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Esta mirada del desarrollo local a partir de la produccién simboélica al interior de
las comunidades indigenas, constituye una forma de abordar la relacién “entre las
actuaciones sobre la cultura [patrimonio cultural] y un nuevo discurso de desarrollo
econémico que da un valor a la cultura [valor econ6émico de la cultura]” (AGUILAR, 2002),
donde coexisten permanentemente, al menos, dos actuaciones sobre la cultura:

a. su valorizacién material y econémica, como bien de consumo que proviene de lo
global y, por lo tanto, forma parte de un “disefio global” de la inter- culturalidad:
relacién cultura-desarrollo, desde lo global.

b. Su valorizacién simbolica, como bien de sentido que proviene de lo local y forma
parte de un “disefio local” de la intra- culturalidad: relaci6én cultura-desarrollo,
desde lo local.

IL. Desarrollo
2.1.  Situacién sociodemogrifica de las comunidades indigenas mapuches en Chile

Segin los resultados del censo poblacional del 20022, en Chile hay mas de 15
millones de habitantes, de los cuales mas de un millén son indigenas; y de éstos, mas del
noventa por ciento son mapuches. El resto de la poblacién indigena corresponde
mayoritariamente a Aymaras (del norte del pais) y Rapa Nui (de Isla de Pascua). Respecto
de su distribucién geografica, se observa durante los tiltimos veinte afios un creciente
proceso de migracion hacia la capital del pais, fenémeno que también se reproduce desde
las zonas periféricas hacia las capitales regionales. En el caso de la region de La Araucania
-zona que corresponde a la IX Regién de Chile, con aproximadamente 800 mil habitantes y
que constituye el referente territorial histérico de las comunidades indigenas mapuches-,
las comunidades venden sus tierras a las empresas forestales, trasladdndose luego a las
ciudades en busca de mayores posibilidades laborales. Pero, lamentablemente, la
migracién a los nuevos espacios? conlleva exclusiéon y no inclusién. Los nuevos espacios
se transforman asi en puntos de conflicto que, a su vez, ponen de manifiesto una serie de
diferencias, tales como la dindmica cultural y simbodlica de las comunidades (sus

* Estadisticas proporcionadas por el Instituto Nacional de Estadisticas (INE). www.ine.cl

* Con el propésito de lograr mayor claridad tedrica y conceptual, en adelante la nocion de espacio sera
planteada y entendida como: espacio-conflicto, geogrifico, cultural y simbélico. ESPACIO-CONFLICTO,
porque entiendo que, en este caso, estd en juego permanente la referencia al espacio territorial como conflicto
de pertenencia entre los residentes actuales que reclaman soberania y los residentes histéricos que reivindican;
en efecto, las reivindicaciones y demandas indigenas apelan fundamentalmente al territorio como referente
historico de relacion bélica (DEL VALLE, C., 1998, 2000, 2001 Y 2002); GEOGRAFICO, CULTURAL Y
SIMBOLICO, puesto que, como veremos, este espacio —que serd mas bien un no-espacio, un no-lugar-, debe
ser entendido ademas de geografico, como espacio discursivo ¢ imaginario productor de sentido (cultural y
simbdlico).
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2.2.2. Caracterizacion simbélica y cultural de la oralidad

La oralidad* emerge con especial fuerza , los altimos afios, como diferencia,
producto de los conflictos entre indigenas y no-indigenas. En este trabajo entendemos
la oralidad como hecho cultural de diferenciacién que surge tras la interaccion de las
comunidades en el espacio-conflicto, geogréfico, cultural y simbélico, y no como mero
instrumento que permite la reduccion de los procedimientos burocréticos (en los casos del
sistema judicial y sanitario chileno, la oralidad es aplicada instrumentalmente en los
procesos de innovacién y reforma de dichos sistemas, para reducir la burocracia del
sistema, pero no como hecho simbé6lico y cultural creador de sentido en las comunidades *

indigenas).

En un intento de caracterizar la oralidad como hecho cultural de diferenciacion que
surge tras la interaccién de las comunidades en el espacio-conflicto, se propone considerar
los siguientes aspectos caracterizadores de la oralidad:

(@) La memoria. El uso del lenguaje estd directamente relacionado con la capacidad
de registro y conservacién de la informacién. Y en la préctica, también se observa
en la forma cémo los sujetos mapuches relatan en sus actos conversacionales:
invocando recursos del pasado. Sus relatos son, pues, verdaderas historias, con un
inicio, desarrollo y fin, con actores, roles y conflictos. Y la descripcion de dichas
historias requiere una temporalidad mayor que la utilizada en las cripticas
conversaciones de los sujetos no-mapuches.

(b) La repeticién, como forma de conservacién de la informacion, a través de la
memoria. La reiteracibn como forma de nutrir la memoria para reproducir
oralmente, es un aspecto presente en las practicas conversacionales de los sujetos
mapuches. '

(c) El uso de ciertas formulas, ligadas a formas poéticas. La reproduccién de la
oralidad requiere ciertos recursos de lenguaje que operan como mecanismos
mnemotécnicos para el hablante. Por lo tanto, en las construcciones orales se
puede advertir estas féormulas.

(d) El uso de ciertos ritmos, ligados a cierta métrica poética y que constituyen el modo
cémo se reproduce la oralidad en las conversaciones. Nos referimos aqui a la
musicalidad que tiene el hablante mapuche y al uso de ciertos tiempos asociados.
Estos dos aspectos (musicalidad y uso de ciertos tiempos) es fundamental para
comprender las interacciones de los sujetos mapuches.

* Para profundizar sobre la oralidad, ver los trabajos de: KAISER (1961); LABOV (1972); CREES (1979);
CHAFE (1980); ONG (1987); HALLIDAY (1989); BROWN y YULE (1993); CARDONA (1994);
MARCONE (1997); BLANCHE-BENVENISTE (1998) y MARIACA, BLONDET y CASALMIGLIA y
TUSON (1999).
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geografico, cultural y simbolico: la globalizacién religiosa, la globalizacién de los Estados-
nacién y la globalizacién del mercado’; y desde estos conflictos surgen las diferencias. La
dinamica del conflicto y las diferencias podemos entenderla también en la paradoja de la
existencia sine qua non entre la relacién universal-particular, global/local, en el sentido
que plantea LACLAU:

“esta paradoja no puede resolverse, pero su no-resolucién es la
pre<condicién misma de la democraciaa La solucién de la
paradoja implicaria que un cuerpo particular habrfa sido
encontrado, que seria el cuerpo verdadero de lo universal. Pero
en este caso lo universal habrfa encontrado su emplazamiento
necesario y la democracia serfa imposible”

(LACLAU, 2000: 267 Y 268)

Siguiendo a LACLAU, el conflicto pasa a ser un factor fundamental de la
interculturalidad en la medida que las relaciones entre culturas devienen universal y
particular, cuyo conflicto se materializa en la tucha entre la cultura de “unos” minorizada,
no siempre minoritaria, y la cultura de “otros” mayorizada, no siempre pero
“suficientemente” mayoritaria. Es este conflicto lo que sustenta y hace posible la
interaccion, la interculturalidad, el multiculturalismo y la democracia.

Si se rompe este campo de conflicto, significa “que un cuerpo particular habria sido
encontrado, que seria el cuerpo verdadero de lo universal [..] y la democracia habria
terminado” (LACLAU, 2000:267). Y también la interculturalidad y cualquier proyecto
multicultural habria terminado.. En efecto, la bisqueda de un proyecto multicultural
supone negociaciones, donde “unos” y “otros” “acepten la diferencia y estén dispuestos a
[...] admitir la posibilidad de hacer los cambios necesarios en su propia cultura” (OLIVE,
1999:20). Y ya sabemos qué cambios deben realizarse y qué diferencias deben aceptarse. Y
de quienes son esos cambios. Por ejemplo preguntémonos: ;c6mo evitar en la negociacién
la l6gica de los derechos universales y de una tnica juridicidad institucionalizada?, ;o la
presencia de un sistema sanitario inico centrado en la hiper- higienizacién que trata
despectivamente las formas de salud basadas en la l6gica simbé6lica y el uso de yerbas?.

b. Re- discutir los grandes discursos, como: derechos universales, Estado-nacion,
unidad nacional, fronteras, politicas de integracién, justicia, accesibilidad, entre otros.

c Re- pensar el espacio-conflicto, geografico, cultural y simbélico y las politicas,
economias y leyes que lo gobiernan.

En el caso especifico de las culturas indigenas que analizamos, el conflicto se
materializa en las dos dimensiones sefialadas: espacio y tiempo:

* Cfr. rabajos de MORENO, Isidoro (1996 y 2002).
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24. Laoralidad como contrapoder e intertextualidad

Entenderemos la oralidad no como una tecnologia del! lenguaje, ni como una
instrumentalizacién de la cultura (concepciones presentes explicita o implicitamente en
una gran parte de los trabajos), sino como un sistema de significacion cultural y simbélica
asociado, al menos, a las siguientes instancias de la vida de las comunidades:

(a) la memoria y el testimonio de la vida-en-comunidad,

(b) un contra-poder frente a la relacién con el entorno (Estado-Nacién, Mercado, etc.),
y

(c) una intertextualidad, para dar sentido, resignificar e, incluso, sustituir los sistemas
de significacién con el entorno (sistemas de religion, sistemas politicos, sistemas
judiciales, etc.).

En efecto, entendemos que la oralidad no opera -como se insiste a menudo en los
disefios politicos y burocraticos- como instrumento o tecnologia del lenguaje, sino como
un proceso y producto de la dindmica cultural y simbolica de las comunidades: la oralidad
es un mecanismo de contrapoder -frente al poder y control de los otros sistemas del
contexto (Estado-nacién, Iglesia y Mercado)- y funciona como una intertextualidad que
permite superponer, resignificar y sustituir (de la metdfora cultural se pasa a la
metonimizacion) dichos contextos.
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2.5.  Elrito ceremonia de cambio de rewe¢: tiempo y espacio

Ante la muerte de una machi” quien la sustituira realiza una ceremonia, de caracter
simbolico-religiosa, en dos fases: (a) invocacion (bailes, oraciones) para “dar descanso” al
espiritu de la ausente, y su rewe (“tétem”) es sacado del lugar y expulsado a las aguas del
rio de la comunidad; (b) invocacién para “restituir” con el espiritu del nuevo machi y su
rewe. La ceremonia dura, al menos, un dia completo, incluyendo ambas fases, durante la
cual se combinan cantos, bailes y oraciones; todas ellas manteniendo una perfecta
circularidad espacial.

Es una ceremonia autorreferente, pues la/el machi restaura el “orden de las cosas”,
alterado por su propia ausencia (muerte). Lo interesante de esta ceremonia es que, muy
recientemente, ocurre en espacios nuevos de convivencia-conflicto, ya no rurales en un
sentido tradicional -naturales, donde tienen lugar las representaciones totémicas de que
habla LEVI-STRAUSSS., sino también urbanas. En una dialéctica espacial permanente, en
la cual interactGan indigenas y no indigenas en un espacio que es al mismo tiempo rural
(natural) y urbano (artificial), con instalaciones eléctricas, edificaciones (la ceremonia se
lleva a cabo en una escuela); ciertas temporalidades propias de lo urbano, como la hora v
el dia regidos ya no por una temporalidad ciclica-natural, sino cronométrica (al finalizar
las clases, dando tiempo a que asistan quienes viajan desde la ciudad al finalizar sus
actividades laborales, incluido el machi): ;dénde estdn las fronteras?, ;donde podemos
demarcar con claridad lo urbano y lo rural?. ;No es més razonable pensar que la frontera
es un no-lugar que puede ser cualquiera y ninguno al mismo tiempo?. Como sefiala BECK
(1998: 86): “las culturas glocales que se estian abriendo paso ya no estdn vinculadas a
ningin lugar ni a ningn tiempo. Carecen de contexto”. Y esto no es menos conflictivo
que la mirada tradicional de que las fronteras-estin-ahi, puesto que ahora aparecen en
cualquier lugar, generando mas que armonizaciones y convergencias, dilemas y
divergencias.

5 El rewe, siguiendo una descripcion un tanto “genérica”, a partir de los trabajos de Claude LEVI-
STRAUUS, es una especie de representacion totémica que sintetiza la divinidad actuando en el individuo y la
comunidad. EIl rewe es propiedad de una comunidad determinada y, por lo tanto, representa la dinamica
cultural y simbolica de dicha comunidad. El rewe es tutelado por una machi y pertenece a un lof o
comunidad.

7 La machi es una figura, normalmente pero no excluyentemente, femenina y sintetiza al intermediario entre
el individuo-en-su-comunidad y la divinidad. Su rol es mantener el equilibrio del bien y el mal en el plano
terreno, sirviendo de nexo con el plano supra-terreno. La machi representa el maximo poder espiritual de la
comunidad, asi como el longko representa el maximo poder civil y militar. El rol de la machi ha resistido
histéricamente la intervencion de sistemas globalizadores: la colonizacion, el Estado-nacién y el mercado.
En la actualidad la machi mantiene el control de la salud-enfermedad en las comunidades en tanto controla lo
que podriamos llamar “noso-hermenéutica” —interpretacion de la enfermedad en su dimension oral y no
escrita; pese al intervencionismo estatal. Recientemente el Estado chileno anuncio la prohibicion del uso de
yerbas tradicionales que constituyen la base de la medicina tradicional mapuche.

¥ Me refiero particularmente al trabajo de LEVI-STRAUSS, Claude (1964): £/ pensamiento saivaje, México
D.F., FCE [Edicién posterior en espafiol], en el cual juega magistraimente con la dialéctica natural/cultural,
salvaje/racional, pero no como oposiciones binarias excluyentes, sino como imaginarios productores de
sentido en nuestra sociedad. ;Cuéles son realmente las fronteras que hay en este juego dialéctico?.
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Pero los dilemas y las divergencias, como los conflictos, producen sentido y
dinamizan las culturas y las relaciones entre culturas. Y no s6lo porque la ceremonia
indigena es en si la representacién de un conflicto entre el bien y el mal -pero también por
ello-, sino porque pone de manifiesto permanentemente la discusién sobre lo que es
propio y lo que es ajeno: el conflicto constante entre lo totémico-religioso-natural-rural y lo
profano-cristiano-artificial-urbano. El conflicto no est4 en la existencia de lo urbano: sino
en que lo urbano no representa sélo “progreso y desarrollo”, como en el imaginario
colectivo, sino que representa al mismo tiempo “pérdida y des-naturalizacion”. El
sincretismo es un conflicto permanente y productor de mundos-espacios posibles en la
convivencia. En efecto, “las preservacién es siempre el mejor recurso popular para
reproducirse y re- elaborar su situacién” (GARCIA CANCLINI, 1989: 218).

24. El rito como construccion simbélica del sujeto y la comunidad, frente a la
produccién econémica de la cultura.

Mientras los procesos de globalizacién, especialmente materiales vinculados a la
economia, valorizan la cultura como un bien de cambio y como un recurso de sobre-
vivencia; los procesos locales, como los ritos, permiten una revalorizacién simboélica de la
cultura, construyendo al sujeto-y/ en-la-comunidad:

“Las sociedades de la tradiciéon dedican mucho tiempo y energia a
producir los sujetos y la organizacién social que los mantiene unidos
[..] Las sociedades de la tradicion dedican mucho tempo a
actividades ceremoniales y rituales que van modelando a los sujetos en
sus hédbitos mentales y motrices, que los sitGan en los sistemas de
parentesco, en la aldea, en el ambiente de la fauna, de la flora, de los
elementos y de los seres que pueblan sus mundos interiores magicos y
religiosos [...] No son actividades productivas en el sentido corriente
del término [...] Sin embargo, son actividades productivas de un modo
diferente, pero igualmente esencial: producen sujetos humanos y
sociabilidad”.

(WARNIER, 2002: 93)

En nuestro andlisis, en la oposicién entre la produccién simboélica del sujeto-y/en-
la-comunidad y la produccién econémica de la cultura, entendemos que ambos procesos
interactian y se combinan permanentemente; donde la produccién econémica de Ia
cultura obedece al “camino a seguir por determinados grupos sociales que siempre
estaran situados en un papel de dependencia con respecto al poder” (AGUILAR, 1998:
153).
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PUEBLOS <http://www.agp.org> [Consulta: 30 sept. 2002].

ALIANZA POR UN MUNDO SOLIDARIO Y RESPONSABLE (Brasil). [en linea}:
ALIANZA POR UN MUNDO SOLIDARIO Y RESPONSABLE
<http:/ / www.alternex.com.br/ pacs> [Consulta: 30 sept. 2002].

ASAMBLEA MUNDIAL DE POBLADORES (Turquia). [en linea]: ASAMBLEA MUNDIAL
DE POBLADORES <http://www laneta.apc.org/hic-al> [Consulta: 30 sept.
2002].

ASOCIACION DE TELECENTRISTAS ACTIVOS DE CHILE (Chile). [en linea]:
ASOCIACION DE TELECENTRISTAS ACTIVOS DE CHILE <http://atach.cl>
[Consulta: 20 dic. 2002].

ASOCIACION PARA EL PROGRESO DE LAS COMUNICACIONES. [en linea]:
ASOCIACION PARA EL PROGRESO DE LAS COMUNICACIONES
<http:/ /www.apc.org> [Consulta: 20 dic. 2002].

ATTAC (Francia). [en linea]: ATTAC <http:/ /www.attac.org> [Consulta: 30 sept. 2002].

COMUNICACION Y CIUDADANIA (Estados Unidos). [en linea]: COMUNICACION Y
CIUDADANIA <http:/ /www.ecuanex.net.ec/foro_comunicacion> [Consulta: 30
sept. 2002].

COMUNIDAD WEB DE MOVIMIENTOS SOCIALES (Ecuador). [en linea]: COMUNIDAD
WEB DE MOVIMIENTOS SOCIALES <http://movimientos.org> [Consulta: 30
sept. 2002].

COLECTIVO DE CONTRAINFORMACION. [en lineal: COLECTIVO DE
CONTRAINFORMACION  <http:/ /www.adbusters.org> [Consulta: 20 dic.
2002).

Z NET (Estados Unidos). [en linea] : Z NET <http:/ /www.zmag.org> [Consulta: 30 sept.
2002}

® Para las referencias a los recursos electrénicos, se utiliza la norma ISO-690-2.
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