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“ Los hombres que ahora veo se hincan en la
arena, agotados por el viaje y la memoria. Me
ruegan y me hablan con hilachas de un idioma ya
intratable, el que un dia compartimos. La fuerza de
sus sangres ha quedado en el camino. Viejos y
temerosos, se entregan a un poder que nunca
luve”

Jaime Huenun

1.- Introduccion

La poesia de raiz indigena, especialmente la
mapuche, se consolida en Chile con creatividad y
fuerza. Lo que ayer parecia una expresion exotica y
timida es hoy una voz de significativa resonancia
que supera los lindes de lo estético y adquiere un
valor etnografico, testimonial y profético de mucha
importancia.

Las voces de los escritores mapuches
deambulan desde la “oralitura”, (término acunado
por el poeta Elicura Chihuailaf para explicar el don
de oralidad propio de su cultura), hacia las
expresiones tradicionales de la escritura poética
que fue considerada por los mapuches, por mucho
tiempo, las formas y las voces de los “Otros”.

ndo en el viento.

Los poetas mapuches irrumpen en la
tradicion del canon literario chileno con una fuerza
inddmita y una estética de recuperacion, lo que
produce contradicciones radicales sobre las
formas discursivas imperantes al recibir éstas el
impacto de lo que significan los textos de “doble
codificacion” entendidos como tipos de discursos
hibridos( mapudungun-espanol) caracterizados por
Su naturaleza etnocultural y que brotan de la
interaccion de culturas indigenas, criollas y
extranjeras (Carrasco: 1996). Esta modalidad
discursiva es incorporada por los escritores
mapuches al estatuto de los discursos poéticos
existentes en el pais, lo que produce el inicio de
una tradicion textual mapuche y la alteracion del
concepto global de la literatura chilena
(Carrasco:2000).

En estas poéticas indigenas se textualizan
los desafios de la identidad, alteridad y memoria,
que seran sus ejes caracterizadores y que le
otorgan a sus textos el proyecto de manifestar una
nueva utopia, que no es otra que recuperar no solo
la memoria escindida sino el territorio tutelar, el
mapu eterno, aniquilado y perdido por la
intromision violenta del “Otro” y para lo cual el
discurso poético es el territorio y tiempo de arraigo
de la textualizacion de la memoria que muchas
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veces,contada por otros, se atesora como un
punado de recuerdos que el viento de la
modernidad trata de borrar para siempre con sus
mecanismos de asimilacion y homogeneizacion.

Los textos de poetas mapuches como
Sebastian Queupul: Poemas mapuches en
castellano.(71963). Elikura Chihualaf,: ElInviernoy
suimagen (71982), En el pais de la memoria(7988)
De suefnos azules y contrasuenos (7995), Recado
Confidencial a los chilenos (1999). Leonel Lienlaf.
Se ha despertado el ave de mi corazén (7989),
Bernardo Colipan: Pulotre ( 1999) y los trabajos de
Jacquelin Caniguan, Adriana Pinda, Maribel Mora
Curriao, Rosendo Huisca, Febe Manquepillan junto
a la produccion poética de Jaime Huentn
constituyen la voz colectiva o el poder de una
palabra que no sélo denuncia sino también imagina
que es posible recuperar lo perdido.

2.- Mestizaje y Proyecto poético.

La obra poética de Jaime Huenun Villa
(Valdivia 1967) es considerada una de las mas
vigorosas y consolidadas expresiones de la poesia
indigena en Chile. Poemas suyos han sido
publicados en antologias diversas como: Cartas al
Azar (189),Zonas de emergencia (1994) Moradores
de la lluvia (71995) Los ecos del silencio (7998). Su
valioso trabajo poético ha recibido distinciones del
Fondo Nacional de la Cultura y las Artes en 1996 y
1997, y ha sido becario del Consejo Nacional de
Libro y la Lectura, que le otorga la beca para
escritores mencion 1998.

Con su obra Puerto Trakl obtuvo el primer
premio en el Concurso Nacional de Poesia el
Joven Neruda” 1999. Durante el ario 1999 la
editorial de la Universidad de Santiago de Chile
publica su libro Ceremonias.

Su creacioén poética es estudiada con
interés y es asi como se le antologa y analiza en el
texto: UL: Four mapuche poets, and anthology,
Pittsburgh, American Society, Latin American
Literary Review, Poetry in Indeigenous Languages
Series, 1998, editada y comentada por Cecilia
Vicuna. Son valiosos los trabajos sobre aspectos
de su poética de los investigadores de
etnoliteratura Ivan Carrasco y Hugo Carrasco, como
también los analisis de Rolf Foster y del academico
y poeta Sergio Mansilla, entre muchos otros.

La condicion que caracteriza la poética de
Jaime Huenun es que en ella se manifiesta un

proceso de dualidad textualizada cuyo enunciado
poético expresa un estado contradictorio entre el
vinculo y pertenencia predominante a la cultura
global y el anhelo por recuperar la cultura ances-
tral. Esto no sélo se produce por una condicion de
mestizaje que el hablante lirico expresa sino a
través de procesos y definiciones que esta
condicién genera especialmente en la constitucion
y reconstitucion de su memoria

En la poética de Huenun, mas que en
ninguna otra indigena, observamos la condicion
dual de identidad cultural y memoria que se
expresa constamente en sus textos. En sus
poemas encontramos una contradiccion de
pertenencia que oscila entre la globalidad cultural y
la ancestralidad. Ante este dilema el hablante
manifiesta una opcion prioritaria por un modelo
cultural a través del cual se establece la
contralectura degradada de las instancias de
dominacion y la lectura poético- dignificadora de
los ambitos culturales indigenas. Esta dualidad
producira una textualidad poética marcada por
estos rasgos.

Se textualiza poéticamente una cuestion de
identidad en conflicto con su “mismicidad”, segun
el concepto ricoeuriano, entendida esta condicion
como lo que se sustenta sobre ideas, relaciones y
relacion de relaciones que presuponen una
continuidad en el tiempo. (Ricoeur: 1990). Para
Ricoeur, la comprension de uno mismo y del otro
forma parte de un modo de expresion, de un
discurso narrativo, lo cual es siempre una
interpretacion. (Pinxten: 2000). Lo interesante es
que esta situacion dual se expresa en el hablante
mestizo, vale decir, el “Otro” es parte de la
condicién de su totalidad en la cual conviven el
“Uno” que se anhela recuperar a través de un
proceso de dignificacion textual y el “Otro” que
tendra necesariamente que degradarse.

“ Sélo puedo leer tu cara, huenun jaime luis,/
sietemesino feo, sélo/puedo leer tu mitad hijo,/ tu
mitad hueso y calavera encarnada/ tu débil numero
negativo/ hecho de cuarteada eternidad/ y carne.
"(Huenun.1994) -

En este fragmento del poema “Libro” se
gjecuta una lectura y contralectura de la
mismicidad marcada por la escision, por la otra
‘mitad”, por una esencia “cuarteada”, o sea
dividida, partida, agrietada, es decir, conflictuada
en si misma. Dispuesta a la inversa y disminuida
como se enuncia en el poema. El decurso
burocratico de la identidad es descrito desde el
apellido al nombre, en minuscula, contraviniendo el
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canon escritural del nombre propio sancionado y
reconocido como sena oficial y Unica de identidad
y nacionalidad en la cultura global.

Tradicionalmente, la identidad es entendida
como esencia, lo que se traduce en rasgos de
invariabilidad, homogeneidad y permanencia.
¢Como opera esto en la conciencia del mestizo, en
conflicto con una de sus “caras”, es decir, con uno
de los constituyentes de su identidad? Para
algunos las identidades nacen, cambian y
desaparecen. De acuerdo a ésta Ultima
concepcion la identidad seria un proceso dinamico
que deberia explicar el intento textual de
desprendimiento de una parte para reforzar la otra,
pero en la incidencia dual, la totalidad es
irremediablemente afectada dando como resultado
: “mitad huesoy calavera encarnada’, un débil
numero negativo.

La identidad puede entenderse o indicar la
manera por la cual uno difiere de los demas, pero
también aquello que nos une al resto. Asi
entendida la identidad es comparativa. Ciertos
rasgos de identidad nos son atribuidos desde el
nacimiento y no pueden ser modificados mas que
tras dificiles gestiones como por ejemplo nombre,
sexo, nacionalidad, “ciertos aspectos pueden ser
cambiados deliberadamente (lugar de residencia,
estado civil), otros aspectos de la identidad son
modificados al margen de nuestra propia voluntad
(el parecido con la foto del pasaporte)
(Pinxten:2000). Mas alla de estos rasgos
identitarios podemos distinguir una identidad
individual y social. La individual asumiria el
conjunto de caracteristicas especificas del
individuo: rasgos psicoloégicos, sentimientos de
capacidad, cualidades corporales, intereses
intelectuales, gustos y preferencias personales. La
identidad social engloba las caracteristicas de una
persona en cuanto a sus relaciones con los grupos
formales e informales, es decir sexo, raza,
nacionalidad, region. (Tajfel: 1982). Las dos
dimensiones senaladas por Tajfel estan
doblemente conflictuadas en los textos de Huenun
tanto asi que para dignificar una parte de su ser
identitario tendra que denunciar y contradecir al
otro. Esto lo podemos apreciar en el poema “
Ceremonias de la muerte” en donde su “Otro”
huinca asesina a su “Otro” peni. Esta situacion que
pudiera resultar irreductible en su conflicto es
asumida e integrada en la textualidad sobre la base
de estrategias de mitificacion y exaltacion,
denuncia y testimonio de una opcién no solo
predominante de su “mismicidad’, sino también
dignificadora.

El poeta empirico se reconoce mestizo, de
formacion y vivencia predominantemente urbana,
no hablante de la lengua de la tierra, educado y
culturizado como un mestizo urbano. Asi lo expresa
en una carta a Cecilia Vicuna, documento que
adquiere un innegable caracter metapoético. Dice :
“ Huilliche hispanohablante como soy, nacido y
criado en los ambitos de la sociedad chilena,
perdida ya la inocencia de la raza y de la infancia,
he debido tomar la rama vallejiana y mistraliana
para cobijarme bajo el arbol de mi origen. La
poesia, esta vieja y desesperada paciencia, no
duda en empujarme hacia los bosques y los rios
del tse dungun ( el perdido dialecto del
mapudungun” ( Huenun:1998).

Es el asumirse poeta, desde las vertientes
culturales dominantes, lo que le devuelve la
creativa contradiccion del mestizaje para iniciar la
textualizacion de su utopia que es: recuperar la
memoria de la raza, su dimension cotidiana y mitica
para reconstituir asi su otra mitad como un testimo-
nio de denuncia y dignificacion profética. Su
condicion de poeta urbano y su inquietud por la
literatura lo hacen vincularse primero a autores de
poéticas universales en los cuales es facil
reconocer a Odysseas Elytis, George Trakl, Jorge
Teillier y otros de vinculacién y preocupacion
indigenista o étnica como son José Maria
Arguedas, César Vallejo, Gabriela Mistral, con los
cuales, en un dialéctico palimpsesto, escuchara,
leerd y escribira sus voces ancestrales que
testimonian una mitad importante de su ser. Por
ultimo senala el poeta “mi Huenan y mi Villa (padre
y madre en sus tiernos y salvajes idilios) imprimen
en la precariedad de estas paginas la lagrima y el
sudor del mestizaje. Mi sangre prende en la tuya,
no se reconocen y surge la disputa. Pero todo odio
arranca del amor, y del destino como seas nos sera
un ulmo florido bajo el cual las utopias de la historia
y del espiritu cumpliran sus anchas, esperadas e
inesperadas promesas” (Huenun :1994)

El caso del poeta mestizo y su textualidad
en Latinoamérica, por razones obvias, no es nuevo,
resultan paradigmaticos: Huaman Poma de Ayala,
El Inca Garcilaso de la Vega, entre muchos otros.
Lo interesante es observar como este temple se
particulariza en la poética de Huenun y cémo en
ella se reactualiza la condicion dual de mestizaje
en las constantes de alteridad y pertenencia, de
denuncia y dignificacion. Jaime Luis Huenun habita
y gjerce una conciencia de si en el quiebre entre
dos culturas. Desdoblado en otro interior se mira
ser, y al verse como “un mal ladréon de la blancura
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de sus Paginas” devuelve al blanco la mirada que
ve al indio robado como “ladrén”. (Vicuna: 1998)

La doble dimensién, individual y social, del
mestizo se expresa poéticamente en el
redescubrimiento y recuperacion de esa
‘mismicidad” anhelada, pero a su vez percibe que
esto no es posible en la realidad, pero si en la
textualidad, es decir, en la posibilidad que ofrece el
texto poético para convertirse en un tiempo y
territorio de arraigo en el cual es posible volver a
echar raices o reencontrar las amelgas del
sembrado originario en cuyos nuevos brotes se
regenere la vuelta a y de los ancestros y, mas que
eso, el comienzo del retorno a los territorios
primigenios y sagrados, recuperarlos, reimaginarlos
es posible a través del poema. El ritual sera la
purificacion por medio de la imagen poética y el
mito pero a través de un transito dificultoso y
dinamico de ceremonias enunciadas, en las cuales
hay tres espacios tutelares y poéticos: el amor, la
muerte y el regreso.

Huenun se propone una estrategia
teilleriana de recuperacion de la memoria: el poeta
es el guardian del mito. “Si soy extrano en este
mundo no soy extrano en mi propio mundo”
(Teillier: 1968) Es en el espacio textual donde se
puede evocar, rememorar, nominar segun el canon
primigenio, logrando el equilibrio, el estado de
sumo bien, la plenitud de ser lo que siempre se
anheld. Esto es posible solo en el espacio y
tiempo virtual que la imagen poética proporciona.

Los tiempos entendidos como
Ceremoniales conduciran a un desarrollo de
pruebas y experiencias cualificantes. Un proceso
de recuperacion, de reconquista de los nucleos
ancestrales e identitarios que devuelvan la armonia
al cuerpo escindido por la hibridez, arrancandolo
de los dominios transgredidos. La ceremonia es un
rito de la de la memoria y sélo a través de ella se
podra cabalgar por las praderas naturales del amor.

Solo asi puede entenderse dentro de sus
ritos la Ceremonia del Amor, estado primigenio,
como accion de identidad recuperada y
purificacion es posible identificar este intento en el
hermoso poema titulado ENVIO A ANAHI

“Era madrugada y yo/ cortaba flores
para ti en mis libros de poesia/ Llovio largo sobre
el mundo y en mi suefno/ se abrieron los primeros
rojos brotes de poroto./ Hacia el bosque volaron
los guairaos, / y el tue-tue canto tres veces/ solo
para confundirme. / Amaneci después: mariposa

era el cielo,/liebre era la tierra corriendo tras el sol./
Te vi luego zumbando en las celdillas de la miel,/
haciendo olas en la blanca/ placenta de tu madre./
La muerte es lo que escribe/ el agua sobre el

agua, me dije contemplando/ el rocio de las hojas./
Lloré, entonces lloré,/ sélo por el delirio de respirar
tu aire.” (Huenun : 1999)

Sdélo a través del amor es posible renacer,
reencontrar, reconstituir la estructura alterada,
configurar el equilibrio no solo fisico o psiquico,
también espacial. Segun el filosofo y hermeneuta
Cristobal Hotzafeld el amor “es la clave absoluta;
aunque el sea aquilatado como ideal, corresponde
a uno tal que es realizable y con el poder de
transformarnos y transformar el mundo que
creamos. El cogito cartesiano, la sentencia ‘pienso
luego existo”, se mueve ya en el plano de la
certidumbre e implica un corte de la realidad. Ella
puede ser la primera verdad desde el punto de
vista del conocimiento, pero no es para lo humano
en toda su amplitud y radicalidad.

El hombre propiamente es, en tanto que
ama, en tanto que impregna de amor lo que vive,
logrando precisamente vivificar, darle vida a lo que
vive.

La primera certeza humana es por lo tanto
‘amo luego existo”. Quien no ama solo es un
humano a medias, un medio hombre, alguien que
ha errado el camino, porque se ha salido del
camino de hacerse cada vez mas hombre”
(Holzapfel:1999)

Es la posibilidad de amar la que puede
garantizar una vuelta a lo primigenio, a los
sagrados ambitos de la nifiez personal y colectiva
que aunque no se compartio como experiencia en
la cultura, se puede evocar a través del recurso
compartido o por medio del ejercicio de la
rememoranza. Aqui reside una condicion
dignificadora y esperanzadora en el proyecto
poético de Huenun. No es la condicion degradada
del mestizo, es la condicion esperanzada de un
estado de conciencia que busca expresarse e
identificarse en los mecanismos primigenios del
amor. Es el orden ancestral en el cual la armonia
entre los seres y las cosas naturales garantiza una
convivencia feliz y segura. Es un tiempo sin tiempo
en el cual hasta la muerte es una reiniciacion
mitica. “Sé que la mayoria de las personas que
€conozco y conocemos estan muertas, creen que la
muerte no existe y existe sélo para los demas. Por
€S0 en mis poemas esta presente la infancia,
porque es el tiempo mas cercano a la muerte, y no
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canto a una infancia boba, en donde esta ausente
el mal, a una infancia idealizada; sé que la infancia
es un estado que debemos alcanzar, una
recreacion de los sentidos para recibir limpiamente
la admiracion ante las maravillas del mundo”
(Teillier: 1968). Esta atmosfera, en el contexto de lo
indigena,sera transgredida por la intromision de lo
ajeno, de la fuerza transgresora del “Otro”.

El amor es la posibilidad de retomar la
dignificacion en la cultura primigenia. Es el sentido
que puede lavar la condicion transgresora del
mestizo. “Desde la tradicion indigena, el mestizaje
también es concebido como problematico, como
un desorden de lo natural que provoca asimetrias y
anormalidades que seran restauradas a través de
los “dones” ( por el parentesco) o que
permaneceran como tales en los animales
deformes. Para el mundo indigena se trata de un
asunto biologico y también cultural expresado en el
‘ahuincamiento” —para el caso mapuche— que
pude o no tener fuentes raciales. Este
‘ahuincamiento” en el caso de Donoso puede

omo’ia g UF
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cortezas, coigliie mucho/ besaronse raices e
barbas e renuevos, hasta el amor/ despertar de las
aves ya arrulladas/ por las plumas de sus propios
mesmos amores trinantes.”

( Huenun: 1994)

3.- La memoria dual : contralectura y
dignificacion

Para abordar el desafio de la memoria dual
en la condicion del mestizaje, recurriremos a la
concepcion de memoria colectiva de Maurice
Halbwachs, discipulo de Durkheim y Bergson, el
cual construye una sintesis, no exenta de
cuestionamiento en relacion a la memoria
colectiva y al tiempo social, que sin duda nos
sirven para abordar el problema de la dualidad y el
proceso de contraste en la enunciacion poética de
Huenun, lo que se manifiesta a través del hablante
que realiza una contralectura de los hechos de
memoria de la globalidad dominante y en la cual
una parte de su ser participa y pertenece. Lo que

Ima.awpa lectina dignifiéadora de s
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Dufour, que podra protagonizar la continuidad de la
historia como sujeto activo o pasivo de lo ocurrido.
De este proceso o proyecto hablan las voces del
texto Ceremonias en sus tres estaciones de: amor,
muerte y regreso. El hablante, negado el paso a la
tradicion y vivencia real, busca “construir,
perseverar e identificarse en la experiencia. Es la
tarea de toda conciencia que quiere acceder al Ser
para huir de la aparente fragmentacion y fugacidad
de la experiencia inmediata (Dufour:2000).

Segun la idea de Halbwaschs, comentada
por Dufour, “la continuidad e identidad en el Ser
solo son posibles si el hombre “recuerda”. El
recuerdo enlaza la experiencia en ideas de
continuidad con un pasado con el cual el sujeto
puede identificarse desde el presente. “Los
hombres que ahora veo se hincan en la arena,
agotados por el viaje y la memoria. Me ruegany
me hablan con hilachas de un idioma ya intratable,
el que un dia compartimos. La fuerza de sus
sangres ha quedado en el camino. Viejos y
temerosos, se entregan a un poder que nunca
tuve.

Pronto partiran con sus cosechas de algas
y pescado, la pobre racion de sus afanes. El pany
el tabaco que dejan en mis rocas seran para las
olas; los ramos de trigo y de flores caeran en las
oscuras almas de la profundidad.

El turbio remolino de los tiempos nos
aparta nuevamente. De piedra e invisible, eterno
en la vejez a la que estoy condenado, hablo solo
bajo el cielo del amanecer. "( Huenun: 1999).

En este texto poético de Ceremonias, /as
voces del hablante y del ser mitico se fusionan en
la misma intencién y en el mismo drama de
compartir una tradicion de la cual “solo quedan
hilachas de un idioma ya intratable”. Pero queda
reconocer y esperanzarse en que la “ventaja de la
memoria sobre el tiempo es que sabe como acabo
lo que una vez fue” (Dufour:2000) y bajo el relato
de ella se puede regenerar el devenir a la luz de la
textualizacion profética de un futuro del cual se
tiene nostalgia.

La memoria dual textualizada en este
proyecto poético trata de enfrentar las voces en
una doble dimension, pero para evitar la escision
definitiva ,que puede destruir al Ser, opta por la
denuncia de una cara de ella y la dignificacion de
su otra fase por medio de la evocacion nostalgica
de un futuro que no fue, pero que puede ser mejor.
Quiza éste es el animo del hablante que cierra la

Ceremonia del Regreso enunciando lo siguiente :

“Recuerdo en voz alta los nombres/ de los
sitios que habitaron mis abuelos:/ el Molino de oro
camino a Hueyusca,/ el salto de las tres tazas/
donde la piedra hace florecer/ un delgado estero
silencioso./ He de ir, me digo, he de oler/ las
hierbas de los puertos del Rahue/ Veré saltar las
carpas en el rio Bueno/y escucharé, a
medianoche, la musica/ del barco de luz que
vuela hacia el mar./ llevaré flores a las tumbas de
esos hombres./ Manana, me digo, manana/
cuando amanezca en el sol”.

La conciencia de estar recordando bajo el
viento, arropado en la fragil precariedad que es la
memoria de los que han participado de la auténtica
cultura, otorga a este proyecto poetico la
posibilidad de aunar las voces primigenias con las
voces actuales, en el puente comun de o
irrenunciable a lo cual se desea volver a
pertenecer.
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