documentos
arriba mencionados presentan un modo diferente de solucionar la “cuestion
indigena”, con apertura al reconocimiento sustancial de la diversidad cultural en
Chile como lo pretende el estado. Por nuestra parte, aqui reiteramos nuestra
hipétesis. Planteamos que los discursos de la Ley Indigena y del Informe de la
Comision de Verdad Histéorica y Nuevo Trato reproducen la ideologia
nacionalizante, aun cuando presentan un texto que parece tener apertura a la
diversidad cultural. Aunque también existe una problemaética entre la teoria (ley) y
su implementacién en la praxis (instituciones correspondientes), no profundizamos

sobre esto, ya que queda fuera de nuestro campo de andlisis. En su lugar, nos
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fijaremos en el nivel discursivo donde se repite la ideologia nacionalista y en la
manera como ésta perjudica las tentativas por establecer otra relacion entre el Estado
y los pueblos indigenas. Para hacerlo, en primer lugar ponemos en evidencia el
iéxico y la retérica “multiculturalista” tal como se manifiesta en cada texto; luego,
exponemos como sus discursos respectivos estan imbuidos también de un sentido

nacionalista que va en direccion contraria.

4.1. Ley Indigena (L. 19.253)

En 1993, al afio siguiente de las celebraciones del quinto centenario del
“descubrimiento” de las Ameéricas por Cristobal Coldn, el Presidente Patricio
Aylwin y el Congreso Nacional trataron de responder a algunos de los reclamos de
varias organizaciones indigenas aprobando el proyecto de Ley 19.253 conocido
como la Ley Indigena. Con esta ley el Estado dio los primeros pasos hacia el

reconocimiento de la diversidad cultural en Chile.

4.1.1. Los macrotopicos (MT)

Puesto que los “usuarios de lenguaje” no pueden recordar cada uno de los
detalles que les comunica un discurso, normalmente lo organizan a partir de los
sentidos globales, es decir, los macrotopicos que encuadran el discurso. Teun van
Dijk describe el rol que juegan los topicos dentro de la estructura discursiva:

topics are also know as ‘semantic macrostructure’: they represent what a
discourse ‘is about’ globally speaking, embody most important
information of a discourse, and explain overall coherence of text and talk.

[...] Topics defined as global meaning cannot, as such, be directly
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observed, but are inferred from or assigned to discourse by language
users. (2002: 102)

Los macrotépicos se manifiestan principalmente en titulos, titulares, restimenes,
frases o pérrafos teméticos y/o conclusiones (2002: 102). Empezaremos aqui nuestro
andlisis discusivo de la Ley Indigena con una lista de dichas partes del texto. Como
ya estamos bien familiarizados con el titulo del texto, comenzaremos con una lista
de los titulares que encabezan aquellas secciones de la Ley Indigena que tratan del
reconocimiento cultural de los pueblos indigenas en Chile. Los titulares que
dominan el documento son, entonces, “Normas Generales”, “De los Indigenas, Sus
Culturas y Sus Comunidades”, “Del Reconocimiento, Proteccién y Desarrollo De
Las Tierras Indigenas”, “De la Proteccion de las Tierras Indigenas”, “Del Desarrollo
Indigena”, “De La Cultura y Educacion Indigena”, “Del Reconocimiento, Respecto
y Proteccion de las Culturas Indigenas”, “Sobre la Participacién”, “De la
Corporacién Nacional De Desarrollo Indigena” y “Disposiciones Particulares”. A
partir de aqui se pueden resumir los conceptos de base principales de la Ley
Indigena que incluyen la nocion del “reconocimiento”, del “desarrollo”, de la
“proteccion” estatal y del “respecto” frente a grupos “particulares”. Para enfatizar
los conceptos considerados més importantes, el discurso recurre a la repeticioén. De
esta forma, la repeticion de ciertas palabras claves también nos indica cuales son los
macrotOpicos conceptuales dominantes. En este caso las nociones predominantes
son, segun el orden en que aparecen en el texto, el “reconocimiento”, el “desarrolio”

y la “proteccion” de las culturas indigenas y de sus tierras.
En segundo lugar, examinamos el resumen del documento que se efectia en

forma de introduccién. Esta se encuentra a principios del texto bajo el parrafo



87
titulado “Principios Generales” (1 LI par.1, sec.1).”> Aqui se hacen mas explicitas
las grandes lineas de la Ley Indigena segin la perspectiva de sus autores. Los
topicos que dominan este parrafo son los siguientes:

T1 El estado chileno reconoce que existen etnias indigenas en Chile.

T2 Reconoce s6lo aquellas etnias indigenas que considera como las
principales de Chile.

T3 Las principales etnias de Chile son las etnias mapuche, aymara, rapa
nui (pascuense), atacamefia, quechua, colla, kawashkar (alacalufe) e
yamana (yagan).

T4 El estado valora la existencia, la integridad y el desarrollo de estas
etnias por su contribucion a la fundacion de la nacién chilena.

TS5 El respeto, la proteccion y el desarrollo es un deber de la sociedad y
del estado.

T7 Son las instituciones estatales que las deberian adoptar las “medidas
adecuadas” para realizar “tales fines”.

T8 En particular, las instituciones estatales deberian “proteger las tierras
indigenas”, “velar por su adecuada explotacion”, velar “por su
equilibrio ecologico” y “propender a su ampliacion”.

Otra vez, observamos la repeticion de conceptos. Segtin los topicos presentados en
este parrafo, y no la lista anterior de topicos, constatamos que las nociones
dominantes son, de acuerdo con el orden en que aparecen, el “reconocimiento”, el
“desarrollo” y la “proteccion” de las culturas étnicas chilenas y de sus tierras. Se
puede resumir el macrotdpico oficial de la Ley Indigena de este modo:

MT Es necesario establecer “normas generales” que permitiran al

estado chileno reconocer las culturas indigenas nacionales y

» Ver al final el anexo 3.
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fomentar la proteccion y el desarrollo de sus culturas y de sus
tierras.

Y como nos sefiala directamente el texto, eso se cumplira a partir de la creacién de
la Corporacion de Desarrollo Indigena (CONADI).

De acuerdo con los estudios sobre la cognicion que ha realizado van Dijk, los
topicos demarcan el sentido discursivo general o el quid del texto y al mismo tiempo
esconden los principios ideolégicos a los cuales recurre el texto. Estos, segiin van
Dijk, son las partes del texto que tienen mds influencia sobre los “modelos
mentales” del receptor. Por lo tanto, también son el elemento discursivo que p_uede
manipular maés al receptor. En fin, equipan al autor con una herramienta estratégica
para persuadir y a la vez manipular a su publico (2002: 102).

De esta forma, podemos afirmar que, en un primer nivel, mediante la Ley
Indigena, el Estado parece adoptar una politica multicultural y asi abrirse a la nocion
de diversidad cultural, a pesar de su tendencia histérica a negar a otras culturas para
afirmarse a si misma y asi fomentar una cultura nacional homogénea. Recordemos
que de tal forma el Estado ha mantenido un control central fuerte sobre todos los
aspectos de la administracion del pais. De ahi que veremos que, al mismo tiempo
que la Ley Indigena reconoce la diferencia, en un segundo nivel recurre al discurso
nacionalista para protegerse contra cualquier pérdida (de poder, de control, de
territorio) que dicho reconocimiento pudiera haber implicado. De modo que la Ley
Indigena presenta dos discursos simultdneamente: el primero y el mas obvio es

superficial, mientras el segundo es indirecto pero transciende el texto.

4.1.2. En torno al contexto discursivo “local” y “global”
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El contexto “global” se define por las estructuras sociales, politicas,
histéricas e ideolégicas de un grupo sociopolitico u otro (van Dijk 2002: 108). Esto
lo hemos examinado en la Introduccién, el Capitulo 1 y el Capitulo 2. Sin embargo,
también atendemos otro aspecto sobre el contexto global que nos parece valido
mencionar aqui. La ley, en términos generales, tiene dos facetas. Por una parte,
remite a conceptos metafisicos como la “justicia”, la “verdad laica”, la “verdad
filoséfica” y la “ética”. Por otra parte, es texto fisico, visible. En razén de su
conexion con las nociones metafisicas o metatextuales mencionadas, significa que la
ley es un texto que tiene pretensiones de “neutralidad” y de “objetividad”. Las
palabras que forman el material textual parecen ser superiores a cualquier contexto
en el cual fueron enunciadas. A pesar de eso:

on peut certes distinguer, en bonne logique, le langage et le métalangage,

le texte et le métatexte. Mais [...] la relation métatextuelle n’est pas

spécifique, le métatexte est en fait un intertexte, I’énoncé qui décrit un

autre énoncé entre avec lui dans une relation dialogique. (Todorov 40)
Por lo tanto, el poder del discurso legal es que no parece ser discurso; y eso a pesar
de que es construido por seres humanos y, como tal, tiene una relacién dialogica o
intertextual con la sociedad y eso tanto en el nivel textual como en el nivel
metatextual.

Por su parte, el contexto “local” se define por la situaciéon o el contexto
“inmediatos”, es decir, el campo, la accion y los participantes del evento
comunicativo en general; ademads, dicho contexto se delimita por los objetivos,
intenciones, normas, creencias y conocimientos de los contribuyentes (van Dijk
2002: 108). Constatamos que la Ley Indigena pertenece al campo politico y a la

accion legislativa. Como participantes, se incluye tanto a los abogados y politicos



90
involucrados en su produccién como a personas de origen indigena, funcionarios y
la sociedad chilena en general en su formulacion y en su recepcion.

Definir los contextos locales y globales, aun si solo fuera de forma general,
permite tener en cuenta (y luego explicarlos) qué fragmentos del discurso tienen
mayor relevancia en lo que toca al contenido y sus coparticipes (van Dijk 2002: 109).
Es decir, el texto sélo tiene sentido para su publico cuando entre ellos existe una
cantidad de conocimientos de trasfondo y presuposiciones de las partes que integran
este conocimiento. A continuacién, veremos que, ademas, lo que se dice es tan
importante como lo que no se dice; y, lo dicho/no dicho depende del contexto en que

se presenta el discurso.

4.1.3. Sentidos temdticos e indirectos

Fijémonos en el fragmento discursivo siguiente: “los indigenas de Chile son
los descendientes de las agrupaciones humanas precolombinas del territorio nacional
que conservan manifestaciones étnicas y culturales propias” (1 L Ind., par. 1, art. 1).
Por un lado, el fragmento crea una conexién entre varias nociones anteriormente no
relacionadas ni reconocidas de modo oficial en Chile. Aqui encontramos vinculados
“indigenas y etnias”, “indigenas y descendientes precolombinos”, “conservacion y
culturas propias”. De esta forma, el fragmento expresa las ideas de diferenciacion y
diversidad cultural, mediante las frases “manifestaciones étnicas” y “culturales
propias” que son ejemplos de un léxico multiculturalista. Por ejemplo, el adjetivo
“propia” enfatiza el hecho de que lo que conservan las personas indigenas en cuanto

a su organizacion social (etnia) y sus culturas no es igual a la cultura y sociedad

“chilenas”.
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Sin embargo, el fragmento no explicita que la palabra “etnia” tiene tanto
connotaciones de historia politica local como de un pensamiento filosofico
académico o “global”. Es decir, en el contexto politico chileno el término “etnia”
esta cargado de un valor “sustitutivo” o “inferior” frente a otros términos como los
de “pueblo” y/o “nacion”. De hecho, una reflexién sobre otro vocabulario en el
mismo fragmento nos revela ain mas el sentido nacionalista que transciende el texto.
En particular, nos llama la atencién la frase “agrupaciones humanas precolombinas
del territorio nacional”. La palabra “agrupacién” parece considerarse un término
neutro para describir los sistemas de organizacion social indigenas “precolombinos”.
No obstante, no refleja la estabilidad social que lograron aquellos pueblos mapuches
diferentes (Bengoa 2000), la complejidad de las sociedades andinas de entonces
(Alb6 2003) y las maravillas de la civilizacion rapa nui ahora en gran parte perdidas
(Rochna-Ramirez). De hecho, recurre a la vision clasica eurocéntrica que
despreciaba a los indigenas segun las lineas teoldgicas y filoséficas que los describia
como “exoéticos”- al no saber como “clasificarlos”- “inocentes”, “barbaros” o “no
civilizados”. De modo coincidente, el estado chileno propagé las mismas nociones
sobre esos pueblos para legitimar la conquista republicana y la consiguiente anexion
de territorios periféricos a Chile.

Teniendo en cuenta el contexto local y global de los términos, la nocién de
“agrupaciones precolombinas” junto al verbo “conservar” cumple con una funcién
politica que protege al Estado contra una futura interpretacién legal posible que
pudiera leer el fragmento como un reconocimiento de que esa gente “precolombina”
que vivia en los actuales territorios nacionales “pudiera” haber formado una
sociedad o pueblo “soberano”. Es decir, el término neutro “agrupacién” sirve como
proteccion que refuerza la legitimidad de la posesién y, consiguientemente, el

gobierno y administracién de los territorios indigenas por parte del estado chileno.
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En particular, protege contra posibles argumentos anticolonialistas que pudieran
darse en el caso de la anexion de la isla de Rapa Nui y de la legalidad de la
conquista mapuche en términos de Jus Gentium, lo cual mencionamos brevemente
en el Capitulo 2.

Continuemos con una mirada a otro fragmento tomado del mismo parrafo:
“el Estado valora su existencia por ser parte esencial de las raices de la Nacién
chilena, asf como su integridad y desarrollo, de acuerdo a sus costumbres y valores”
(1 L1, par. 1, art. 1). Aqui la Ley Indigena reconoce la “existencia” de grupos étnicos
en Chile, por la primera vez en su historia. Sin embargo, inmediatamente después
del acto de reconocimiento contradice su comentario con una reafirmacion de la
ideologia sobre la “chilenidad” y el mestizaje, eso al aseverar que las “etnias
indigenas” son “parte esencial de las raices de la Naciodn chilena”. Este argumento es
perjudicial porque parece que el Estado valora lo indigena sdlo en relacion con la
identidad nacional. Ademads, acentua la relacion jerarquica entre “etnia” y “nacion”;
lo que el Estado nombra como las “principales etnias” luego forman parte de la
“Nacion chilena”. Al escribir la palabra “etnia” en letra minuscula y “Nacién” en
letra mayuscula pone el énfasis en la superioridad de la nacién chilena frente a los
pueblos indigenas.

El fragmento siguiente se presenta como declaracion: “es deber de la
sociedad en general y del Estado en particular, a través de sus instituciones respetar,
proteger y promover el desarrollo de los indigenas”. El efecto discursivo de este
fragmento es de encauzar la responsabilidad frente al “deber” de “respectar, proteger
y promover”, empezando por “la sociedad en general”, pasando por “el Estado”,
hasta llegar a las manos de “las instituciones”: Sociedad (accion social/opinién
publica) = Estado (accidn politica) > Instituciones (responsable efectivo). A pesar

de que es el deber de la sociedad y del Estado, el respeto, la proteccion y la
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promocién de “los indigenas”, la acci6n en concreto queda como responsabilidad de
instituciones especificas y, asi, del sistema en general pero no del ciudadano ni de
una persona elegida en particular.

Ademads, en lo que concierne a dichos conceptos, existe un elemento
discursivo mas profundo. ;Por qué la Ley Indigena recurre a la nocién del “deber” y
no la “voluntad” ni el “dese0™? El término “deber” connota otra nocién ideoldgica
implicita. El sentido del fragmento se refiere a una presuposicién social, la cual
supone que los miembros de la sociedad chilena comparten un sentido comun sobre
la noci6n del “deber”. El “deber” social, aqui, parece corresponder a los principios
de la “obligacién”, del “compromiso” y del “contrato social” que son nociones
clasicas liberales y democréticas. En su articulo sobre el liberalismo, al mismo
tiempo titulado “Liberalism”, Ronald Dworkin define el sentido del “deber” que
corresponde tradicionalmente a los partidos politicos liberales:

liberals were for greater economic equality, for internationalism, for
freedom of speech and against censorship, for greater equality between
the races and against segregation... for decriminalization of ‘morals’
offences... and for an aggressive use of central government power to
achieve all these goals. (113)
Por lo tanto, la noci6n del “deber” social remite al principio liberal de proteger a los
individuos contra prejuicios culturales y el racismo, etc. La cita de Dworkin nos
hace pensar en el proyecto nacional decimonénico de los republicanos liberales, del
cual hablamos en el Capitulo 3. Este proyecto, al cual la Ley Indigena parece
vincularse, también se conecta con las lineas de pensamiento liberales que favorecen
el reconocimiento de la diversidad cultural.
Sin embargo, una referencia directa en torno a la “moral”, el “orden”,

ademds de las “buenas costumbres” que aparecen en el parrafo 3, titulado “De la
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Culturas Indigenas™, parece contradecir otros principios fundamentales relacionados
con el mismo reconocimiento multicultural. He aqui el fragmento discursivo: “el
Estado reconoce el derecho de los indigenas a mantener y desarrollar sus propias
manifestaciones culturales, en todo lo que no se oponga a la moral, a las buenas
costumbres y al orden publico” (1 LI par. 3, art. 7). Por una parte, la cldusula
principal afirma que, de acuerdo con los principios liberales de la libertad de
expresion, las personas indigenas tienen el derecho a sus propias manifestaciones
culturales. Pero, por otra parte, la segunda clausula funciona como resguardo a favor
de los valores oficiales nacionales, puesto que su sentido depende mucho de quien lo
interpreta. Por ejemplo, como hemos mencionado en la Introduccion, el Estado
ahora recurre mucho a la Ley Antiterrorista para deshacerse de grupos y
organizaciones que se oponen a los intereses de los dirigentes estatales frente a la
inversion econdmica en tierras mapuches y, de tal modo, se argumenta que tales
organizaciones se oponen al “orden pliblico” etc.

Ademas, mediante el mismo parrafo, el estado afirma que “el Estado tiene el
deber de promover las culturas indigenas, las que forman parte del patrimonio de la
Nacién chilena” (1 LI, par. 3, art. 7). En este contexto el término “patrimonio” se
vuelve ambiguo. En un nivel superficial pudiera ser una palabra técnica cuya tnica
funcion seria limitar la promocion indigena por parte del estado y sus instituciones a
aquellos grupos indigenas que correspondan al territorio fisico y juridico de Chile.
Eso seria importante, ya que muchos territorios histéricos y culturales de los pueblos
indigenas cruzan las fronteras internacionales oficiales, como es el caso de los
aymaras y los mapuches. Puesto que tal clarificacion es redundante por la simple
razon de que toda ley aprobada en Chile necesariamente sélo se refiere al territorio
soberano del mismo, creemos que el término también connota otro sentido. Como ya

se ha podido observar, existe un patron discursivo que trasciende la Ley Indigena, lo
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cual funciona de la forma siguiente: después de cada cldusula que afirma
(positivamente) algtin principio liberal frente a los pueblos indigenas, que esto sea
en cuanto reconocimiento multicultural o, de caracter mas clasico, contra la
discriminacién, en una segunda cldusula la Ley Indigena tiende a reiterar la
supremacia de la nacién chilena.”® De esta forma, la palabra “patrimonio” tiene el
sentido nacionalista de ‘la patria histérica perteneciente a la nacion chilena’ y asi
reproduce discursivamente la ideologia de la contribucion étnica y a la vez territorial
del indigena a la chilenidad considerada “mestiza”. Tal ideologia fue descrita en el
capitulo 3.

Otra vez observamos el mismo patron en el fragmento siguiente sacado del
parrafo “de la Calidad Indigena™: “Se consideran indigenas para los efectos de esta
ley las personas de nacionalidad chilena que se encuentran en los siguientes casos”,
y especifica los casos particulares (1 LI, par. 2, art. 2). El fragmento pone en
relacién, en el orden siguiente, “indigenas”, “ley” y “personas de nacionalidad
chilena”. Esto describe una relacién triangular que en el espiritu multiculturalista
diferencia entre personas chilenas e indigenas, y a la vez, para no darle el sentido de
segregacion entre los dos tipos de personas, se las encadena mediante la “ley”:
Indigena — Ley — Chileno. Paralelamente, esto comunica un orden de importancia o
jerarquico. A pesar de que esto esté de acuerdo con los principios liberales sobre la
ciudadania universal y la igualdad frente a la ley, muestra equivocamente que la
ciudadania chilena equivale a la nocion de “nacionalidad chilena”. En efecto, son
nociones muy distintas, aunque pueden complementarse. La ciudadania pertenece a

la esfera de lo pragmatico, legal y estatal, mientras la idea de nacionalidad queda en

* En lo que concierne a los posibles motivos de ello, no podemos probar cuales son, ya que estos
quedan como especulacion politica, econdmica o lo que sea, y asi estan fuera de nuestro campo de
analisis. Nuestro enfoque se dirige principalmente a mostrar que el discurso nacionalista si se incrusta
en el texto.
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una esfera filosofica, ideoldgica y alin poética. Entonces, los autores de la Ley
Indigena aqui manipulan el sentido del texto. Crean un puente simbdlico que vincula
la nocién del estado-legal directamente con la del estado-nacion.

Ahora bien, a pesar de reconocer una diversidad cultural por las diferencias
culturales entre etnias indigenas y los chilenos no indigenas, el Estado de nuevo
subsume estas culturas bajo la ideologia de la identidad y cultura nacional. Por lo
tanto, desde el primer articulo, a través de la Ley Indigena, el Estado re-legitima
retéricamente la ideologia fundacional decimonénica que habia incorporado, a nivel
simbdlico, la cultura indigena a la identidad nacional chilena, volviendo la identidad
indigena a ser “consustancial al concepto mismo de chilenidad” (Canessa en
Subercaseaux, 44). Finalmente, al recrear una conexion a nivel discursivo entre la
nacion chilena y los pueblos indigenas hasta los “precolombinos” el Estado defiende
la legitimidad de su dominio sobre los territorios reclamados por ciertos grupos
indigenas. La ambigiiedad que se observa desde el juicio de la Ley Indigena se
deriva de, creemos, por lo menos dos interpretaciones problemadticas diferentes: la

kAN 1Y

identidad chilena y las nociones de “etnia”, “ciudadania” y “nacién”.

4.1.4. Representacion politica y discursiva: perpetuar la subalternidad

Volvamos aqui a comentar brevemente el problema de la representacion y el
de la subalternidad. La Ley Indigena perpetua la condicion de subalternidad de las
organizaciones indigenas diferentes, mediante la representacion retorica (vertreten)
de los indigenas, particularmente el reconocimiento meramente formal de ellos
como ‘“etnias”, término que los subordinan al Estado nacional. Ademas, la Ley
Indigena fomenta la dependencia de las personas y organizaciones indigenas en las

instituciones estatales, las que sirven para canalizar sus quejas y reclamos. El
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apogeo de esta institucionalidad es la Corporacion Nacional de Indigenas
(CONADI). Pese a que la mitad de sus dirigentes son de origen indigena mapuche,
rapa nui, aymara, etc., la CONADI se encarga de su representacién politica y
burocrética (darstellen) en lo que concierne a sus tierras, su educacion cultural y su
relacion con el Estado. Luego de crear la CONADI, se dio la siguiente situacion:

a partir de la promulgation de la loi 19.253 en 1993 jusqu’a
approximativement 1997, le mouvement indigéne, dans sa majorité, a
soutenu les politiques de I’Etat chilien en relation avec le traitement du
théme indigéne. Cependant, les critiques, les oppositions et les
questionnements sont apparus lentement quand les dirigeants indigénes
sont apergus que méme avec une telle loi, les sphéres gouvernementales
ont privilégié les intéréts des pouvoirs économiques. (Le Bonniec 4)
CONADI es el seno representativo encargado de la defensa de los derechos
indigenas en cuanto a todo lo promulgado por la Ley Indigena, es decir, el respeto,
la proteccion y el desarrollo de las culturas indigenas y sus tierras. Sin embargo, aun
esa institucion se encontrd debilitada frente a los intereses del Estado. El caso mas
conocido es el de la construccion de la presa hidroeléctrica Ralko, por la compaiiia
espafiola ENDESA, que significé en el destierro forzoso de familias Pehuenches.
Dicho destierro habia sido reprobado por la CONADI, pero el gobierno siguié
adelante con su proyecto (Le Bonniec 5). En consecuencia, dimitieron dos dirigentes
mapuches de sus puestos en la Corporacién. En fin, la Ley Indigena representa
(vertreten) a los pueblos indigenas como etnias, término conceptual que, por una
parte, queda fiel al léxico multiculturalista pero, por otra parte, permite al Estado
reforzar el predominio de la nacién chilena sobre éstas. De este modo, se protege
contra cualquier pretension que pudieran tener esos pueblos a la autonomia; lo cual

nos lleva al segundo punto. Puesto que los “indigenas” son meramente etnias y no
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pueblos auténomos, la Ley Indigena también puede delegar su representacion
(darstellen), de modo patriarcal, a varias instituciones estatales aunque
principalmente a la CONADI, frente a las cuales y sobre cuyas actividades el Estado

tiene la Gltima palabra.

4.2. Informe de la Comision de Verdad Histérica y Nuevo Trato: “Segunda
Parte: propuestas y recomendaciones para un nuevo trato entre el Estado, los

Pueblos Indigenas y la Sociedad Chilena”

La Comisién de Verdad Histérica y Nuevo Trato®’ se inici6 en enero de 2001,
poco después de la eleccion del presidente actual Ricardo Lagos, como parte de su
mandato para “llevar a Chile al maximo de sus posibilidades para llegar al
Bicentenario, como un pais desarrollado e integrado” (Lagos 2001). Recordemos
que hace cien afios para las celebraciones del centenario otros hombres intelectuales
y politicos también se ocuparon del entonces “problema social”. Al mismo tiempo
se queria reformular y por tanto refundir la identidad nacional. En aquel momento se
llamaba la “Comision de Verdad y Politica del Nuevo Trato entre el Estado,
Sociedad y Mundo Indigena en Chile” (Lagos 2001). La Comision estuvo
conformada por intelectuales, historiadores, representantes indigenas, hombres y
mujeres, y fue dirigido por el mismo ex presidente Patricio Aylwin que habia
organizado la alianza politica entre la Concertacion de los partidos democraticos vy,
también, las organizaciones indigenas, y aprob¢ la Ley Indigena.

Mas adelante veremos que el discurso del Informe y sus presupuestos y
recomendaciones manifiestan que existe un “punto muerto” ideoldgico frente a las
posibilidades para realizar el cambio social. En su lugar, refleja una politica que,

para reconciliar diferencias, se recurre a ideologias incompatibles como es la

) . , . . e,
27 A partir de aqui nos referimos al mismo como la Comisién.
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“chilenidad” frente a la diversidad cultural. Estas terminan anulandose en el nivel

discursivo y, por lo tanto, no pueden realizarse en el nivel practico.

4.2.1. En torno a las Propuestas Generales: Los topicos y macrotdpicos

Las propuestas de la Comision son impresionantes desde una perspectiva
canadiense. Propone mucho mas que la Ley Indigena en lo que concierne al
reconocimiento de la diversidad cultural y del desarrollo de politicas interculturales
en Chile. Sin embargo, pareciera que la gran mayoria de sus propuestas ha sido
ignorada o, por lo menos, no implementada. De acuerdo con las propuestas se ve
que el documento si apoya el desarrollo de la diversidad cultural: afirma la
importancia del didlogo intercultural entre el Estado y los pueblos indigenas en pie
de igualdad, como lo reclama el Consejo de Ancianos rapa nui y sugiere el
reconocimiento constitucional de los pueblos indigenas como pueblos sui generis.
Asimismo reconoce las reivindicaciones de algunas organizaciones mapuches.
También pone énfasis en la colaboracion de los pueblos indigenas en el desarrollo
econémico de las regiones donde hay un porcentaje importante de personas
indigenas, lo cual tiene en cuenta las preocupaciones de algunos aymaras.

Puesto que falta espacio para reiterar todo lo que recomienda la Comision,
aqui resumimos algunos de los titulares mas pertinentes al discurso multicultural en
general:

T1 Reconocimiento Constitucional de Los Pueblos Indigenas (sec. 2).
T2 Derechos colectivos constitucionales (sec.2)
T3 “Reconocimiento de las instituciones e instancias organizativas

propias de cada uno de los Pueblos Indigenas” (sec.3.a.).
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T4 Reconocimiento del Derecho consuetudinario y del Derecho propio
(jus propium) de los pueblos indigenas. (sec.3.c.)

T5 Participacion en las discusiones y la formulacién, etc. de leyes,
politicas y programas que afectan sus culturas, “instituciones”,
territorios y recursos. (sec. 3.a.).

T6 Reconocimiento, demarcacion y proteccion de territorios (sec.3.b.i.)

T7 Reemplazo de la CONADI por el Consejo de Pueblos Indigenas,
organizacién que seria democritica e independiente y otras
instituciones gubernamentales. (sec.4.1.)

T8 Creacion de un fondo nacional indigena para financiar proyectos
(sec.4.3)).

T9 Capacitar y sensibilizar a funcionarios publicos y privados en la
realidad y cultura indigena. (sec.4.4)

T10 Propuestas y recomendaciones particulares para cada pueblo
indigena (sec 7.)

TI1 Promover el bilingliismo en funcionarios piiblicos y declarar
oficialmente a Rapa Nui como territorio bilingiie en rapa
nui/castellano.

En suma, el macrotdpico oficial de la Comisién puede resumirse asi:

MT ampliar sustancialmente el reconocimiento de la diversidad de los

Pueblos Indigenas en Chile y de sus territorios indigenas.

Sin embargo, veremos que en el Informe existe un conflicto discursivo, como si la
Comision no pudiera solo favorecer la diversidad cultural. También pronuncia un
discurso que favorece el proyecto nacional con miras a la celebracion del aniversario

bicentenario. Tales macrotépicos discursivos disminuyen la fuerza persuasiva de las
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“propuestas y recomendaciones” de la Comisién, y llevan el Informe a encuadrar un

discurso que, como hemos dicho, permanece en un impasse ideoldgico.

4.2.2. Macrotdpicos discursivos: la “Verdad histérica” y los “principios generales”

Comenzamos aqui con una reflexion sobre el titulo “Informe de la Comisién
de Verdad Histérica y Nuevo Trato” y, el subtitulo, “Propuestas para un Nuevo
Trato entre el Estado, Los Pueblos Indigenas y la Sociedad Chilena”. En primer
lugar, el titulo declara representar la “Verdad Histérica” frente a la relacion entre el
Estado, los pueblos indigenas y la sociedad chilena. La idea de la “Verdad” sirve
para reforzar discursivamente la posicion de autoridad del Informe. Eso a pesar de
que la Comision niega cualquier pretension autoritaria af final del documento en el
siguiente fragmento:

la Comisién hace presente [...] que dicho informe histérico no tiene en
caso alguno la pretension de erigirse en una “verdad” o “Historia
Oficial”, sino que su objetivo especifico es alentar un proceso de
reflexién amplio y que involucre a los més amplios sectores de la vida
nacional.
El fragmento se pronuncia demasiado tarde en el texto cuando sabemos que es a
partir del titulo que el lector tiene en la mente los grandes topicos del discurso. Por
lo tanto, aun si lo niega, el titulo del Informe refleja su posicién de autoridad, su
objetividad y su oficialidad.

Tal referencia a la “Verdad Historica™ también sirve para parodiar, castigar y
reformar el sentido de la misma. Teniendo en cuenta que se cambio el titulo de la
Comisioén durante los dos afios en que se realizé el estudio y acordédndonos de su

asociacion politica con el bicentenario, creemos que es valido sugerir alguna
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relacion intertextual critica entre dicho titulo de la Comisién y la obra de Nicolas
Palacios. Asi pudiera ser una alusion titular al pasado erréneo del Estado chileno.
Esto contrasta con la idea de un “Nuevo Trato” para un futuro mejor. Entre medio,
las ideas de un “informe”, resultado de un “estudio”, sugieren objetividad y, por
tanto, la neutralidad del presente. Finalmente, la “comision” sefiala que este futuro
sofiado se realizard mediante la cohesion de los diferentes sectores del pais.

En fin, reiteramos, las grandes lineas ideoldgicas del texto se resumen en el
titulo: el sintagma “Verdad Histérica” representa las pretensiones erréneas de
intelectuales y politicos en el pasado. Esto contrasta con la neutralidad del tiempo
presente, en el que se efectla el estudio, simbolizados por los términos “Informe” y
“Comision”, que representan ambos una imparcialidad. Luego, referencia a un
posible “Nuevo Trato” alude a un proyecto de cambio que se realizara en el futuro.
En total, la idea de efectuar un estudio y formular propuestas recurre a la nocién de
transicion. Todo ello es muy consistente con la ideologia de la Transicién
democrética post-dictatorial diseminada por la Concertacion. A continuacion,
veremos que la Comision estd inmersa en lo que identificamos en el Capitulo 3

como una ideologia ambigua o “transformista”.

4.2.3. Simbolos colectivos y figuras retoricas

Una manera de crear vinculos entre discursos en un mismo texto es mediante
el “simbolismo colectivo™ (Jiger 35). Este género de estereotipos culturales permite
visualizar la sociedad y su politica como si fueran una realidad innegable (Jiger 35).
Los simbolos colectivos representan, entonces, el punto de referencia ideologico.
Son también herramientas que proveen interpretaciones sociales del mundo yala

vez permiten interpretarlo. Esto significa que existe una relacién dialégica o
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intertextual entre la sociedad y los textos (estudios, documentales, periddicos, arte,
etc.). Por lo tanto, puede afirmarse que “la culture est composée des discours que
retient la mémoire collective (les lieux communs et les stéréotypes comme les
paroles exceptionnelles), discours par rapport auxquels chaque sujet est obligé de se
situer” (Todorov 8). Ademas, en las palabras de Sigfried Jiger, en “Discourse and
Knowledge”, “in discourse reality is not simply reflected, [...] discourses live a ‘life
of their own’ in relation to reality although they impact and shape and even enable
societal reality” (36). Afiade Jager, los simbolos colectivos “function by creating
connections between utterances and areas of experience, bridging contradictions,
generating plausibilities and acceptances and so on”, de forma que también
refuerzan el poder del discurso sobre las construcciones sociales (35). En textos
escritos como leyes y estudios gubernamentales se crean estas conexiones
referenciales mediante figuras retéricas y “puentes simbélicos” entre significados

distintos.

4.2.4. Sentidos locales y sus valores indirectos o implicitos

La seccion titulada “Principios Generales” comienza con una definicién de

los pueblos indigenas segun lineas muy politizadas:
Se ha formado la conviccion que: Los Pueblos Indigenas de Chile son
descendientes de las sociedades precoloniales que se desarrollaron sobre
el territorio en el que actualmente el Estado Chileno ejerce soberania, las
que estan ligadas por una continuidad histérica. Ellos fueron los primeros

habitantes y ocupantes de este territorio.
En primer lugar, en contraste con los “Principios Generales” de la Ley Indigena,

aqui la Comisién enfatiza la neutralidad y la inclusién social de su estudio al optar
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por una cldusula introductoria informal: “se ha formado la conviccién”. En segundo
lugar, nos recuerda que la definicion que ofrece la Ley Indigena sélo califica a los
pueblos indigenas de “etnias nacionales” y a sus sociedades de “agrupaciones”,
mientras la Comisién promueve otra vision de los antepasados de los “Pueblos
Indigenas” que denomina “sociedades precoloniales”. De un modo notorio, aqui
“Pueblos Indigenas” se escribe con P e I mayusculas, lo cual enfatiza el acto de
reconocerlos como pueblos en pie de igualdad con la nacién chilena, en lugar de
etnias subordinada a la misma. Ademas, el adjetivo “precolonial” recuerda al
colonialismo imperialista comparado con el término “precolombino” que utiliza la
Ley Indigena. Este tiltimo es més neutro, implicando més bien a la época de Coldn y
los “colonos” que entonces tomaron posesion de la tierra indigena. Asi, la Ley
Indigena, crea distancia entre la época actual y las precedentes. En cambio, el
término “precolonial” refleja el sistema de dominacion colonialista en general. En
fin, la Comisién se presenta con un discurso politico que sirve en parte como una
critica a la Ley Indigena.

A continuacién, la Comisién toma posicion en contra de las ideas sociales
generales clasicas y equivocadas sobre las sociedades indigenas precoloniales y
contra el “intento sistemédtico y deliberado” por parte de las elites decimonénicas por
asimilarlos. Ademés, pone en duda las versiones nacionalistas de la identidad
chilena que han representado a los pueblos indigenas, particularmente al mapuche,
en términos de una oposicién bipartida, considerandolos como “otros” y “enemigos”,
aunque, al mismo tiempo, los hayan representado como figura étnica-nacional,
romantica y heroica (Salazar y Pinto, 141; Larrain, 141-158; Subercaseaux: 1999,
55). De manera franca y directa, entonces, la Comisién responsabiliza a “las elites
del siglo XIX” por su version nacionalista excluyente de la historia y, también, a los

ideales republicanos que influyeron en el desarrollo del “Estado Nacional en Chile”
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incluida la ciudadania universal que implica la negacién de la identidad y de la
existencia de los pueblos originarios como entidades sociohistoricas. De esta forma
la Comisién relega su critica principalmente a hechos pasados. De acuerdo con la
filosofia de la Transicion democratica en Chile, el presente se reserva para la
resolucién de conflictos y de “problemas” internos. Esto nos lleva al proyecto de
futuro que, no obstante, queda en el plano utdpico.

La Comision ha elegido términos repletos de valor en la tradicion filoséfica
“occidental” y en la cultura chilena, tales como las palabras “pueblo” y “sociedad”.
Reconoce que la sociedad chilena es culturalmente diversa y propone que se
establezca una relacién horizontal entre “sociedad” chilena y “sociedad” indigena.
De este modo, como hemos mencionado, espera que se fomente “un dialogo franco
y abierto entre el Estado, la sociedad chilena y los Pueblos Indigenas”. En general,
el “didlogo” supone un intercambio de ideas y palabras entre interlocutores
diferentes. Sabemos que el didlogo entre culturas, es decir, el didlogo intercultural,
se define por ser “una modalidad interlocutiva de las interacciones e intercambios —
entre individuos y/o instancias colectivas —que consiste en negociar, llegar a
acuerdos y decisiones para crear las condiciones materiales y simbolicas bésicas que
abran paso a sociedades pluralistas y a estados incluyentes” (Godenzzi, 6). Mediante
el didlogo entre culturas la Comision quisiera que esos tres actores sociales
mencionados lleguen a un acuerdo para lograr “la convivencia nacional”.

Ahora bien, otra opinién de la Comision es que: “[los Pueblos Indigenas] han
legado a la nacion chilena sus costumbres y formas de vivir y convivir,
conocimientos y, en fin, cultura, que forman parte de los cimientos de nuestra
sociedad”. Aqui empieza la ambigiiedad o doble sentido del discurso. El hecho de
que la Comisién utilice las palabras “legado” y “cimiento” para describir lo que

significa la cultura indigena para la nacién chilena, revela la ideologia nacionalista
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fusionista en la que el texto se inmerge. Si bien considera que la cultura (singular y
homogénea) de los Pueblos Indigenas forma parte de la cohesion de la sociedad
chilena, entonces, admite tener una actitud al menos contradictoria frente al
reconocimiento de la diversidad cultural. Pareciera que los autores se sienten
obligados a defenderse precozmente frente a sus propuestas. De toda forma, estas
lineas ideologicas muestran que, en parte, la Comisién refleja alguna ansiedad frente
a la posibilidad de fragmentacion interna y un posible fracaso del estado nacional
centralista.

De ahi que veamos que, lo que recomienda la Comision, es una refundacion
de la nacion que tome en cuenta las diferencias siempre y cuando pueda fusionarlas.
Otra vez vemos que el principio general del reconocimiento de los Pueblos
Indigenas depende de lo que pueden contribuir a la nacién chilena. De nuevo, la
ideologia de la nacion predomina sobre cualquier pretension a la diversidad cultural
substancial. Se termina el texto con un pérrafo repleto de referencias nacionalistas
evocadoras y paternalistas, y cito:

nuestra cohesion como comunidad nacional, nuestras posibilidades de
desarrollo, nuestra insercién en un mundo sometido a procesos de
globalizacion de envergadura y alcance planetario no se forjan erigiendo
nuestra identidad y nuestros proyectos de futuro sobre la verdad de los
otros. Ello lleva a sustraer de ese esfuerzo nacional una parte muy
significativa de nuestra comunidad, a nuestros Pueblos Indigenas.
Nuestro pais no puede continuar negando la substancia [sic.]
fundamental de la que estd construido: su gente, sus culturas, sus pueblos,
su historia, su memoria. Alli reside nuestra fuerza para desarrollarnos y

hacer parte de estos procesos globales, que nos enfrentan a la diversidad
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del mundo. Chile es mas fuerte, Chile es mas Chile, cuando da cabida a
todos sus hijos. (El subrayado es mio)
Hemos contado s6lo en este breve fragmento 9 referencias al pronombre posesivo
“nuestro” y 15 pronombres posesivos en total, todos los cuales designan y a la vez
representan figurativamente a la nacion chilena. El sentido de “nosotros” que genera
el discurso de la Comisién connota una conglomeracion o melting pot nacional de
todos los actores sociales chilenos, recurriendo a la nocion de un ‘Nosotros,
comunidad nacional’, los cuales pertenecen todos al mismo estado nacional.
Ademas, fijémonos en el siguiente fragmento discursivo:
la Comisién desea instar al pais, al Estado, y a los diversos sectores que
componen nuestra comunidad nacional, a continuar avanzando en esta
senda, enfrentando cohesionada, [...] el desafio mayor de atender y
empezar a dar solucién a aquellos litigios pendientes, cuyas raices se
hunden en los profundo de una historia nacional en cuyo devenir se han
ido forjando los rasgos de caracter y las identidades singulares de los
diversos sectores que, con ellos, concurren a enriquecer el alma de Chile
La palabra “alma” también “conjures up an invisible power which either has
separate existence as part of a living individual or is simply the phenomenon of life”
(Chevalier and Gheerbrant, 892). Dicho de otra manera, es una figura retérica que le
da un sentido simboélico méds profundo al concepto ideolégico de la “nacién”. De
nuevo, nos hace pensar en el concepto sobre el nacionalismo de Benedict Anderson,
quien opina que la idea de una “nacién” crea un sentido de continuidad para un
colectivo humano que lo proyectd hacia el futuro, en la misma manera que la
religidén sugiere que el alma humana contintia en el cielo (12). Ademas, el alma
“racional” distingue el ser humano de otros entes, ya que lo identifica con “the

image and likeness of God” (Chevalier and Gheerbrant, 897). Tal tipo de “alma”



108
cuando se refiere a la nacionalidad es una tentativa retorica para unir individuos en
un cuerpo colectivo (imaginario) y, al mismo tiempo, los diferencia de otros grupos
humanos en general. En cierto nivel, también connota a un “pueblo elegido” y, por
lo tanto, lo describe como un pueblo tnico y especial. Lo vincula directamente con
proyectos de sociedades utdpicas. Como ya hemos mencionado arriba, la existencia
de un alma colectiva se presenta aqui como una realidad innegable y, por lo tanto,
ayuda a persuadir a favor del proyecto.

De este modo, la Comisién trata de ofrecer términos para la creacion de una
nueva identidad nacional que se construiria todavia de acuerdo con el modelo
nosotros/ellos. Aqui, sin embargo, el término “ellos” representa los diferentes paises
de una comunidad internacional imaginada. Asi que el discurso dinamiza la figura
ideoldgica de lo “otro”. El proyecto de reconocimiento indigena parece haberse
vinculado paradéjicamente con el proyecto de reinvencion nacional de acuerdo con
la ideologia de la transicion y la celebracion del bicentenario. Puesto que este tltimo
proyecto se presenta como “principios generales y bases para un nuevo trato” es este
discurso el que predomina en el Informe de la Comisidon. Asimismo contradice e

invalida el discurso en favor de la diversidad.

4.2.5. Balance

El discurso nacionalista aqui se utiliza para persuadir al piiblico sobre que el
reconocimiento de la diversidad tiene implicaciones positivas frente a la
globalizacion econdmica. Pareciera que se espera renovar el sentido de comunidad
de acuerdo con las modas internacionales del reconocimiento cultural. De esta forma
el pais puede “insertarse” en la economia mundial como una cultura y, a la vez, un

mercado unificado y estable.
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Lo cierto es que existe un patron de ambigiiedad en el Informe, casi
maniqueo, como si hubiera una lucha interna en el discurso mismo de la Comision.
De modo que aseveramos que es un discurso en conflicto. La Comisioén si que
reconoce una distincién entre, por un lado, el estado chileno y la sociedad chilena y,
por otro, las sociedades o pueblos indigenas. Sin embargo, al mismo tiempo, termina
reiterando y resucitando la nocion nacionalista tradicional de que los pueblos
indigenas forman parte de los origenes o antecedentes histéricos de la sociedad
chilena. La Comision si que propone muchas posibilidades para establecer el
dialogo entre al menos el Estado y los pueblos indigenas y recomienda que se preste
mas atencién al didlogo intercultural en general. No obstante, los principios
generales de base para su “Nuevo Trato” reclaman la cohesion social que se lograra
mediante la reinvencion de la identidad nacional. Y es este ultimo discurso el que

termina dominando todo lo demas.
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CONCLUSION

Basandonos en nociones postmodernas y postestructuralistas sobre el
discurso, la ideologia, lo nacional y lo étnico, hemos establecido que las sociedades
humanas se organizan mediante el lenguaje y el discurso y, por lo tanto, las
caracteristicas particulares que diferencian a cada sociedad son dindmicas y no
permanentes. De esta forma, se confirma que no existe una nacién biologica
homogénea ni una “esencia” fundamental de lo nacional. El origen de estas
construcciones ideolégicas, y de la “nacion” en general, reside en el discurso. Las
definiciones de base sobre la nacionalidad y la ciudadania, en Chile, se han
propagado a través de instituciones estatales. Asi, el discurso nacionalista vuelve a
ser el oficial, y de esta forma refuerza la autoridad y el poder del Estado. Sin
embargo, los términos de base de esta “identidad” también se negocian durante las
interacciones cotidianas, mediante conversaciones, acciones y el debate, de tal modo
que el discurso nacional puede llegar a un punto de crisis, en el que se renegocian
los modos ideolégicos del grupo. Hemos mencionado en el Capitulo 2 que, a
principios del siglo 20, algunos intelectuales chilenos comenzaron a cuestionar el
elitismo y la exclusividad del discurso nacional en su pais. De ahi que este discurso
volviera a incluir y aun alabar elementos de la cultura popular. En particular, a partir
de entonces, se encuentran representaciones diferentes de la figura del “roto” en
publicaciones literarias y de las ciencias sociales. A finales del siglo XX, de nuevo,
el discurso nacionalista homogenizador entré en crisis. Dicha crisis se relaciona con
temas sobre la democracia, la memoria nacional y la justicia; y a estos temas esta
vinculada la [lamada “cuestién indigena”.

El tema de los pueblos indigenas se restituy6 en la politica chilena en razén

de la alianza entre las organizaciones indigenas y la Concertacion de Partidos
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Democraticos, pero también debido al rol de los medios de comunicacién masivos.
En efecto, la radio y particularmente Internet --ademaés de la literatura y el arte
indigena, y las ONGs-- han dificultado el mantenimiento del control estatal
centralizador en cuanto a la informacion y la cultura. Por lo tanto, se puede
argumentar que han surgido voces, anteriormente consideradas “subalternas”, las
cuales ahora se estiman “agentes desterritorializados”. El movimiento katarista de
Bolivia, por ejemplo, hizo uso de la radio, un espacio comunicativo no territorial, lo
cual le permiti6 establecer lazos con los aymaras de Chile, contribuyendo asi al
“renacimiento” cultural de éstos. La crisis en el discurso nacional que siguié a la
dictadura, la alianza politica entre pueblos indigenas y los partidos concertacionistas,
ademas de los avances en la tecnologia de la comunicacion y creciente capacidad de
propagacion de la informacion “no oficial”, en Chile, han contribuido a la creacién
de dos documentos importantes: la Ley Indigena y el Informe de la Comisién de
Verdad Historica y Nuevo Trato.

Sin embargo, el discurso de los agentes desterritorializados mencionados
arriba, aunque pueda parecer subversivo, también queda subordinado al discurso
estatal a causa de su estatus de publicacion “no oficial”. Al comparar el discurso de
las publicaciones “oficiales” estatales, la Ley Indigena y el Informe de la Comision
de Verdad Histérica y Nuevo Trato, con tres publicaciones “no oficiales” de
organizaciones indigenas, tres sitios web que pretenden representar a tres pueblos
indigenas respectivamente, confirmamos que existe en Chile una diversidad
discursiva. En el caso de los mapuches hemos visto con Azkintuwe que existe un
discurso nacionalista mapuche, por lo menos en los circulos letrados, que se utiliza
para garantizar la sobrevivencia y continuidad de esta gente en el futuro. Por su
parte, el sitio web fe Rapa Nui no presenta un discurso nacionalista, sino el de la

convivencia intercultural en pie de igualdad entre los rapa nui y el Estado chileno
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soberano. Pareciera que, aunque se preocupan de los cambios culturales
contemporaneos, particularmente frente a su lengua y sus tradiciones colectivistas,
no se sienten amenazados por el Estado chileno con la misma intensidad que
muchos mapuches. En lo que concierne a los aymaras, ellos han creado un discurso
que se puede llamar postmoderno a través del cual recurren a identidades con gui6n.
Esto concuerda con el discurso presentado por el sitio web Aymara Uta que busca
reforzar los lazos entre las comunidades aymaras en Per, Chile, Argentina y
Bolivia.

Los métodos cualitativos del anlisis critico del discurso nos han permitido
ver que el discurso de la Ley Indigena semantiza el léxico multiculturalista de
acuerdo con la ideologia nacionalista tradicional, la cual define a los indigenas,
particularmente los mapuches, como parte de las raices historicas (y bioldgicas) de
la naci6n chilena. Esta ideologia procede del pensamiento liberal que consideraba
que la homogeneidad era la clave para la creacion de un Estado republicano y
democratico. Por un lado, la Ley Indigena “reconoce” “etnias™ del pais y algunos
derechos indigenas a la tierra; ademas, obliga a la creacion de la Corporacion
Nacional de Desarrollo Indigena. Pese a esto, en el nivel discursivo se evidencia la
fuerza de la ideologia nacional chilena. Por ejemplo, la mayoria de las clausulas que
efectiian un reconocimiento de algun derecho estd acompafiada de una clausula de
resguardo que refuerza el predominio de la unidad (o uniformidad) de la nacién
politica, sus normas culturales y las instituciones estatales. Asi, el vocabulario
multiculturalista vuelve a formar parte del discurso nacionalista, de modo que el
tltimo le quita al primero su poder contradiscursivo. Dicho de otra manera, se
invalida el poder de persuasion del argumento a favor de la diversidad cultural

cuando el discurso nacionalista se apropia del léxico critico y clave de su oponente;
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asimismo, limita las posibilidades para el debate. Ironicamente, esto hiere a la
misma democracia que, se supone, es apoyada por el nacionalismo.

Por su parte, el Informe de Verdad Histérica y Nuevo Trato toma en cuenta
las diferencias entre los pueblos indigenas. Propone una cantidad amplia de
reformas e instituciones que podrian fomentar una participacién mas importante de
organizaciones indigenas en lo que concierne a la proteccion cultural, su educacion
y el gobierno de sus tierras, entre otras cosas mas. Sin embargo, también recupera el
antiguo discurso homogeneizador de que existe un pueblo nacional chileno y que los
pueblos indigenas forman parte de los origenes o antecedentes histéricos de la
sociedad chilena. Los “Principios Generales y Bases Para un Nuevo Trato” entre
estado, sociedad chilena y pueblos indigenas, por ejemplo, revelan un discurso de
base que favorece la cohesion social entre dichos actores que se logrard mediante la
reinvencion de la identidad nacional segin las lineas ideoldgicas tradicionales de la
fusién o integracion de gentes. Y ello serviria para enfrentarse cultural, politica y
economicamente a una comunidad internacional.

Concluimos, entonces, que tanto la Ley Indigena como el Informe de Verdad
Historica y Nuevo Trato producen lo que llamamos “discursos en conflicto”.
Creemos que este conflicto refleja la crisis ideolégica del Estado chileno actual y la
filosofia de la transicion democrética. A partir de los afios noventa se ha buscado el
consenso en todos los elementos de la sociedad chilena para “reconciliar” a los
chilenos unos con otros. Es posible que, a principios del retorno a la democracia, se
haya recurrido a discursos contradictorios para crear una “tensién dindmica”,
término de negocios que significa poner en evidencia un conflicto de ideas para
solucionar algiin desacuerdo, crear consenso y seguir adelante. Sin embargo, si bien
fuera éste el caso, dicha tensién se ha convertido en patron discursivo y, por lo tanto,

ha “ritualizado” e institucionalizado esta técnica discursiva (Foucault 1971). De esta
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manera, se ha creado un impasse discursivo, lo cual imposibilita el debate puesto

que se encuentran todos los argumentos en un mismo texto.

Critica auto-critica

Este proyecto empez6 hace dos afios, en 2003, durante una estancia en Chile
donde estaba de intercambio universitario. Comenzé en forma de trabajo de
investigacion para el seminario de estudios culturales latinoamericanos en la
Universidad de Chile. Durante mi investigacion encontré el texto de la Ley Indigena
Yy, en octubre, se publico el Informe de la Comisién de Verdad Histérica y Nuevo
Trato en el sitio web oficial del gobierno chileno. Sin embargo, me resulté
demasiado dificil entender los matices politicos e historicos de Chile en solo cinco
meses y, por consiguiente, no me atrevi a comentarlos, de modo que decidi
continuar investigando el tema. Reconozco que, como canadiense, instruida en la
ideologia del “multiculturalismo en un cuadro bilingiie”, tengo preferencias por
politicas concretas a favor de la diversidad cultural. Sin embargo, también
reconozco sus limites y extremos, los cuales mucha gente describe como el
“relativismo absoluto”. Los debates sobre el multiculturalismo contintan. Ademas,
reconozco los limites de una investigacion hecha a larga distancia, realizada
principalmente mediante fuentes secundarias. Sin embargo, creo que el método del
andlisis critico del discurso ha permitido organizar la informacién presentada en el
texto de tal forma que ha posibilitado un analisis consistente del corpus principal y
ha revelado algunos mecanismos ideoldgicos de construccion de la identidad
nacional chilena y la manera en que se protege a ésta pese a la supuesta apertura

estatal a la diversidad cultural.



115

ANEXOS

1. Aymara Uta, <www.aymara.org>

ATMARA UTA

aya mara aru

a.

Aymar @hatwiri

notidas de la actualidad aymara
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2. La carta consta en parte de lo siguiente:
Excelentisimo sefior Presidente:

Nosotros los pascuenses nos queremos dirigir al sefior Presidente de la Repiblica,
con todo el respeto de nosotros a esta autoridad maxima de Chile, que también es
nuestro Chile. Asi lo hemos pensado, porque nunca ninguna carta ha llegado antes a
poder de nuestros Presidentes y si ha llegado no tuvimos respuesta. Tenemos por
obligacion que escribirle, molestandolo en su atencién, porque lo que queremos
decir no podemos decirlo aqui en la Isla, porque el funcionarios que la Isla ha tenido
antes, como que ahora no gobierna, no nos resuelve los problemas o nos engafa.
Nosotros, con todo respeto, sefior Excelentisimo Presidente de Chile, queremos
expresarle que conocemos también nuestros derechos y obligaciones que son para
todos los chilenos iguales. Pero aqui no podemos hablar libremente, porque vivimos
amenazados,... esto nos hace vivir bajo una tirania...Vivimos bajo un régimen de
colonialismo ya que nos hacen separacién de clases sociales y forma problemas

raciales entre nosotros y continentales. (Ct. en Fischer 243)

3. te Rapa Nui, <www.rapanui.co.cl>
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4. Azkintuwe, <www.nodo50.org/azkintuwe>.
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5. LEY INDIGENA 19.253
Establece Normas Sobre Proteccion, Fomento y Desarrollo de Los Indigenas
Ley No 19.252 [sic.]

(D. Of. 5.10.1993)

Titulo I
De Los Indigenas, Sus Culturas y Sus Comunidades

Parrafo 1°
Principios Generales

Articulo 1°. - El Estado reconoce que los indigenas de Chile son los descendientes
de las agrupaciones humanas que existen en el territorio nacional desde los tiempos
precolombinos, que conservan manifestaciones étnicas y culturales propias siendo

para ellos la tierra el fundamento principal de su existencia y cultura.

El Estado reconoce como principales etnias de Chile a: la Mapuche, Aimara, Rapa
Nui o Pascuenses, la de las comunidades Atacamefias, Quechuas y Collas del norte
del pais, las comunidades Kawashkar o Alacalufe y Ydmana o Yagén de los canales
australes. El Estado valora su existencia por ser parte esencial de las raices de la
Nacion chilena, asi como su integridad y desarrollo, de acuerdo a sus costumbres y

valores.

Es deber de la sociedad en general y del Estado en particular, a través de sus
instituciones respetar, proteger y promover el desarrollo de los indigenas, sus
culturas, familias y comunidades, adoptando las medidas adecuadas para tales fines
y proteger las tierras indigenas, velar por su adecuada explotacion, por su equilibrio

ecologico y propender a su ampliacién.
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