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ANALISIS DEL DISCURSO DE UNA COMUNIDAD RITUAL

Ramon Fco. Curivil P
Programa Mapuce del CEDM

Presentacion ,.
Aunque formo parte del equipo del Programa Mapuche del CERC, Area

Cultura y Religion, el tema de los mapuches urbanos lo trabajo desde el Centro
Ecuménico Diego de Medellin. Especificamente estoy haciendo un estudio
sobre “los cambios culturales v el proceso de re-etnificacion”, estudio que nicié
al afio 91, por lo que parte de este trabajo es lo que quiero compartir brevemente
con ustedes. |

Dividiré mi exposicion en cuatro partes:

Una parte introductoria, en que describiré brevemente la realidad
mapuche y los motivos que me llevaron a hacer un estudio investigativo sobre
los mapuches urbanos. En segundo lugar, una mirada mapuche de Santiago, va
que una misma realidad sociocultural se percibe de diferente manera. En un
tercer punto describiré como se formo una comunidad ritual en la Comuna de
Pudahuel, su discurso y un intento de comprension del discurso ritual.
Finalmente algunas conclusiones parciales.

1.- A manera de introduccion

La historia del pueblo mapuche' es una historia de lucha y resistencia
permanente que se mueve entre dos oposiciones binarias fundamental es: el
amor y el odio. Por un lado, el amor y la tierra y al ad mapu, es decir, a sus
leyes, costumbres y tradiciones religiosas; mientras que como opuesto esta el
odio manifiesto, sublimado o escondido hacia su eterno enemigo ‘el winka’.

Por esta razdn el mapuche es una persona apasionada, que es capaz de
amar entraflablemente, pero al mismo tiempo odiar con toda el alma.
En parte esa historia de amor y de odio, hoy en dia se ha trasladado a la
ciudad. Mapuches que dejan el campo”, que pierden su relacion armonica con la
naturaleza, que se integran y que se adaptan a una nueva realidad socio-cultural.

1 " En las palabras escritas en mapudungun se adoptara el gratemario de Anselmo Ragileo.

* Sobre migracién vea Rina Motedo: El proceso migratorio en Chile: el caso de los
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Esta migracion del campo a la ciudad es un hecho que se inicia a partir
de lo que nos han ensefiado como ‘Pacificacion de la Araucania’, pero que se ha

intensificado en las ultimas decadas.
Los resultados del ultimo Censo Nacional, son realmente sorprendente,

mas del 50% de la poblacion que se declara mapuche vive en los grandes centros
urbanos’. Solo en la Regidn Metropolitana 409.079 personas se declararon
mapuche sin serlo, porque la pregunta del Censo era bastante ambigua, decia s
Ud. es chileno jcon cuales de estas culturas indigenas se autoidentifica?” pero a
su vez hay que sumarle unos cuantos que como siempre no le dan importancia a
estas cosas y niegan su condicion de indigena.

De todas maneras el dato es sumamente interesante, lo que de alguna
forma cambia casi en 360° aquella vision antropologica tradicional de que el
mapuche que emigra a la ciudad deja de ser mapuche.

Eso nunca ha sido asi. Pero como hasta el momento son los winkas
quienes han hablado de nosotros, esa es la vision que han entregado, por €so
creo que es necesario cambiar no solo la vision sino la perspectiva, hacer
estudios mas profundos sobre la realidad mapuche que es cada vez mas
compleja. Los estudios actuales, (como dice Teresa Duran) “tiencn un caracter
relativo, ya que dependen fundamentalmente de la posicion adoptada por los
estudiosos de este grupo™.

La sociedad mapuche es sin duda una sociedad en crisis -durante mucho
tiempo se replegd en st misma, en el silencio como una forma de resistir la
agresion permanente de la sociedad winka chilena- y su transformacion no ha
significado poner en peligro su permanencia y continuidad, ya que los mapuches
han sabido seleccionar elementos de la sociedad dominante para reforzar su
cultura, pero a su vez son muy respetuosos de las tradiciones heredadas de los
antepasados. Por eso, aunque awinkados siguen siendo mapuches; aunque
secularizados, siguen siendo mapuches; aunque cristianos siguen siendo
mapuches; aunque algunos han perdido el idioma siguen siendo mapuches;

aunque viven en la ciudad siguen siendo mapuches.
Cuando 1nicie mi labor investigativa sobre los cambios culturales vy
proceso de re-etnificacion entre los mapuches urbanos elegi como centro de

> Seguin los resultados del Censo, en la Comuna de Pudahuel 12.968 personas se
declaran mapuches, la Comuna tiene 82.510 habitantes, lo que da un porcentaje del 3.5%
(datos tomados de Bengoa, Jos€: “El pais del Censo” en Revista Mensaje N°424,
Noviembre, 1993).

* Duran Teresa: “Percepcion de la realidad socioeconémica...” p.112
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operaciones una comunidad mapuche que se reune en el sector de la Villa
Parque Industrial, de la Comuna de Pudahuel.

Fueron tres los motivos que me llevaron a elegir este sector:

a) Existia en el lugar un grupo que se reunia en torno a las actividades de
un machi, por lo tanto se trataba de una comunidad ritual’.

b) El grupo me parecid mas interesante v representativo que otros,
porque: sus componentes eran mayoritariamente adultos, lo que aseguraba una
mayor estabilidad; ademas eran bilingiies y manifestaban abiertamente su
condicién de mapuche; finalmente lo que los hacia mas interesante es el hecho
de tener un wenxu machi (machi hombre) como lider.

¢) De acuerdo al (lYimo Censo Nacional, esta es una de las comunas® de
mayor concentracion de poblacidon mapuche, aunque cuando elegimos el lugar

alln no se conociap los resyltados del Censo.

2.- Una mirada mapuche de la capital

En cuanto sector popular, la Villa Parque Industrial queda en la Comuna
de Pudahuel y como todo lugar marginal tiene problemas de cesantia y vagancia
de los jévenes que finalmente terminan en el alcohol y la drogadiccion. Los
adultos en su mayoria son obreros de la construccion, trabajadores intermitentes
con contrato laboral, pequefios comerciantes que contintan con este alto
porcentaje de cesantia y alcoholismo. Los mapuches son absorbidos por esta
realidad social winka, por lo tanto, les toca profundamente.

Santiago tiene dos realidades muy marcadas: por un lado los pobres que
viven en los sectores peritericos y por otro lado los ricos. Ambos grupos se
distancian cada vez mas y se conocen cada vez menos, porque cada uno tiene su
lugar de estudio, de trabajo y de diversion.

LLos mapuches en general viven junto con los pobres, compartiendo la
misma suerte de explotacién y miseria de un sector importante de santiaguinos.
Aungque hay que aclarar que los mapuches son doblemente explotados y
marginados por una sociedad winka alienada que rinde culto y vasallaje a “lo

europeo’”, confundiéndolo con lo bueno, lo culto, lo racional y lo humano;
asumiendo acriticamente todo lo extranjero y extranjerizante.

> Originalmente, segtin Faron, la idea medular de la congregacicén ritual es que se trata
de un conjunto de reduciones que estan asociadas a través de lazos de parentesco Cf.
Salas Ricardo: Tres explicaciones del universo religioso mapuche. p.41

° En la Comuna de Pudahuel 12.968 personas se declaran mapuche. Cf. Bengoa José:

pais del Censo, p.546

]
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En todo sector popular desde el primer momento es posible detectar un
alto grado de mestizaje biologico y cultural. La mayoria son morenos(as) y de

mediana estatura.
El lugar de diversion de los jovenes es la cancha de futbol y viajes 2!

centro de Santiago para ‘siquiera mirar’ aquello que no esta a su alcance. Otros
se van al Gimnasio Municipal, que tiene un poco mas de categoria como lugar
de diversion. l.os adultos hacen vida familiar, se retinen en los diferentes bares

para conversar asuntos de la vida.
En todos esos rincones no falta la presencia y participacion de los

mapuches.

En las relaciones diarias de ambos grupos sociales, pertenecientes a la
misma clase social, se percibe que no han logrado superar una relacion
conflictiva, producto de una herencia historica y de una vision distorsionada del
mapuche. que se manifiesta tanto en el deporte como en las rifias callejeras
donde no faltan insultos que muestran actitudes agresivas, ofensivas vy
discriminatorias.

Suelen ser insultados por un compaifiero, por un amigo O por un vecino.
Sin embargo, todo indica que el indio, el indigena, el araucano, finalmente el
mapuche ya esta habituado a la ciudad.

De la capital, poaemos decir que es una ciudad moderna, que en los
sectores altos no se diferencia mayormente de una ciudad europea, en donde la
clase alta santiaguina conoce malamente o no conoce a los mapuche y si los
conoce es bajo los diversos estereotipos del ““jindio! o jla nana del sur!” con los
cuales no existe ningiin vinai lo de sciidaridad.

Estos, mas bien buscan sus raices mas alld de la cordillera. Para ellos,
Chile es un pais sin poblacion indigena lo que representa para algunos, un
orgullo nacional que les hace sentirse “Los ingleses” de Sudamérica. O como
nhora se llaman los *“tigres de Sudamérica”:

El comun de los santiaguinos, el poblador, en ciertas ocasiones, saca a
relucir con orgullo su ascendencia mapuche, pero su relacién personal esta
mediatizada por un lenguaje que muestra una distorsién de la imagen que tiene
del “ind10” y que se expresa en términos como: “jle dio la indiada!, jse le salid
el indio!, jindio tenia que ser!”.

Los menos tienen una vision mas positiva del indigena, aunque sesgada
por un cierto paternalismo que se expresa en formulas como “jpobrecito!, jpobre
indio!”.

El fin, en esta realidad sociocultural, como nuevo ambiente ecoldgico
viven los mapuches urbanos.
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Sin duda el paso del campo a la ciudad significa cambio de patrones de
comportamiento, cambio de valores, inclusive un cambio de €tica y moralidad.
Lo que en un primer momento se manifiesta como un hecho dramatico de
anemia social ya que todos los elementos de la vida mapuche entran en profunda
Crisis.

Esta situacidn provoca un desarraigo cultural en la mayoria de los
mapuches, lo que pone en crisis su identidad. Se experimenta en forma
dramatica la discriminacion y subvaloracion como persona lo que rrovoca un
fuga hacia situaciones de soledad y aislamiento.

Sin embargo, esta dinamica de resistencia y creatividad permanente de
0s mapuches permite la constitucion de espacios autdbnomos como lugar de
ncuentro y recreacion de la vida mapuche. LoS primeros Iugaz"es de encuentro
1 1o que podriamos llamar los espacios privados: la casa, € lagar como lugar
encuentro familiar; hay también los ”amaiiag espacios publicos: Quinta
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stenac mach! Sﬁ vém a Santiago a peticion de su hiyja. Esta, una vez que la
convencio, le hizo tira el rewe y el kulxun, pero la pobre eﬂza no :-,‘c.a]%mﬂzé 3
aguantar e} afio. Vivia enferma por lo gue no guedd otra solucidén gue volver al
campo. Una vez que vuclve al campo hizo nuevamente la ceremonta del anvm

rewe y definitivamente no pudo estar en la ciudad
Sin embargo, yo creo que la naturaleze iambién nos comprende vy
permite, a algunos, hacer ese camkbtio superando todas las dificultades. Es el
caso dei machi Augusto Aillapan, que se fue a Santiago, como huyendo de su

condicion de machi, trabajo de garzén y copero varios aflos, pero vivia enfermo,
hasta que aceptd ser macht y ya lo es por mas de 10 afios.
Todo macal verdadero una vez que se Inicia debe solucionar dos

problemas fundamentales: tener su propio rewe y tener una comunidad que le
respalde, y en Santiago, esto no es nada de facil. Primero, no hay un espacio
suficiente; segundo, estamos en medio de los winkas. Solucionar ambos

)
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problemas significa mucho trabajo, dedicacion, iniciativa, en otras palabras tener
verdaderamente vocacion de machi.

En conversacion personal con el machi Augusto me contd que para
solucionar este problema habld con sus vecinos pidiendo apoyo. Enseguida se
fue a la Municipalidad, alla le dijeron que deberia tener la firma de sus vecinos.
Consiguid las firmas y con eso, pudo hacer la ceremonia del anvm rewe. Planto
el rewe en una plazuela que queda frente de su casa, con el apoyo de sus amigos
y familiares.

Pero esto no durd mucho porque los nifios del barrio iban a jugar al
rewe, en una palabras ‘no habia respeto’, lo que obligd a cambiarlo al interior
del pequefio patio de su casa, realizando otra pequefia ceremonia con la ayuda de
sus amigos y familiares.

Desde que tiene rewe hace todas las ceremonias de un machi: anvm
rewe, geikurewen, ve las enfermedades y en las ceremomnias cuenta con el
respaldo de quienes han sido sus pacientes, sus amigos y familiares. |

Asi fue naciendo una pequefia comunidad ritual en torno a las
actividades del machi. La gente solo se reunia cuando eran invitados por él.

El segundo paso importante fue restablecer la practica del gijatin en la
ciudad. Esto significo darle a la comunidad ritual una pequefia estructura
funcioral a estas practicas rituales. Yo me integré a la comunidad en este
momento, es decir, cuando la comunidad va tomando cuerpo, conforma una
directiva y se reune mensualmente. Durante todo un aflo nos reunimos en su
casa. Cuando empezaron a aparecer mas miembros decidimos ponernos un
10mbre que nos identificara y asi nos pusimos Meli Rewe, porque pensamos que
esta muy relacionado con todo lo que estamos haciendo: el cuatro es muy
significativo ‘meli xipakei dugu’, dice la gente: cuatro son las oraciones, cuatro
los movimt:entos del gijatun, cuatro veces hay que ponerse de rodillas, etc., y el
Rewe es uno de los simbolos mas importantes no solo para el machi sino para
los mapuches en general.

Desde que nos pusimos nombre las reuniones las ha dirigido una
directiva y se hacen en la sede de la Junta de Vecinos. De esta forma Ia
comunidad ritual entra en un periodo de afianzamiento interno y externo.

Internamente la directiva es mas permanente, lo que le da estabilidad al
grupo, pero aparecen también los primeros conflictos internos que tienen que ver
por un lado con la autonomia de los dirigentes y con el autoritarismo del machi
que exige obediencia y sometimiento a sus drdenes, no sélo a los miembros de la
comunidad sino incluso de los dirigentes.

A nivel externo la comunidad entra en contacto con las demas
organizaciones lo que permite un intercambio de ideas, pero al mismo tiempo
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genera relaciones solidarias y fraternales tipo alianzas, lo que permite iniciar el
ciclo de la reciprocidad, de tal forma que al igual que en el campo, en los
aijatunes existan unos que tengan la calidad de mvxvn (visitas) y otros de gen

dugu (anfitriones)
La existencia de este sistema de alianza permlte la continuidad de los

sijatunes’, porque de por medio hay un compromiso social que cumplir, ya que
“la comida que se comparte no es por una fiesta es por el gijatan, hay que
devolver”, dice i gente.

EL contacto con otros grupos permiti0 ademas recupeiar otras
tradiciones: ei Palin y el Wifiol Xipantu®. La gente dice “yo pensaba que estas
cosas se habian perdido ya”. Asi de esta forma los mapuches urbanos se estan
encontrando consigo mismo, estdn recuperando el amor 2 lo suyn, se estan
valorando. Se estan levantando con sus propias fuerzas.

3.2.- El discurso religioso de una comunidad ritual urbana.

La comunidad a la que hago referencia se llama Ivieli Rewe. Estos se
reunen periddicamente en la sede de la junta de vecinos de la Villa Parque
industrial, en la Comuna de Pudahuel.

| objetivo de las reuniones son para preparar el gijatin. La preparacion
fundamentalmente consiste en mantener al grupo unido y entusiasta bajo la
conduccion de la directiva. Estas reuniones en general no tienen un orden
establecido, se conversa de todo. De vez en cuando se organizan otras
actividades, como ser una convivencia o una completada para reunir fondos.
Entre los temas de conversacion siempre aparece el gran problema de la
comunidad: no tenemos un gijatuwe para celebran el gijatun.

... aqui las cosas no son igual que en el campo. No

tenemos gijatuwe, campo sagrado. Yo deseo mucho

tener un terreno proplo, pero jcuando!, a no ser que me
saque la polla gol. Pero igual podemos hacer el gijatin
en una cancha, ya que la fe es la que vale, pero debemos
hacerlo con respeto...” (Machi Augusto Atllapan).

5

—

(T}
—

El gijatun es la ceiebracion religiosa mas importante de la sociedad mapuche
Santiago, se viene realizando en torma periodica desde unos 4 afios.

® El palin es la actividad social deportiva mas importante de los mapuches y quge sirve
para crear v fortalecer vinculos familaires y étnicos. Mientras que el Wifiol Xipantu es
la celebracion del nuevo ciclo de la naturaleza y que se consce como el afio nuevo

mapuche. Ambas celebraciones han perdido su dimension religiosa, secularizandosc.
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Desde un punto de vista etnografico, se podria decir que se trata de un
discurso reconstruido con el maximo de fidelidad. La fidelidad del texto esta
garantizado en cuanto es un discurso reiterativo, se repite insistentemente en las
reuniones y tiene el claro propdsito de convencer a la comunidad que acepte

celebrar el gijatiin en una cancha de fitbol.
Segun la tradicion campesina la celebracion del gijatin debe hacerse en

un gljatuwe, que €s un espacio fisico que reune ciertas caracteristicas ‘“niei
newen”’, dice la gente. Se trata de un lugar que tiene fuerza y poder. No es
cualquier lugar, por eso, tambien se le llama “campo sagrado”. En general el
gljatuwe es un terreno exclusivamente para el gijatun, destinado y reservado

para ‘el culto religioso’
El hecho de vivir en la ciudad supone adaptarse a una nueva realidad, es

necesario modificar parte de las tradiciones. No hay gijatuwe, pero una cancha
de fatbol también sirve porque “la fe es la que vale”.

Los mapuches mas fundamentalistas dirdn “no se puede hacer gijatin en
la ciudad”, porque no hay gijatuwe y entonces criticaran y pondran en cuestion
la validez del gijatun; mientras que los innovadores diran: “la fe es la que vale”:

La logica que hay detras de estos argumentos es la siguiente:

En el campo, el gijatun se hace en un gijatuwe de acuerdo a la tradicion.
El gijatuwe es un campo destinado para esto. Por lo tanto, se trata de una l6gica
que solo tunciona en el campo, porque ahi se dan todas las condiciones. Pero
esa logica no puede funcionar de la misma forma en la ciudad, la vida urbana
nos enirenta ante un hecho de vida o muerte, el desafio de tradiciones significa
un golpe mortal a la identidad mapuche, mientras que la posibilidad de continuar
las tradiciones significa afirmar, recuperar, re-construir la identidad. Esto es lo
que esta en juego. Como no hay giatuwe lo mas Iégico es que se pierdan las
tradiciones, la unica alternativa es reemplazar el gijatuwe (campo sagrado), por
una cancha de futbol (campo protfano), por lo menos en un primer momento.

Desde un punto de vista etno-semiotico, podria sefialar lo siguiente:

a) Hay un Destinador-Destinatario, de quienes podemos hacer algunas

cualificaciones:
En cuanto al Destinatario se trata de un machi, que continuamente se

retvindica como tal, diciendo: “ince recegelan - yo no soy cualquier persona”.
En cuanto lider carismatico tiene una capacidad de convocar. El mismo se
autodenomina autoridad religiosa.

Mando a hacerse unas tarjetas de presentacion que dice “Augusto
Aillapan, médico naturista, guia espiritual, machi”, al que agregd la direccién de
su casa.




Ramén Curivil / Analisis del discurso de una comunidad ritual 111

En cuanto autoridad religiosa, exige respeto y obediencia asi como son
respetados los pastores y los sacerdotes. Sabe y ensefia. Suele decir “yo se lo
que hay que hacer, déjenmelo a mi”.

El Destinatario es la comunidad. Se trata de un grupo que ha sido
convocado por el machi y se siente identificado con ¢€l. Participa de sus
actividades y presta atencidn a sus enseflanzas, pero a su vez se trata de un grupo
que tiene conciencia y voluntad de que la tnica alternativa para seguir existiendo
es, recuperando sus tradiciones. Se trata de una comunidad unida y entusias.tz,
que sabe superar las crisis y dificultades. que obedece las orientaciones del

machi, porque lo considera como su guia.
b) Elementos que estan en oposicion binaria:

L£)

mapuche campesino mapuche urbanc
gijatuwe cancha de futbol
lugar sagrado luger profanc

verdadera tradicion cambio en la tradicion

3.3.- Un intento de comprension del discurso ritual

[La hermenéutica significa iniciar el camino de la interpretacion.
consistente en ‘sonsacar el significado, hacerlo inteligible’, sabiendo que conic
intérprete involucrado en los hechos, es necesario hacer un esfuerzo por re-
pensar, re-conocer y re-construir y sugerir ideas, mensajes € intenciones. .

La interpretacion en rigor, es algo mas que conocer el significado de las
palabras que componen el discurso, se trata primero de “captar no solo el sentido
semantico percibido, sino la intencionalidad latente que exige a veces una
reformulacion creativa™".

Entre los mapuches urbanos [o que esta en juego es la i1dentidad y la
tradicién. El machi tiene una propuesta clara para seguir siendo mapuche:
recuperar las tradiciones religiosas. Lo religioso es su especialidad, “estoy para
hacer el bien, asunto de Dios”, suele decir. Otras cosas no tienen importancia.

Respecto al gijatin dice: “es algo serio, es lo unico que vale”, por eso,
para mantener la identidad es imprescindible recuperar la tradicion y en este
sentido es exigente, los que quieren lo suyo deben estar presente en todo, deben
ser capaz de darse el tiempo y participar. El trabajo no puede ser un
impedimento “qué mas cuesta pedir dos o tres dias de permiso a los patrones”,
dice para animar la participacion en lo gyatunes. Ademas dice: “rvf

’ Cf. Lison Tolosana Carmelo: Antropologia social y hermenéutica, p.127,
10
ldem. p.129.
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feyentulelmvn doy mvleafui keju - si creyeran verdaderamente habria mas

colaboracion™.
El machi tienen plena conciencia de que la realidad mapuche es

diferente en la ciudad “aqui no es lo mismo que en el campo”. Por un lado e

campo representa la practica de la verdadera tradicion, sin embargo, se critica e
hecho de que hoy en dia, en muchos lugares el gijatin parece fiesta “hay
borrachera y pelea’. Esto lo dice en reuniones.

Cuando insiste en la autenticidad del gijatin, dice “el gijatin verdadero
es sin vino, sin kojog, sin sacrificio”.
El es oriundo de Puerto Saavedra, donde hay mas de dos tradiciones
religiosas. Por el lado sur, quienes organizan el giatin son los giatufes,
generalmente ancianos y no existen los kojog, por lo menos yo nunca [os vi:
mientras que por el lado norte, viniendo hacia Carahue, pero siempre lado sur
del rio Imperial los que levantan un gijatiin son las o los machi, en ese sector
unos usan kojog otros no. Este machi mas bien pertenece a esa tradicion.

Respecto al sacrificio, €l no esta de acuerdo, dice “es algo del diablo
Esto es comprensible por dos razones: para el maremoto del 60, ¢l era
adolescente, quedd 1mpactado por 1o sucedido, el sacrificio huimanoc. A ¢€s
que agregarle su pasado pentecostal, antes de hacerse machi, como una forma de
obtener sanidad ante su permanente enfermedad; el segundo hecho es una
cuestion practica jqué se puede sacrificar en Santaigo? Lo mas aconsejable es
mniciar una tradicion sin sacrificio.

El machi esta consciente de que en la ciudad definitivamente no puede
ser igual que en el campo, es necesario modificar algun aspecto de la tradicion ,
esto es de vida o muerte, porque logicamaente si no hay gijatuwe no puede haber
gijatun. Pero al mismo tiempo representa una posibilidad de ser mas estricto

p i

“sin alcohol y las mujeres sin pantalon™.

Lo que favorece la adaptacion de la tradicion es en parte la memoria
11storica. Entre los que participan en las reuniones hay algunos ancianos que
suelen recordar que ‘todo esto antes era territorio mapuche, nuestros
antepasados lucharon... aqui habitan los espiritus de nuestros antepasados™: Esto
no esta claro en el discurso del machi, pero aparece un discurso de otro miembro
de la comunidad v en discursos de otras organizaciones.

Hay conciencia de que una cancha de futbol no tiene la privacidad de un
gijatuwe, ademas es un campo que no tiene newen, pero el hacer o no un gijatin
supone actuar con criterios urbanos vy diferenciar efectivamente, qué es lo mas
importante en el gijatin, tener un gijatun supone actuar con criterios urbanos y
diferenciar efectivamente qué es lo mas importante en el gijatun ;tener un
gijatuwe o tener fe? Este es el problema. Para el machi, que ya esta claramente
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influenciado por el cristianismo de corte pentecostal, esta claro que “la fe es la
que vale”. Ademas la cancha de futbol como lugar de gijatin, es algo totalmente

momentaneo porque “deseo mucho tener un terreno propto’:
La falta de un gijatuwe le llevara a tomar contacto con las autoridades

municipales para solicitar un terreno mas privado, ya que por lo menos hay que

salvar la privacidad.
De esta forma hacen ya dos anos que el gijatin se celebra en la parte

interior del Estadio modelo de Pudahuel, Ahi es como estar en pleno campo.

Conclusiones
Al terminar mi exposicién resaltaria el hecho de que la realidad

mapuche urbana es un fenomeno nuevo, masivo y poco estudiado. Cada dia son
mas los mapuches que emigran a la ciudad, esto nos plantea una serie de
interrogantes, a mi modo de ver la mas importante se refiere al problema de la
identidad, es decir, ;como se mantiene y se refuerza y reconstruye la identidad
mapuche en los centros urbano? En parte he querido responder a esta pregunta
resaltando la formacion de una comunidad ritual y su discurso.
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