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*José Mariman, Dr. en Ciencias Politicas. Denver. EE.UU.:

Creo que mi conversacién tiene que ver un poco con tratar de congeniar dos cosas, dos
conceptos que son cultura y politica o politica y cultura como lo quieran ustedes ver. Y
yendo de esto que es lo mas general, lo mas contextual, llegar a hablar un poquito sobre
universidad, una utopia para algunos que no sé cudando podamos ver convertida en
realidad: una Universidad Mapuche o varias universidades mapuches o indigenas
porque hay mas grupos indigenas en Chile o en Argentina también.

Quiero comenzar entonces esta reflexién hablando de cultura y politica reportando algo
gue paso en Chile hace dos semanas atrds. Nada importante, solamente una opinién en
Twitter de un politélogo chileno conocido mio, Claudio Fuentes, que trataba de hacer
una reflexiéon en torno a una opinidn que algunos politicos y otros agentes de la sociedad
politica chilena [emitieron] a efectos de por qué el contagio de coronavirus ha ido
disparandose en el pais y también la cantidad de muertos. Recordar sobre esto que hace
unos meses atras, marzo por ahi, todavia el gobierno y sus representantes tenian unos
prondsticos bien optimistas respecto de que esa enfermedad no iba a golpear, con la
misma vehemencia que a otros paises europeos, a Chile porque tenian todo controlado
practicamente. {Estaba] todo preparado, el sistema hospitalario, camas, respiradores si
es que era necesario etc., pero sin embargo los nimeros se dispararon y habia que
explicarlo de alguna forma. Entonces comienzan los politicos a decir “bueno, el
problema es que hay una cultura de desobediencia en el pais”, repito esto: "cultura de
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desobediencia”, es decir, por mas que el gobierno, las autoridades, tomen medidas la
gente no las cumple, hace lo que quiere y en consecuencia el contagio se desparrama.

Claudio sale a debatir esa idea diciendo que estas explicaciones culturalistas en realidad
estdn bien descartadas, bien desacreditadas en las ciencias sociales, particularmente en
las ciencias politicas. El dice que en realidad el hecho de que la pandemia se haya
expandido tiene vinculacién con otras cosas ¢Con qué cosas? Bueno, con que las
autoridades tienen la obligacién de generar algunas seguridades para la gente que
habita en sus sociedades, en sus Estados. A qué me refiero, a seguridades como comer,
la gente tiene que saber que va a poder comer, que va a tener alimentos, que va a tener
empleo después de que esto ocurra o que va a poder pagar las cuentas. Si la gente no
tiene esas cosas bdsicas resueltas, obviamente va a tener que salir a la calle a
rebuscarselas, a “ganarse la vida” como se dice. En otras palabras, para Claudio la
desobediencia no se explica por una cultura [sino que] se explica por algunos factores
objetivos que determinan que eso sea asi.

Asi, yo atiendo a compartir con Claudio la idea de que los estudios que crean ciertos
estereotipos respecto de las personas que habitan un pais son de dudosa reputacion, ya
de hecho habian caido bajo descrédito por la década de los ‘60 [s. XX] en las Ciencias
Sociales. Porque yo participo de otra idea, yo creo que las sociedades humanas son
mucho mds complejas y siempre estdn divididas en su interior, no son homogéneas.
Cuando me refiero a que hay divisiones dentro quiero decir que hay divisiones de clase:
hay gente pobre, hay gente rica; hay divisiones de género: hay mujeres, hombres que
no tienen igual poder, no ganan lo mismo, etc.; hay divisiones de edad: los jévenes
tienen menos poder en la sociedad que los viejos; hay ideologias diferentes que separan
a las personas, hay religiones diferentes, hasta equipos de futbol que separan a la gente,
etc. Las sociedades no son algo cohesionado. Lo que quiero decir, por ejemplo, yo
escuché una vez en Francia visitando ese pais decir que “los espafioles son un poco
mediterraneos”, y que no querian referir con eso al hecho de que geogréficamente los
espafioles estdn ahi, sino que la idea de los franceses que me decian esto, como después
pude averiguar, era que su caracteristica es la de ser “relajados”. {Evidentemente]
estamos hablando de estereotipos, y en realidad [lo que esos franceses estaban diciendo
de los espafoles es] que son medio “flojitos” para decirlo en términos bien concretos. O
cuando, por ejemplo, algunos hablan de los franceses y dicen que “los francés son bien
romanticos”, o bien cuando hablan de los alemanes y dicen que “los alemanes son
trabajadores, son duros”. Todas estas ideas, { son de evidente] caracter nacional.
Cuando hablan de los estadounidenses o norteamericanos y dicen "son los campeones
de la libertad, de la democracia" y nosotros sabemos que en realidad han puesto a
cuanto dictador hay en la tierra en distintos continentes.

Miren, incluso uno de los trabajos mas importantes en los ultimos tiempos, o al menos
bastante comentado respecto a ideas culturalistas... que se caen un poco en cuanto a
sus explicaciones...es la ideas de Samuel Huntington a fines de los 90 [s.XX] cuando
planteaba la idea de que terminada la guerra fria entrdbamos a un choque de
civilizaciones. El clasificaba la humanidad como en nueve civilizaciones: rusos ortodoxos,



sociedades occidentales, hindles, sociedades musulmanes, etc., todos peleando por
imponer sus ideas. Entonces, eso no ha ocurrido realmente, aunque puede haber
algunas expresiones de eso pero en general no ha ocurrido.

Entonces, lo que quiero decir es que yo comparto con Claudio un poco esta idea de que
las explicaciones culturales o culturalistas no tienen mucho peso en realidad en la
politica. Pero aun asi, yo difiero de Claudio en que, en sociedades que no son... o en los
Estados (los Estados contienen sociedades), que no son homogéneos porque tienen en
su interior otros grupos o Naciones subyugadas, la cultura no juegue un papel politico al
interior. En otras palabras, yo creo que la cultura si tiene un espacio explicativo en la
politica, si explica algunas cosas en la politica, o si puede movilizar politicamente a
grupos humanos. Entonces, compartiendo con Claudio algunas cosas como el descrédito
de estas tesis culturistas, también relativizo un poco, y quiero que ustedes tengan en
mente esta idea durante el transcurso de esta conversacidn: yo creo que de todas
maneras para la cultura hay un lugar en la politica también.

Bueno, como una manera de explicar mi afirmacién, yo decia hace rato atras que Claudio
Fuentes hace descansar esta critica que hace a las ideas culturalistas en el hecho de que
hay algunos factores que inciden en que la gente actle de determinada forma y no de
otra. Por ejemplo, experiencias recientes no similares, en Chile no hay experiencias
respecto a actuar sobre pandemias, entonces la gente no sabe mucho cémo actuar, esta
intentando, ensayo, error. Pero frente a otros casos, por ejemplo los terremotos, Chile
tiene una larga tradicidn de terremotos, cada cinco o diez afios al menos hay un gran
terremoto en Chile y la gente estd tan acostumbrada a ello que ya sabe cémo actuar, ha
aprendido. Entonces, la experiencia reciente es uno de los elementos importantes para
determinar la forma en que la gente se conduce, mas que la cultura. Qué otra cosa? Las
condiciones materiales, ya dijimos hace un rato atras: si los gobiernos, si el Estado, le
proporciona a la gente las condiciones materiales para no salir de su casa, es decir que
van a tener comida, van a poder pagar su luz, el agua, etc. ¢para qué van a salir de su
casa? Entonces, en esas condiciones una sociedad que ofrece mds cosas a su genteva a
tener mejor éxito en mantenerla adentro. Y por ultimo, también la percepcién, dice
Claudio, de si es positivo o no obedecer, porque, por ejemplo ¢Cdmo yo voy a obedecer
algo si, en realidad, tengo un trabajo precario? y si yo no vendo mi cajita de dulces no
voy a tener un peso para comprar pan para llevar a mi familia. Entonces, Claudio hace
descansar en esto sus argumentaciones anteriores de que la cultura no juega un rol,
pero aqui es donde yo digo: La cultura no es tan sélo eso. La cultura, no en un estricto
sentido sino, en un sentido bien extenso comprende mucha mas cosas que esas.

La cultura, de hecho, es heredada a nosotros por generaciones anteriores que
intentaron resolver otros problemas, los reflexionaron. Pero no sdélo eso. De repente se
sentaron a mirar las estrellas y de repente trataron de interpretar el mundo
preguntandose: équé hago yo aqui? ¢ Qué soy? Entonces, [la cultura] comprende no solo
estrategias de sobrevivencia, también comprende la idea de cémo nosotros nos vemos
en este mundo. La cultura marca entonces, o tiene, una estrecha relacién también con
la lengua porque se expresa a través de eso, las palabras que usamos, de las cuales nos



valemos para transmitir mensajes, la forma de comportarnosy las creaciones materiales
gue hicimos o que usamos, todo eso es cultura. Los antropélogos atienden a decir que
la cultura es el lente, por el cual nosotros vemos el mundo, una especie de filtro que
comprende valores, normas, simbolos y lenguaje. Por ejemplo, en los afios 60, y todavia
debe haber algunos seguramente, se descubrié uno de los ultimos grupos en el
Amazonas, por el lado venezolano, que habia estado como perdido sin contacto con
nadie, y habia desarrollado por lo tanto una cultura propia en términos de lenguaje, de
interpretar su entorno. No tenian, por ejemplo, refrigeradores (heladeras) para guardar
carne, para que no se descompusiera, tenian un bosque donde tenian animales y cuando
necesitaban iban y cazaban con arcos, flechas o lanzas, etc. {Es decir que tenian] una
cultura en general. En los afios 60 se tomé contacto con ellos por primera vez y bueno...
esa cultura contrastaba totalmente con la cultura moderna, con la cultura en la que
nosotros estamos insertos por ejemplo en Argentina o en Chile.

La cultura no existe en el aire, esta asociada a grupos humanos, a sus creadores, en este
caso los yanomani pero podrian ser los mapuche para el caso de lo que estamos
hablando. También hoy dia se sabe que los animales poseen cultura, los ultimos estudios
sobre los chimpancés muestran que, a diferencia de lo que se creia antes que eran
bestias, tienen cultura, los chimpancés cazan, usan lanzas, usan herramientas, etc. Pero
estamos hablando del ser humano. Los humanos sin embargo no vivimos en un mundo
perfecto, las culturas no estdn desarrollandose por si sola sin ningln obstaculo, al
contrario, los seres humanos vivimos en un mundo en el que las relaciones de grupos
humanos que poseen culturas diferentes no son simétricas, son asimétricas y mas alla
de eso son relaciones de dominacion.

Una foto actual del planeta muestra que no hay un lugar en el planeta en el que las
diferencias étnicas no se vivan en formas de opresidn nacional. En todos los Estados hay
pequefias minorias nacionales a las cuales se les prohibe muchas veces practicar sus
creencias religiosas, a hablar sus lenguas, en fin. La opresién nacional es la imposicién
politica, la imposicidn militar de una cultura sobre otra que tiende a degradarla para que
sus miembros renuncien a ella y se acoplen, se adhieran a lo que es la cultura del grupo
gue cree que lo suyo es lo mejor, lo mas importante.

Déjenme explicarles esto con un ejemplo personal, seguramente el ejemplo también es
parte de alguno de ustedes. Si alguien me pregunta por qué yo no hablo mapuzugun,
déjenme decirles, porque yo no lo hablo, podria haberlo aprendido como segunda
lengua, pero yo soy hijo de padres que emigraron de zonas indigenas mapuches rurales,
la zona cercana a Temuco, en las primeras décadas del siglo XX a Santiago, porque
fueron desheredados de tierras y tuvieron que salir a buscarse la vida en otros lugares.
Cuando mis padres formaron familia y tuvieron hijos, y estos hijos llegaron a la edad
escolar, los pusieron en una escuela en un barrio de Santiago, y fijense ustedes que nadie
le preguntd a mis padres en qué lengua querian educar a sus hijos, no les ofrecieron,
como en un restaurante a la carta, diciéndoles: miren, los podemos educar en castellano
0 en mapuzugun o en inglés si quieren...nada! los metieron a una escuela en que nadie
les preguntd nada. El primer dia que se sentaron frente a un maestro, a un profesor,



empezaron a escucharlo en una lengua que es la lengua que ellos ya habian aprendido
en la ciudad, porque no hay espacio para el mapudungun en la ciudad, una lengua que
no era la del grupo de sus padres originalmente, de manera que todo el proceso de
entrega de contenidos, fue un proceso también de asimilacidn, de etnocidio, de matar
una lengua, no se reconocié el valor de esa lengua. Entonces, si me preguntan a mi por
gué no hablo, esencialmente no hablo porque estas son las condiciones en la que a mi
me tocd vivir la vida: opresidn nacional, es decir, un lugar en que una cultura dominante
le impuso a otra su lengua, sus dioses, sus creencias, todo lo que ustedes quieran. Si me
preguntan por los yanomani, yo dije recién que en los afios ‘60 tomaron contacto con
ellos los antropdlogos que comenzaron a describirlos, si hablamos de los yanomani 30
afios después, en los afios "90, los gobiernos, particularmente el gobierno brasilefio de
esos afnos, ya habia autorizado explotaciones mineras, los territorios que eran
yanomani, dénde cazaban, donde encontraban sus plantas medicinales, su comida de
yerba o animal, sus proteinas, todo habia sido invadido y modificado: habian cortado
arboles, creado centros mineros, se habia fomentado la prostitucion, en fin, mds de mil
yanomani habian muerto por abuso de los nuevos habitantes del lugar.

Bueno, el caso de los yanomami o el caso mio, me permite decir que el tipo de conflicto
este que enfrenta a sociedades que tienen una cultura determinada, que son
minoritarias o a veces mayoritarias pero que son dominadas por otras, es un conflicto
presente en el mundo entero. Ustedes han visto en estos ultimos anos cdmo los
escoceses buscaron separarse de los ingleses, cdmo los catalanes han tratado de
separarse de Espafia, como los uigure en China son oprimidos por el gobierno o los
grupos en el poder, y qué decir de nuestra América Latina castigada de casos de este
tipo, muerte de indigenas por todas partes.

En algin momento se pensd, sobre todo en gran parte del siglo XIX y todavia en la mitad

del siglo XX, que lo mejor que podia ocurrir a las Naciones dominadas o a estos grupos
étnicos dominados, era que se asimilaran a lo que podriamos catalogar como
civilizacién: "lo de ustedes no es religidn es supersticidn; no, ustedes tienen que adorar
lo nuestro", etc. Entonces bajo estos criterios [se pensaba que] lo mejor que podia
ocurrir para ellos era el etnocidio. Muchos indigenas, como la generacidn de mis padres
por ejemplo, veian muchas veces como malo las propias practicas de su grupo, porque
habian sido ideologizados por esta idea. Mis padres nunca hablaron en realidad del tema
mapuche, y no es que tampoco dijeran nada malo, es como que no estaban ni ahi (tenian
una actitud de indiferencia) y su mundo pasé a ser otro mundo.

Bueno, lo que quiero decir, es que esa es una posibilidad de salida. Pero esa posibilidad
de salida a la crisis, es decir, que un grupo humano desaparezca y se transforme en una
masa indiferenciada de ciudadanos en una sociedad estatal como en las que vivimos, ha
ido cayendo en descrédito en estas uUltimas décadas, particularmente a fines del siglo
XX, como también en estas ultimas décadas del siglo XXI.

Hay otras soluciones a estos conflictos, a este tipo de problematicas. Una de ellas es la
secesion, hay grupos nacionales que han logrado alcanzar la secesidon, muchas Naciones



en los ‘60, en los procesos de descolonizacién en Africa sobre todo y en Asia, lograron
transformarse en Estados y a partir de transformarse en Estado lograron, obviamente,
reiniciar procesos de recuperacion cultural y de la lengua en particular. Otros ejemplos
son los casos de la autonomia, por ejemplo Espaiia, por nombrar uno, en el cual se
reconoce un espacio dentro del Estado para que los miembros de un grupo nacional
determinado puedan ejercer, puedan tener o desarrollar cuotas de poder que les
permita recuperar cosas. Los catalanes aprovecharon eso bastante bien en Ia
recuperacién de su lengua, al punto de que los espafioles hoy en dia se quejan de que
van a Catalufia y no pueden hablar espaiol, los catalanes le dicen “bueno pero estas en
Cataluia habla en catalan”, o por ultimo “habla en ambas lenguas équién te loimpide?”,
y en las escuelas catalanas se enseflan ambas lenguas y se ensefia inglés y otras lenguas
mas. Un estudiante catalan puede salir hablando tres lenguas considerando el inglés de
por medio.

Bueno, hay casos en que, cuando los grupos logran secesién y construyen Estado, una
de las primeras cosas que hacen es tratar de ir a buscar algunas raices sobre las cuales
armar su diferenciacion respecto a otros. Por ejemplo, pensemos en los noruegos. Hoy
dia es un Estado noruego. Los noruegos siempre han sido parte de ese grupo que
nosotros conocemos como los escandinavos, que comprende a los suecos y también a
Dinamarca. Ocurre que los noruegos existian como pequefios grupos sin identidad
nacional formal estatal antes del siglo XI. En el siglo Xl y Xl ya se muestran porque tienen
una especie de rey, pero en realidad formaron parte de una agrupacién mayor y
estuvieron bajo una relacién con Dinamarca, en la que Dinamarca tenia un rey hasta {el
momento] cuando nosotros estdbamos viviendo aun los procesos de independencias en
América. Ellos lograron la independencia por esa misma fecha, en 1814, de Dinamarca.
Pero luego de intentar algunas cosas propias, entraron en una alianza con Suecia que
termind a principios del siglo XIX hasta 1904. Cuando los noruegos vivieron esta especie
de independencia, sobre todo a fines del siglo XIX, lo primero que intentaron hacer es
tratar de desmarcarse de esa influencia cultural de Dinamarca. Entonces fueron a buscar
a las zonas rurales a aquellos que hablaran dialectos para tratar de crear su lengua. En
las ciudades mas importantes la lengua de los noruegos en realidad es muy cercana a la
influencia de Dinamarca y de Suecia. Pero han hecho ese trabajo como lo han hecho
otros paises. Por ejemplo los israelitas: en la medida que tuvieron un Estado, un espacio
propio, han logrado reconstruir su lengua, el hebreo, cuando antes era sélo una lengua
para el culto. Y qué decir de los esfuerzos que estan haciendo los vascos y otros en el
mundo.

Los pueblos buscan formas de empoderarse politicamente, de auto determinarse,
porque ven en esas formas un espacio de creacién de su especificidad étnica, de su
diferenciacién, porque en el espacio del Estado nacional no se puede, no se permite.
Aunque los politicos hagan discursos...en Chile por ejemplo, desde que termind la
dictadura hace 30 afios, siguen hablando de reconocimiento constitucional, 30 afios! y
nunca se ha hecho nada. Y qué decirles, acompafnado de esto, de los discursos de un
espacio para la lengua propia, el mapuzugun. Hasta este presidente que en el gobierno
anterior firmé un decreto diciendo que en las escuelas deberia incorporarse el



mapuzugun y hasta ahora no pasa nada, hay algunas experiencias pilotos pero en
general no hay porque no existe ninguna voluntad del grupo que se define como la
Nacion estatal, en hacer algo que no le importa en definitiva. ¢ Para qué le va a importar
a un tipo que vive en el barrio alto de Santiago, donde vive la elite, que otro tipo en una
region perdida de Chile en el sur hable otra lengua...? no lo desvela, no le preocupa,
como si le debiera preocupar al tipo que esta en ese lugar, si quiere que sus hijos tengan
este ingrediente de su cultura, que lo aprendan.

Bueno, la cultura y todo lo que engloba en términos de mitos, creencias, etc., juega un
rol en la revitalizacion de los pueblos, de las identidades nacionales de los pueblos, del
orgullo también nacional de los pueblos. La cultura es a la politica como la politica es a
la cultura.

Déjenme contarles brevemente mi experiencia con el We Xipantu. A mi me tocd
participar por primera vez del We Xipantu, cuando me movi en mi juventud desde
Santiago a Temuco en particular, en la regién de la Araucania como se le llama en Chile
o lo que yo tengo que llamar parte del Wajmapu en el Gulumapu, a comienzo de los “80.
Estdbamos bajo dictadura, estaba todo prohibido, no se hacia nada. Pero en los "80
comenzd en gran parte el estallido social, comenzd la movilizacién de a poco y se
transformé en el afio ‘83 en estallido social y el reto directo a la dictadura que
finalmente fue terminando en la transicién {politica] que se pensd a fines de los '90. No
volaba una mosca, por asi decirlo, bajo la dictadura. Sin embargo en “Admapu”, la
primera organizacién que existié durante la dictadura, yo milite en esa organizacién
también a comienzos de los ‘80, en "Ad Mapu", y en particular en un grupo muy
pequefio de gente qué siguid vinculado a lo que se llamaba “el trabajo cultural”, se
formo un grupo de teatro, dirigido por Domingo Colicoy, [también] estaba ahi Domingo
Carilao, Virginia Calvillan, entre otros. Salian a comunidades a hacer representaciones
de cosas propias mapuche como la forma de insuflar el orgullo nacional mapuche en la
gente de las comunidades, y se empezaba a hacer celebraciones en estas fechas. La
primera vez que hicimos un acto publico yo me acuerdo que fue en el afio "83. Fijense
gue en un corto periodo de tiempo, la celebracién del We Xipantu pasé desde una
organizacién a celebrarse en muchas instituciones u ONGs que solidarizaban con el
pueblo mapuche, en las universidades impulsadas por los universitarios, hasta que a
mediados de los '80 empezamos a celebrarlo en la plaza publica de Temuco, ibamos ahi
en maza, juntdbamos cien o doscientas personas, se hacia una rogativa, y todo lo que
corresponde a lo que podria ser lo tradicional o lo inventado, recreado, como
tradicional.

Lo que quiero decir con esto es que a mi me tocd ver una asociacion, en términos de
recuperacioén, de la cultura con la politica. Porque no solo era celebrar el We Xipantu,
era celebrarlo tratando de sacarse las botas de encima que impedian que estas cosas
vieran la luz, que se celebraran. Entonces, en ese punto la movilizacién cultural tenia un
contenido {que iba] mas alla de lo cultural: era politico, era confrontar esta idea de la
dictadura de hacer desaparecer [lo mapuche]. No olviden ustedes que la dictadura en
Chile habia creado una ley en el afio "79 que, en su proyecto original, un articulo decia



gue "a partir de ahora dejaran de ser considerados mapuche" bla, bla, es decir, por
decreto se eliminaba en Chile la existencia de un pueblo indigena por esta ley. Entonces,
[frente a ello] |a celebracién del We Xipantu era un freno. Y, posteriormente, la creacion
de la bandera es otra forma también.

Los simbolos. El uso de simbolos étnicos como la bandera, como el We Xipantu pueden
ser asumidos como...sean muy tipicos centrados en una cultura ancestral o fraudulentos
porque en cuestiones nacionales, en cuestiones de este tipo, también muchas cosas son
inventadas ahora [en el presente] y, dada laimagen de que tienen un pasado hacia atras,
digo yo: todos los simbolos son herramientas culturales que usa el nacionalismo en el
caso del Estado, o el etnicismo en el caso de las Naciones dominadas, con el propdsito
de estimular la creencia, el respeto, del caracter que tiene cada grupo humano de crear
un sentimiento nacional. Aqui es en donde creo yo que radica la importancia de las
propuestas de crear una Universidad Mapuche como un paso mads, mas alld de la
bandera, mas allad del We Xipantu, es decir, de lograr un lugar en el cual la gente pueda
transmitir las ideas, valores y simbolos de su cultura. Porque a nadie mas que a los
miembros de una cultura les va interesar eso.

Yo, por ejemplo, escuchaba a mi colega anterior hablar de universidad intercultural, en
el caso de la universidad de ustedes, y yo diria que aqui hay dos cosas que anteponer:
universidad intercultural, que es una cosa, y universidad propia, que es otra cosa. Ahora,
yo no estoy anteponiéndolas desde el punto de vista de un antagonismo en que una
esté sobre la otra, no, yo creo que hay que transitar esos dos caminos. Pero nadie, nadie!
jojo con esto! sobre todo para quienes son mapuche o indigenas militantes del
movimiento jojo con esto! Nadie, nadie! va a hacer nada! mas alld de lo que ustedes
puedan hacer, es decir, los propios grupos por si mismos, sino tienen este tipo de
instrumentos en sus propias manos.

A mi me parece, incluso, aberrante que nosotros estemos discutiendo esto en el afio
2020 cuando, por ejemplo, los navajos aqui en el pais en el que estoy, tienen una
universidad desde 1968 aproximadamente, es decir hace cincuenta afios, jcincuenta
afos de universidad! y a nadie le escandaliza aqui que los navajos tengan una
universidad propia. Y hay en este pais universidades indigenas en varios estados, yo no
tengo el nimero exacto de las que hay pero ustedes pueden encontrar un nimero de
universidades creadas por Naciones indigenas en general, administrada por ellos, por
sus gobiernos, e impartiendo, y esta es una discusién interna en las universidades
también, impartiendo materias que tienen que ver con su cultura en especifico pero
también con la cultura universal que nos acerca a todos. Porque, también dejemos esto
claro, algo que hay que asumir por parte del mundo indigena y del mundo no indigena
en este tipo de discusidn, relacién y luchas politicas: en general los seres humanos
tenemos mas cosas en comun que las cosas que nos separan, esto también lo quiero
afirmar. De manera que hay cuestiones, que hay materias que son parte de una
universidad que van a ser para todos validas. Por ejemplo, me imagino que enseiiar
matematicas en una universidad indigena debe ser igual que en una universidad
occidental, 2+2 seran 4 en ambas partes, salvo que alguien me explique que no es asi.



Pero hay otras cosas que son propias ¢no? Por ejemplo, rescatar la lengua, ensefiar en
mapuzugun para que la lengua sea no sélo una cosa a la cual hacemos algunas
referencias y después seguimos hablando en castellano que es lo que yo estoy haciendo
ahora. Sino para que haya una generacién y varias generaciones que la usen de manera
permanente, escriban en esa lengua, etc., y eso no va a ocurrir mientras no haya un
espacio propio en el cual se puede desarrollar este asunto.

De manera que, cierro con esto, yo parti diciendo que hay una relacion, a diferencia de
lo que creen otras personas, entre politica y cultura en situaciones de sociedades
fragmentadas étnicamente o nacionalmente. Que hay entonces una relacidon entre
politica, o la movilizacion politica y luchas politicas, y cultura, y viceversa. Dentro de eso
la lucha por una universidad propia, es una lucha que los pueblos indigenas deben dar
aqui y donde sea. También la lucha por abrir las universidades actuales al
interculturalismo, y mds que a lo intercultural a lo plurinacional, es decir, a la situacién
de que hay otras Naciones que tienen otros valores, que tienen otras lenguas y que
también tienen que tener un espacio. Es decir, esa universidad o cualquier otra debiera
impartir cursos de lengua indigena para quienes quieran aprender, asi como también
otros aspectos de la cultura. Pero debe haber universidad propia, asi como hoy en dia
hay bandera propia, asi como hay celebracién de We Xipantu, este que estamos
celebrando, yo también, lo celebramos. Yo lo celebro, vivo en una familia plurinacional,
pluricultural, mi esposa es gringa y tengo muchos amigos, desde mi infancia porque naci
en la ciudad de Santiago, que son chilenos o que son de varios paises, aqui donde vivo
estoy rodeado de amigos mexicanos y de todo lo que ustedes quieran. Celebramos todo
lo que sea porque es parte del respeto hacia ellos y hacia mi. Yo creo que construir un
mundo para todos, pasa por esto. Lo dejo hasta ahi y después podemos ampliar en
preguntas.

Preguntas de los asistentes:

¢Es posible pensar la interculturalidad buscando la igualdad y la convivencia entre
culturas para adentro de las instituciones universitarias, siendo que afuera continta
siendo hegemadnica una sola cultura opresora? ¢{No demanda esta situacion, mas bien,
la busqueda de espacios en los que sea primario o Unico lo mapuche?

Respecto de esa pregunta yo quiero volver a algo que mencioné muy rapido. La Nacién
Navajo aqui en Estados Unidos tiene una universidad propia que fue creada a fines de
los ‘60, si no me equivoco se llama creo “Diné College”. Originalmente fue montada esa
universidad en una ex escuela grande, que habia dentro de la reservaciéon, que fue
transformada mientras se creaba un edificio propio, etc. Ahora, mi pregunta es ¢ Por qué
fue posible hacer esa universidad y a partir de esa universidad ensefar clases
exclusivamente en navajo, como también se puede ensefiar clases en inglés, recuperar
la lengua, transmitir a través de la lengua propia los valores navajo, etc.? No sélo los
navajo, fijense ustedes que el nombre de la universidad en principio era algo asi como
“Navajo College", pero finalmente cambiaron ese nombre en algin momento para
hacerlo incluyente de otros grupos indigenas de otras reservaciones cercanas a ellos y



gue no tenian esa oportunidad, para que también los hijos de esas otras naciones
pudieran acudir alli. Lo que quiero decir con esto, es que esta situacién fue posible
porque los navajos politicamente habian conquistado algo igual que otras naciones
indigenas a través de tratados que firmaron con el gobierno de Estados Unidos cuando
se expandid y tomd todos sus territorios, a fines del siglo XIX. Me refiero a tratados que
reconocian la existencia de gobiernos tribales. Al principio era algo que movia a risa si
ustedes quieren. Hoy en dia las nuevas generaciones de esos gobiernos tribales
alcanzaron mayor estatus, mayor protagonismo, y si bien no tienen estatus de un
Estado, Estados Unidos tiene 50 Estados reconocidos, las reservaciones tienen
gobiernos locales aunque no sean considerados a ese nivel como un Estado. Pero sin
embargo tienen tanto poder esos gobiernos, que ellos deciden sobre los recursos
propios, sobre la explotacion que se hace sobre cualquier recurso natural, sobre
cualquier proyecto.

Si ellos no hubiesen ganado poder politico, si ellos no hubiesen conquistado poder
politico, estarian igual que nosotros discutiendo la posibilidad de hacer una universidad,
o de hacer cualquier otro proyecto, pero dependiendo de la buena voluntad de aquel
otro que no eres tu, que no habla nuestra lengua, que no practica nuestra cultura, para
que algun dia se le ilumine la ampolleta (la lamparita), por hacerlo decirlo asi, o se
abuene y diga: "ésabes qué? es cierto, les damos derecho a que lo hagan". Yo creo que
hay mucha gente de buena onda, de buena voluntad, que comparte estos mismos
deseos dentro de la cultura argentina y chilena que estarian totalmente de acuerdo con
esto, pero lamentablemente esas élite que tienen el poder, que controlan el pais
politicamente y econdmicamente, no tienen ese minimo deseo.

Por eso, lo que yo he tratado de decir anteriormente y en respuesta también a la
pregunta, es que: la lucha por la cultura, por los simbolos nacionales, etc., que tiene que
ver con reforzar la identidad propia, con llenarse de orgullo, con salir a decir "nosotros
somos algo diferente", aunque no seamos tan diferentes, si al final nos vestimos con
jean igual, usamos zapatillas Adidas, somos bien similares... Pero de todas maneras, si
queremos tener un espacio propio para tener una lengua propia y todo eso, las mejores
condiciones son aquellas en las cuales el grupo controla su cultura y no un grupo exterior
controlando qué de esa cultura del "otro", lo que decia Cristina antes cuando hablaba
del "otro", tiene derecho a ser o no ser. Eso se llama empoderarse politicamente.

Por eso yo decia “cuidado”, a mi me parece que hay que trabajar esta beta que decia
Beatriz de pluralizar, en términos culturales y en términos nacionales las universidades
actuales, sobre todo en las zonas donde hay poblacién indigena, me refiero a la
universidad de la cual ustedes estan hablando, pero me refiero también a la Universidad
de la Frontera también en Temuco y a otras mas que operan ahi y en otros lados, en
Rapa Nui por ejemplo, si es que hubieran porque a la gente no la vas a obligar a venir a
estudiar al continente. Lo que quiero decir es que, si bien hay que hacer esa transicién
de este trabajo, y ahi necesitamos de la ayuda de Beatriz y de un montén de gente de
buena voluntad de las Naciones o de la Nacién del otro, también debemos luchar al
mismo tiempo por empoderarnos politicamente, por tener poder politico y poder



imponer nuestras propias instituciones y tener el control sobre ellas. Es decir, nosotros
determinar cudl serd nuestro curriculum.

Por ejemplo Beatriz decia que “hay que discutir el curriculum", pero en sus palabras
mencionaba a toda una burocracia a la cual hay que convencer, y de repente puede
haber gente como Beatriz que esté dispuesta a patear este asunto hacia delante, pero
de repente nos encontramos con alguien un poquito mas arriba que no tiene la mas
minima intencién porque los indios para ellos, aunque no lo digan, son basura que
deberian estar en las cloacas de la historia y la cosa no avanza nada. Es una lucha contra
esa gente para tener un poco de poder. Pero en cambio, si también trabajamos la otra
alternativa de luchar por derechos politicos, para tener esos derechos politicos y hacer
nuestras propias cosas, entonces la cuestidon saldria de otra forma, en fin. A qué me
refiero: la lucha de los mapuches en Chile por autonomia, sea de la regién de la
Araucania o lo que llamamos "Gulumapu", o sea por espacios mas pequefios que esos,
porque también hay que reconocer que los mapuches son el treinta o veinticinco por
ciento del total de la poblacién alli, pero hay lugares como Puerto Saavedra, una
provincia o una comuna, en la cual el 60% de la poblacién es mapuche éQué estamos
esperando para no empoderarnos ahi, hacer una apuesta ahi y crear nuestra propia
universidad? y ser generosos aquellos que podamos ayudar y poner dinero, porque
estas cosas funcionan asi. Si no te pones también [con dinero], porque es bonito tener
discursos pero si no te pones también, va a ser dificil avanzar.

No sé si te he respondido, pero yo creo que hay un espacio propio, y hay un espacio
compartido, en el cual tenemos que trabajar con todos aquellos que son aliados
nuestros para que las cosas avancen en una u otra direccion. Yo quisiera sobre todo la
ultima, como los navajo, pero no lo veo muy rapido, porque estamos cincuenta afos
atras con respecto de la conquista de los navajo, por nombrar solo una universidad
indigena en un lugar del mundo.

Reflexidn final: Bueno, nada mds quiero agradecer a Beatriz, Noelia, a Cristina, Lucas y
a Pedro por haber compartido esta conversacion.

Yo creo que enfrentamos a dos Estados, y en particular el chileno bastante retardatario,
refractario, reaccionario en esta apertura a la diversidad y no va a ser fécil, de hecho no
es facil si uno compara con los logros que han tenido otros pueblos.

Pero es una lucha que hay que dar, la tenemos que dar por los que vienen, la tenemos
que dar por los que nos antecedieron...con presos, con muertos y como suele ocurrir,
porque las cosas no son gratis, lamentablemente en el mundo de la politica es asi. De
manera que, espero que entre aquellos que dan esa lucha, dentro de nuestro grupo en
particular, nacional, ytambién entre aquellos que son nuestros amigos, nuestros aliados
gue comparten nuestros deseos dentro de las Naciones estatales, podamos empujar
este carro de los derechos politicos, de los derechos culturales, a un nivel en el cual
podamos sentarnos en el futuro, o nuestros hijos o quienes sean, en un clima de respeto
a la diversidad y entender que se puede sobrevivir. Yo lo digo desde una experiencia
muy personal, yo dije en algiin momento de la conversacion que mi esposa es gringa, en



mi mesa como alguno habra visto, los que me han visitado, se hablaron desde que nos
conocimos con ella, dos lenguas y nunca fue un problema, mucha gente que llego le
parecié curioso que estuviéramos hablando en una lengua cruzados, bilinglie éPor qué
no podriamos vivir asi, sin golpearnos, sin insultarnos, sin degradar al otro porque
supuestamente lo tuyo vale menos que lo otro?

Ese tipo de mundo, racista, etc., tarde o temprano va a quedar atras, lo vamos a dejar
atrds, pero lo vamos a dejar atrds en la medida en que sigamos peleando por eso. De
manera que a no decaer en ese esfuerzo, ojald lo logremos de alguna u otra manera, sea
por el plurinacionalismo, sea por ganar, empoderarnos. Pero no tenemos que bajar las
banderas en eso, y seguir pateando hacia adelante estas reivindicaciones, estas
demandas nacionales. Gracias de nuevo por la invitacién

19 antv koni, kunio konci kvyeh mew, pukem antv 2020.
Nvwken, Wajmapu.

Invierno, 19 de junio de 2020.

Newken, Pais Mapuche

*José Mariman Quemenado, Doctor en Ciencias Politicas por la Universidad de Santiago
de Compostela, Espafia. Magister en Ciencias Politicas por la Universidad de Colorado,
Denver, EE.UU. (2001). Profesor de Educacién General Basica por la Universidad Catélica
de Chile. Profesor de estado en Historia, Geografia y Educacién Civica por la Universidad
de La Frontera, Temuko-Wajmapu.

Su dedicacién académica ha estado centrada en el campo de los Estudios Etnicos y los
Nacionalismos Comparados. Lo mismo que en el analisis de la relacidon entre Gobierno,
Sociedad Civil y Democracia en una perspectiva de Estudios Internacionales que abarcan
diversas macro regiones del mundo contemporaneo tales como Latinoamérica, EE.UU.
y la Unién Europea.

Como parte de la generacién de militantes mapuche que a finales de la década de los
“80 inician un camino de independencia respecto de los partidos politicos chilenos, se
dedica a pensar y a escribir acerca de las estrategias politicas posibles que los mapuche
pudiesen intentar en su camino de reivindicaciéon de sus derechos colectivos como
Nacién en el actual contexto de colonialismo interno que padecen a manos del Estado
chileno (y argentino, agregamos nosotros...). En esa trayectoria fue miembro fundador
del Centro de Estudios y Documentacién Mapuche Liwen (CEDM-Liwen) a fines de los
“80. Al afio siguiente presenta bajo su autoria la primera propuesta escrita de autonomia
politica en un documento con el titulo de “Cuestion Mapuche, Descentralizaciéon del
Estado y Autonomia Regional”, linea de pensamiento que, en sus aspectos centrales, ha
guiado sus intervenciones publicas como intelectual mapuche hasta el presente. En el
afio 2012 ediciones LOM publica en formato libro su tesis de doctorado con el titulo
“Autodeterminacidn: ideas politicas mapuche en el albor del siglo XXI”.

*Manumuwiyii (agradecemos) al pefii José Mariman su participacion. La version del
panel puede verse en: https://www.youtube.com/watch?v=oHMsNyP8AIw
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