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REesuMEN: En este articulo se describen, en el marco de la etnolingiiistica, las
representaciones sociales que construyen mapuches urbanos y otros actores sociales
del universo wingka (no mapuche), acerca del mapudungtn. Los datos corresponden
a los resultados de la fase cualitativa de un estudio cuyo objetivo fue describir la
situacion lingiiistica de esta lengua indigena en Santiago de Chile, en cuanto a su
vitalidad y funcionalidad en la urbe actual. A partir de la realizacion de entrevistas
semiestructuradas a mapuches urbanos, la observacion participante en agrupaciones
indigenas y el analisis de fuentes secundarias de informacion, se constatd una
revalorizacion del mapudungin y un rescate de su valor simbolico identitario antes
que lingiiistico, expresion de procesos mayores de reetnificacion. En el ambito de
la reproduccion de la lengua, se aprecio la retirada de los espacios tradicionales y
naturales para tal funcion (la comunidad, el hogar), y la emergencia de otros (escuela,
talleres), caracteristicos de una racionalidad cultural ajena, no mapuche.

PALABRAS CLAVE: etnolingiiistica, mapudungun, representacion social, reproduccion
cultural.

Discourse construction and social representations about Mapudungun: an
ethnolinguistic analysis of both urban Mapuche and wingka (non-mapuche)
discourse

Asstract: This paper describes, from an ethno-linguistic point of view, the social
representations constructed by urban Mapuche, and other social actors wingka (non
mapuche), about mapudungun. The data correspond to the results of the qualitative
phase of a study whose aim was to describe the linguistic situation of this indigenous
language in Santiago de Chile in terms of its vitality and functionality in the city.
Based on semi structured interviews to urban mapuche, participant observation in
urban indigenous associations and analysis of secondary sources of information,
it was possible to establish a new appreciation of Mapudungun and a rescue of its
symbolic identitarian (self-defining) rather than linguistic value, [which seems to
be an] expression of broader processes of reethnification. At the level of language
production, it is possible to observe how the traditional and natural spaces for such
function (community, home) are losing ground and the emergence of others (school,
language workshops), typical of a non-mapuche cultural rationality.
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INTRODUCCION

En el presente articulo se muestran los resultados finales del proyecto financiado por la
Vicerrectoria de Investigacion y Desarrollo de la Universidad de Chile “Competencia,
vitalidad y lealtad lingiiistica del mapudungin en Santiago de Chile” (SOC 08/07 -2),
desarrollado entre 2009 y 2010. Teniendo como tematica central la descripcion de
la situacion de la lengua mapuche en la ciudad capital de Chile, nos propusimos: (a)
caracterizar el mapudungin (lengua de los mapuches, demograficamente el pueblo
indigena de mayor relevancia en el pais, en términos de su vitalidad lingtistica)
en cuanto a su grado de uso y sus espacios funcionales; (b) identificar el grado de
competencia en mapudungun de los mapuches en Santiago, tanto efectiva como
declarada, en el ambito 1éxico y en el de la produccion discursiva; (¢) describir la
representacion social que ellos han construido respecto de su lengua, y (d) aproximarse
al papel que el mapudungun desempefia en la construccion de una nueva identidad
mapuche urbana. Los resultados que aqui expondremos corresponden, en particular,
a aquellos propios de la dimension cualitativa del estudio.

Las cifras demograficas (Instituto Nacional de Estadisticas 2002) muestran que la
tematica mapuche urbana, incluida la lengua, en Santiago de Chile es un fendmeno que
debe ser abordado en su complejidad sociocultural. Segun el Gltimo censo de poblacion,
182.918 personas se autoidentificaron como mapuches en la Region Metropolitana
(RM) (un 3.02% de la poblacion de la region) y, dentro de la provincia de Santiago,
lo hicieron 147.828. Si comparamos esta cifra con la de quienes se consideran
mapuches en las regiones en que histdricamente han habitado, encontramos que la
unica que supera a la provincia de Santiago es la IX Region, con 202.970 personas (un
3.34%, un porcentaje muy cercano al de Santiago), quedando las otras dos regiones
tradicionalmente de poblacion mapuche (VIIl y X), por debajo (con 52.918 y 100.664,
respectivamente). Ademas, es en la Regién Metropolitana donde encontramos el
mayor porcentaje de poblacion mapuche viviendo en contextos urbanos (Centro de
Estudios Publicos 2006). Todo esto nos muestra que lo que ocurre con los mapuches
en la provincia de Santiago, la principal de la Region Metropolitana, es un tema
emergente e importante, evidencia de las nuevas dindmicas poblacionales y sociales
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que se dan en el pais (fruto de la migracion forzada desde los territorios del sur) y
que plantea la necesidad de hablar de lo mapuche desde otra perspectiva, incluida la
realidad lingiiistica y su papel en este nuevo espacio social. Para dar cuenta de esta
realidad emergente, en nuestra investigacion, correspondiente a un nivel descriptivo,
utilizamos una metodologia de recoleccion y analisis de tipo mixta, cualitativa y
cuantitativa. La dimension cuantitativa correspondio a la aplicacion de una encuesta
amapuches urbanos, entre mayo y octubre de 2009, a una muestra construida en base
a un muestreo no probabilistico por cuotas (n alcanzada = 232), en comunas de la
provincia de Santiago, con un nivel de confianza de 95% y un error estimado de 5%. Se
consideraron los valores de p 0.36 'y ¢ 0.64, considerando como referencia un estudio
previo del CEP! (2006). Los datos obtenidos se analizaron con el programa SPSS
10.0, en términos de estadistica descriptiva. Tales resultados mostraron (Molina et al.
2009) antecedentes relevantes en cuanto a la vitalidad del mapudungun en Santiago
y los espacios en los cuales ha conservado y/o perdido funcionalidad, y que sirven
como telon de fondo para nuestro analisis cualitativo, los que resultan coincidentes
con los de estudios anteriores (Herndndez y Ramos 1979; Ferndndez y Hernandez
1981; Hernandez 1983; Croese 1983; Gundermann et al. 2009; Lagos 2006 y Villena
2010), datos que, en resumen, evidencian:

* Una baja vitalidad / espacios de uso, con una baja proporcion en el hogar e,
incluso, en las ceremonias rituales en la ciudad.

* Una baja competencia (declarada y efectiva) en mapudungun por parte de los
mapuches encuestados.

* En el nivel de la expresion escrita, el predominio de una anarquia en la
utilizacion de grafemarios existentes para el mapudungiun (Mariano 2009).

* Un reconocimiento de la escuela como agencia socializadora en la lengua,
contrastando con la realidad del poco aprendizaje efectivo de la lengua en ella

* Lareduccion funcional del mapudungin al plano identitario, definiendo el ser
mapuche en la ciudad.

* Finalmente, la construccion de una imagen idealizada del “sur” del pais, como
espacio de preservacion de su lengua y cultura.

Conocida esta informacion, correspondio al andlisis cualitativo complementar y
profundizar en las claves entregadas anteriormente. De esta manera, la estrategia
cualitativa consistido en recoger informacion respecto de los discursos a través
de los cuales los mapuches urbanos construyen su identidad como tales y sus
representaciones sociales en torno a su lengua nativa. Se aplico, de esta forma, una
entrevista semiestructurada a 16 mapuches urbanos (ocho mujeres y ocho hombres).
A estas fuentes de informacion primaria se sumo el acceso a fuentes secundarias
constituidas por discursos (16 textos) sobre el mapudungiin, presentes en documentos
que transmiten la vision oficialista (propia de un elite intelectual y politica, relativa

' Centro de Estudios Publicos.
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al mundo wingka) sobre el tema, asi como también a otros documentos (12 textos)
representativos de la vision de las élites intelectuales mapuches al respecto.

Para aproximarnos cualitativamente a las representaciones sociales que, sobre
su lengua nativa, han generado los mapuches urbanos, a través de una metodologia
etnografica, se realizd observacion participante en distintos espacios en los que el
mapudunguin es utilizado en la ciudad (agrupaciones, servicios publicos y talleres
de lengua). Esta estrategia fue complementada con el uso de dos tipos de fuentes de
indole textual, construyendo un corpus final de 49 textos, incluyendo:

* Fuentes de informacion primaria, constituidas por 16 entrevistas realizadas en
2010 a mapuches urbanos (ocho mujeres, ocho hombres) residentes en Santiago
de Chile, a las que afiadimos, para efectos de complementar nuestro analisis
con el abordaje previo que realizamos al tema (Lagos 2006), siete entrevistas
realizadas en 2006 a mapuches urbanos de la misma ciudad.

* Fuentes secundarias de informacion, que dan cuenta de dos tipos de discursos
(que denominamos “oficial” y de las “élites mapuches’) que circulan actualmente
en nuestra sociedad respecto de la cultura y lengua mapuche, conformadas por
los siguientes textos: 16 textos (publicados desde el 2005 en “El Mercurio” y
en la pagina electronica del Instituto Libertad y Desarrollo, www.lyd.org) que
reflejan lo que hemos denominado el “discurso oficial”, incorporando textos
tanto de autores como de organizaciones que forman parte de la ideologia que
sustenta el abordaje actual que se realiza desde el Estado chileno sobre los
mapuches, su cultura y su lengua; ademas de 12 textos, publicados desde 2005,
en medios escritos electronicos mapuches (“Mapu — express” y el suplemento
“Zalpikan”, del “Azkintuwe”) o de la Corporacién Nacional de Desarrollo
Indigena (CONADI), relativos al tema mapuche, y documentos de trabajo en
los que dirigentes o integrantes de la “elite” intelectual mapuche vierten sus
expresiones sobre la situacion del mapudungun y su necesidad de revitalizacion.

I. LA DES-ETNIFICACION DEL PROBLEMA MAPUCHE: INVISIBILIZACION DE LA LENGUA

Basandonos en el analisis de una serie de documentos que reflejan la conceptualizacion
de la situacion de los mapuches y su lengua desde la optica del discurso conservador,
representativo de la manera de afrontar el tema por parte de las actuales autoridades
del pais, hallamos una serie de claves que permiten entender por qué, para el discurso
oficial, temas como la lengua nativa y su retroceso funcional no son un problema
prioritario a resolver. Mas aun, ello no aparece ni siquiera como un problema.

La no visibilizacion de la lengua mapuche —y su promocién social— como un tema
importante guarda una estrecha relaciéon con la tendencia general a des-etnificar la
problematica mapuche (esto es, dejar de ver a esta comunidad y sus problematicas,
incluida la lingiiistica, como derivadas de su condicion de indigenas, a raiz de un
proceso historico particular y de relaciones sociales asimétricas con la sociedad
chilena), al centrar sus problemas en solo uno, y que corresponde a uno propio de
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la poblacion general, no necesariamente indigena: la marginalidad, la pobreza e
indigencia, y la falta de oportunidades laborales y educacionales, fundamentalmente.
Con esto no pretendemos sefialar que tales problemas no existan para las comunidades
mapuches del pais y de Santiago de Chile, sino que destacar la necesidad de que solo
situandolos en la perspectiva de sus procesos historicos particulares es posible verlos
como el resultado de su condicion indigena, clave para su real solucion. Toda vez que
las autoridades los conceptualiza fuera de su condicion de etnia originaria, la solucion
a sus problemas pareciera emerger con claridad: hacerlos sujetos de mercado (la
verdadera carta de ciudadania actual), a través de la capacitacion, la implementacion
de mejores tecnologias para la explotacion de sus tierras y el acceso al crédito, tal
como lo sefiala uno de los actuales ministros de gobierno: “(...) las limitaciones al
derecho de propiedad impuestas sobre los indigenas y el surgimiento de minifundios,
que dificultan la implementacion de mejores tecnologias e impiden aprovechar las
ventajas de los sistemas de créditos (...) las politicas publicas debieran enfocarse
primeramente a aumentar la cobertura y calidad de la educacion en las comunidades
(...) invertir en infraestructura a través de la construcciéon de caminos y escuelas
(...) eliminar las trabas al derecho de propiedad, facilitando el acceso a las redes de
integracion comercial; entregar capacitacion en materia agricola y uso de suelos,
etcétera” (Larroulet 2005). Lo que plantea el Instituto Libertad y Desarrollo va en
similar direccion, al sefialar que ““(...) tanto la inversion en capital humano como el
empleo son factores preponderantes en el combate de la pobreza, y en esa direccion
deben ir los esfuerzos por procurar el mayor bienestar de la poblacion indigena (...)”
(Instituto Libertad y Desarrollo 2008: 1). Vemos, por tanto, que desde la lectura que
representa el perfil ideoldgico del actual gobierno de Chile (centro-derecha,), la base
étnica del problema mapuche y de sus distintas dimensiones (incluyendo, claro, su
lengua) es algo ausente, imposible de ver.

En la misma linea esta el aporte de otra actual ministra de gobierno, E. von Baer,
quien remarca que ““(...) se insiste en la necesidad de focalizar los subsidios del Estado
a la educacion, vivienda e infraestructura para ayudar a las comunidades a salir de
la extrema pobreza” (von Baer 2002: 2). Mas adelante, en su articulo, observamos
coémo su discurso se acerca al ideario evolucionista del siglo XIX y comienzos del
XX, al sefialar que la solucion al problema mapuche pasa por “civilizarlos™: “(...) es
fundamental familiarizar a los mapuches con la democracia y propiciar su participacion
enella(...)” (Ibid.: 21). Ademas, sefiala que dar la oportunidad de salir de la pobreza
a los indigenas pasa por integrarlos al mercado, destacando su ventaja: “(...) no tiene
que significar necesariamente la pérdida de su cultura, sino mas bien su evolucion. Los
mapuches tendran que integrar (...) el progreso a su cultura” (Ibid.: 22). Su postura,
y la de la ideologia oficialista, apuntan a dar a los mapuches la libertad de elegir el
modo de vida que desean tener y no imponérselos desde un punto de vista del “deber
ser”’, que, como veremos mas adelante, es lo que argumentan muchos intelectuales
mapuches respecto del derecho y la obligacion de los indigenas urbanos de recuperar
su lengua. Aqui se mezcla la ideologia neoliberal con una clara conciencia de que
el mapuche urbano, permeado por tales estructuras de pensamiento, ciertamente ha
asumido una nueva racionalidad.
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En sintesis, el analisis de este tipo de discursos se resume en dos aspectos: (a) por
un lado, la criminalizacion del tema, donde el énfasis esta puesto en tematizar a los
mapuches como “problema”, asociado fuertemente a los hechos de violencia que se
observan en La Araucania, vinculados con la reivindicacion territorial histérica de
este grupo; (b) por otra parte, la tendencia a la des-etnificacion de su problematica y
de su solucioén por medio de la maximizacion de la relacion costo-efectividad (en la
entrega de tierras, la transferencia tecnoldgica, la lucha contra la pobreza, etc.). De
esta manera, los mapuches existen de tres modos en este discurso: como terroristas,
como indigentes / pobres y como potenciales sujetos de mercado (situacion esta que
define la solucion a sus problemas).

II. LA VISION DE LAS ELITES INTELECTUALES MAPUCHES

La expresion escrita y su necesidad

Nuestra experiencia, participando en organizaciones indigenas dedicadas a la lengua,
en sus encuentros y reuniones periddicas, ademas de la revision de la produccion
escrita respecto del mapudungin desde la intelectualidad mapuche, nos ha permitido
evidenciar que uno de los topicos mas recurrentes en su discurso ha sido y es como
dar el paso de la oralidad a la escritura (Corporacion Nacional de Derecho Indigena
2005) y dotar de un grafemario unificado a la lengua. La anarquia encontrada en la
produccion escrita en la fase cuantitativa del estudio (Oyarzo et al., 2010) mostr6 la
total irrelevancia de las discusiones en torno al tema generadas por las élites (primando
una anarquia en el uso de alfabetos), juicio que no es una negacion de la necesidad de
estandarizar la expresion escrita de una lengua originariamente agrafa, sino que busca
ser un llamado de atencion a esta intelectualidad mapuche a no estancarse en aspectos
de planificacion de corpus (solo enfatizar la estandarizacion e intelectualizacion de
la lengua), que no son los que resultan mas relevantes para la situacion actual de
esta lengua, en que su problema, antes que lingiiistico, es social y cultural. En este
sentido, pareciera ser que, tal como se infiere del discurso de algunos intelectuales
destacados (Painemal 2007), este anhelo tiene bastante de proyeccion de su propia
formacion o preocupaciones: contar con un alfabeto es lo que falta al mapudungin
para entrar a las “grandes ligas” de las lenguas, de las “verdaderas” lenguas, con un
marcado sesgo evolucionista tras de si.

Elrol de la escuela y la educacion intercultural bilingiie (EIB)

Otro fenémeno que es destacado en el discurso de la intelectualidad mapuche
corresponde al rol que ha jugado la escuela en el pasado, presente y futuro de la lengua
nativa. Hay coincidencia entre estos actores en que la situacion del mapudungun se
define como un desplazamiento lingiiistico acelerado a favor del castellano, el que
se ha impuesto como lengua dominadora, al ser la lengua de prestigio social. En tal
desplazamiento se identifica a la escuela como uno de los sus principales causantes,
entre otras razones, al haber inculcado “actitudes de rechazo” hacia las lenguas
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indigenas, favoreciendo una pérdida de la “lealtad lingiiistica”. Asi lo denuncia Elisa
Loncén, lingiiista mapuche, quien identifica a la escuela como un instrumento del
Estado chileno para menguar la resistencia mapuche, por lo que “(...) la pérdida de las
lenguas no ha sido un acto voluntario de los pueblos, sino surgido por la imposicion
del castellano en la escuela y la prohibicion ejercida por los profesores de entonces a
hablar la lengua indigena (Loncon 2009: 12). Sin embargo, hay coincidencia en estos
discursos (Corporacion Nacional de Derecho Indigena 2005; Lefian et al., 2006) en
algo aparentemente contradictorio: a la vez que se reconoce a la escuela como uno de
los factores destructores de los circuitos tradicionales de produccion y reproduccion
de la lengua, se le reconoce también como una de las principales herramientas para
recuperarlos y dar vitalidad al mapudungtn.

El avance de la cobertura escolar, sumado a otros factores (aspecto coincidente
con el discurso que llamaremos “nativo”, esto es, de los mapuches urbanos comunes
y corrientes), como la creciente pérdida del rol central que desempefiaba la mujer en
la transmision de la lengua en la familia, trac como consecuencia la pérdida de los
mecanismos tradicionales de reproduccion de la lengua: ni la familia ni la comunidad
la ensefan, y la escuela aun no suple tal propésito. De aqui se deriva el hecho de
que un gran numero de iniciativas para revitalizar la lengua mapuche tengan que ver
con su enseflanza a las nuevas generaciones y que el discurso de las élites gire en
torno a este tema, dejando de lado la reflexion e intervencion en torno a la llamada
planificacion de estatus de su lengua nativa (es decir, su promocion y legitimacioén
social). En la misma linea tematica encontramos el planteamiento de Loncon (2009),
seflalando que a partir de este diagnostico emerge clara la solucion: multiplicar
cursos de lengua, formar educadores de lengua, dotar de mas herramientas para la
instruccioén y aumentar la oferta de ensefianza. En otras palabras, se insiste en poner
en el centro del debate el tema de la ensefianza de la lengua. De hecho, este es uno de
los aspectos que se destaca del convenio 169 de la OIT? y de otros cuerpos legales
que han aparecido recientemente sobre el tema. Pareciera ser que cuando se habla de
“derechos lingiiisticos” no se llega mas alla de esto. Nadie puede dudar de que sea un
tema trascendente y estratégico. Sin embargo, en el marco de un grupo de discusion
que realizamos en 2010 con 30 alumnos (de entre 15 y 18 afios) de origen mapuche
del Liceo Erasmo Escala, en la poblacion La Faena de Pefialolén (poblacion deprivada
socioecondmicamente, de la zona oriente de la capital), ademas de quedar claro que
lo inico que vinculaba a estos adolescentes, fieles representantes de la masa indigena
urbana joven, con su condicién de mapuche era la beca indigena, se evidenci6 que
uno de los problemas existentes para que se interesaran en seguir un taller de lengua
mapuche era que les implicaba parte de la jornada que era para descansar. Es decir,
era muy dificil el éxito de una iniciativa como esa (y la baja asistencia a las sesiones

2 Organizacion Internacional del Trabajo. Este convenio, ratificado en 2007 por el Congreso Nacional
de Chile, establece, entre otras medidas, que deberan adoptarse medidas que garanticen a los pueblos indigenas
y tribales la educacion en todos sus niveles, en sus lenguas nativas y en condiciones de igualdad que el resto de
la poblacion.
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del “taller” de mapudungun asi lo atestiguaba), porque no estaba incorporada en el
curriculum escolar. Maxime, en una jornada escolar completa donde esos contenidos
no son considerados como relevantes. Esta situacién concreta pone de manifiesto
algo que creemos es relevante: la recuperacion de la lengua no se puede circunscribir
solamente al nimero de talleres, de profesores o de metodologias de ensefanza, sino
que debe abrirse también a incluir la necesidad de espacios, politicos y sociales, para
que los primeros puedan adquirir sentido para los mapuches urbanos.

Claves para la revitalizacion de la lengua

En el discurso de las élites prevalece la representacion de que la lengua encierra
aspectos esenciales del “ser mapuche”, a tal punto que su pérdida conllevaria un
“subdesarrollo cultural”, una pérdida en la autoestima, pérdida del respeto a si mismo
y la pérdida de cohesion social (Corporacion Nacional de Derecho Indigena 2005;
Loncon 2009). Este oscuro panorama exige una estrategia de, al menos, preservacion.
En este sentido, resulta relevante conocer las coordenadas en torno a las cuales este
grupo de mapuches define, ya sea el problema de la vitalidad de la lengua como
su solucion. Tales ejes emergieron en el reciente “Primer Congreso de Lenguas
Indigenas”, iniciativa que organizo la “Red por los derechos educativos y lingiisticos
de los pueblos indigenas de Chile, realizado en julio de 2010 en la Universidad de
Santiago de Chile, en la capital del pais, espacio privilegiado para conocer los discursos
que generan las élites respecto de sus lenguas. Tales coordenadas se resumen en la
figura 1 (Beroiza, Lagos, y Slaughter 2010):

Figura 1: Ejes conceptuales que definen la revitalizacion lingiiistica

‘ Revitalizacion lingiiistica ‘ Cuantitativa

Individual
Racionalidad

distinta
>

“... lenguas hacen de los seres humanos, seres sociables, creadores, y sostenedores de un
progreso continuo y sostenido hacia lo que se conoce como civilizacion en términos

amplios.”

3 Organizacién indigena conocida como la “RED” y que convoca a todos los pueblos indigenas y sus

descendientes en Chile.
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De acuerdo con el esquema, se conceptualiza el tema desde una perspectiva
cuantitativa: “la vitalidad de las lenguas depende del aumento del nimero de
hablantes” (Zalpikan 2010: 4). Ademas, su solucion (via el aprendizaje de las
lenguas) se sitlia en el ambito de la volicion, lo ético, y lo aleja de la perspectiva y
tratamiento social: “(...) es una decision y deber individual” (Ibid.: 6). Este caracter
ético del llamado a los mapuches urbanos a recuperar su lengua es lo que contrasta
con la vision oficial que apuesta a la libre eleccion del mapuche en cuanto a definir
surol en la sociedad: integrarse o seguir anclado en su condicidn, la que se identifica
con la condicioén de pobreza. Ademads, el caracter individual de la recuperacion y
su motivacion se retroalimentan con asociarse a la racionalidad con arreglo a fines
propios del mundo occidental. Esto, a juicio de algunos de los asistentes al congreso,
porque conocer sus lenguas nativas “(...) les proporciona horizontes culturales mas
amplios, mayor capacidad comunicativa y agilidad mental, entre otras ventajas”.
Vemos asi que hay una legitimizacion externa —dependiente del criterio de costo /
efectividad”— para la decision de ser o no bilingiies. Por otra parte, Elisa Loncén,
una de las principales gestoras del encuentro, defiende la recuperacion de la lengua,
afirmando que es un “derecho humano fundamental” (Loncén 2009: 8), con lo
que plantea la posibilidad de observar el tema desde una perspectiva universal,
ética, judicial, pero recurriendo a una legitimidad ajena (una especie de ad mapu
de otra racionalidad). Hay aqui, al parecer, una contradiccion entre un discurso
“particularista” (que rescata la necesidad de reconocerse desde su caracter unico y
original, transversal a todo discurso indigenista) y este enfoque “universalista” de la
reivindicacion lingiiistica mapuche (graficado en la cita textual de Painemal 2007, en
el recuadro de la figura 1). De esta manera, observamos un discurso que pugna entre
una vision mas particularista y ética-colectiva de la reivindicacion de la lengua, con
otro que se construye desde las coordenadas propias de la racionalidad occidental
ajena: individualista, volitiva y justificada desde el universalismo y el derecho.

III. LA REPRESENTACION DE LOS HABLANTES

Si nos guidramos por el universo conceptual en torno a la relacion entre lengua y
cultura propuesto por Salas (1985) para el mapudungin, que sefialaba que ‘hablar en
mapuche es vivir en mapuche’, la mayor parte de los entrevistados habrian dejado
de ser socioculturalmente mapuches, al castellanizarse en la ciudad y asumir modos
de vida que se asimilan al resto de los chilenos (Wittig 2009). Lo mismo ocurre si
consideramos las nefastas consecuencias que, a nivel individual, identificaban algunos
intelectuales mapuches fruto de la pérdida de la lengua nativa. Sin embargo, los
discursos recogidos muestran algo distinto: sujetos que estan estructurando su identidad
mapuche urbana desde otras coordenadas, donde si bien la lengua no es un elemento
actualizado como instrumento para la comunicacion efectiva, si esta presente como
una herramienta simbolica para construir un horizonte de sentido respecto de lo que
es ser “mapuche” en la ciudad, hoy.
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Las representaciones sociales sobre la lengua

Los mapuches urbanos han generado una serie de representaciones sociales en torno
a su lengua, en las que, a pesar de que su nivel de competencia sea nulo o muy bajo
(Hasler et al. 2009), el mapudungun sigue jugando un rol central en su identidad
como comunidad, razén por la cual hablar sobre su lengua es también hablar sobre su
condicion de mapuches urbanos. Un nuevo mapuche que tal vez no tenga la apariencia
externa de uno tradicional (ni en sus rasgos fisicos ni en su vestimenta), pero que
manifiesta su resistencia hacia los procesos de creciente des-etnificacion (aludidos
en el andlisis del discurso oficial), a través de la valoracion y rescate de su lengua.

“Mapuche” significa ‘gente de la tierra’, tierra que se perdié al momento de migrar
a la ciudad y convertirse en obreros, productores de materia prima o trabajadores de
casas (aseo, jardineria, cocina, etc.). Esta situacion, sumada al resurgimiento de la
valoracion de su condicion étnica, ha generado la necesidad de recurrir a diversos
aspectos simbolicos desde los cuales generar su identidad. En tal sentido, resulta
interesante constatar como sigue apareciendo en sus relatos la tierra como un elemento
nuclear en el discurso de la identidad, aunque sea urbana (lo que contradice la tesis
desetnificadora del tema mapuche del discurso oficial), sefialando que ... para mi ser
mapuche es, es adorar la tierra, porque yo adoro la tierra; mi lugarcito lo tengo lleno
de vida ... yo digo vida porque son mis plantas, hasta los gusanos que les entierro las
hojitas y se las comen ... eso para mi es ser mapuche, tener un lugarcito donde hay
vida, en donde yo tiro el agua y sale ese olorcito himedo, eso es ser mapuche” (L.L.).

Otro recurso simbolico que emerge es la sangre mapuche, un elemento no visible,
pero que define profundamente su condicion, aun cuando no se conozca la lengua e,
incluso, no se tenga apellido. Asi lo manifiesta una mujer mapuche, para quien: “(...)
todo tiene una mezcla, aunque sea un gramo de sangre, ya es mezcla, porque muchas
veces no tenemos el apellido, pero la sangre es la que vale, lo que estd dentro (...)
porque mucho (...) ‘yo me llamo Gonzalez Gonzalez, Gonzalez Pérez, pero la sangre,
puede ser hijo de mapuche que fue reconocido por otra persona y empieza a hacer
averiguaciones (...) (V.G.). El tema de la sangre puede llegar, incluso, a reemplazar
a la lengua, como aparece en palabras de esta mujer, cuando se le pregunta por si,
a pesar de que su hija no habla mapuche, de todas maneras podria ser considerada
como tal, a lo que responde: “Igual va a ser mapuche ... Por la sangre, como dice mi
mami” (F.H.). Eso permite que reconozca a sus hijos como tales, aunque no hablen
la lengua ni utilicen las vestimentas tipicas.

Precisamente, otro aspecto generador de su identidad estos sujetos lo encuentran
en la vestimenta. Asi, una de las entrevistadas sefiala que se siente participando mas
de la cultura mapuche cuando “(...) me pongo chamal (...) Cuando voy al campo y
pal’ 12 de octubre me lo pongo aqui” (F.H.). Y, mas adelante, suma la lengua como
elemento identificatorio, al relatar la importancia de mantener la lengua para preservar
su cultura: “(...) asi seria mapuche y hablaria su idioma, y si tiene su ropa, mejor”
(M.P.). De hecho, cuando a otra mujer mapuche se le pregunta sobre como hacer para
mantener su cultura, sefiala: “(...) poniéndoles chamales a las chiquillas para que se
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sientan mapuches, ponerle trarilonko, y a los hombres igual manta, que tengan su
cintillo, su mofio, todas esas cosas, que toquen instrumento” (F.H.).

Finalmente, es la lengua el elemento nuclear reconocido por los mapuches
urbanos para reconocerse a si mismos y ante sus pares como representantes fieles de
su comunidad originaria, como lo sefiala un entrevistado, segun el cual “(...) si uno
no prefiere hablar en mapuche yo creo que ya no nos sentiriamos mapuches (...) los
mapuches estamos en todas partes (...) y si no lo hablaramos, o sea, uno ve siquiera
con la vestimenta se siente hermano (...) y con mayor razén si hablamos la lengua”
(L.M.). La experiencia de una integrante de una agrupacion de mujeres mapuches
en la comuna de La Pintana reafirma esta percepcion, sefialando “(...) porque alla
en la ruka cuando hablo en espafiol no mas (...) dicen las tradiciones y yo no me
siento en ese lugar (...) cuando hablan en mapuche yo me siento como que estoy
en una reunion de mapuches y siento que si no se habla no es igual” (F.J.). Ademas,
es en su participacion en el espacio ritual y ceremonial donde la lengua refuerza su
rol identitario, acicate para conocerla, por tanto, en palabras de otro nativo “(...)
los nguillatunes, que son la ceremonia religiosa mas importante (...) todo se habla
en ese idioma, ti te comunicas con las fuerzas que hay en el mundo con ese idioma
(...) entonces es algo stiper importante, si tu quieres pedirle (...) a Ngenechén, que
es el dios, y tu no se lo puedes hacer en espafiol (...) Tienes que hablarlo en el idioma
nuestro (...)” (M.P.). Las propiedades de la lengua en su funcion identitaria van mas
alla, incluso, pues “(...) todo se hace en ese idioma, en el fondo tu te puedes comunicar
con la tierra, con las fuerzas, con el aire, con todo (...) pedirle al agua (...) y si no
(...) como que igual no tiene (...) mucha validez (...)” (M.P.).

Por otra parte, el mapudungun, y su recuperacion por parte de los mapuches
urbanos, es concebido como la posibilidad de volver a comunicarse con su comunidad
origen, el “sur”; ese ‘sur’ construido simbolicamente como un espacio de preservacion
de lo mapuche en sus manifestaciones mas originales y ‘puras’. Asi se evidencia en
el discurso de esta mujer, la que recuerda “(...) para mi papa es rememorar todo lo
que fue su infancia, porque, en el fondo, a €l le ensefid a hablar su abuelo, y ¢l habla
mapudungun con la gente cuando esta en el sur, o sea, para él es hacer un retroceso en
la vida y llegar a lo que fue su infancia (...)” (C.S.). También este espacio simbdlico
original se recuerda y construye como espacio de su socializacion como mapuche, en
otras palabras, un lugar donde se aprende a ser mapuche: “(...) en esos viajes que nos
hacian al sur, en el que compartiamos con mi abuela, nos empapabamos de todo eso,
de esas vivencias del sur, las costumbres de la tortilla, del mudai, del catuto, del estar
comiendo todas esas comidas tipicas del mapuche, fue algo demasiado natural (...)”
(M.P.). Ademas, el “sur” aparece como un espacio de reproduccion de la lengua, un
lugar donde inclusive siempre se puede volver a aprender, dado que alli “(...) el que
no sabe hablar bien, uno le dice, no po’, y volvi’ para atras, asi se dice, ah, ya, dice uno
(...) cuando estamos ahi es como que nosotros volvimos a ser mapuches y como que
estamos alla en la tierra natal (...)” (F.H.). De hecho, otro entrevistado describe como,
ya pasados varios aflos aqui en Santiago, experimenta una sensacion de extrafiamiento
al enfrentarse a esa comunidad originaria: “(...) mi vida no se ha basado, si bien yo
he ido para el sur, cuando era chica po’, cuando uno viaja con los papas y todo, pero
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después ya mi destino no siguio (...) Es parte mi papa y mi mama de esa comunidad,
yo no me siento parte, porque en el fondo nunca he convivido nada més que cuando
era chica alla po’, yo llegar alla me siento como una extrafia po’” (C.V.).

En sintesis, de los discursos analizados emerge un mapuche urbano (el que perdio el
contacto con el sur originario), nacido en la ciudad y educado en las matrices culturales
propias del mundo occidental (de hecho, son los estudiantes de educacion superior
de origen mapuche los que con méas fuerza reflejan esta situacion), que es capaz de
revertir los procesos de des-etnificacion hacia los cuales fuerza la dinamica societal
actual (integrarse plenamente), a través de descubrir y reconstruir su origen, su calidad
de indigena mapuche. Y en esa tarea de reconstruccion, habiéndose perdido la tierra,
son otros los elementos, como hemos visto, los que comienzan a ser utilizados: esta el
recurso al apellido, ala sangre, alos suerios (en donde algin pariente les informa sobre
su origen) o, finalmente, a su lengua. Asi, aprender mapudungiin emerge como una,
entre otras forma de resistencia frente a las condicionantes que le impone la sociedad
chilena (con una tendencia fuerte a la busqueda de la homogeneizacion social). Y es
este sincretismo entre inquietud lingiistica, cultural y politica el que asegura, por lo
menos en una escala temporal amplia, la superveniencia de la lengua mapuche, aunque
en la actualidad la competencia declarada y efectiva sea tan baja como la mostrada.
Vemos asi, que es el plano de las representaciones sociales el que permite que la
lengua sea revalorizada por las nuevas generaciones, asegurando su continuidad (por
el momento). Todos estos elementos los podemos representar en la figura 2:

Figura 2: Rol sociocultural del mapudungtn en los mapuches urbanos
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Las causas de la pérdida de la vitalidad

Las razones de la situacion de desplazamiento funcional del mapudungin estan
nitidamente expresadas en la representacion social de los mapuches urbanos,
esquematizadas en la figura 3:

Figura 3: Factores incidentes en la pérdida de la vitalidad del mapudungiin
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Lengua como espacio de resistencia en la ciudad

Todos los relatos sobre la pérdida de la vitalidad del mapudungin apuntan a la
convergencia de multiples factores en torno a un fenémeno central y articulador: la
pérdida y ruptura de los circuitos tradicionales de produccion y reproduccion de la
lengua mapuche. Este fendmeno se habria provocado en virtud de: (a) la pérdida de
la comunidad y, con ello, de redes sociales efectivas en las que la lengua se produzca
y reproduzca; (b) la pérdida de la familia como espacio para aquella funcién, y (c) la
pérdida del control cultural sobre la lengua como bien simbolico.

La pérdida de la familia como espacio de reproduccion de la lengua se ve reflejada
en un caso que resulta paradigmatico: ella, una machi, y su marido eran monolingiies
en mapudungin en su comunidad de origen. Llegaron a Santiago y mantuvieron
la lengua entre ambos, sin embargo, ninguno de sus hijos la habla, debido a que
la familia —su familia— dejo de ser espacio de reproduccion: “(...) conversabamos
porque igual era indigena el finado de mi marido, porque fallecié después, fallecid
aqui. Y hablabamos los dos, menos los hijos, no saben, porque los hijos no, no saben
hablar el idioma como hablo yo, porque ellos nacieron aqui también, los demads (que)
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traje de alla chicos, tampoco (hablan), olvidaron (...) ahora hablan puro chilenazo
(castellano) (...) cuando nacen aqui no saben hablar. Igual sabian hablar y perdieron
todo” (V.G.; paréntesis nuestros).

Entre los factores que han llevado a esta situacién encontramos la experiencia de
discriminacion, o la expectativa de ella, en la ciudad (sobre todo en la escuela). Esta
discriminacion, a su vez, se encuentra muy asociada a la pérdida de redes sociales,
factor que extiende los problemas de reproduccion de la lengua a la comunidad,
al impedirle tener espacios donde reproducir su lengua, algo que no sucedia en la
comunidad de origen -ya sea como realidad o como construccion discursiva. Otro
factor incidente es la pérdida de las rutinas tradicionales en la comunidad originaria,
en las que si era posible la reproduccion de la lengua; actividades, tiempos, distancias
que no se prestaban a otra cosa que a conversar con sus pares, tal como recuerda una
entrevistada: “Siy después también, porque yo tenia unas primas que ibamos a buscar
frutas al cerro, dihuefies, todas esas cosas y ahi hablamos todo el camino, todo el cerro
y nos veniamos conversando y a veces ellas sabian mas que mi, si. Si, entonces yo
le ensefiaba a ella o ella me ensefiaba a mi, hablabamos fuerte, fuerte (...) antes de
entrar al colegio era puro mapudungin (...) dice mi mami” (F.H.).

Otra actividad tradicional que se ve truncada por las dinamicas de la vida actual en
la ciudad, donde el tiempo no abunda y la légica apunta a la maximizacion del tiempo,
con largas jornadas laborales y tiempos de viaje hacia y desde los trabajos, es el “tomar
mate”, instancia fundamental para el intercambio de experiencias y circulacion de la
lengua. Solo recuperado, en términos masivos, en el seno de agrupaciones indigenas,
pero no siempre en la familia. Finalmente, se agrega también, y en cierta medida como
consecuencia de lo anterior, la pérdida del control cultural que tienen los mapuches
sobre un bien cultural como su lengua. Al estar insertos en una sociedad dominadora,
sus practicas no son capaces de reproducirse de modo auténomo. Los tramites no se
hacen en su lengua y los medios masivos de comunicacion no son en mapudungun;
las transacciones econdmicas tampoco lo son, etc. En este punto se debe recalcar el
rol que juegan las estructuras de transicidn —organizaciones sociales mapuches de
diversa indole— en la recuperacion de estas redes sociales, tal como lo sefiala una
entrevistada, refiriéndose a su participacion en una agrupacion mapuche de mujeres en
la comuna de La Pintana, donde ellas reproducen actividades tan tradicionales como
el telar, instancia en la que aprovechan de realizar intercambios en lengua mapuche.

Otro factor que incide en esta ruptura de los circuitos tradicionales de ensefianza
aprendizaje del mapudungun corresponde a la carencia de funcionalidad de la lengua
en la sociedad, lo que contribuye al bajo estimulo para su aprendizaje y su ensefianza,
tal como lo afirma otra entrevistada: “(...) ;a una persona comin y corriente, de qué
le sirve saber mapudungtin?, no le sirve de nada, si tu un idioma lo sabes y no lo
practicas, se pierde (...)” (D.H.). Por un lado es eso, y por otro lado esta el hecho de
que el medio ambiente no lo hace necesario: “(...) ain cuando yo lo haya aprendido
cuando chica, no sé po, si el mundo me esta pidiendo saber inglés, y no tengo con
quién practicar el idioma, porque no s€ po, mi hermano no lo sabe, y (...) te casas
y tu marido no lo sabe... tus compaiieros de trabajo tampoco lo saben (...)” (M.P.).
Y agrega respecto de la condicionante del medio ambiente, al decir, respecto de su
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actual intencioén de aprender mapuche: “(...) no es como una prioridad que tenga
ahora, quizas mi prioridad seria aprender inglés, porque el medio te lo pide, el trabajo
te lo pide (...)” (M.P.). Es decir, es capaz de identificar que si no se avanza en la
promocion social, no se saca nada con centrarse en sofisticar las estrategias y espacios
de aprendizaje (que es la tendencia desde el discurso de la elite intelectual mapuche).
De esta manera, la falta de contexto también es un factor que ha cortado los circuitos
de transmision tradicional en las familias.

En un nivel mas microestructural, en la misma familia, aun existiendo hablantes
competentes, no resulta posible que se utilice cotidianamente la lengua nativa con
fines practicos, situacidon que ocurre en la comunicacion entre las nuevas y antiguas
generaciones, lo que constituye un motivo de desincentivo de uso para las segundas y
carencia de estimulo de aprendizaje para las primeras. Se instaura asi el bloqueo de la
circulacion de la lengua en su medio ambiente natural por excelencia. Asi lo sefialan
los entrevistados: “(...) cuando mi mama sabia hablaba harto, pero con el tiempo se
le ha ido olvidando, donde va perdiendo la practica (...) Sipo’, lo van perdiendo po’,
hasta mi abuela po’, como nadie le entiende de los nietos” (D.H.). Existe entonces
un efecto paradodjico: que la baja competencia de las nuevas generaciones hace que
las antiguas aprendan castellano y tengan menos incentivo para usar mapuche en sus
casas, generandose un circulo vicioso. Es el caso, también, narrado por un hombre
joven, segunda generacion de llegados a Santiago, que nos contaba como su abuelo,
anteriormente monolingiie en mapudungtn, se ha visto obligado poco a poco a dejar
su lengua en pos del castellano por constricciones dentro de su propio grupo familiar.
En ultimo término, otro factor de nivel micro termina bloqueando los circuitos
tradicionales de reproduccion: las pautas de conducta propias de la construccion de
género tradicional mapuche se han visto afectadas por las dinamicas de funcionamiento
de la mujer en la sociedad compleja actual, en particular, en un contexto urbano,
pauperizado, caracteristico de los grupos mapuches en la urbe, afectando también el
papel que la mujer tiene en la socializacion lingiiistica de sus hijos. En la sociedad
tradicional mapuche le correspondia a la mujer un rol central en la reproduccion de la
cultura y, en particular, de la lengua, en la familia nuclear. En el fogon, en la cocina,
espacio central de socializacion de las familias mapuches, la mujer exponia a los hijos
a la lengua. En la ciudad, en la medida en que ella se incorpora a la sociedad actual,
las estructuras de expectativas que orientan su rol de género la obligan a salir del
hogar para incorporarse al mercado laboral, impidiéndole ejercer a cabalidad como
figura catalizadora de la lengua y la cultura en la casa. Estos factores hacen que la
familia deje ser un espacio de reproduccion, dada la baja competencia que logran
sus integrantes, por lo que no se habla mapudungin en su seno: la mujer, inserta en
las dindmicas del mundo laboral (como nana, obrera, etc.), es expulsada del hogar y
pierde, en muchos casos, su rol central en la transmision de la lengua.

Claves de la revitalizacion segun los hablantes

En los entrevistados se evidencia una actitud positiva hacia el mapudungun, tanto
para aprenderlo ellos, asi como sus hijos, de la mano de la variacion en la condicion
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de discriminacion respecto del pasado, sea esta objetiva (que efectivamente haya
menor discriminacion o que el discurso politicamente correcto en la actualidad apunte
a resaltar la diversidad y la tolerancia) o subjetiva (en virtud del acceso a mayores
niveles de educacion o a través de la participacion en agrupaciones indigenas urbanas).
Asi, uno de ellos sefala: “(...) si bien yo no tengo el idioma, porque he tratado de
aprenderlo pero no he podido, porque (...) Porque no he podido (...) es algo que yo
quiero traspasarselo, porque es una cultura demasiado linda que, que en el fondo si
tu no la vas trasmitiendo se va a ir perdiendo con los afios (...)” (M.P.). Sin embargo,
en esta actitud positiva hacia la transmision de este saber a las nuevas generaciones,
existen matices, como el que sefiala este entrevistado, segun el cual “(...) no sé si
me interesaria que aprendieran a hablar mapudungin, lo que si me interesaria es
que tuvieran ese respeto frente a la naturaleza, frente a la tierra (...) el respeto a
toda la cosmovision, mas que quiza el aprender el idioma (...) yo no los obligaria a
aprenderlo” (M.R.). En este punto se aleja del argumento ético que se hace desde las
¢lites, reemplazandolo por una mirada mas desde lo racional y la libertad de elegir:
“(...) al obligar a una persona a tener que ser mapuche porque ¢l tiene un apellido, yo
no lo encuentro valido, en estos tiempos por lo menos, (...) porque al final no seria
una cosa de sentimiento sino que de obligacion (...)” (M.R.).

Por otra parte, en cuanto a como llevar a cabo esta tarea de rescate, la escuela
aparece como el eje articulador. Al igual como quedaba en evidencia en los resultados
cuantitativos (Oyarzo et al. 2009) y en los discursos de las “élites’ mapuches sobre
su lengua, junto con el reconocimiento del rol negativo de esta agencia en el
desplazamiento funcional del mapudungin, y su consecuente pérdida de vitalidad, los
discursos de los mapuches proyectan a la escuela como un espacio de socializacion
en la lengua, tal vez el espacio por excelencia tras la retirada de la familia con tal
funcion. Es decir, la ensefanza-aprendizaje del mapudungln dejaria su contexto
natural de ocurrencia —la familia, la comunidad— para desarrollarse en un contexto
mas “artificial”, propio de una légica cultural —occidental— que le es ajena. Y no
solamente es la escuela el espacio social reconocido como la clave para el aprendizaje
de su lengua nativa. Toman fuerza también otras agencias, igualmente artificiales,
como lo son los “talleres”, en universidades o en barrios, que se han abierto de forma
explosiva en el ultimo tiempo como instancia de reproduccion de la lengua. Vemos
entonces como la ensefianza del mapudungun se traslada a espacios no tradicionales,
y artificiales / no naturales de reproduccion: Sin embargo, estos tienen la desventaja
(frente a la familia y la comunidad) de que, si su actividad no se acompaiia con la
generacion de espacios de uso (los que eran connaturales a los espacios tradicionales
de aprendizaje tradicionales), también artificiales, condenan a esa produccién /
reproduccion al fracaso y la ineficacia.

CONCLUSIONES

En cuanto a los espacios sociales que ocupa actualmente la lengua mapuche,
encontramos elementos que refieren a una evolucion y cambio respecto de su
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situacion. Ello, en virtud de que los espacios tradicionales de vitalidad para el
mapudungun, como la vida en familia o las ceremonias tradicionales, no estan
presentes o se han visto mermados de modo importante (Molina et al. 2009). Esto
estd intimamente relacionado con el retroceso de la familia, también, como principal
agencia socializadora en lengua y cultura: ahora es la escuela, el estudio personal o
los talleres lo que prima. Destacamos que estos espacios tienen la desventaja de ser
‘artificiales’, descontextualizadores de la lengua y su uso, lo que pone en riesgo su
capacidad y eficacia en la reproduccion de este bien simbodlico. Claramente, un tema
que solo con el tiempo se observara en sus reales implicancias para el mapudungin.

Existe una relacion de retroalimentacion negativa entre este retroceso en espacios
sociales y la falta de competencia en mapudungin que identificamos (Oyarzo et al.
2010), tal como se representa en la Figura 4 (insertamos, entre comillas, opiniones
de los entrevistados):

Figura 4: Relaciones entre vitalidad, competencia y caracter instrumental del

mapudungin
v . mimama nos
p'é'rggﬁ;a llevé alos tres a
comun y 1 hacerun curso
carriente, de de mapudungin
qué le sirve ...‘r"!’EI_EIDI'EI'll:H
saber | Cardcter instrumental | lo basico,
rmapudungin? después de eso,
no le sirve pasaron los afios

de nada, 51t ¥ 5 me ohvidd
un idioma ' po, y si ti no
losabesy Falta de competenca practicas una
nolo lengua se te
practicas, se olvida po.”
pierde..”

... aln cuando yo lo haya aprendido

cuando chica, no sé po, si el mundo me

esta pidiendo saber inglés, vy no

tengo con guien practicar el idioma,

porgue no sé po, mihermano no lo sabe,

v ... te casas y tu marido no lo sabe.. tus

compafieros de trabajo tampoco lo

saben.”

Nos encontramos con una baja competencia en la lengua, en clara correlacion con la
ausencia de incentivos instrumentales para aprenderla, lo que devela una evaluacion
de la lengua desde una matriz claramente racional, con arreglo a fines, ajena al
imaginario tradicional mapuche y, por tanto, propia de las nuevas generaciones de
mapuches que estan naciendo y se estan educando en la ciudad. Algo que, a su vez,
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ocurre debido a que es una lengua cada vez menos vital, y los espacios en los que se
usa son cada vez menos relevantes, en el contexto de la vida en la ciudad. Debemos
sumar a lo anterior el retiro de la familia como el espacio por excelencia en donde
aquella reproduccion podia ocurrir, y de la comunidad como otro espacio en donde
existian practicas, circuitos y rutinas que permitian que la lengua circulara socialmente.

Sin embargo, este escenario y su diagndstico muestran nuevos derroteros a seguir, y
que tienen que ver con la representacion social que en torno a su lengua han construido
los mapuches urbanos.

* Primero, si bien no se considera que existan incentivos instrumentales para
aprenderla, se la sigue considerando un elemento nuclear en la definicion de lo
que significa ser mapuche en la actualidad. Se reconoce asi su valor simbodlico,
identitario, antes que lingiiistico, en tanto instrumento para comunicarse. La
actitud positiva que exhiben ante el mapudungin tiene que ver con su valoracion
de una de las dimensiones de la lengua en tanto objeto actitudinal: ya no como
instrumento de comunicacion eficaz, en donde carece de prestigio, sino que
mas bien como marca de identidad, en donde si lo posee, y cada dia con mayor
fuerza en el marco de los procesos de reetnificacion en la ciudad.

Los elementos anteriormente sefialados muestran, a su vez, como la representacion
social sobre el mapudungun sirve como un cddigo para el intercambio social, toda
vez que, segiin observamos en nuestra interaccion en algunas agrupaciones mapuches
urbanas (Comision Lingiiistica Mapuche Metropolitana, Liga Cultural Kolo Kolo, entre
otras), la lengua resulta en un “filtro” que permite ubicar a los sujetos participantes
dentro de redes de roles y estatus en la agrupacion, al modo de desestimar el aporte
u opinion de algin integrante solo porque “no es hablante de lengua”, o categorizar
como “importantes” o “personas que dicen cosas interesantes” a aquellos que si son
hablantes. A su vez, quienes no son hablantes en la agrupacion encuentran en esta
herramienta de movilidad social dentro del grupo un acicate para aprender mas y
mejor la lengua.

* En segundo término, si bien se han bloqueado los circuitos tradicionales de
uso y reproducciéon de la lengua (la familia, la comunidad), se empiezan a
legitimar nuevos espacios —como son los talleres urbanos para aprender la
lengua— y espacios mas formales —como la escuela (y sus programas de EIB,
que deberian adquirir mayor relevancia). Ello, como una respuesta también
ante el debilitamiento de las agrupaciones mapuches. El nuevo rol de agencias
de socializacion en la lengua, como la escuela o talleres informales, es también
fuente de un cambio en las dindmicas sociales de la lengua mapuche en el
espacio urbano, lo que se traduce en una inversion del eje socioetario (Lagos
2006) como factor explicativo del posicionamiento de los mapuches frente
a su lengua y cultura. Tradicionalmente, se asociaba mayores niveles de
competencia a una edad mayor. Sin embargo, en la medida en que el aprendizaje
y reproduccion de la lengua salen del hogar y la familia para concentrarse en
otras agencias secundarias, “artificiales”, son las nuevas generaciones, en la
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medida en que acceden a estas agencias y sus logicas racional iluministas —no
mapuches, por tanto— quienes poco a poco van a lograr exhibir niveles de
competencia mas acabados. De esta forma, el sujeto que se haya expuesto
mas a ellas, va a conocer y valorar mas su lengua. Se da entonces la aparente
paradoja de que es la racionalidad del conquistador (o invasor, segin sea la
optica) la que pareceria entregar la clave para rescatar un elemento cultural
como la lengua, sobre el cual los mapuches perdieron el control cultural.

* Finalmente, esta posible revitalizacion aparece como utdpica, toda vez que
nos centramos solo en los aspectos de la produccion (es decir, que se vuelva a
aprender a hablar mapuche). La teoria y los datos obtenidos demuestran que
es necesario que, desde afuera, se le otorgue espacios de funcionalidad que
legitimen el conocimiento de la lengua, en lo que se refiere a sus condiciones
de reproduccion. Es asi como una posible respuesta para la promocion social
del mapudungun tiene que ver tanto con generar espacios para el aprendizaje
de ella, como para su uso. Y eso es una tarea que le corresponde no solo a
los mapuches, sino que requiere generar interfases y dialogos con la sociedad
chilena en su generalidad. Requiere, por tanto, que, asi como Lautaro supo
utilizar un elemento cultural que le era ajeno —el caballo— para elaborar algiin
grado de resistencia frente al conquistador / invasor peninsular, los mapuches
actuales, aglutinados en sus diversas agrupaciones interesadas en revitalizar
la lengua, sepan utilizar las estrategias de planificacion y promocion social de
la lengua que la sociedad no mapuche le presenta y las que deben adaptarse
de modo obligado. Sin embargo, a la vez, esa sociedad no mapuche debe
hacerse mas receptiva a una integracion intercultural, y no solo multicultural,
con el mundo mapuche, capaz de dialogar y aceptar la diferencia. Algo que
historicamente no ha hecho.
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