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Presentacion Serpat

La Region de Nuble ha sido la Gltima en obtener el estatus de region autdnoma
(2018) dentro de la actual division administrativa chilena. Esta, la Gltima
reconfiguracion del mapa sociopolitico chileno a nivel regional concluyd en la
separacion de Nuble del Biobio, region a la cual hasta entonces pertenecia. Mas alla
de ello, este cambio dio identidad regional desde lo administrativo a un territorio
como el de Nuble, que es poseedor de una identidad cultural criollay también
indigena ampliamente reconocible.

Desde el punto de vista indigena, la actual Region de Nuble se encuentra situada

en el limite norte del territorio historico mapuche que comprenden las regiones de
Biobio, La Araucania, Los Rios y Los Lagos. Este factor es importante en términos de
la configuracion de los procesos identitarios y socioculturales que se dan aqui, los
cuales se expresan en términos generales en los relatos que aqui se presentan. No
obstante, poseer algunos territorios en la regidon que portan expresiones culturales
propiasy autoctonas de estos, tanto por el origen territorial de las actuales familias,
asicomo por las caracteristicas propias de los procesos de revitalizacion cultural, se
mira al territorio al sur del rio Biobio como el ejemplo a seguir; el espacio donde esta
el fundamento de la cultura.

Este fundamento cultural situado en las tierras del sur convive en esta region con
elementos culturales mapuche “autdctonos” que se han mantenido en algunas zonas
de laregion, como se aprecia en los testimonios. Ambos elementos, esto es, lo propio
de laregion junto con los referentes culturales mayores del sur del Biobio, estan
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definiendo una configuracion identitaria mapuche que es propiay caracteristica de
esta region, y en tanto proceso cultural, es dinamica y abierta a otras incorporaciones
y a otros enclaves territoriales de origen.

En la evocacion de las tierras mapuche historicas y la reelaboracion a partirde
elementos culturales autoctonos es lo que aparece en las narrativas que aqui
presentamos. Esto es precisamente, a nuestro juicio, lo mas interesante del conjunto
de relatos presentados, que son como una invitacion a adentrarnos en esta realidad
regional que desde hace ocho afios se ha ido constituyendo en el espacio piblico.

En este periodo de tiempo, un conjunto de organizaciones, algunas ya conformadas
y otras que se han ido sumando en el camino en las distintas comunas de Nuble,

se hanido incorporando al Plan Regional de Revitalizacion Cultural que impulsa la
Subdireccion Nacional de Pueblos Originarios y Tribal Afrodescendiente Chileno a
nivel nacional.

La metodologia de implementacion de este programa, fundada en la participacion
constante de las organizaciones en todas las fases de implementacion del mismo,
ha privilegiado desde sus inicios el apoyo a diversas acciones de reactivacion de
las expresiones culturales tradicionales en cada territorio, impulsando asi las
tradiciones locales en cada region.

El conjunto de relatos que aqui presentamos constituye un ejercicio concreto de
revitalizacion en el territorio de las memorias colectivas, tan determinante para el
éxito de los procesos culturales colectivos.

Felicitamos esta iniciativa surgida y articulada en la histdrica Region de Nuble.

José Ancan Jara

Subdirector

Subdireccion Nacional de Pueblos Originarios

y Tribal Afrodescendiente Chileno

Servicio Nacional del Patrimonio Cultural
Ministerio de las Culturas, las Artes y el Patrimonio

Presentacion SERPAT



Presentacion UNACH

Este Primer Cuaderno para la Memoria: Voces Indigenas de Nuble surge como
un acto de escuchay reconocimiento. En sus paginas reline relatos que dan
cuenta de historias de vida, saberes y experiencias transmitidas de generacion
en generacion, muchas veces en silencio, otras en resistencia, pero siempre
profundamente ligadas a la identidad y a la memoria colectiva de quienes las
portan. La memoria indigena que aqui se recoge no es un vestigio del pasado,
sino una presencia viva que continlia dando sentido a la vida comunitaria en la
Region de Nuble.

El cuaderno es resultado de un trabajo colaborativo entre comunidades,
institucionalidad piblicay universidad, desarrollado en el marco del Plan Regional
de Revitalizacion Cultural Indigena. A través de un cuidadoso proceso de registroy
organizacion, el texto configura una cartografia de memorias donde se entrelazan
identidad, lengua, espiritualidad y formas de organizacion comunitaria. Los ejes que
estructuran la obra permiten comprender la identidad indigena como un proceso
dinamico, marcado por continuidades y quiebres, por experiencias de despojoy
discriminacion, pero también por practicas cotidianas de resistencia, transmision
culturaly afirmacion de la vida colectiva.

Desde el ambito universitario, esta publicacion expresa un compromiso con
una produccion de conocimiento que se construye en dialogo respetuoso con
las comunidades, reconociendo el valor de la memoria como fundamento de
los derechos culturales y de la convivencia democratica. Este cuaderno no

Presentacion UNACH
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solo resguarda voces y relatos, sino que invita a leer, reflexionary proyectar un
futuro donde la diversidad cultural sea reconocida como un valor central para el
desarrollo humanoy cultural de la Region de Nuble.

Mg. Massiel Venegas Hernandez

Decana de la Facultad de Ciencias Juridicas y Sociales
Universidad Adventista de Chile

Presentacion UNACH



Introduccion

El “Primer cuaderno para la memoria: voces indigenas de Nuble”, es resultado de

un esfuerzo conjunto entre el Servicio Nacional de Patrimonio Cultural de Nuble,

la Subdireccion Nacional de Pueblos Originarios y Afrodescendiente Chileno, de

la Facultad de Ciencias Juridicas y Sociales de la Universidad Adventista de Chiley
especialmente de las personas que al compartir sus palabras le dieron sentido y valor

a este proyecto. El texto reline y sistematiza expresiones y experiencias de mujeresy
hombres indigenas de la Region de Nuble, respondiendo a las acciones del Plan Regional
de Revitalizacion Cultural Indigena para el periodo 2025, en la linea de investigaciony
registro de la memoria indigena. Su proposito es visibilizar las trayectorias, memoriasy
conocimientos que sostienen la identidad indigena en la region.

El proyecto se fundamenta en criterios que destacan la singularidad de las
vivencias, dejando de lado la representatividad muestral y estadistica propia de

la investigacion cientifica tradicional; por ello, sus resultados se conciben como
especificos para este contextoy no buscan ser extrapolados. A su vez, el alcance
del trabajo es de caracter descriptivo, sin aspirar a explicaciones causales. Estas
particularidades estan alineadas con el objetivo principal del trabajo: resaltary dar
valor a las experiencias subjetivas de los participantes.

A pesar de que el texto no responde a parametros de la labor académica se utilizaron
técnicas propias de un enfoque cualitativo de investigacion para el tratamiento

de lainformacion, lo cual resulta adecuado para rescatar las voces, vivencias y
perspectivas personales que expresan la identidad y memoria indigena en Nuble.

Introduccion
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Este método permite mostrar la riqueza y diversidad de los relatos, priorizando
la profundidad y autenticidad, garantizando una aproximacion respetuosa a las
realidades individuales de quienes participaron en el proyecto.

Para la realizacion del texto se desarrollaron 20 entrevistas a personas que se
reconocen como indigenasy que son residentes en la Region de Nuble. Diez de
las entrevistas se realizaron en el alno 2024 y el resto durante 2025 en el marco
del convenio de colaboracion entre Serpaty UNACH. En la seleccion de los
entrevistados se busco asegurar una representacion diversay plural de voces,
atendiendo a la heterogeneidad presente en la regiony en particularal interés de
los participantes en esta iniciativa. Los entrevistados expresaron por escrito su
consentimiento informado para participar del proyecto que incluia la realizacion
de un material audiovisual y el desarrollo del presente texto. La mayoria de las
entrevistas se realizaron en el lugar de residencia de los participantes, abarcando 11
de las 29 comunas de Nuble.

El analisis de la informacion producida o corpus de datos se hizo a través de

una lectura exploratoria, identificando los temas recurrentes. Con base en una
codificacion abierta se definieron seis ejes tematicos principales, cada uno
dividido en subcategorias. La organizacion busco equilibrar la presencia de voces
y evitar la sobre representacion de ciertos testimonios, garantizando diversidad y
pluralidad. La clasificacion inicial de los relatos se realizd con apoyo de Microsoft
Copilot (IA de Microsoft), utilizado como herramienta de asistencia metodologica
siempre bajo supervision humana.

Una vez organizada la informacion, para cada subcategoria se seleccionaron
citas textuales representativas de tres a cinco lineas de extension, las cuales
fueron seleccionadas por su claridad, fuerza expresiva y capacidad de condensar
el tema abordado. Se cuido que las citas reflejaran diversidad de género, edad y
procedencia de los entrevistados, manteniéndolas siempre en su forma literal
para preservar su autenticidad.

La sintesis editorial consistio en redactar introducciones breves que
contextualizan las citas sin sustituirlas, evitando establecer sobre interpretacionesy

Introduccion



generalizaciones. Finalmente, se reviso la distribucion de citas para asegurar equilibrio
y pluralidad, y se presento el texto a los participantes para su revision final.

El texto presenta una estructura de seis ejes tematicos, que permiten ordenar los
relatos sin perder la singularidad de cada voz. Estos ejes no son categorias rigidas,
sino ambitos de sentido que surgen de las propias narracionesy que se entrelazan
entre si, mostrando la complejidad de la experiencia indigena en la region. Los ejes
tematicos son:

Eje 1. Historias de vida e identidades indigenas en Nuble: este reine relatos sobre
trayectorias familiares, migraciones, linajes y procesos de reconocimiento
identitario, mostrando como la identidad se vive entre orgullo, tensionesy
emociones.

Eje 2. Lengua mapudungun, kimiin y transmision intergeneracional: aborda el uso,
silenciamientoy recuperacion del mapudungun, junto con la transmision de saberes
de abuelasy padres, y los esfuerzos actuales porvolver a aprendery ensefnar la
lengua.

Eje 3. Territorio, naturalezay memoria: recoge las memorias de origen territorial, Ia
relacion espiritual con la naturalezay las huellas de reducciones y titulos de merced,
como parte de la identidad colectiva.

Eje 4. Practicas culturales, oficios y espiritualidad cotidiana: visibiliza la cocina,
el tejido, el mimbre y las ceremonias, mostrando como las practicas culturales
sostienen la vida cotidianay transmiten valores arraigados en la cultura mapuche.

Eje 5. Discriminacion, violencia simbdlica e instituciones: expone experiencias
de maltrato escolar, institucional y cotidiano, junto con las resistenciasy
resignificaciones que los entrevistados elaboran en sus relatos.

Eje 6. Organizacion, derechos culturales y futuro: presenta las experiencias de

asociatividad, talleres y proyectos que buscan revitalizar la cultura y proyectar un
futuro con reconocimiento de los derechos indigenas.

Introduccion
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El contenido del texto muestra una identidad indigena heterogénea, un proceso
dinamico atravesado por memorias familiares, territoriales y linglisticas, por
practicas culturalesy espirituales, y por tensiones con la sociedad mayoritaria en
Nuble. El “Primer Cuaderno para la Memoria: voces indigenas de Nuble” se ofrece
como un mapa de voces para contribuir a la revitalizacion y reconocimiento de los
derechos culturales de los pueblos originarios.

SimiJiménez Carrasco

Introduccion
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Este eje aborda historias familiares y memorias que ayudan a comprender las
identidades de las personas indigenas en Nuble. Las entrevistas destacan la
importancia del origen territorial y experiencias de desplazamiento, mostrando que
la identidad es diversay dinamica.

1.1. Trayectorias familiares y territoriales

Se destacan relatos sobre los origenes y comunidades de procedencia, las
trayectorias en los distintos procesos de migracion experimentados por las
personas indigenas.

1.1.1 Lof y comunidad de origen

Las citas reunidas en la subcategoria “Lofy comunidad de origen” reflejan como
las y los entrevistados sitlan su identidad en relacion directa con los territorios

de procedencia, las comunidades y los linajes familiares. Los relatos evocan la
pertenencia a lof especificos, la memoria de los padres y abuelos, y las migraciones
que marcaron sus trayectorias hacia Nuble. En cada caso, el origen territorial y
comunitario aparece como un eje fundamental de reconocimiento: desde quienes
nacieron en rukay crecieron hablando mapudungun, hasta quienes recuerdan los
apellidosy las historias transmitidas por sus mayores.

EJE1. Historias de vida e identidades indigenas en Nuble
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“Soy oriunda de Osorno, de un sector llamado Puninque que queda a 35 kilometros
de Osorno, camino San Juan de la Costa. Desde ahi naciyoy me trasladé a Chillana
la edad de mas o menos de 15 afos, y aqui ya me casé, tuve mi familia y continlio con
lo que es la artesania” (Maria Angelina Pinol, Chillan, 2025)

“Mari mari, inche ta Amelia Cayul Tranamil pinen, faw milen Dadinco lof, kiipan
Cholchol warria mew, Coipuco ta ni lof; Ai chaw ka ni huke faw milen, faw kidawkey
ruka mew. Eeh buenas tardes, mi nombre es Amelia Cayul Tranamil. Soy de Dadinco
de la comuna de San Nicolas” (Amelia Cayul, Dadinco, San Nicolas, 2024)

“Pertenezco a la comunidad Lumantu. Soy la hija menor de la comunidad. Con
respecto a mi identidad como mujer mapuche de la Region de Nuble, desde
chica supe que por nuestro apellido nosotros éramos mapuche?” (Marisol Luman,
Coihueco, 2025)

“En realidad eeh, en mivida siempre supe que, que era Mapuche. Vengo de una familia
que salio del sury se fue a vivir a las orillas del rio Aconcagua, entonces mi familia vive
toda mi familia, vive junta. Primos, sobrinos, tias. Tenemos como cinco cuadras de
pura familia, entonces siempre vivimos en comunidad” (Cristina Pallacan, Pinto, 2024)

1.1.2 Migraciones y desplazamientos

Las citas que se agrupan en la subcategoria “Migraciones y desplazamientos”
muestran como las trayectorias de vida de las y los entrevistados estan atravesadas
por el movimiento constante entre territorios rurales y urbanos, entre comunidades
de origeny ciudades como Chillan, Concepcion o Santiago. Los relatos evocan

la salida forzada de las familias desde el sur por pobreza, trabajo o enfermedad,

asi como la bisqueda de mejores oportunidades en Nuble. Estas experiencias

de traslado no solo implican cambios materiales -nuevos oficios, estudios,
asentamientos- sino también transformaciones identitarias: el desarraigo de la
lengua, la pérdida de vinculos comunitariosy, al mismo tiempo, la reafirmacion de la
pertenencia mapuche en contextos urbanos.

EJE1. Historias de vida e identidades indigenas en Nuble



“Yo vivi en Chillan, en una parte alejada del pueblo, que se Illama Bajo el Ala, y
ahinaciyoy nos criamos hasta unos 20 anos. Después me casé y convivi con mi
esposo un tiempoy después quedé al amparo de mis hijos” (Rosa Montecino,
Chillan, 2025)

“Nosotros nos fuimos hacia el norte de Chile, y después cuando volvimos
empezamos a conocer realmente quién eran nuestras familias, a conocer a mi
tia Hulda, a mis primos que son de Osorno, del sur de Chile” (Valentina Flores,
Chillan, 2025)

“Mi papa proviene de Valdivia... tenemos también los titulos de merced, pero los
titulos de merced llegaron a dividir las familias. Entonces, cuando alguien habla
de los titulos de merced, a mi me provoca tristeza” (Gladys Catricheo, Chillan
Viejo, 2025)

“Soy oriundo de Puerto Montt, vivo hace aproximadamente unos 12 afios aca en
Chillany me desempefio Gltimamente en mis practicas profesionales, al estudio mas
que nada’” (Esteban Huenchuman, Chillan, 2025)

“Entonces, como todo el pueblo originario en esos tiempos, una mujer mapuchey
con muchos nifios, tenian que emigrary asi empezaron a salir primero mis tios. Uno
fue a Argentina, después volvieron, otros se fueron a la capital. Y entre ellos mi papa
igual salio, con un primo, Cirilo Antinao MelivilQ, y actualmente él escribe un libro
que se llama Tani Folli, Nuestras raices, en Temuco, en Padre de las Casas. Y con ese
primo mi padre quiso conocer Argentina, fueron a las cosechasy regreso”” (Gladys
MelivilG, Yungay, 2025)

“Mi tata salio de Pitrufquén, se fue a Valdivia a vivirun tiempo y de ahiya se vino
a Chillan. Duraron alrededor de sesenta afios casados con mi abuela antes que él
falleciera en la pandemia” (Javiera Vega Ancan, Chillan, 2024)

“Mi tata fue el lonko de la cordillera Colegual, en Osorno, pero en realidad yo no

tuve el agrado de conocerlo. Mis parientes me hablan mucho de lo que fue nuestro
antepasado’” (Valentina Flores, Chillan, 2025)

EJE1. Historias de vida e identidades indigenas en Nuble
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1.2 Apellidos, linajes y memoria familiar

En los relatos sobre apellidos, linajes y memoria familiar, la identidad mapuche

se revela como un legado transmitido a través de nombres y genealogias que
resisten al olvido. Las y los entrevistados recuerdan como el descubrimiento de su
apellido abrid la puerta a reconocerse como parte de un pueblo, incluso cuando la
migracion o la discriminacion lo habian ocultado. La memoria de abuelasy abuelos,
sus ensefnanzasy la fuerza de los linajes, aparece como un sostén que permite
transformar la vergiienza en orgullo.

“Claro, y ahi se dieron cuenta que mi abuela tiene el apellido Catricheo, y mi papa
igual. Entonces ahi fue que yo dije no, saqué mi certificado, saqué el de mi hijay me
inscribi en una asociacion” (Maria Guerrero, Chillan, 2024)

“Nunca tuve duda de miidentidad, siempre me reconoci como mapuche. Desde nifa
supe que por nuestro apellido perteneciamos a las familias originarias del pais”
(Aurora Morales Paine, Bulnes, 2024)

“De primera me sentia avergonzada, porque no me crie practicamente con mi madre.
Ella siempre renego de su apellido Antilef, porque fue muy humillada. Yo también
sentia vergilienza, hasta que un dia un doctor vio mi apellido y me dijo: ‘Mujer, tt
tienes que sentirte orgullosa del apellido que tienes, es muy bonito! Eso basto.
Desde esa vez yo me sentiorgullosay en todas partes lo doy: yo soy Quijada Antilef.
Y eso se lo debo igual a mi madre, aunque ella murid renegando de su apellido” (Sara
Quijada Antilef, Chillan, 2024)

“Naciaca yo, pero mi familia proviene desde alla. Nuestro apellido es Catricheo,
que significa corte del avestruz o similar a eso, porque cuesta buscar el origen de
los apellidos. No es tan simple, hay que estar en el territorio, ver, porque nuestro
depende de una parte que es territorio y otra que es linaje” (Lucy Catricheo, Chillan
Viejo, 2024)

EJE1. Historias de vida e identidades indigenas en Nuble



1.2.1. Reconocimiento identitario a lo largo de la vida

Las citas reunidas en la subcategoria “Reconocimiento identitarioa lo largo de la
vida” muestran como el asumirse como mapuche es un proceso diversoy no lineal:
algunas personas relatan haberlo sabido desde siempre, transmitido por sus
familias y apellidos, mientras que otras lo descubrieron tardiamente en la adultez,
a partir de experiencias de discriminacion, consejos de terceros o la busqueda de
sus raices. En todos los casos, el reconocimiento identitario aparece ligado a la
memoria familiar, 1a lengua, los territorios de origen, convirtiendose en un motor
para revitalizar la culturay transmitirla a las nuevas generaciones.

“Yo no tenia ni idea de que tenia ascendencia Mapuche, y lovine a sabera los
cuarentay tres, cuarentay cinco mas o menos. Fue porque un dia mi hijo me contd
que habia sacado un certificado indigena para poder estudiar. Y dije: sIndigena,
hijo? -Si mam3, si nosotros somos indigenas-. ;En serio, hijo? -Si mam3, yo soy la
tercera generacion. TU eres la segunda. No tenia niidea. Y claro, empiezo a buscar
como podia averiguar si yo tenia ascendencia Mapuche. Porque yo soy Mapuche
Huilliche, porque naci a la orilla del mar, o sea las Lafquenche. Y ahi quedé con ese
clic” (Maria Guerrero, Chillan, 2024)

“Yo me reconozco como mujer indigena siempre. Yo lo he reconocido por

mi tata. siempre nos ensenod que no teniamos que sentirnos menos porque

éramos mapuche. A él le quitaron mucho el hablar en su lengua, entonces nunca
avergonzarnos de eso. En el colegio, cuando éramos chicas, todavia era burla. Pero ya
hace siete anos que cien por ciento estoy en la cultura. Me gusta, vivo por la cultura,
estoy yendo a reuniones, cuando tejo lo siento dentro de mi. Y le trato de transmitir
eso a mis hijas también” (Javiera Vega Ancan, Chillan, 2024)

“Actualmente estoy en proceso de descubrimiento de miidentidad. Antes pensaba

gue ser mapuche era solo viviren comunidad, pero ahora entiendo que es una forma
de ver el mundo? (Esteban Huenchuman, Chillan, 2025)

EJE1. Historias de vida e identidades indigenas en Nuble
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“Nosotros somos mapuche de cemento, porque no estamos alla en los lof, pero igual
tenemos que reconocernosy luchar por nuestra identidad aca’” (Valeska Ancavil,
Coelemu, 2024)

1.2.2. Tensiones entre ser mapuche e integrarse

Las narraciones que se agrupan en la subcategoria “Tensiones entre ser mapuche
e integrarse” ponen de relieve los conflictos cotidianos que enfrentan lasy los
entrevistados al intentar mantener viva su identidad en contextos urbanos. Los
testimonios muestran como, por un lado, existe orgullo por los apellidos, la lengua
y las practicas culturales;y por otro, la presion de integrarse a una sociedad que
muchas veces invisibiliza o discrimina lo indigena. Estas tensiones aparecen en

la escuela, donde se ridiculizan los rasgos o los apellidos; en el trabajo, donde se
espera que se oculten las raices; y también en las organizaciones, donde algunas
personas sienten que deben negociar entre la tradicion y las exigencias del mundo
moderno.

“Yo decia mapuchey le encontraba no muy bonita la palabra. sPor qué vamos a tener
que ser mapuche? Después nos explicaban por qué y todo, pero al inicio era feo el
nombre” (Rosa Montecino, Chillan, 2025)

“Mi papa decia: no, porque él no queria que nos humillaran o nos discriminaran.
Entonces era como que la persona mas cercana hacia un bloque entre nosotros”
(Gladys Melivila, Yungay, 2025)

“En el colegio sufridiscriminacion, porque generalmente la gente tiende a no saber
del temay gracias a esa ignorancia te discriminan o se burlan de nuestros rasgos”
(Jhonny Huarcaya, San Carlos, 2025)

1.2.3. Emociones ligadas a la identidad

Las citas revelan como la identidad indigena esta atravesada por emociones
intensas: orgullo que se convierte en fuerza frente a la discriminacion, nostalgia y
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dolor por la pérdida de la lengua y las memorias familiares, y seguridad transmitida
desde la infancia para enfrentar las burlas sin ocultar los rasgos propios. Estas
emociones ligadas a la identidad muestran que ser indigena no es solo una
condicion heredada, sino una experiencia vivida con afectos que sostienen la
resistenciay la transmision cultural.

“Yo me siento tan orgullosa de ser una mujer indigena que no me afecta lo que me
digan o los gestos que hagan. Si, todavia me discriminan, pero no me importa porque
corre sangre mapuche por mis venas. Para mi es suficiente saber que miidentidad
esta en mi cuerpoy en miespiritu, y que nada de lo que digan los demas puede
borrar eso. Es un orgullo que me sostiene y me da fuerza para seguir mostrando mi
cultura” (Maria Guerrero, Chillan, 2024)

“Yo siempre lo supe y siempre fue un orgullo para mi, para mi familia, porque

mi familia se reconoce y esta muy orgullosa de serindigena. Desde nifio me
ensefiaron que no debia avergonzarme de mis rasgos ni de mi apellido, y aunque
en el colegio hubo burlas, yo nunca lo oculté. Ese orgullo me acompafa hasta hoyy
me da la seguridad de que ser indigena es una fortaleza, no una debilidad” (Jhonny
Huarcaya, San Carlos, 2025)

1.3 Trayectorias de estudio, trabajo y oficios

Oficios heredados, caminos laborales y la conciliacion entre trabajo, familiay comunidad.
1.3.1. Oficios heredados

En la subcategoria “Oficios heredados” se destaca como los saberesy practicas
transmitidos por madres, padres y abuelos se convierten en pilares de la identidad
mapuche en Nuble. Los testimonios evocan la ensefianza temprana de oficios
como el tejido en telar, el trabajo con mostacillas, la cocina tradicional, la alfareria

o la medicina ancestral, aprendidos en la infancia y retomados en la adultez como
formas de resistencia cultural.

EJE1. Historias de vida e identidades indigenas en Nuble

25



26

“Mi artesania es algo que a mi me llena, que me saca de todos los problemasyy
cosas asi. Es mi refugio, porque quiero que en mis creaciones haya alegria, carino,
dedicaciony amor” (Maria Angelina Pinol, Chillan, 2025)

“Rescato joyeria en mostacillas... tratar de rescatar esto que se ha perdido hace
muchos anos. Nadie me ensefid, busqué hasta que aprendiy ahora siento que
entrego un pedacito de cultura en cada pieza” (Maria Guerrero, Chillan, 2024)

“Del mimbre vivimos; es raizy oficio que sostienen a la familia. Es lo que me ha
servido bastante para salir adelante” (Monica Galdames, Robleria, Coihueco, 2025)

“Mi abuela por ejemplo era tejedora, mi mama también. Entonces empecé a trabajar

con el telar desde muy ninay nunca me he olvidado de la lengua” (Amelia Cayul,
Dadinco, San Nicolas, 2024)
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Este eje aborda el uso, silenciamiento y recuperacion del mapudungun, junto con

la transmision de saberes (kimin) entre generaciones. Los testimonios evocan el
recuerdo de la lengua en la infancia, las ensefanzas de abuelas y padres, y el sentido
profundo de acciones como el saludo. También se narran las experiencias de racismo
lingliistico, los cortes generacionalesy los esfuerzos actuales por volver a aprendery
ensenar la lengua.

2.1. Usos y silencios de la lengua

Describe experiencias con el mapudungun en la infancia, las palabras que se
conservany los espacios donde se usa o se silencia.

2.1.1. Lengua en la casayen lainfancia

En la subcategoria “Lengua en la casay en la infancia’, los relatos evidencian como

el mapudungun estuvo presente en los hogaresy en la crianza temprana, aunque
muchas veces se fue perdiendo con el paso de las generaciones y los procesos de
migracion. Varias entrevistadas recuerdan que sus abuelos y padres hablaban Ia
lengua en la vida cotidiana, en la cocina, en las ceremonias o al transmitir consejos, y
que ellas aprendieron escuchando esas conversaciones en torno al fogon o al mate.
Otros testimonios muestran que la infancia estuvo marcada por la prohibicion o el
silenciamiento del idioma, ya sea por la discriminacion escolar o por el temor de los
padres a que sus hijos fueran humillados.
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“Siempre supe hablar mapudungun como siempre le he dicho, desde los doce anos
aprendia hablarespafol. Entonces siempre he tenido el don de decir que yo creo
que todas las cosas que hago yo creo que lo herede por mi familia, mi abuela, mi
abuelo porque ellos, mi abuela por ejemplo era tejedora, mi mama también” (Amelia
Cayul, Dadinco, San Nicolas, 2024)

“Mi mama antes hablaba mapudungun, mi mama se sabia canciones, cosa que nos
ensenaba cuando nosotros éramos chicos, eh, palabras cosa, que ahora uno las
entiende, antes no las podia entender” (Marisol Luman, Coihueco, 202k)

“Mi abuelita, encantadora, aun no teniendo yo nocion de la diferencia entre ser
occidentaly ser mapuche. Para mi, yo tenia una abuelita linda, que era carifosa, que
hablaba un idioma diferente, pero las circunstancias de la vida me hacian entenderle
todo” (Gladys MelivilQ, Yungay, 2025)

“Como el chaino, bueno, saludaba chaino decia. Un saludo. Eh, |a tortilla de rescoldo,
que siempre las recuerdo, que las hacian también. Mi abuelo hablaba s’hezungun,
alla si, mi abuelo, pero poco, no lo ensefid mucho a nosotros”” (Maria Angelina Pinol,
Chillan, 2025)

“Nunca se me olvido. No, de nifa participe en los nguillatunes, en en ceremonias,
en todas las cosas. Creci en una comunidad mapuche. Creci hablandolo, mi papa...
todos mis vecinos hablaban en mapudungun. Y yo creci, y trabajando con el kuliu
siempre. Mi kuliu lo tengo por aqui, el huso. Eeh nunca se me paso por la mente
que yo no era mapuche. Siempre yo dije “Ya, soy mapuche”. (Aurora Morales Paine,
Bulnes, 2024)

2.1.2. Sabiduria de abuelas y abuelos
Las citas evocan la presencia de las y los mayores como portadores de ensefnanzas
que se transmiten en la vida cotidianay en espacios cargados de afecto. Se recuerda

ala abuela alrededor del fogon, compartiendo comida y preguntando por los suefios
de cada nifo, gesto que vinculaba la alimentacion con el cuidado espiritual.
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También se describen las practicas domésticas y medicinales de las abuelas: cocinar
en cocinas ennegrecidas por el hollin, secar remedios naturales colgados con hilos
rojosy mantener la huerta como fuente de sustentoy salud, junto con consejos de
fortalezay perseverancia. Asimismo, se destacan las ensenanzas de los padresy
madres que transmitian canciones, palabras en mapudunguny la importancia de
aprender de la naturaleza -abrazar un arbol, observar el agua en movimiento- como
formas de mantener la culturay renovar la vida cada dia.

“Pero lo que mas, cuando me emociono, es cuando recuerdo la papayy con todos
mis primos y primas alrededor del fogon, y ella preguntandole a cadaunoenla
mafana, sirviendoles la sopaipillita, tortillas de rescoldo, era muy carifiosa. El carifio
lo demostraba con comida, miel, de todo habia. Y ella empezaba a preguntar qué
habiamos sofiado cada uno. Entonces yo lo encontré como que, ¢por qué pregunta
eso la papay? Pero nosotros le seguiamos, todos nifios, todos. Entonces, en ese
minuto no lo sabia yo” (Gladys MelivilQ, Yungay, 2025)

“Fui con mi abuela, y mi abuela me ensefnd lo que era tejer a crochet, tejer
a palillo, cocinar. Siempre le veia su, su cocina toda negra, asi como las
abuelitas, llena de hollin...

Siempre su, por ejemplo, los remedios... todos los remedios colgados con un hilo
rojo, secando los remedios naturales tratando de siempre tener su huerta...

Y ahiyo creo que de ahivengo, y siempre, siempre hablo muy bien de ella porque yo
sé que ella me ensefio los valores, me ensefio a respetar, me ensefd a... que yo tenia
que saliradelante, a serluchadora, nunca quedarme. ‘Hija si usted no puede, salte la
valla, salte el cerco” (Maria Guerrero, Chillan, 2024)

“Mi papa nos inculco mucho la cultura mapuche, ya mi mama antes hablaba
mapudungun, mi mama se sabia canciones, cosas que nos ensefnaba cuando
nosotros éramos chicos, palabras, cosas, que ahora uno las entiende, antes no las
podia entender”.
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“Por ejemplo, mi papa nos transmitia a mantener la cultura, a estar en contacto con
la naturaleza, a cuando uno tenia alglin problema, no sé po’ abrazarse de un arbol
que te entregaban las energias mas puras de la tierra.

“El tener el contacto con ellos, el mirar el agua, por ejemplo, porque el agua nunca
esta quieta, siempre correy es la misma”

“Entonces nos decia que nosotros teniamos que aprender siempre de la naturaleza
y que todos los dias habia un dia nuevo para comenzar la vida” (Marisol Luman,
Coihueco, 2025)

2.1.3. El saludo como vinculo y respeto

Entre los entrevistados surgieron testimonios que explican el sentido del Mari mari
para la cultura mapuche. Este saludo va acompafado de términos que reconocen

la relacion con la otra persona, como lamngen o pehi. Se destaca que no equivale

a un “hola” superficial, sino que implica una pregunta genuina por el bienestar,
abarcando la familia, el trabajo y la vida cotidiana. También se describe como en el
chaliwiin (saludo) Mari mari se repite dos veces y que se realiza con solemnidad,
transmitiendo mucho respeto.

“Si,y esa es la diferencia, yo creo que es una de las grandes diferencias con otros
idiomas, que el Mapudungun tiene sentido. Tiene sentido, por ejemplo, no es decir
Mari mari, no es decir Mari mari nomas, es decir un hola, y en Mari mari nunca va
solo tampoco. Mari mari lamngen, cierto, Mari mari peni, entonces es como darle
una importancia a la otra persona. Y en el castellano, por ejemplo, uno vay dice hola,
como a la pasadita, hola jcomo estas?

Entonces, en el mapudungun, el Mari mari tiene como sentido, le digo yo, es como
mas profundo, como que a usted me importa, por eso yo le digo Mari mari lamngen,
¢como estas? Pero jcomo estas de verdad? No es como para cumplir, preguntarle
como estas, sino que scomo estas? Y la gente, en realidad estabamos en un taller,
decia lamngen, uno no puede decir estoy bien, porque generalmente no esta
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bien, tendria que estar todo perfecto, la familia, los animales, el trabajo, viviendo
excelente, parece que estoy bien. Pero no podria deciruno, asi a la primera vez, estoy
bien” (Patricio Huenullan, Chillan, 2025)

“El Mari mari es un respeto, pero no asi... si, es un respeto stper grande. El Mari mari
se repite dos veces. Mari mari. Son diez. Eso es el chaliwin, el saludo. Si es hermana
o hermano, o una persona de respeto: Mari mari papay, chumleymi eymi tami kom

pu che, ifche ka kom kiimelen tafi welen mew. En mi lugar estoy todo bien. Es un
respeto, pero no asi como a la ligera. El Mari mari no es decirlo nomas, es un respeto
muy grande. Aqui tenemos, tl tienes cincoy yo también tengo los cinco. Mari mari se
repite. Mari mari. Son diez. Eso es el chaliwin. El saludo. El mapudungun se aprende
conversando, a través de un mate. Tomando mate. Eso es la conversacion que uno
realiza en mapudungun. El chaliwiin, cuando uno saluda, se pregunta a un integrante
de la familia. Se pregunta, no el Mari mari asi a la loca, no. El Mari mari es un respeto”
(Aurora Morales Paine, 2024)

2.2. Factores de pérdiday recuperacion

Experiencias de racismo linglistico, cortes generacionales en la transmisiony
esfuerzos actuales por recuperar la lengua.

2.2.1. Violencia linglistica

Las citas muestran como el uso del mapudunguny los apellidos indigenas fueron
objeto de silenciamiento y burla, obligando a abandonar la lengua en lugares
plblicos y mantenerla oculta dentro de la familia por miedo a la humillacion. Se
evidencia que el racismo linglistico operd tanto en documentos oficiales como en la
vida cotidiana, imponiendo verglienza, exclusion y la necesidad de callar, lo que dejo
marcas profundas en la transmision de la culturay en la autoestima de las personas.

“El era una persona mapuche que en sus inicios hablaba solo mapudungun. Después

cuando tuvo que salir de donde vivia se erradico, tuvo que aprender a hablar espanol
y nunca mas pudo hablar suidioma, porque no se entendia con la otra gente. Y ver
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que a su carnet le tuvieron que cambiar su apellido, y no tiene su apellido original, igual
es parte de nuestra historia, nuestra cultura” (Javiera Vega Ancan, Chillan, 2024)

“El nos decia que mejor no hablaramos, que no mostraramos tanto, porque la gente
se burlaba, nos trataba mal. Era como una proteccion, pero también un silencio
obligado, que nos alejaba de nuestra propia lengua. (...) Yo sentia que con la pérdida
de la lengua mapudungun, mapuzungun, yo no podia transmitir, sentia que me falta
algo” (Gladys MelivilG, Yungay, 202K)

“La cultura en siy el hablar para que no se pierda, porque antiguamente era como
sancionado, el poder hablar el mapudungun, entonces cuando los hablantes lo
querian hablar, no lo podian hacer, y los chiquititos que aprendian como ya los hijos
de, no entendian tampoco porque ya no se hablaba tanto, sino que le hablaban

en castellano, y era por eso, de hecho en las escuelas tampoco se ensefnaba el
mapudungun, era como que pensaban que quizas estaban tramando algo, como en
contra de los espafioles, y no se podia hablar” (Valentina Flores, Chillan, 2025)

2.2.2. Corte generacional en la transmision

El corte generacional en la transmision se refleja en los relatos donde la lenguay las
practicas culturales no lograron pasar de abuelos a hijos y nietos. Se menciona como
los mayores hablaban mapudungun o mantenian saberes tradicionales, pero sus
descendientes dejaron de hacerlo por miedo a la discriminacion, por la migracion
hacia ciudades o por la presion de la escolarizacion en castellano. En varias familias
la lengua se perdio en la generacion de los padres, quedando solo recuerdos de
abuelos que hablaban o cantaban en mapudungun, mientras los nietos crecieron sin
esa ensefanza directa. Este quiebre produjo que algunos jovenesy adultos actuales
se reconozcan como indigenas sin haber recibido la transmision plena de lalengua o
de los saberes, y deban iniciar procesos de recuperacion.

“Lalengua se perdio. Llegd hasta los hermanos de mi tata, de ahiya se perdio. Nadie

mas hablo la lengua, nadie mas se dedico o quiso seguir hablando en mapudungun”
(Javiera Vega Ancan, Chillan, 2024)
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“En mifamilia se fue perdiendo la lengua indigena porque generalmente, en
especial en época de dictadura, se dejo de hablar la lengua, porque el espanol
siempre se ha priorizado mas, porque ahi es donde uno encuentra trabajo”
(Jhonny Huarcaya, San Carlos, 2025)

“Mi abuelo hablaba mapuche, alla si, mi abuelo no, pero poco, no lo ensenod

mucho a nosotros. Yo recuerdo que saludaba chaino decia... El chezungun esta
retomandose ahora nuevamente, porque primero ... los abuelos no querian ensenar
mucho por protegernos, por la colonizacion, para que no nos hagan dano”” (Maria
Angelina Pinol, Chillan, 2025)

“En mi casa no se hablaba mapudungun, porque mis papas decian que era mejor
no mostrarlo, que nos podian humillar. Entonces crecimos sin la lengua” (Valeska
Ancavil, Coelemu, 2024)

“Llegamos que nuestros abuelos y nosotros somos la tercera generacion de
indigenas, y por eso practicamente no hablamos el mapudungun. Es algo que
estamos hace poco averiguando, recién reconociendo nuestras raices. Igual lo
hemos estado trabajando en asociaciones, en ferias, y me interesa que mis hijos
también se interesen por la lengua’” (Monica Galdames, Robleria, Coihueco, 202K)

“Mi madre tuvo que venirse a Chillan como le digo yo a trabajar, a ganarse la vida.
Pero fue muy humillada. Por el hecho de ser la india mapuche, le decian. Entonces
ella siempre sintio verglienza por su apellido. Porque mi mama era Amelina Antilef
LLancofil. ;Ya? entonces eso a ella la marco para el resto de su vida. Ella nunca lo
hablo del.., del idioma Mapuche. Porque si usted me pregunta mi alguna palabra para
poder yo hablarle de mapuche, no, no lo sé” (Sara Quijada Antilef, Chillan, 2024)

2.2.3.Volvera aprendery ensefnar
Aqui se reline los relatos que muestran como, tras el corte generacional en la

transmision del mapudungun, surge la necesidad de recuperar la lengua mediante
cursos, talleres y programas institucionales. Las voces reflejan tanto el esfuerzo
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personal de jovenes que estudiany se capacitan, como las dificultades estructurales
que impiden que la ensenanza se expanda en colegios y comunidades.

“Actualmente yo me encuentro estudiando las dos lenguas y es un poco dificil, pero
siento que una labor que nosotros como jovenes tenemos, porque actualmente hay
estadisticas de que los jovenes hay muy pocos jovenes de que hablan su lengua.
Entonces eso es preocupante porque la lengua tiene que seguiry seguiry hay
lenguas que hasta incluso se han extinto, por ejemplo, el Kunsa, el Yagany eso no
se tiene que perder, porque algo siiper importante en nuestra identidad” (Jhonny
Huarcaya, San Carlos, 2025)

“He estado participando activamente con el Serpat, igual haciendo un curso para el
rescate de la lengua mapuche del mapudunguny he estado Gltimamente bastante
contento con ello” (Esteban Huenchuman, Chillan, 2025)

“Yo he ofrecido muchos cursos para ensefar mapudungun, y esa posibilidad no se
ha dado. Siempre digo es que no se puede, por el tema del gobierno, que uno no
puede dictar las clases sola, tiene que ser todo formal” (Amelia Cayul, Dadinco,
San Nicolas, 2024)

“Estamos trabajando con el programa Programa de Intervencion Breve (PIB), pero
eseva como... estan reacios los colegios, el tema de la asignatura en este momento.
También los colegios estan como... lo tomamos o no lo tomamos’” (Patricio
Huenullan, Chillan, 2025)
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Este eje recoge las formas en que las personas se relacionan espiritual y
cotidianamente con la tierra, el agua, los animalesy las plantas. Los relatos expresan
que la naturaleza es parte de una totalidad que sostiene la viday la cultura, y que
cuidarla es un deber ético y espiritual. La memoria del territorio ancestraly las
practicas de respeto hacia el itrofill mogen revelan que la identidad mapuche se
enraiza en la tierray en la continuidad de sus vinculos.

3.1. Relacion espiritual y cotidiana con la naturaleza

Expresiones sobre como la tierra, el agua, los animalesy las plantas son parte de una
totalidad y como se cuidan en la vida diaria.

3.1.1. Itrofill mogen y naturaleza

Las citas muestran como la relacion con la naturaleza se vive como un vinculo
espiritual y cotidiano: se habla de ser “gente de la tierra’, de recibir energias puras
al abrazarun arbol, de la fuerza renovadora que transmite un rio rodeado de canelos
y de la alegria que produce sembrary cosechar en la huerta. Estos relatos expresan
que el contacto con el agua, los animales, las plantasy los ciclos de |a tierra son una
fuente de equilibrio, energia y bienestar interior.

“Viviamos sembrandoy cosechando todo lo que sembrabamos. Sembrabamos
papas, sembrabamos poroto, sembrabamos arvejas, todo lo que es semilla. Y
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después de eso, cuando ya estaban buenas para tomarlas, las tomabamosy
haciamos lo que queriamos. Entonces, para nosotros era toda una alegria porque
cuandoibamos para la huerta, encontrabamos tan lindas las cosas, la fruta y todo
lo que habia. Asi que lo pasabamos felices. Todo lo que haciamos se daba, se
cosechaba’” (Rosa Montecino, Chillan, 2025)

“Tengo la ruka, el invernadero, la huerta conectada con las frutas, yerbas
medicinales, la fruta silvestre. Mi lema es trabajar con el producto que sale del lugar,
como lo hacian antes” (Amelia Cayul, Dadinco, San Nicolas, 2024)

“Se dice que aca en la antigliedad existieron muchos mapuche, este territorio era
territorio de mapuche, porque igual aqui habia machi, habia personas que santiguan,
todavia quedan. Son personas que estan aqui todavia, aunque no quieren mostrar lo
que saben’” (Monica Galdames, Robleria, Coihueco, 202K)

3.1.2. Practicas de cuidado y respeto

La subcategoria referida a “Practicas de cuidado y respeto” reline citas en torno a
los esfuerzos por mantener vigentes las ensefanzas de los mayores sobre vivir en
equilibrio con la naturalezay en una espiritualidad que se reproduce en lo cotidiano
sustentada en el compartir momentos en familia.

“Si, nosotros todas las plantas, las verduras, las cosechabamos en la casa: cebolla,
ajo, todas esas plantas. Yo las plantabay las criabamos. Y cuando ya estaban
buenas para comer, ibamos sacando de aqui de hojitay las consumiamos. Y aside
esa manera los arreglabamos. Y nosotros pasabamos felices plantandoy regando
y haciendo todo lo que se necesita para cosechar una planta de esas” (Rosa
Montecino, Chillan, 2025)

“En mifamilia nos criamos tomando agua de hierba para cualquier enfermedad que
tuvieramos. Buscamos la hierba nomas. Este aparte que la posta no habia una posta
cercana ala casa tampoco habia que caminar muchos kilometros para llegara la
posta. Entonces, squé es lo que quedaba mas rapido de hacer? Era nuestra aglita
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de hierbay las plantas siempre tienen hartas propiedades” (Maria Angelina Pinol,
Chillan, 2025)

“Mi corazon se emociona porque cada pieza esta hecha con el corazon. O
sea, aqui tiene que haber tranquilidad y pensar en tus ancestros, pensar que
quienes se fueron al Wenumapu te estan dando esa energia. Cuando tl dices
no es de tu boca para afuera, porque por dentro del corazon el que habla”
(Gladys MelivilQ, Yungay, 2025)

3.1.3. Cambios ambientales y tensiones

La subcategoria “Cambios ambientales y tensiones” reline relatos que muestran

con nostalgia como la transformacion del entorno natural y social impacta en la vida
cotidianay en la continuidad de la cultura indigena. Se destacan las consecuencias
de la pérdida de arboles nativos y de la biodiversidad, lo que ha generado escasez de
agua, aumento de las temperaturas y desaparicion de hierbas medicinales que antes
estaban presentes en cada huerta. Al mismo tiempo, se observa la tension entre
espacios que alin conservan practicas tradicionales -como las casas deramasy la
vida comunitaria- y aquellos que han sido intervenidos por la urbanizacion, borrando
la memoria de comunidades antiguas.

“Y'lo otro que yo encuentro que, que los arboles nativos no estan, se estan perdiendo
mucho. Y porlo mismo ahora estamos sufriendo de calor. De calor porque se esta
perdiendo el agua, no hay agua. Y los arboles nativos no se ven, puros bosques. Y eso
se esta terminando el.. eso da a pensar. Da que pensar porque nosotros nos criamos
comiendo maqui, comiendo boldo, chupunes, mutilla, y ahora no hay. No hay de esa
fruta. Al menos aqui en Bulnes yo no he visto. Y pal sur hay todavia, pero muy poco.
Muy pocos arboles. Bueno yo, mi mama o campo que dejo hay arboles nativos. Jamas
se corto un arbol, yo no he cortado un arbol para decir que yo traje un arbol de alla”
(Aurora Morales Paine, Bulnes, 2024)

“Yo creo que todavia se mantiene igual todas las costumbresy las cosas que
haciamos, porque no hay intervencion mucha del hombre, sino que todavia las
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casas son de ramas. Todavia se conserva la forma de vivir en comunidad, con

las construcciones sencillas, hechas de materiales naturales, sin cemento ni
grandes modificaciones. Eso hace que las costumbres se mantengan, porque el
entorno no ha sido tan intervenido, y las casas de ramas siguen siendo parte de la
vida cotidiana, recordando como vivian nuestros antepasados” (Marisol Luman,
Coihueco, 2025)

“Pero comunidades asentadas antiguas no conozco yo, excepto creo que
Coihueco hacia la cordillera. Lamentablemente ahora se ha ido perdiendo por
la urbanizacion del sector. Donde antes habia familias completas viviendo con
sus tradiciones, ahora hay carreteras, casas nuevas y espacios que han borrado
esas huellas. La urbanizacion ha ido reemplazando los lugares donde se
practicaban las costumbres, y eso ha significado que las comunidades antiguas
ya no se reconozcan como tales, porque el territorio mismo ha cambiado”
(Patricio Huenullan, Chillan, 2025)

3.2. Despojo, pérdida territorial y memoria dolorosa

Relatos sobre la pérdida de tierras, los efectos emocionales y las formas de
mantener el vinculo con los territorios ancestrales.

3.2.1. Memorias de tierras y nostalgias del territorio

La subcategoria “Memorias de tierras y nostalgias del territorio” refiere a
experiencias de pérdida y fragmentacion de tierras a consecuencia de politicas de
Estado como las reducciones, entrega de titulos de merced y reforma agraria, como
también a la afioranza por los espacios naturales que marcaron la infanciay la vida
comunitaria. Se narran historias de apropiacion ancestral de la tierra bajo logicas
propias, la confusion frente a las divisiones impuestas por el Estadoy el dolor de ver
reducidos los territorios familiares.

“Mi papa proviene de Valdivia... tenemos también los titulos de merced, pero los
titulos de merced llegaron a dividir las familias. Entonces, cuando alguien habla de
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los titulos de merced, a mi me provoca tristeza. No porque nosotros nos hayamos
visto afectados directamente, sino porque fue la realidad de muchas familias,
muchas mamas mapuche que quedaron con pedazos pequenos de tierray que vieron
como se reducia su territorio. Para mi, lejos de alegrarme, me provoca dolor, porque
esos titulos fueron una manera de quitary fragmentar lo que antes era comunidad,
de dividir a los nuestros y de dejar a muchos sin pertenencia’’ (Gladys Catricheo,
Chillan Viejo, 2025)

“Y ahi cambio la vida, porque en Temuco estaba una época criticay ademas vino

la reforma agraria, que fueron las divisiones de las tierras de los mapuche, yo no
entendia mucho en ese tiempo. Tenia 16 0 17 anos y veia como llegaba gente del
gobierno a medir las tierras, a marcar los limites, y mi papa esperaba dias enteros
a que llegaran. Nadie nos explicaba bien qué significaba, mi abuelita hablaba solo
mapudungun y no podia aclararnos nada. Con los afos entendi que esa reforma
fue para que los mapuche vendieran entre ellos, que no salieran del margen, y que
muchos terminaron perdiendo lo poco que tenian’”’ (Gladys MelivilQ, Yungay, 2025)

“Mi abuelo obtuvo una cordillera... decia ‘desde donde mis ojos terminen de ver este
terreno es mio. Asi se posiciono en la cordillera Catriwuala, porque en ese tiempo
no habia nadie viviendo ahi, era terreno de nadie, y €l se quedo. Lo inscribio como

se hacia antiguamente y pas6 a ser suyo. El hablaba s’hezungun, pero poco, no lo
enseno mucho a nosotros. Recuerdo que trabajaba el carbony la lefia, bajaba a
vendery hacia trueques, cambiaba un saco de carbon por harina para hacer pan.
Esa era suforma de sostener la familia y de cuidar la tierra que habia tomado como
propia’” (Maria Angelina Pinol, Chillan, 2025)

3.2.2. Efectos en la subjetividad

La subcategoria Efectos en la subjetividad muestra como las experiencias de
migracion, la pérdida de la lengua, el racismoy la discriminacion han marcado
profundamente la manera en que se vive la identidad indigena. Los relatos expresan
un dolor heredado que se percibe como parte del propio cuerpo, un “ADN con dolor’,
y también la dificultad inicial de aceptar la palabra mapuche cuando era nombrada
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desde fuera como algo feo o estigmatizante. Se narran experiencias de miedoy
cambios en la vida cotidiana tras sufrir actos de racismo, como la necesidad de
ocultar la vestimenta tradicional para evitar agresiones. En contraste, también se
afirma con fuerza el orgullo de reconocerse indigena, transmitido como un valor
familiar que sostiene la identidad frente a la discriminacion.

“Siento que tenemos un ADN con dolor por la migracion, por la mutilacion de nuestra
propia lengua, que mi pap3, por ejemplo, nos educo para otra forma, para hoy en dia
hacer que se nos escuche, pero de otra forma, porque la forma de ellos, ellos eran
muy invisibles al Estado, y eran pocos los que se atrevian, y los que se atrevian, ya

los vemos como estan. Unos partieron al Wenumapu, otros estan bajo arrestos,
encarcelados, porque ellos trataron de alzar la voz por una lucha, y la tierra no es de
quien tiene un titulo, para el mapuche la tierra es nuestra alimentacion, nuestro vivir
diario, la tierra nos da, nos da alimento, nos da de todo eso, y eso era lo enriquecedor
también” (Gladys Melivil, Yungay, 2025)

“Yo decia mapuchey le encontraba no muy bonita la palabra. sPor qué vamos a tener
que ser mapuche? Y ahi después nos explicaban por qué y todo. No malo, sino que
ya feo el nombre, mapuche. Mapuche, decia yo qué sera eso. Y el nombre por eso. No
que yo dijera que me parecia mal, nada. Sino que decian que no somos mapuche. No
sabiamos nosotros que éramos mapuche?” (Rosa Montecino, Chillan, 2025)

3.2.3. Formas de mantener el vinculo

La subcategoria Formas de mantener el vinculo reline memorias que muestran como
se sostiene la conexion con la culturay el territorio a través de la transmision oral

de saberes, la practica de rituales y la reunion comunitaria. Los relatos destacan la
continuidad de las ensenanzas de los abuelos hacia hijos y nietos, la persistencia de
encuentros familiares en torno al rio como espacios de convivenciay memoria, y la
transformacion de esas reuniones en festivales que, aunque cambiados, mantienen
laintencion de preservar la cultura. También se rescatan lugares significativos de la
naturaleza, como el Valle La Vaca, donde la presencia del canelo refuerza la conexion
espiritual con los ancestros y la identidad mapuche. En conjunto, estas memorias
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revelan que el vinculo se mantiene tanto en la practica cotidiana como en la reunion
comunitariay en la relacion intima con los espacios naturales.

“Bueno, esto se transmitio de generacion en generacion, eh... también quiero
compartir con ustedes un poquito de nuestra historia que esta plasmada en este
libro, ya que es el libro de las Lomas de la Comunidad. Lo quiero compartir, las cosas
que habia antiguamente, que son como las piedras, ya eh, donde esta la piedra para
moler el trigo, donde se hacia el pan, la piedra para moler el aji, los ajos y las cosas
con las que se hacia la alimentacion. También quiero compartir con ustedes la silla
del chiquillan que se puede ver ahiy la roca donde se refugiaban nuestros antiguos
antepasados. Y nosotros también estuvimos aca. Es asi, se puede ver la roca por
dentroy asies mirada desde afuera. Ya también tenemos otras piedras que son
sagradas, que son en los lugares donde se hacen las ceremonias” (Marisol Luman,
Coihueco, 2025)

“Entonces juegan al palin, comemos muday, comemos mas cositas ricas, que
también nos ensefian a preparar, porque para aca en Chillan, nosotros no hacen
como tantas juntas, entonces para alla si, en enero y febrero nosotros nos juntamos
como, mas que comunidades, como una familia de distintos apellidos, para
encontrarnos con nuestra madre naturaleza, y poder revivir las cosas que se hacian
en el pasado, recuperar la lengua igual, con mi tio Yoyo practicabamos los nimeros,
algunas palabras, €l me contaba historias, entonces ya ahora igual me da mucha
alegria, poder volver a retomar esas cosas”” (Valentina Flores, Chillan, 2025)

“Yo me siento muy identificada. En el Valle de Las Vacas hay un rio que tiene

algo especial para mi. Al principio no sabia qué era y después descubri que hay
demasiado caneloy eso me trae una energia renovada, como que te limpie el
corazony quien vaya de verdad que va a sentir algo diferente, que es lo que yo eh
en proyectos. Yo cuando llegué aqui a Yungay no habia nada que me hiciera sentir
que rico, vengo de pueblo originario, soy mapuche, nada, iba a Los Angeles, vi una
bandera flamear. Alo mejor no son cosas esto, pero para la persona mapuche
siempre va a buscar algo, algo y decir eh un canelo” (Gladys Melivild, Yungay, 2025)
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Este eje reline las memorias sobre las practicas que sostienen la vida mapuche

en lodiario: la cocing, el tejido, las artesaniasy las ceremonias. Los relatos

muestran como la alimentacion tradicional, el trabajo en telar, el mimbre y la

joyeria en mostacillas se transmiten entre generaciones como saberes familiaresy
comunitarios, cargados de afectoy resistencia cultural. Al mismo tiempo, se destaca
la participacion en rituales como el ngillatun, el wetxipantu y el palin, que refuerzan
la espiritualidad y la cohesion comunitaria. En conjunto, estas practicas revelan

que la cultura mapuche se vive en lo cotidiano, en los gestos de carifio, en los oficios
heredadosy en la conexion constante con la naturaleza y la memoria ancestral.

4.1. Cocinay alimentacion mapuche

Recoge las memorias de comidas tradicionales, su sentido comunitarioy la
transmision de saberes culinarios.

4.1.1. Platos, sabores y momentos

La subcategoria Platos, sabores y momentos reline memorias que muestran

como la alimentacion se convierte en un espacio de transmision cultural, afectoy
continuidad de la vida comunitaria. Los relatos evocan preparaciones tradicionales
como los catutos, las tortillas de rescoldo y las sopaipillas, elaboradas con
productos de la tierray compartidas en torno al fogon. La comida aparece como un
gesto de carifoy cuidado, vinculada a la conversacion y a la memoria de los suefos,
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y también como simbolo de salud y resistencia, al sostener una alimentacion
natural que preserva el bienestar. Al mismo tiempo, se observa la innovacion
contemporanea que busca llevar la gastronomia mapuche a nuevos formatos, como
la banqueteria gourmet, sin perder su raiz cultural.

“Por ejemplo se hacian los catutos, que era una especie de trigo cocido eh, que era
como el pan, ya se reemplazaba el pan, el catuto era de trigo cocido, lo molian eh.
Se doraba, se podia comer con mermeladas, con cosas que se hacian en el mismo
campo, eh. Se podia acompafar con manteca de cerdo, con aji, con miel que se
producia en la misma casa, o con mermeladas hechas con las frutas que se daban
en el campo. Era un alimento sencillo pero muy nutritivo, que reemplazaba al pan
compradoy que reunia a la familia en torno al fogon, porque se preparaba en
grandes cantidades y se compartia entre todos” (Marisol Luman, Coihueco, 2025)

“El carino lo demostraba con comida, miel, de todo habia. Y ella empezaba a
preguntar qué habiamos sonado cada uno. Entonces yo lo encontré como que, jpor
qué pregunta eso la papay? Pero nosotros le seguiamos, todos nifios, todos. Ella nos
servia sopaipillitas, tortillas de rescoldo, nos daba miel, nos ofrecia lo que habia en la
casa,y mientras nos alimentaba nos preguntaba por nuestros suefos. Era sumanera
de darnos carifo, de mostrarnos que nos escuchabay que nos cuidaba. El alimento
era mas que comida, era un gesto de afecto, de contencion, de conversacion en torno
al fogdn, donde cada uno podia contar lo que habia sofadoy sentirse acompanado”
(Gladys Melivila, Yungay, 2025)

“La sopaipilla, como buena mapuche huilliche que le decia yo anteriormente. Asi
que vamos a hacer la entrevista mas rica, porque eso es parte también de nuestra
cultura. Si, asi es la sopaipilla. Hay muchas otras cositas mas, pero al menos
nosotros es algo como mas de nuestra culturay mas rapido que puede salir cuando
sobre todo cuando llega alguien de visita. Nosotros lo buscamos como algo rapido
para atender, que es mas rapido que hacer el pany cocerlo. La yiwin kofke, en este
caso que significa pan frito, es muy rico, calientito, ideal para la ocasion, parala
once” (Maria Angelina Pinol, Chillan, 2025)
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4.2.Tejido, telar (witral) y otras artesanias

Relatos sobre el telar, el mimbre, las mostacillas y otros oficios manuales que
sostienen la cultura.

4.2.1. Partes y herramientas del telar

La subcategoria Partes y herramientas del telar reiine memorias que destacan como
el telar mapuche (witral) se transmite de generacion en generacion y se mantiene
vivo en la practica cotidianay educativa. Los relatos evocan la ensefianza de madres
y abuelas tejedoras, la continuidad de talleres en escuelasy comunidades, y la
identificacion de las herramientas especificas como los ngerewe, fundamentales
para el tejido. El telar aparece no solo como una técnica artesanal, sino también
como un espacio de aprendizaje, de orgullo cultural y de conexion con la lengua
mapudungun. Ademas, se menciona como el trabajo con lalanay el telar ha servido
como refugioy terapia frente a experiencias dolorosas, mostrando que la practica
textil es también un espacio de sanacion emocional.

“Trabajo dando clases de telar witral, eeh soy educadora tradicional también que
trabajo en tres comunas diferentes en la region. Trabajo en San Carlos, en el colegio
Ninquihue, trabajo en la Juan Madrid Azolas de Chillan, y aca en San Nicolas en el
colegio de Dadinco... Mi abuela por ejemplo era tejedora, mi mama también. Entonces
empeceé a trabajar con el telar desde muy nina. Estuve muchos afos en Santiago, pero
después yo volvi a este lugar’ (Amelia Cayul, Dadinco, San Nicolas, 2024)

“Después estuve haciendo talleres de telar Mapuche y hace tres afos soy educador
tradicional en San Carlos, ensefando la cultura Mapuche a ninos de 1° a 4° base”
(Patricio Huenullan, Chillan, 2025)

“Yo hago trabajo de telar (en mapudungun), mapuche esto, con estos palitos que

se llaman ngerewe. Asi que ese es mi trabajo, mi entretencion que yo tengo, me
sirve como terapia igual porque son... trabajo las manos, uno tiene que tener algo
en lavida para poder relajarse. Esto no es un trabajo dificil, es super facil, lo aprendi
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de nina, y no me he olvidado. Y el mapudungun también, no me he olvidado del
mapudungun. A donde voy me siento orgullosa porque soy mapuche. Lo llevo en la
sangre” (Aurora Morales Paine, Bulnes, 2024)

“Entonces yo me refugio en mi artesania, por mis lanas, en mi telar, que también
hago telar mapuche, eh. Por ahi tejo a palillo, tejo a crochet, escarmeno mi lana,
también hago todo el proceso... Como le digo, mi artesania es algo que a mi me
llena, que me saca de todos los problemas y cosas asi. Entonces es mi refugio,
eh, claro que cuando estoy enferma no lo tomo ni por nada del mundo, porque yo
quiero que en mis creaciones haya alegria, pese a todo haya alegria, haya carifio,
haya dedicacion, amor. Entonces todo eso quiero reflejarlo en mi artesania, en mi
creacion” (Maria Angelina Pinol, Chillan, 2025)

“Yempecé a averiguary a averiguary ahi fue cuando descubri que la mama de mi tata
era tejedora. A telar. Entonces yo dije “esto es lo mio” Y ha sido muy positivo, me
llena. Le ensefo a mi hija” (Javiera Vega Ancan, Chillan, 2024)

4.2.2. Artesania en mimbre y otros oficios

La subcategoria Artesania en mimbre y otros oficios reline memorias que muestran
como los oficios tradicionales y contemporaneos se convierten en espacios de
sustento, transmision cultural y resistencia. El mimbre aparece como raizy oficio que
sostiene a las familias, mientras la joyeria en mostacillas rescata técnicas antiguasy
las adapta a los tiempos actuales. El tejido en lanay telar se vive como una conexion
intima con la historia familiary como motor de organizacion comunitaria. Al mismo
tiempo, se reivindican practicas como la modificacion corporal, entendida como
oficio con sentido espiritual.

“Nosotros de nifa que trabajamos el mimbre, porque viendo como empezaron a
trabajar nuestros papas, nuestros abuelos, eh. Y ahi nosotros empezamos, nadie
los ensefio, nosotros mirando aprendimos y nosotros veiamos que ellos vendiany
ganaban platay nosotros igual hicimos un trabajo de cuando éramos chiquititos.
Me acuerdo de que con mi hermano haciamos competencia, quién hacia mas
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canastos, después los vendiamos y saliamos a comprar dulce y nosotros feliz.
(Monica Galdames, Robleria, Coihueco, 202k)

“Rescato joyeria en mostacillas... tratar de rescatar esto que se ha perdido hace
muchos anos. Nadie me ensefo, busqué hasta que aprendiy ahora siento que
entrego un pedacito de cultura en cada pieza. Cuando hago un collar, una pulsera

o un trarilonco, pienso en las Nafas que antes trabajaban con crin de caballo o con
nervios de animales para entrelazar las chaquiras. Hoy lo hago con hilos modernos,
pero con el mismo sentido: rescatar lo que se estaba perdiendoy mostrarlo en cada
feria, en cada exposicion, para que la gente se lleve un pedacito de nuestra cultura”
(Maria Guerrero, Chillan, 2024)

“Yo participo en una asociacion indigena que es la asociacion Trawun. Estoy

dentro de la directivay vamos a todas las reuniones que se presentan de trabajo
con patrimonios. Estamos formando una agrupacion de mujeres artesanas con
personalidad juridica. Me dedico a las artesanias en lana, tejo a telar, hilo, vendo mis
productos en ferias y redes sociales. Cuando tejo lo siento dentro de mi, y trato de
transmitir eso a mis hijas también. Para mi la artesania es lo que me llena, lo que me
conecta con mitatay con mi historia familiar” (Javiera Vega Ancan, Chillan, 2024)

“Yo actualmente doy curso de modificacion corporal y incorporamos la historia

del body mod, donde se habla de |a historia nativa, de como empezaron las
modificaciones corporales porque es muy importante realmente. La gente piensa que
es moda, pero en realidad es una practica ancestral, porque los pueblos originarios
ya hacian perforaciones, expansionesy tatuajes con materiales naturales como cafa
o hueso. Yo ensefno que cada marca en el cuerpo tiene un sentido espiritual, que

no es solo estética, sino que es parte de la historia de los pueblos, y que debemos
reconocerlo como un oficio que también nos conecta con nuestra raiz” (Valentina
Flores, Chillan, 2025)
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4.3. Participacion en ngillatun, palin, trawiin

La subcategoria Participacion en ngillatun, palin, traw(in reine memorias que
muestran la continuidad de las practicas ceremoniales y comunitarias mapuche en
Nuble. Los relatos evocan la importancia de mantener viva la lengua en espacios
rituales como el ngillatun y el trawiin, donde se refuerza la espiritualidad y la
cohesion comunitaria. El wetxipantu aparece como ceremonia de renovaciony
agradecimiento a la tierra, mientras el palin se recuerda tanto en su dimension
tradicional como en talleres urbanos que buscan revitalizarloy compartirlo con otras
asociaciones. También se narran encuentros familiares en torno al rio, donde el palin
y otros juegos fortalecen lazos entre apellidos y familias.

4.3.1 Nunca me he olvidado

La subcategoria “Nunca me he olvidado” recopila testimonios que reflejan la
continuidad y vitalidad de las practicas ceremoniales y comunitarias mapuche
en Nuble, fortaleciendo la identidad cultural y los lazos comunitarios a lo largo
del tiempo.

“Nunca me he olvidado de la lengua, y siempre participo en el palin, en el ngillatun,
en el trawlin de la comunidad de donde viven mis papas’” (Amelia Cayul, Dadinco,
San Nicolas, 2029)

“Nosotros tenemos un lugar donde se hacen ceremonias, donde hacemos
wetxipantu, donde hacemos ceremonias como para pedir permiso a la tierra para
pasar’ (Marisol Luman, Coihueco, 2025)

“En Chillan hemos hecho el taller de palin de misica. Ha salido muy bueno porque
hemos terminado jugando palin en otros lugares y con otras asociaciones” (Patricio
Huenullan, Chillan, 2025)

“Nos juntabamos como algo tipico familiar, en el borde del rio, con carpa o cosas

asi.. juegan como al palin, juegan varios juegos tipicos, y se pelean como entre los
apellidos, como las familias” (Valentina Flores, Chillan, 2025)
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4.3.2. Espiritualidad en lo cotidiano

La subcategoria Participacion en ngillatun, palin, traw(in reine memorias que
muestran la vigencia de las practicas comunitarias y ceremoniales mapuche en
Nuble. Los relatos evocan la participacion constante en rituales como el ngillatun y el
wetxipantu, donde se pide permisoy se agradece a la tierra, reforzando la dimension
espiritual de la cultura. El palin aparece tanto como juego tradicional transmitido en
el ambito familiar, en encuentros al borde del rio, como también en talleres urbanos
que buscan revitalizarloy compartirlo con otras asociaciones. El trawiin, por su
parte, se recuerda como espacio de conversacion y decision comunitaria, vinculado
alusodelalenguayalatransmision de saberes. Estas memorias muestran que la
participacion en ceremoniasy juegos tradicionales no solo fortalece la identidad
cultural, sino que también crea vinculos intergeneracionales y comunitarios que
mantienen viva la cultura mapuche en distintos territorios.

“Yo siempre participo en el palin, en el ngillatun, en el traw(lin de la comunidad de

donde viven mis papas, pero también en lo cotidiano uno tiene que pedir permiso
a latierra, ala naturaleza, para pasar porun lugar o para tomaragua. Eso es lo que
nos ensenaron los mayores, que la espiritualidad no es solo ceremonia, es respeto
diario” (Amelia Cayul, Dadinco, San Nicolas, 2024)

“Yo le pedia permiso a un arbol frutal para sacarle una fruta y pensaba que era algo
normal, hasta que me daba cuenta que mis amigos, mis companeros con los que
estaba en ese momento me miraban raro. (...) Claro, entonces yo desde pequeho
esas cosas yo no las tomaba en consideracion, yo decia, son cosas de la crianza, pero
después fui descubriendo que eran aspectos culturales que forman parte de nuestra
vida como personas mapuches” (Esteban Huenchuman, Chillan, 2025)

EJE 4. Practicas culturales, oficios y espiritualidad cotidiana
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Este eje reline las experiencias de discriminacion vividas por personas mapuche

en Nuble, tanto en espacios educativos como en instituciones piblicasy en la vida
cotidiana. Los relatos muestran como el racismo marcd trayectorias escolares,
generando burlas, silencios y en muchos casos la interrupcion de estudios. También
se evidencian las dificultades en el acceso a servicios de salud, trabajoy tramites
oficiales, donde persisten prejuicios y barreras linglisticas. En la vida diaria, los
estereotipos mediaticos y sociales han provocado vergiienza y dolor, pero al mismo
tiempo han impulsado procesos de resignificacion hacia el orgullo identitarioy la
resistencia cultural.

5.1. Maltrato y trayectorias educativas

Agrupa testimonios que muestran como la discriminacion en espacios escolares
afecto profundamente la identidad y el acceso a la educacion de personas
mapuche en Nuble.

5.1.1 Burlas y silencios en la escuela

La subcategoria Burlas y silencios en la escuela reline narrativas que reflejan las
experiencias de discriminacion y marginacion vividas por mapuches en espacios
educativos. Los relatos muestran como la identidad indigena fue motivo de
burlas, humillaciones y violencia simbadlica, desde el corte forzado de cabello
hasta la ridiculizacion de los apellidos mapuches. Estas practicas generaron
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silencios, verglienza y en algunos casos la interrupcion de los estudios, marcando
profundamente la trayectoria escolary personal de las entrevistadas.

“Si, en el colegio me discriminaron. Por ser mapuche me discriminaron. No... no
terminé mis estudios por ser mapuche. Me cortaron el pelo, también, y... bueno
mi mama llord nomas, lo Gnico que hizo. Porque en esos anos no habia para como
reclamar, nada de eso” (Aurora Morales Paine, Bulnes, 2024)

“Yo sin saberlo, a mi me decian la india, por el apellido de mi mama se reian porque
era Caucaman. Entonces me dejaban a un lado, muchas veces me pegaron, muchas
veces cuando yo decia ‘no es que mi mami, mi mama tiene el apellidoy ella viene del
sur’ me tiraban para el lado” (Maria Flores, Ranquil, 2024)

“Siempre nos molestaban por el apellido Catricheo, porque para el chileno comin
y corriente los apellidos Mapuches causan risa. Porque tienen una caracteristica
en la forma de pronunciarse diferente, entonces siempre nos molestaban por el
apellido Catricheo y yo sabia que era Mapuche, pero nada mas” (Lucy Catricheo,
Chillan Viejo, 2024)

“En el colegio siempre nos decian cosas por los apellidos, se reian, y uno preferia
quedarse callada” (Valeska Ancavil, Coelemu, 2024)

5.1.2 Trayectorias interrumpidas o dificiles

La subcategoria Trayectorias interrumpidas o dificiles reline testimonios que
reflejan las barreras que enfrentaron mapuches en su acceso a la educaciony en sus
experiencias escolares. Los relatos muestran como la discriminacion directa, como
el corte forzado de cabello, llevo a abandonar los estudios; como la pobrezay las
responsabilidades familiares impidieron asistir a la escuela en la infancia, obligando
aretomar la educacion en la adultez; y como las labores cotidianas en el campo se
entrelazaban con la preparacion de los hijos para asistir al colegio.
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“No... no terminé mis estudios por ser mapuche. Me cortaron el pelo, también, y...
bueno mi mama llordo nomas, lo Gnico que hizo. Porque en esos afios no habia para
como reclamar, nada de eso”” (Aurora Morales Paine, Bulnes, 2024)

“Yo nunca fui a la escuela, vine a estudiar después de vieja, scuanto? llegué hasta,
hasta cuarto, o sea cuarto basico, se puede decir. Pero ellos si. Ellos que tengan la
oportunidad de, de la que uno no tuvo cuando debia haberla tenido, porque yo no
tuve la oportunidad de ir a traba, a estudiar” (Sara Quijada Antilef, Chillan, 2024)

“Asi que habia que prepararlos para que fueran al colegio, ¢no? Ah, cuando llegaban,
si. Cualquier cosa que yo estaba haciendo, ellos me ayudaban. A ellos les gustaba
ayudarme a cualquier cosa. Ya tomaban un azadony me ayudaban a picar tierra,
cualquier cosita. Y si necesitaba de regar, trayéndome el agiita y todo” (Rosa
Montecino, Chillan, 2025)

5.1.3 Deseos de una educacion distinta

La subcategoria “Deseos de una educacion distinta” reline testimonios que
expresan la necesidad de transformar el sistema escolar para que reconozcay
valore la cultura mapuche. Los relatos destacan el anhelo de que el mapudungun
se ensefie con la misma importancia que el inglés, garantizando su transmision a
las nuevas generaciones. También se sefiala la urgencia de ampliar la presencia de
la educacion intercultural en los establecimientos de Nuble, donde actualmente
son muy pocos los que han incorporado esta asignatura. Ademas, se plantea la
importancia de que los jovenes se autoidentifiquen como indigenas y cuenten con
herramientas solidas para enfrentar situaciones de discriminacion o bullying sin
que estas afecten su autoestima.

“Aquien Nuble deberia haber 22 establecimientos educacionales con asignatura
intercultural. Sin embargo, actualmente hay solo tres establecimientos que han
aceptado esta propuestay esta imposicion estatal, porque es una ley, de poder
tomar esta apuesta. Yo trabajo en dos de ellos, donde la recepcion ha sido muy
buena’” (Gladys Catricheo, Chillan Viejo, 2025)
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“Me gustaria que los jovenes se autoidentifiquen, que tengan una base solida de
cuando sufran bullying, por ejemplo, sepan como defenderse o ver que no les afecte
tanto. Esoyo creo” (Patricio Huenullan, Chillan, 202c)

5.2. Discriminacion en instituciones y servicios piiblicos

Relatos sobre el maltrato en espacios de salud, educacion, trabajoy

servicios estatales. Incluye las barreras de acceso poridioma, burocraciay
desconocimiento, asi como las estrategias de defensay acompafnamiento que
las comunidades han construido.

5.2.1 Maltratoy prejuicios en servicios

La subcategoria Maltrato y prejuicios en servicios reline testimonios que evidencian
como la discriminacion hacia las personas mapuches se manifiesta en espacios
laborales, ferias y servicios publicos. Los relatos muestran que, incluso en contextos
de exposicion cultural o trabajo cotidiano, persisten estigmas que asocian la
identidad indigena con delincuencia, ignorancia o atraso. Estas experiencias
generan sentimientos de rabia, dolory resistencia, pero también la conciencia de
que alin queda mucho por hacer para desmontar prejuicios arraigados.

“Stla vivi ahora, ahora como artesana he vivido la discriminacion de, de las
autoridades, de personas que que a veces uno cuando esta exponiendo en una

feria o yo estoy trabajando o, o también estoy trabajando como consejeray me ha
tocado la discriminacion de gente que piensa que uno por ser Mapuche eeh, en

que a veces digo yo estan irrisorio lo que pasa, que piense que uno que anda es
Mapuche, delincuente, anda quemando camiones, anda delinquiendo, que no tuvo
estudios, pero no porque ahora la gente, toda se prepara. Tenemos demasiados
Mapuches que son profesionales y van a seguir habiendo Mapuchesy siguen con las
tradiciones”” (Cristina Pallacan, Pinto, 2024)

“El primer acercamiento que tuve como discriminacion, digamos asi, fue en la

Fuente Alemana. Yo ahi llegué a trabajar, entonces me miraban raro porque yo era un
morenito, estaba mas flaco que ahora, claramente. Y me dijeron, una vez una cajera
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se acercoy me dijo, oiga, ¢y ustedes alla en los mapuches en el surandan como
los que salen en los cuadernos, en los libros antiguos? ;Como le dije? No sé, asi se
miren, semidesnudos, viven en rucas, andan cazando animales. Entonces a mi me
dio una sensacion derisa, de rabia, de... ah, dije. No le contesté. Entonces yo dije,
aqui hay harto trabajo que hacer” (Patricio Huenullan, Chillan, 2025)

‘. perouno como el hecho de serindigena, si la discriminan porque la miran como
otra cosa, como ah, pues si es mapuche, que como que se rien practicamente de uno,
o el hecho de saber que uno es mapuche, porque sobre todo cuando uno iba a la feria
tenia que andar con la con la bandera mapuchey cuando uno la mirabany se reian,
se rien de uno. No sé, yo pienso que la gente como que eh, ignorancia de repente no
saber, no, no querer respetar la cultura, digo yo mas que nada. Porque uno respeta
las otras culturas, las religiones, pero ellos como que se rien, no se.” (Monica
Galdames, Robleria, Coihueco, 2025)

5.2.2 Barreras de accesoy lenguaje

La subcategoria Barreras de accesoy lenguaje reline testimonios que muestran

las dificultades que enfrentan las comunidades mapuches en la transmision y uso
del mapudungun. Los relatos evidencian tensiones entre las formas tradicionales
de aprendizaje -basadas en la conversacion cotidiana, el mate y el chaliwiin-y los
intentos institucionales de ensenanza escrita, que muchas veces no respetan la
oralidad propia de la lengua. También se senalan problemas en la pronunciaciony
escritura de apellidos mapuches, lo que genera obstaculos en tramites oficialesy en
la vida diaria. A nivel familiar, se recuerda como el miedo a la discriminacion llevo a
silenciar el idioma, creando bloqueos en la transmision intergeneracional.

“El mapudungun no se escribe, el mapudungun se conversa, se sienta a conversar
atomar mate, y ahi empiezan a hablar en mapudungun, el chaliwin. (...) Ahora
dicen, traen gente de afuera para aprender el mapudungun. Lo escriben, pero no lo
escriben como corresponde tampoco. El mapudungun se aprende conversando, a
través de un mate. Tomando mate. Eso es |3, eeh, la conversacion que uno realiza en
mapudungun’ (Aurora Morales Paine, Bulnes, 2024)

EJE 5. Discriminacion, racismo e instituciones

59



60

“Muchas veces lo escriben mal o lo pronuncian maly ahi tengo que estaryo
constantemente diciendo no se pronuncie de tal forma o significa esto, porque al
final de cuentas se sabe que los apellidos mapuches, se sabe que todo el idioma
mapuche tiene un significado y este significado también es bonito, pero mas que
nada estos problemas han sido eso, como en la tramitacion. (..) Ademas que yo que
también poseo dos apellidos mapuches, también lo hace mas dificil y ademas que
son muy similares entre si”’ (Esteban Huenchuman, Chillan, 2025)

“Aqui esta su segundo apellido que se lo cambiaron por Rebolledo era
Cheuquellanco, y eemm bueno él nos contaba que.. que su apellido se cambio
porque a él nunca lo habianinscrito en el registro civil. Y en el momento en que

jefe lo fue ainscribir no se acordaba de su segundo apellido asi que le colocaron
Rebolledo. Y después nunca se lo pudo cambiar, mas por el seguro... que antes
pagaban con el seguro entonces si se lo sacaba lo perdia todo. Entonces nunca mas
se lo cambio” (Javiera Vega Ancan, Chillan, 2024)

5.3. Violencia y resistencia cotidiana

Experiencias de discriminacion en la vida diaria, en la calle, en la convivencia social
y mediatica. Se expresan estereotipos sobre “el mapuche’, efectos subjetivos de
verglienza y dolor, y procesos de resignificacion hacia el orgulloy la resistencia.

5.3.1 Estereotipos y estigmas

La subcategoria Estereotipos y estigmas aborda las vivencias de personas
mapuches frente a los prejuicios y representaciones negativas que circulan

en medios de comunicaciony en la sociedad. Los testimonios reflejan como la
imagen del pueblo mapuche suele serdistorsionada o utilizada de manera injusta,
generando sentimientos de vergiienza, dolory temor.

“Yo encuentro que no es asi. No me gustaria hablar mucho de esas cosas. Porque

a los mapuches los utilizan mucho. Por eso a mi no me gusta mucho la entrevista.
No me gusta mucho. Porque el mapuche no es asi como... como usted love en la
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tele. Que son esto, que son esto otro. El mapuche es muy discriminado. Pero no son
los mapuches. No. Esa es |a... en la tele muestran cosas que no deberian hacerlo”
(Aurora Morales Paine, Bulnes, 2024)

“Yo no veo tele. No veo tele. Estoy totalmente desconectada, apenas aprendo la
radio. La tele no la veo porque cada vez que la prendia eeh puro cosas feas que habia,
entonces mejor no la prendo. (...) Yo encuentro que bien. Porque igual estan sacando,
se esta visibilizando lo que como uno tiene que mostrarse al mundo, o sea, y que
puedan conocer los demas que existimos.” (Norma Chavez, Coihueco, 2024)

“Mi madre tuvo que venirse a Chillan como le digo yo, aaah a trabajar, a ganarse

la vida. Pero fue muy humillada. Por el hecho de ser la india mapuche, le decian.
Entonces ella siempre sintio verglienza por su apellido. (...) Yo también me sentia
avergonzada, porque me trataban muy mal, muy mal. Entonces eso también a mi me
marco” (Sara Quijada Antilef, Chillan, 2024)

“Nunca me habia sucedido eso, eh. Para mi fue muy fuerte verdad eh, como como
se dice en este caso el racismo puede sery me dio mucho miedo, eh, eh a tal punto
que decidi no no vestirme con mi kupan al llegar a una actividad, no irme vestida de
casa hasta la actividad que primero yo me iba sin ninglin miedo, sin ninglin temor,
porgue nunca me ha sucedido que me persiguierany esta vez si” (Maria Angelina
Pinol, Chillan, 2025)

5.3.2. Resignificacion y orgullo

La subcategoria “Resignificacion y orgullo” aborda el proceso mediante el

cual personas mapuches transforman experiencias previas de verglienza o
discriminacion en sentimientos de dignidad y valoracion positiva de su identidad. A
través de testimonios, se destaca como el reconocimiento del valor de los apellidos
y la revitalizacion de la lengua mapuche se convierten en motores para fortalecer el
orgullo cultural.
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“Un dia un doctor fui a ver porque me sentia mal y vio mi apellido Antilefy me dijo
‘Uy mujer, th tienes que sentirte orgullosa del apellido que tenis’ (...) Desde esa vez
yo me sentiorgullosay en todas partes lo doy, yo soy Quijada Antilef. Asi que...y eso
se lo debo igual a mi madre, porque ella renegaba, renegaba a su apellido y ella murio
con eso”” (Sara Quijada Antilef, Chillan, 2024)

“Yo pienso que deberia ensefiarse el mapudungun como se ensefa el inglés. Que
todos aprendan nuestra lengua madre, que no se pierda. (...) Yo soy madre de un
pequefito de cuatro afios, entonces me gustaria igual que él también aprendiera,
de la cultura de nuestro antepasado, de que él aprendiera y que también fuera un
canal, para que, a través de él, otras personas también puedan seguir hablandolo”
(Valentina Flores, Chillan, 202c)
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Este eje reline las experiencias de participacion en asociaciones indigenas,
comunidadesy grupos de mujeres, asi como los proyectos y talleres que buscan
revitalizar la cultura. También se expresan las confianzas y desconfianzas hacia las
instituciones estatales y se transmiten mensajes hacia las nuevas generaciones.

6.1. Organizacion comunitariay participacion

Aborda las formas de organizacion comunitaria a través de asociaciones, talleres 'y
otras iniciativas, fortaleciendo la identidad, la culturay la participacion colectiva.
También se refleja la tension entre confianza y desconfianza con las instituciones
estatalesyla demanda de un mayor reconocimiento.

6.1.1 Asociaciones, comunidadesy grupos de mujeres

La subcategoria Asociaciones, comunidades y grupos de mujeres reline testimonios
que muestran como se han impulsado procesos organizativos en Nuble para
fortalecer la educacion, la culturay la identidad mapuche. Los relatos destacan

la creacion de asociaciones indigenas como espacios de apoyo mutuo, donde se
gestionan becas para ninosy jovenes, se generan certificados de participaciony se
visibiliza la cultura en la region. Estas organizaciones surgen tanto de necesidades
familiares como comunitarias y se consolidan en proyectos colectivos que integran a
multiples generaciones. En especial se destaca el esfuerzo de las mujeres indigenas
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por construir comunidades solidas, transmitir saberes y asegurar que la cultura
mapuche tenga presenciay continuidad en distintos territorios.

“Mi asociacion indigena aqui en Bulnes también, lo formé igual. Por lo mismo, porque
via mucha necesidad de que necesitaban para para ayudar a los nifios, su educacion.
Para firmarla becay todas esas cosas, yo lo formé por ese motivo, para ayudara

mi sangre igual. Yigual poreso lo formé, y soy la presidenta de aca de... de Bulnes”
(Aurora Morales Paine, Bulnes, 2024)

“Bueno, yo soy presidenta de la asociacion indigena. El objetivo es poder trabajar.
Eh bueno, igual entregar a las personas que pertenecen la asociacion y muchas
que se hanidointegrandoy quieren pertenecer a la asociacion por las becas. Se les
entregan las becas, el certificado de participacion de la asociacion. Esos son los
que se entrega, que dice bien claro el certificado, que participa en actividades de Ia
organizacion” (Norma Chavez, Coihueco, 2024)

“Nosotros partimos con esta necesidad como familia, buscandoy a la vez para
asociarnosy poder hacervisible, visibilizar nuestra cultura y nosotros aprender
también. Es que nos organizamos como asociacion indigena Mapuche Txawiin
Mapu, de la cual yo soy presidenta hace ya diez afos. (...) Hoy en dia estamos con
nuestra asociacion cincuenta familias, recién ingresé un listado de veinte y tantos
ahora.Y las familias entran completas, o sea socios, cincuenta socios, pero con
toda su familia, donde pueden ir desde el bebé hasta el abuelito” (Lucy Catricheo,
Chillan Viejo, 2024)

“Se tomo la decision de juntarnos un dia en el salon azul... y desde ahi comenzamos a
existir en Ranquil porque antes no éramos visualizados. Fue un proceso largo, juntar
a la gente, las firmas, buscarlos en las casas, en los sectores, porque Ranquil es un
sector geograficamente muy complicado, pero se logro y nos constituimos en marzo
del 2019.(...) Yo dije ‘no, yo desde aqui en adelante rescato la cultura de mi mama,

se la traspaso a mis hijos y mis hijos que la traspasen a mis nietos’ Porque esa es |a
tarea que cada uno tiene en este mundo.” (Maria Flores, Ranquil, 2024)
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6.1.2. Talleres, proyectos e iniciativas

La subcategoria “Talleres, proyectos e iniciativas” incluye memorias que muestran
como las mujeres y hombres mapuches en Nuble han impulsado acciones concretas
para revitalizar Ia culturay generar espacios de aprendizaje colectivo. Los relatos
destacan proyectos vinculados a la ensefianza del mapudungun, la organizacion

de ceremonias como el wetripantu, la creacion de banqueterias que fusionan la
gastronomia mapuche con estilos contemporaneos, y talleres de artesania que
incluyen tejidos, telares y estampados. Estas iniciativas reflejan tanto la blsqueda
de apoyo institucional mediante fondos y postulaciones, como la fuerza comunitaria
que sostiene la transmision de saberes ancestrales.

“Este aho nosotros, el aho dos mil veintitrés postulamos, pero no salimos
adjudicados, asi que vamos a tratar de seguir postulando hasta lograrlo. Pero
bueno, ya uno lo ganamos si po, el Recuperando Saberes Centrales, que ese fue por
Ministerio de la Cultura, las Artes y el Patrimonio. Emm, que fue...eeh se entreg0 el
curso de mapudunguny se hizo también el, el wetripantu, ac3, en Coihueco” (Norma
Chavez, Coihueco, 2024)

“Yo pienso que el trabajo de todos los Mapuches es eso. Volvamos a aprender
nuestra lengua, nuestro juego, nuestra medicina ancestral, nuestro conocimiento,
nuestro antiguo conocimiento. (...) En el afo 2019 se me dio la oportunidad de
postularun proyecto a Conadi también, con comida Mapuche. Y yo dije, s por qué
no? Siyo estudié Cocina Internacional, puedo llevar la gastronomia Mapuche,
cierto que es tradicional, a un estilo gourmet. Lo postulé asi tal cual, me lo
adjudiqué el proyecto e instauramos la banqueteria WENUNEWEN? (Patricio
Huenullan, Chillan, 2025)

“Se han ganado varios proyectos, nosotros hemos estado, ella se gano el proyecto de
cocina mapuche. Tejidos telares. Eeh estuvimos aprendiendo a hacer estampados,

que tenia el Patricio, él iba a ensefnar a estampar telas. jEh, qué otra cosa? hacer eeh
trabajos manuales sya? y asivarias cositas mas” (Sara Quijada Antilef, Chillan, 2024)
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6.1.3 Confianzas y desconfianzas con instituciones

La subcategoria “Confianzas y desconfianzas con instituciones” reline testimonios
que reflejan la tension entre las comunidades mapuchesy las estructuras estatales.
Los relatos evidencian la percepcion de falta de reconocimiento y respeto hacia los
derechos indigenas, a pesar de la existencia de marcos legales como el Convenio 169
de Ia OIT. Se senala la necesidad de un ministerio o instancias oficiales que otorguen
validez y visibilidad a la culturay a las personas que trabajan en organismos
vinculados a los pueblos originarios. Al mismo tiempo, se denuncia la deuda
historica del Estado en ambitos territoriales, lingliisticos y culturales, y se plantea
que quienes ocupen cargos relacionados con pueblos indigenas deberian provenir
de esas mismas comunidades para asegurar legitimidad y conocimiento real.

“Entonces, aca en Coihueco no se da eso. Eeh, yo creo que falta que las
municipalidades puedan respetarnos, porque bajo el convenio ciento sesenta

y nueve nosotros tenemos todo el derecho a exigir al Estado y al gobierno que
respeten nuestra... eeh nuestro derecho. Porque tenemos toda la, ahora con todo
esto del convenio ciento sesenta y nueve de exigir como pueblo originario” (Norma
Chavez, Coihueco, 2024)

“El Estado todavia tiene deudas, tiene deudas historicas con los pueblos originarios,
con el pueblo Mapuche, tiene deudas historicas, territoriales, linglisticas, de todo
tipo. (...) Yo siempre digo que las personas que estan encargadas de trabajar con
pueblos originarios deberian seruna de las integrantes de los pueblos originarios.
Con alguna otra persona puede ser, pero se necesita la asesoria importante de
alguien que sepa de eso” (Gladys Catricheo, Chillan Viejo, 2025)

“Yo creo que lo primero que tienen que hacer las autoridades es aceptar que haya
indigenas en Nuble y no porque no andemos con vestimenta, no somos indigenas.
Porque la gente lo que quiere es el folclorismo de que lamentablemente la autoridad
Nuble, es lo que quieren el folclorismo de que las lamngen anden con su vestimenta.
Poco menos, no sé, arrastrandose. Pero no, hay mujeres indigenas, profesionales,
dirigentas super potentes, artesanas maravillosas, eh agricultoras” (Cristina
Pallacan, Pinto, 2024)
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6.2. Derechos culturales: lengua, patrimonio y territorio

Este eje retine las voces que reivindican derechos fundamentales: hablary transmitir
la lengua, preservar la culturay el patrimonio, y mantener el vinculo con el territorioy
la memoria ancestral.

6.2.1 Derecho a la culturay al patrimonio

“Bueno, en el ahora llamado Chile, lo que se puede rescatar, por ejemplo, del
patrimonio indigena, es que la gente no se da cuenta, pero generalmente hay
palabras que son indigena, que la gente no sabe, por ejemplo, pancora, poncho,
hasta poto, guagua. Todas esas palabras son indigenasy eso es parte del
patrimonio. Pero a mi la verdad también la vestimenta, por ejemplo, el arte indigena,
es algo que también se puede rescatar. Lo que hay también en Quinchamali, la
artesania también. Eso también es ancestral y para mieso es un patrimonio muy
lindo que tenemos que seguir conservando” (Jhonny Huarcaya, San Carlos, 2025)

“Mi artesania es algo que a mi me llena, que me saca de todos los problemasy cosas
asi. Entonces es mi refugio. Claro que cuando estoy enferma no lo tomo ni por nada
del mundo, porque yo quiero que en mis creaciones haya alegria, pese a todo haya
alegria, haya carino, haya dedicacion, amor. Entonces todo eso quiero reflejarlo en mi
artesania, en mi creaciony asi lo refleja también” (Maria Angelina Pinol, Chillan, 2025)

“Teniamos agricultura, tenemos defensoras que estan resguardando las hierbas
medicinales en la cordilleray eso no se muestra, y eso tenemos que hacer, el
resguardo a nuestras hierbas medicinales. ;Que, si no tenemos hierbas medicinales,
nosotros con qué nos vamos a sanar, si no estamos dejando nada pa nuestra
sanacion?” (Cristina Pallacan, Pinto, 2024)

6.2.2 Derecho al territorioy a la memoria

La subcategoria reline testimonios que recuerdan como las reduccionesy mercedes
de tierra marcaron un quiebre en la vida comunitaria: al reducir el territorio, se limito
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la posibilidad de sostener a las familias y se forzd la migracion. Las voces de las
entrevistadas muestran que la memoria del despojo sigue vivay que el reclamo por
el territorio no es solo material, sino también cultural y espiritual.

“Cuando yo era nifa escuchaba a mi papa hablar de las mercedes de tierra. Decia que
nuestros abuelos habian recibido un pedazo de tierra, pero que era muy poco para la
cantidad de familia que habia. Entonces muchos tuvieron que salir a buscar trabajo
afuera, porque la tierra no alcanzaba para todos. Eso nos marcd, porque la tierra es
lo que nos davida, y al no tener suficiente, se fue perdiendo parte de nuestra cultura.
Yo creo que ahi esta la memoria, en recordar que esas mercedes fueron una forma de
reducirnos, de limitarnos, y que por eso hoy seguimos reclamando nuestro derecho
al territorio” (Gladys Catricheo, Chillan Viejo, 2025)

“Mi papa siempre nos contaba que las mercedes de tierra eran como una manera de
decir ‘esto les toca y nada mas’ Pero nosotros sabemos que antes teniamos mucho
mas, que el territorio era amplio, que se podia sembrar, criar animales, vivir con
abundancia. Con las mercedes se redujo todo, y eso trajo pobreza y migracion. Yo
pienso que la memoria esta en no olvidar que esas tierras eran nuestrasy que nos
fueron quitadas. Por eso ahora hablamos de derecho al territorio, porque sin tierra
no hay cultura, no hay lengua, no hay vida mapuche?” (Gladys MelivilG, Yungay, 2025)

6.3. Mensajes y sueiios para las nuevas generaciones

Este eje retine los mensajes dirigidos a lamngen, mujeres, jovenes y comunidades;
los suenos de futuro para hijas/os y nietas/os; y la certeza de continuidad del pueblo
mapuche como un legado que “nova a morir”

6.3.1 Mensajes a la comunidad

La subcategoria incluye mensajes a mujeres, jovenesy a la comunidad. Son
discursos de aliento que buscan fortalecer la identidad indigena y proyectar la

continuidad cultural. Los testimonios transmiten orgullo, empoderamientoy
resistencia, invitando a las nuevas generaciones a reconocerse, participar en
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organizaciones, valorar sus saberes y enfrentar la vida con dignidad. Estos mensajes
funcionan como llamados colectivos a mantener viva la cultura, visibilizarla en los
territorios y asegurar que nunca quede oculta, sino siempre presente sobre la mapu.

“Midiscursoy miforma de sery de pensary de actuar, porque uno tiene que ser
coherente, yo creo que uno primero tiene que dejar de lado el sentirse inferior por ser
una cultura. Primero tienen que sentirse orgullosas del legado historico que llevan

en su sangre. Segundo, empoderarse. Si eres artesana, seguir con tus capacidades,
seguir capacitandote, seguir aprendiendo, mejorar tus técnicas. Siempre es un
trabajo. Y ese trabajo hay que seguirlo, todos los dias uno va aprendiendo, todos

los dias uno aprende una cosa nueva. Yo le digo, pensé que ya sabia todo, no, no sé
nada. Todos los dias hay que empoderarse y conocer mas sobre la culturay mostrarla
y deciryo soy Mapuche, yo hago esto. Y no sentir miedo al qué diran o alguna
discriminacion” (Cristina Pallacan, Pinto, 2024)

“Yo creo que, si bien la vida se supone que hay que vivirla, pero yo creo que nosotros
decidimos como vivirla, nosotros tenemos la capacidad, tenemos las herramientas,
se nos presentan cada dia oportunidades y nosotros tenemos que tomarlo. Nadie
va a venir a tu puerta a golpear, toma haz esto, no. Nosotras tenemos que hacerlo.
Yo creo que muchas mujeres lo han hecho. Y por eso salen adelante en pequenas
grandes cosas como criar a sus hijos, educarlos, dificilmente a veces, pero lo hacen.
La vida es dificil, pero depende de nosotras que sea dificilmente feliz o dificilmente
amarga, entonces tenemos que tomarla como es nada mas?” (Valeska Ancavil,
Coelemu, 2024)

“Que se mantengan en la resistencia, que sean sabias en sus decisiones, que ante todo
coloquen a su kimiin para hacer cada cosa y que sigamos en este camino de que nuestra
cultura se vea visualizada de cierta forma en todo el largo y ancho de nuestro pais. Mas
aca en Nuble, porque sé que aca en Nuble decian que no habia mas gente, que no habia
gente indigenay ahora yo me doy cuenta que hay familias, comunidades, asociaciones.
Que nos estamos haciendo very que a futuro sea, aqui si en Nuble hay gente mapuche.
Hay mujeres mapuche. Hay hombres mapuche (...) Tenemos que apoyar a esas nuevas
generaciones a que ellos también se sientan orgullosos de nuestra culturay nunca
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nuestra cultura quede bajo las tierras, sino siempre sobre la mapu?” (Maria Flores,
Ranquil, 2024)

“Un mensaje que yo le quisiera dejar a los jovenes que alin no se reconocen, darle
unainvitacion a reconocerse. Cada vez me llena de orgullo que haya mas jovenes que
se reconozcan. No deberian sentir verglienza si nosotros somos de la sangre fuerte.
(...) Nosotros somos los pueblos indigenas de Chile. Estuvimos antes que se fundara
Chiley saber que no solamente existe el pueblo Mapuche, hay once pueblos indigenas
reconocidos por el Estado, también existe el pueblo Lickanantay, Quechua, Aymaray
que todos merecemos el mismo reconocimiento’” (Jhonny Huarcaya, San Carlos, 2025)

6.3.2 Suefos de futuro para hijas/os

La subcategoria Suefos de futuro para hijas/os y comunidades reline testimonios
que expresan el deseo de que las proximas generaciones mantengan viva la cultura
mapuche, respeten sus saberesy se enorgullezcan de su identidad. Las voces
destacan la importancia de transmitir valores, practicas y conocimientos a los
hijos, de ensefarles a defenderse frente a la discriminacion y de asegurar que
lalengua, la artesaniay la cosmovision no se pierdan. Estos suefios de futuro se
proyectan como un legado que busca continuidad y fortalecimiento comunitario,
donde la cultura se concibe como riqueza compartiday como camino de dignidad
para quienes vienen después.

“Entonces decidi que yo, que mi, mi generacion, mi futura generacion, mis hijos,
mis sobrinos, mis nietos si vivieran esoy no s€, no se sintieran avergonzados de
ser Mapuches. Eh, como los tenia mis tios, como los tenia a mis abuelos. Gracias a
Dios yo todavia tengo a mis abuelos vivos, conocia mis bisabuelos. VY, y ellos tienen
un, un legado triste que yo no quiero dejarle a mis nietos ni a mis hijos. Quiero que
tengan un legado maravilloso, que se sientan orgullosos de su cultura” (Cristina
Pallacan, Pinto, 2024)

“Yo también le ensefio a mi hija, mi hija sabe hacer todas estas joyas también,

porque yo le digo que ella tiene que aprender. También esta en las clases de
mapudungun, porque ella de chiquita me ha acompanado a todas las ferias, a
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todos lados. Ha estado en las consultas indigenas. Ha estado en las clases de
mapudungun, porque yo le he ensefiado, porque quiero que ella siga con el legado.
Ella es una persona que yo le he ensefiado también a defenderse, a decir, porque a
ellala molestaban mucho en el colegio, igual, porque como uno como indigena, como
mujer indigena a tiigual te discriminan. (...) Yo creo que ese es el gran valor como
mama, mujer indigena: darles esos valores a los hijos y que se sientan orgullosos”
(Maria Guerrero, Chillan, 2024)

“Yo participo en una asociacion indigena que es la asociacion Trawun. Estoy

dentro de la directiva y voy a todas las reuniones que se me presentan de trabajo
con patrimonios. Estamos formando una agrupacion de mujeres artesanas con
personalidad juridica. (...) Lo bueno de ser mujer mapuche es que encontré lo que a
mi me hacia falta. Nunca quise estudiar universidad, no me llenaba ninguna carrera.
Y cuando hace siete afios vi a mi suegra tejer en telar, lo senti dentro de mi. Dije ‘esto
es lo mio’Y ha sido muy positivo, me llena. Le ensefio a mis hijas, ellas me dicen
mama te encontramos tan dentro de la cultura... y ellas estan aprendiendo. Eso es lo
que quiero dejarles” (Javiera Vega Ancan, Chillan, 2024)

“Nosotros partimos con esta necesidad como familia, buscandoy a la vez para
asociarnosy poder hacervisible, visibilizar nuestra cultura y nosotros aprender
también. (...) Hoy en dia estamos con nuestra asociacion cincuenta familias, recién
ingresé un listado de veinte y tantos ahora. Y las familias entran completas, desde el
bebé hasta el abuelito. Eso es lo que queremos dejar a nuestros hijos y nietos: que la
cultura siga viva” (Lucy Catricheo, Chillan Viejo, 2024)

“Yo dije ‘no, yo desde aqui en adelante rescato la cultura de mi mama, se la traspaso

a mis hijosy mis hijos que las traspasen a mis nietos’ Porque esa es la tarea que cada
uno tiene en este mundo, el ser mapuche es plantarse en esta tierra, sentir toda la
energia que Dios nos traspasay dejar un buen legado. El legado de la sabiduria, del
buen vivir, el trato amable, el respeto hacia nuestras personas adultas, el tenerlas
como lo mas preciado en este mundoy darles hasta el Gltimo momento la tranquilidad
que ellas necesitan para empezar su nuevo viaje” (Maria Flores, Ranquil, 2024)
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6.3.3 Continuidad del pueblo “que no va a morir”

La subcategoria Continuidad del pueblo como “que nova a morir” reline testimonios
que expresan la certeza de que la existencia mapuche se sostiene en la resistencia,
la transmision intergeneracional y el orgullo identitario. Las voces destacan que el
pueblo no desaparecera mientras se mantenga vivo en quienes lo encarnan, que la
lenguay el territorio deben custodiarse como legado, y que los hijos y nietos son
canales para asegurar la permanencia cultural.

“Entonces para mifue un poco dificil al inicio porque sufri discriminacion, en
especial en el colegio, pero ahora, actualmente no, yo soy muy orgulloso de ser
indigena y me gustaria que mas personas lo vean como ejemplo de sentirse
orgulloso. Porque el pueblo indigena no va a morir, porque siempre vamos a estar
presentes” (Jhonny Huarcaya, San Carlos, 2025)

“El hecho de que somos Mapuche Huilliche, para mies un algo muy importante porque
asirecuerdo a mi abuelo, asirecuerdo a mi madre, mis tias, mi abuelita. Y aparte que

la cultura para nosotros es una forma de vida, no es algo que nosotros podamos decir
hoy vivo como mapuche y mafiana no. Es una continuidad, todos los dias. Eso es ser
mapuche, no es algo que se pueda hacer momentaneamente. Nosotros lo llevamos a
diario, y eso no va a morir” (Maria Angelina Pinol, Chillan, 2025)

“Nosotros partimos sembrando, ellos tienen que cosechar lo que nosotros hemos
sembradoy a la vez tienen que sembrar para los que vienen, entonces que por favor
se alleguen a personas mayores. (...) Porque los mayores ya vamos a pasar pues,
entonces esto no puede morir. Nosotros partimos sembrando, ellos tienen que
cosecharlo que nosotros hemos sembrado”” (Lucy Catricheo, Chillan Viejo, 2024).
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