II.  PU FUTA ELN MAPU  EN EL WAJONTU MAPU.
(Los Grandes Espacios Territoriales Mapuche).

1.
Introducción.

El estudio e investigación de las identidades territoriales Mapuche es un tema complejo y de difícil definición, tanto porque dice relación con el ámbito de la noción de jurisdicción dentro del Derecho Propio Mapuche como con la relación armónica que sostiene la sociedad Mapuche con en la biodiversidad de la naturaleza, conformando una unidad ecológica de vida, material y espiritual. Objetivo esencial de la investigación en las Identidades Territoriales o Futa Eln Mapu
 Lafkenche, Wenteche y Pewenche, que posibilitó el cuestionamiento, profundización y elaboración por parte del equipo de investigación respecto de: 

a) la utilización actual de la expresión identidades territoriales como categoría conceptual presente en el discurso Mapuche, 

b) la búsqueda de un concepto Mapuche que diera cuenta de la existencia de un espacio territorial mayor al ayjarewe en la organización socio-política Mapuche, y 

c) el posicionamiento de este espacio como ámbito de jurisdicción y resguardo de la biodiversidad (en mapuzugun: Ixo Fill Mogen), y equilibrio territorial en sus diversos aspectos, siendo de suma relevancia para el estudio lo concerniente al Derecho Propio Mapuche. 

El presente trabajo toma el tema de la identidad para desarrollarlo en la dimensión territorial, porque este tema – territorialidad - uno de los soportes culturales del pueblo-nación Mapuche. No se pretende dar una visión finalizada y acabada del tema, sino simplemente  realizar un aporte a la comprensión y difusión desde el Mapuche kimün (conocimiento Mapuche), respecto de la estructura territorial de la organización sociopolítica que conforman el pueblo nación Mapuche, que si bien comprende una sola cultura homogénea en un territorio tan amplio,  que incluye parte del espacio geopolítico de los Estados de Chile y Argentina, se manifiestan en su interior, particularidades o especificidades que son producto de una multiplicidad de variables que se desarrollan  más adelante en esta investigación
.

Para iniciar el estudio de las identidades territoriales, consignaremos los argumentos presentados por algunos cientistas sociales que han realizado investigaciones y publicaciones previas en esta materia.

El antecedente más antiguo encontrado, corresponde al padre Ramón Redrado quién señala lo siguiente: “Los Yndios de Chile subdividen sus jurisdicción en cuatro Huythanmapu, o provincias, y esta es entre ellos la mas famosa división, porque aunque es verdad que para armarse contra el español con facilidad se hermanan como si fueran Paysanos, pero entre si, miran como extranjero al que es  de otro Huythanmapu, y las malocas o guerras que dan a  lanzas para defender a los de un Huythanmapu, aunque los invadidos esten muy distantes, porque todos los de un Huythanmapu se consideran como Paisanos” (en Boccara, G., 1997: 12). Del relato queda claro, que Redrado confunde los Futa Eln Mapu con los cuatro punto cardinales que conforman el Meli Wixan Mapu (reunión de las cuatro tierras), que por una parte se refiere a la orientación espacial del che en el Wajontu mapu, y por la otra, es la ubicación espacial que se adopta para todo tipo de ceremonias, pero donde más claramente se aprecia es en los Koyagtun (grandes acuerdos), donde cada Futa Eln Mapu se ubica de acuerdo a su procedencia geográfica. 

Otro autor ubica cronológicamente el surgimiento de las identidades territoriales, en la época colonial argumentando lo siguiente: “...A un nivel superior, tenemos los futamapu, o tierra grande, formado a partir de la reagrupación de varios ayllarehue y que dividía al territorio de la Araucanía en tres grandes franjas longitudinales. Existen muchas dudas en cuanto a la existencia del futamapu como distrito geopolítico en tiempos prehispánicos, puestos que estas tierras grandes aparecen mencionadas por primera vez a principios del siglo XVII, es decir, más de 60 años después del inicio de la conquista. Lo que si es seguro es que el futamapu no tenía un carácter permanente y que la alianza de diferentes ayllarehue ocurría únicamente en tiempos de guerra”. Posteriormente, señala que “es en el último tercio del siglo XVIII en donde producto de la cristalización de la dinámica política interna y concentración de las estructuras sociopolíticas Mapuche producto de la guerra y transculturación de los reche desembocó en la formación y emergencia de nuevas identidades territoriales permanentes siendo el cuarto futamapu, el de la cordillera, es decir los pehuenches mapuchizados” (Boccara, G. 1997: 4-5). 

Por su parte, Raúl Molina emplea el concepto de etnoterritorios como un símil al de identidades territoriales, señalando: “que constituyen una categoría que da cuenta de los espacios habitados por pueblos indígenas o una parte de éstos, que poseen por características, encontrarse delimitados por hitos geográficos reconocidos socialmente por una o más agrupaciones de una misma etnia o de otra distinta. Estos territorios son valorizados por los indígenas, al asignarle un contenido político, social, cultural y religioso” (Molina, R., 1995). Finalmente, agrega que debido al carácter dinámico de dichos territorios, sus límites no son fijos, dado que las identidades indígenas que la componen son cambiantes y éste es un elemento esencial para entender y reconocer el resurgimiento actual de identidades o territorios considerados como desaparecidos por más de un siglo. 

Le Bonniee (2000), entiende que dicho concepto se relaciona  con “una realidad histórica vinculada a la existencia, la permanencia, y la reconfiguración de unidades socio-políticas autónomas estructuradas en redes de relaciones económicas, religiosas o militares (Lof, Rewe, Ayllarewe, butalmapu), cuya funcionalidad era claramente perceptible antes de la invasión del territorio Mapuche por el ejército chileno”. Este mismo autor cita a G. Zúñiga quien califica las demandas territoriales actuales como “una producción discursiva indígena y  que la noción de territorio indígena es reciente, relacionándola en el contexto de internacionalización de las reivindicaciones indígenas, ignorando este investigador los rasgos históricos de la territorialidad indígena” (Le Bonniee, F. 2000).
Estos y otros cientistas sociales confirman la existencia de los Futa Eln Mapu durante el siglo XVII y la utilización del término identidades territoriales para designarlos (Bocarra, 1997); sin embargo, esto no quiere decir que anteriormente no hayan existido por no haber registro histórico al respecto, puesto que este concepto no era rutinario en la sociedad Mapuche, sino que formaba y forma parte de la existencia del Mapuche sólo en el contexto de situaciones de importancia macro territorial siendo una de estas la guerra. Esta forma de organización, la figura de los Futa Eln Mapu, fue tomada posteriormente por los españoles con finalidades políticas, administrativas y económicas para tratar de influenciar a la sociedad Mapuche de esa época, principalmente en los parlamentos, que los Mapuche circunscribieron a sus forma propias a través del Koyagtun.
Los fundamentos de la identidad están en los valores culturales que comparten los miembros que configuran un pueblo y en este caso el pueblo Mapuche, los cuales tienen razones históricas, sociales, familiares, espirituales y de formas de vida. La identidad obedece a múltiples factores que la van moldeando e instalando en el inconsciente colectivo e individual de los miembros del pueblo Mapuche, orientando su conducta, ya sea como individuo o como miembro de ese pueblo que lo lleva a compartir concepciones de vida, imágenes y evaluaciones de sí mismo y del otro (sociedad chilena) a través de distintas épocas y periodos de la historia. La identidad se manifiesta en múltiples dimensiones; a saber, la histórica, lingüística, étnica, religiosa, ecológica, política, etcétera; es decir, en una palabra “cultura”. 

Desde el ámbito del movimiento político Mapuche, el término de identidades territoriales se ha utilizado asociado a reivindicaciones de tierras, territorios, derechos y proyectos de protección y desarrollo cultural y medioambiental, desde la reconceptualización y afirmación de la cultura y organización sociopolítica propia, en cuanto a los ámbitos de jurisdicción del territorio, como lo da a entender la propuesta elaborada por cuatro de las identidades territoriales Lafkenche, Nagche, Wenteche y Pewenche(2002) en la siguiente cita: 

“Paso a paso hemos ido reconstruyendo nuestro Mundo Mapuche y la punta de lanza de esta reconstrucción son nuestras identidades territoriales. Estas aparecen como una forma desde donde se hace posible volver a controlar nuestros espacios, recuperar nuestros derechos y construir propuestas representativas de nuestra particularidad como pueblo y de las diversidades dentro de nuestra cultura.... A través de nuestras identidades lograremos dar sentido de pertenencia, de identidad y de propiedad a las generaciones más jóvenes... En las Identidades Territoriales encontramos un referente fundamental para mantener y recuperar nuestras prácticas religiosas, fomentar nuestras economías locales, en base a las potencialidades y limitaciones propias de los sistemas agro climáticos en que vivimos... construir desde ellas, desde dentro, desde la familia Mapuche. Allí está la fuerza de nuestras identidades territoriales, y en su desarrollo, con sus particularidades sociales, productivas, ambientales y políticas, estará la base del desarrollo Mapuche
”. 

Los Futa Eln Mapu Lafkenche, Nagche, Wenteche y Pewenche establecen en su propuesta el desafío de consolidar el resurgimiento y reconstrucción de las Identidades Territoriales Mapuche, como espacios reconocidos y validados desde la cosmovisión propia y se proponen profundizar el proceso de intercambio entre distintas identidades, territorios y organizaciones Mapuche, apuntando a enriquecer cada uno de los procesos en desarrollo.

Algunos cientistas sociales contemporáneos han expresado que el término identidades territoriales apareció públicamente en 1999 con la propuesta de Tirúa bajo la denominación “Identidad Lafkenche de la Provincia de Arauco”, y ha adquirido mayor fuerza a raíz del Congreso Internacional celebrado en la misma comuna. No obstante lo anterior, existen otros antecedentes que datan del mismo año 1999, que dice relación con un comunicado público del Ayjarewe de Xuf Xuf  cercano a Temuco, el cuál inicia y termina su comunicado haciendo alusión a una identidad territorial, en este caso la Wenteche: 

“Siendo las 6:30 de la mañana de hoy lunes 29 de noviembre, hemos iniciado el proceso de recuperación territorial Wenteche del territorio de Xuf Xuf y sus Ayjarewe... Doce Lof mapu organizados, que significan, pu papay, pu lamgen, pu peñi, pu Logko, pu kona, hemos dicho presente, aún estamos vivos. A pesar de la marginación y la pobreza en que nos encontramos, no hemos perdido nuestra dignidad. Hemos sacrificado a muchas generaciones de los nuestros, forzándolos a emigrar de su territorio ancestral... José Quidel Comunicación Exterior. Organización Wenteche Ayjarewegetuayiñ” (Foerster, R. y Vergara, J., 2000: 195). 

Para otros, el tema de las identidades territoriales empezó a “...difundirse públicamente con la aparición del Consejo de Todas las Tierras como basamento de su política reivindicativa de recuperación de las tierras Mapuches usurpadas, entre otras materias” (Caniullan, V., Entrevista 2003).


Desde el punto de vista émico, a través del Mapuche Kimün (conocimiento o filosofía Mapuche), para el término Identidades Territoriales se propone el concepto Mapuche Futa Eln Mapu, surgido en los Xawun de autoridades tradicionales Mapuche realizados en el curso de la investigación, el que ha sido reconstruido desde la memoria colectiva mapuche y que tiene su origen en la forma cómo éste se relaciona con su entorno socio-ambiental, es decir, en su cosmovisión; y que por lo mismo, contiene elementos que se encuentran enraizados en la estructura sociopolítica ecosistémica Xokinche: Lof: Rewe: Ayjarewe: Futa Eln Mapu
, cuya existencia no sólo es anterior a la fundación del Estado Chileno y de la invasión colonial, sino que es parte del fundamental de la existencia de la sociedad y cultura Mapuche, alude a la relación del Az Mapu y con el Az Che como complemento, por lo afirmamos que es una condición desarrollada con anterioridad a la llegada de los españoles para enfrentar la guerra como señalan  algunos autores. 

2.
Futa Eln  Mapu: Las Identidades Territoriales Mapuche.

Para entender el concepto de territorialidad Mapuche como ámbito de jurisdicción, desde el punto de vista émico, lo primero a señalar es que los conceptos Futamapu y Futa Eln Mapu tienen acepciones similares referidos a espacios geográficos donde se desarrollan ciertas particularidades de la sociedad y cultura Mapuche. Sin embargo, el concepto de Futa Eln Mapu esta en relación con la espiritualidad y en este contexto: “... no tiene una traducción literal referido a un espacio geográfico que pueda delimitarse, ya que contiene o conlleva el sentido de – Waj mapu (universo) – cosmos desde la perspectiva y los paradigmas Mapuche, o sea, así lo dejó establecido el creador “Eln (creador) y Günen (controlador)”, y por tanto esta fuera del ámbito material; en cambio los conceptos de Futamapu y Futa Eln Mapu tienen un sentido de referencia hacia una parte de la tierra o territorio que se puede limitar espacialmente por el che y que se traduce en la máxima expresión jurisdiccional del territorio en el Wajontu mapu, que puede traducirse en los Lof, Rewe, Ayjarewe y Futamapu o Futa Eln Mapu” (Sánchez, J. G., Entrevista 2003). 

Para entender el concepto Futa Eln Mapu o identidades territoriales Mapuche hay preguntas que realizar: ¿Qué son los Futa Eln Mapu o identidades territoriales?, ¿Cuál es la delimitación territorial de cada una?, ¿Cuáles son? y ¿Qué diferencian unas de otras? Para responder estas interrogantes se hace necesario partir por la relación: tierra-hombre-naturaleza como unidad ecosistémica, es decir, como se posiciona el che (hombre) en el mapu (tierra), porque esto le va a dar una visión distinta de su relación con la naturaleza, si bien todos los Mapuche forman una cultura común, en vista de esta relación nacen las particularidades. 

Es así como los antepasados llegaron a determinar y explicarse la estructuración de su propio mundo, logrando comprender cómo se vincula con la tierra y el medio que les rodea, de donde emana la fuerza o energía que le permite la vida (mogen) al che y a la naturaleza, como actúa el che beneficiándose o perjudicándose frente a éstos poderes o espíritus de la naturaleza, donde todo esta normado, organizado y establecido, siendo el che uno más de los seres o newen que componen el Waj mapu.


Para los Mapuche la conformación del Mapu, tiene una doble dimensión; esta la dimensión o plano espacial que tiene y posee una connotación inmaterial, intangible, no física para definir los diferentes espacios o visiones del mundo Mapuche, Waj mapu, en donde el che se conecta con la creación, marcando la espiritualidad de la sociedad Mapuche, en tanto dimensión espacial o universo Mapuche. No obstante ello, para algunos estudiosos del tema como Juan G. Sánchez y Armando Marileo, el Waj mapu es precisamente el plano material, ya que si se va a la etimología de la palabra Waj es una visión más plana de ir tocando materialmente, de ir a punto específicos, por eso se dice Waj püle mülei (estar en lugares distintos); y Wajontu da la idea de círculo. Así, se dice Wajontu fey ti challa (la olla chicharronera de fierro que tiene esa forma circular), espacial. Sin embargo, la mayoría está de acuerdo con la siguiente cita:

“En esencia el Waj mapu, no es sólo el suelo, no sólo lo tangible, sino el universo, el todo, que incluye lo intangible, pero la cualidad más sobresaliente es que es un ente vivo, y está poblado por diferentes seres vivos (newen) que coexisten y hacen posible la vida” (Quidel J. y Jineo, F., 1999: 148).

Mapu es un concepto complejo que se utiliza en varias acepciones y en general se ha definido, desarrollado y socializado de una forma reduccionista. Hoy de acuerdo al mapuche rakizuam (manifestación de pensamiento mapuche) se entiende que el concepto Mapu alude a diferentes planos y dimensiones de existencia.
Los Kimünche que colaboraron en este trabajo reunidos en los Xawun realizados en Padre Las Casas (2003) durante la investigación, desarrollaron algunas de estas dimensiones, las que fueron además complementadas con entrevistas y revisión de textos de autores Mapuche. 
Figura 1: Relación del che con el mapu a partir del Az Mapu. Elemento básico para la comprensión de la estructura socio-política Mapuche y el concepto Futa Eln Mapu.




Así, hemos distinguido en el universo Mapuche ocho planos o dimensiones de existencia que se han estratificado de la siguiente manera:    

· Münche Mapu: dimensión de abajo.

· Püji Mapu: dimensión del suelo.

· Ragiñ Wenu Mapu: dimensión del medio, es decir, la que queda entre el püji = suelo y el Wenu mapu.

· Ligar Wenu Mapu: dimensión de la tierra blanca. 

· Ayog Wenu Mapu: dimensión del vacío que media entre la tierra celeste o azul y la tierra blanca.

· Kalfu Wenu Mapu: dimensión de la tierra celeste o azul.

· Wenu Mapu: dimensión de arriba.

· Wente Wenu Mapu: dimensión sobre todas las dimensiones. 

El Püji Mapu es una dimensión dual, puesto que por una parte corresponde a una de las dimensiones espaciales, inmaterial y cósmica del Waj mapu; y por la otra, es donde se desarrolla la dimensión territorial o material, es decir, el Wajontu mapu. En este sentido el Machi  Víctor Caniullan: “esta dimensión también es conocida por algunos como Nag mapu” (Caniullan, V., Entrevista 2003).  Otros autores señalan al respecto: “Para referirse en cambio al suelo o tierra hablaremos de püji. Recurso material que sostiene a la che entre otros seres vivos. Entonces el püji es el espacio físico en donde una faz de la persona y todas las diferentes formas de vida que nace, vive, crece, muere y se reintegra a este espacio. Pero a la vez el püji es parte del mapu”  (Quidel J. y Jineo, F., 1999: 149).

En la dimensión del Ragiñ Wenu Mapu: “... se dan los vientos (kurüf) en sus distintos tipos: waywen Kurüf (viento bueno del sur), pürapa kurüf (viento del oeste), penchil kurüf (viento arremolinados), etcétera, Por lo tanto, es de sumo cuidado establecer claramente esto” (Caniullan, V., Entrevista 2003). 

Por otra parte, José  Quidel, Ñizol Logko de Itinento, señala que mapu en términos generales es un concepto que se aplica a todas las dimensiones de la vida en el universo. En este sentido explica que si bien el término Wenu mapu se traduce como la tierra de arriba, Wenu  significa arriba, mapu no lo es de tierra en este contexto, sino de espacios. Así mismo, el Machi  Víctor Caniullan plantea “si algo se cae al suelo, se dice püji mew xananaüy (se cayo abajo sobre el suelo), y no mapu mew xananaüy (se cayo abajo en la tierra)” (Caniullan, V., Entrevista 2003).

Berta Quintreman, desde la perspectiva Pewenche expresa: “ Existen muchos espacios, mucho mapu; Wenu Mapu, que lo representamos con una bandera amarilla (choz) por el sol, Kajfü Wenu Mapu, que nosotros lo representamos con una  bandera azul, Ligar Wenu Mapu, nosotros lo representamos con una bandera blanca, y el Wente Wenu Mapu..., también existe el Ragiñ Wenu Mapu, y el Nag Mapu, que es el mapu donde vamos nosotros cuando morimos,...así es como va el conocimiento en todas las dimensiones espaciales y en todos ellos hay newen, o sea, mucho newen...cuando se planta las banderas se tiene fuerza decían nuestros ancianos,... querer nuestra madre tierra (Wenu Mapu Ñuke, Wenu Mapu Chaw), ello es lo que le daba fuerza (newen), ello les devolvía la tranquilidad, que las siembra broten bien” (Quintreman, B. Entrevista 2003).
El mapu concebido de esta manera recibe el nombre de Wajontu mapu en donde el che se relaciona con su igual, con la naturaleza, con su espiritualidad y con su territorialidad en sus diversos contextos políticos, sociales, económicos y geográfico. En este sentido los autores mapuche exponen que: “... para referirnos a nuestro espacio hablaremos de Wajontu mapu, idea que expresa la cualidad redonda de la tierra. Estamos hablando entre otras cosas de lo físico, material e inmaterial, de lo tangible e intangible que puebla el globo terrestre. A su vez, este espacio terrestre esta dimensionado en cuatro partes (Meli xoytu xokikaley): Wente, Pikun, Naüg, Wiji” (Quidel, J. y Jineo, F., 1999:149).

Por otra parte, el Machi  Víctor señala en relación a la identidad territorial: “tenemos lo que son los puntos cardinales, entonces el kulxug representa lo que es el Waj mapu y representa lo que es  el Wajontu mapu... entonces aquí también esta marcada la ubicación y cual es la relación que existe entre cada punto. Por ejemplo, en el Pikun mapu, existe todo lo que es el Wiji mapu, además cada punto cardinal también tiene su propia fuerza (newen) en el Wiji mapu; está todo lo que es hueso y carne; nosotros venimos de Wiji mapu como cuestión filosófica (...) El norte, el Pikun, ese viento es de los tiempos de invierno, todo lo que es pukem lo relacionamos con el invierno. Luego, el xipawe aht’ü, es donde sale el sol y donde se entra, es el bafkeh. En el universo, por ejemplo, siempre se está dentro del espacio del Pikun y el espacio del bafkeh, es toda una relación. Y después vuelve el pewü y el walüg, que es el tiempo de la primavera y el verano, Entonces todo eso es lo que representa el kulxug” (Caniullan, V., 2000: 130-131).

Atendida la jurisdicción del territorio Mapuche que en Chile va desde el río Limarí por el norte, hasta la isla de Chiloé por el sur, sin olvidar los territorios del PuelMapu allende los andes, el Wajontu mapu (territorio) lo distingue geográficamente la Cordillera de los Andes, estableciendo nuevamente dos grandes espacios territoriales:

“ El mapu lo integran los Nagche, los Wenteche, los Lafkenche que tienen un tuwün y un küpalme, asimismo también se ordena el territorio Pewenche; cuya característica son los grandes cerros, los volcanes, asimismo en el territorio Argentino los Mapuche están de la misma manera, tienen un tuwün..., por ejemplo los rankülche, los chaziche, puwelche, todos ellos son Mapuche... cuando llegaron los winka ellos nos vinieron a dividir, y hoy día nos encontramos divididos en dos estados argentino y chileno” (Curriao, A., Entrevista 2002). 

“Antiguamente se ordenaba la tierra con el conocimiento mediante conversaciones, hay un Ñizol Mapu que se llama Pikun Mapu, también esta el Wiji Mapu, Puel Mapu, Lafken Mapu, en las tierras es donde se basaban nuestras conversaciones, nuestros conocimientos. Además existían  muchos el mapu: Wente Mapu, Nag Mapu, Pewen Mapu, Ragkül Mapu, Chazi Mapu, Puel Mapu, éstos eran los nombres de las tierras que existían y así lo nombraban nuestros antepasados, es así como ordenaban sus tierras. A estas tierras se le llamaba el mapu. Todos estos nombres de tierra pertenecen al wajontumapu... es todo el territorio Mapuche, todos los que pertenecen al pueblo nación Mapuche” (Caniulaf, J., Entrevista 2002).

El primero, es el Gulumapu que engloba las tierras ubicadas desde el Océano Pacífico (Futa Lafken) hasta la Cordillera de los Andes (Pire Mapu); y el segundo espacio territorial es el Puel  Mapu, que comprenderían las parcialidades ubicadas al otro lado de dicha cordillera, conocido también como Wayzüf Mapu (al otro lado de). Cada una de estas parcialidades se estructuran socio-políticamente en base a la siguiente formula: Lof, Rewe, Ayjarewe y Futa Eln Mapu, en orden creciente e incluyente de acuerdo a la amplitud territorial, económica, militar, socio-espiritual, política, etc.

Dentro del Gulu mapu, encontramos los siguientes Futa Eln Mapu
:

· Pikunche: gente del norte.

· Nagche: abajinos o llanistas, gente de los llanos.

· Wenteche: Molulche o arríbanos, gente del valle.

· Lafkenche: gente del mar.

· Ihapireche: gente de la precordillera.

· Pewenche: gente del Pewen o araucaria.

· Wijiche: gente del sur. 

En el Puel Mapu mencionamos los siguientes Futa Eln Mapu: 

· Ragkulche: gente de las manzanas o manzaneros.

· Mamüjche: gente de los palizales.

· Chaziche: gente de la tierra de la sal o salineros.

· Puel Wiji Mapuche: gente del sur-este. 

De la unión de todos los Futa Eln Mapu (del Gulumapu y del Puel Mapu) se forma el Wajontu mapu, que como parte del Waj mapu  nos entrega el Az Mapu, que en la filosofía o cosmovisión Mapuche representa la totalidad e integridad del cosmos, desde en el cual emergen las formas, valores y principios, de la regulación de la fuerzas que coexisten en todas las dimensiones espaciales que caracterizan y dan sentido al ser y deber ser Mapuche.

Es en el Wajontu mapu (Püji Mapu) donde se encuentran la che (gente) que es el distingue la existencia de espacios territoriales en base a la observación progresiva, detallada y sistemática de la relación armoniosa entre hombre-tierra-naturaleza, organizándose material, espiritual y socialmente lo que constituye el Az Mapu; lo que a su vez implica la noción de mapu ñi kishu günewün, la autorregulación o autodeterminación de la vida en un espacio territorial dado, a decir de la ciencia de occidente, la forma propia que tiene cada territorio para desarrollarse autopieticamente.

“Nuestros antepasados ordenaron la tierra, su territorio como Lof, Rewe, Gen mapu, wichan mapu (Ayjarewe), Futa Eln Mapu, porque había conocimiento, porque se conocía la tierra, y porque también habían cosas malas para ir ordenándose a partir de allí” (Huaiquifil, M., Entrevista 2003)”. 

“ los Futa Eln Mapu, Futal Mapu o Futamapu son las llamadas identidades territoriales que están conformadas por conglomerados menores como son los Ayjarewe que a su vez están constituidos de Rewe afianzado en la ritualidad como son los Gijatuwe o lelfün. Los Rewe están constituidos a su vez por unidades básicas fundamentales más pequeñas que se denominan Lof los cuales están constituidos por familias: Xokinche (grupo de familias de un mismo az), reyñma (familia consanguínea directa), y füren (familia parental patrilinial y matrilinial). Desde aquí se distinguen los troncos de anünche (familias que siempre han estado en ese sitio desde tiempos inmemoriales) y akunche (familias que llegaron a asentarse en el territorio en un periodo posterior)” (Quidel, J. y  Caniullan, V., 2003: 4).

De acuerdo con lo hasta aquí expuesto y con la cita anterior quisiéramos introducir en nuestro análisis el concepto de jerarquías de actualización se refiere a aquellas “que se encuentran en progresiones desde ordenamientos de funcionamiento mas bajos a mas altos –tales como la progresión desde las células hasta los organismos vivientes”, en otras palabras “jerarquías familiares de sistemas dentro de sistemas” (Eisler, 1987), que nos parece preciso para graficar el sentido de la organización socio ecológica Mapuche, la que reconoce a las dinámicas de la naturaleza como sistema mayor y preexistente al sistema social, tal como lo hemos estado detallando. 

Según la autora este tipo de jerarquización es característica de la “Gylania” forma de organización social solidaria “donde la diversidad no equivale a inferioridad o superioridad”, lo que se observa en la cultura mapuche en el concepto Newen que será abordado en profundidad mas adelante, y que se opone a la Androcracia o sociedad de tipo dominador.

En este mismo contexto, es que se desarrollan los principios superiores en que se basa la cultura Mapuche: Küme Feleam el equilibrio y Az Feleam la armonía. En que todos los Che en la relación y demás Newen, manifestaciones de energía que conforman el Waj mapu, deben convivir respetuosamente. “La calidad de che posee varias dimensiones igual que los otros elementos. Desde una perspectiva material, el che se configura al momento de nacer, al momento de separarse de su madre, allí se concreta el inicio de la independencia para ser che. Antes es un newen dependiente absoluto de su madre, depende de su kalül, de su püjü (espíritu), como che... el che es difícil de definirlo como categoría ya que no es el centro del Waj mapu, es un componente más de la red de seres vivos que conforman el püji mapu. El ser humano esta llamado a hacerse persona en su plenitud, y esa plenitud significa por sobre todo, valores... por eso el che, está en permanente construcción, pero así también esta en constante riesgo de perderse... su función primordial, es relacionarse con la naturaleza con la finalidad de mantener el equilibrio, pero jamás la de controlar y dominar este espacio” (Quidel, J. y Jineo, F., 1999:150).

   Figura 2: Estructura socio-política que emerge del AZ MAPU.














                        

                     




Cada Che al nacer se relaciona primero con su familia (reyñma, füren y Xokinche) y luego con su entorno social en el Lof  que es la organización sociopolítica, territorial, religiosa y cultural básica del pueblo-nación Mapuche. Luego, los Lof se relacionan con los Rewe en un contexto socio-espiritual y político superior hasta llegar a la conformación del Ayjarewe. Estos al relacionarse con otros Ayjarewe conformaran un Futa Eln Mapu o identidad territorial Mapuche. 

El concepto jerarquías de actualización se inserta aquí perfectamente. Es en esta relación del Che con su entorno social y familiar, territorial y espiritual, donde se forman y establecen los rasgos que complementan su az che, la pertenencia a tal o cual Futa Eln Mapu y, asimismo, su  identidad como Mapuche. 

Así, el Az Che es: “... la característica que retrata a un Mapuche, es decir, el che como ser humano tiene su propio az, y el az es la característica de cada uno de nosotros, que se traduce en la forma de actuar, de ser, de vivir, o sea, todo lo que tenga que ver con el ser” (Quidel, J; Caniullan, V. 2003: 7). “El az es la característica forma de ser  de la identidad del che, del Xokinche, de su Tuwün y su Küpan, del Lof, del mapu” (Quidel, J. y Jineo, F., 1999: 154). 

Existen dos factores esenciales del Az Che que reflejan la importancia y el sentido de pertenecer a un espacio territorial que son el Tuwün y el Küpan, el Tüwün se refiere al lugar de origen del che, es decir, la procedencia geográfica y territorial, pero también del conocimiento y el püllü, o energía espiritual, del che en el Wajontu mapu.

 
“Antiguamente se ordenaba nuestra gente en estas tierra... La tierra y la gente que la habitaba tiene el mismo az, porque en su tuwün y küpalme tiene un az,...una tierra ordenada, con buenas características, con todos los elementos en su lugar” (Quintreman, N., Entrevista 2002).  

“Nosotros aquí no nacimos, nuestro tuwün era de Logkoche, de allá venimos nosotros, nosotros no somos pehuenche, en estas tierras hoy día ya no existen las personas ancianas, los mayores, yo sola estoy aquí, mis hijos no han visto a su abuela porque era de allá (Logkoche)” (Colpihueque, P., Entrevista 2003).

 “Los Mapuche tenemos az distintos, nosotros aquí mi familia, mi gente tienen su propio az, los Wijiche, los Nagche, los Lafkenche, los Ihapireche tienen su propio az,... y eso se conoce en como hablan, en como están, que hacen” (Quintreman, B., Entrevista 2002). 

“ Como los Pewenche están y ordenan al interior de su territorio... en base al conocimiento del kiñe az mapu que se integra al az che... así como también existen en los Nagche , los Wenteche, los Lafkenche, que tienen un tuwün y un Küpalme así mismo también se ordena este territorio Pewenche” (Curriao, A., Entrevista 2002). 

“Los Mapuche sólo le ponen nombre a su tierra Mapuche, nombre Mapuche, por  las características, por la forma que tiene la tierra, ese es el nombre que le ponen. Nosotros los Mapuche somos mapu tuwün, venimos de la tierra y por lo mismo nosotros los Mapuche tenemos distinto az, porque somos de la tierra, de ahí salimos... el Lof era conocido como wajol, wajol li, xünkay li, entonces de esa manera se conocía en un Lof que az tenía, si limitaba con el río , con los cerros , con los esteros ,con otras cosas naturales que habían, entonces tenía un az por eso también era conocido como wajol” (Relmucao, J., Entrevista 2003).

En consecuencia, dependiendo del Futa Eln Mapu de origen es el perfil psicosocial, y energético, de cada persona que se traduce en la forma de interiorizar y exteriorizar el Mapuche Kimün (conocimiento Mapuche) en su entorno más directo que es el Lof, a la vez cada Lof Mapu en su relación con otros Lof Che va construyendo su propia pertenencia a un Rewe y Ayjarewe, pasando por las estructuras políticas y territoriales menores hasta llegar a conformar un Futa Eln Mapu. También, el Az y el Tüwün, son elementos esenciales a considerar para la elección del Logko  en cada  Lof:

“Se dejaba como Logko a aquel que tenía las capacidad de manejar y manejarse a sí mismo, el que es capaz de llevar las cosas de buena manera, también se elegía porque tenía un az y tuwün” (Quintreman, N., Entrevista 2002). 

“ El Lonko es elegido en realidad por su kimün, por su conocimiento, por todo lo que existe, porque además es elegida esta persona, por su personalidad, por su tuwün y su Küpalme, por eso tiene el don de dirigir y encabezar el Lof” (Relmucao, J., Entrevista 2003).

Los Kimünche mapuche además señalas que no existe un solo tipo de Tüwün ya que este esta determinado por su relación con las fuerzas (Newen) que existen en determinado lugar y en este contexto se sostiene:

“Hay dos tipos de Tuwün entre los Mapuche. Los wezake tuwün (la mala ascendencia) y kümeke tuwün (la buena ascendencia)” (Caniulaf, J., Entrevista 2002). Lo que dice éste Ñizol Logko es referido al Az del Tuwün, en tanto sustento espiritual y de conocimiento familiar, ya que para otros Logko, Machi, Werken existen cuatro tipos de Tuwün que serían: 

· Baku Tuwün: ascendencia del abuelo paterno, 

· Kuku Tuwün: ascendencia de la abuela paterna,

· Chezki Tuwün: ascendencia del abuelo materno y

· Chuchu Tuwün: ascendencia de la abuela materna,

La forma como el Tuwün se exterioriza o representa y reafirma la pertenencia a un Futa Eln Mapu, lo cual se complementa con los siguientes elementos: 

El primer elemento es el zugün
 como medio de comunicación, el cual posee particularidades distinta dependiendo del Futa Eln Mapu al cual se adscribe cada Lof y que tiene su expresión en la forma de realizar los discursos, como por ejemplo: Koyagtun (lugar donde se toman los grandes acuerdos), wewpin (discurso), zugutun (opiniones). 

Un segundo elemento a considerar, es el contexto social donde el che se relaciona con su igual (el che en relación al che). En este plano, encontramos esa particularidad o diferencia en la forma de vestir (tukutuwün), en los colores y ornamentación de la vestimenta, en el tipo de diseños de las mantas (maküñ) y de la platería (ragawtun). 

Un tercer elemento de relevancia, son los rasgos físicos (chumgechi azgen) o biotipo humano, lo cual se aprecia en la diferencia existente entre el Futa Eln Mapu Pewenche y Lafkenche en donde claramente hay diferencia respecto de la estructura física y facial de los che. 

Finalmente, también es importante considerar los actores políticos y culturales  (wülpelu kimün) de cada Futa Eln Mapu los cuales van trasmitiendo a las personas la pertenencia territorial de la che, es decir, su identidad en tanto Mapuche. 

En este plano, encontramos en primer lugar a la familia en sus tres acepciones: reyñma (familia paterna como materna), füren (núcleo familiar directo), y xokinche (grupo de personas que no necesariamente pueden ser consanguíneas pero se consideran una familia). Aquí juega un papel fundamental los Futakeche (ancianos) y a los güxantufe (che que realiza la conversación) que a través de la transmisión oral de la cultura van tejiendo en las mentes de los infantes, el sentido de pertenencia de su Lof a un determinado Ayjarewe y en su dimensión macro-espacial a un Futa Eln Mapu. 

A lo anterior, se suma en un plano menor la Machi  (en el kompapüjün) y en un contexto mayor el Logko (agente político por excelencia) en sus discursos y oratoria en los xawün a nivel del Lof, el Ñizol Lonko en los Futa Xawün a nivel de Ayjarewe, y el Futa Ñizol Logko a nivel de Futa Eln Mapu. 

“Las cosas de la estructura Mapuche es mas o menos como un reinado, porque cada Lof tiene su Logko, y cada Rewe tiene su Ñizol Logko, después Futa Ñizol Logko en el wichan mapu (Ayjarewe)” (Relmucao, J., Entrevista. 2003). 

“También existían los wichan mapu donde habían güjaymawün, hay es donde se juntaban nuestros antepasados, por eso se conocía como wichan mapu. También se le conocía como Ayjarewe, donde había un günen Ñizol Logko y en el Rewe existía un Ñizol Logko que hacía Gijatun y que tenía ese Küpan y así mismo en cada Lof existía un Logko y todos ellos se controlaban y controlaban su territorio y en el güjaymawün, encomendaban todas sus cosas al Wenu mapu chaw Ñuke, ese es el origen de nosotros, así nos dejó quién nos hizo para que no tengamos cosas malas aquí en la tierra...” Posteriormente agrega: “... se ordenaba la tierra y el territorio, Lof, Rewe, wichan mapu, Futa Eln Mapu, porque existía el conocimiento” (Cañiulaf, J., Entrevista 2002).

El Küpan que se refiere a la ascendencia familiar de la che, esto es, sus relaciones de sangre, sus lazos familiares, su linaje ancestral y de ahí la misión de una familia en el contexto político, social, espiritual, territorial y cultural.  Así los Logko o Machi  cuando se presentan dicen:

“... inche Canuilaf, Logko küpanche geh (yo provengo de la familia Caniulaf) y del mismo modo cuando un Machi  dice: inche Machi  küpanche gen (yo provengo de familia Machi... (Taller 2003)”. 

Estas relaciones de familia marcan a la che de tal manera, que influye en su desarrollo político, social y religioso dentro del mundo Mapuche. 

El Küpalme se refiere a la ascendencia de consanguinidad hasta el segundo grado inclusive a decir del Machi  Víctor Caniullan que establece el grado de parentesco más directo en el tiempo respecto de una familia determinada. Ambos conceptos, Küpan y küpalme, se relacionan y se complementan mutuamente al Tuwün, para establecer el az che.

En síntesis, en el pensamiento Mapuche (rakizuam), es el az en su dualidad az mapu primero y az che, el que caracteriza la identidad del Mapuche en su particularidad. 

Existe un tercer elemento que vincula a ambas dualidades en el Mapuche kimün que son los newen (manifestación de energía). Todo lo que existen dentro de la cosmovisión Mapuche y en los distintos espacios territoriales es newen, tiene su gen (dueño o regulador del espíritu) y püjü (espíritu). Así, el propio che participa de estas tres características mencionadas, que hacen que un ser exista, manifiesta su presencia en cuanto energía (newen) y que esa manifestación energética es protegida o regulada por un gen, siendo un elemento más dentro de la biodiversidad de la naturaleza (Ixo fill mogen) que hace posible la vida dentro del Waj mapu y Wajontu mapu.


Cada che se relaciona con la naturaleza de distinto modo dependiendo del lugar que ocupe en el mapu, así en el Wajontu mapu cada elemento de la naturaleza como la tierra (püji mapu), el cerro (winkul), el volcán (serrín), los árboles (aliwen), el viento (kürüf), el agua (ko), el mar (lafken), entre otros, es una manifestación de la energía (newen) del universo Waj mapu. Pero al mismo tiempo, cada uno de estos elementos posee su propio az, es decir, su propia emanación o manifestación energética que le caracteriza, y que, en su constante relación con el che, va estableciendo nexos materiales e inmateriales, visibles y no visibles, que van delimitando y organizando el equilibrio en los espacios habitados y, en consecuencia, estableciendo estilos de vida distintos que se manifiestan en los diferentes ámbitos de la vida mapuche por ejemplo en el ámbito espiritual a través del jejipun (oración), gijatun (ceremonia religiosa), eluwün (entierro), mafün (casamiento), entre otros. 

En los diferentes Futa Eln Mapu, prevalecen ciertos elementos de la naturaleza por sobre otros, naciendo así las particularidades dentro del mundo Mapuche. Entre los Pewenche la relación esta claramente determinada por la presencia del Pewen, por lo tanto, los che que existen en ese territorio, tienen una mayor conexión material e inmaterial con el newen de ese aliwen o gen, espíritu dueño o regulador de esa especie y de ese espacio. Lo mismo pasa en el caso de los Lafkenche cuya relación esta marcada por el mar (lafken). Esta relación es la que marca la forma de ser (identidad) y hacer del che (territorialidad).

Figura 3: Mapuche ñi mogen, filosofía de ser Mapuche.






“...por kimün se conocía todos aquellos conocimientos sobre las cosas como se hacía antiguamente, la forma de cómo se regulaba, la forma de cómo hacer las cosas, de cómo regirse..., de cómo se ve las cosas en la tierra, existe gen mapu, existe newen, y no solamente aquí (püji mapu) sino  en todas las dimensiones, ... no está sola la tierra ni el agua...en todo eso si se tiene saber, si se alcanza a interpretar lo que ahí se dice, entonces se  tiene conocimiento, entonces esa persona tiene kimün. Por ejemplo el agua es un newen que no está sólo..., la gente veía a ese newen como un cordero, una oveja, como carnero, como animales, esos son los newen que se manifiesta en las personas, que le está entregando un mensaje, que le está diciendo algo...” (Montiel, H., Entrevista 2003). 

“... Los newen nosotros lo encontramos en distintas partes, se dice que muchas veces suenan, muchas veces se dan a conocer, existe en los Mawiza, existen en el bafken, existe en la tierra, existen en todas partes los newen, eso es lo que se dice...” (Relmucao, J., Entrevista 2003).

La construcción mental, cultural, política, social, religiosa de los Futa Eln Mapu constituye una forma de organización que se puede entender a través del concepto de “jerarquía de actualización”. Se construye primero, a partir del che en el mapu, luego  a nivel de xokiñche y posteriormente en el plano sociopolítico del Lof que es la dimensión más pequeña del az mapu que sustenta el mogen en un espacio territorial determinado. A partir de ahí se va ampliando a modo de “jerarquías familiares de sistemas dentro de sistemas” hacia el macro espacio territorial que es el Futa Eln Mapu.
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� Compilación y análisis efectuado por Ramón Maureira Huircamán, Licenciado en Ciencias Juridicas, parte del equipo Investigación. Salamanca, M. y Equipo de Investigación, “Mapu küpal azkünun zügu: Manifestaciones del Derecho Propio Mapuche en los territorios Wenteche, Pewenche y Lafkenche”, 2003.


� Del mapuzugun Futa: Grande, Eln: poner, dejar, colocar, Mapu: tierra o dimensión de existencia. Literalmente significaría gran espacio de existencia establecido.


� Ver capitulo 5.


� Ver “REFLEXION COLECTIVA DE LAS IDENTIDADES LAFKENCHE, NAGCHE, WENTECHE, PEWENCHE, Comunidades y organizaciones”; en � HYPERLINK "http://www.sociedadcivil.cl/" �http://www.sociedadcivil.cl�, 2002.





�  Esto lo entenderemos bajo el concepto de jerarquias de actualización (Eisler, 1987) que es abordado en profundidad mas adelante, ver figura 2.


� En el contexto de la investigación en curso, el equipo investigador se ha centrado en los Futa Eln Mapu Pewenche, Wenteche y Lafkenche en Gulumapu, por esto es probable que en Puelmapu existan Futa Eln Mapu no registrados por los datos de nuestra investigación. 


� Este término se refiere a las distintos medios de comunicación, entendemos que “...en el Futa Eln Mapu wenteche recibe el nombre de mapu zugun, en el Futa Eln Mapu Lafkenche se denomina mapuche zugun, y en el Futa Eln Mapu pewenche se llama che zugun..”.( Taller, 2003).
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