¢Qué hay en un diccionario de mapuzugun?: lalenguay la diferencia

Laura Zapata
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El Equipo de Educacion Mapuche Wixalyifi, cuyos miembros residen en Florencio Varela 'y
Longchamps, en e sur del Conurbano Bonaerense, lleva diez afos trabajando en el estudio
del mapuzugun, dictando cursos del idioma y publicando materiales para facilitar su
ensefianza y aprendizaje. Aunque en € siglo XI1X e “pampa” o mapuche era la lengua franca
en la provincia de Buenos Aires — tanto que Juan Manuel de Rosas le dedicé en 1873 un libro
aeste idioma (Rosas, 1995)- |os mapuche-hablantes y el mapuzugun fueron casi exterminados
en esta region y paralelamente transformados en objeto de estudio por parte de unaincipiente
“lingtiistica indigena” (Malvesttiti, 2012; Farro, 2013; Perna, 2013). De €ello surge la
relevancia ddl trabajo realizado por Wixaleyifi en materia de reversion de un proceso politico
y linguistico, iniciado por el estado argentino hace no mas de ciento cincuenta afios.

Educados como monolinglies de espafiol, como la mayoria de los mapuche urbanos,
aprendieron e mapuzugun como segunda lengua en un contexto adverso, adonde
practicamente no existen comunidades de habla ni hablantes competentes. Son un caso
significativo pues en ellos lamilitancia étnica -la lucha por € reconocimiento de lanacion ala
que pertenecen- se relne con € interés y esfuerzo por la revitalizacion linglistica del
mapuzugun en la provincia de Buenos Aires. un trabajo dedicado no a las particularidades

linglisticas del idioma en si, sino a poner sobre relieve la problematica global de la
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imposicion de un régimen politico-lingtistico, por parte de un estado nacién monolingue,
sobre una nacion y un idioma otrora soberanos.

En pos de este objetivo, luego de aprender los rudimentos basicos del idioma, se dedicaron a
ensefiarlo en diversas instituciones, entre ellas en algunas universidades publicas como la
Universidad de Buenos Aires’UBA, Universidad Nacional de Lomas de Zamora/lUNLZ y
Universidad Naciona del Centro de la Provincia de Buenos AiressUNICEN. A través de sus
propios medios han publicado dos libros: el “Mapucezugun-Wigkazugun Pici Hemvlcijka.
Pequefio Diccionario Castellano-Mapuche”, del afio 2008 (Wixalyifi, 2008), y el “Tvkulpayin
Taifi Kvpal/ Recordemos Nuestros Origenes: Textos tradicionales Mapuche” del ano 2013
(Wixalyif, 2013).

El afio 2013 la “Agrupacion Mapuche Urbana Pillan Manke” de Olavarria me invitd a
participar del Cuarto Encuentro de la Mesa Autogestionada de Educacion Intercultural de la
Provincia de Buenos Aires, redizada en la ciudad de Bahia Blanca, organizada por la
Organizacion Mapuche Kumelen Newen Mapu de esa ciudad. Fue en este encuentro que
conoci a Tulio Cafiumil y € trabajo que realizaba € equipo. Ese mismo afio la Secretaria de
Extension de la UNICEN aprobd el proyecto “Lengua e Interculturalidad: Revitalizacion y
Difusion Impresa del Mapuchezugun en la Provincia de Buenos Aires (2013-2014)” en la que
Wixalyifi proponia la redaccién e impresiéon de textos en mapuchezugun, contando con mi
participacion como directora del emprendimiento ante la instancia universitaria. De manera
mas precisa, teniendo como base €l primer diccionario que habian editado en 2008, Wixalyifi
propuso editar un “Nuevo diccionario basico de idioma mapuche” que contara con un minimo
de 5.000 y un méximo de 10.000 pal abras.

Trabagjamos de manera intensa entre los afios 2014 y 2015 en la redaccion del libro. Durante
este tiempo acomparié reuniones y varias otras actividades que € grupo desarrollaba, accedi a
su dindmica de trabajo, participando incluso de la confeccion de algunas partes del
diccionario, especialmente la seccién wigkazugun-mapucezugun. Paraelamente, los afios
2013 y 2014, participé como alumna de las clases de mapuzugun que Tulio Cafiumil dictaba
en la Facultad de Filosofiay Letras (FFyL) de la UBA. Mantuve largas conversaciones con
los integrantes de Wixaleyifi, en algunos casos bgjo € formato de la entrevista, intentando
aprender no solo los rasgos especificos del idioma sino, a mismo tiempo, captar la forma en
la que ellos significaban el mapuzugun y lo ponian en operacion practica. Una buena parte de
mis interrogantes estaban dirigidas a comprender qué habia en un diccionario de mapuche, ya
elaborados en otros contextos histéricos, que lo transformaba en € presente en un artefacto

relevante paralarevitalizacion del idioma.



Recurriendo a enfoque etnogréfico, en este trabajo intento ahondar en esta inquietud
planteando de manera especifica: ¢cOmo aprendieron el idioma los integrantes de Wixaleyifi?
¢Al interior de qué clase de relacion se establecio su aproximacion linguistica? ¢De qué
manera esa aproximacion singularizd e modo en que € mapuzugun fue significado y
abordado por este grupo? ¢Hay alguna relacion entre este modo particular de revitalizacion
lingUistica con la organizacion politica que se ha dado el pueblo mapuche en las Ultimas tres

décadas, vinculando comunidades indigenas rurales con movimientos de etnificacion urbana?

Wixaleyifi est4 integrado por Marta Berreta, nacida en Los Toldos, provincia de Buenos
Aires, y los hermanos Dario y Tulio Cafiumil, nacidos en Rio Negro. Los padres de los
hermanos Cafiumil provienen de Panquehuao, una pequefia localidad rural proxima a
Bariloche. Todos ellos cuentan con estudios secundarios y terciarios, y con estudios del
idiomainglés. Marta aprendio |os rudimentos del mapuzugun a través de |os cursos que tomo,
entre 1990 y 1991, junto a Fresia Mellico, mapuche-hablante que residiéo en la Ciudad
Auténoma de Buenos Aires entre 1986 y 1992. Aungue Fresia, la profesora de Marta,
aprendié e idioma en un contexto que lo tenia como medio de comunicaciéon oral casi
exclusivo, para su ensefianza en e medio urbano recurrio a sistema de escritura que ided, en
oposicion a Alfabeto Mapuche Unificado (AMU), e profesor Anselmo Raguileo Lincopi
(Sociedad Chilena de Linguistica, 1986). El afio 1992 |la profesora se trasladd a la provincia
de Neuguén y laformacion de Marta se vio interrumpida.

De esta corta, pero significativa experiencia a Marta le quedaron unos cuadernos en los que
registraba los ejercicios y una ‘“fotocopias desordenadas” que contenian el Grafemario
Raguileo, una breve descripcion del  funcionamiento del idioma (conjugacion de verbos,
pronombres, posesivos, sustantivos, entre otros), y un vocabulario (con cerca de ochocientas
palabras) mapuzugun-espafiol. Entre 1997 y 1998 Marta intento revitalizar e mapuzugun en
su localidad de origen, Los Toldos, dictando cursos en los que usaba tanto e grafemario
raguileo como una cintas cassettes que Fresia, su profesora, le enviaba desde Neuquén con
clases orales grabadas para ser reproducida junto a los/as alumnos/as. Pero en Los Toldos la
lengua no logré convocar a ninguin grupo de trabajo regular.

En esta misma época Marta vigiaba asiduamente a sur del pais, participando de las
actividades y encuentros que redizaba la Confederacion Mapuche Neuquina. En estas
reuniones, Marta pudo percibir la funcion organizativa que desempefiaba e idioma,

propiciando u obstaculizando la comunicacion entre log/as mapuche residentes en las



ciudades con log/as otrog/as, provenientes de las comunidades rurales de la provincia. Segin
me explicd en los encuentros:
“todo e mundo discutia, y discutia en castellano, por supuesto. Y los lonkos se
dormian, se dormian. Porgue no entendian nada, no entendian la discusion, no
se hablaba el mapuzungun. (...) Yo me di cuenta que era importante recuperar
el idioma porque eso nos iba a permitir relacionarnos con los ancianos, con la

gente que tiene el conocimiento, de lo contrario iba a ser como imposible”.

El idioma manifestaba una diferencia a través de la cua se relacionaban los grupos de
indigenas asentados en las comunidades rurales, sean ellas comunidades reconocidas o no por
el estado, con los grupos residentes en las ciudades. De hecho € aprendizaje rudimentario del
idioma que habia alcanzado Marta junto a Fresia era tributario de esta clase de distincién: e
idiomaerael vehiculo através del cua se expresaba esta diferenciaal interior del movimiento
mapuche y proveia los medios a través de |os cuales se podia organizar unainteraccion mas o
menos regular entre ambos grupos. Lo cual equivale a decir que € mapuzugun constituy6
menos un instrumento de unificacion étnica que un insumo para la mutua inteligibilidad y
diferenciacion que performativamente produjo las categorias “mapuche-hablante”, venido de
las comunidades, y al/a mapuche diseminado/a y urbano/a, deseoso de re-aprender “‘su”
lengua, e mapuzugun.

Tulio y Dario, los otros dos miembros de Wixalyifi, desde pequefios escucharon en su casa
como sus padres y otros parientes provenientes del sur entonaban algunas canciones en
mapuche y usaban algunos términos sueltos: Aarki (gato), xewa (perro), kojaja (hormiga). Con
el tiempo surgio en ellos una inquietud conceptual con respecto a la lengua: querian “aprender
a decir algo en el idioma, decir alguna frase”. Desde pequefios consultaron una vigja revista
editada por la Municipaidad de Bariloche que contenia una “lista de términos araucanos”.
Esa lista ofrecia términos sueltos con su significado en espafiol y una oracion catélica
traducida, pero no explicaba cdmo construir ideas en mapuzugun. Las reglas de construccion
gramatical que Tulio y Dario procuraban no se las podian ofrecer ni una lista de palabras ni
las précticas linglisticas fragmentadas de sus padres.

El afio 2003 Tulio y Dario se encontraron con Marta 'y con las fotocopias desordenadas que
ésta guardo de sus clases de mapuzugun con Fresia. El idioma se constituyo en e e del
trabajo, habia que aprenderlo y colaborar con su ensefianza. Para ello crearon un Equipo de
Educacién. Ademas de estudiar, junto a Marta, los papeles de Raguileo, Tulio y Dario
tomaron clases junto a Cecilio Mélillan, una persona mapuche-hablante, que dictd cursos de
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mapuzugun en la FFyL de la UBA entre los afios 2004 y 2007. Alli se aplicaron a entender la
|6gica de funcionamiento €l idioma.

Este movimiento étnico en torno ala lengua, bajo & formato de su ensefianza y aprendizaje,
generd una inquietud conceptual en torno a ella que impactdé en € desarrollo de una
linguistica indigena. Hasta hace diez afios atrés, en Argentina, e estudio del mapuzugun era
una practica cientifica; en términos lexicogréficos € diccionario de Esteban Erize era su
maximo exponente (Erize, 1960). El afio 1998 la Coordinacion de Organizaciones Mapuche
de Neuquén publico por primera vez los estudios de Raguileo en Argentina y con ello se
insinuo la inquietud por e desarrollo de una perspectiva mapuche sobre la propia lengua. En
esta linea se encuentra el trabajo de Wixaleyifi que no sélo estudié de manera sistemética las
fotocopias de Raguileo que Fresia le legd a Marta, sino que las edité en Buenos Aires por
primera vez, bajo el titulo “Gramatica del idioma Mapuche del profesor Raguileo Lincopil.
Anotada” (Wixaleyifi, 2007).

El trabgjo de aprehension linglistica, segin me fue explicado por los integrantes de
Wixaleyifi, siguio una doble via: primero, € contacto con mapuche-hablantes bagjo € formato
de la relacion pedagdgica (maestro/a y alumnos/a); segundo, la consulta de material
bibliogréfico referido ala lengua, es decir, através del recurso a la lecto-escritura. Siguiendo
aqui algunas ideas de Jack Goody (Goody, 1985), creo que ambas estrategias de transmision y
aprehension linguistica practicadas por Wixalyifi, no dearon incélume a mapuzugun,
transformaron su naturaleza: de lengua madre, irreflexivamente aprendida, pasd a ser
presentado por los mapuche-hablantes como objeto pedagdgico, reflexivamente ensefiado y
aprendido. Las clases del idioma impartidas por Tulio incluyen una buena cantidad de
giercicio oraes con objeto de que los/as estudiantes pongan en préactica lo aprendido. No
obstante, segin mi experiencia como alumna, la practica ora depende de la inscripcion
alfabética del mapuzugun.

La forma en la que & idioma fue usado por los recuperantes urbanos, concentrada en la
produccion de comunicaciones escritas, facilitd una aprehension formalizante del mismo;
favorecio € desarrollo de una andlitica, (taxondmica, gramatical, lexicogréfica), redlizada a
través de operaciones sucesivas de descontextualizacion, que terminé por constituir al
mapuzugun en objeto de inspeccion, mas o menos distanciada. El impulso para consumir y
producir listas de palabras, diccionarios, gramaticasy el propio examen linguistico del idioma
son productos tributarios de esta descontextualizacion, operado por ensefiantes (mapuche-

hablantes) y aprendientes (Ios mapuche diseminados/as).



La ensefianza y e aprendizaje y la produccion de materiales escritos en los cuales sustentar
las précticas pedagogicas del mapuzugun, no solo transforman la naturadeza de la
representacion del idiomay su uso, Sino que propician su maxima objetivacion: generan las
condiciones que hacen posible imaginar y poner en practica una perspectiva mapuche sobre €
lenguaje como tal.

Me parece, ademas, que la produccion del mapuzugun como objeto de examen racionalizado
se ve facilitado por la ausencia sociol 6gica de una comunidad de habla mas 0 menos regular y
fluida en la provincia de Buenos Aires. Pero esta ausencia provocd también que e trabajo de
recuperacion idiomética de Wixalyifi dependiera en buena medida de la construccion por si
mismos y para sus propios fines, de acervos linguisticos como son las listas de palabras y los
diccionarios, a los que debio orientarse este Equipo de Educaciéon. Esos acervos fueron
constituidos como los interlocutores mas proximos a través del cua garantizar sus practicas
lingUisticas basadas en la ensefianza y € aprendizaje por medio de textos antes que por medio
de interacciones orales.

Sugeriria que esta condicion estructural se extiende a proceso de revitalizacion que tiene
lugar en las ciudades, adonde es dificil establecer las condiciones sociales gue hagan no solo
deseable sino necesario e uso ora del mapuzugun. Evauar este condicionamiento
sociolégico lleva a reconsiderar algunas dicusiones que tienen lugar en e dmbito de la
definicion de model os de ensefianza del mapuzugun, distinguidos segin dos lineas: € método
estructural —que hace hincapié en la ensefianza de la gramatica y en la lecto-escritura; y €
enfoque comunicativo —que da primacia a uso ora de la lengua y a partir de ello genera la
necesididad didactica de introducir elementos gramaticales y lexicograficos (Loncon,
Raguileo y Rain, 1991; Salas, 1992; Hasler, Mariano y Salazar, 2011, Quidel Catrilaf, 2011).
A partir de la observacion del trabajo de Wixaeyif sefialaria que ello depende menos de una
opcion ideoldgica o didactico-pedagdgica que de los contextos especificos en los cuales los
grupos de recuperantes diseflan sus précticas. EIl modo de aprendizaje pedagogizado y la
objetivacion y formalizacion creciente que ello suscita, sobre todo por medio de la lecto-
escritura, singulariza el modo en que € idioma es significado y abordado. En la provincia de
Buenos Aires, ante la ausencia de una comunidad de habla regular, los textos (diccionarios,
gramaticas, entre otros) fueron transformados en los interlocutores méas idoneos de este
Equipo de Educacion. Esta aseveracion amerita dos advertencias. Primero, no se trata de un
consumo acritico del acervo linglistico consultado, la cuadidad de la bibliografia es
detalladamente valorada, por gemplo, en torno a las categorias “confiable”/ “no confiable”.

Segundo, €l trabgjo de revitalizacion de este Equipo le da un lugar de gran relevancia a log/as

6



mapuche-hablantes, que, aungue reducidos y visitados con poca asiduidad, son referidos
como fuentes principal es.

Veamos como fuentes escritas y log/as mapuche-hablantes se articulan en e trabgo
lexicogréfico. El primer libro que produjo Wixaleyifi en 2008 fue e diccionario bilingle que
contenia 2.300 vocablos. Su fin era servir de soporte para las personas que quisieran aprender
lalengua. El mismo fue producido en base alas novecientas palabras en mapuche/espariol que
contenia las fotocopias de Raguileo que guardaba Marta. A ello adosaron palabras que
extragjeron de fuentes “confiables’. un folleto en donde se describia € afio nuevo mapuche,
editado por la Confederacién Mapuche Neuquina; otras provenientes del periddico mapuche
Azkintuwe; y de los parientes de miembros del grupo. La seleccién de la bibliografia en la
gue se apoyo e primer diccionario no fue indiscriminada.

Por un lado esta aquella que trata “cl tema desde una perspectiva no mapuche”; y, por otro, la
gue simboliza “lo que podemos realizar por nuestra propia cuenta” (Wixalyifi, 2008: 5) con
respecto a la revitalizacién. Pero aln dentro de estas opciones quedaba € problema de
establecer con certeza € significado de las palabras que componian las entradas. Para €ello
cultivaron relaciones mas o menos estables con mapuche-hablantes (como son Pety Pichinian,
Segun Quintupil, Héctor Curuhuentru y Herminda Diaz); por otro, buscaron libros de textos
editados en mapuzugun-wigkazugun, adonde procuraban ubicar y comprender € uso en
contexto de lostérminosy su traduccion al espariol.

Este proceso de construcciéon del primer diccionario explica, en parte, e segundo libro de
Wixaleyifi, “Tukvlpayifl taifi kvpal” del afio 2013. Alli & grupo reunié una serie de textos
bilinglies, publicados en las primeras décadas del siglo XX por autores como Félix Augusta
(“Lecturas Araucanas”) y Ernesto de Moeschbach (“Vida y costumbre de los indigenas
araucanos en la segunda mitad del siglo XIX”).

Junto a los textos editados por Tomas Guevara y Roldolfo Lenz, esta “biblioteca colonial” es
considerada por Jorge Pavéz como un aspecto del régimen de dominacién através del cual e
pueblo, € territorio y la voz mapuche fue apresada por |os estados nacionales y sus modos de
conocimiento cientifico (Pavez, 2003). Pese a jerarquizar € principio de la autonomia y la
perspectiva mapuche sobre la lengua, Wixaleyifi, no obstante, recurre a estos materiales,
considerandolos confiables. En mis conversaciones con ellos les propuse la inquietud que me
provocaba esta contradiccion. Tulio me respondio: “El idioma esta asi [fuera de uso] por la
invasion. Se degj6 de usar por lainvasion. Pero quedd en los libros y tenemos el derecho deir,
sacarlo y usarlo de vuelta”. Un proceso de restitucion minucioso y delicado que escarbaen las

fuentes coloniales en busca de la conversacion mapuche depositada en ellos por los
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“informantes” indigenas, 10S “colaboradores” de desarrollo de la erudicion cientifica. Los
informantes, desde la aprehension de grupos de trabajo como Wixaeyifi, son transformados
en “hermanos” y autores en nombre propio atrapados en las redes cientificas de codificacion.
Entre la edicion de su primer libro y € segundo, los miembros de Wixalyifi se concentraron
en el dictado de cursos del idioma en cuatro niveles basicos siguiendo el método de ensefianza
de segundas lenguas (francés, inglés, portugués), especialmente desarrollado desde e afio
2011 en la FFyL de la UBA. De manera que €l proceso de revitalizacion linglistica llevado
adelante por Wixalyifi se basa no sdlo en su formacion como estudiantes sino que la propia
ensefianza se transforma en un medio de auto-formacion y estimulo para la produccion de
materiales que sostengan ese espacio pedagdgico.

En e proceso de construccion del segundo diccionario, € trabajo de Felix de Augusta del afio
1916 opera como referencia central, en interacciéon con la consulta a los informantes
mapuche-hablante con los que cuenta & grupo. Como ya se ha hecho evidente no se trata de
un trabajo de copia directa de materiales sino de la produccién de una comunidad de didlogo
intercultural en la que los libros operan como informantes clave ante la ausencia de una
comunidad de habla.

Un diccionario precisa que cada paabra se halle radicada de manera exclusiva en una
categoria clasificatoria, para €llo es necesario movilizar las herramientas conceptuales con
gue el espafiol munio alos recuperantes del mapuzugun, en su formacién escolar, y contrastar
el funcionamiento de uno y otro idioma, adaptando las categorias linglisticas o inventando
nuevas que se avengan al idioma. Esbozos de este gercicio se hallan en los textos de Tulio
Cafiumil en los que propone criterios de clasificacion lexicogréficas (palabras y paabras
auxiliares), clasificacion de modos verbaes (transitivos, intransitivos y traslativos) vy
denominacion en mapuzugun de categorias |éxicas tales como: folil (verbo), az (adjetivo),
sustantivos (vy). Como sefiala € autor una taxonomia gramatical, como la aplicada a este
segundo diccionario, es € primer paso hacia la produccién de un diccionario monolinglie en
mapuzugun y hacia “una lingiiistica mapuche”, entendida ésta como un enfoque particular a
partir “del cual estudiar y entender no s6lo nuestro idioma, sino otros idiomas, y el lenguaje

en general” (Cafiumil, 2007: 10).

Unalegua defrontera
No tengo espacio aqui para describir y proponer una interpretacion de la mecanica de trabajo
con la cual se confecciond este segundo diccionario, basado en la confeccién de listas de

palabras en mapuzugun y su reversion, en forma de “espejo” al espafiol. Queda como materia
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pendiente para otro texto. Quisiera, en cambio, recapitular tedricamente mis argumentos con
respecto ala pregunta que plantea este estudio, ¢Qué hay en un diccionario de mapuzugun?
En primer lugar, la produccién de un diccionario de una lengua indigena minorizada, como es
el mapuzugun en la provincia de Buenos Aires, se realiza en contextos adonde € idiomay sus
practicantes han sido parcialmente exterminados y sus précticas culturales y linguisticas
proscriptas en pos del monolinglismo espafiol. La deconstruccion de este silenciamiento
demanda € lento re-aprendizaje de voces prohibidas: hacer hablar a las bocas y recordar ala
lengua (al 6rgano) los movimientos necesarios para producir 1os sonidos que una vez fueron
soberanos.

En segundo lugar, la gran mayoria de los recuperantes del idioma son residentes urbanos que
se reconocen como mapuche aungque hablan un idioma que no le pertenece a su pueblo. Un
idioma extrario dice sus personas. Como una lengua desplazada por €l espafiol y en peligro de
extincion (Salas, 1987; Golluscio, 2006; Zufiga, 2007; Diaz Fernadndez, 2009; Witting, 2009;
Guderman y otros, 2011), la poblacion que lo practica, residente en las comunidades rurales,
se distingue de aquellos parientes lgjanos, criados como monolinglies de espafiol en las
ciudades. La organizacion de la diferencia que distingue ambas clases de mapuche, se sirvié
de la representacion linguistica, entre otros elementos (como la religidon y la organizacion
social), para expresar la distancia que separa a uno de otros, generando con ello esquemas que
permitieran su aproximacion e interaccién mas o menos inteligible. Por eso una buena parte
del acceso a la identidad mapuche y a idioma es garantizada para los/as indigenas
diseminados/as en las ciudades por los/as mapuche-hablantes que migraron a las ciudades en
la segunda mitad del siglo XX.

En tercer lugar, la practica del mapuzugun en las ciudades por parte de mapuche urbanos, sin
conexiones regulares con comunidades rurales, y sin contacto sisteméticos con mapuche-
hablantes urbanos/as, transformé a los libros de textos, las gramaticas y los diccionarios en
medios pertinentes que garantizaran su acceso a acervo linglistico que de otra manera les
estaria vedado.

En € trabgo que realiza Wixaleyiii vemos que pieza por pieza, € desorden y e silencio
provocado por la invasion wigka es reordenado; palabra por palabra, € camino de regreso a
tuwun (lugar de origen), a kvupal (lafamilia) y a fii zugu (propio sonido) es andado; una a
una, las piezas del gran rompecabezas legado por los estados nacionales invasores son
dispuestas seguin un orden que le es arrebatado a los estudios gramaticales coloniaes, que
transformaron al propio idioma en un silenciado objeto de examen linglistico. El disefio de

una perspectiva mapuche para € examen y recuperacion del propio idioma se transforma no
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solo en un desafio politico sino también epistemol dgico para la linguisticaindigenay parala
antropologia.

De dllo se deriva una cuarta cuestion conceptual. Mientras que un diccionario es un artefacto
gue por definicion descontextualiza un idioma, por medio de la elaboracion de listas lexicas,
al mismo tiempo, lo transforma en un objeto pasible de un examen racional dirigido al
establecimiento de normas y leyes linglisticas, que €l idioma oral no admite. De hecho es
esta operacion de descontextualizacion la que abre la posibilidad para la emergencia de una
“lingtiistica mapuche” en las ciudades, imaginada como tal, precisamente, por sus
recuperantes.

La ensefianza y aprendizaje del mapuzugun es e lugar adonde tienen lugar estas
elaboraciones formalizantes. De signo oral y flexible, que nace en la interaccion cara a cara,
pasa a operar como una lengua indirecta que se ensefia y es aprendida rigidamente, sujeta a
normas gramaticales y ortograficas gestadas a interior de la escritura. La inscripcion
afabética genera, ademas, una relativa independencia del idioma con respecto ala comunidad
de hablantes que garantizaba, otrora, su sobrevivencia oral.

En quinto lugar se presenta para los recuperantes de la provincia de Buenos Aires un
problema importante. La consulta'y elaboracion de diccionarios, la ensefianzay aprendizaje y
lainscripcion alfabética que tiene lugar en los &mbitos urbanos, veda el acceso a determinada
propiedades del 1alengua: la competencia comunicativa, por g emplo.

Es necesario introducir alguna informacion adicional sobre Wixaleyifi y algunos conceptos
para entender este tépico. Los miembros de Wixaleyifi, como he sefialado, no tienen un
dominio fluido de lalengua. Segun ellos mismos reconocen cuentan con estudios y formacion
para dictar un curso introductorio a mapuzugun, cuatro niveles correspondientes a un
cuatrimestre de trabajo cada uno. Durante estos afios de trabajo cuando los vi interactuar con
mapuche-hablantes su actitud era reservada y de escucha atenta. Antes de producir un
discurso oral armaban mentalmente las oraciones, habia pausas entre la expresion de una idea
y lasiguiente.

Asimismo, logas estudiantes que completamos los cuatro niveles del idioma logramos
dominar las destrezas para presentarnos a nosotros/as mismos/as en publico (nuestro nombre,
lugar de origen, composicion de la familia, entre otras cuestiones). Ademas, nos habilita para
el uso apropiado de algunos términos que intercalamos en el discurso ora hispano-hablante:
tierra/fiuke; buen pensamiento/kvme rakizuam, piuke/corazon. Estas férmulas expresivas son
usadas especialmente en encuentros que tienen por finalidad la expresion étnica y pueden

operar como pruebas de autenticidad de la identidad o del interés por cultivarlay expresarla.
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¢Qué significa esto en términos de la competencia comunicativa que caracteriza a los
recuperantes del ambito urbano tanto para producir y recepcionar discursos en mapuzugun?
La “comptenecia comunicativa” es un concepto introducido por Dell Hymes en su abordaje
etnografico del lenguaje como practica social y cultural, es decir como “actos de habla” en los
cuales el idioma es usado por las personas y los grupos (Golluscio, 2002: 34). La competencia
comunicativa se aprende en e proceso de socializacion y habilita a las personas a participar
de actos comunicativos de manera apropiada, no solo haciendo un uso correcto de las reglas
gramaticales sino distinguiendo entre cuando hablar y cuando no; de qué hablar con quién,
cuando, donde y de qué forma (Golluscio, 2002: 34). A los fines de mi propdsito importa
sefidar que la competencia comunicativa no presupone que los interlocutores dominen el
mismo codigo linguistico. El rasgo mas significativo en la aprehension de la préctica de una
lengua, segin John Gumperz, son las “pistas de contextualizacion” que sefidan al/a
aprendiente de unalengua: “qué topicos se pueden tocar, qué puede expresarse con palabras y
qué debe transmitirse indirectamente” (Gumperz, 2002: 158). Este conocimiento no puede
adquirirse facilmente a través de la lectura o educacion formal, para ello, sefidla Gumperz, es
necesario “establecer contactos intensivos cara a cara con otras personas” (Gumperz, 2002
160).

¢Como interpretar a la luz de estas afirmaciones €l conocimiento y competencias adquiridas
por los miembros de Wixaleyifi con respecto al idioma, teniendo en cuenta su acotada
interaccion cara a cara con mapuche-hablantes? Nancy Dorian, en su estudio del gaélico en
una comunidad de pescadores del este de Escocia, sefiala que las personas que no hablan de
manera fluida este idioma son, no obstante, consideradas miembros de la comunidad de habla
pues “saben como decir de manera relativa pocas cosas apropiadamente” en lugar de “decir
muchas cosas sin e conocimiento cierto con respecto a su pertinencia” (1982: 31, cursivas en
el origina). Estos hablantes no fluidos del gaélico hacen uso de “formulas expresivas”
(formulaic expressions) lo cual les permite “participar activamente en interacciones verbales”
ganando con ello la aprobacion social de los hablantes. La comunidad de habla necesita ser
definida, afirma la autora, considerando no sblo a sus hablantes competentes sino, también, a
sus hablantes marginales (idem: 33).

Las formulas expresivas usadas por |os recuperantes urbanos del mapuzugun, han llevado a
varios autores a ver con escepticismo |os procesos de revitalizacion linguistica, viendo en
ellos usos “vacilantes” y “balbuceantes” del idioma (Dias Fernandez, 2009: 16 y 20) y
sospechosas e incomprensibles “sobre declaraciones” de competencia lingiiistica (Gunderman

y otros, 2011: 125, nota 15). Analizando textos producidos por grupos de militancia mapuche,
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Lucia Golluscio ha visto en ellos, en cambio, la aparicién de un género discursivo nuevo, un
género de contacto distinto de los discursos occidentales que les dan forma y del discurso
mapuche que les da contenido: “la voz mapuche se filtra en el desarrollo de piezas discursivas
escritas en espafiol” (Golluscio, 2006: 228).

Mi idea es que los miembros de Wixaeyifi integran una zona fronteriza del mapuzugun,
difieren y se oponen alos/as mapuche-hablantes, venidos de las comunidades rurales, y le dan
un uso especifico a idioma, expresando con ello esta diferencia que inquieta e incomoda al
tiempo que organiza la interaccion y entre unos/as y otros/as. El principio que parece ordenar
el uso del idioma genera diferencia entre las personas que se dicen mapuche. En base al
conflicto que generan la diversidad linguistica y metalinglistica, la lengua y su diferencia
configuran las bases sobre |as cuales puede producirse un proceso de comunalizacién, que no
depende de manera directa del auto-reconocimiento identitario ni es homogeéneo.

En su trabgjo lexicogréfico Wixalyifi busca aprender € uso apropiado de la lengua y de la
competencia comunicativa mapuche. Hay una doble via para esta actividad: los libros de
textos escritos en mapuzugun y espafiol y los/as mapuche-hablantes. La descontextualizacion
gue genera el uso y produccion de diccionarios, tanto en €l estudio como en la ensefianzade la
lengua, interactla con la contextualizacion que le ofrece la consulta con informantes
mapuche-hablantes y la consulta y produccién de textos en donde puede verse a idioma, su
forma y su légica de funcionamiento, pero, también, su competencia comunicativa: su uso
apropiado. El “Mapucezugun-Wigkazugun Pici Hemvlcijka. Peguefio Diccionario Castellano-
Mapuche” interactia en estos términos (descontextualizacion/contextualizacion) con €
“Tvkulpayifi Taifi Kvpal/ Recordemos Nuestros Origenes: Textos tradicionales Mapuche”.

El uso fragmentario, vacilante, sobre-actuado y babuceante, no habla de los niveles de
apropiacion deficiente, o no, del mapuzugun por parte de los grupos de recuperantes en las
ciudades. Tengo la idea de que esta expresion y uso especifico del idioma nos muestra la
diferente clase de conciencia étnica que desarrollaron los diversos grupos de mapuche, como
consecuencia del proceso histérico mas amplio de diseminacion post-invasion militar ocurrida
afines del siglo X1X. Algunos grupos de sobrevivientes, con 0 sin reconocimiento estatal, se
organizaron en torno a comunidades, reservas, lof o reducciones rurales. Otros grupos y otros
individuos, inclusive, no adoptaron —porgue no pudieron o no quisieron- laforma comunal de
organizacion rural. Radicados de manera precoz en los aglomerados urbanos (Temuco,
Neuquén, Bariloche, Bahia Blanca, Olavarria, Junin, Bolivar, entre otros), para esta poblacién
el mapuzugun no fue objeto de elaboracién cultural. Situados de manera fragmentada en los

intersticios de la sociedad colonial, para estos sobrevivientes la lengua mapuche perdi6
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utilidad préactica, se transformaron en monolingiies en espafiol sin competencia linguistica
para comprender o producir discursos en mapuzugun. Los fragmentos que de este idioma
seleccionaron, en las sucesivas generaciones, fueron usados en espacios domesticos adonde se
producia la socializacion de la descendencia, cumpliendo, a veces, funciones recreativas o
usados como interjecciones irreflexivas.

Lasituacion historica que ha ocupado en las ciudades el/la “Mapuche diseminado/a”, como he
Ilamado a esta categoria en otro lugar (Zapata, 2014), explica en parte la apropiacion
fragmentaria, balbuceante e, incluso, “inapropiada” -desde € punto de vista del mapuzugun
practicado en las comunidades y estudiado por los/as linglistas- que hace este grupo del
idioma. Unog/as y otros/as, algunos/as imaginados/as como ocupando los mérgenes l&biles y
otros/as, el centro autorizado, forman parte de lo que hoy llamamos sociedad mapuche, una
unidad social capaz de producir su propia diferencia, sus margenes.

Es probable que la diferencia entre nacionales (argentinos/chilenos) e indigenas cause menor
inquietud conceptual y simbdlica que aguella que se origina en la interaccién entre
diseminados/as (siempre proclives a verse a si mismos/as y ser vistos/as como criollo/a
nacional 0 mapuche falso/a, fabricado/a o incompleto/a) con respecto a aquellog/as situados/as
en el campo (laverdadera esencia de laindianidad).

En e trabgjo de redaccién del segundo diccionario de Wixaleyif, el diccionario de Augusta,
adonde se hallan las definiciones correctas pero vacias de contexto, es complementado con el
libro de Moesbach adonde el cacique Pascual Cofia le dicté al misionero un texto integro en
mapuzugun. Como me explicod Tulio, Pascual Cofia, transcripto por Moesbach, es una “fuente
confiable. Alli hay expresiones y referencias en las que se puede entender € significado de la
palabra”.

En sintesis, € trabgjo de Wixalyifi muestra el proceso de creacion y funcionamiento de una
comunidad de habla en la que no actlan de manera exclusiva solo personas humanas y sus
emisiones lingtiisticas, sino también artefactos, cosas que hablan: las fuentes bibliogréficas
gue median y actualizan lavoz de la gente antigua, los kuifikeche.

Siguiendo algunas ideas de Mary Louise Pratt (1987) y Gloria Anzaldua (1987), asistimos al
proceso de invencién e mapuzugun por parte de Wixaleyifi en la provincia de Buenos Aires.
El mapuzugun urbano es una “lengua de contacto”, un sistema de comunicacion hecho ala
medida de las necesidades de la poblacién que se autodesigna como mapuche en la provincia
de Buenos Aires, y que fue sometida a sucesivos procesos de asimilaciéon, mixtura y

desplazamiento territorial, social, énico y lingistico.
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Solo resta decir dos cuestiones adicionales. Primero, Chile, Brasil, Perd, México y Bolivia,
entre otros paises latinoamericanos, en diversos grados cuentan con politicas referidas a la
proteccion de la diversidad linguistica que caracteriza a sus poblaciones. Desde € afio 1996
existe a nivel internacional un antecedente sobre la materia, la Declaracion Universal de los
Derechos Linguisticos, aprobada en junio de 1996 en la Conferencia Mundia de Derechos
Linguisticos en Barcelona. En argentina, la sancion de la Constitucion Nacional el afio 1994
incluy6é un articulo en & que se establece € reconocimiento de la pre-existencia de los
pueblos indigenas e impone como tarea del estado asegurar el derecho a una “educacion
bilingiie ¢ intercultural”. Este conocido principio se ha traducido de diversas maneras en la
legislacion federa y provincia en materia de interculturalidad y bilinglismo, pero como
sefidlan algunos estudios (Millan, 2012), poco se hace de manera efectiva para revertir la
situacion de desplazamiento del mapuzugun. Esta tarea es asumida por los grupos
autogestionados y autdbnomos como Wixaleyifi en la provincia de Buenos Aires. Se tratade un
&rea vacante en materia de politicas publicas pero también un aspecto no plenamente
explicitado en la agenda indigena de reivindicaciones.

Segundo, y para concluir, cuando tenia 12 afios, en € afio 1982, & profesor Wenceslao Norin
me ensefio las primeras palabras que pude decir en mapuzugun: kifie, epu, kvla, meli (uno,
dos, tres, cuatro). Fue en un aula del colegio San Ignacio de Loyola, de los padres jesuitas, en
lacalle Carreras de la ciudad de Concepcion (Chile). Norin, oriundo de Lumaco, desarrollé en
Concepcion una larga trayectoria en € estudio y ensefianza de la lengua, incursionando
incluso en e area de Extension y en la carrera de Antropologia Social de la prestigiosa
Universidad de Concepciodn, adonde ensefid cursos de idioma y cultura mapuche desde la
década de 1990 hasta que fallecié en el afo 2005. Vayapara é y para todo/as |os/as mapuche-
hablantes que con su existencia, permiten la nuestra, la de logas mapuche urbanogas,

recuperantes de nuestra lengua.
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