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. INTRODUCCION

Este trabajo pretende: 1. presentar el relato oral
rz=arikun contextualizado etnogriaficamente, 2. determinar
_z2 valoracion que de la tradicién hace el pueblo mapuche y
:. explorar las relaciones léogicas o de causalidad en la
~=rcepcion del mundo que explicita el relato.

La orientacidén técnico-metodoldégica utilizada se

“:nda en algunas premisas de la antropologia cognitiva
"asson: 1981) segin 1las cuales una versién no seria
::Ticiente (Frake: 1981). Por ello se ha recurrido a
-=<revistas de terreno, confeccidén de graficos de 1los
~“ormantes, observacidén del ritual, utilizando la versiodnm
-rig2inal como elemento de referencia para relevar 1los
~2oicos que se 1investigan a fin de validar el discurso
rzducido y proceder a una contextualizacion etnografica.
bartir de 1o cual se persigue una aproximacidén a las
=*rices cognitivas A a los elementos simbolicos

~zolicados, desde un punto de vista émico (Pike: 1972).

Los objetivos, tras la presentacién del relato, son
~or tanto: 1. tratar de estimar la valoracidén concedida a
.2 tradicionm, 2. 1intentar un perfil del sistema de
~=_aciones 1lé6gicas entre el hombre su entorno y 3.
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aproximarse a la percepcién del mundo inferible del relato
contextualizado etnograficamente.

La hipdétesis de trabajo supone una relacidén armoniosa
entre: pasado y presente, hombre y entorno, naturaleza y
divinidad, elementos que conformar{an un todo coherente en
términos a una 16gica de interdependencia. Se supone,
ademas, que la mantencidén de la tradicidn estid sustentando
la permanencia de la identidad cultural.

2. TRADUCCION ETNOGRAFICA

2.1 Kamarikun (Noticia preliminar)
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Dicha ceremonia ritual se realiza de manera mas o

menos periddica en una serie de Comunidades mapuches
ligadas parentalmente, tales como: Huitag (Witag) (39°.30°
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- 729.22°), que se subdivide en, aproximadamente, doce
lugares menores; Chaura (Chaura) (39°9.27° - 729.187);
Changleufu (Changlewfii) (39°9.28° - 72°.22°) y Chosdoy
(Chosdoy) (39°.28" - 729.21°). Ver grafico 1.

En el contexto de 1la vida ritual mapuche de 1las
comunidades de nuestra area de estudio, el Kamarikun es una
de las ceremonias rituales mas trascendentales y arraigadas
celebrada por ellos, la cual posibilita que los 1lugares

interrelacionados social y geograficamente (Dillehay: 1985)
participen en forma activa,

En el aspecto religioso la ceremonia es un "dirigir
la vista" a Ngilinechen para darle gracias, ofrecerle y ala
vez rogarle por el bienestar y el porvenir de cada uno y de
todos los miembros que en ella participan. En el aspecto
profano, en cambio, este evento significa un reencuentro de

las familias qQque se han dispersado tanto en el campo como
en las ciludades.

Parece necesario un alcance sobre las voces ngillatun
y kamarikun. La primera de ellas es valorada como:

a) La rogativa que realiza el ngenpin. b) La
rogativa que se realiza de manera mads privada e
Independiente por parte de 1l1los miembros de una familia
determinada. <c¢) Cualquier rogativa que se realice en forma
espontanea. d) Piichi trawiin: "Junta chica o reunién chica"
-consiste en un ngillatun en donde participan activamente
s6lo los miembros de 1la comunidad que 1la organiza.

Generalmente dura un dia y medio, y en ella se inmolan
animales menores {(aves y cordercs).

En cambio, Kamarikun también es llamado fiita trawiin:
"junta grande o reunioén grande" en donde no s6lo participan
los miembros de la comunidad particular que 1la organiza,
sino que ademids, los de aquellas comunidades que han sido
"invitadas" a participar en él. Su preparacidén demanda un
largo y complejo proceso, el cual se compone de varias
etapas, las cuales se cumplen en 1los distintos lugares
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comprometidos. Es usual que la preparacién de un Kamarikun
se inicie con un puchu trawiin, cuya causa ha sido el suefio

(pewma) tenido por alguien respecto de la realizacidn de la

ceremonial,

2.2 Kamarikun (ngiitram. Ver anexo).

1. La rogativa que consiste en dirigirse a Ngunechen
se hace 2. de modo que cada lugar pueda participar, en la
mejor forma posible, de acuerdo a sus posibilidades, en la
tradicidén de sus celebraciones religiosas. 3. Algunos
lugares dejan pasar dos o0 cuatro aros para hacer su
celebracién a Ngilinechen, como duefics del 1lugar, esto es
com¢c comunidad anfitriona de las otras tres que participan
como huéspedes o participantes. Sin embargo, cada una de
ellas siempre esta realizando reuniones menores en su lugar
y acudiendo a las otras comunidades que se preparan para la

celebracién mayor: l1lamada Kamarikun, en el lugar que
corresponda, dentro de este sistema rotativo cuadruple que
las integra. 4. En tal ceremonia todos los participantes
rogaran, dardn gracias y haran sus peticiones a Nglnechen.
5., Se trata pues de una reunidn mayor de cuatro
comunidades, a la que se llama también trawin: Junta, tal

vez seria mds propicio llamarla fiita trawiin: gran reunién.
6. En el lugar del cual yo provengo a esto se le denomina,
s0lc trawin.

-y
{ o

Mi tierra originaria es Chaura, y en ella pasan
muchos afios antes que se haga 8. una reunidn ceremonial:
Kamarikun. Pero Chaura estd cerca de Witag, de changlewfl
v de Chosdoy (comunidades que se ralacionan para efecto de
sus celebraciones) 9. y en ellas casl no hay anc en gque no
hava 10. celebraciones (debe entenderse, menores).

11. El1 acordarse de rogar y ofrecer a Nginechen,
comienze con la comunicacién que hace de su suelio: pewma,

B Cf. Cofla, Pascual: Memorias de un cacique mapuche, Editorial Pehuén, Santlago,
Chile, 1983.
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referido a la ceremonia, el iniciador y soiflante. 12. Esto
es puesto en conocimiento del Jjefe del 1lugar: longko.

Ante €él, quien ha sofiado 13. expone el contenido de su
sueno.

14. Una vez que ha sido escuchado y, luego, evaluado
en una primera instancia por el Jjefe, éste puede dar su
aprobacién, en tal caso, le sera comunicado a las personas
de ese lugar que hay un asunto para 1informar y tratar. Por
ello, una marana el Jefe da a conocer esto 15. a 1los
mensajeros: werken, a fin de que ellos, a su vez, hagan
llegar la noticia a todas las perscnas del lugar. 16. "Tal
dia daré yo a conocer el contenido de un asunto", dice el

mensaje 17. que envia el jefe. 18. Cuando llega el dia
serialado, el jefe pone en conocimiento de todos el asunto
para que sea analizado por 1los concurrentes. 19. Luego

que todos toman conocimiento oficial de él, lo analizan y
establecen acuerdos sobre la organizacién: el c¢émo, con
qué, con quiénes se wva a realizar 1l1la celebracién de
recuerdo a Nglinechen. Asi mismo se acuerda 20. que es lo
que no hay que considerar (por no estar de acuerdo con 1la
tradicién). Se examina lo del oficiante, si no 1lo hay
habrda que buscarlo en otro lugar o nombrarlo. También se
ve lo relacionado con la cultrunera: pillan kushe, 21. lo
del joven abanderado: kapitan kona, la joven azul (la nifia

celestial): kallfilimalen, lo del sargento: sarkentu kona.
en trutruquero:  trutrukatun kaman y el cornetero:
goneteru.

22, Llegado el dfia de 1la celebracidén todos 1los
hombres preparan su flauta de madera: pufullka y su

vestimenta, todos 23. deberan llevar chiripa (especie de
pantalén que a manera de pafial usan los hombres en esta

ocasidén), manta y sombrero. 24, Toda 1la gente debera
hablar sélo mapudungun. Ese dfa nadie deberd lavarse la
cara, nl tomar mate. Tampoco, 25. durante la ceremonia se

podré comer; sélo mushay 26. estéd permitido beber. En

cuanto a las mujeres deberan ir descalzas y llevar puesto
su 27. chamanto (también sus joyas).
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28. Después de que toda la gente se ha informado,
oficialmente, que habra reunién ceremonial se procederi a

determinar 29. si ella sera menor o mayor. 30. Si 1la
reunién va a ser menor, este ngillatufimawiin: ruegoe por

todos, demora poco en realizarse 31. siendo su duracién de
un dia y medio. Cuando ella es mayor, como es el caso del
kamarikun, ocupard un mayor tiempo su preparacién (un afio)
porque la comunidad anfitriona, en donde se llevara 32. a
efecto, debe cursar 1ls invitaciones a las otras comunidades

(a la ceremonia propiamente tal 1implica tres dfas de
celebracioén).

33. Determinado qué tipo de reunion sera, también se

acuerda qué tipo de elementos se consideraran. Si va a ser
menor : pichu trawiin se ve qué animales deben quemarse.

34, En el caso de una reunidén mayor: filita trawliin se toman
acuerdos 35. acerca de qué otros animales van a quemarse

como ofrendas. 36. En un puchi trawiin se requieren
animales pequenos: ovejas, pollos, 37. en cambio, para un
fita trawiun, se necesitan animales mayores: novillo,
caballo, ademés de ovejas 38. y pollos. A 1os animales
mas grandes ofrendados se les llama kungaykifl, y a los 39.
pollos de sacrificio: kare Kkare. 40, Los animales

elegidos para ser presentados como ofrendas deberan ser
s6lo del color bueno y puro acostumbrado. 41. El Joven
capitan (kapitan kona) y 1la nifia azul (kallfiimalen)
cabalgaran como pareja en caballos de coler amarillo o
blanco. 42. Como el color amarillo del fuego de sacrificio

pilafi kiitral sera también el color del toritoc y del

potrillo; 43. la oveja sera blanca con carita parda:
kollwa ange. Las aves de sacrificio son también pollos

44, de color amarillo.

3. CONTEXTUALIZACION ETNOGRAFICA

Por lo que se puede inferir de texto y la etnografia
de terreno, las personas s8e perciben ubicadas en un

territorio dentro del cual las familias y los parientes
vecinos conforman su lugar.
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La ubicacioén espacial es pues determinada
naturalmente por el parentesco y la ocupacidén geografica
correspondiente de los habitantes, doble armonia en la cual
cada persona es ¥y ocupa su lugar en relacién a los otros vy
sus lugares respectivos. Mundo concentrado de esta armoniz
es el de sus reuniones en las pampas ceremoniales, en .
que se ubican tal comc estan distribuidos en el espacic

mayor.

La sacralizacidéon del espacio por 1la presencia de
Dios, los espiritus protectores de Este y las almas de los

antepasados, s86lo refuerzan 1a armonia del ensamblzaje
natural senalado.

Todo se nos aparece como homogéneo en el contenido
del discurso del relato (ngiitram)z sobre el ritual, y s
liga en 1gualdad de condicliones a la vida antes, durante v
después. Elleo porque, aunque en lo mas externo dure tres
dias, hay una semana anterior de preparacion del ngempin,
lo que también es parte de la ceremonia y cada 1lugar,
ademds tiene una ceremonia de despedida de su pampa. Sin
embargo, durante todo un afo se ha estado realizando las
reuniones preliminares a la ceremonia proplamente tal,

ademas, se participa en Jjuntas, (o reuniones) en otros
lugares.

-
r—.
T

La disposicidén de las gentes en las ramadas forma una
especie de arco ablerto al Este, donde se ubican 1las
familias de 1los 1lugares segin su proveniencia en sitios
establecidos y en un orden que se mantiene desde "siempre".
Los animales, al tiempc de ser sacrificados, ocuparén
también una posicidén determinada siendo amarrados a estacas
que estdn colocadas al interior del campo, (Grafico 2).

—— .

"Discurso explicativo-descriptive™ dice Carrasco, Hugo: "Sistema mitico y relato
oral mapuche”. Estudios Filologicos 28, Universidad Austral de Chile, 1585.
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Maleg3¢ Hay ofrecimientos especiales para este espiritu

protector (Kuramochi: 1986).

En los 1lugares invitados, antes de partir para la
gran Jjunta (kamarikun) se realiza una ceremonia ritual
llamada Chalilelfiunun. Esta se 1inicia cuando, despuntando
el dia, los mapuches del lugar se encaminan al cementerio:
ellofe, pra vislitar a las alimas de los muertos: alwe Yy
rogar a Ngilinechen (Dios Padre, Dios Madre). El cementerio
es el lugar fisico en donde estan sepultados los cuerpos de
los antepasados, los cuales han ingresado a la tierra en
tanto que sus almas se han vuelto alwe. A esta ceremonia
concurren, generalmente, todos los miembros de la
comunidad. Como elementos principales encabezando el grupo
van: el ngenpin, kallfiumalen, kallfi wentru, wiinenke che
(ancianos), sarkentu kona y doy wecheke che (j6venes).
Las mujeres que participan en esta ceremonia son,
preferentemente, las de mas edad (kushe). Cuando éstas son
muy ancianas son acompafiadas por sus nietas (yom).

El rito del Chalilelfiuniin, centrado en el culto a los
antepasados, refleja la complejidad del comportamiento
ceremonial y pensamiento simbdélico mapuche. Un denso
sistema de <comunicacién de significados y wvalores
culturales relaciona el pasado de los antepasados con el

presente y futuro de la comunidad mapuche actual. Todo
ello contribuye a expiicar y wvalidar el ©pasado,

3 SR

Kallfu Malen lleva cintas azules y un gran pafiuelo amarillo sobre sus hombros, Kallfi

Wentru; lleva pafiol azul al cuello. La Nifa Azul, en ChanglewfU es el espiritu
protector, de una nifia cautivada por Dios, en la montafa. (NgUtram Kallfu Malen,
~ecolectados en Changlewfi, 1986-1987).

"Se adereza a una Nifa Azul, cuando se trata de hacer una junta, en caso de enfermedad,

cuando se quiere hacer una rogativa. La vister con una capa azul y como vendas de la
cabeza la ponen un panc azul, mas cuande no lo hay de tal color ponen otro amarillo en la

cabeza. Hay tambien Hombre Azul Kallfu Wentru: a este se le echa un pafo azul al

cuello. Se ensilla un caballc blanco y alazén, sntonces montan sus caballos la Nifia Azul
y un Hombre Azul. Enseguida salen de galope a la pampa. El hombre azul lleva consigo su

bandera amarilla”. Fraunhaeusl: Lecturas Araucanas, de Augusta, Félix F. Imp. de la
Pref. Apostolica, Valdivia, 1914.
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posibilitando un reencuentro con 1las raices culturales.
Fomenta y refuerza, ademas, la continuidad cultural en el
contexto de una perspectiva micro-histoéorica gulada por el
hile conductor del ancestro. Paralelamente, tanto el
relato como el rito vigorizan el flujo de la tradicidn
oral, puesto que mediante el relato, como principal medio
de comunicacidén, se produce el traspasc de los patrones

cognitivos y conductuales que rigen el rigual (Kuramochi
et. al.: 1988),

En el recibilmiento de los 1lugares 1invitados, se
saludan los capitanes abanderados, llegados 1los de 1los
otros lugares (mapu) a la pampa (trawilwe) de los "duefios
del lugar" en donde se realizard el gran Kamarikun. All{
van a s8er recibidos oficiaimente, para dar cominezc a 1la
ceremonia de rogar-ofrecer propiamente tal.

Por su parte, los sarkentu {(del lugar que invita y
del lugar invitado) montados sobre sus cabalgaduras se
encuentran fuera del trawiwe y realizan entre si, su ritual
de saludo, c¢ruzando sus "picanas". Con ello, todos han
"unido sus lugares”,

Tanto la forma como el contenido de ambos discursos
son diferentes. En el caso de los sargentos son saludos y,
aunque es formal y oficial, se transmiten datos sin tocar

profundamente el sentido del encuentro. En cambio en el
casc de 1os capitanes -con sus banderas cruzadas- ellos
discursean, filosofan: Koyagtukey. El1 tono empleado para

articular este discursc es solemne. Se hace recuerdo de la
tradicidén y del por qué se hallan alli. Por ejemplo dirén:

~ "Asf{ estamos aquf, como en antafio..."

- "Asi es pues, por eso venimos..."

- "Nuestros antepasados hicleron esto y yo estoy en
este lugar como kapitén para orar-recordar-ofrecer..."

- YVenimos por eso pues, para colaborar..."



Kuramochi y Nass/Kamarikun 37

- "Subiste a caballo y trajiste tu gente..."

- "Jovenes vy mujeres, sargentos, caballos y carretas,
también trajimos cfrendas para ayudar en esta ceremonia..."”

Mientras se esté constituyendo el %"altar" llongol,un
joven estd encendiendo el fuego en el pillafi kiitral. Este
Nltimo se encuentra ubicado en la parte Este del llongol,
dentro del contorno de las 1lamada que constituyen trawiiwe.
Este fuego esta ardiendo para que sea quemado en él1 todo lo
que sera entregado en pago, por las personas ofrendantes, a
Dics. lLLas ofrendas que seran quemadas para el caso una
junta de despedida, pueden ser : oveja {ufisha), pollo
(achawiill), brotes de frutos tilernos (ketran), harina
tostada (miirke).

Los animales mayores s6lo se agregan a 1las
inmolaciones en la gran ceremonia : Kamarikun, a la que
concurren los cuatro lugares que han realizado
Chalilelelfiintin. Mientras las ofrendas se estan quemando
los participantes proceden a realizar el baile del pillan
kutral ¢ purunpillan kutral.

El ngenpin, kalifi wentru y kallfu malen toman
ublcacidén en el pillafi kiitral. En seguida los hombres y
las mujeres, en forma separada se ubican para 1iniciar el
baile. Inmediatamente después la anciana avanza tocando en
su kultrung un ritmo de baile, el que es seguido por el
ngenpin, kallfii wentru y kallfu malen, los hombres -tocando
sus instrumentos musicales -~ y las mujeres. A este balle
del pillafi kiitral se deben integrar los lactantes (guaguas)
y las nifias {(yom) 1llevando en sus manos ramos con 1los

primeros brotes de las plantas que en esta estaciodon han
germinado (ketran).

Los participantes en el purun pillail kutral dan
cuatro vueltas en torno a €1, luego se detienen y proceden,

solamente los hombres, a la indicacidén del sarkentu a dar
gritos de : iya!", con saltos por cuatro veces. Este
baile se realiza girando cuatro vueltas por cuatro veces
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con sus respectivos momentos de detencion y saltos y
gritos. Concluidas estas cuatro estaciones los
participantes dejan de bailar. Los ofrendantes proceden a
"dar un pufiado de harina tostada" (rokintul) a los hombres
que tocan 1las trutrucas (trutrukatufe), sarkentu, kallfi
malen, kallfii wentru, la mujer anciana {pillafi kuse) y el
ngenpin. Ahora se reingresa al 1llongol y sin detenerse,
hombres y mujeres, se tomaran de la mano para bailar. Este
baile, generalmente, tiene una duracidén menor que aquel
realizado en el pillan klitral. Una vez concluido, los
participantes "pueden comer y dar de comer".

En cuanto a la rogativa: ngillatun, cuandc el kiitral
estéd con su fuego vivo, el ngenpin se prepara para
iniciarla. Esta rogativa es un recordar-ofrecer-rcgar en
donde los alwe, seran mediadores de la ofrenda, entre los

actores rituales que alli estdn reunidos y Dios (Dios
Padre, Dios Madre): Ngiinechen.

La voz ngenpin se descompone en ngen: duernio de... Yy,
pin: dicho, decir, palabra. Es decir, es el "duernio de la
palabra"”. Ademdas, el ngenpin, posee 1la capacidad o el
poder de "ver" mas alla de lo evidente. También, comunica
a los hombres: lo natural y el "Yahora terreno" con
Ngiinechen y los alwe: 1lo sobrenatural y lc atemporal.

'Kallfijmale_lg y kallfu wentru, conforman 1la pareja

jJoven de mujer y hombre que forman parte de la comitiva
permanente del ngenpin.

Los wunenke che son ancianos que antes de la

ceremonia apoyan al ngenpin en su preparacién ritual y
durante ella lo apoyan con su presencia.

Piillan Kushe, son ancianas, al igual que wunenke che
ayudan al ngenpin en su preparacidén ritual.

La rogativa del ngenpin se compone de varios momentos

ceremoniales,: Llelipun ngellipun rakitun...mew. (rogar-
recordar con...tabaco, muday, ave de sacrificio, c¢on

P R S S W W I A T a———
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sangre, y/o con distintas victimas animales. Cada uno de
estos momentos ceremoniales esta integrado por cuatro
intervenciones {(mell nag).

E1l tiwiil ngillatun da inicio en la pampa (trawiiwe) a
la ceremonia del Kamarikun. Todos los mapuches que en €1
van a participar toman ubicacidén, en 1la parte exterior del
trawuwe, fuera de 1las ramadas (chamada) conformando dos
lineas, en 1la primera estan el ngenpin, Kallfii Malen y
Kallfi Wentru (quien porta la bandera del ngenpin), la que

en caso de Chaura, es blanca. En la otra fila estan 1los
hombres, y mas alejadas, las mujeres.

El cordero (uficha) que va a ser ofrecido para ser
inmolado se encuentra amarrado a un lazo, el que en su otro
extremo tiene atado un pollo (kare kare).

El ofrendante coge entre sus manos el kare kare y se
lo entrega al ngenpin, en senlial de dar y, c¢on ello,
simbolicamente le estéd entregando el cordero y todo lo que
trae, diciéndole: "a través de esta punta de lazo te hago
entrega de esto que Dios ha dejado y por esto...". Le
pedira al ngenpin que 1los acepte como ofrenda a Dios
(Ngiinechen) y que ruegue a El por todos los miembros de su
familia.

El ngenpin recibe la punta de lazo, cogiendo el kare
kare entre Sus manocs, procediendo a sacrificarlo,
cortandole la cabeza, realizando en forma simultidnea a esta

accién su rogativa (ngillatukey).

Inmediatamente después, el encargado de efectuar la
inmolacién del animal, procede a sacrificar al cordero
‘witrupiuke), sacandole el corazdén. Luego, coge entre sus
manos el corazén y procede a trasladarse, réapidamente, de
derecha a 1zquierda, para que 1los sargentos unten sus

macanas Ccon sangre. Después, el ngenpin, procede a
iniciar, una vez mas su ngillaturkey, recordando-

ofreciendo-rogando. Pidiendo por el bienestar de todos los
miembros del 1lugar. Con ello reactualizando la tradicién
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oral, de lo que el pueblo mapuche ha venido realizando
ancestralmente y, a la vez esta entregando enseillanzas, para
que los miembros mas Joévenes de la comunidad emplecen a
aprehender los contenidos sacros de su cultura, de la misma
forma como antes lo hac{an sus antepasados (alwe). Ruega a
Dios Padre de la Tierra, Dios Madre de la Tierra, para que
las personas tengan bienestar, salud, buenas cosechas Yy
crianzas. Para que los invitados tengan un buen retorno a
sus lugares. Ademas, el ngenpin esta saludando a la gente
del lugar y los invitados, que ahora estan reunidos bajo
una misma bandera, conformando una sola tierra (kifel

mapun). Luego el corazén del cordero inmolado es atado,
con una hebra de lana de color azul a la bandera del
ngenpin. Al atardecer el cordero es retirado, para ser
llevado a 1la ramada {chamada) del ngenpin. A esta

ceremonia del sacrificio (ofrenda-recuerdo-rogativa) del

witrupiuke también se le conoce con el nombre de chalin
tukulengmil.

Cada vez que el ngenpin en sus rogativas baja su voz,
todos los que participan en la ceremonia y bajo la voz de

mande de uno de los sargentos dicen “"iya!" al espiritu,
realizando gritos acompanados con pequenos saltos en rondas
de cuatro veces. Con estos gritos estan "despertando al

espiritu” de los participantes (trepetunj).

De acuerdo con la tradicién, es el ngenpin quien debe
usar su voz para comunlcarse y comunicar a las gentes con
Dios; para recordar las almas de los muertos y, con ello
hacerlos presentes y participes de 1lo que se esta
realizando; para recordar a los espiritus protectores del
cerro, espiritus protectores del 1lugar (Grebe et.al.:
1988). El1 que es el "duefio de 1la palabra", ahora les esta

prestando la voz (a las gentes) comunicando el "aqui" vy el
"ahora", terreno, con el "alla" y "ayer", sagrado.

La wvoz que sale, para recordar-ofrecer-rogar;
persigue, en 1la libertad infinita de 1lo diafano, que se
junten todas las voluntades en una sola, diciendo a2 Dios:
"aqui{ estamos todos bajo una misma bandera".
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Los deméds participantes en la ceremonia, al realizar
los gritos rituales, estan despertando al espiritu,
(espiritu de ellos y de aquellos a los cuales se estan
dirigiendo) ayudando al ngenpin, y a la vez, dandose
fuerzas entre si{, traspasandose alientos, energfa vital;
puesto que el grito, este sonido no articulado, es 1o que
les esta permitido '"decir" a 1las gentes durante Ila
ceremonia. El grito es su aliento y por €l sus vidas se
estdn uniendo en una sola, para decir a Dios (Ngiinechen) y,
por intermedio de El a los alwe, a los que dirigen el
cerro, la montara, el agua y todo ha sido creado por Dios,
aqui estamos presentes, todos haciendo una misma tierra

(kifiel mapun).

Cuando aves y animales son inmoiados, cuando caen a
la tierra, juntan sus cabezas, se acompafian y asi se estan
uniendo a todos los otros elementos de ofrenda coen los que
se estd participando (marewepul).

Prodicese as{ otra instancia de conjuncidén en donde
las personas y las ofrendas se integran constituyendo un
todo arménico.

El corazdén que se les saca a los animales es dado en
ofrenda, aguelle que se ha prometido a Dios esta, ahora,
haciéndose efectivo. Las gentes cumplen con lo prometido,
para €llo el animal debera bajar a la tierra, entonces se
le colocard sobre una manta azul y sobre ella sera
inmolado.

Todos los que participan en la Junta, después del cruce de
las banderas, son ayudantes de ella (la junta) y estan
participando, cooperando de diversas maneras, asi por
ejemplo, algunos estan bailando (hombres y mujeres) otros
(los que tienen caballos) participaran en el awlin,

realizando 1os movimientos correspondientes a la ceremonia
del kamarikun.




42 ACTAS DE LENGUA Y LITERATURA MAPUCHE 3, 1989

Una vez que le es sacado el corazén a los animales

que han "caido en pago", se procede a untar las macanas de
los sargentos. Se concluye este momento ceremonial, cuando

el ngenpin procede a realizar un ngillatun con la sangre
del animal sacrificado.

Concluldo el ngiilatun del ngenpin, toman ubicacidén -
frente al animal inmolado y su sangre- las personas mayores
del lugar y, proceden a realizar las rogativas, usando aqui
su voz, después 1lo harén los mayores de los lugares
invitados, para realizar también sus rogativas. En este
momento ceremonial el ngenpin "cede" su lugar, para que 1los
mayores usen la voz, uniéndosele a la suya y, por ende, a

las rogativas que él1 realizd. Ellos no ruegan para si,
sino por los suyos.

Terminadas las rogativas del ngenpin y de 1los
mayores, el animal sacrificado es 1ingresado al pillan
kiitral. All{ los ubican hacia el éste, el lugar de donde
proviene la vida, la boca de la manana que se abre, dejando
escapar 1los rayos del sol que haran germinar nueva vida
sobre esta tlerra. Ekn el pillan kutral los animales deben
dar la impresién de que estan vivos, es por ello que los
"montan" sobre unos maderos. Mientras se estidn quemando se
les asperje muchay y harina tostada, asi se elevan, unidos,
humos y olores, para que Dios, los alwe, los espiritus
duetfios de: la montana, el cerro y del agua, puedan
"sentirlos", En forma simultanea 1las personas estén
bailandoc, girando en torno del pillan kiitral.

Cuando una persona "duena del lugar", anfitriona, con
motivo del Kamarikun, comparte una oveja o una olla de

comida o harina tostada o mushay, con otra persona que es
"invitada®™ se produce entre ambas una suerte de

"compromiso", que se traduce en " este compartir hoy,
perdurara, a través del tiempo, transmitiéndose de padres a
hijos, de generacion en generaciodén, adquiriendo un caricter

0 sentido indisolubie, por parte del "anfitridn" y el
"invitado".
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Por la noche 1la ceremonia disminuye a un ritmo de
latencia. De hecho habra vigilancia de 1los sargentos,
ordenes, tanto restrictivas, si en alguna llamada se esta
realizando algo indebido, como imperativas, salir a bailar,
por ejemplo. Al clarear la luz del dia, el ngenpin saca su
voZ para orar-rogar-recordar. Cuando é€l: '"saca algunos de
sus suenos" para orar, significa que sus suehos o© visiones
son verbalizadas. A esta vision-discurso, concurren los
recuerdos, junto 1las intenciones y a la significacion del
evento en realizacidn. Su 1inspiracién recoge estos
elementos y los formaliza en una rogacidén que representa la
intencién de todos: "ruega por nosotros"". Discurso
sagrado, de naturaleza creativa surgido de 1lo profundo de
su alma como una creacién atemporal, holistica y
simbdlica?, para comunicarse con Dios. Tal parece ser la
naturaleza de este discurso de rogacién elevado a Dios
desde las tradiciones, al tiempo de levantarse el sol.

Durante el segundo dia ceremonial se procede a
sacrificar el vacuno. Este ha sido ingresado al llongol el
primer dia de Kamarikun. El animal permanece en cautiverio
todo el dia y 1la noche, atado a una estaca, para ser
sacrificado durante el segundo dfa de <celebracion.
Mientras el vacuno ha estado atado frente al llongol en la
parte exterior ha permanecido amarrado el potrillo, su
caer-bajar es posterior al sacrificio del vacuno (torito) ¥y
los corderos, unoc de ellos es para el ngenpin, otro para

kalfil malen, los dos restantes son quemados en el pillan
kutral.

4

El pensamiento en relacién a las funciones del hemisferio menor. Eccles y Poper El
YO Y su cerebro, Ediciones Roche, Basilea, Suiza, 1982.
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4. CONCLUSIONES. MODELO INTERPRETATIVO
4.1 Tradiciém

4.1.1 Percepcién de la tradicidén come constituyente vital
para la conservacidén de la identidad.

Uno de los aspectos que mas llama la atencidén es la
importancia que se le atribuye a 1la tradicién. Ello es
detectable en las actuaciones que presiden las fases de un
evento ceremonial, as{ observamos 1la realizacion de
reuniones de analisis colectivo en las que la materia a
examinar es cémo se realizara el rito de acuerdo a 1la
memoria que de ello tienen los mayores. La valoracién de
la tradicién se expresa también en el usoc riguroso de las
vestimentas. Ademds se observa esto en las ofrendas entre
las que no se acepta nada que no provenga de la mds antigua
tradicidn. Todo estoc indica 1la presencia de un patrédn
cognitivo profundo de valoracidén del pasado. De alguna
manera ello puede expresarse diciendo que la identidad se
conservara en tanto no se abandonen las tradiciones por 1o
que se tiende a reproducir en la forma mads estricta los
usos y costumbres tal como se recuerda del pasado. La
flexibilidad de este esquema mental amenazaria a 1la
conservacion de la comunidad.

4,.1.2 Percepcidén de la integracidén como elemento
primordial de cultura.

La participacién de un grupo de conunidades
{(generalmente cuatro, aunque 1los miembros mas antiguocs
recusrdan el Ailla Rewen: celebracidén ritual donde
participan nueve lugares invitados, durante nueve dias) las
cuales a su vez 1incluyen a los lugares que las componen,
por relaciones de parentesco y vecindad geografica, acusa
la percepcién de la validez de la unién y de l1la cohesidn
del grupo, la cual se expresa como una sola voluntad de
ruegoc, en condiclones de igualdad y en el uso de la lengua
comin, en el ritual. Ilustrando la agrupacidén sefialada més
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arriba, aparte de las familias que constituyen un Ilugar

como Witag éste, a su vez esta integrado por varios lugares
(Milleuko, Xetroko, KXitrako, Chiwuaki, Chankin, Rulen,

Witag, Kapulli, Linda Flor, Rukaflanko). Las celebraciones
religiosas son factibles, precisamente por estas relaciones
parentales y topograficas. Ellas son altamente wvaloradas
por los mapuches ya que, ademis de haber sido asi siempre,
seguramente, les da conflanza para persistir comoc grupo
cohesionado armoniosamente respaldadc por su entorno social

y geografico, y por la historia que se guarda en la memoria
de muchos (y en los ngilitram).

En los rituales mayores com¢o €n 1os de menor
participacién, hasta el de un grupo familiar, el sustrateo
obligado de referencia de las oraciones son: a) 1la
integracién de T:ios y de los antepasados por 1la invocacidn
vy la impetracién: b) la integracién de todos 1los allil
reunidos por los cuales se ofrece y ruega, a través de la
mencion de su linaje. La percepcidn de la realidad como un
todo integrado por un vinculo soclal se extiende al entorno
natural, el de 1los frutos de la tierra, 1las cosas en
general, v de los animales {en las ofrendas el que entréga
an animal lo hace diciendc que pertenece o es su familia).
Por Gltimo los elementos materiales del sistema integrado
son 1incluidos por el ritual en el plano sobrenatural de:
Dios Padre, Dios Madre, 1los antepasados, 1los espiritus

protectores de Dios y los ngen de 1los montes, aguas Yy
nontarias.

Parece necesario tener en cuenta esta matriz
cognitiva, al parecer, tan profunda y vastamente operante
en la mente mapuche. Con ocasidén del ritual de
consagracidén de una casa nueva (ruka) se hizo referencia a
los parientes que en el pasado moraron en esa tierra y allf
nicieron sus8 casas durante su vida terrena, al hacerlas -se
dec{ia en su consagracién- "ustedes elevaron hacia el cielo
el humo azul que serlalaba sus vidas en ellas, ahora -de
esta casa- como entonces, subira el humo al cilelo azul
jonde ustedes moran®, Asi, entonces, puede verse la

rradicién ligada a un sentido de integracioén.
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4.1.3 Percepcién de la necesidad y su satisfaccidn como
lograble en el medio y con la ayuda de todos.

En la percepcion de la vida y su continuidad solo se
pide lo suficiente, 10 cual esta representado por los
alimentos {(vegetales y animales). Ademds de pedir 1lo
necesario para "aumentar 1la vida", la suplecidén de esta
carencia se considera un deber colectivo, esto se simboliiza
en la ceremonia en el acto por medio del cual "todos dan
comida a todos". Por otra parte, quien recibe de comer
gqueda en "deuda" con quien la otorga. Este "compromiso" se
va traspasando de generacién en generacién en forma
perenne. Sentido verdaderamente admirable de solidaridad y
hermandad humana.

4.1.4 Simbolos conjuntivos del color referidos a una
armonia.

El color azul percibido como buenc y asimilable al
color del cielo de verano, se observa presente en los lazos
de lana que atan a las aves de las ofrendas, en el parlno
donde se colocan lcs panes sin levadura ofrecidos en el
licongol, en el gran palo sobre el que se sacrifica a los
animales mayores, las banderas de 1os lugares con distintas
combinaciones lo portan, y estd en los colores de la parela
de los Jovenes azules o celestiales. Ei coclor simbolo
parece unir el cielo azul con Dios, los alwe, los espiritus
protectores y l1lo terrestre: 1os hombres, 10s seres y las
cosas creaaas por Dios. Mas fuerte altn se perfila el
gsfmbolo en el hilo azul que une el corazén de los animales
sacriflicados a las astas de las banderas. La "Niila Azul" y
su companero Azul conjuntan lo divino y humanc. Otro tanto
ocurre con €l color blanco que es el color del alba antes
de enrojecer: blanca es 1la bandera del ngenpin y eil
pafiuelo (amarillo); blanco (también colorados) los pollos
de ofrenda; y blanco es el otro color en la composiciodén de
los simbolcs de las banderas. Del mismo medo, el color
amarillo-colorado (alazan) asimilable al fuego sagrado
pillan kutral y al sol, conjunta, a través del animal de
sacrificio, lo terrestre {que se ofrenda) y lo alto (que 1lo
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recibe). Conjunciones que el color establece tomadas
directamente del entorno natural y cualificadas por su
relacién con la fructuosidad de 1la estacidén, con cielos

azules, blancos amaneceres y rcjos soles (ademas de blancas
lunas 1lenas)5.

a) Jdentidad por la conservacién de la tradicién,

b) integracidén armoniosa del hombre con su entorno y 1la
divinidad,

c) aspiraciones sujetas a 1o necesario para vivir
solidariamente,

d) simbolos conjuntivos que expresan esta misma armonia,

son componentes de la percepciéon mapuche del mundo y de 1la
realidad, inscritos como patrones de cognicién muy

arraigados y compartidos por el grupoc, en relacidén a la
tradiciodn.

Lo anteriormente expuesto, explicaria la persistencia
o el 1intento de permanecer en una identidad de perfiles
originarios, por la reproduccién de los recuerdos
primigenios conservados tradicionalmente, con una fidelidad
que se sustenta en la continuidad de elementos oniricos y
en la memoria plural de los mayores. Por otra parte, se
nota también una percepcion "homogénea" ¢ "continua" de 1la
realidad, en la que en lo principal, ademas del continuum
semantico que se transparenta en las nominaciones, se
aprecian distinciones de categorias armoniosamente
relacionadas, sea cual sea el punto de observacidn elegido.
En tal sentido, puede apreciarse la relacidén suleto entorno
natural, sujeto-pasado, realidad natural-sobrenatural,
contenidas en el relato y actualizadas en el ritual. Esto
desde nuestra perspectiva occidental hispana, pues la
lengua mapuche es altamente especi{fica de 1la cultura

mapuche, o que 1la hace disfuncional e inadecuada para toda
otra cultura (Salas: 1987).

< - -

No se observa una correspondencia exacta con las categorias del color estudiadas por

~itkowski, M. y Brown, T. Un acercamientc & 1la etnociencia "Una explicaclon de la

~omenclatura universal del color”. Trad. Mim. Universidad de Concepciodn.
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Se trata pues de un saber que es transmitido por la
conversacioéon, por los ngiitram, por las relaciones
efectuadas por el ngenpin, los sargentos y los mayores, en
los ceremoniales. La modificacioén, parece pues oponerse a
la conservacion. Se rechaza o desestima el ensayo de otra
experiencia. Lo que puede inferirse por la alta estimaciodn
de las manifestaciones culturales de su tradicidon. Tal vez
esto dé una palida luz para explicarse la notable
pervivencia de este conjunto étnico (Salas: 1987). Desde
tal perspectiva de percepcién, resulta tal vez comprensible
el que en esta cultura, la tierra, el ser humano, el
entorno natural, los antepasados y los valores espirituales
constituyan una sola realidad armoniosa, y desde tal punto
de vista los hombres se sienten 1ligados unos a otros no
s6lo por 1la sangre y por 1la tierra con 1la cual se
identifican. Asi, el relato y el ritual proyectan luz
sobre el transfondo de una mente que aparece como
articulada al medio natural, a lo sobrenatural y a la misma

cultura en términos de una sarmonfa natural y de
preservacion.

La participacién colectiva en el examen de lo que
concierne a una celebracidn asegura la exactitud ¥y
pertinencia de los elementos que integran el rito. Esto,
ademas de enfatizar el valor de la tradicidon, da fe de 1la
memoria colectiva ({(siempre 1intervienen los de mas edad).
La conservacion de los elementos de la tradicion tiene una
importancia que puede estimarse en las exigencias y

requisitos para la comunicacién de mensajes. La emisiodn
del mensale es "registrada"” por el mensajero, entregada y
luegc chequeada a su retorno ante quien 1o envié. Esto

asegura un mensaje exacto eliminando 1la interpretacidn que
podria intreducir modificacioneaé.

kEn el mismo sentido, los informantes han aclarado que
no se trate de cosas inventadas ¢ de innovaciones figuradas

-

O

Este chequeo de la comunicacién se relaclona con 1la funcidén fética del lenguaje
sefalada por Jakobson que cita a Malinowskl para tal efecto. Jakobson, Roman: Ensayos
de Linquistica General, Seix Barral, Barcelona, 1965.
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sino de algo que siempre ha sido asi, que es para y por

Dios y no para el hombre y su lucimiento. Sentido de

sacrificio de 1lo nuevo y "la creatividad"” por la seguridad
de la tradicioén.

De ello deriva también la percepcién tan clara que
ellos tienen de lo que no es mapuche sino "wingka". Por
esto, también serd dificil hacerles creer que todos,

"wingka" y mapuches son iguales o iniciar cualquier accién
bajo este supuesto.

La relacién rigo-ngiitram es reforzada cuando 1los
hombres mas antiguos, con motivo de una celebracién
ceremonial, deben explicar a los mas jovenes el por qué y
como se debe llevar a cabo ésta. El ngiitram es portador de
los contenidos que se han venido traspasando, por su
intermedio, de generacidna generacién, desde tiempos
remotos. Su reactualizacion avala lo que la tradicién ha
establecido como norma, 1impidiendo modificaciones, ¥y
permitiendo la pervivencia del rito en la forma mas pura y
fiel. En tal sentido seria valido afirmar para él1 -1lo
mismo que para el relato mitico (epeo)- que es un factor de

cohesidn y endoculturacidén (Carrasco, I. 1972: Carrasco, H.
1981 y 1983; Salas 1983).

4.2 Loégica causal.

- | En relacién a la 1d6gica causal de su

pensamiento, ella puede inferirse del ofrecimiento de 1los
sacrificios, elementos centrales del ritual de rogacioén,

relacién que se expresa en formas de gran fuerza y
simplicidad poética.

Asi se expresa en el rito que: mientras sube el sol

hacia acad (purapan)... baja-cae el animal de sacrificio

(hacia alla, agregar{iamos), porque hacia el sol, hacia el
Este se ofrenda la victima.
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En un codigo geométrico se puede ver la figura de un
circulo como el ciclo de 1la vida. Es el cierre de un
circulo al que concurren los dos semicirculos superpuestos
de la vida que se pide y de 1la muerte que se ofrece. La
salida del sol expresa como "abrir su boca el dia". Los
hombres dan a comer quemando victimas (animales) que el
mismo sol "produce" (sol productor y comedor) para que
ellos puedan seguir recibiendo los frutos de la tierra y
los animales que les permitiran seguir wviviendo. Es 1la
vida que se alimenta de la vida.

4.2.2 La circularidad causal. Ademéds, habria que
considerar la circularidad causal que es posible inferir a
partir de su percepcidon del origen de la vida y de las
cosas, ellas vienen de Dios por el sol germinador y vuelven
a E1 a quien se le ofrendan los cereales provenientes de la
tierra y las aves que "caen" sacrificadas para luego serles
quemadas en el fuego. En este 1Ultimo sentido, en el
amanecer que da comienzo a la ceremonia, cuando ya se a
hecho la noche de vigilia que precede al kamarikun, se dice
"viene la boca del dia" {kiipan wln). Es una hermosa y
reveladora metafora del scol germinador yuxtapuesto al sol
devorador de las ofrendas de los sacrificios, y, en otro
nivel de significado: que devora el tiempo de la vida Yy
del existir‘. Hay, al parecer, en esta figura metafoérica
una percepcion simple y profunda asimilable a la figura

geométrica y césmica de la apertura circular que ingresa 1la
vida.

4.2.3 Simetrias. La simetria 1la establecen, 1las

bocas de 1l1los ofrendantes Yablertas" para ofrecer 1las
victimas propicias y para pedir el sustento de cada uno y
de todos. Tal simetr{a referida & la circularidad de 1la

que se ha hablado {supra) se expresa socialmente en el

r 3

Lo que nos sitla en el problema de la especificidad del discurso literario ya que
encontramos figuras retéricas en un discurso informativo colequial. Cf. Sherzer, Joel:
"The interplay of structure and function in Kuna narrative, or: How to grab a snake in
the darien™: 5School of Languages and Lingulstics, Institute of Latin American Studies,
The University of Texas at Austin, Georgetown University Press, 1981.
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intercambio de comlida de los participantes quienes dan de
comer y reciben comida intercambiando roles, accidén que
desborda lo circunstancial en el ritual por ser un simbolo

del compartir que debe darse siempre entre los
participantes.

Por otra parte, 1la simetria circular aludida se
completa con una inversion de roles por cuanto el sol que
come debe dar vida sobre la tierra en especies vegetales y
animales, del mismo modo que los hombres que entregan sus
ofrendas {(dan) deben recibir (los alimentos) para continuar

la vida. Esto podria tal vez observarse en el diagrama
siguiente:

Grafico No. 3

Sistema 1ogico y/o causal

Simetrias: comer vs dar de comer

7Y

!
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te y conjun-y u ds vida sobre la tierra
W \ \oposicién /
\\/—\/mell‘-’“m?“la .. jtirculo de 1a3 bocas que
U 3 reciben vida por recoleccion e

ingreso de alimentos terresires

En este caso el relato oral permite configurar este
patron cognoscitivo abstracto como una estructra profunda,
posible de ser vislumbrada y descrita. Ello esta de
acuerdo con la hipdtesis de Chomsky (Chomsky: 1972) que
explicita que, cada comportamiento 1lingli{stico, en este
casc el relato, permite configurar patrones cognoscitivos
abstractos tales como el significado, relaciones del hombre
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con el medio y estilos descriptivos de su relacidédn con la
naturaleza.

4.2.4 Mediadores y proyecciones coniuntivas. Las

almas de los antepasados, son mediadores entre los "hombres
de la tierra" (mapuche: hombre de la tierra), aln en ella
y Dios (Dios Padre, Dios Madre). Mediadores en cuanto
pueden comunicar lo bajo-terrestre, con 1lo alto-divino, por
haber sido ellos personas. Por esto mismo estan ligadas a

ia naturaleza de la gente de la tierra las cuales conservan
alln su alma en ellas.

El VYespiritu" que alienta y anima la invocaciédn
establiece 1a relacion: hombre-{alwe)-Dics. Los mediadores,
por otra parte, recogen la oracién y 1la peticidén -

proyectada a 1o alto- de un tiempo futuro de abundancia
suficiente.

La oraciéon (rogativa) asegura este tiempo futuro
favorable por el cual los alwe interceden.

La proyecciéon hacia el futuro es simétrica a 1la
evocacion del pasado bajo la mediacidén de los alwe (ellos
son los antepasados). En el recuerdo se trata de
actualizar el tiempo anterior, en el que siendo gente -los
antepasados- hicieron lo mismo, de &ahi 1la exigencia de

reproducir fielmente 1la tradicidén (Kuramochi et. al.:
1988).

Con ello se establece la conjuncidén entre pasado-
presente-futuro, por una parte y lo bajc-terrestre y 1lo

alto-divino, por otra. Esto supone una acotacion del
espacio, que proponemos en el grafico 4.

Grafico 4

1o que actudé en el pasado, traido al presente
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y que actuaréa en el futuro

As{ tenemos saturado el espacio que compromete el

ritual, y que se hace ante el sol, para Dios (Dios Padre,
Dios Madre). Sol que rubrica con su movimiento el espacio
acotado de la tierra y su semiesfera celeste (grafico 5).

Grafico 5

Oeste Este

Realmente esto constituye un verdadero mapa cognitivo

de 1localizaciones distribuidas en el tiempo y en el
espacio, derivable de 1la interaccién del hombre con su

medio natural y cultural, tal como lo plantea Neisser
(Neisser: 1976).

OBSERVACIONES FINALES

Pareciera uatil sugerir que ciertas metaforas
"estaticas" perpetuadas por los ritos parecen inmovilizar a
los sujetos en la proyeccién hacia el futuro, por el temor
que 1implica el abandonc de 1los patrones conductuales

probados por la tradicidn.
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Tal temor podria extenderse si el caracter de tales
metaforas es dominantemente restrictivo, hacia una
condiclién patolégica, 1la cual, a modo de una neurosis
colectiva, puede originar 1inercia e 1improductividad por
inhibicién de la creatividad (Bruner: 1967). Ello puede
darse en un contexto de cilrcunstancias sociales,
histéricas, politicas, econémicas y ecolégicas para una
minor{a étnica dentro de una sociedad mayor. Esto no

parece muy claro en la cultura mapuche {(Kuramochi et.al.:
1988).

La conservacién de 1la identidad cultural y de 1la
armonia con el entorno parece ser una contrapartida
positiva en los lugares que se aferran a sus tradiciones,
con una cilerta permeabilidad frente a la sociedad mayor,
limitada a clertos elementos materiales de su cultura.
Pero no puede ahuyentarse con facilidad 1a presuposicidn de
que este fendomeno de no proyeccién creativa en los nuevos
contextos haya sido causa de 1la desaparicién de muchos
grupos étnicos. Por 1o menos, parte de 1a poblaciodn
mapuche mantiene un satu que en tal sentido8.

La percepcion del mundo mapuche acusa una cierta
continuidad a la que ya se ha aludido. En intima relaciodn
con el universo semantico que cubren 1los significantes
estan "tejidos", de tal modo, que resulta dificil objetivar
las realidades que recubren en forma aislada. Tal
continuidad es también perceptible en 1a forma cémo 1los
mapucihnes se sienten relaclionados con las cosas, ¥y con 1los

hechos cotidianos. Mas todavia s8i1i se considera su
concepcién sagrada del mundo. Por ella, las relaciones se
difunden entre su vida cotidiana, sSus visiones O

experlencias oniricas; entre elementos profanos y sagrados,
naturales y sobrenaturales, cotidianos ¥ miticos, de 1la

3

Este fendmeno es estudiado en relacidn a la actitud de los jévenes mapuches frente al
uso de su lengua materna. Fernandez, Isabel y Hernandez, Arturo: “Estudio exploratorio
de actitudes de una situacion de bilinglismc. El caso mapuche”. R.L.A., Revista de
Lingliistica tedérica vy aplicada, Concepcién, Chile, 22, 1984.
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~ealidad subjetiva y la realidad objetal (Kuramochi et.al.
1 988).

Tradicion, relacién arminica -dentro de una l1ldgica
~atural- entre el hombre, la naturaleza y lo sobrenatural,
~ortan una idea subjayente, la de que aquéllas son causa de
_2 conservacion de la identidad y la salud en la cultura

uche y su propoésito de equilibrio dentro del orden
mico.

-
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