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RESUMEN
La presente tesis estudia las olBasderlands/La FronteraThe NewMestiza(1987) de la
autora chicana Gloria AnzalduaRgcado confidencial a los chilen@@999) del poeta
mapuche Elicura Chihuailaf, desde los conceptdsetieroglosia y frontera. El pensador
ruso Mijail Bajtin, en su teoria de la novela, diéscla heteroglosia como una trama de
diversos lenguajes socio-ideoldgicos, que se eegitd homogeneidad. Las obras de
Anzaldua y Chihuailaf presentan diferentes lengusgeiales que corresponden a sus
historias fronterizas, pues las comunidades dadases fueron invadidas,
desterritorializadas y sometidas por Estados nat#senPor lo tanto, la frontera en
Borderlandsy Recado confidencias significada como zona de exclusién social. Sin
embargo, también es el lugar de la performatividadtitaria que se expresa a través de la
heteroglosia. En consecuencia, en estas obrastim®s escriben en lenguajes heteroglotos
gue contienen sus historias e identidades frorigra la vez que permiten significar a los

textos como rituales de autonomia.



AGRADECIMIENTOS
A Gonzalo Dittus, Bou, Rua, mi familia y mis amaa por el amor y la paciencia.
A la Dra. Tatiana Calderén Le Joliff por verdadeeate ser una guia.

Al grupo de investigacion Fondecyt por el apoyo.



Nothing happens in the “real” world unless it filsappens in the images in our heads.
Gloria Anzaldua
Al mundo lo salvan todas las culturas o no lo salirgguna.

Elicura Chihuailaf
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INTRODUCCION

En 1929, el pensador ruso Mijail Bajtin (1895-19H)y estudiado ampliamente por sus
teorias sobre el lenguaje, la novela y la concgedel sujeto, publicé un articulo llamado “¢Qué
es el lenguaj®, en el que integra el siguiente epigrafe: “Elgeaje y la vida del intelecto nacen
de la actividad comunitaria dirigida a alcanzaiobjetivo en comun, del trabajo primitivo de
nuestros antepasados” (11). La frase es del aleodmig Noiret y es coherente con una de las
principales ideas de Bajtin: que el lenguaje swiste en la practica de la comunicacion social
como enunciados concretos de sujetos particulBstgs enunciados contienen los pensamientos
e historias de quienes los emiten y, en conjuptopdn una trama infinita de palabras dichas con
diversos contenidos socio-ideoldgicos. De ahihkdantes escogen sus palabras, a las que
agregan sus propias visiones de mundo (“Discol#s8-331). A esa trama Bajtin le llamé
heteroglosia y es uno de los puntos de partida geslsente tesis que compara las obras
Borderlands/La FronteraThe NewMestizade Gloria Anzaldlda Recado confidencial a los
chilenosde Elicura Chihuailaf. El otro es la frontera aotropo desde el cual estudiar
fendmenos culturales e identitarios que trastogaddologia de la nacidbn moderna, por las
posibilidades que otorga su ambivalente significag®un limite a la vez que una zona de cruce,
divide pero también une. El antropdlogo Alejandrar@on postula que se debe “pensar en la
frontera como contacto y como fabrica de distinegdr(“Disputas” 19), de esta manera es
posible comprender el origen historico y discursiedas identidades, sin obviar las relaciones
de poder que puedan estar en juego. En conseculeniceteroglosia y la frontera en el marco de
esta investigacion generaron la pregunta inicisgglacion hay entre el lenguaje heterogloto
utilizado por los autores y su experiencia dedatira erBorderlands/La Frontera: The New

Mestizay Recado confidencial a los chilertoka respuesta, desarrollada a lo largo de la tesis



resuena en la frase de Noiret citada por Bajtim&se vera, Anzaldta y Chihuailaf construyen
un futuro, un “objetivo en comdn” de autonomia para comunidades a partir de sus historias y
las de sus “antepasados”, por medio de un lengugenanifiesta la experiencia de la frontera
en su diversidad de discursos socio-ideoldgicos.

Ahora bien, la interrogante inaugural contiene slgqauestos. Primero, que las obras son
fronterizas, vale decir, que en ellas se puedeorgrar elementos de analisis en torno a este
concepto. Segundo, que sus lenguajes son heteysgéot otras palabras, que contienen mas de
una ideologia a la vez. Por lo tanto, la preguatdesglosa en dos: ¢ COmo esta representada la
frontera en las obras? Y ¢De qué manera se maaiféeketeroglosia en ellas?

Esta tesis se enmarca dentro del proyecto Fontcy1121303 a cargo de la académica
Tatiana Calderdn Le Joliff, lamado: “La poéticalddrontera en la literatura hispanoamericana
contemporanea (Chile-México)”. El objetivo de dgataestigacion es la comparacion de las
diferentes representaciones de la frontera, emuntmpon otros fendmenos culturales que desde
esta optica se ponen de relieve, en obras literageritas desde los confines de América Latina,
México por el norte y Chile por el sur. A pesamqde el corpus de esta tesis integra una obra
chicana y no mexicana en un sentido geopoliticajd@mconsiderada dentro aelrpus dado
gue los mexicoamericanos son, como dice Anzaldalatdntes “del otro México”.

Borderlands/La Fronterg1987) de Gloria Anzaldua (1942-2004) fue unoaselibro
gue inauguraron el uso del concepto “frontera” conebafora identitaria, a partir de la division
geopolitica entre Estados Unidos y México. Esta@omto con otras com@ulture & Truth:

The Remaking of Social Analy§i®989) de Renato Rosalddorder writting: the
multidimentional tex{1991) de Emily Hicks yranslated Woman: Crossing the Border with

Esperanza’s Stor1993) de Ruth Behar conforman la base de loglisturronterizos (Johnson



y Michaelsen 25) surgidos en el suroeste de Estddmos. Por lo tanto, la obra de Anzaldia no
solo representa la frontera, sino que la convemtana categoria analitica para reflexionar sobre
la cultura y sus aporias como sistema social ddifamcion.

Anzaldua, partiendo de su experiencia de vidadelau familia en el Estado de Texas,
postula que los mexicanos que quedaron al lade derta frontera, luego de que Estados
Unidos invadiera al pais vecino y se anexara pat®ae la mitad de éste en 1848 (Tratado de
Guadalupe-Hidalgo), habitan ubarderlandentre dos Estados nacionales, un lugar de
indeterminacion identitaria y de exclusion. Estaaiion no les otorga independencia, al
contrario, los mexicoamericanos viven sometidos arden hegemaénico que los sitta al fondo
de una sociedad ordenada jerarquicamente. Sin gmlsgun la escritora, la zona fronteriza
también representa una oportunidad para genemogia cultura, basada en lo que llama la
“mestizaconsciousness”, una que incluye las diferenciagp@ el género femenino en su
propuesta porque Anzaldla fue una activa femihistaosexual, sin embargo, se dirige a todo
hombre y mujer de ascendencia mexicana viviendésgados Unidos.

Borderlands/La Fronteras una obra que resignifica la identidad chicarszdéndo
liberarla de los paradigmas culturales de Méxi&stados Unidos que tienen como base un
orden patriarcal. La escritora no fue la primeraemtamar la autonomia de los “mexicanos del
norte”, esta demanda comenz6 a mediados de laaléeat®60 con el Movimiento Chicano. El
término “chicano”, que en un principio tenia unamatacion despectiva siendo sinénimo de
“callejero” o “pillo”, entre otras cosas, con el mimiento tomo un significado politico para
identificar a los mexicoamericanos como un puebjete de derechos (Alarcon s. pag.).
Anzaldla ocupa esta denominacion en su obra cqgudaoeleva la lucha reivindicativa de su

comunidad.



Gloria Anzaldua publica por primera vez en 1983 ami@logia que realiza junto con
Cherrie Moraga, llamadEehis Bridge Called My Back: Writings by Radical Waonof Color Es
un libro con una clara intencién politica, desdieglinismo, de difundir la obra de mujeres del
“Tercer Mundo”, hispanas, asiéticas y chicanasemdo en Estados Unidos. Su segunda
publicacion fueBorderlands/La Fronterale 1987, donde se centra en la realidad de su
comunidad. Para entonces, ya existia una produtitééaria reconocida como propiamente
chicana. La creacion de la editorial Quinto Soll867 fue un hito decisivo en este proceso, pues
se ocupo de difundir masivamente obras escritaslpoanas y chicanos (Rodriguez 79). Uno de
los aspectos que caracterizan a esta literatisa @so de distintos idiomas. Hay autores y
autoras que escriben en espafiol, otros y otrasgésiy un grupo que mezcla ambos idiomas en
variadas formas, AnzaldUa pertenece a este Uluma@bra también se distingue por los
multiples registros y tonos en que escribe: engayesia, teoria, cuento, entre otros, todos
entrelazados, haciendo dificil su categorizaciartrdede los géneros literarios.

Recado confidencial a los chilends Elicura Chihuailaf (1952) apareci6 en libredas
Chile en 1999, doce afios después de que lo hiB@derlandéLa Fronteraen el hemisferio
norte. El autor, integrante de la comunidad mapuciiléche de Quechurewe (cerca de la ciudad
de Temuco), comenzé a publicar autoediciones ef. N habia editado tres poemarios y un
libro testimonial para cuando escriBecado confidenciaBegun la académica y poeta Maribel
Mora Curriao, a partir de 1987 se comenz¢ a vigdnilla poesia mapuche en Chile, pasando a
ser parte del campo literario nacional (320). Dedt tal proceso, Chihuailaf obtuvo
reconocimiento de los afios noventa en adelantegl8@4), o que le permitié escribir una obra

dirigida a los chilenogkecado confidenciationde el autor da a conocer los elementos mas



importantes de su cultura y aborda la historiaudeugblo desde la creacién de una frontera en
su territorio, en la época colonial, que separapaioles de mapuches.

Chihuailaf centra su relato en la relacion quetsebpp ha llevado con el Estado chileno,
luego de que éste traspasara la frontera paraiaxpuos tierras y declarara a los mapuches como
ciudadanos del pais, relegandolos al olvido y coadéolos a la pobrezRécadd?7). El autor
busca un mayor entendimiento de los chilenos daldmma de vida mapuche y su demanda de
autonomia, con la esperanza de detener el detel@ogsta debido a la “instalacion del sistema
neoliberal en Chile’Recadal00). El contexto en el que escribe corresporide primeros afios
de la vuelta a la democracia, luego de diecisietdictadura militar, en los que existe un
resurgimiento del Movimiento Mapuche por sus dessatomo pueblo, llevado a cabo por
organizaciones como el Consejo de Todas las Tjda&oordinadora de Instituciones Mapuche
y We Kintun Organizacién de Estudiantes Mapuches, entre @¥titlalen 247). La respuesta
del Estado ante la movilizaciébn mapuche por susatéias de territorio y autonomia fue la
represion, segun relata Chihuailaf. Es un periaalerdrentamientos en el sur de Chile entre el
Estado, los grandes latifundistas y empresariogradas comunidades mapuches que se resisten
a los planes de industrializacion de su entorngoEta registra esta luchaRacado
confidencialpara dar a conocer a los chilenos la version niapde los hechos.

Son varios los elementos que la obra del poeta chapiiene en comun con
Borderlands/La FronteraPara empezar, también contiene una pluralidastiles: testimonio,
poesia, historia, relatos tradicionales, entresoffor otro lado, Chihuailaf, al igual que
Anzaldia, escribe en dos lenguas que entrecruzastdllano y einapuzuguh En ambas obras,

el contraste idioméatico y la multiplicidad de forsnde su escritura evidencian las diversas

! Se utilizara este término para referirse a la largpilos mapuches, dado que es el que usa Elitimaallaf en
Recado confidencial a los chilenos



ideologias contenidas en sus discursos, son helfAiitas de la heteroglosia de sus autores.
En tercer lugar, Anzaldtda y Chihuailaf interpret@e sus comunidades fueron invadidas y
colonizadas por Estados nacionales, haciendo augada de relatar la historia oculta de
sometimiento que sufrieron sus pueblos. En estelserl espacio de ldsorderlandsque

describe la autora chicana también es el lugaosienbpuches, al ser incluidos y excluidos a la
vez de la nacidn chilena. Otro ambito coincidertdag obras es la vision que transmiten los
autores de una vida humana en comunicacion y aenoomi la naturaleza: Chihuailaf desde su
cosmovision mapuche y Anzaldla desde su apropiaeda cosmovision nahuatl. Al mismo
tiempo, hay una intencidon comuan en las obras deapmla construccion de un futuro donde las
culturas chicana y mapuche, respectivamente, sédnamas, es decir, independientes del
sistema hegemanico que las subalterniza. Por (ltiapun aspecto de las obras que engloba a
los demds: son escrituras ritualizadas que indtguien las lee a ser parte de sus ceremonias,
realizadas con el fin de generar un cambio erelasipnes de poder entre las comunidades de
los autores y las dominantes.

Esta tesis pretende analizar los nombrados puetosmergencia de las obras, como
también la manera en que divergen, teniendo enta&lencoordenadas conceptuales
“heteroglosia” y “frontera” desde el enfoque de.iteratura Comparada. Este campo de estudio
se caracteriza por ser dinamico y realizariatet-disciplinary,crosscultural, andrans
national endeavor” (Behdad y Thomas 1). No tiereemetodologia Unica, al contrario, es una
disciplina en constante transformacion que fomienkaisqueda de nuevos objetos y formas de
analisis (Behdad y Thomas 3). En la presente ilgagsbn, primeramente se buscé la manera en
gue la frontera era representada en los textagnigm como base los Estudios Fronterizos, y

como se manifestaba la heteroglosia en las olrganda teoria literaria de M. Bajtin. También



se identificaron aquellos elementos que otorgalbacathActer particular a los discursos,
enrigueciendo la interpretacion de los dos coneeglves. Estos componentes fueron
abordados desde una perspectiva multidisciplirsirdéos poscoloniales, filosofias post-
estructuralistas, estudios culturales e historitgde la subalternidad.

Como parte del proceso investigativo se revisassrehsayos académicos mas atingentes
a esta indagacion. A modo general, se puede afgjoetfa critica especializada ha abordado y
sigue estudiando las obras de Anzaldlda y Chihyadaer referentes de la literatura chicana y
mapuche, respectivamente. Es amplia la gama dgwrgaon los que se ha interpretado
Borderlands/La Frontergrincipalmente desde la literatura chicana, laigete la frontera, la
teoria feminista, la performatividad identitaritog estudiogjueer entre otros. Se pudo
constatar que se ha estudiado la heteroglosidamde al pensamiento de Anzaldda desde la
pedagogia. En esta tesis se integraron las refiegidel académico chicano Benjamin Alire
Saenz, quien desde una mirada critica discutesi@nvindigena de la propuesta identitaria de
Anzaldua, también la postura de David E. Johns8noft Michaelsen, quienes leen en
Borderlands/La Fronteraun tipo de colonialismo. Asimismo, se incluye steesstudio la
interpretacion de Rubén Medina sobre el mestizajg &bro de Anzaldia y la indagacion de la
académica Ivonne Yarbro-Bejarano sobre la difeeep@l “Non-Unitary Subject” en la obra. El
contenido menos estudiado, algo que la misma atgoedcaba, es su vision espiritual de
conexion con la naturaleza y accion chaméanica.résgnte tesis aporta a esta area menos
explorada desde una lectura del texto como unl gtde la escritura de Anzaldiia como una
performance chamanica, donde intervienen espitéua naturaleza y divinidades aztecas.

Ademas, este estudio ahonda en el analisis dedadalsde la teoria lingliistica y literaria de



Bajtin, tomando en cuenta no sélo el concepto terdglosia, sino otros como ideologia,
lenguaje unitario, discurso internamente persuaspolifonia.

Por su parteRecado confidencidia tenido menos eco académico en los departamentos
universitarios de Literatura giBorderlands/La Fronterasin embargo, es una obra bastante
citada en estudios que integranaampusgrupal sobre el pensamiento y la historia mapuche.
Para esta tesis se cito el andlisis de Luis E.a&@weHuechante sobre la subjetividad fronteriza
de Chihuailaf en el poema “Kallfv Pewma mew/SueizalA que el autor reescribe &ecado
confidenciaj asi como las reflexiones de Ivan Carrasco emtara poesia de doble registro y la
literatura intercultural en Chile, que incluyerolara de Chihuailaf, y el estudio de Veronica
Contreras sobre la memoria en la poesia del awtpuahne. Este estudio abre caminos de
investigacion especificamente sobre la ddeaado confidencigdartiendo por los conceptos de
frontera y heteroglosia, pero también desde eisisdle la identidad performativa (Butler), la
escritura ritualizada y eode-switchingn la obra. Ademas, con esta tesis se innova en el
analisis comparado entre ambas obras y se apasauaio en conjunto de la literatura chicana y
mapuche. Los puntos en comun de la obras, ya edossindican que hay un amplio campo de
estudio que puede ser fructifero en la comparatédotras obras de los autores, como de otras y
otros escritores chicanos y mapuches. En la busgqietextos criticos se encontré solo uno que
resefla ambos libros dentro de una reflexidboatpusmaultiple de la literatura mapuche. Se trata
de la ponencia “Poesia mapuche: literatura y meththeivada a cabo por un grupo de
investigacion de la Universidad de Talca, liderpdpla Doctora Susan Foot, donde se resefia la
obra de Anzaldda como ejemplo del uso de mas déengaa en el mismo discurso literario.
Ademas, en este estudio se recurre al conceptetdeblosia de Bajtin para analizar la relacion

del castellano con ehapuzuguren las obras mapuches. Sin embargo, no se efutligersidad



de lenguajes socio-ideoldgicos desde un enfoqueadi@ que no sélo depende de la alternancia
de cddigos idiomaticos, como en la presente tesis.

Parte importante del desarrollo de la investigabié@el micro-andlisis de las obras que
abrio nuevos caminos interpretativos y clausurosotFinalmente, ante el cuestionamiento
inicial sobre la relacion entre la diversidad decdisos socio-ideoldgicos en los lenguajes de las
obras y la manera en que la frontera se hace peeseros relatos de los autores, se llego a la
siguiente hipdtesis de estudio: La heteroglosiBatelerlands/La Frontergy Recado
confidencialpermite a los autores expresarse en un lenguajeantiene su historia e identidad
fronteriza, de sometimiento y performatividad. Avéz, hace posible la ritualizacion de los
textos como estrategia para escribir y dialogaretdector desde un lugar de autonomia socio-
ideoldgica.

Los argumentos que sustentan esta hipétesis sgeganrollando a lo largo de los
capitulos. El primero, llamado “Wild tongue’: Lateroglosia en las fronteras internas de los
Estados nacionales”, se centra en los dos concelptgess del estudio. Como se ha adelantado,
se postula que tanto chicanos como mapuches hainiganona fronteriza ambivalente: es el
lugar del olvido donde son relegados por los Estadmionales y el Tercer Espacio de la
traduccion cultural (Bhabha), que les permite fi@msar su cultura sin perder su diferencia. La
frontera en estos textos va ligada a una hist@iadnquista” colonial llevada a cabo por
naciones modernas, donde las comunidades son ddigaasimilar la cultura de los nuevos
duefios del territorio. Sin embargo, no hay poderesistencia, por o que las comunidades
subalternizadas (Guha) de igual forma desarrollgorepia cultura, por lo tanto, la frontera en
ambos textos es un limite fisico que deviene silobOAhora bien, los autores de las obras

representan su propia identidad como performagisalecir, no de un modo esencialista, sino



como practicas repetidas y escogidas que logrdafaoto” de identidad, segun la filésofa

Judith Butler. Esta es una idea que retoman DaviibBEnson y Scott Michaelsen en su teoria de
la frontera para afirmar que sobre la cultura,feugteras y la diferencia se decide de forma
colectiva, pues no existen fundamentos ni idengddijias (29).

La performatividad en los discursos de Anzaldudih@ailaf se relaciona con la
heteroglosia de sus lenguajes. Segun Bajtin, &xdgibsia es una fuerza centrifuga que se opone
a los discursos unitarios que buscan centralizdongar validez absoluta a sus contenidos
(“Discourse” 270-275). La heteroglosia reconockistoricidad de los significados, como lo
hacen los autores @orderlands/La Frontergs Recado confidenciakspecto a los contenidos
ideoldgicos de sus discursos. La ideologia unitoidra la que se revelan los autores con sus
wild tongueses aquella de la colonialidad o “la continuidacedeucturas de poder que
contintan los procesos de explotacion y subaltacion propios de la colonia hasta el presente”
(Jauregui y Morafia 13). En consecuencia, las giesentan una lucha ideolégica donde los
autores defienden la coexistencia de diversaseepidbgias, mientras que los sistemas
hegemodnicos buscan la homogeneidad del pensamiontto tanto, la autonomia que
reivindican Anzaldla y Chihuailaf es, en ultimanéro, la libertad para escoger de una
multiplicidad de lenguajes socio-ideoldgicos, atpseetiue acomodan a su propia vision de
mundo.

En el segundo capitulo, que lleva por titulo “Bragtosa Escribir (y actuar) la
autonomia desde la®rderland$, se abordan tres estrategias de escritura hétéaogue ambos
autores utilizan para expresarse desde la autonbmf@osicion intermedia de lasrderlands
hace posible su heteroglosia, que a su vez, peesttgbir y actuar la autonomia. La

ritualizacion de los textos es una estrategia qgéoba a las demas. En este analisis se
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demuestra quBorderlands/La Fronteras un tipo de arte invocado para Anzaldla, que
corresponde a un ritual chamanico donde ella axide la canalizadora de las energias que
permiten la transformacion de las chicanas y clois@am “newmestiza’s(en femenino aunque
impligue ambos géneros). Esto significa que lasges que se sienten interpeladas con su texto
comienzan a aceptar y abrazar la diversidad dédg&s que contiene su cultura, dejando fuera
aguellos paradigmas patriarcales que las subordi@rotra parte, Chihuailaf escribe su obra
como si fuese uNlvtram el ritual mapuche de la conversacion donde daginomunidades
pueden dar a conocer sus recados. El autor inWits ehilenos a ser parte de esta ceremonia
donde él es el mensajero que debe contar la ladtonteriza del pueblo mapuche y su deseo de
autonomia. El objetivo, como en la obra chicandrasformar la percepcion de los lectores, en
este caso para lograr que los chilenos aceptamdestlad del pensamiento mapuche y se sumen
a la lucha contra la colonialidad que, segun eratémbién los perjudica. La ritualizacion,
segun la académica Catherine Bell, es una préssicatégica que permite diferenciar un acto de
aguellos cotidianos y que tiene como proposito fffeeluction of ritualized agents” (221),
sujetos que al participar del ritual toman unagodsien las relaciones de poder y resistencia que
ahi se construyen. En estas obras, las escriitwabzaadas buscan provocar un cambio en los
lectores (los agentes ritualizados), a través melnelimiento de sus lenguajes heteroglotos, para
alterar las relaciones de poder y resistencia degemonia y, finalmente, lograr la
independencia.

La siguiente estrategia para escribir y actuautareomia es la polifonia. Este concepto,
gue Bajtin rescata del lenguaje de la musica, s@asm establecer que en estas obras una
pluralidad de voces se encarga de evitar la mosi@gtola transmision de una sola manera de

interpretar la realidad. Es asi comoBawderlands/La FronteraAnzaldla es poseida por
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distintas voces que corresponden a las multiplstidhdes que puede tomar ta€e'stiza
consciousness”. ERecado confidenciatomo parte deélvtram el autor da la palabra a

variadas voces mapuches, chilenas y del contirsgnégicano que representan diversas posturas
e ideas. El “yo0” en esta obra es colectivo porgoeaa una conversacion grupal y porque la
oralitura de Chihuailaf se realiza en didlogo amdntepasados. En cambio, en la obra chicana
el “yo” es multiple porque la subjetividad de leeimmestiz& contiene diversas facetas, que
corresponden a sus diferentes referentes cultwaldes estados propios de una identidad en
constante transformacion.

La ultima estrategia para comunicar la autonomsaeéasorderlandsidentificada en
las obras es la practica aelde-switchingla alternancia de palabras de distintas lenguasme
mismo discurso, parrafo o frase. Este es el rasgawas evidencia la heteroglosia de los textos.
Anzaldua escribe en inglés y espafiol, practicamdgpanglish propio de los chicanos llamado
Chicano Spanishy Chihuailaf lo hace en castellanonapuzugunLa intensidad y variedad de
formas dekode-switchinges mayor eBorderlands/La Fronterasin embargo, en este estudio se
establece quRecado confidencidhmbién esta escrito realizando alternancias gsno
simplemente un texto bilinglie. Esta practica enasntras implica la transmision de una forma
de vida que no puede representarse en un soloadjon lo que el mensaje heterogloto de los
textos es, en alguna medida, intraducible.

El tercer capitulo de este estudio, “Anzaldda yh@hilaf: Mensajeros de una historia
fronteriza”, analiza la forma en que las obras dhorel pasado de sus comunidades: de una
manera testimonial, desde una vision que une Fasganito, y con la finalidad de construir un
futuro. Las obras contienen una memoria historigasg contrapone a la ideologia de la Historia

con mayuscula, entendida como el relato oficiabjetivo de los hechos acaecidos. Anzaldlua se
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aventura en la produccién de una historia chicasada en el mestizaje y el nomadismo,
mientras que Chihuailaf concentra su relato eresadiculacion de la historiografia chilena que
ha mitificado o, méas bien, mistificado, al mapudBlemarco tedrico que se utiliza para
interpretar estas historias es el de los Estudibal&rnos, por poner al subordinado como sujeto
de la historia, gesto que realizan Anzaldta y Chilati Esta teoria también guia el analisis del
altimo punto de esta tesis, nombrado “¢,Puede habfeonterizo?” en un juego de palabras que
parafrasea la pregunta de la filosofa Gayatri @ivek. La intencion es establecer que el lugar
de enunciacion al que aspiran los historiadoreggio Estudios Subalternos es el que logran
los autores eBorderlands/La Fronterg Recado confidenciaEllos se representan en los textos
como mensajeros que cruzan fronteras con la migg@omunicar y provocar la transformacion

gue dara autonomia a sus comunidades.
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CAPITULO |
“Wild tongue”: La heteroglosia en las fronteras inernas de los Estados nacionales
Why did God make me an outcast and a strangerme imivn house?

W.E.B du Bois

1. Las ambivalentesorderlands de chicanos y mapuches
Las obraBBorderlands/La Frontera: The New Mestig&ecado confidencial a los

chilenostienen una historia en comun: el exilio en la padgrra. El pueblo mapuche y los
mexicanos del norte, durante el siglo XIX, fuerowadidos por Estados nacionales que
desterritorializaron (Garcia Canclini) sus cultytas impusieron pautas de comportamiento y
ordenaron su asimilacion a la sociedad dominare niativos, bruscamente, pasaron a ser
“unhomely” (Bhabha), extrafios al hogar en su misenatorio. El apartado llamado “El
destierro/The Lost Landfe Borderlands/La Fronterdo ilustra con estos versos:

Entonces corre la sangre

no sabe el indio qué hacer,

le van a quitar su tierra,

la tiene que defender,

el indio cae muerto,

y el afuerino de pie.

Levantate, Manquilef.

Arauco tiene una pena

mas negra que su chamal,

ya no son los espafioles
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los que le hacen llorar,

hoy son los propios chilenos

los que le quitan su pan.

Levantate, Pailahuan. (28)
Son estrofas de la cancion “Arauco tiene una pesetita por la folklorista chilena Violeta
Parra, que Gloria Anzaldua integra en su obra movgLel pasado de su pueblo representado en
el de los mapuches. Para la autora, su comunioadyéxicanos de Estados Unidos, también
llamados mexicoamericanos y chicanos, desciendlesdeztecas, por lo tanto, ha vivido la
misma repeticion de un destino cruel que aquellpumiginario del sur de Chile. Primero, los
conquistadores espafoles se apropian de su tiduagp, los Estados nacionales los marginan y
empobrecen.

En el primer momento del canto de Parra, el e@espariol toma por asalto a los
habitantes originarios. La sed imperial por eliterio no da tiempo a los oriundos para
reaccionar. Asi comienza una historia de subor@inaque crea una frontera simbélica donde
“el indio”, nominacién colonial que simboliza aljsto salvaje e inferior, queda en el suelo y “el
afuerino”, que representa lo desconocido paradtisas pero también es aquel que nunca
pertenecera a un lugar, permanece erguido sobrdigena en el espacio arrebatado. “Entonces
corre la sangre”, dice Parra simbolizando la llegael la muerte violenta y su presencia continua
en el tiempo por el deseo de exterminio de los osievoradores. Este relato sobre el pueblo
mapuche bien podria ser acerca de la coloniza@dasdaztecas, los antepasados de los
chicanos, segun Anzaldua.

La segunda estrofa de la cancion representa gbtiela la repeticion. La folklorista

afirma que “Arauco” tiene una pena negra, perseemiiio la zona nombrada asi por los
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espafoles, donde se concentraba la mayoria dealmscmes durante la colonia, al sur del rio
Itata, en la Region del Bio-Bio, hasta el rio Csy@n la Provincia de Valdivia (Bengoa 19). En
1641, se firmo la Paz de Quilin, que fue un pagmmante para el fin de la “Guerra de Arauco”
entre mapuches y conquistadores, estableciendio Rlo-Bio como la frontera (Bengoa 36). En
la cancion de Parra, entonces, el toponimo “Araueptesenta al pueblo mapuche que llora
porque su territorio se ve amenazado nuevamernéeyes por la Republica de Chile, que en
1860, después de cincuenta afios de independenicia,su camparfa de invasion. Los chilenos
son los nuevos usurpadores de sus tierras.

En el relato de Anzaldua, los estadounidensesasogue vuelven a despojar de territorio
a los mexicanos del norte, antecesores de losradsc&n este caso, la frontera burlada es entre
Estados nacionales. Los mexicanos conformaron epaliica en 1821 pero su frontera norte,
heredada de la colonia, se vio amenazada desdemiarnzo (Ferrer 21-22). Segun cuenta la
autora erBorderlands/La Fronteralos “Anglos” migraban ilegalmente a Texas, quitatierras
a los tejanos de formas violentas (28). En 183gdule una guerra entre el Estado de México y
los tejanos separatistas, Texas se convirtio emepublica independiente. Finalmente, en 1846,
Estados Unidos invade y ocupa el norte de MéBaoderlands28-29), comenzando una
guerra. Dos afos después, la nacion norteamerizaraael enfrentamiento y se anexa lo que
hoy es Texas, Nuevo México, Arizona, Colorado yifGalia, dejando, segun Anzaldula, a cien
mil mexicanos en el lado estadounidense tras laanfrentera.

En Chile, la campafa militar de ocupacion de laudaaia se prolongo hasta 1883
(Recadorl). Como resultado del triunfo del Estado los nches pasaron a ser chilenos.
Ademas, fueron agrupados y reubicados en lo qllansé “reducciones”. Chihuailaf explica lo

gue esto significd para su comunidad:
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[N]uestra gente queda con muy pocas tierras y lgpmismo— con un cada vez
mas grave aceleramiento de la pobreza, hastarenext porque como se dice en
el campo “Puchoyvn tremkvley, mapu tremkelay. laawifias crecen pero las
tierras no estiran”. Lo que generd mas tarde sitnas de conflictos internos y
migracion. Y, claro, dificultades crecientes paradalizacion de nuestras
ceremoniales, que son el eje de nuestra cultuR&tdda28)
Lo que describe el poeta mapuche tiene que veloogue Violeta Parra dice en su cancion con
las palabras “hoy son los propios chilenos/loslgugiitan su pan”. Los mapuches son
desterritorializados por el Estado chileno y losvas colonos, en el sentido de que se les impide
mantener la misma relacién entre su cultura yrataeo que habian cultivado por milenios, con
las consecuencias que menciona Chihuailaf: pawgmédiz de la vida, desarticulacion de su
tejido social y alteracion de sus costumbres. Eéteno proceso de destierro, marginalizacion y
dispersion de la comunidad viven los chicanos lwgta victoria de Estados Unidos. Anzaldla
lo describe afirmandofdimos desuiados, destroncados, destripaaes were jerked out by the
roots, truncated, disemboweled, dispossessed eqadaged from our identity and our history”
(Borderlands30). Para la autora, la cultura de su comunidebasestrechamente ligada al
territorio, como afirma Chihuailaf de la culturapuche. Con el despojo, el cuerpo social de los
tejanos es sacrificado, “desufiado” y “destripa@o’pbeneficio de los nuevos conquistadores.
Por tanto, en la memoria de Anzaldua, la destealipacion de su comunidad no solo implico
guedar sin bienes materiales, sino que signifi@sesinato de su identidad e historia colectiva.
En consecuencia, mapuches y chicanos coincidea repéticion de una historia de
despojo. Pero Violeta Parra en su cancion llamas& ahko (autoridad mapuche que dirige una

comunidad), Manquilef y Pailahuan, a levantarsecdrastatacion del sino tragico, por tanto, es
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también una interpelacion que pide renovar laszhsepara salir del destino circular. Este
mensaje, Como veremaos, esta presente en el disteisnzaldla y Chihuailaf. Sus textos tienen
la misma doble intencién de Parra: la de otorgaregistro testimonial de la subyugacion de sus
comunidades, a la vez que invocan la defensa ddesashos para transformar el futuro.

Como registro de la opresion historica,Barderlands/La Fronterg Recado
confidencialse constata que estadounidenses y chilenos tditizus lenguas nacionales,
desconocidas por la gran mayoria de los chicamoeapuches, para ejercer una violencia
epistémica (Spivak) sobre éstos. Esos idiomadasiténian origen en la coaccion ejercida por
los “conquistadores” de Ameérica, pues cada impermiso su sistema de signos y significados
sobre sus colonias. Segun el critico uruguayo ARgeha, las ciudades latinoamericanas fueron
creadas en base a una fuerza simbdlica, un lenglemjgico, capaz de construir realidades,
normar comportamientos y moldear concienci&stiefio de un ordeservia para perpetuar el
poder y para conservar la estructura socio-ecorsynaultural que ese poder garantizaba” (45.
Cursivas en original). Las lenguas originarias snetlo de vida que representaban no eran parte
de ese plan. Este colonialismo linguistico tamBi&produjo en el norte del continente. Por eso,
el académico Benedict Anderson afirma que “el esipa@l inglés no fueron jamas un tema de
controversia en las Américas revolucionarias” (19a)que los criollos a cargo de los
movimientos nacionalistas de independencia, de file¢ siglo XVIII y principios del XIX,
hablaban el mismo idioma de las metrépolis eurapeas

Los nuevos invasores, amparados en la fijeza desgsas escritas, en leyes heredadas
de la colonia, reclamaron su “legitimidad” sobre ferrenos de mapuches y chicanos: “A smart
gabachdawyer took the land away mama hadn’t paid takieshablaba inglésshe didn’t know

how to ask for more time to raise the monegdiderlands30), escribe Anzaldda citando a su
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madre sobre la experiencia abusiva que vivio selabua escritora se refiere a este hecho
alternando codigos del inglés al castellano @l@tano SpanisHa lengua que reconoce como
propia de su comunidad, un espafiol caracterizadelpso de palabras arcaicas de la época
colonial y anglicismos de variadas estructuBsrerlands79). Aunque, también, €hicano
Spanistrefiere a la misma préactica de la alternanciaddiigos como una manifestacion de la
cultura de los chicanos, segun explica Anzalduistindiza en este tema en el Capitulo ).
En la frase citada, la autora escrilgaliachd en Chicano SpanishtEste es un concepto que los
conquistadores esparioles del siglo XVI utilizabarapeferirse peyorativamente a los franceses
gue invadieron su colonia azteca (Corominas 60®isA s.pag.). Los chicanos hicieron suya la
palabra y la usaron para identificar despectivamahasaltante de sus propias tierras, el
estadounidense de raza “blanca”.

En la historia que cuenta Anzalddagabachoes un astuto abogado que aprovecho el
desconocimiento del inglés de su abuela para intfgonermativas y robarle sus tierras
legalmente. En este contexto, la palabra contieaecarga emocional, traspasada de generacion
en generacion en la familia de la autora, de nalfiastracion, ante su vulnerabilidad en una
sociedad que no reconoce sus derechos, no resigatadigos linguisticos y que les obliga a
responder a una ley forastera. Anzaldua, al ugsalkbragabacho dota a la oracion de un
sentido semantico que es solo propio de los chg;atesu historia colectiva. Ademas, escribe
en espafol la razon por la cual la abuela no pefEnderse (“No hablaba inglés”), con lo que
pone en accion la frontera lingiiistica existenteegrabachosy chicanos. Esta se vuelve un
“hecho” en la grafia y en el entendimiento deldecincluso, en un gesto que invierte el papel de

su abuela y el abogado en la historia, la autoca heal la frontera para aquellos lectores
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angloparlantes que no entienden el espafiol. Derestara, Anzaldla les traspasa la frustracion
gue sintié su abuela por no poder comunicarse.

La misma situacion de destierro utilizando la baridiomatica como instrumento, acusa
Chihuailaf erRecado confidenciatMi abuelo que hablaba algo de castellano paciries que
por no saberlo antes les habian usurpado sussti€d%). Al igual que el antepasado de
Anzaldua, el ascendiente de Chihuailaf fue engapadalguien que utilizé su ignorancia del
castellano y, por ende, de todo un sistema de sigmeglas, para quedarse con su lugar de
asentamiento. El autor incluye esta frase en userigpeion sobre los integrantes de su familia,
por tanto, lo que mas recuerda de su abuelo esxgstaiencia, que es parte de la historia del
pueblo mapuche. Por ejemplo, fue una practica kelgalriendo de tierras mapuches y, luego de
seis meses, su inscripcidbn como propia por paftardendatarioRecadol06, 107 y 124). En
consecuencia, el abuelo de Chihuailaf aprendiasteiano como forma de sobrevivencia. En
este sentido, la leccién que hereda a sus deso¢eslies que para protegerse deben conocer la
cultura del “enemigo” o del “otro”, sin que eso ilgpe dejar de ser mapuches, pues no es una
aculturacion, al contrario, es una estrategia pggguardar lo propio.

Ahora bien, la frase citada (“Mi abuelo que hablalg®m de castellano para decirnos que
por no saberlo antes les habian usurpado susstiepareciera inconclusa o faltarle una coma
después de “abuelo”. Por otro lado, las palabrae tiablaba algo de castellano” podrian ser una
oracion subordinada por su construccion, pero sldn consecuencia, la eleccion de palabras
y redaccion de Chihuailaf induce a una lecturawusenfEs como si el poeta mapuche quisiera
expresar con su sintaxis la forzada adopcion dgetiano que su abuelo y, en general, su pueblo
ha tenido que realizar. Aunque mas sultil, el efestequivalente al logrado por Anzaldua al

escribir en castellano que su abuela no manejahbglék: Chihuailaf también pone en acto la
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frontera lingUistica que permitié el engafio al@antender con su redaccion que el idioma
utilizado no es su lengua materna y, asi, evideeti@prendizaje estratégico del castellano a
causa del sometimiento de su pueblo. En ambos,estos enunciados performativos, en el
sentido en que lo entiende el linguista J. L. Aysendran que ver con una ritualizacion de los
textos, idea que se desarrolla en el Capitulo II.

EnBorderlands/La Fronterano se precisa si la abuela de Anzaldla aprendiglés o
no, pero si que su hija y nieta lo hicieron, perrfasmas razones que Chihuailaf, su padre y su
abuelo se instruyeron en el castellano. Los lemgudpminantes, por ende, son parte de las
identidades de los autores, pero no asi sus cdoeteideoldgicos, porque ambos resignifican sus
cbdigos: el castellano del poeta mapuche y el sndgela escritora chicana contienen la historia
fronteriza de desigualdad vivida por sus respestpueblos y la experiencia traumatica de sus
familias.

El hecho de que Anzaldua y Chihuailaf relaten @eperas de sus abuelos implica que
las historias familiares de los autores coincidefas generaciones que sufrieron el engafio a
través de una dominacion linguistica. Ademas, hablana practica globalizada por parte de los
Estados nacionales, consistente en lograr unaatbeerritorial y simbdlica a costa de eliminar
cualquier otra cultura diferente a la propagadaéstos. Anzaldua y Chihuailaf pertenecen a la
tercera generacion de sus familias post-invasidnsiEstados y ambos reivindican la autonomia
identitaria de sus comunidades. Su rol como mersagera analizado en el Capitulo IIl.

Resumiendo lo antes expuesto, las lenguas nacsofuedeon utilizadas como herramienta
de dominacion por chilenos y estadounidenses, gndpias por los descendientes de las
victimas para prevenir nuevos abusos. Esta sitnagige Anzaldia llama “linguistic terrorism”,

origina la pérdida parcial o total dehicano Spanishasi como dainapuzugunEn este
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contexto, los Estados pueden interpretarse comardsgs represivos” siguiendo el pensamiento
del filésofo Louis Althusser, por imponer una leagicial a sus ciudadanos y ejercer la
violencia en distintas formas, incluyendo las siclis, sobre aquellos que se alejan de la norma
(122-128).

EnBorderlands/La Frontery Recado confidenciglos aparatos ideologicos del Estado,
principalmente la escuela y la familia, juegan apgd importante en el desuso del sistema de
signos de las culturas chicana y mapuche. En & texChihuailaf, el dirigente mapuche
Francisco Caquilpan relata que su padre no trasedithapuzugura sus hijos, debido a los
castigos fisicos y psicoldgicos que recibié duranteducacion basica por ser hablante de la
“lengua de la tierra”. Explica que en ese entofibabia que tratar que la identidad apareciera lo
menos posible, porque si eras mapuche —nuestrécammd mas discriminado erasRécado
179). Elmapuzugumliferenciaba radicalmente a los “araucanos” dsbrde los ciudadanos
chilenos, contrariando la homogenizacion cultuted Quscaban los Estados nacionales (hasta
fines del siglo XX), para generar cohesion soci@ajtad a la patria, es decir la “comunidad
imaginada” que teorizd Anderson. Como consecueleenciedad chilena situé a los mapuches
en su ultimo escalafon.

EnBorderlands/La FronteraAnzaldla relata que €lhicano Spanisktambién el “tex-
mex” y otras lenguas no oficiales), al igual quenapuzuguren Chile, era rechazado por las
instituciones educacionales estadounidenses ydaa®impuro por mexicanos y latinos. Esto
produjo la estigmatizacion d€hicano Spanisdentro de las mismas familias chicanas con el fin
de evitar ser discriminados por su modo de haBlaespecto, Anzaldia relata que su madre

deseaba que ella borrara toda huella del espafsl tt;o y la regafiaba por no hacerlo
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diciéndole: Qué vale toda tu educacion si todavia hablas ing@sun‘accent” (Borderlands
76).

Los chicanos habian pasado de ser propietariogsdgesras a campesinos mal pagados.
Algunas familias itineraban por los campos comop@mros. El destierro obligo a parte de los
chicanos a vivir como némades buscando trabajolygar donde poder arraigarse. Con el paso
del tiempo las nuevas generaciones comenzaromearsise por el territorio estadounidense,
fuera de la zona otrora mexicana (Nat’' Latino C@wanter). La familia de Anzaldua, en el
estado de Texas, fue temporera durante un tiemgia bae el padre decidio que debian
guedarse de inquilinos en un fundo o sus hijosaaripn educarse. La autora fue la Unica de sus
hermanos que abandond Texas para continuar susosssuiperiores.

La migracién también fue una consecuencia del desjmtierras entre los mapuches. A
partir de la segunda generacion nacida en las cazhes, comenzaron a emigrar de los campos a
las ciudades en busca de trabajo. En un prindgimayoria de los hombres fueron obreros de la
construccién o panaderos y las mujeres empleadaéddicas (Castro y A. Chihuailaf). Algunos
historiadores mapuches, como Pedro Mariman, Josémargarita Calfio y Antileo Baeza,
han llamado “la diaspora” a este fendmeno estabido un paralelo con la experiencia del
pueblo judio. En el caso de la familia de Chihdadas padres se quedaron en la comunidad
campestre, pero €l fue enviado a un internado elidlad de Temuco para que se educara en el
sistema chileno.

En consecuencia, las comunidades mapuche y chigaran obligadas a adaptarse al
nuevo medio. La asimilacion implica su conversigrceidadanos desclasados, mermando su

identidad colectiva como pueblos, con la disperg@sus integrantes y la discriminacion. Este
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proceso margina a mapuches y chicanos, desplanénaltd zona fronteriza que conceptualizo
Gloria Anzaldua:
A borderland is a vague and undetermined placeeddsy the emotional residue
of an unnatural boundary. It is in a constant stateansition. The prohibited and
forbidden are its inhabitantsos atravesadobve here: the squint-eyed, the
perverse, the queer, the troublesome, the mortgeeinulato, the half-breed, the
half dead, in short, those who cross over, pass ovgo through the confines of
the “normal” ... Ambivalence and unrest reside thaard death is no stranger.
(Borderlands25-26)
Unaborderland por tanto, no es un territorio fisico, sino p&gico o espiritual, hecho de los
escombros sentimentales de sus habitantes, traaxpeeencia de exclusidn social. Existe una
frontera artificial (“unnatural boundary”) que demce el limite de lo establecido como normal.
Aquellos que pasan esa linea, lardvesados entran a ladorderlands un espacio de la
sociedad reservado para lo prohibido, es deciregado. En el caso de los chicanos, las
borderlandsremiten a una frontera fisica, la demarcacién gktga entre México y Estados
Unidos, que devino en simbolica debido al dolorseao a la comunidad.

En general, estas tierras fronterizas inmater@estituyen el lugar de los subalternos,
aquellos individuos subordinados ya sea debido“alase, casta, edad, género, ocupacion, o en
cualquier otra forma” (“Prefacio” 69) por una elitegemonica, como explica el historiador
indio Ranajit Guha, tomando el término “subalterdel tedrico marxista Antonio Gramsci.
Segun Anzaldua, los chicanos habitan en esta porta,con los indigenas y los “Blacks”,
porque los unicos legitimos ciudadanos de Estaddidos son “those in power, the whites and

those who align themselves with whiteBbfderlands25-26). Por lo tanto, la pureza racial y la
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jerarquizacion social segun el color de piel samepae los sustentos ideoldgicos del Estado
norteamericano que determinan si una persona pegeal centro o a la periferia social de las
borderlands

En Recado confidenciaChihuailaf no utiliza el concepto de “frontera”zmna
fronteriza” para metaforizar la situacion de logponzhes luego de la invasionvdhlimapu
(territorio o pais mapuche), pero describe en patatiel poeta Pablo Neruda el desplazamiento
de éstos a los bordes de la nacion chilena:

En el hecho, la mayoria de los chilenos cumplinurslas disposiciones
seforiales: como frenéticos arribistas, nos aver@ois de los araucanos.
Contribuimos, los unos, a extirparlos y, los otabsepultarlos en el abandono y
en el olvido. Entre todos hemos ido borrando Laudama, apagando los
diamantes del espafiol Ercilla. (90)
Segun el vate chileno, los mapuches que no fuaran@dos de raiz de su territorio, extirpados
como si fuesen un tumor cancerigeno en el cuergalsiel Chile en expansion, viven
metafdricamente bajo tierra, debajo de la superficinde los chilenos jerarquizados en clases
sociales aspiran a la cumbre de las elites. EBBe@spacio del abandono y el olvido es el lugar
de los mapuches en el orden nacional, uno queadsgana ladborderlandsde Anzaldia.

La frontera, erRecado confidencialomo en la obra de Anzaldla, pasa de ser fidica (e
rio Bio-Bio) a ser ideologica. Neruda alude alatetelogioso de los araucanos que realizo el
conquistador espafiol Alonso de Ercilla, para rasédtnaturaleza discursiva de las
descripciones identitarias del mapuche en las guzdido la sociedad chilena. Su intencion es
hacer un contraste entre la imagen del araucaeoogal y aquella que hace sentir vergiienza a

los chilenos, pues su abismal diferencia revelalaaa como construcciones que la elite politica
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chilena ha utilizado para su beneficio. AdemasubNamapunta esta mitificacion de los mapuches
al decir que “hemos idborrandoLa Araucana” (énfasis agregado), haciendo aunhingapié

en la discursividad de la identidad mapuche destiegemonia. Chihuailaf reconoce este gesto
en Neruda al afirmar de él que plante6 claramdatditotomia entre la aceptacion y la
busqueda del mito'Recadd9), respecto a identidad mapuche. Segun Chiliualilpoeta

chileno busca y revela al mito en su falsedad, trasmue la gran mayoria de los chilenos lo
acepta como una verdad.

En consecuencia, la zona fronteriZaoosderlandenRecado confidencias el lugar de la
reduccidn, ya no en el plano territorial, sino @rdt y social porque implica la creacion de una
identidad falsa, una mistificacion. El Estado amilesegun Chihuailaf, busca disminuir a su
minima expresion la auténtica diferencia de losunhgs. Para ello, los margina e inventa un
discurso sobre su cultura desde el racismo, porgge se les discrimina por su “morenidad”
(12), con el fin de justificar las practicas que toantienen subyugados. Esta frontera discursiva
gue mistifica al “otro” también esta presenteBemderlands/La FronteraAnzaldua lo grafica
recordando la sentencia realizada por una maestodae: “If you want to be American, speak
‘American’. If you don't like it, go back to Mexicawhere you belong” (75). Estas palabras
niegan la existencia de una cultura propiamenteaciai y ocultan la historia de ultraje que
vivieron los mexicoamericanos, donde los “Anglagdrion los invasores. El maniqueo mensaje
de la profesora —integracion absoluta o expulsiindeja espacio para la identidad fronteriza de
Anzaldua. Su afirmacién se basa en la idea reduistéode que todo mexicano (y latino) quiere
ser “American” Borderlands32), palabra importante de esa ficcion ideologicee demuestra el

afan imperialista, a nivel cultural, de Estadosddsi Algo que Chihuailaf también denuncia en
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Recado confidenciafirmando que a los mapuches no les parece unalichsl que ese pais se
haya apropiado de los términos “norteamericanc@meéricano” (43).

Mapuches y chicanos, por lo tanto, son comunidedetenidas y a la vez privadas por el
Estado, en una dindmica de obligada inclusion gsiedlega al lugar de los indeseados por ser
distintos. En su andlisis del funcionamiento denkasiones, Anderson cita al filosofo Ernest
Renan cuando afirma: “Or I'essence d’une natiorgesttous les individus aient beaucoup de
choses en commun, et aussi que tous aient oubliédeis chose$(23). En este sentido, la
identidad y cultura propia de los chicanos y mapaan los discursos @®rderlands/La
Fronteray Recado confidenciaon parte del olvido colectivo de las nacioneteohaiy
estadounidense en favor del patriotismo. En edtessptal como afirma el antropélogo
Alejandro Grimson, “la frontera ya no es matesaio simbdlica; ya no es la linea de las
aduanas, sino el limite de la identidad” (“Dispute4). Por eso, lo que las elites gobernantes
intentan invisibilizar o silenciar es el lenguajegio de los mapuches y chicanos, en un sentido
bajtiniano, es decir, las distintas maneras erégtms interpretan el mundo, con sus propios
objetos, significados y valores (“Discourse” 292).

Sin embargo, laborderlandsson ambiguas, no sélo remiten a ese estado dengsito,
sino que al ser lugares indeterminados y en corsteansformacion se constituyen en un Tercer
Espacio, “que se produc|e] en la articulacion dediéerencias culturales” (Bhabha 18). Alli es
posible expresar la subjetividad en un lenguajerqoge con las normas de la pretendida
homogeneidad moderna, pues, segun Bhabha, “eglasi@s ‘entre-medio’ ['in-between’]
proveen el terreno para elaborar estrategias déidael [selfhood] (singular o comunitaria) que

inician nuevos signos de identidad, y sitios inmmras de colaboracidn y cuestionamiento, en el

? Traduccién de B. Anderson: “Ahora bien, la esedeiaina nacién esta en que todos los individuosatengichas
cosas en comun y también que todos hayan olvidamhas cosas” (23).
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acto de definir la idea misma de sociedad” (B®rderlands/La Frontery Recado confidencial
son discursos que versan, justamente, sobre adesecial a vivir una cultura distinta a la que
propagan los nacionalismos de los Estados. Losemutoanifiestan formas alternativas de
abordar la identidad respecto al etnocentrismoetjae ven en el orden hegemonico, el cual
reproduce las formas del colonialismo (se ahondasstmen el proximo apartado). Los autores
encuentran maneras de interpretar la cultura desal@erspectiva fronteriza, es decir,
intersubjetiva, relacional, de encuentro entrerdifeias.

La filésofa Judith Butler afirma que la identidaelnstruye en la convergencia de
diversos discursos politicos que clasifican y eiflaasa los sujetos. La epistemologia ontoldgica
occidental, segun su teoria, ha naturalizado ltidigd como ahistérica y esencial, algo que es
dado y no construido. Butler postula lo contrafithere is no self that is prior to the
convergence or who maintains ‘integrity’ prior te entrance into this conflicted cultural field”
(145). Por eso, pueden surgir nuevas modalidaddsdearsos identitarios a partir de “practicas
de significacion” actuadas y repetidas constantéenepie generan el efecto de un “yo” estable.
En los textos de Anzaldla y Chihuailaf la zonatieciza simboliza este campo de convergencia
de los discursos clasificatorios, donde los autpoggen en acto sus practicas de significacion
gue los representan individual y colectivamente.

EnBorderlands/La FronteraAnzaldla ocupa el concepto de zona fronterizadeter
Espacio) como herramienta para develar la natwalszursiva de las identidades esenciales y
proponer, en cambio, un mestizaje cultural quesepnativo y en constante transformacion.
Por esto, se enfoca en los fendmenos relacioralesd, “juncture” entre distintas clasificaciones
gue producen el efecto de una identidad: “the btaxds are physically present wherever two or

more cultures edge each other, where people d@rdiit races occupy the same territory, where
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under, lower, middle and upper classes touch, wtherepace between two individuals shrinks
with intimacy” (Borderlands‘Preface” s. pag.). El intersticio existe entréwas, razas, clases e
individuos, pues, como afirma Grimson, “las froatepueden desplazarse, desdibujarse, trazarse
nuevamente, pero no pueden desaparecer: son atmasitde toda vida social ... ya que no
puede vivirse fuera del espacio y sin categoriadadgficacion” (“Disputas” 22). Bajo esta
perspectiva, Anzaldia se proclama como una “bavdenan” por haberse formado entre la
cultura mexicana y la “Anglo"Borderlands‘Preface” s. pag.). Pero no solo debido a esoakn |
primera parte de su libro, llamadatfavesando Fronterd€rossing Borders”, la autora va
describiendo laborderlandspsicoldgicas, sexuales y espirituales —tipologi@ @anuncia en el
prefacio— que ella ha cruzado y que llama a traspaspecialmente, a las mujeres chicanas. Su
propuesta es feministaggeer por lo tanto, se trata de superar las barrefasistema patriarcal,
basado en relaciones de dominio y sometimientojelehhombre heterosexual representa a la
razén superior (Pisano 27-38). Anzaldua busca mbmahacia una nueva conciencia, el
surgimiento de un inédito sujeto individual y cobea: “The NewMestizd. Esta identidad no
solamente incumbe a las mujeres y lesbianas dimdaaa comunidad chicana.

Por consiguiente, éBorderlandda zona fronteriza, ademas de simbolizar unasibina
de subalternidad, representa la posibilidad deis alla de los preceptos normativos de la
ideologia patriarcal que Anzaldua reconoce en l@uchicana, “Anglo” y mexicana, para
armar un propigelfhood en términos de Bhabha. Su propuesta concibetdicthd como una
construccién discursiva. Asi lo interpreta la acaidé Ivonne Yarbro-Bejarano cuando afirma:
“this new consciousness is created through writhigzaldta’s Project is one of discursive self-
formation” (13). Su escritura, por tanto, es parfativa en el sentido de que es una practica de

significacion que crea el efecto de una identisaividual y colectiva.
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En Recado confidenciaChihuailaf contrapone a la asimilacion identdda idea de una
“Coexistencia en la diversidad” (160. Mayusculaoeginal). El prefijo “co” indica unién o
colaboracion de dos entidades distintas, por lm{dos mapuches proponen a los chilenos
habitar el mismo espacio en un ambiente de coopergrara o que necesariamente los ultimos
deben reconocer a los primeros como un pueblathbston derechos inherentes. Ahora bien, es
una convivencia en la “diversidad”, palabra quéiene una connotacion territorial. Se refiere,
entonces, a un espacio simbolico que es heterogén@ontraposicion al universalismo
totalitario y homogeneizante de la ideologia cafrque opone a la “mismidad” un “otro”
desconocido y peligroso. La “Coexistencia en ladiidad” desestabiliza la fijeza jerarquica de
las identidades binarias (por ejemplo, la clastii@a excluyente “civilizacion/barbarie” que se
revisard mas adelante) y el etnocentrismo, porgumeonvivir en un ambiente donde lo
distinto no amenaza la identidad, mas bien, éstasstruye en la interculturalidad. El
académico chileno Ivan Carrasco, en su analisididelirso mapuche, describe la
interculturalidad “como un proceso de interacciotreesociedades diferenciadas en contacto ...
en cuanto dicha interaccién provoque modificaciarefprocas y cree espacios culturales
nuevos resultantes de la integracion y transforomade elementos culturales heterogéneos”
(“Literatura” 65). Para Carrasco, los mapuchesdpsdos pueblos indigenas ven en la
interculturalidad su oportunidad de ser considesaono pueblos autbnomos. El académico,
pone como ejemplo la actitud de ChihuailaR&tado confidencigdor buscar el didlogo y el
acuerdo con los chilenos.

De lo anterior se deduce que la identidad en euds® del poeta mapuche se construye
en relacion con otras. ERecado confidencial a los chilen@G&ihuailaf representa la

“mapuchidad” en su interaccion con la “chilenidaiih consecuencia, la propuesta de Chihuailaf
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es analoga al dialogismo de Baijtin pues, segigvekb ruso, en un “encuentro dialégico de dos
culturas, ellas dos no se funden ni se mezclaa,gie cada una conserva su unidad y su
integridadabierta, ... se enriquecen mutuament&o(tambiérl59). Ese beneficio compartido
se debe a que la comprension de la propia cultupagible al enfrentarla con la comprension de
otras. En este sentido, la identidad es necesamiardélogica, no existe como unidad cerrada o
esencial. El contenido del “yo”, segun Bajtin, s&r@de las imagenes que “otros” tienen de él,
en una relacion especular que no tiene un refefieate(Yo tambiérl56).

En consecuencia, los conceptos “naestizd de BorderlandéLa Fronteray
“coexistencia en la diversidad” éRecado confidenciaugieren una performatividad de la
identidad, en el sentido de que ésta no es algo dactural, sino construido en la trama de las
diferencias. Bhabha postula: “La articulacion sbdela diferencia, desde la perspectiva de la
minoria, es una compleja negociacion en marchdgsea autorizar los hibridos culturales que
emergen en momentos de transformacion histéric)” @n el discurso de Chihuailaf, esta
negociacion se realiza en “la voluntaria apropiadé elementos culturales ajenos, que por
surgir de una necesidad ineludible de amable coteoidn fortalecen —creemos— la cultura de
origen” (Recado46). En otras palabras, la colectividad mapuche,gpsa a ser una “minoria”
luego de la ocupacion chilena de sus territorrasisforma de manera consciente y voluntaria su
comportamiento en aquellos aspectos que esta dispaeesignificar desde su cosmovision. De
esto surge un “hibrido cultural”, una forma de itkcacion que reelabora el discurso dominante
discriminatorio al desplazarlo hacia la zona fromge Alli, los subalternos pueden generar
nuevas practicas de significacion que validan soreumia.

La negociacion también esta presente en la obfadaldia: “[D]on’t give me your

tenents and your laws ...What | want is an accountiitig all three cultures —white, Mexican,
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Indian. | want the freedom to carve and chisel mw dace ... making a new cultureira
cultura mestiza(Borderlands44). La autora quiere realizar un balance o sagamtas de las
tres culturas con las que esta en contacto. Utilizgermino propio de los negocios, es decir, que
plantea un intercambio donde las partes estanuaidigd de condiciones. Esto es posible en la
zona fronteriza donde los discursos pierden sucedemo, porque sus habitantes estan fuera de
los sistemas preceptivos de la sociedad hegemq@ue&arean la ilusion de una cultura dada.
Anzaldua puede reescribir su propia identidad téredefiniendo elementos de otras culturas
gue le parezcan validos para formar su culturaingest

En conclusion, la frontera é3orderlandsy Recado confidenciads el lugar de los
excluidos y, también, el espacio de la performd&di donde la cultura se construye a partir de
una trama de enunciados de diversos contenidos-slEnlogicos. A este entretejido semantico
Bajtin le llamé heteroglosia y es lo que permitesaautores expresarse desde su identidad
fronteriza, en un lenguaje que rompe con la homiageidn cultural buscada por las culturas
dominantes. En el proximo apartado se analizallaession que realizan los discursos de

Anzaldua y Chihuailaf respecto a la ideologia helygoa.

2. La heteroglosia subversiva de ldgnguas salvajes
“We're going to have to control your tongue,” thentist says, pulling out all the
metal from my mouth. Silver bits plop and tinkléanthe basin. My mouth is a
motherlode.
The dentist is cleaning out my roots. | get a wbffthe stench when | gasp. “I

can't cap that tooth yet, you're still draining,& bays.
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“We’'re going to have to do something about youmgios” | hear the anger
rising in his voice. My tongue keeps pushing oet\wads of cotton, pushing back
the drills, the long thin needles. “I've never segything as strong or as
stubborn,” he says. And | think, how do you tanwild tongue, train it to be
quiet, how do you bridle and saddle it? How do gmake it lie down? (75)

Con este relato alegérico, Anzaldua simboliza ucha entre la ideologia colonial que
categoriza al “otro” como un sujeto barbaro o geleaser dominado y la voluntad de aquellos
gue se resisten al sometimiento. En un plano ljterautora relata un episodio de su vida
consistente en una visita al dentista. El odontdlegesta sacando pedazos de plata de su boca,
probablemente tapaduras, e intenta sellar un dipate la lengua de Anzaldda no deja de
moverse entorpeciendo el trabajo y quitando logsungentos de su boca. El dentista esta
molesto y sorprendido, quiere controlar la lenga#@dzaldua. En ese contexto, la autora se
pregunta a si misma como se podria domar a unadesalvaje, con lo que implica que ésta
tiene la fuerza de un animal brioso.

Ahora bien, en su sentido alegérico el odontdlogwien probablemente lleva una bata
blanca— representa a los europeos, en generalsicagague llegados al continente americano
recurrieron a la imagen del salvaje y del canibshpepresentar la alteridad de los habitantes
originarios y justificar su invasion (Jauregui 2-2Ademas, el dentista simboliza el deber
cientifico de los colonizadores de “sanar” a lodb#os a traves de su sometimiento o
sacrificarlos por el bien de la civilizacion. Pargarte, Anzaldla representa a los pueblos
nativos bestializados por los conquistadores emausativas del “Nuevo Mundo”. La extraccion
de plata de la boca de la escritora simbolizas&raccion de metales preciosos que los europeos

llevaron a cabo en América. La boca de AnzaldUs &go abierto de la tierra por donde los
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colonos sacaban provecho. Esta intervencion apowtel sujeto “salvaje” representa las
distintas practicas abusivas instauradas duram@daia hacia los nativos. Especialmente, dada
su vision feminista, Anzaldia metaforiza la violengjercida sobre las mujeres indigenas como
objeto de deseo sexual y repudio a la vez. Al epel académico Carlos A. Jauregui afirma
gue “[llafeminidad salvaje-canibal, lasciva e incestuosa— fue uno de lasgsilandrocéntricos

de la Modernidad” (25).

La opresion de los nativos incluyo el silenciamietié su propia historia y la imposicion
de la ideologia moderna, por eso Anzaldua afirnegjuentista esta limpiando sus raices. El
mal olor que emana de su boca representa las eedades y muertes que produjo la conquista.
Por otra parte, el diente que no deja de supurdrdiza la persistencia de los abusos en el
tiempo, la “colonialidad” o prolongacién del poa®ionial y sus “procesos de explotaciéon y
subalternizacién” en las estructuras sociales slegiaiblicas que surgieron de ese orden
imperial (JAuregui y Morafia 13). En consecuentiaatvo, el mestizo y el ciudadano de clase
baja son subyugados por una clase dominante harddéa ideologia del conquistador. El
académico chicano José David Saldivar afirma cuedlonialidad del poder fue el adhesivo
esencial para la articulacion, interpelacién egraeion del sistema interestatal dentro del
sistema-mundo colonial moderno” (257). Por lo tatg@utora remarca la continuidad de la
violencia, desde la Colonia hasta su presente, @mdadana subalterna de Estados Unidos,
para subviertir la narrativa del progreso de la emoidlad y crear un discurso distinto al
hegemonico. En este sentidowdéd tonguede Anzaldla metaforiza su pensamiento y habla
disidente, la voluntad de expresar su identidathfde los preceptos culturales del poder

colonial.
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En Recado confidenciaChihuailaf también se detiene en la ideologiarmial que
instaurd el binomio “civilizacion/barbarie” en Améat Latina. El autor reflexiona sobre como el
lenguaje se “ha enturbiado” debido a que los sicandbs de las palabras fueron monopolizados
por el discurso colonial y, luego, “neocolonial’akbra son los Estados de este continente los
gue contintan la tarea colonizadora” (43), afirnméhGailaf. Segun el poeta mapuche, la
ideologia dominante oculta y tergiversa diversan&s de comprender el mundo, siendo una de
ellas la de su pueblo. Para ejemplificar, el atguisa algunos de los contenidos de esa forma de
pensamiento:

Civilizacion: Conjunto de ideas, ciencias, art@stembres, creencias, etc., de
un pueblo o raza.

Civilizar: Sacar del estado salvaje (a un puehpersona).

Salvaje: Inculto. Persona que se porta sin coresiitar con los demas, o de
manera cruel o inhumana. Violento, incontrolablgue hace ostentacién de
fuerza. “Natural de un pais no civilizado”.

Cultura: Cultivo en general. Cultivo de las facd#a humanas: fisica, moral,
estética, intelectual. Resultado de cultivar laligencia y el sentimiento. (42)

Chihuailaf expone estas definiciones extraidashiecionario Actual de la Lengua Espafola” y
luego da su interpretacion de lo que significatosractos: “Yo civilizo, nosotros civilizamos’,
dijeron. Asi los selknam, los aonikenk desaparenidos kawashkar, los yamanas, algunos
sobrevivieron” (43). Con esto implicitamente establque civilizar es acabar con lo distinto,
aunque esto signifique matar o dejar morir a tadpueblo.

Al poner estas palabras en conjunto, el autor eemeltautologia y comunica el afan de

dominacion que esconde la ideologia colonial. Ceastantivo el término “Civilizacion” habla
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de la forma de ser de una colectividad, pero coenmbosimplica intervenir a un “otro” salvaje
para que cese de ser inculto, inhumano, cruellgmio. Por lo tanto, la forma de ser civilizada
es aquella que se dedica a civilizar salvajes. §stogra cuando el “otro” asume la forma de ser
del civilizado. En otras palabras, el salvaje m#sdhumano” cuando asimila la civilizacién, por
lo tanto hay so6lo una forma de ser humano. La @lpor su parte, al consistir en el cultivo de
las facultades humanas, es decir, civiles, tiengocobjetivo convertir al salvaje en un ser
civilizado y fomentar la civilizacion.

La relacion de la colonialidad con el “otro”, sadas palabras exhibidas por Chihuailaf,
es de sometimiento y dominacion. Por tanto, swetsira de poder busca la uniformidad y
jerarquizacion vertical de la sociedad. En estéid®nel Diccionario de la Lengua Espafiola que
cita el autor es una herramienta del modelo col@aiga difundir su concepcién de mundo. Por
ejemplo, en los conceptos referidos subyace edmaren la idea de que hay sujetos
verdaderamente humanos y otros “salvajes”, asi arantropocentrismo en la palabra
“cultura”, que excluye la relacién del hombre camhturaleza vy, al hacerlo, deja fuera de lo
cultural a los pueblos originarios de América.

El diccionario, en general, a lo largo de su hiatba sido “un instrumento de
transmision y consolidacion de las racionalizacsote la cultura ... [que condicionan] la
conformacion ideoldgica de los usuarios y usuatéasna lengua” (Rodriguez y Ramallo 449).
En este sentido, los diccionarios reproducen idgatodominantes clasificando la realidad segun
sus parametros y relaciones de poder. En partieutiiscurso lexicografico espafiol ha
empleado estrategias “para ocultar, minimizarculizar o censurar a determinados grupos
minoritarios” (Rodriguez y Ramallo 449), entre tpge se cuentan los pueblos nativos de

América Latina. Chihuailaf se centra en reveladehl imperialista en el lenguaje castellano
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para que el lector chileno se percate del lugaodeetimiento en que han estado los mapuches
dentro del orden nacional. El autor interpela alact®res diciendo: “¢ Los Estados ... que
emprendieron —emprenden, emprenderan— la salvagpiista para imponer supremacia en el
mundo con su ‘civilizacion moderna o posmodernegusran siendo los duefios de la historia?
(Recado4?2). En esta cita Chihuailaf remarca la contindidel poder colonial y ocupa la palabra
“salvaje” para referirse a la conquista, insinuaqde los verdaderos “inhumanos” son los que
explotan y subalternizan a otros pueblos como jggcbnstitutiva de su cultura.

Al subvertir el discurso colonial, Anzaldta y Chalilaf abordan la tarea de escribir ellos
mismos la historia y el futuro de sus comunidagesy lo hacen con un lenguaje que incluye la
narrativa de la colonialidad, porgue su lugar deneiacion es la zona fronteriza de exclusiéon y
performatividad. En consecuencia, sus discursegiah los conceptos del pensamiento
imperialista, pero sus sentidos son cuestionadosgandoles nuevos significados desde otros
parametros culturales. En este sentido, los leegutgBorderlandéLa Fronteray Recado
confidencialson heteroglotos, pues contienen una diversidadendgiajes socio-ideolégicos que
actlia como una fuerza opuesta a la homogenizaelgredsamiento (“Discourse” 270-271).

La heteroglosia, concepto del tedrico ruso Bagiyna trama de diferentes lenguajes
socio-ideoldgicos, desde la cual toda afirmacidnasus acentos y contenidos. En este sentido,
la heteroglosia es una red historica de palabdmad] ya que, para Bajtin, el acto verbal s6lo
existe en enunciados concretos, no de forma abst@gando un discurso busca como referirse
a su objeto recurre a palabras ya utilizadas posptargadas de valores, juicios y puntos de
vista que dependen del momento historico y soaigjue fueron expresadas. En consecuencia,

el enunciado construye su contenido de forma dicddg

37



The living utterance, having taken meaning and sla particular historical
moment in a socially specific environment, canmdlttb brush up against
thousands of living dialogic threads, woven by sddeological consciousness
around the given object of an utterance; it caf@ibto become an active
participant on social dialogue. (“Discourse” 276)

Debido al dialogismo, los lenguajes sociales, conomretos sistemas socio-linguisticos
de creencias que definen identidades y lenguapescEgos (“Discourse” 356), se encuentran en
constante hibridacion (“hybridization”). Este preoeonsiste en la mezcla de dos lenguajes
sociales diferentes en el mismo enunciado. Esaelegriro, dice Bajtin, de dos conciencias
lingliisticas antes separadas por diversos factidéscourse” 358). Por lo tanto, Bajtin sita en
el centro de su pensamiento la heterogeneidadsdgdiemas de creencias y su interculturalidad:
“The word lives, as it were, on the boundary betwié® own context and another, alien, context”
(“Discourse” 284). El lugar de la palabra es laazémonteriza entre un discurso ideoldgico y
otro, debido a que los significados estan siempr@ia@ogo, en una encrucijada de pensamientos
gue corresponden a distintos contextos. A partio daterior, el Tercer Espacio de Bhabha
puede ser entendido como el lugar de la heter@glgaique “constituye las condiciones
discursivas de la enunciacion que aseguran quengtle y los simbolos de la cultura no tienen
una unidad o fijeza primordiales; que aun los mssgignos pueden ser apropiados, traducidos,
rehistorizados y vueltos a leer” (58). AnzaldtahyDailaf realizan estas practicas linguisticas
para expresarse en un lenguaje fuera de los poscdptla hegemonia. En este sentido, existe
una estrecha relacion entre la heteroglosia yeatidad performativa de los autores, porque ésta
se construye con enunciados escogidos de la trardescursos socio-ideologicos de la

heteroglosia.
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Pero ¢ qué es la ideologia desde una perspectivadizg? En el texto “Discourse in the
novel”, donde Bajtin escribe sobre la heterogladige que lo ideoldgico es “a way of viewing
the world” (“Discourse” 333). Por otro lado, Valen¥oléshinov, perteneciente al “circulo de
Bajtin”, en el libroEl marxismo y la filosofia del lenguajgue parte de la critica literaria
adjudica a Bajtin) afirma que, en sentido estrictadeologia es interaccion verbal. Su lugar esta
en los signos de la lengua, en la materializaceélaadomunicacion social, por ende, la palabra
es el fendbmeno ideoldgico por excelencia (33). Cehsigno se crea entre individuos, la
ideologia manifiesta valores sociales de sujetgarozados en distintas clases. Cada grupo pone
Su propio “acento” a los signos, con el fin de &wgm reconocimiento social (45). Segun Tatiana
Bubnova, experta en la obra de Bajtin, la ideoldgkrita por Voléshinov es “a la vez
conciencia de clase y sistema de ideas, imageossan, sentimientos, etc.” (8). Por su parte, el
critico literario Terry Eagleton resume esta cotgalizacion de la ideologia como “la lucha de
intereses sociales antagénicos en el nivel dedoss’ (245).

La heteroglosia, entonces, por su haturaleza ida@d@sta en constante disputa. Su
contraparte son los “lenguajes unitarios” que mdgaliversidad socio-ideoldgica del
pensamiento (y, en consecuencia, el Tercer Espdaiperformatividad del “yo”) y buscan su
unificacion y centralizacion. Como ejemplos de le gueden hacer estos lenguajes, Bajtin
menciona: “The victory of one reigning languagelglt) over others, the supplanting of
languages, their enslavement ... [and] the canooizati ideological systems” (“Discourse”

271). Ahora bien, eBorderlands/La Frontera y Recado confidend&fuerza heteroglota gana
la batalla. Esto se debe a que los discursos igieok de los autores son “internally persuasive”
(Bajtin “Discourse” 342), es decir, que los autdteson capaces de identificar a los lenguajes

unitarios y evitar su imposicion en el proceso fatiwo de su propia ideologia.
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Anzaldua y Chihuailaf, en esta lucha ideol6gicaygroen evidencia el funcionamiento de
los lenguajes unitarios. BBorderlands/La Fronterda escritora afirma: “Dominant paradigms,
predefined concepts that exist as unquestionabtdhallengeable, are transmitted to us through
the culture. Culture is made by those in power—rvales make the rules and laws; women
transmit them” (38). Anzaldua se refiere a la aaltdominante patriarcal que los Estados
nacionales heredaron de la Colonia. El lenguaj@taide esta cultura se manifiesta en el
machismo de los chicanos y las chicanas, una paagtie la autora busca transformar
proponiendo una nueva cultura desde el feminism@r8puesta, llamadariestiza
consciousness”, es resultado de su discurso imenmi@ persuasivo, porque se centra en la
posibilidad de estar constantemente en dialogaloasos lenguajes socio-ideoldgicos. La
ideologia de Anzaldla consiste en la flexibilidatlpensamiento y su apertura a nuevas formas
de interpretar el mundo. “Rigidity means death1(}l @entencia AnzaldUa. La conciencia
mestiza es una fuerza heteroglota y creativa &eeps breaking down the unitary aspects of
each new paradigm” (102), en cambio, segun Anzaklj@ensamiento racionalista de la cultura
occidental es fijo y excluyente, por lo que no pegrdesarrollar la autonomia.

En Recado confidenciaChihuailaf expresa una idea similar a la de Ashzalen cuanto a
la cultura dominante: “[H]ay que tener en cuenta lgupolitica al servicio del poder establecido
es también un agente ‘culturizante’, en el entemdiglla imposicion de una cultura oficial, es
decir, desculturizante” (43). Cuando la cultur@etendida como un conjunto de obligadas
normativas pasa a ser una herramienta de sometmyiertultamiento de la diversidad, segun la
vision del autor. Por eso Chihuailaf acusa a lbaiaacion de ser el “dogma de la identidad
unica” (44), que pretende representar a una graonmgacuando en realidad sélo beneficia a una

elite. Ese sistema cultural contrasta con las ciaemapuches y el discurso internamente
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persuasivo del autor: “La cultura es la que nompertransformar nuestras comunidades en lo
econdmico, social y politico sin dejar de ser iedags” (48). Su concepcion de la cultura es
dindmica y flexible. La identidad no se pierde tmsicambios, si no que se actualiza.

La caracteristica mas evidente de la autonomidddea que logran los autores se
manifiesta en la hibridacion de las diferentes Uexsgcon que se relacionan. Becado
confidenciaJ Chihuailaf expone esta mixtura de la siguienteaena “[Y]o naci y creci en una
comunidad mapuche en la que nuestra mirada deitbasm Yy lo trascendente la asumimos
desdenuestra propia manera de entender el mundo: el magun y en el entonces obligado
castelland (12. Enfasis agregado). Esta es la expresiomdeposicion cultural fronteriza,
propia de un lenguaje heterogloto, donde las pagathe la ideologia unitaria son reelaboradas
desde la perspectiva mapuche.Bemderlands/La FronteraAnzaldla propone a los chicanos
expresarse libremente en los idiomas de las tlasras —azteca, mexicana y estadounidense—
gue ella reconoce como parte de la historia d®swnidad. Sobre esta manera de comunicarse
la autora afirma: “The switching of ‘codes’ in thieok from English to Castillian Spanish to the
North Mexican dialect to Tex-Mex to a sprinkling&huatl to a mixture of all of these, reflects
my language, a new language —the language of thdeBands” (“Preface” s.pag.). Ebde-
switchingo alternancia de codigos es una de las practeagdificacion que los autores
reiteran para construir una identidad fuera dealalpa autoritaria de la colonialidad (se ahonda
en esto en el Capitulo I1).

Las lenguas heteroglotas de Chihuailaf y Anzalddade convergen distintos discursos
ideoldgicos, son la expresion de sus identidadderpgticas. ErBorderlandéLa Fronteray
Recado confidenciagkl lenguaje es el lugar donde la identidad se hato: “[I]f you want to

really hurt me, talk badly about my language. Ethdentity is twin skin to linguistic identity — |
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am my language”Borderlands81), dice AnzaldUa. Por su lado, Chihuailaf a#irrtEs el
lenguaje el que resume la presencia de los anpayda de cada uno en particular con su
actualidad y con la creacion -y toda la potencaalidde su ‘futuro’™ Recados9). El lenguaje
distingue individual y grupalmente a los sujetosodaliscurso performativo de la identidad:
conecta a Anzalduda con una “etnia” particular ynghGailaf con sus “antepasados”. El lenguaje
los reline con personas que se reconocen entrmsipErtenecientes a una misma cultura y una
misma historia. Esa cultura e historia se haceseptes en el acto del habla, es decir, se
actualizan. Las obras, por tanto, estan escritésnguajes que no solamente expresan la
“identidad” y la “presencia” sino que las constiuay

La batalla social “en el nivel de los signos”, coesaribe Eagleton, esta presente en el
campo léxico d&kecado confidencigl Borderlands/La FronteraChihuailaf habla de “la lucha”
de los pueblos indigenas de todo el continentéufreado su zona norte) por “recuperar el
ejercicio de la Autonomia, en todos los ambité&¢adol07), mientras que Anzaldlua escribe
“for this Chicanda guerra de independencia a constant’Borderlands36). La “lucha”
mapuche y la “guerra” de Anzaldlda apuntan a lo midenlibertad de vivir bajo un sistema
cultural escogido y no impuesto. En el discurs€t#uailaf, la autonomia representa la
posibilidad de que la cultura mapuche siga vivesuanto implica la libertad de elegir entre
diversos elementos culturales aquellos que enrgquiecidentidad mapuche. Pero, también
consiste en un reconocimiento constitucional dedgschileno de la existencia del pueblo
mapuche. Por tanto, lo que se estd demandand@esdtaracion del texto que funda al Estado-
nacion, el fin de su lenguaje unitario que legituma sola cultura. La autonomia politica
mapuche, que se traduce entre otras cosas enréehdea la autodeterminacion” y la

“restitucion de tierras y territorio” (108), es uaropiacion del sistema legal que instaura el
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imperio espafiol en Latinoamérica. Pero esto ndfgigruna aculturaciéon para los mapuches,
porque la autonomia es inherente a su culturansépihuailaf, sélo que el Estado no la
reconoce (108).

Anzaldua también afirma éorderlands/La Fronterague los chicanos no son los Unicos
en su lucha por la independencia y la “self-deteatnon” (108). Dice que hay que saber de las
batallas de otras colectividades latinas. Inclusocgiona a Chile, probablemente por el contexto
de dictadura en que estaban los chilenos cuandald@ie escribe el libro. Pero a diferencia de
Chihuailaf, para la autora chicana la lucha es @mininterna y, luego, se proyecta hacia afuera,
hacia el “real world” (109). En ambos discursobd#alla es ideoldgica, implica un cambio de
mentalidad, pero en el caso de los mapuches elioatabe realizarlo el Estado y los chilenos,
mientras que en el caso de los chicanos la tranafién la deben realizar ellos mismos en
primer lugar.

La finalidad de la lucha eBorderlands/La Fronteras “[a] massive uprooting of
dualistic thinking in the individual and collectigensciousness” (102). En otras palabras, la
unién entre la razon y el espiritu, la naturaleehser humano, que, segin Anzaldua, separo el
pensamiento racionalista de la “Western cultur@).(8 la larga esto podria significar “the end
of rape, of violence, of warBorderlands102), dice la autora. Es cuestionable el caracter
utopico de su proyeccion, porque culpa solamenperaamiento binario de la Modernidad
occidental de ser responsable por la violencid eruado. Es decir, Anzaldla propone que sélo
anulando ese modelo cultural se lograria la pazAugonomia”, con mayuscula, que describe
Chihuailaf también corre el riesgo de ser utopgicees las demandas parecen incompatibles con
el sistema cultural del Estado-nacion que tiensuecentro la homogeneidad y uniformacion de

sus ciudadanos y que perpetua el poder colonial.
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En el caso dBorderlands/La Fronteralos académicos David E. Johnson y Scott
Michaelsen afirman que la propuesta de Anzaldamaswueva forma de colonialismo: “Se trata
del mismo gesto doble de la historia de Occidgrem visto desde una perspectiva inversa”
(35). En concordancia con su analisis, Anzaldugeuoia que el futuro sera de la “naevestiza.

Pero mas que un afan imperialista es una visiGmaté y utdpica. El colonialismo no es
compatible con el pensamiento heterogloto de Arigldue se opone a los lenguajes unitarios.
Johnson y Michaelsen no reconocen la performativedala identidad de Anzaldla, a pesar de
gue ellos mismos en su teoria de la frontera preada cultura, las fronteras y la identidad como
“efectos” de procesos sociales y no como esercgalsase de la ideologia de la autora es la libre
eleccién de elementos de diversas culturas, peoomo fragmentos aislados, como lo
interpretan Johnson y Michaelsen, sino que reedaigimios dentro de una discursividad abierta
al cambio. Como dice Bajtin, el discurso internaf@gersuasivo siempre revela nuevas formas
de significar (“Discourse” 346).

En consecuencia, los autores utilizan lenguajesrbglbtos para subvertir los discursos
autoritarios de la colonialidad, que Anzaldla rexenen el patriarcado y el racionalismo
moderno y Chihuailaf en la globalizacién y en l#wa oficial de los Estados. Los autores
develar los preceptos identitarios de la ideolagianial como mecanismos para la reproduccion
del poder hegemonico. A su vez, los autores puadenlar de forma libre los distintos
discursos socio-ideoldgicos que conforman su idadtperformativa, debido a que en la
formacion de su pensamiento ideoldgico la fuerzka dheteroglosia fue superior a la fuerza de la
“palabra autoritaria”. El mismo hecho de que lo®eas identifiquen a los lenguajes unitarios
implica que estan conscientes de las cargas cleluie dialogismo y el uso en otros lenguajes

de las palabras que utilizan. Por otro lado, Idsras significan la heteroglosia de sus
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enunciados desde la historia personal y coleatival “borde cortante de la negociacion y
traduccion” (Bhabha 59) respecto a la cultura hegeca. Los lenguajes de las obras, por tanto,
se constituyen en lugares de autonomia. Para psdebir desde ahi, Anzaldua y Chihuailaf
utilizan ciertas estrategias literarias y lingiaia$, que son parte del acto creativo de los autores

Estas tacticas son analizadas a continuacion.
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CAPITULO I

En otra glosa: Escribir (y actuar) la autonomia desde la®orderlands

¢,De donde viene, entonces, la critica? Desde elrafdel universo de la dominancia que provee
a la critica de su objeto.

Ranajit Guha
1. El texto como un ritual: Invoked art en Borderlands/La Frontera y Nvtram en Recado
confidencial

En el presente capitulo se revisaran tres esteastegie los autores llevan a cabo para
manifestar su autonomia respecto al poder colaju& ,se perpetia en las estructuras de poder
de los Estados nacionales. La primera de estasagacinsiste en la ritualizacion de los textos,
mas especificamente de su escritura y lectura.

Segun la investigacion de Catherine Bell, la rinzadion es una forma estratégica de
actuar en situaciones sociales especificas. Seteara por diferenciar un acto especifico de
otros, generando las condiciones (que pueden sadsaa) para que esa accion tome mayor
importancia que el resto y se distinga por su pdeste surge de las capacidades de los “agentes
ritualizados”, los participantes del ritual, justmte por la importancia que le dan al ritual. Bell
afirma que las personas se involucran en rituabras “as a practical way of dealing with some
specific circumstances” (92), aunque su caracteatégico puede no ser consciente. El agente
ritualizado esta predispuesto al ritual. Su cuedpze Bell, esta investido con tsense’ of ritual
(98). Los actos ritualizados reproducen o recoméigwna vision del orden del poder (81), por lo
tanto, siempre se remiten a una situacion socio@llgue afecta a los participantes del ritual.
Pero no se trata de que el ritual otorgue una gwlcuna problematica o se use para compartir
creencias o instalar ideas fijas de una ideologfaigante, como dice Bell que se ha planteado

en diversas teorias. El acto ritualizado traduzmsiones a un lenguaje simbolico donde
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resignifica o reelabora las relaciones de podeokin hegemédnico: “The particular
construction and interplay of power relations effedy ritualization defines, empowers, and
constrains” (221). Bell concluye que el acto riizedlio realiza una negociacion del poder, donde
el principal objetivo es la ritualizacion de laggmas. Por lo tanto, en ultimo término, la
ritualizacion es una forma estratégica de socieiliraen base a un orden hegemaonico (98).

Borderlands/La Frontery Recado confidenciaon discursos que invitan al lector a
participar en un acto ritualizado. No lo anunciarfarma directa en sus primeras paginas, pero
van paulatinamente introduciendo simbolismos dquelizan al texto. En ambos casos, los
autores buscan distinguir y otorgar importancia imencion dialogica de sus discursos. Por esto
significan su practica de escribir como un acteativado, asi como a sus potenciales lectores
como agentes ritualizados en el acto de la lecardinalidad de dar este caracter a sus obras es
poder expresarse fuera de los parametros epistgioaddde razon colonial. En este sentido,
buscan una alteracién de las relaciones de podlerdkn hegemonico donde sus comunidades
son subalternizadas por las elites. La heteroglsia discurso de las obras permite que los
autores se expresen en un lenguaje hibrido (eemgtle bajtiniano), desde una zona fronteriza,
gue entreteje palabras ritualizadas de la cultuputhe, en el caso &=cado confidenciay la
cultura azteca, en el d@orderlands/La Fronteracon conceptos de las culturas dominantes de
los Estados nacionales. De esta forma, el lected@ir comprendiendo y corporalizando el
sentido del ritual.

Debido a la ritualizacion de los textos, las olmasden ser entendidas como “border
writings”, concepto de la académica Emily Hicksc@ahtener multiples dimensiones discursivas
y esperar del lector que se convierta en un ageaédizado: “[T]o read a border text is to cross

over into another set of referential codes” (xxaf)fma Hicks, lo que el lector debe hacer para
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comprender el mensaje del ritual. Para que estdsiicde alguna manera, el lector debe
corporalizar el lugar de enunciacion fronterizayneteroglosia de los textos. Segun Bajtin, en
todo acto de comunicacion existe un cruce a otnjuoto de referencias culturales. El contenido
ideoldgico del lenguaje (y del pensamiento) desigstos nunca es igual. Debido a lo anterior,
“[tlhe speaker breaks through the alien concegioakon of the listener, constructs his own
utterance on alien territory, against his, theehst’s, apperceptive background” (“Discourse”
282). De esto se deduce que emisor y receptor dedmsm concesiones para que un dialogo sea
posible. En el caso de las obras escritas, el detwe evitar ser criptico y el lector estar
dispuesto a la ritualizacion de su lectura.

La obra de Chihuailaf ya en su titulo es explisghre su intencion dialdgicRecado
confidencial a los chileno! autor describe el nombre de su texto: “Recpdaojue es un
Mensaje verbal (que se hace de Palabra). Confidlencie se dice en confianza. La paradoja
implicita en la coexistencia de nuestras cultudasjuestros Pueblos” (11). Chihuailaf da un
primer indicio del ritual cuando afirma que su z@s un mensaje verbal, es decir, parte de un
dialogo, ya que la oralidad es la principal candstiea de su escritura ritualizada, la oralitura
(mas adelante se analizara con detencion). Adentésjuce su lugar de enunciacién, la zona
fronteriza, al establecer que lo confidencial ea@djico: por una parte, esta pensando en la
historia de subalternizacion y dominacion que reaingpuches y chilenos haciendo dificil
establecer una relacion de confianza; y, por etrda gran mayoria de los chilenos que también
son sujetos subordinados a un poder hegemoniddijezdo una experiencia comun que puede
servir de base para una relacién de confianzae$tmral inicio del libro, el autor expresa su
deseo de “consolidar una verdadera Conversacioeld@neblo chileno, con el ciudadano

comun: con usted” (9). Las palabras “Recado” y “‘@@sacion” son significadas desde la vision
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mapuche porque hacen referencia al rituaNde¢tam Este corresponde a un rito oral mapuche
consistente en el arte de dialogar y traspasarajenRecados3). Por consiguiente, el interés
de Chihuailaf “no era hacer un libro criptico pamachos” (Entrevista personal 8), al contrario,
era que su mensaje pudiera ser entendido espentalpar lectores chilenos para lograr su
participacion en el ritual. El lector debe ir haxe sentido de los cédigos de una escritura
ritualizada, por ejemplo, el uso de la mayusculiagralabra “Conversacion” en un contexto en
el que no corresponde por regla gramatical deétiaso.

Chihuailaf va introduciendo al lector en un espaweiaférico que representa el lugar
fisico donde se lleva a cabo el ritual mapuchef6gbn, por ejemplo, es el simbolo que arde en
medio de este soliloquio, compilacion, o como dested llamarlo. Tal vez, Recado
confidencial como lo he denominado yo” (28), afirB@l@huailaf, insistiendo en la intencion
dialogica de su texto para hacer participar allgaen el ritual. El autor invita al lector a
imaginarse en el escenario tradicionalldeiram a dejar de pensar en el texto como un libro y,
en cambio, pensarlo como una Conversacion.

Para facilitar el entendimiento del lector, Chiltafa@scribe gran parte de la obra en
lengua castellana. La inclusion de textosrexpuzugunsegun el autor, cumple la funcién de
“recordar desde donde estoy hablando” (Entrevistagmal 8). Pero, como se establecio en el
capitulo anterior, el idioma nacional del Estad&Ctide, asi como sucede con el formato “libro”,
ha pasado por un proceso de hibridacién que peaingetor expresar su diferencia cultural en
esa lengua. Por lo tanto, Chihuailaf maneja consameente la heteroglosia del texto para lograr
la “Conversacion” intercultural que busca.

EnBorderlandéLa Frontera la intencion dialogica del discurso se declararetono

mas confrontacional que el del autor mapuche: \BaChicanos no longer feel that we need to
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beg entrance, that we need always to make theofresture —to translate to Anglos, Mexicans
and Latinos, apology blurting out of our mouthshnavery step. Today we ask to be met
halfway. This book is our invitation to you —frofmetnewmestizas(“Preface” s. pag.).

Anzaldua afirma que, en adelante, las “meestiza’spracticaran su auténtica cultura sin
esconderse tras el disfraz de la asimilacion. Boirevita a los lectores a escucharlas y
reconocerlas como comunidad e interlocutoras va&liBadialogo puede ser una experiencia real
si las “newmestizasrepresentadas por Anzaldia y los lectores, “Asiglmexicanos, latinos vy,
también, chicanos se relinen a medio camino, es dada zona de ldsrderlands Al igual

gue Chihuailaf, Anzaldua significa su texto comesbacio intersticial donde es posible realizar
un ritual. En este caso, se trata de cambiar l&&araaan que las mujeres chicanas,
principalmente, pero también los hombres, se agiiiican y son percibidas por las demés
culturas. Por esto, Anzaldua afirma que su obué@svoking art(88), como el practicado por
los chamanes aztecas: “My ‘stories’ are acts endajes! in time, enacted every time they are
spoken aloud or read silently. | like to think béin as performances and not as inert and ‘dead
objects’ (as the aesthetics of Western culturektbirart works)” (89). La escritora otorga a sus
textos el poder de ser una accién, donde ellasgetio que ejecuta el acto. En este sentido,
BorderlandéLa Fronterano es un objeto, una cosa llamada “libro”, sina ceremonia donde
Anzaldda realiza un ritual.

La autora contrasta glvoking artindigena que la inspira con la “Western culture”,
porque no olvida que esta introduciendo su propugsia estizaconsciousness” en territorio
alienigena, como dice Bajtin. La comparacion ayaldector a comprender mejor los codigos
gue va creando Anzalduda. Con el mismo fin, la &serichicana utiliza mayormente la lengua

inglesa —el idioma oficial de la nacidon que hab&a-su obra, dentro del lenguaje heterogloto de

50



las “newmestiza¥§ para poder darse a entender entre lectores pardgmtes, sobre todo, entre
los chicanos que ya perdieron el espafol: “[IJadhmadeBorderlandstoo inaccesible to you by
putting in too many Chicano terms, too many Spawistds, or if | had been more fragmented
in the text than | am right now, you would haverbgery frustrated” (“Interview with” 232). No
obstante, al igual que Chihuailaf com&puzugunla presencia de€lhicano Spaniskn el texto

evidencia el lugar de enunciacion desdéltaslerlandsdel discurso de Anzaldua.

En consecuencia, en estas escrituras ritualizalisi&laf invita, primordialmente, al
“ciudadano comun” chileno a ivtram y Anzaldla convoca, en primer lugar, a las msjere
chicanas a una performance de transformacion.|®guar su participacion, los convidados
deben estar dispuestos a comprender los codigosudgl Ahora bien, ¢ qué simbolizan y en qué
consisten estos rituales?

La académica chilena Veronica Contreras Hausestodiado la figura del ritual en la
produccién poética de Chihuailaf y afirma que enchras “se advierte el hablante lirico
inmerso en un proceso de semiosis ... al proyectarsm continuo y dinamico desplazamiento
mental hacia el mundo ancestral’ (41). Segun Coagresl hablante realiza un “viaje a la
memoria” a través de rituales tradicionales queekeniten “reactualizar lo sustantivo de su ‘ser
mapuche’ (42). Pero esta interpretacion, por mésrgconozca la ritualidad en los poemas de
Chihuailaf se sustenta en la ideologia de la cal@@d que congela la autenticidad de esta
cultura en un pasado remoto, que solo puede seideypor momentos a traves del ritual. En
cambio, para Chihuailaf su identidad mapuche saesrita en plenitud en todo momento, pues
pasado, presente y futuro son simultaneos endalaiidad del espiritu llamado “Azul”, el
origen y el destino de los mapuchBe¢ada32). El académico Luis E. Carcamo-Huechante, por

Su parte, asevera que “las escrituras de un sighifo segmento de poetas mapuche
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contemporaneos establecen su pertenencia y soti@tidad discursiva en consonancia con el
metarrelato deéWallmapu(Nacion Mapuche)” (“Palabras que suefian” 75). Ainel académico
no especifica a qué autores se refiere, su posywida a comprender como el texto de
Chihuailaf puede ser ritualizado, ya que la literatmapuche es una conversacion para el autor:
Esta es nuestra Palaly@ escribiéndose, pero al lado de la oralidad -itara”,
decimos sus oralitores—. La Palabra sostenida Eemaoria, movida por ella,
desde el hablar de la fuente que fluye en las catadas. La palabra escrita no
como un mero artificio linguistico (no me estoyiniehdo a la funcion de artificio
gue todo lenguaje contiene permanentemente) simo cm compromiso en el
presente del Suefio y la MemoriRetado62)
La oralitura de Chihuailaf tiene caracteristicas @uhacen ser un ritual, por ejemplo, que es un
acto corporal porgue en su centro esta la “Cong&gnsa@omo arte” Recadob3), es decir, que
tiene una connotacion que la separa de cualquietipb de platica cotidiana. La oralitura,
entonces, estéa relacionada con el rituaNdgtam Este se “activa” cada vez que un mapuche se
suma al didlogo sobre su cultura, sus costumbudsistoria y su gente. En este acto se recurre a
la Memoria, con mayuscula, que es la palabra yadie los antepasados (como en la trama de
la heteroglosia), y al Suefio, donde el mapuchemsecdta con los espiritus de la Madre Tierra 'y
recibe sus mensajeRécadod6). Pero eNvtramno implica un viaje o desplazamiento hacia el
pasado u otro lugar, sino que la Memoria y el Sigefioparte del presente. La oralitura y el
NvtramenRecado confidenciaimbolizan la constante generacion de la cultudetidad
mapuche.
En el caso dBorderlandgLa Fronterg parte de la academia ha criticado a Anzaldua la

inclusion de la cosmovision indigena a su planteatoi Para el critico chicano Benjamin Alire
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Saenz, “Anzaldla fetichiza la cultura de los azgcde los indios” (103). La vuelta al
pensamiento previo a la conquista espafola conugisol a la desigualdad y discriminacion que
viven los chicanos, le parece poco acertada a S8henz, puesto que la vida de éstos,
mayormente en las ciudades, es muy distinta esoladidones materiales que permiten esa
cosmovision pretérita. A Alire Saenz le resultdailitreer que las mitologias y culturas nativas
realmente le pertenezcan a la escritora: “su ‘mded’ fue destruida... lo mismo que la mia”
(104), declara. En otras palabras, su critica sgaen que la apropiacion por parte de Anzaldua
del modo de vida de los nahuatl le parece artifeciastrumental. Sin embargo, en la base de la
propuesta de Anzaldla esté la premisa de quenédde es discursiva y performatica, por

tanto, una constante eleccion. En consecuencia |pautora no ser miembro de una comunidad
indigena no la imposibilita de tomar elementosageculturas previas al colonialismo en
América, con el objetivo de edificar las basesudaugeva cultura. Esto, a pesar de que si
recuerda al lector que corre sangre nativa povenas, buscando legitimar su herencia nahuatl.
Ahora bien, Anzaldda no es la Unica chicana queatarsu historia con los aztecas. La vuelta de
los chicanos a Aztlan, la tierra prometida de pagblo en algun lugar del suroeste de Estados
Unidos, es un relato mitico que surge con el maxta social por sus derechos, en la década
del 60, para justificar su pertenencia en la zomgo(que se revisara en el Capitulo Ill). Pero
esto también es cuestionado por Alire Saenz, qagiurce que la tierra no pertenece a nadie. Su
critica perspicaz trae a colacion el cuestionaraisnbre qué pensaran los “verdaderos” nativos
al leerBorderlandélLa Frontera Sin embargo, cae en un determinismo al hacegrdeino el

factor decidor de la cultura de las personas, sinéstas tengan derecho a la libre apropiacion de

diversos discursos.
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La eleccién de Anzaldua por la cultura de los a&eresponde a su necesidad de
canalizar las transformaciones que ve necesaris\etia de las chicanas. Esos cambios son
epistemoldgicos y engloban un giro de consciemgjagl que ella misma realiz6. Por eso la base
de su propuesta es su propia experiencia. La ardlata cOmo su conducta se corresponde con
las creencias indigenas: “| remember listenindnéovibices of the wind as a child and
understanding its messagkss espiritughat ride the back of the south windrderlands58).
Por tanto, Anzaldla encuentra un sustento en la@asion indigena para su propia forma de
ser, que le revela como pernicioso el modelo radista de la civilizacion occidental, inculcado
por la hegemonia cultural: “I did not deem my psy@&xperiences real. | denied their
occurrences and let my inner senses atropBgtderlands58). En consecuencia, para Anzaldua
el ritual simboliza una liberacion de la concien@&a escritura es una performance porque el
relato de su experiencia provoca el inicio dedagformacion de las lectoras chicanas que se
identifican con su historia. Incluso, AnzaldlUaterga corporalidad al texto: “The work
manifests the same needs as a person, it needsfaulh la tengo que bafar y vestir
(Borderlands89). Anzaldua personifica el texto para otorgklposibilidad de actuar en el
ritual.

En el texto “Metaphors in the Traditions of the ®laa”, Gloria Anzaldla relata que tras
publicarBorderlandgéLa Fronterale solian preguntar qué es lo que habia escrdotamente y
por qué. La autora reconoce que demoro ocho medeser una respuesta clara. Afirma: “I
realize that | was trying to practice the oldedlirmg in the world —shamanism. And that | was
practicing it in a new way” (“Metaphors” 99). Andala explica que la labor dghamanres crear
una identidad grupal y preservarla, mediando datherencia cultural y las circunstancias de la

vida diaria del presente. Esto es lo que ella toteacer eBorderlandélLa Fronterasin conocer
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mayormente lo que hacia un chaman, segun cuediee Yracerlo en una forma nueva porque el
acto ritualizado es uno que se activa con la ladersu texto. Reelaborando el ritual chamanico,
Anzaldla determina que su acto de escribir la @teven una chamana: “The writer, as a shape-
changer, is aahual a shaman”Borderlands88).

Segun el historiador y filésofo Mircea Eliade, Bhman es una persona capaz de entrar
en éxtasis, en “un trance durante el cual su abmaee abandona el cuerpo para emprender
ascensiones al Cielo o descendimientos al Infie(@8). En ese viaje, el chaméan o la chamana
se comunica con “los muertos, los ‘demonios’ y'éspiritus de la Naturaleza™ (23) para sanar
a alguien de su comunidad, mediar entre ésta ¢itses y acompafar a los muertos a sus
nuevas “moradas”. En el caso de Anzaldua, ellaiassanando a las chicanas y chicanos de la
identidad subalterna y patriarcal. La escritoreehde canal a través del cual los espiritus se
ponen en conexiodn con los lectores. Ella entraretnaince que permite que sus antepasados, los
espiritus de la naturaleza y las antiguas diviredddmeninas de los aztecas hablen usando su
“voz” (se profundiza en esto en el siguiente aplrtaEn este sentido, lo que realiza Anzaldua
enBorderlandgéLa Fronteratambién es oralitura: “the work ... contains thespreces of
persons, that is, incarnations of gods or ancestonatural and cosmic powers” (89). La
escritura de Anzaldua, ademas, nace de la oraligfath familia de la autora, la abuela y el
padre acostumbraban contar “cuentos”, lo que, sAgaaldda, es una caracteristica de los
mexicanos. Ella misma inventaba historias quel&akea a su hermana menor antes de dormir:
“It must have been then that | decided to put etaon paper” (87), afirma.

Chihuailaf, a diferencia de Anzaldua, desde queieona a escribir es consciente de que
su texto es uhlvtram El no debe rastrear una creencia que avale spartamiento, pues

crecio bajo la cultura mapuche. Por taiRecado confidenciale ordena segun las partes que
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componen una Conversacion, aunque el autor nanigslarice con titulos indexados. Las
distintas formas de ésta fluyen en el texto paraturaleza dialdgica. El poeta explica que el
Nvtrames un ritual tradicional que lb®nkosutilizaban (todavia es asi) para comunicar sus
mensajesvwerky personalmente, o en ocasiones poco comunes [@ho e un mensajero
(Werkén. Cuando era asi el mensajero entregahargtodestinatario una cuerda de lana roja
anudada: por cada nudo un objetivo del recado ghidentregar.

Chihuailaf escribe: “La estructura del Nvtram ..lasobservamos desde el lado
occidental que también nos habita, implicaba umgdad o suma de ‘géneros literarios’ (al
parecer sin paralelo en la cultura chilena): preesédn, saludo, mensaje propiamente tal, y

‘documentaciéon™ Recadaol03). En esta descripcién el autor evidencia tarbglosia de los
mapuches después de la campafia de ocupacion uditarAraucania, es decir, la diversidad de
discursos que los “habita”. Ademas, es generosseonterlocutor primordial, el chileno, pues
utiliza el concepto “géneros literarios” para hasea analogia que facilite su entendimiento
(Anzaldda, como se vio, también utiliza las compiarges con el mismo fin). Es decir,
Chihuailaf recurre a su conocimiento del discurstidental para traducir, en lo posible, el
contenido deNvtram Para llevar a cabo la presentacion de éstet@l mcurre a un extracto de
su poema “Kallfu Pewma mew/ Suefio Azul”, publicathol995 en el libr®e suefios azules y
contrasuefiosTambién escribe un breve relato autobiografid@a®ma lo renombra con las
primeras palabras de éstdli ‘Kallfu ruka mu choyvihLa casa azul en que naci”, y cambia su
estilo versado por la prosa. Asimismo, lo escribenapuzugury luego traduce al castellano.
Como dicta eNvtram su contenido es una descripcion poética del lydgafamilia a la que

pertenece el mensajero. Chihuailaf establece alprincipales creencias, por ejemplo, sobre lo

gue es la poesia: “Las grandezas de la vida co#idizero sobre todo sus detalles” (17); el

56



traspaso de la cultura a través de la vida cotdyafamiliar: “Por las noches oimos los cantos,
cuentos y adivinanzas a orillas del fogon” (17)a gomunicacion entre el ser humano y la
naturaleza: “Sentado en las rodillas de mi abuielasgprimeras historias de arboles y piedras
gue dialogan entre si, con los animales y la ggifd’. También, Chihuailaf se describe a si
mismo como alguien que vaga, que camina sin rurebnido por “los bosques de la
imaginacion” (21) y por lugares desconocidos, cemnaeriplo por Europa que menciona. Sin
decirlo expresamente, el poeta se presenta coliverden el mensajero de la vida mapuche,
figura que se analizara en el Capitulo Ill. Luegogl relato autobiogréfico, el autor resume su
vida, su traslado de la comunidad mapuche en Quewka la ciudad de Temuco. De la
metrépoli chilena escribe: “Es, como sea, la tideganis antepasados, me digo” (25). Con esta
frase alude a la relacion de los mapuches civiaiimapy el pais mapuche, que continla
vigente alimentada por la idea del regreso, laiatdp la restitucion del territorio ancestral.
Ademas, Chihuailaf relata su necesidad de esgrifieice una pequefia descripcion de su familia.
Todo ello gira en torno a establecer su vigentatidad mapuche: “Pertenezco al Pueblo
mapuche: soy una expresion de su diversidad” &8 tiene que ver con la identidad
performativa del autor y la cultura dindmica desmunidad, pues, por ejemplo, un mapuche no
deja de ser mapuche por vivir en la ciudad. Latidad esta por sobre las apropiaciones de
elementos de otras culturas, como se estable@b@apitulo I.

Segun el rito deNvtram su mensaje puede contener: “gvlam consejos, eglatos, Vi
canciones, vikantun poemafdécadd03). Chihuailaf integra todas estas formas a>do fgor
medio de su propia voz y otras voces, mapuchdgnas y de otros pueblos, invitadas a la
Conversacion (en las que se profundiza en el preipartado). El autor repasa toda la

cosmovision mapuche: sepewde origen y resurgimiento, lo que su gente entigrat
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lenguaje, cultura y desarrollo, entre otros cormgptomparandola con el sistema neoliberal
(heredero de la ideologia colonia). A su vez, egdlas tradiciones y costumbres de su pueblo,
como elWe Tripantuy el Guillatan, incluyendo descripciones y cantos. También, lesiaomo

el Machitin Ademas, realiza un extenso relato que intera#i@ éos elementos anteriores,
sobre la relacion historica y contemporanea (adatera del texto) de los mapuches con los
grupos de poder, econdmicos y politicos, de Ctldaegdo espacio a lo que voces chilenas tienen
gue decir al respecto. Expresa, a su vez, opinipgekm (consejos) acerca de como lograr la
recuperacion de sus tierras y el respeto por $urauEs, en resumen, un mensaje con muchos
“nudos”, que Chihuailaf va desenredando sin dedateal lector, al que le realiza preguntas o
comentarios, incentivando su aporte a la reflexion.

En el dltimo apartado o “recado”, el autor escdbmo epigrafe la siguiente frase: “La
Conversacion tiene que ver con la franqueza, qeéespiritu de la ternura. Nvtramkaifi
pipiyeenew fii pu Che. Conversemos le esta diciemndstra gente” (212). Con esta frase vuelve
a recalcar su intencion de lograr una verdaderainaracion con el chileno comun, al que
también llama “sensible”. Sin embargo, estas migpadabras contienen la dificultad de ese
didlogo debido a la gran diferencia entre los lejegisocio-ideolégicos de mapuches y chilenos:
gue Chihuailaf llame a conversar con franquezafsigrpara los mapuches hablar escuchando a
la naturaleza, porque la ternura es la Madre Ti&eo el racionalismo Moderno, adoptado por
la cultura chilena, separa la cultura de la nagzeglpor lo tanto, la franqueza segun este
paradigma apela a la idea de una verdad intele&salebido a esto que Chihuailaf propone a
los chilenos una “Coexistencia en la diversidadé#é revisada en el Capitulo I). Ese compartir

un espacio aceptando las diferencias explica ndca deNvtram
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Como usted ya habra augurado, este escrito —egtieareen su diversa
intensidad— se vera obligado también a interrurapasexplicarse quiza, a
cambiar de tono y de acto —dentro del mismo estgrhamisma corporeidad,
desde luego-. Y es que usted y yo estamos hablgnde,estamos escuchando?,
desde dos culturas, desde las diferentes concezcenmundo que nos habitan,
diversas y aun muy distantes: la cultura mapudaecyltura chilena.Recada28)
El Nvtrames entonces un ritual llevado a cabo por la “caigad” del texto, en el territorio
fronterizo o Tercer Espacio del lenguaje, dondeekeroglosia puede manifestarse libremente.
Esta heteroglosia contiene el lenguaje social slenapuches y de los chilenos en un discurso
hibrido, en el que Chihuailaf otorga nuevos sestalta tradicion chilena. Su frase “este respirar
en su intensa diversidad” es un eco del verso esia / es un respirar en paz” del poeta Jorge
Teillier. Por lo tanto, esta diciendo que la poelsiambas culturas, su “lenguaje primordial”,
segun la vision mapuche, es profundamente distmtgye obliga al autor a “cambiar de tono y
de acto”, de voz, pues el ritual convoca a dissigtanciencias a dialogar aceptando lo
irreductible de sus diferencias. Sin embargo, @e%a” tiene “Poder”, para el pueblo mapuche
como agentes ritualizados, pues “es la mejor ekpratel permanente didlogo entre el espiritu y
el corazon” Recada?9). A esa potencia, Chihuailaf acude al escsbiRecado. Por esto, confia
en que se puede llegar a un entendimiento, comal &mgrado entre espafioles y mapuches, los
gue realizaban parlamentos en la frontera coloarad,vez que los primeros reconocieron la
autonomia de la “gente de la tierra”.
En Recado confidencigkén consecuencia, el ritual tiene como finalidae kps lectores
chilenos ritualicen su lectura para que puedan cenger la visibon mapuche del mundo y su

lenguaje socio-ideoldgico. EBorderlandélLa Fronterg el ritual se centra en la sanacion de los
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lectores, que también implica la aceptacion delif@sencias. Las divinidades invocadas en el
acto chamanico que realiza Anzaldda tienen el pdeeenovar las energias de las personas y en
el caso de las chicanas de otorgarle valor a gulsindad: “This type of work dedicates itself to
managing the universe and its energies ... to thdatadn of humans” (89). En el acto de
escribir Anzaldia solicita el poder de las divitida femeninas de los aztecas para otorgarle un
nuevo contenido a la autoestima disminuida de lgenes chicanas, lesbianas y “de color”, y,
también, a todos los chicanos subalternizados.désiienido estd hecho de palabras porque para
Anzaldua la identidad es discursiva. La autora Isage la creencia azteca de que las metéaforas
y los simbolos tienen la capacidad de crear untpuem lo divino y lograr la transformacion
espiritual Borderlands91). Segun este pensamiento, una persona puealssamrotegerse a
través de metéforas, como también enfermarse delao“dead metaphors” que debilitan.
Ademas, las metaforas otorgan a Anzaldda el patargctuar sobre los lectores:

[W]e can also change ourselves through metaphard.mdost importantly, we

canshareourselves through metaphor —attempt to put, in sdite flow of some

of our internal pictures, sounds, sensations, aatings and hope that as the

reader reads the pages these “metaphors” wouldthvai@d and live in her.

(“Metaphors” 100)
Lo que describe Anzaldla corresponde a una ledtuedizada donde la persona que lee, al
incorporarse en el ritual, permite que el acto clr@oo se active y pueda producir un cambio en
su forma de pensar. El objetivo del ritualBorderlandélLa Fronterg por tanto, es sanar a las
chicanas y chicanos por medio de la anulacidnsimktaforas “muertas” al exponerlas como
estrategias de debilitamiento. Uno de los paradsgrn#urales que Anzaldla busca superar con

la performance de las palabras es el androcentmsexicano: “How many times have | heard
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mothers and mothers-in-law tell their sons to Iteeit wives for not obeying them, for being
hociconagbig mouths), for beingallejeras(going to visit and gossip with neighbors) ... ?”
(38). Los términos “hociconas” y “callejeras” soetdforas provenientes de una cultura que
divide y jerarquiza a hombres y mujeres, siend@loreros supuestamente superiores a las
féminas. La mujer, segun estas imagenes, es urakmiues tiene hocico en vez de boca.
Ademas, pierde el tiempo en la calle, no es pragaicomo el hombre. Se dedica a hablar de los
otros, causandole problemas a los verdaderos ggilezados, su opuesto, los hombres.
Anzaldla anula estas metaforas al leer otro discmsellas: la mujer es temida por los hombres
debido a la directa conexion con la naturalezadivmo que implica su capacidad de crear otro
ser humano a partir de su cuerporderlands39). Debido a que el lenguaje de la autora es
heterogloto, ésta puede interpretar los simboltisrales desde distintos referentes,
resignificando aquellas palabras que en el sisfmEtréarcal estan hechas para dafar y disminuir
a la mujer.

EnBorderlands/La Frontera@nzaldlda describe la sanacion que quiere provacas
lectoras chicanas con la metéfora llamada “El cardmla mestiza” (104). Este desplazamiento
simboliza la transformacion identitaria de las ahi@s para la cual deben hacer un “inventory”
de los “baggage” que cargan de la cultura indipaisla y “Anglo”, para ir diferencianddo”
heredado, lo adquirido, lo impue$t104). Sobre lo que simboliza este camino, l@utlice:
“This step is a conscious rupture with all oppressraditions of all cultures and religions”

(104).

Otro de los conceptos metaforicosRigderlandélLa Fronteraes “la Chingada”. Este

concepto surge de la historia de Malintzin, la mageca que hizo de traductora para el

conquistador Hernan Cortés. La cultura patriaretiocana, segun Anzaldua, clasificé a
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Malintzin como la traicionera: “Whore, prostitutbe woman who sold out her people to the
Spaniards are epithets Chicanos spit out with copte(Borderlands44). Esta lectura es una
variacion del tropo de la “salvaje femenina” que éspafioles crearon para bestializar a la mujer
indigena, como se resefio anteriormente. Pero pazaldia son los mismos mexicanos y
mexicanas los que se traicionan a si mismos alelgap su herencia indigena. Anzaldua
invierte el significado de la Chingada al decirothine sold out my people but they me” (44). En
la interpretacion de la autora fue su propio pueblgue “vendid” a Malintzin. Para resignificar
su imagen, Anzaldda la ubica en familia de divideafemeninas de los aztecas, como una
version de Coatlalopeuh o Coatlicue, la diosa dididad, de lo masculino y lo femenino.
Coatlicue es la divinidad mas importante para taraulebido a que su simbolo, la

serpiente, es su “alma animal”. Anzaldla cuentadgsele que una serpiente la mordio tiene la
capacidad de ser chamam®m derlands48). La autora obtiene su poder de la serpiemnte pa
realizar transformaciones espirituales en otrdsthi§ has supernatural power from her animal
soul, thetond’ (Borderlands48). El tono se puede relacionar con la escriiatarpretarse como
un indicio de la ritualizacion del texto. Azaldi@ata erBorderlands/La Frontergue antes de
escribir prende una vela y hace sus ofrecimier@®s (a acomparia durante el proceso la diosa
serpiente Coatlicue (95), a quien ella apela peraqgear la transformacion de las chicanas en
“new mestizas

Yo llamo a mujer,

canto por mujer.

Cubierta con serpientes vengo yo,

al lugar del encuentro me acerco,

repito conjuros para provocar amor.
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Clamo por muijer.

Ya llego, llamo(Borderlands175)
En este poema, AnzaldUa esta cubierta con serpiahéstar poseida por la diosa Coatlicue. La
divinidad le permite lograr un estado de éxtasizaldia va camino “al lugar del encuentro”,
donde realiza el acto de sanacion dirigido “a niugs decir, a o que significa ser mujer en su
cultura para transformar ese contenido. Su poerna eanto a las divinidades femeninas
aztecas con el objeto de lograr la revalidaciotagehicanas. El lenguaje es su herramienta. Las
metéaforas e imagenes que puedan fortalecer lasiunh@ey la autenticidad de las chicanas son
Sus “conjuros para provocar amor”. Los repite pergeee en que las palabras tienen el poder de
sanar, es decir, de cambiar la ideologia de lapeas. Para Anzaldua, la repeticion de las
palabras produce practicas que van formando ldiddeh El lugar al que quiere llegar es el
Tercer Espacio de ld®rderlands Este es el espacio donde es posible la perfonaadi de la
identidad, por lo tanto, ahi quiere encontrarselastectoras chicanas.

En consecuencia, tanto Becado confidencialomo erBorderlandgéLa Fronterala

palabra es poderosa cuando esta ritualizada gdbtarés se tornan en agentes ritualizados. La
heteroglosia del lenguaje y la posicidn frontededos autores permiten esta ritualizacion de la
escritura y de la lectura. EivtramenRecado confidenciddusca ritualizar a los lectores
chilenos para que éstos puedan comprender laiaist@puche y su demanda por autonomia. Al
hacerlo, segun Chihuailaf, podran ellos mismososetmediadores” de la lucha de los
mapuches (206), es decir, podran sumarse a lddrareion de las relaciones de poder que
mantienen subyugados al pueblo del autor. Por g, invoked artdeBorderlands/La
Fronterabusca sanar y transformar la conciencia de lasohs, por medio de metéaforas e

imagenes que exhiben la crueldad del patriarcasloygn de medio para el “camino de la
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mestiza” hacia su nueva identidad. La transfornrmadilas lectoras (aunque también lectores
hombres) es posible si hacen suya la historia daldaa, si de alguna manera, se sienten
interpretadas por sus palabras. Entonces, logésctteBorderlands/La Fronteracomo agentes
ritualizados, pueden alterar el poder hegemoniewuadentar su resistencia y eventualmente
dejar de ser subalternos.

En ambos rituales intervienen distintas “voces” c@strategia de escritura para asegurar
la autonomia del lugar de enunciacion. Las “vosesi parte de la fuerza heteroglota del
lenguaje, que lucha contra la “fuerza centripetalos discursos unitarios, como describe Bajtin
en su ensayo “Discourse in the Novel”. Sobre éstases” se profundiza en el siguiente

apartado.

2. Polifonia de la resistencia: El “yo” multiple deAnzaldua y el “yo” colectivo de
Chihuailaf

BorderlandgLa Fronteray Recado confidenciabegun se analizé con anterioridad, se
constituyen como escrituras ritualizadas con laliitad de que el lector otorgue una distinciéon
especial a las obras y su mensaje actie sobrecppen de la identidad chicana y mapuche.
Dado que en estas obras el libro pasa a ser @, ciabe preguntarse por como interpretar al
“yo” de estos discursos. Bajo la clasificacion o ¢ieéneros literario8orderlands/La Frontera
y Recado confidenciaon textos ensayisticos. Esto implica que losrestee expresan desde su
individualidad, reflexionan sobre fendmenos sosigleen ese ejercicio, citan y parafrasean
enunciados de otros (Maiz 90-94). Ademas, los astimcluyen textos de distintos géneros
literarios, donde hablantes poéticos y person@esisian al sujeto central. Ahora bien, desde el

simbolismo de los rituales la nocion ontoldgica‘el’ no tiene cabida en estos discursos. En
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BorderlandéLa Fronteray Recado confidenciadste es siempre en relacién a un “otro”: en el
ritual de sanacidn que realiza Anzaldua el “yo”t@re multiples subjetividades de seres
humanos y no humanos, es uno y multiple a la ven, giNvtramque convoca Chihuailaf el
“y0” se construye en conjunto con otros sujetosiigee de los enunciados de mapuches y no
mapuches que solidarizan con éstos, como tamhiégranaquellas “voces” disidentes, es un
“yo” colectivo.

La interpretacion de la subjetividad en estas opuasle abordarse desde el concepto de
polifonia de Bajtin. El tedrico ruso tomo este t@mdel lenguaje de la musica para referirse a la
diversidad de “conciencias” en las novelas de Degssii: “Son varias voces que cantan de
manera diferente un mismo tenizsta es, precisamente, la polifonia que desculmarétter
polifacético de la vida y la complejidad de lasericias humanas” (“La novela polifénica” 70).
En el pensamiento de Baijtin, el acontecer histgriético (la vida) del ser humano se da en la
correlacion entre el “yo” y el “otro”. El “yo” e;xcompleto, pues para valorarse a si mismo
necesita la vision del otrey ¢ tambiéril65-167). Asimismo, el concepto de mundo en Bagia
dado por un sistema relacional de referencias:aya-mi, otro-para-mi y yo-para-otro
(Bertorello 141). Esta es la base de su teoriadfloa. Ahora bien, cuando existe mas de un
“yo” expresando su lenguaje socio-ideologico purdreder que éstos coincidan en su manera
de interpretar el mundo (homofonia), o que su®res sean diversas y conformen un
contrapunto entre si. Por esto, la polifonia, [Bajgin, es una “pluralidad de centros no
reducidos a un comun denominador ideologico” (“baeda polifonica” 31). En consecuencia, la
polifonia es un concepto “hermano” de la heterag|qsorque también refiere a la infinita trama

de discursos socio-ideoldgicos.
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Las obras de Anzaldla y Chihuailaf, si bien nosovelas, en sus discursos dan voz a
diversas “conciencias” que dialogan y van confortiee@n conjunto el sentido del mensaje. En
el caso d&kecado confidenciakl dialogismo se da en el contexto Netram Sin embargo, es
Chihuailaf quien habla por otros al incluir sugsitEnBorderlandélLa Fronterg Anzaldda
relata lo que distintos espiritus y seres humaabsih transmitido. Esto coincide con el
dialogismo interno del lenguaje que propone Bagtmde los enunciados se construyen con
palabras ajenas: la palabra propia dialoga copdkdras dichas de otros. Debido a que en
BorderlandélLa Fronteray Recado confidenciaste dialogismo interno esta ritualizado,
Anzaldua y Chihuailaf, mas que voces autoriales,etanedio para que otras consciencias
logran su participacion en los rituales. Bajtimra6: “la voluntad artistica de la polifonia es
voluntad por combinar muchas voluntades, es voiLdéh acontecimiento” (“La novela
polifénica” 38). Desde esta perspectiva, Anzald@@Zhihuailaf en su acto creativo y perfomatico
reunen y entrelazan los enunciados de distintgststidades, con sus acentos, intenciones e
ideas, en un mismo acontecimiento, que, para gttediso, es el devenir del ser como una
vivencia participativa (Bertorello 138). Esta viee en ambas obras, es el ritual.

En la performance chamanicaBlerderlandéLa Fronteralos espiritus que poseen o que
acompafan a Anzaldda van dirigiendo la escrituvaeBto, la obra se va transformando en
distintos seres: “The hole thing has a mind ofati, escaping me and insisting on putting
together the pieces of its own puzzle ... It is ahatus, willful entity, a precocious girl-child ...
This female being is angry, sad, joyful, is Coatlicdove, horse, serpent, cactuBdrderlands
89). Lo que declara Anzaldua sirve de pauta pargoender su obra desde la perspectiva del
invoking arty leer parte de sus contenidos como mensajes/desds conciencias o figuras

espirituales. En este sentido, por ejemplo, emeha llamado “horse”, que relata la historia de
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un caballo herido gravemente por adolescentesdgsih Anzaldla se conecta con el espiritu del
equino para transmitir un mensaje. Este se pustdenieen la frase “It's the mind that kills the
animal” (128), dicha por los habitantes mexicanelgpdeblo donde fue atacado el caballo. Es
decir, los jovenes estadounidenses fueron losesitoateriales del cruel acto, pero fue su
cultura, su ideologia donde la razén debe domitamnaturaleza, la causa de su
comportamiento. Esta forma de pensar no respetadio natural a diferencia, segun el poema,
de la cultura mexicana y chicana.
En el poema “Holy Relics”, Anzaldla cuenta ladiist del cadaver de Santa Teresa de

Alba. Dice que el cuerpo ya sin vida de la monfe vez enterrado, presento caracteristicas
divinas: expedia un aroma y un sonido extrafiosheamanas que visitaban su tumba llamaron
al confesor predilecto de Teresa, el padre Gra&ighumaron el cuerpo y el sacerdote
deslumbrado por sus muestras de santidad le coaténano para tener un pedazo de Santa
Teresa. La noticia del misterioso cuerpo se difimépidamente y resultdé en que la monja fuera
desenterrada cinco veces para comprobar sus stlmaasa caracteristicas. Por cada
exhumacion perdia mas miembros, huesos y pedamsaiglaver. Finalmente, sus restos que
habian viajado a Avila volvieron a Alba, donde stazén fue separado de lo que quedaba del
cuerpo para su estudio y, luego, puesto apart@ eelicario. Por todo lo anterior, los huesos de
la santa hablan en el poema y repiten constanteneste mantra:

We are the holy relics,

the scattered bones of a saint,

the best loved bones of Spain.

We seek each otheBdrderlandsl76)
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Sus palabras dan a entender que la historia dgd@désino de Teresa de Alba es la historia de
un descuartizamiento. Los huesos dicen ser losamaslos de Espafia, pero eso ha significado
su dispersion, debido al brutal desgarramientadetpo que llevan a cabo por sus mismos
adoradores.

La fragmentacion es una de las metéforas de laiddehperformativa de Anzaldda, que
esta relacionada con la diosa azteca de la lunglahqui, quien fue desmembrada por su
hermano Huitzilopochtli, el dios de la guerra. Segglata la autora, en el ejercicio de la
escritura ella crea un “textual self” que es ugrinanto de su “yo” habitual. Pero el yo o los
“yoes” textuales afectan y van cambiando su swhjietd (“Coming” 15). Por lo tanto, escribir
para AnzaldlUa es desmembrarse a si misma y luesgaibsus pedazos dispersos para rearmarse,
como los huesos de Teresa de Alba que se busaaredos:

| have to take myself apart and then put mysekétiogr. This is the Coyolxauhqui
metaphor, and it's very painful, this dismemberméantial, and then having to
look for all the hidden parts of you that have bseattered throughout. And
when you reconstitute yourself, or when | recoogiimyself, it's a different me
that | reconstitute, and that’s where the transfitive aspect comes in.
(“Coming” 15)

El poema “Holly relics”, entonces, es una versiérialhistoria de Coyolxauhqui, que a
su vez, es la figura metafdrica escogida por Anrajthra representar su proceso de
transformacion identitaria puesto en acto cadaquezescribe. Los huesos de Teresa de Alba son
un “textual self” de Anzaldda, son una parte da glie tuvo que escindirse del “yo” para poder
escribir la historia de la santa y que una veztasd¢a autora tendra que reunir para convertirse

en una nueva Anzaldda. “Holly relics”, por lo tants un relato alegorico de su polifonia, su yo
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multiple que es parte del ritual de transformagi@anacion que Anzaldla experimenta para que
sus lectoras también lo vivan. Es un proceso dstyrdice la autora, pero termina en una nueva
subjetividad recuperada, en un ciclo constanteegtraccion y generacion de la identidad.

Anzaldua con su polifonia interna evita la fijezala identidad propuesta por la
epistemologia moderna, se posiciona en la zona fileritera entre el “yo” y el “otro”. Sin
embargo, en el relato sobre Teresa de Alba, lafeagacion de su cuerpo es realizada por
agentes externos, no por ella misma. De esto sedeqlie su historia también simboliza el afan
taxonomico del pensamiento moderno, que insiseneasillar las identidades para mantener el
control. Respecto a esto, Anzaldua reflexiona: ‘ig@eoy? Una lesbiana feminista
tercermundista inclinada al marxismo y al mistiagsie fragmentaran y a cada pequefio
pedazo le pondran un etiqueta” (“La prieta” 168)leBguaje unitario no permite nombrar una
identidad “trans-formative” y por eso se debe emamena cadena de significantes, sin aceptar
gue esos significantes no tienen un significadyual atenerse por “naturaleza”. Por altimo, el
relato también alegoriza el orden patriarcal qoe,um lado, sacraliza a la mujer como un cuerpo
santo, puro, que se debe cuidar y, por otro, camzuerpo que pertenece al hombre, sobre el
cual éste tiene dominio, de ahi que sienta el eraalesmembrarlo a su gusto, de herirlo
aungue esa violencia sea motivada por un afanataedn. Debido a este pensamiento binario
de la razdn colonial, Anzaldua afirma: “The firssis to unlearn thputa/virgendichotomy”
(Borderlands106). Con el poema, entonces, desde esta pekspdatautora busca un cambio de
consciencia de las lectoras que las haga rechsaamagen de la mujer y desear su integridad,
fisica y espiritual, como los huesos de Teresalda.Aor integridad se debe entender

autonomia de pensamiento y acto, ser duefia desiani
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En consecuencia, las presencias que acompafiareédAazn su proceso creativo son, al
mismo tiempo, versiones de ella misma. Este fenémesrcomparable a las “voces” mapuches
gue estan junto a Chihuailaf mientras red&=aado confidenciafjue también son “otros” y, a
la vez, el autor: “[N]Juestra escritura la ejercerabdo de nuestra fuente, la oralidad de
nuestros mayores” (9). Por “mayores”, el autor moefiere solamente a los miembros de mas
edad de su comunidad, sino también a los que lggitdon. Para explicar esto, Chihuailaf cita
(simbdlicamente da la palabra er\eitram) a una mujer de la cultura wayuu, quien dice que e
Su cosmovision las personas mueren tres vecesgnaricarnalmente, luego en el corazon de los
gue siguen vivos y, por ultimo, en sus memorRec@da38). Al integrar estas palabras sin una
introduccion que las enmarque, Chihuailaf da arefgeque en la cultura mapuche la muerte
también es entendida de esa manera. Esta es lamfdemas en que el autor va describiendo el
pensamiento mapuche, es decir, a partir de lo mpea dniembros de otras comunidades sobre su
propia cultura.

La presencia de los antepasados de Chihuailafrestzada en el texto por palabras como
“me dicen” (13) o “me dice la memoria de mi gen(@7). Mas aun, las “voces” de su
comunidad, como sucede con los “seres” en que vanua el “yo” deBorderlandélLa
Frontera, guian la escritura de Chihuailaf. Estas le aganssobre como llevar a cabo el libro:
“[E]nfrentado a la realidad de este texto que m@@eacometer la tarea de hablar de aspectos del
pensamiento y de la lucha de mi gente, ¢,como ln&cdtscuchando —me dicen—, para que usted
escuche, la Palabra de los méas sabiBet&da23-24). De cierta forma, es la comunidad
mapuche, incluidos sus muertos, la que solicitaglja@tor registre su cultura: “Mi expresion
escrita no alcanza a recoger la inmensidad de es@ria que esté pidiendo ser escrifRé¢ado

25). La Memoria, con mayuscula, representa a lpsies de los mapuches ya fallecidos.
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Por medio de Chihuailaf, los antiguos mapuchesamasbbre las creencias primordiales
de su cosmovision, en la Conversacion que estdarsesdo con los chilenos. Chihuailaf
afirma: “Mapu Nuke choyvn ifichifi. Somos los Brodesla Madre Tierra —nos estan diciendo—,
en una relacion de igualdad con sus demas compn@etcadd34). Con esta frase, el lector
chileno puede comprender el significado que tiarteetra para los mapuches, como el de una
madre para un hijo. Y, también, la relacion de fzmad que tienen con los seres vivos
vegetales y animales. Este pensamiento es el fusrdande las demandas que Chihuailaf indaga
en el libro. La palabra de los antiguos se enteetan la de mapuches contemporaneos al autor.
A través de los enunciados de estos ultimos, @rdetileno se informa de los efectos que ha
tenido la incorporacion de este pueblo a la sodietilena: por una parte, el “exilio” de los
mapuches que debieron migrar de las comunidadaesua la ciudad y la discriminacion sufrida
alli (testimonio de Marta Lefimil y de Franciscodlidpan, entre otros); por otra, la lucha por la
tierra en los campos de la Araucania, donde enmpfessstales y el Estado chileno representan
una amenaza para las comunidades mapuches (testideolas hermanas Quintreman, Alfonso
Reiman y deLonkoPascual Pichun). Por lo tanto, eMNetramla palabra dicha de los mayores
traspasada de generacion en generacion a los nespjdelenes, cumple la funcién de otorgar un
sustento cultural y religioso al movimiento reivicativo.

EnBorderlandélLa Fronterg también participan “voces” de la comunidad chécdra
familia de Anzaldla, su abuela, madre y hermaredsiah en los recuerdos de la autora. Desde
la teoria de Bajtin, sus palabras son una formaatefria de la voz autorial: Anzaldda habla
“another’s speech in another’s language” (“Discelif24) cuando escribe como si fuera uno de
sus familiares. Desde un enfoque chamanico, lafitrea Bajtin implica que la escritora esta

invocando la presencia de sus cercanos en el.riRoalotro lado, Anzaldda busca resaltar el
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sentido de comunidad que hay entre mexicanos wmbs; para establecer su condicion de
“raza” (concepto que se desarrolla en el Capitlliy Irevisar sus preceptos culturales para
darles nuevos sentidos. La autora incorpora la iedpueblo” a traves de dichos y canciones
mexicanas, la mayoria corridos, que con sus lergwsgjcio-ideoldgicos interpelan y convocan a
los mexicanos (incluidos los chicanos). Sus codtesnapelan a las creencias y vivencias que
conforman su manera de vivir, muchas veces coatada ideologia feminista que propone
Anzaldla. Entre las canciones se encuentran: f&IMéxico”, “Mi virgen ranchera”, “La
llorona” y “Por una mujer ladina”. El primer titupunta a la historia de los chicanos y la
migracion de los mexicanos a Estados Unidos. Rlrsiyy tercer nombre refieren a las
creencias religiosas y legendarias de los mexicanigntras que el Ultimo, apunta al estereotipo
patriarcal de la Chingada: la mujer ladina, unaamasgtuta, mestiza, que habla en mas de una
lengua y que es una traicionera:

Por una mujer ladina

perdi la tranquilidad

ella me clavo una espina

gue no la puedo arrancaBdrderlands196)
En el contexto de la cultura androcéntrica, lalet puede interpretar dentro del marco del
“amor roméantico”, donde, en este caso, un homlsenganado —de alguna manera no
explicitada— por una mujer. No obstante, la autesggnifica el sentido del corrido mexicano,
pues utiliza este extracto de cancion para introdi@partado “Animas”, donde Anzaldta
escribe sobre diferentes mujeres autonomas: ladera, la mujer cacto, Til' pu de la tribu
Kumeyaay y Black Angelos. Lo que tienen en comdiasefsguras es su conexion con otras

I6gicas, otros mundos, ya sea relacionados a faieiezéa “oscuridad” o de la naturaleza. Son
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seres ladinos porque estan en el mundo humana yezIno estan en él, y son astutas porque
tienen el poder de poseer a Anzaldua en su trdrasaanico y dirigir su escritura. De esta
manera las historias de las “Animas” otorgan urvawsentido al estereotipo de la Chingada: el
de un espiritu femenino poderoso.

Ahora bien, la polifonia eRecado confidenciala mas alla de la comunidad mapuche. El
mismo Chihuailaf lo aclara al lector: [L]e reafiresta Conversacion con usted la realizo al
lado de los pensamientos de mis antepasados, glentai; y de las reflexiones, las cartas y los
libros de mis amigas y de mis amigos indigenas pdigenas. Como le he dicho, a ellos a ellas
los he convocado a hablar en estas paginas. A lgstethvoco a oirlas, a oirloRécada39).

Esta es la razon por la que la mayor parte derka afrresponde a citas y parafrasis de palabras
dichas por otras personas. Dentro de las “vocesiiaouches, se distinguen las de chilenos
“amigos” y de americanos indigenas y no indigemasigos” de las causas de los pueblos
originarios. Por lo tanto, Chihuailaf crea redesdidaridad para el pueblo mapuche al
introducir estas voces en Burtram Al ir hilando el pensamiento de personas no-miagsicle
forma armdnica con las palabras de las voces mapuehautor va creando su mensaje a partir
de una red de consciencias diversas. En este gedéiRRecado confidenciae puede afirmar lo
mismo que Bajtin dice sobre la narrativa de Dossbie la principal caracteristica de su
polifonia “consiste precisamente en el hecho detgge tiene lugar entre conciencias diversas,
es decir, lo que importa es su interaccion e igfgeddencia” (“La novela polifénica” 60).

Con las citas y parafrasis de representantese@gmindigenas americanos, Chihuailaf
va hilando ideas en comun, siendo la principa¢elamo a los Estados nacionales por el derecho
a vivir segun su propia vision de mundo. En vozodeladiense Ovide Mercredi, Chihuailaf

muestra el camino de la via pacifica, politica pstibucional para el logro de los “derechos
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colectivos” de los pueblos indigenas: “[E]l DERECI@obernarnos a nosotros mismos, la
capacidad de nuestro Pueblo a utilizar su juicl@ipo, su libre voluntad de controlar sus
propios asuntos ... Esto es algo evidente, un Dernpatetoda la humanidad’Récada209). El
pensamiento socio-ideoldgico de Mercredi es enshmheterogloto y opuesto a la
uniformidad cultural porque utiliza un conceptotpeeciente al derecho romano, para proteger
un modo de vida que no se basa en esa culturatf@grarte, en voz del Ejército Zapatista de
Liberacion Nacional de México, el autor hace hinéam la importancia de la confrontacion:
“Nuestra guerra, hermanos, sufre ahora la amerezdvido ... La historia vuelve a vestirnos
de fuego, pide el mundo nuestra cuota, peleareyaasy habra mas olvido en estas tierras”
(Recadal28-129). En consecuencia, Chihuailaf estéa a fdedos dos caminos, el pacifico y el
guerrillero, para conseguir la autonomia, aunguyausee deducir por su actitud de didlogo con
los chilenos, por sNvtram que prefiere agotar las instancias de una hibd#ural que

permite la “coexistencia en la diversidad”, antesida accion armada que la imponga. Por otro
lado, con la ultima “voz” citada, el olvido se emtile como una estrategia comun a los Estados
nacionales, por medio de la homogenizacién delgreiento.

Las “voces” chilenas que participan en la Convedsason de variados ambitos, hay
historiadores, politicos, cientificos, antropologgseriodistas, entre otros. También, Chihuailaf
teje una red dialogica con tres de los mas recdnsqoetas chilenos: Gabriela Mistral, Pablo
Neruda y Jorge Teillier. De la primera, el autda ¢a siguiente frase: “Ni el escritor ni el aiist
ni el sabio ni el estudiante, puede cumplir sudnign ensanchar la frontera del espiritu, si sobre
ellos pesa la amenaza de las fuerzas armadasstdeloEgendarme que pretende dirigirlos”
(Recadol3-14). Las palabras de Mistral estan al comietgdlvtramy al final de este, por lo

tanto, tienen un significado importante dentrordehsaje general. En ellas esta inscrita la tarea
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gue quiere acometer Chihuailaf: “ensanchar la é@ntlel espiritu” de los lectores al ensefarles
lo que es la cultura mapuche y como ha sido das@erspectiva la relacion con el Estado y
cultura chilena. Haciendo suya la frase de Mist&lahutor piensa que el Estado gendarme es la
barrera que impide a chilenos y mapuches conogeatgdogar. Ante ese obstaculo, Chihuailaf
afirma: “[C]on esperanza, me digo: la cultura tigoue ver esencialmente con el espiritu, y el
espiritu no tiene fronteras: puede voldRe€ada28). Por lo tanto, para el autor el espiritu no
tiene limites propios, sino sélo impuestos. Chilafigialoga con el pensamiento de Mistral,
quien, ademas, escribio “recados” en la prensanakireunidos eRecados contando a Chile
por Alfonso Escudero en 1957, mismo afio de la rawktla poeta. Mistral tomo una forma
propia de la oralidad del chileno de entonces @gingtdiba los campos, muchos de ellos
mapuches, y la registré en textos como una exprdsgitima de comunicacion, integrandola al
género de la cronica (Morales 206). Mas aun, Mijstrasus recados, escribié en defensa del
pueblo mapuche, rechazando las formas de reprdsitos gobiernos chilenos de turno. Por lo
tanto, el dialogo intertextual entre Chihuailaf ysial va méas alla de la frase citada. Este se
fundamenta en la heteroglosia, en la inclusionidersios pensamientos socio-ideoldgicos, de la
obra de Gabriela Mistral, que coincide con la p@stle Chihuailaf.

Pablo Neruda también valoroé las culturas indigelea&meérica a través de su poesia.
Chihuailaf cita un articulo suyo llamado “Nosotrls, indios”, publicado en 1969 en la revista
Ercilla. Ahi el poeta acusa falso el discurso étnico dé&eQue asegura no tener indigenas:
“Nuestros recién llegados gobernantes se propusdgoretar que 'no somos un pais de indios'.
Este decreto perfumado no ha tenido expresionrparitaria, pero la verdad es que circula
tacitamente en ciertos circulos de representa@oional’” RecadaB9). Neruda hace un irénico

contraste entre los “indios”, supuestos barbares, gecreto perfumado”, que es el
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verdaderamente bestial por su racismo. Dice CHefuguie Neruda fue capaz de sentir la
espiritualidad mapuche y de representar el “Azualses poemas, por ejemplo en el verso del
poema Lautaro: “Elastico y Azul fue nuestro patirque el poeta mapuche traduce al
mapuzugun“Kallfv ka matu gefuy tafii chaw’Recadd9). El académico chileno Rodrigo Rojas
estudio la traduccion que hizo Chihuailaf de extracdel “Todos los cantos” de Neruda, en su
estudio sobre la traduccion como resistencia poédsia mapuche. Rojas postula que Chihuailaf
realiza una reelaboracion de los textos, signiticdas palabras de Neruda desde la vision
mapuche, como si en ese idioma lograran su semt&doprofundo.

Respecto a Teillier, Chihuailaf utiliza otra forme apropiacion, distinta a la citay a la
traduccion. En este caso se trata de una parafdaside integra el sentido de un verso de
Teillier a un enunciado propio. El académico Camatfuechante nota esta accion realizada en
el poema de Chihuailaf “Kallfv Pewma Mew”/ Suefialdzque es parcialmente reproducido en
Recado confidenciaEscribe Chihuailaf: “Creo que la poesia es séloaspirar en paz —como
nos recuerda nuestro Jorge TeillidRecada2l), agregando la palabra “sélo” al verso original
transformacion con la que se apropia de éste. Asleaaéara que Teillier también es un poeta de
los mapuches al escribir “nuestro Jorge Teilli&&gun Carcamo-Huechante, esta apropiacion es
parte de una estrategia del autor para insertarketeadicion poética chilena: “El discurso de
Chihuailaf se inscribe en el continuum de la poesfao género e institucion investida de
‘autoridad’ y ‘tradicion’ dentro de la ‘ciudad lenia’ de la Nacion” (237). La entrada a esa
tradicion le permitiria posicionarse en el cructesta cultura mapuche y la chilena, para desde
ahi hablar de su diferencia identitaria y establ&cpermeabilidad de las fronteras culturales.
Sin embargo, para Carcamo-Huechante, Chihuailédgra una autonomia respecto a las reglas

hegemonicas del campo literario chileno. Ahora biesde la perspectiva dévtram el poeta
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mapuche invita a Teillier a ser parte de los “arsighilenos de los mapuches, aquellos que
comparten con ellos un pensamiento libre del lejeguigitario del Estado y las elites poderosas.
Por lo tanto, el autor no intenta entrar en laitia@d poética chilena, sino que hace entrar a
Teillier en la poética de la cultura mapuche. Hter, coincidiendo con lo afirmado por
Céarcamo-Huechante, es el lugar desde donde habiladilaf, pues es el lugar de encuentro
donde se lleva a cabo la Conversacion.

En el caso de Anzaldua, su cuerpo simboliza la denauces donde convergen y
divergen distintas subjetividades. Debido a estpafduia escribe: “Estoy norteada por todas las
voces que me habitan / simultaneamenBarderlands98). Es decir, que su voluntad es dirigida
por las otras versiones de si misma que en el dhaananico de su escritura hablan a través de
ella. La autora explica que este “clash of voidegilica un estado mental contrariado, que
produce inseguridad. La mestiza esta “in a constaté of mental nepantilism, an Aztec word
meaning torn between wayBdgrderland400). Anzaldla paso por esa etapa y relata su
experiencia. Pero a lo que apunta es a una apeewanciencia que permita a las mujeres
chicanas ser, como ella, una chamana: “She becamasual ... She learns to transform the
small ‘I' into the total SelfSe hace moldeadora de su alma. Segun la concegatiene de si
mismd (Borderlands104-105).

Segun la académica Yvonne Yarbro-Bejaranoiriastizaconsciousness” de Anzaldua
“legitimates the multiplicity of tactical responstesthe mobile circulation of power and meaning
and posits a new, shifting subjectivity capablesaionfiguring and recentering itself, depending
on the forms of oppression to be confronted” (Lb)que describe Yarbro-Bejarano es lo que
realiza la escritura ritualizada. El ritual legiéirta reelaboracion de las relaciones de poder que

busca la autora con la transformacion de las chgan nuevas mestizas. La cambiante
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subjetividad de Anzaldla que puede responderdivassas opresiones de la cultura dominante
es posible por su performance chamanica dondeosgfga” por divinidades aztecas y espiritus
de la naturaleza que escriben sus historias. Bst@gdades y espiritus, son, a su vez, versiones
del “yo” de Anzaldua. El “yo” multiple de la autgrgue es el modelo para las “nevestiza

es una forma de resistencia. En el casBelsado confidencigla resistencia se presenta en la
constatacion de una red de diversas concienciassiae de acuerdo con la autonomia del
pueblo mapuche y su derecho a vivir su diferengii@l. En el ritual deNvtramesta red
solidaria actia como contrapeso a las fuerzas a@®se la colonialidad, alterando la relacion
de subalternidad y dominancia. En ambos casospati@ lenguas no oficiales,@hicano
Spanishy el mapuzugunpara expresar los distintos “yo” que participarias obras, es una

tercera estrategia de autonomia que aumenta lzafbeteroglota de los textos.

3. Code-Switching: Lo intraducible en las fronteras de las lenguaselgitimas e ilegitimas

Una de las formas en que un discurso puede incrfoheteroglosia, segun Baijtin, es el
uso de mas de una lengua en el mismo discurssdtDise” 262). Este es el caso de
BorderlandéLa Fronteray Recado confidenciationde Anzaldta y Chihuailaf realizan
traducciones culturales por medio de la alternateieddigos. Esta préactica radica en el
“phenomenon of juxtaposing two or more languagedisnourse” (Jonsson 99), poniendo en
interaccion sus distintos contenidos semanticostdmo, la traduccion que realizan va mas alla
de las equivalencias linguisticas: consiste eadadificacion de un mensaje, que fue construido
bajo ciertas condiciones sociales e historicag par transferido a otro contexto (Bhabha 198-

201). Segun Bhabha, las traducciones culturalesisamractica propia de los sujetos
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colonizados que han tenido que adoptar la lengueotnizador, pero que contindan pensando
desde su propia vision de mundo.

En el primer capitulo se expuso como Anzaldlda yh@dilaf relatan que las lenguas
nacionales de Chile y Estados Unidos fueron imagestbre mapuches y chicanos,
respectivamente. Sin embargo, en sus discursossaanbores dan a entender que crecieron en
medios donde se hablaba tanto la lengua oficiagitiina, como la no oficial o no legitimada
por esos Estados: en el caso de Anzaldda el iggde€hicano Spanishy en el de Chihuailaf el
castellano y elnapuzugun

El resultado del colonialismo lingtiistico fue digti para chicanos y mapuches. Los
chicanos mezclaron el espafiol con el inglés, gaderauevos cddigos linglisticos orales y
escritos no reconocidos por las leyes estadourédeS&gun Anzaldua, los chicanos pueden
hablar:

1. Standard English

2. Working class and slang English

3. Standard Spanish

4. Standard Mexican Spanish

5. North Mexican Spanish dialect

6. Chicano Spanish (Texas, New Mexico, Arizona @atifornia have regional
variations)

7. Tex-Mex

8. Pachuco(calledcalg). (Borderlands77)
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La autora afirma practicar todas estas hablas,exrono mayor medida, en distintos contextos
sociales. En cambio, elapuzugumle los mapuches se fue perdiehdopesar de que los

chilenos integraron algunos de sus términos axscol&astellano, como nota Chihuailaf:

“pichin, pichintan, malon, cahuin, fiachi, merkéntrapicar, entre muchas otraRkgcadd39).

No obstante, la diferencia estuvo en que los cbigga practicaban una lengua oficial, de origen
europeo, cuando pasaron a ser estadounidenseg;amigue los mapuches hablaban una lengua
nativa, que en su nueva condicion de chilenos dedstadicar debido al etnocentrismo de los
criollos.

Estos procesos sociales de subalternidad y hegamsernscriben en los codigos
lingUisticos de los autores. Por tanto, los lest@stan “enfrentados al desafio de leer, en el
presente de una performance cultural especifisdydallas de todos esos diversos discursos e
instituciones disciplinarios de saber que constitula condicidn y los contextos de la cultura”
(Bhabha 199). Esto significa que las lenguas llemaarita la socio-historia de las comunidades
gue las practican, por eso en el acto de tradadiexto de una lengua a otra siempre se pierde
significado o sentido. Como expone Bhabha: “Erctd de traduccion el contenido ‘dado’ se
vuelve extrafio y ajeno; y eso, a su vez, dejangilaje de la traduccidhufgabe siempre
confrontado con su doble, lo intraducible: ajerexgranjero” (201). EBorderlandgLa
Frontera y Recado confidencjdbs autores optan por la alternancia de cédigms)o que
construyen el sentido de sus obras en el espatieetweero zona fronteriza entre las lenguas.
El mensaje es el “doble intraducible, ajeno y ex&a” de la traduccidn, y su espacio la
heteroglosia de los textos. Alli las conceptualizaes ideoldgicas y concretas de los

enunciados (Bajtin “Discouse” 288), expresadosistntbs idiomas, se entrelazan en armonia o

* Actualmente, la lengua mapuche esta siendo aprendida por mapuches y chilenos. Chihuailaf es de los pocos
poetas que puede escribir en mapuzugun. Hoy, son varios los y las que lo estdn aprendiendo para su obra literaria.
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contradictoriamente. La total traduccion de estaaa un solo idioma distorsionaria el
mensaje. En otras palabras, no es posibléBgueerlandéLa Frontera YRecado confidencial

sean llevados a un lenguaje unitario. La diversdiatenguas en estas obras demuestra la
diferencia cultural de los autores, hasta el pdetbacerla irreductible o inasimilable por la
cultura hegemonica. Son textos resistentes a faronidad, por tanto, en su uso de mas de una
lengua Anzaldua y Chihuailaf logran una heteroglasibversiva que pone en acto su autonomia
cultural.

Para el tedrico Walter Mignolo, las comunidades sprebilingles producto de la
colonizacion, en realidad, no practican el bilirsgiid sino ebilanguaging(251). Este acto
lingliistico corresponderia a una forma de viviif¢*ktyle”) existencial y politicamente
dramética entre dos 0 mas lenguas, vale decimamzana fronteriza, a diferencia del
bilingliismo, que sdélo apunta a la habilidad (“Skille una persona para hablar en dos lenguas
distintas (264). Los pueblos colonizados desamalisgersas formas de habitar/hablar, segun la
relaciébn que mantienen con los grupos socialestguniones hegemaonicas. Bajo esta
perspectiva, Anzaldua y Chihuailaf son autdrésngualesy no tan solo bilingies.

La teoria debilanguagingde Mignolo cita como ejemplo la idea de Anzaldéajde el
Chicano Spanisks una lengua viva:

But Chicano Spanish is a border tongue which deeslmaturally. Change,
evolucién, enriquecimiento de palabras nuevas panvencién o adopciéhave
created variants of Chicano Spanish,nuevo lenguajéJn lenguaje que
corresponde a un modo de viv@hicano Spanish is not incorrect, it is a living

language”. Borderlands77)
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El Chicano Spaniskurge “naturally” en oposicién y respuesta a lpasicion del inglés.
Anzaldua cuestiona el relato identitario pedago@Ritabha) de Estados Unidos, con el uso de
una lengua hibrida como resultado performativogiesla narrativa impuesta. Segun Anzaldua,
el habla de los chicanos esta en constante tramsfodn, no busca su homogenizacion ni
sujecion a reglas gramaticales y ortograficas, ceih@ hacen las lenguas nacionales. Esta
caracteristica hace déhicano Spanishina lengua que interpreta la identidad frontedizéos
mexicanosamericanos, la historia y procesos ssatideina comunidad vigente, a pesar de las
prohibiciones 0 negaciones que pesan sobre suscpsaautonomas.

Para Anzaldua el interlingiismo del habla de lasarios es la prueba de que son un
pueblo vivo, diferente a los “whites” de Estadosdds y tan legitimos como ellos: “Chicano
Spanish sprang out of the Chicanos’ need to ideatifselves as a distinct peopl8ofderlands
77). Por tanto, al escribir alternando codigos,d@a busca acercarse a la oralidad de los
chicanos para generar en ellos un sentimiento eheiciolad y pertenencia al leer la obra. De ahi
gue no identifique épanglishcomo su lengua propia, pues ésta pertenece a los
hispanoparlantes de cualquier procedencia culturlalterne cédigos con el inglés. En este
sentido, etode-switchingen la obra es “globally meaningfull”, es decirecu funcion principal
esta en “resist, challenge and transform powetiogls’ (Jonsson 110), entre la comunidad
chicana y la angloparlante.

En el caso de Chihuailaf, el académico chileno RodRojas postula que éste, entre
otros poetas mapuches, practichiklnguagingpropuesto por Mignolo. De Chihuailaf, Leonel
Lienlaf, David Afifiir y Jaime Huenudn dice:

[L]os cuatro escriben en contra del avance delg@rdel tiempo colonial que ha

significado la desaparicion progresiva de su caltde su lengua, y que los obliga
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a mutar, a traducirse para poder encontrar intettoes-lectores en la cultura
nacional y librarse de intermediarios —cesar deslecultura— para relacionarse
directamente con la globalidad, con la literatureversal. (20)
Detener el constante deterioro de la forma de wmidpuche a causa de la colonialidad practicada
en Chile es una de las razones por la que ChithesidaibeRecado confidenciafA los chilenos
les decimos que deben aceptar que este es unlgaislfural ... Que nosotros queremos seguir
existiendo como Pueblo. Queremos que siga nuebtnma, que siga existiendo Lonko y
Machi” (Recadaol70). Pero Chihuailaf no relaciona en la mismaa@ste proposito con su
escritura “bilengual” y el ejercicio de “mutar” satlucirse. Mas, en una entrevista afirmé lo
siguiente: “Publicar un texto bilingle tiene que #en un hecho simbdlico y hacer que el otro,
la otra, constate que hay también otros idiomg@®y|o tanto, otras culturas, otras identidades”
(Entrev. personal 127). Esto explica su elecciangsoribirRecado confidenciallternando
codigos. Se trata, al igual queBorderlandélLa Fronterg de enviar un mensaje “globally
meaningfull” a los lectores, que en esta caso eealt desigualdad de derechos entre mapuches
y chilenos como pueblos.

Ahora bien, la alternancia de cédigosRetado confidencias diferente a la dada en
BorderlandélLa Frontera Mientras que Anzaldla ocupa multiples codigoseedstos, el
Chicano Spanistel inglés y el nahuatl, Chihuailaf s6lo escribedes: castellano chileno y
mapuzuguriel de su comunidad o “identidad territorial”). Nbstante, en ambos discursos
predomina el idioma oficial de los Estados naciesgue habitan, con el propdsito de hacer
accesible el contenido de sus textos a los lecfeegsapartado “El texto como un ritual”).

Incluso, Anzaldla escribe en cursivas todo codigorp sea en inglés. En cuanto a la
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frecuencia, es mayor @orderlandgéLa Frontera. Esto se relaciona con las diversagdaes
que cumple la alternancia de c6digos

EnBorderlandélLa Fronterg es posible constatar que una de las funcionesodel
switchinges dar voz y hacer participar en su ritual chast@oi a sus familiares, integrantes de
su comunidad y espiritus, en general. A esta funadéntro de la teoria de esta practica, se le
llama la funcion de citar (Jonsson 136). Asi, Adnalescribe las palabras de su abuela en
espafol mexicano y las de su madré&aicano SpanishEn el caso del personaje del poema
“Yo no fui, fue Teté”, el cddigo empleado corresgermlPachucoy al Spanglish“me llevaron
al yonke / zs, me dieron mis crismas / jijo "eléngfada we struggled man, piel a piel” (164). A
través de estas citas, la autora da cuenta dedestlad y constante transformacion del “living

language” de los chicanos.

en la frase: “1.950 mile-long open wound / dividangueblq a culture” (24), las palabras
“pueblo” y “culture” juxtapuestas otorgan dos sigrados estrechamente relacionados pero
distintos. “Pueblo”, por lo demas, no tiene unduiion al inglés, se traduce como “nation”, lo
gue tiene otra connotacion. L8icano Spanisiparlantes son un pueblo y una cultura. En estos
casos el lector que no sabe castellano no reaitzel@éanformacion, pero tampoco pierde el hilo
del texto.

Hay frases y parrafos en los que la alternanc@odeyos erBorderlandéLa Frontera
responde a la funcion de enfatizar o amplificadéntidad grupal de los chicanos, incluso

cuando tiene una connotacion negatita fhojada, la mujer indocumentada doubly

*la tipologia de las funciones expuestas se basa en el estudio de Carla Jonsson, Code-switching in Chicano Theater:
Power, Identity and Style in Three Plays by Cherrie Moraga.
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threatened in this country” (34), afirma Anzaldla.escritora estd haciendo hincapié en que la
violenta realidad de las mujeres que cruzan ilegatela frontera entre México y Estados
Unidos es un problema social de toda la comunitiazhona, una tragedia que deberia incumbir a
toda la colectividad por la alta cantidad de mgeyee sufren esta experiencia. Otras veces, es la
ironia la que marca el uso delde-switchinglel discurso: “For manmexicanos del otro lago
the choice is to stay in Mexico and starve or mowh and liveDicen que cada mexicano
siempre suefa de la conquista en los brazos deagéhgas rubias, la conquista del pais
poderoso del norte, los Estados Unit(®2). En estas frases, AnzaldlUa contrasta la cazén
por la que los mexicanos cruzan ilegalmente latéranarriesgando sus vidas con el mito o lugar
comun de su “suefio americano”. La frase en inglpsesa las verdaderas razones de la
migracién, mientras que la frase en espafiol reptese estereotipo generado por la cultura
dominante de Estados Unidos y es donde estéa l@mipamque son los hispanohablantes, los
mexicanos, los que saben que eso es una mistifita®in embargo, la ironia se potencia y
completa su sentido en la frontera idioméatica, sngaje se construye en la semantica generada
por la inter-lengua. Ademas, la autora usa la ek@ne'mexicanos del otro lado”, que no tiene
traduccion al inglés, pues como dicho perderia mechsentido. En general,alde-switching
de Anzaldua, ademas de ser globalmente significam® practica, es “locally meaningfull”
(Jonsson) en diversas maneras segun las funcioeesumpla en una frase, las que pueden ser
mas de una a la vez.

En cambio, el significado local de la alternan@acddigos eRecado confidenciasta
dado solamente por la funcion de la reiteraciomees, cuando el mensaje en un codigo es
repetido en otro codigo (Gumpertz ctd. en Jons&®). Esta funcion, segun los estudiosos del

code-switchigse usa para enfatizar, clarificar, atraer lacaéeny para ensefiar un concepto o
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expresion al receptor (Jonsson 151-159). Esto ptidenque su practica corresponda a una
traduccion donde el Unico fin sea la comprensiéardeexto en un idioma distinto al original,
pues, como ya se dijo, en esta obra el sentidmdetaje se construye entre-lenguas. En
concordancia con esta idea, el académico chiledro Garrasco, afirmé sobre la obra poética
bilinglie de algunos autores mapuches, entre éslibsi&ilaf, que sus textos “[n]o pertenecen a
una sola de las culturas implicadas, ni tampoes @bs en forma separada, sino al espacio
conformado por la relacion entre ambas” (“Texto$)L Para Carrasco, la “codificacion
intercultural” tiene como finalidad la “comunicanittercultural”. Este planteamiento es valido
tanto par&Recado confidencialomo para&orderlandélLa Fronterapor la intencion dialdgica de
estas obras (ver “El texto como un ritual”). Adeprsegun la teoria debde-switchingel
significado de esta practica no s6lo depende d@atessciones del autor, sino también de la
interpretacion del receptor del texto, de su rélacion las culturas implicadas en la alternancia
(Jonsson 112). Por lo tanto, las reiteracioneRezado confidencialobran sentidos diversos en
los lectores, dependiendo de su conocimiento dasucldturas y ambas lenguas. Contrario a lo
que busca una traduccion pensada Unicamente pé&atanmonolingle.

Establecido aquello, la unidad de lo reiterad®enado confidencigluede ir desde una
sola palabra, una frase, a varias estrofas o p&rr&h el primer caso, Chihuailaf realiza la
reiteracion del término de varias maneras. A vesasel paréntesis: “Vilcun (Lagartija)” (62),
llevando a cabo una repeticion informativa. En®t@asiones dispone las palabras de forma
continua: “... de cuando en cuando algunas rakifi lraiagd pasan por alli” (25), demostrando
una naturalidad en la préactica de la alternancieddegos. La misma fluida integracion realiza
con varias palabras de algunas frases: “El ‘caléoidaapuche considera que el mes, kifie

Kvyen un ciclo lunar, tiene veintiocho soles (didgari kvla Kvyen trece lunas (meses) son kifie
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tripantu un afo, es decir, kvla pataka kayu mati amyv trescientos sesenta y cuatro dias” (55).
En estas oraciones, Chihuailaf realiza una trigiieracion: primero emapuzugunluego en
castellano bajo la cosmovision mapuche vy, finalmes castellano bajo la vision chilena. Esta
triple traduccion revela la heteroglosia de su &g, que no tiene solamente relacion con su
manejo de dos lenguas, sino con la traduccionralitie los significados de las palabras. Por
otro lado, Chihuailaf afirma que “la intencion a@ehpudungun sin traduccién o con una
traduccion entre paréntesis tiene que ver conatldide que con todos, incluidos nosotros los
pueblos nativos, pretenden que comprendamos aksseminglés o en franceés, que son dados
los chilenos a utilizar, y entonces yo revierto leseho” (Entrev. personal 127). Por lo tanto, el
code-switchinges una estrategia de resistencia y una rebeldiates casos en que el lector ve
interrumpida la fluidez de su entendimiento.

Otra manera en que el autor integra reiteraciosen &l contexto de una cita, cuando la
voz hablante es de origen mapuche: “La Machi Manieamilla nos dice: ‘Pu winka rumel
azkaeifi mew taifi mapu mew. Los winka han rotoraoaia aqui, han violentado el equilibrio
entre nuestra Tierra de Arriba y la Tierra que Anda ...” (155). Para el lector que no lee en
mapuzugurfla mayoria) es dificil saber si la machi realira repeticion literal o contextual. Por
otro lado, puede suponer que para ella es comlinareaste tipo deode-switchingn su hablar.
Ahora bien, no todas las voces mapuches invitdddsteamrealizan alternancia de codigos,
pero cada vez que la hay es porque el hablant@gsaime. Por lo tanto, dentro del ritual esta
practica representa al pueblo mapuche, apuntandesalo reconocimiento colectivo que
Anzaldua con eChicano SpanisknBorderlands/La Frontera

En cuanto a las estrofas y parrafos reiteradasyra integra once textos largos, entre 14

lineas y un poco mas de tres paginas, escritoeprignmapuzugury luego en castellano. Estos
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corresponden a poemas del propio Chihuailaf (161498, 213) palabras versadas (quizas,
cantos aill) de machis (147), loncos (201) y voces mapuch&slE®). También son cantos
tradicionales como el d&Ve tripantu(57), palabras ceremoniales del Machitin (81) gpewo
relato mitico de Ricardo Lonkon (170). Los texies¢n en comdn un tratamiento artistico, por
lo que su inclusion indica que el autor considexéesario a su mensaje la presencia integra de
Sus acentos y connotaciones.

Existen excepciones respecto a la funcion de ¢éarglhcia de codigos &ecado
confidencial Hay tres poemas donde el autor deja palabrasa@uzugursin su réplica en
castellano. La cancion “Fui Fui Kallfv Pewma Iicgeiio Azul de mi Gente soy” (131),
interpretada por la banda lllapu, tiene cuatrooéssr, la primera y la tercera erapuzugury las
restantes en castellano, pero sus contenidos stintos. Esto es posible constatarlo por los
signos de exclamacion e interrogacion que no tisnetoble en el idioma contrario. Los lectores
gue no leen la “lengua de la tierra”, reciben, poto, menos informacién que aquellos
“bilenguales”. También hay texto emapuzugursin reiteracion cuando Chihuailaf cita en forma
versada a un hombre llamado Huentemil (187). La excepcion, se encuentra hacia el final del
texto. En ese caso se producen reiteracionesnpetomo bloque, sino intercaladas por verso.
La cantidad de versos empuzugumo calza con en nimero de éstos en castellaraedts
Chihuailaf pone a las distintas lenguas en el misamexto semantico y omite reiteraciones:

Tay Kom lakaimvn am?
¢ Estan todos muertos?
preguntd, levantandose
Ifiche ta mogelekan

Yo estoy vivo, dijo
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Y lloraron. Lloraron. Recada201)
Es significativo que el autor haya decidido porste ¢exto casi al final de la obra, pues transmite
una intensificacion de la alternancia de cédigasaumento en el nivel de hibridez del discurso,
como si después de transcurrido el ritual de laemacion entre las dos culturas, el autor
pudiera expresar libremente su lenguaje fronteAbara bien, los versos sitdan al lector en un
lugar desértico, donde ha habido una guerra otoafidsun exterminio. La voz que irrumpe no
tiene demasiada esperanza, pero se levanta, radupezas. Esa voz representa a Chihuailaf
como mensajero. La comunidad silente, que no rekgppisolo llora es su pueblo
subalternizado, es la victima sin voz de la caiéstEl mensajero puede hablar porque se sitla
en la frontera de ambos idiomas, el de la hegempeliae los oprimidos. Su alternancia de
cbdigos le otorga autonomia y visibilidad a amlaao$ de la frontera.

EnBorderlandélLa Fronterg Anzaldla realiza algunas reiteraciones, perdeaaticia de
Chihuailaf, no son similares en su construcciéoomstantes. De esta manera, algunas de las
canciones que ocupa de epigrafes tienen su dolimglés (47, 51, 161, 212). Se puede
interpretar al respecto, que Anzaldla estaba sadeeen que angloparlantes monolingties
pudiesen entender los contenidos debido a su iampoé dentro del sentido del apartado. La
autora escoge una estrofa de la cancion “En ladrahde la chilena Isabel Parra, para reiterar
su mensaje en inglés. Dice asi:

Al otro lado esta el rio
y no lo puedo cruzar,
al otro lado esta el mar

no lo puedo atravesar. (161)
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Las palabras de Parra son atingentes con el cordeksujeto fronterizo que Anzaldla busca
identificar, por eso las ocupa para encabezarbalagitulo llamado “Crossers / y otros
atravesados”. Parra esta cantando sobre su siudeiéxilio, que también puede interpretarse
como un espacio psicolégico contradictorio, consdtaderlandsgque conceptualiza Anzaldua.
En la segunda parte @orderlandélLa Frontera que contiene solo poemas, es menos
frecuente la alternancia de codigos. Hay poemag@sintegramente en inglés y otros en
espafol. Hay dos casos en que Anzaldua traducegso&uon traducciones y no reiteraciones,
porque asi se indica (“translated from the Spalystine author”), separando los contextos
semanticos de las versiones. No obstante, al eaesatdentro de una obra que expresa su
mensaje en eh-betweerde las lenguas, estas traducciones son partgatell meaninglel
code-switchingEl primero se llama “Mar de repollos” y fue eszioriginalmente en espafiol
mexicano y después en inglés. Tiene una dedicajogalice: “para la gente que siempre ha
trabajado en las labores” (152), refiriéndose dadagporeros de los campos, comiunmente
explotados por los terratenientes, una de las emzpar las que se levanta el movimiento social
chicano en los sesenta. Por lo tanto, el poema tiarsignificado especial en la historia de este
pueblo. Al traducir el poema, aquellos chicanosypao comprenden bien el espafiol puedan
entenderlo. El segundo, se llama “No se raje, dit@ay esta dedicado a una sobrina de
Anzaldua. En este texto, la autora realiza unaitre@idn que desafia la tradicional funcién de
esta practica, es decir, la transferencia deldewle un texto escrito en una sola lengua, con
reglas gramaticales legitimadas por la acadenv&rpadioma de las mismas caracteristicas. La
autora escribe el poema originalmenteCéincano Spanisten una lengua ilegitima, y luego lo
traduce a un cédigo que se podria denon@acano EnglishEste gesto contribuye al objetivo

de Anzaldua de oficializar la lengua de los chicadirma al respecto: “Until | am free to write
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bilingually and to switch codes without having ajwdo translate, while | still have to speak
English or Spanish when | would rather speak Spsimghnd as long as | have to accommodate
the English speakers rather than having them acoatate me, my tongue will be illegitimate”
(Borderlands81). Con el poema “No se raje, chicanita”, elndttidel libro, la autora da un paso
hacia la liberacion de su lengua de su condiciboslinada.

Tanto Chihuailaf como Anzaldua, realizemde-switchingpara definir conceptos o
expresiones intraducibles. Recado confidenciaxisten varios ejemplos de esto, lo que
evidencia la gran diferencia existente entre laereade aprehender el mundo de los mapuches y
la de los chilenos y la intencion educativa de Gailaf. Por ejemplo, los nombres propios de la
gente mapuche simbolizan el deseo que los paéresntpara la vida de sus hijos. Es un
lenguaje, por tanto, que otorga mayor valor aitagles, que el pensamiento socio-ideolégico
expresado en el castellano chileno. Por su partealdta explica conceptos comgabacha “a
Chicano term for a white woman” (217)ygjetas “literally, ‘split’, that is, having betrayed you
word” (217), que contienen un significado simbdlietacionado estrechamente con la
perspectiva fronteriza de un sujeto entre dos oaulhsras.

Ahora bien, en ambas obras el mayor protagonisnia l@éagua nacional respecto a la
propia de los autores, puede interpretarse comdoumea de graficar o dibujar en el espacio que
conforman los textos la situacion de colonialidad given sus pueblos. Es decir, la relacion
asimétrica entre las lenguas legitimas e ilegitisgasaspasa también a la configuracion
lingtiistica de las obras. Por otro lado, el does@sh subalternizacion es el terreno que las
lenguas sometidas, relegadas al olvido deédaderlands van ganando en el papel.Gticano
Spanishaparece interrumpiendo al inglés sin un ordenraéta@do y sin limites. Se entromete

con palabras, frases, parrafos y poesias completase metaforiza como la poblacion chicana,
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para el tiempo en que Anzaldla escBoederland$La Frontera, se estaba moviendo de su
tradicional territorio en el suroeste de Estadoglbl) hacia estados hasta entonces “blancos”.
Esto da pie a Anzaldla para afirmar lo siguierfer ‘some of us, language is a homeland closer
than the SouthwestBprderlands77). La lengua pasa a ser la patria de los chgama sin
fronteras geopoliticas. Anzaldla es quien alzatalbra y la entierra en el texto, en el espacio
de lasborderlands para apropiarse de este territorio linguistico.

En Recado confidencialuando los escritos enapuzugurson largos (como los citados),
el texto dibuja la figura de dos bloques diferedog Con la extensa inclusion de palabras en
mapuzugurse corta visualmente la narrativa, al reunir nas@s coédigos que combinan las
letras de una forma muy distinta a como lo ha@astellano. Se forma una frontera entre el
mapuzuguly el castellano, lo que simboliza la situaciénakerhapuches en la zona rural de la
Region de la Araucania, donde aln existen limégegdriales:

Avanzamos hacia las comunidades de Temulemu, Digak Pantano. Se
avistan los bosques de pinos de la Forestal Minidegamos a un puente, de
acceso a esa zona, que esté vigilado por carabigamtiene alli una barrera 'y
una garita de control. Semeja un lugar de frordara gran recinto policiaco.
(Recadal53)
Sin embargo, que el lector veanghpuzugurcontiguo al castellano representa un gesto camtrar
a su historico silenciamiento: es ganar un espatia mente de los lectores chilenos. Es ahi, en
el pensamiento y lenguaje de éstos, donde el gutere reivindicar el lugar de los mapuches.

La lengua impresa, segun Anderson, es la baseibsstie la conciencia nacional,

anterior al ordenamiento geopolitico del mundogyfsanteras por paises (72). Por lo tanto,

Anzaldua y Chihuailaf al escribir €hicano Spanisly mapuzugunrespectivamente, buscan
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legitimar las naciones a las que pertenecen usasddavor las “reglas del juego” del
racionalismo moderno, donde la escritura es leso Pehacen desde su oralitura, realizando
traducciones culturales que incluyen la alternadeiaddigos.

Paul F. Bandia, investigador de los fenbmenos tladiccion, afirma la existencia de
una literatura heterolingual, donde varias lenguasriedades de lenguas estan en constante
interaccion (4). La intencion de este tipo de és@ies “minimize the dominance of the colonial
language, the language of the elites, thus giviag W the plurivocity or polyphony of
contemporary postcolonial society” (7). Son disosrgue practican ebde-mixinges decir que
mezclan las lenguas dentro de los cédigos, adeengesatizar alternancias. Con ello, apuntan a la
condicién de igualdad de todas las lenguas, leggtieilegitimas, en oposicién al lugar
privilegiado de las lenguas nacionales. Las oBaserlandéLa Fronteray Recado
confidencialpodrian considerarse antecesoras de este tifei@dura, pues son textos que
también desafian los tradicionales principios deraducciones monolingues, y sus autores,
como sujetos “bilenguales”, es decir, fronterizngstionan “the status of the original versus the
translated text” (4), antes que lo hiciera la &tara heterolingual. ¢ Cual es el idioma original de
BorderlandéLa Frontera, el espafiol, el inglésGHlicano Spanish ¢, Cual el dRecado
confidencia) el castellano, ehapuzugufl La respuesta es todos en diferentes momentos. La
variedad de formas en que los autores relaciorsagisémiles lenguasn las que viversegun la
idea dellanguaging representa la anhelada libertad de expresidnsiemnunidades. En
adicion, la reiteracion de palabras@mcano Spanisly mapuzugurhace que los lectores se
vayan familiarizando con estas lenguas, inclusa@uimaber en ellos un cambio de conciencia
gue derribe las etiquetas despectivas impuestda pattura hegemonica sobre éstas y las

culturas que representan. En otras palabrasdanaticia de cédigos permite que los textos
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transmitan, ademas del mensaje textual, otro questéocodificado en ninguna lengua, pero que
igualmente puede hacer sentido en los lectorefedmitificacion de las fronteras culturales
impermeables de los relatos historicos e identisatdle la hegemonia, que resultan en

mistificaciones del “otro”.
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CAPITULO Il
Anzaldda y Chihuailaf: Mensajeros de una historia fonteriza

...yo sigo adelante y transgredo mis fronteras, lasdo percibir intrinsecamente como
obstaculo, pero no como la conclusion.

M. Bajtin.

1. Narrar el pasado y desarticular la Historia: EImestizaje de los chicanos y las

desmitificaciones del mapuche

BorderlandgLa Fronteray Recado confidencialo son obras historiograficas, pero el
pasado tiene una funcién importante dentro de auativas: es lo que fundamenta las
propuestas de futuro para sus comunidades porgaitts autores. El historiador del Grupo de
Estudios Subalternos Ranajit Guha afirmé que “npostble escribir o hablar sobre el pasado
sin el uso de conceptos y presuposiciones deriv@g s propia experiencia y comprension del
presente” (“Condiciones” 219). Anzaldla y Chihuladigean relatos situados en su historia
personal y en testimonios de otros, oponiéndoasgrdnd narrativesde la historiografia liberal
gue suponian una “neutralidad ideolégica”, en palkbde Guha. La “comprension del presente”
gue los autores registran los insta a proyectdutumo para sus comunidades. En este sentido,
revelar al lector la perspectiva desde donde habkronde a que Anzaldua y Chihuailaf buscan
generar una comunicacion directa con éste, queitaglartransformacion del presente.

Segun la ensayista argentina Beatriz Sarlo, la margda historia compiten por el
pasado “porque la historia no siempre puede craddanemoria, y la memoria desconfia de una
reconstruccion que no ponga en su centro los deset#l recuerdo (derechos de vida, de
justicia, de subjetividad)” (9). En las obras dezéldua y Chihuailaf existe esta desconfianza

hacia las historiografias oficiales, por ser urdpato de los Estados nacionales. En ambos
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discursos la historia nacional es citada para deardss estereotipos con que se ha ocultado la
identidad diversa de sus comunidades. Por esta,fArnaaldua se centra en escribir ella misma
el pasado de los chicanos, mientras que Chihuagadte en la tergiversacion de la imagen del
mapuche en la historiografia chilena.

EnBorderlandéLa Frontera la informacién sobre el pasado le sirve a Anzaldu
para establecer un relato sobre la historia deH@sanos independiente de las historiografias de
México y Estados Unidos, una “border history” (§8f no sigue los parametros de la disciplina
histérica, sino que se mezcla con relatos miticos,la experiencia de sus antepasados y lo que
la cultura popular, como los “corridos” mexicanoar(ciones) y las peliculas le pueden aportar.
Su propdsito es “reparar una identidad lastimaga),(como anota Sarlo sobre los objetivos de
la historia oral y el testimonio. Por su lado, Claitaf, parte de la base de que los mapuches son
un pueblo que se reconoce como tal y, por endecayuace su pasado. La revision de textos
historiograficos del Estado de Chile tiene comadfmostrar las mistificaciones del mapuche a
los lectores chilenos para quitar esas imagensasfale sus memorias. En consecuencia,
mientras AnzaldUa esté creando un relato del pgsadosu propia comunidad, Chihuailaf esta
develando a los “otros” los estereotipos que leitmgouesto a su pueblo. Pero de ambos se puede
afirmar que existe una intencion de generar urarvelternativa a la estatal de la identidad de
los suyos. Como postula el antropélogo Jonathadfran, “[tlhe construction of history is
generated by, and is constitutive of, social idgh{202). Por eso, independiente de a quién se
estén dirigiendo, Anzaldua y Chihuailaf articulatatos de identidad, personal y colectiva, al
recurrir al pasado para proyectar un futuro.

Anzaldua y Chihuailaf concuerdan en que las hissodie su gente han sido

invisibilizadas por las culturas dominantes. Comeis en el primer capitulo, l&®rderlands
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son el lugar de los olvidados por los Estados mabés. Por lo tanto, para ambos autores la
historia ha sido tergiversada a favor de las elitesiste una memoria oculta, ignorada, que ellos
deben escribir y dar a conocer en su papel de j@eosdse ahonda en este rol en el proximo
apartado). Anzaldua afirma &worderlands/La Frontera‘lgnorance splits people, creates
prejudices. A misinformed people is a sujugatepfEEd108). La autora se refiere a la situacion
del chicano, que al no conocer su pasado como ddadino tiene la voluntad de reivindicar su
autonomia colectiva. Para Chihuailaf los que igndaamanipulacion de la historia son los
chilenos, a ellos les pregunta: “¢ Cuanto cree sadied acerca de la historia de la nacion
mapuche? ¢ Cuanto cree usted saber de la histdaandeion chilena?” (65). Subyacente a estas
interrogantes, en la ironia de las palabras “cstedusaber”, esta la idea de que la ignorancia es
sometimiento. Por tanto, en ambos casos, la igo@a&s una condicion del presente que los
autores ven a su alrededor, y es producto delragaito del discurso unitario, monogloto,
difundido por las elites en el poder. Bajo estapectiva, el conocimiento, por oposicion,
implica una apertura a la diversidad de discursomgdeoldgicos, a la trama de la heteroglosia
que presentan los autores en sus obras.

En el discurso de Anzaldula, la mujer chicana puaeglr atras los estereotipos que la
“white supremacy” le ha impuesto y que ha aceptaxhoo propios, al lograr un conocimiento de
su propia historia. El camino para transformarsaren‘hewmestiza” implica purgar su pasado
de lo proveniente del sistema patriarcal y hegeomdmia nueva chicana “reinterprets history
and, using new symbols, she shapes new myBw'derlands104). Anzaldua explica que al
hablar de “new myths” quiere decir que los chicahesen realizar un cambio en la manera en
gue perciben la realidad y a si mismBsrferlands102). Los nuevos mitos son el contenido de

la conciencia mestiza que la autora propone. Roy Aszaldua escribe un relato historico de los
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chicanos partiendo del mito nahuatl o azteca dietiaa prometida llamada Aztlan. Esta
apropiacion no es original de la escritora, sine gpmenzo durante el movimiento social de los
chicanos a fines de los '60. Para cuando AnzaldaabeBorderlandélLa Fronteraya habia
publicaciones que conectaban la historia chicanaeste mito, pero ella crea una narrativa
histérica e identitaria que transmite una manerawea partir de ese origen mitico, e incluye la
elaboracion de dos nuevos mitos, el de la razairagsimigrante, y el del retorno.

La historia chicana, segun relata Anzaldua, comsieaon una tribu ndmade que bajo
desde el norte del continente americano, desde@8itraits, hasta el suroeste de Estados
Unidos. Anzaldua escribe que la evidencia mas aatigf humankind in the U.S. —the
Chicano’s ancient Indian ancestors— was found xa$@nd has been dated to 35.000 B.C.”
(26). Con esta frase, la escritora descarta cualgstructura de poder politico, incluyendo los
Estados nacionales, para identificar a los chicgnea cambio, fija al territorio como uno de sus
ejes principales. La zona descrita correspondetlamz| edénico lugar de origen de los aztecas,
dice Anzaldula, tierra de las garzas y de la blandeste Ultimo dato es irdnico pues finalmente
quienes se aduefian de Aztlan son los “Whites”, ceenefiere Anzaldla a los ciudadanos
estadounidenses. Por tanto, la tribu que descieldeorte corresponderia a los primeros
aztecas. En este punto, al identificar el suradstestados Unidos con Aztlan, Anzaldua dibuja
otro eje de la identidad chicana: lo indigena.

Hasta este punto, Anzaldla ha juntado datos desgi{arqueologicos) con datos
miticos. Continuando con el relato, los aztecasdpsignio de su dios de la guerra, migraron
hacia el sur y fundaron Tenochtitlan en México.oReego de la conquista espafiola, algunos de
ellos regresaron al suroeste de Estados Unidodalebi busca de oro como parte de las

expediciones espafolas. Anzaldla interpreta egfiéavtomo una prueba de la pertenencia de
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los chicanos a esa zona territorial: “For the Indjanis constituted a return to the place of origin
Aztlan, thus making Chicanos originally and secaoitglandigenous to the Southwest” (27). En
esta parte de la historia, Anzaldua introduce éa ide un pueblo migrante que retorna a su
territorio, con lo que remarca su pertenencia, aamyeda volver a alejarse del lugar. De este
nuevo traslado surgen las generaciones de “mestizdsspués de la independencia, mexicanos
gue alli se asentaron. Posterior a la invasionstiedés Unidos, éstos, finalmente, pasaron a ser
mexicoamericanos, es decir, chicanos, en térmia@itbidentificacion.

La genealogia de los chicanos, segun Anzalduarfyoeimiento chicano), se puede
resumir asi: aztecas del norte, aztecas-mexicdizamesezcla de azteca con espafiol, mexicano y
chicano. En su relato, Anzaldla pone acento emestizaje”. Primero destaca la union entre
espafioles e indiosEh 1521 nacié una nueva raza, el mestizo, el megi@@eople of mixed
Indian and Spanish blood)” (27), identificando & lnexicanos como una raza y después hace
hincapié en el “even greaterestizajé (27) resultado de la mezcla entre los espafold®s
mexicanos y mestizos, que viajaron al suroestestldbs Unidos en el siglo XVI, con los indios
americanos. Por tanto, la historia de los chicguesescribe Anzaldla es la de una “raza
mestiza”. La autora toma este concepto de la tsoliee la “raza cosmica” del fildsofo
mexicano José Vasconcelos, pero le otorga un neewvido, pues en la construccion de esta
raza se hace presente “a ne@stizaconsciousnessina conciencia de mujer. a consciousness
of the Borderlands” (98). La chicana y el chicane gntran en este nuevo estado identitario,
viven sus multiples referencias culturales, perogg@aomo una lucha interna sino abrazando su
heteroglosia. De Vasconcelos, Anzaldia toma la d@eana raza que surge de la mezcla de las
cuatro principales razas del mundo y que tendréapacidad de ser maleable y contener un rico

acervo geneético. Para la autora estas son castic@sideseables porque se oponen a la politica
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de la pureza racial de la “white America” (98) glesvaloriza a los chicanos por ser morenos.
No obstante, segun el académico Rubén Medinaselidio de Vasconcelos respondia al ideal
hegemonico del naciente México, a un relato detidatt homogénea para todos los ciudadanos
del pais (116).

En Recado confidenciaChihuailaf también aborda la discriminacion placaor de piel
y la pretension de pureza de la “raza blanca”, cparte de la desarticulacion de la
historiografia oficial chilena. El autor cita unadimento estatal del afio 1915, donde se afirma
gue la raza “blanca o caucéasica predomina cadisuigo, y solo el antropologo de profesion
puede discernir los vestigios de la sangre aborigeitas mas bajas capas del pueblo” (88). Esta
frase niega la existencia de pueblos originarioslgrais y mistifica la identidad chilena al no
reconocer que la gran mayoria desciende del cnioe gersonas esparfiolas e indigenas.
Chihuailaf usa este escrito como muestra del dsschiomogeneizante de la modernidad,
responsable de que los chilenos no reconozcanasnnelsmos su “rostro verdadero”, la
“morenidad en todo su hermoso esplendor” que, sebaator, “refleja también una manera de
vivir’ (88). Es esa forma de vida la que él da aaner erRecado confidenciaton la intencién
de que los chilenos la busquen dentro de si pan@remder a los mapuches.

En la obra de Chihuailaf las palabras “raza” y “tizege” no se encuentran en voz de los
mapuches, solo son parte del discurso chileno.Hiptdesis posible es que la idea de la
existencia de razas biolégica y culturalmente wlig§ no esté dentro del pensamiento mapuche.
Académicos de los Estudios Culturales, como Stdaif han postulado que la raza es una
construccioén histérica y contextual. Segun el giltogo Eduardo Restrepo, “[l]a raza fue una
invencion colonial de clasificacion y subordinac@mpoblaciones no europeas que apelaba al

discurso experto de la biologia de la época” (2B6jo, desde mediados del siglo XX la biologia
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descart6 la nocion, al no existir diferencias geaétentre los seres humanos que lleven a
diferenciarlos en distintas razas.

A pesar de que para el tiempo en que Anzalduabedtorderlands/La Fronterga
estaba en debate el uso de la palabra “raza’cta@s afirma que los chicanos son una “raza”.
Este fue un término adoptado por el movimientoaricpara generar cohesion social entre los
miembros de la comunidad, por lo que su signifidaaloia cambiado con respecto al discurso
cientificista de la disciplina bioldgica. El contéa socio-ideoldgico que Anzaldua le otorga al
concepto contradice la idea de identidades fijasrgs que tenia originalmente. La raza de
Anzaldua es una hibrida, “india mexicana nortearaea” (195), tolerante a la ambigiiedad y las
contradicciones, que opera en un “pluralistic mgd€1) y resuelve las ambivalencias: “It is
work that the soul performes” (101), dice Anzald@afirmando su postura, desde el
chamanismo, de que la identidad es performativajuesoune entre si a las “nemestizases su
“essential dignity as a people” (110). AnzaldUaniéaa celebrar esta condicibn humana universal
en el “Dia de la Chicana”. Existe, entonces, umdradiccion entre la historia del mestizaje que
la misma AnzaldUa recrea en su obra y la idea deama sin fronteras. Segun el académico
Rubén Medina, se trata de dos conceptualizacias#stds: “la nocion de mestizaje en la
primera narrativa es estructural y emerge del conteistorico de la frontera. La segunda nocion
de mestizaje dedicada al autodisefio de la “nuewizag ... es discusiva y simbdlica” (121).
Esta diferencia responde a que Anzaldua no corsidercontradicciones como errores, sino que
las va trabajando en el tiempo, transformandolag eA como en un texto posterior a
BorderlandélLa Fronterg la escritora afirma: “As you struggle to formewnidentity a
demythologization of race occurs. You begin torsee as an experience of reality from a

particular perspective and a specific time andel&dstory), not as a fixed feature of personality
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or identity” (“Now let us” 564). Con este pensanieria autora aleja a su historia del mestizaje
chicano el esencialismo bioldgico y cultural detoepto original de raza, al comprender al
mestizaje como una manera de referirse a transtomes epistemoldgicas situadas en la
historia. En este sentido el mestizaje de Anzajmhiia entenderse como la hibridacion de
Garcia Canclini: “procesos socio-culturales engios estructuras o practicas discretas [resultado
de hibridaciones anteriores], que existian en f@epmarada, se combinan para generar nuevas
estructuras, objetos y practicas” (14). El antrogdlcentra su concepto en las maneras en que la
tradicion se mezcla con la modernidad. Pero loadé@nte entre mestizaje e hibridacion esta en
gue son conceptos tomados de la biologia parsogsaetaféricamente para referirse a los
cambios culturales producidos por el encuentroistintbs pensamientos socio-ideoldgicos.

En Recado confidenciala hibridacién cultural, entendida como procemstdhnico, es
asumida como la actualizacion de la cultura map@@hahonda en esto en el Capitulo I). Pero
el discurso estatal de Chile, segun Chihuailafchusantener a su pueblo en un pasado estatico:
“[S]e nos presenta como fosiles —afirma el autoomo lo que hay que ‘conservar en su
condicién primitiva™ (44). Esa vision de los mames como pueblo “de museo”, es
consecuencia de la tergiversacion de la histotia éss dos comunidades.

Chihuailaf postula que los mapuches han sido weiifos sistematicamente por la
historiografia de la elite chilena. Afirma que eg ha estereotipado segun los intereses de ésta de
adquirir mayor poder economico y geopolitico. Em del historiador chileno José Bengoa,
quien escribe una historia mapuche, el oralitoeleia forma en que la clase politica de Chile
manipuld la imagen de los mapuches con la escriteita historia:

La ideologia de la época habia cambiado respegerado de la Independencia

en el que dominaba el discurso del ‘Arauco indomipatriota’. En la segunda

102



mitad de la década predominé el discurso centrada ‘euestion de Arauco’. No
se hacian referencias a los araucanos en su loolra Esparia, sino a los
indigenas que estaban ocupando una parte impodahterritorio y cuya
incorporacion a la nacionalidad parecia neceddahia cambiado la vision sobre
el problema, y el heroico araucano paso a serbab@y sanguinario indio del
sur. Este estereotipo permitié que la sociedaechituviera su conciencia
tranquila respecto a la guerra de la frontera savédnora como héroes a los
soldados que mataban a los ‘antiguos héroes’. (74)

En la cita se distingue una transicion de la imadgelos mapuches de héroes a barbaros,
con la clara finalidad de justificar las politiaéesd Estado ante la ciudadania. Por lo tanto, los
chilenos son manipulados, igual que los mapuchesjue en diferentes sentidos. Anzaldla
también repara en la mistificacion que el “Anglealiz6 del tejano, luego de que éstos ultimos
ganaran una contienda: “The Battle of the Alamo ecame, for the whites, the symbol for the
cowardly an villainous character of Mexicans. Itéde (and still is) a symbol that legitimized
the white imperialist takeoverBprderlands28). En consecuencia, la mistificacion de las
identidades de los “otros” es una practica deésistcultural del nacionalismo en general.

Chihuailaf se ocupa de que en el ritual dialogie®dcado confidenciaean los mismos
chilenos los que revelen el manejo de la histdi@ab por parte de los grupos de poder. Por esto
cita también al escritor Jaime Valdivieso, quiemad que la identidad chilena “se formo a partir
de una parcialidad, de una mistificacion, de urilldhido de los hechos mas draméticos de la
historia” (91). El autor remarca con esta informdada idea de que mapuches y chilenos son
victimas de la elite hegemonica. Entre estos ofyi@hihuailaf cuenta la invasion del Estado de

Chile al territorio mapuche, que en la “cronicacia’ fue llamada “Pacificacion de la
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Araucania”. Para el autor este es un eufemisme@goebre la violenta invasion chilena
motivada por la ambicion de soberania total sobtergtorio mapuche.

Cuando Chihuailaf aborda el tema de la invasiorehddl “Pais mapuche de Antafio”,
gue puede compararse con el “Aztlan” de los chisaBboralitor no define las fronteras de este
lugar, pero si afirma que comprendia territorioCtide y Argentina, siendo invadido por ambos
Estados nacionales en el siglo XIX. El antiguoitetio no es considerado por los mapuches
como un mito, a diferencia de Aztlan, sino un hegdlopasado que persiste en la memoria
colectiva. Los habitantes de este pais siemprarséentificado como mapuches, en
contraposicion al relato historico que realiza Adaa donde existe una cadena de mestizajes
culturales entre pueblos que se autodenominanrd@sodistintas. En el relato de Chihuailaf hay
una continuidad del pueblo mapuche en la histbr@uso después de la invasion chilena el
mapuche sigue considerandose como tal.

La cultura chicana de la “nemvestizdy la cultura mapuche en ciertos aspectos son
esencialistas y en otros no. En el caso mapuchetewel origen del mundo, relatado en
Recado confidenciahl igual que sucede en el mito cristiano, estabéé pueblo mapuche como
el primero de la faz de la tierra, al ser éstaareacion de divinidades mapuches. De ahi que
Chihuailaf de a entender que la forma de vida miapes universal cuando dice a los lectores
chilenos: “ustedes no pueden entender todavianouasido de vivir, porque lo olvidaron en
ustedes mismos’Recadaol4l). Por otro lado, la “Raza” de Anzaldla nodiémonteras y se basa
en la dignidad comudn a todas las personas. Entolacesnciencia mestiza y la mapuche corren
el riesgo de ser totalizantes. No obstante, estorsgadice con su concepcion de la identidad
como performética, en constante transformacioreeninos de Anzaldua y “dinamica” en

palabras de Chihuailaf. La heteroglosia de sussotwatradice el esencialismo, por lo que se
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puede afirmar que hay conceptos ambivalentes dagpioo resueltas en sus discursos. Cabe la
pregunta si es por error o parte del sentido hgletmde las obras.

En relacion a las propuestas de futuro de los esifeara sus comunidades, se podria
decir que su esencialismo es estratégico porgue geproposito de dar a entender una
continuidad en el tiempo pasado, presente y fudarsus comunidades para generar la fuerza de
una identidad colectiva, necesaria en su luchaadmideologia imperialista. El futuro en
ambos relatos esta centrando en un “retorno”. Eas dBorderlandéLa Fronterg Anzaldua
describe en dos niveles esta vuelta, al igual qoede con el mestizaje. Por una parte, habla del
retorno de los mexicanos a Aztlan en referencaraigracion legal y sobre todo ilegal hacia el
suroeste de Estados Unidos. Pero, junto con afiestar dice: “We have a tradition of
migration, a tradition of long walks” (33). Estaw@sa caracteristica inseparable de la historia del
mestizaje chicano. De hecho el chicano y el mexicansolo se establece en el suroeste sino
gue también lo hace mas hacia al norte o hacistelde Estados Unidos, como la misma
Anzaldda lo hizo. No hay realmente una fijaciomiterial determinada, por lo tanto, el retorno a
Aztlan, en un segundo nivel, es una manera de aregar la vuelta de la “Raza” chicana-
mexicana-india a su propia espiritualidad, a unaeremauténoma de significar la realidad y
habitar el mundo. Por eso en el himno que escrilzallia dice: “Renacera el espiritu / de
nuestra Tierra” (215). Aztlan es el lugar edénguee se mueve junto con el chicano que ya se
liberd de la cultura hegemonica. Es el tercer gaésemerge del choque de dos culturas (25), un
pais movil, undorderlandespiritual.

En el caso d®ecado confidenciah diferencia de la obra chicana, la referendsatieerra
no es metafdrica. Se busca un retorno fisico teloisorios ancestrales, la recuperacion de

tierras que eran mapuches antes de la “Pacificacimhuailaf explica el origen de la
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“diaspora” de su gente de los campos a las ciudaeieisada en el Capitulo I) y describe esta
migraciéon como un exilio en la propia tierra, ya&auan parte del territorio chileno fue alguna
vez del Pais Mapuche. El autor incluye en su obeadescripcion de la forma legal en que las
tierras fueron robadas a los mapuches y luegodasddas de diferentes colectivos mapuches
por su recuperacion. También incluye ejemplos aeccdtros pueblos indigenas de América han
llevado a cabo el proceso de volver a habitaresugdrios. Pero, detras del retorno fisico, en su
fundamento, esta el retorno espiritual. Dice Chiatigue sus padres le ensefaron que la tierra
no pertenece a la gente (19), que ellos son gl tierra Por lo tanto, recuperar territorios
significa la posibilidad de vivir como mapuchesod.mapuche no hemos construido Estado ni
hemos construido templos, porque la naturaleza&ntega su forma de organizacion y ella es
nuestro ‘templo™ (128). La relacion de este pueto la tierra tiene que ver con la posesion de
un bien, sino con la articulacion social de susmbie@s, con su forma de habitar. Por eso el
futuro de los mapuches es el retorno espiritualawida organizada en funcion de la naturaleza,
para cual es necesario el retorno fisico a logddens adeudados por el Estado chileno, desde su
perspectiva.

Ahora bien, como sucede BorderlandgLa Frontera el retorno erRecado confidencial
tiene un componente mitico. Chihuailaf relata eiténdel resurgimiento” mapuche hacia el final
de la obra, después de exponer las razones deblogara buscar la recuperacion de las tierras
ancestrales. Este mito habla de la capacidad dedpsiches de levantarse luego de un largo
periodo en que las fuerzas positivas y negativesidedo han estado en pugna. Chihuailaf da a
entender que ese momento adverso del tiempo melitm que el pueblo mapuche estaba
viviendo cuando escribiRecado confidenciaEn la hoja siguiente el poeta escribe: “Hoy,

cuando se hace otra vez tan manifiesta la contiduiie |la denominada ‘Pacificacion de los

106



mapuche’ ... me sigo preguntando cual sera el maddalmejor, para iniciar y ojala consolidar
una verdadera conversacion con el Pueblo chileramn..usted” (203-204). La necesidad de
mostrar a los lectores la tergiversacion de la oda ser del mapuche nace de este contexto de
crisis, donde el autor siente el deber hacer dlgespecto desde su lugar como oralitor y
mensajero. Chihuailaf con su escritura ritualizdada oportunidad a otros mapuches de
expresar su deseo del retorno, su proyeccion deofut

Solo buscamos una ultima oportunidad

para tomar las riendas de nuestro destino

estamos lejos porque nos han desterrado

pero nacen hijos que llevan nuestra sangre

con ellos volveremos una mafiana al terruio

Del Este viene el viento, ha llegado la hora derretr. (116)

Como en el himno de Anzaldula, llamado “Arribagante”, las voces mapuches, a pesar
de su violenta historia fronteriza guardan la espea de retornar. En la propuesta de Anzaldda
el regreso corresponde a un trabajo interno, deld’ade cada chicana y chicano, en cambio, los
mapuches necesitan dialogar con los chilenos gilagicuerdos con el Estado chileno para
recuperar su autonomia, la idea detras del retorno.

Las historias que narran Anzaldda y Chihuailafadiste ser historiografias de sus
comunidades, tiene un componente mitico, oraltymesial. El historiador Dipesh Chakrabarty,
afirmo que “las asi llamadas sociedades ‘sin hasbr.. no pueden ser consideradas sociedades
sin memorias. Ellos recuerdan sus pasados de mdifemrente de la forma en que recordamos el

pasado en los departamentos de historia” (204)rélasos histéricos que Anzaldua y Chihuailaf
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quieren comunicar al lector tienen el propésit@filenar la autenticidad identitaria de sus

comunidades como herramienta necesaria para corgtfuturo del retorno.

2. ¢ Puede hablar el fronterizo?

El titulo de este apartado reescribe la pregupPaiede hablar el subalterno?” hecha por
la critica literaria Gayatri Chakravorty Spivaksndifundido ensayo de 1988. Se ha planteado
gue erBorderlandéLa Fronteray Recado confidencidhs comunidades chicana y mapuche,
respectivamente, son subalternizadas por las sm@etegemodnicas de los Estados nacionales
gue habitan. Spivak formula la pregunta pensanda kbor de los historiadores del grupo
Estudios Subalternos, quienes se propusieron ‘@&ravios campesinos de la India oprimidos
por la ocupacion colonial britanica. Para la inigegtora, esta tarea enfrenta el problema de
como evitar que “el Sujeto etnocéntrico se institaysi mismo a través de la definicion selectiva
del Otro” (“¢,Puede hablar?” 65), o como hacer hisgpafia desde un lugar de resistencia y
critica a la asimilacion de otras culturas claadi@gs como Tercer Mundistas por la hegemonia.
Para Spivak, el subalterno no puede hablar direstéerporque su palabra siempre esta mediada
por el discurso hegemonico que lo estereotipa emlgcumentos histéricos. En consecuencia, el
investigador debe “medir los silencios” (“¢, Puedel&®” 50), descifrar en el espacio en blanco
de los documentos oficiales aquello que es omitidaclave para poder hacerlo, dice, esta en el
pensamiento del filosofo Jacques Derrida, quietutesiue no se trata de que los “otros” hablen
por si mismos sino de “volvekeliranteesa voz interior que es la voz del otro en nosb{iGtd.
en Spivak “¢ Puede hablar?” 69). Esta estrategiel@eiona con la idea bajtiniana de que el “yo”
no es una entidad completa sino siempre abiedat@l Anzaldua y Chihuailaf desde su

“polifonia de la resistencia” y su dialogismo ewita asimilacion de las voces de sus
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comunidades, e interpretan su “decir”, su versiéhachistoria, desde los lenguajes sociales que
les son propios. Por tanto, los autores articulsndéscursos desde el lugar de enunciacion que
los investigadores de Estudios Subalternos asfmgrar: la zona fronteriza entre la sociedad
hegemonica y la subalterna. Sus mensajes sondesipor la academia y la intelectualidad de
las sociedades dominantes, a pesar de que estfinadhmb desde un lugar “otro” a las
disciplinas del positivismo: sus obras no son texi® historia ni literatura, propiamente tal. Con
su escritura ritualizada anclada en cosmovisiomgigiénas, Anzaldua y Chihuailaf transgreden y
subvierten el lenguaje unitario de la colonialidad.

Segun Spivak, para poder interpretar las transfodonas de una sociedad desde la
perspectiva de los marginados, los investigadaebsmrealizar “desplazamientos discursivos” o
“cambios de funcidn en los sistemas de signos”t(ities” 34), que les permitan salir del marco
epistemoldgico del liberalismo moderno. Esto cqoesle a lo llamado por los historiadores del
grupo “lectura en reversa” o “a contrapelo” dedaxursos de las elites dominantes. De esta
manera se logra deconstruir la “gran narrativeodeiodos de produccion” (“Estudios” 33).
Como explica el académico Raul Rodriguez Freirérase de “un deseo ético-politico de
destruccion categorial de la dominacion y sus ferma[que] hace irrumpir una rareza —la
subalternidad inmanentemente politica” (16). Est® es afirmado sobre los Estudios
Subalternos podria decirse Becado confidenciat BorderlandélLa Frontera Los autores de
estas obras actualizan sus creencias y lenguasnamtiesde un discurso hibrido y heterogloto,
gue resulta en una forma alternativa, la frontedeaabordar su cultura, lo que en altimo
término es un reclamo de autonomia politica.

Ahora bien, si Anzaldua y Chihuailaf pertenecemmuenidades subalternizadas ¢ por qué

pueden hablar? ¢ Son realmente subalternos? Spieakace no ser subalterna, aunque tenga
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origen indio, por haberse insertado en la acadeomapea. Pero, afirma que desde ahi intenta
dar voz a los marginados. Anzaldua y Chihuailadrestentro del campo cultural (Bourdieu) de

la sociedad dominante pero, como en el caso dal§pgto no significa que comulguen con la
ideologia que ordena ese campo. Su participaci@h es parte del “esencialismo estratégico”
gue llevan a cabo para que sus mensajes sean adoscpuesto que como traductores
culturales Chihuailaf media entre el pueblo mapuyckechileno (no la elite) y Anzaldua entre

las distintas culturas en contacto que conformguablo chicano. Prueba de que su inclusion en
el campo cultural dominante responde al objetiveatda voz de los sin voz, los mensajeros de
sus pueblos, es que sus obras han sido catalogewi®s de éste como literatura de minorias. En
relacién a esto, Chihuailaf declaré no compartidéa de que la poesia escrita por mapuches sea
“etnoliteratura”, como postula el académico Ivamr&sco, puesto que todas las literaturas
representan una etnia, no sélo la de autores ina@sgé\nzaldua, por su parte, se ha quejado de
ser “tokenizada" por la academia estadounidensgugdeen su obra para realizar un gesto de
inclusion, sin profundizar en las partesBtederlandéLa Frontera que puedan ser problematicas
para las “Euro-Anglo traditions of knowledge” (“& me quitd” 17).

El rol de mensajeros-mediadoresBarderlandélLa Fronteray Recado confidenciae
enmarca dentro de los rituales que son las obtaku@ilaf es eWerkéno recadero deéllvtram
mientras que Anzaldua en su calidad de chamanéizatas mensajes de los seres no humanos,
como los espiritus de la naturaleza, demonios inidades indigenas, hacia las chicanas,
primordialmente, y chicanos. En sus performancescmediadores, ambos realizan viajes, pero
por caminos distintos: Chihuailaf se mueve poliedbcy Anzaldia bajo tierra.

El oralitor mapuche dice de si mismo: “como Avestlel Cielo por todas las tierras

hago vagar mi pensamiento trist®egcada21). El mensaje que lleva es melancélico porque
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constata las pérdidas del pueblo mapuche, deldaloantinua violencia a la que ha sido
sometido desde la colonia. Blerkénes un Avestruz del Cielo, un ave corredora quel@ue
volar. Esta capacidad le es otorgada por el pusblauche para que pueda traspasar fronteras y
acabar con el silenciamiento histérico de su caltuos recados le son comunicados a través de
los suefios, ahi diferentes personas se le apaydedrablan: “Ahora voy entrando en la luz
Azul de tu Suefo, me dice Cadin la Marinera ... Agstuve en la luz Azul de tu Pewma, me
dice Maribel la Oscurecida” (187), relata Chihuailacluso su mision le fue encomendada por
esta via. Segun el autor en un suefd.@kole dijeron: “[C]on tu lenguaje florido conversaras
con los amigos / e iras a parlamentar con los Wi(2@il). Por lo tanto, Chihuailaf es elegido
como “Recadero” por su condicion de oralitor, detpdRecado confidencias parte de la
conversacion que lleva a cabo con los amigos dedlpunapuche. Ademas, Chihuailaf ha sido
de los poetas mapuches que mas ha dialogado etitelpolitica chilena, que él considera como
winka, respondiendo a su rol de mensajero (Entrev. patso
Por tanto, Chihuailaf tiene una misién y, a pesaloddolorosa que le resulta, la quiere
cumplir: “Wamos, que nada turbe mis sueiios —me. dlgoe dejo llevar por las nubes hacia
lugares desconocidos por mi CorazOR&¢ada21). Algunos de esos destinos son los que
describe en su presentacion:
Ahora estoy en el Valle de la Luna, en lItalia, guak poeta Gabriele Milli. Ahora
estoy en Francia, junto a mi hermano Arauco. Alestay en Suecia junto a
Juanito Cameron y a Lasse Sdderberg. Ahora estéyeemania, junto a mi
guerido Santos Chéavez y a Doris. Ahora estoy eardta, junto a Marga, a

Gonzalo Milldan y a Jimena, Jan y Aafke, Juan y K@Racada?1)
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Con la repeticion de las palabras “Ahora estoyadmtender que va a muchos lugares en poco
tiempo. No es un viaje de placer sino una misiéng piene confianza con la mayoria de quienes
lo reciben. Estos son familiares, amigos o po&sasina red de personas que colaboran
conscientemente con la labor de Chihuailaf comaosiageno de la realidad mapuche.

Segun el académico Carcamo-Huechante, este mgpeseata el cruce de fronteras
etnoculturales que realiza el sujeto poético, destrritorio mapuche al europeo, siguiendo las
huellas del exilio. Ha sido “empujado y convocaddairuzarlas debido a “las condiciones
producidas en el contexto historico y social deuloisersos en contacto —chileno/mapuche”
(“Cruzando” 240). En el camino, el poeta vive reemtros y crea nuevas amistades haciendo
suya “una red solidaria de caracter intercultuiaternacional” (“Cruzando” 240). La red que
identifica Carcamo-Huechante esta presente enldcalaraRecado confidenciaporque es el
objetivo delNvtram Chihuailaf el encargado de tejer las hebras dedaon su palabra,
mantener y fortalecer la unién de la comunidad.

En consecuencia, conwlerkén Chihuailaf escribe su oralitura siguiendo losaside su
hilo rojo y la difunde por el mundo al cruzar etlok

Montado sobre un arcoiris viajo por el mundo
los Cuatro duefios del viento me acompanan
Tal vez en las nubes deba combatir
contra nuestros enemigos —voy pensando—
tal vez un dia con sangre pintare
los caminos de mi Puebld?¢cada201)
El poeta viaja propagando la idea de que el seahoras diverso, que cada cultura brilla con luz

propia como los colores del arcoiris. Es un regaifico, en primera instancia. Su cruzada la
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hace acomparfado por el pueblo mapuche, represegridds “Cuatro Vientos” que simbolizan
las identidades territorialeBuel Mapu(Oriente),Piku Mapu(Norte), Willi Mapu (Sur) yLafken
Mapu (Poniente). Pero, Chihuailaf sabe que en ocasmneensaje tendra que endurecerse, ser
mas confrontacional, incluso reconoce que la ldidiea es un camino posible.

Quizas, porque Anzaldua viaja hacia abajo, hacasturo, su tono, en general, es mas
duro que el de Chihuailaf. Los principales sentittos en el lugar por donde se mueve son el
odio, la rabia y la explotacion (“Preface” s. pa&in embargo, en estos sombrios y violentos
parajes la autora se conecta con los seres qeernteten liberarse y liberar a otros de los
paradigmas culturales impuestos. En el texto “Gande la diosa de la noche”, Anzaldua relata:

| descend into black earth,

dark primordial slime,

no longer repellent to me,

nor confining.

The four winds

fire welds splinter with splinter.

| find my kindred spirits. Borderlands220-221)

Cuando la autora entra en trance como chamam@nsporta al mundo mexica. Por lo tanto, en
estos versos Anzaldua desciende al inframundo delédv (Felix 224-225), accediendo a su
centro donde esté el “black primordial slime”, lateria viscosa que origina toda vida.
Anzaldla, segun estos versos, ya aceptd su destmo mensajera que debe descender al
inframundo para ser la mediadora entre los set@gaturales y los humanos. Por eso no se
siente a disgusto ni ahogada por esta oscura ga&spstancia, que también es el destino de los

muertos. Alli esta en presencia de todo lo quei@oatel mundo, los cuatro vientos simbolizan
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los puntos cardinales, al igual que en la cultuapuche. AnzaldUa esté en el lugar donde la
creacion sucede, donde el fuego junta las astdl@sle todo es uno y mdltiple a la vez, como
propone la autora sobre la identidad de las “mestizas En este lugar originario, ella
encuentra a sus antepasados espirituales, a ln@azglicue a quien invoca en su ritual.
Ademas, Anzaldua es el portal (“gate”) a travéscdal entran demonios y derrotados

dioses al mundo consciente para llegar a otraspasBorderlands218). Como mensajera y
mediadora, Anzaldua llama a la “beast” que hayasrchicanas, nombrando su lado oscuro para
provocar su transformacion:

Here we are four women stinking with guilt

you for not speaking your names

me for not holding out my hand sooner

| don’t know how long | can keep naming

that dark animal

coaxing it out of you, out of me

keep calling it good or woman-god

while everyone says no no n&dfderlands194)
En estos versos, la escritora chamana deja veglqueceso es emocionalmente angustiante,
hay culpa, ansiedad y cansancio. Pero la misidhndaldGa es hacer que la mujer chicana
reconozca su identidad multiple, sus muchos nomgrgse acepte su lado oscuro, la “shadow
beast” que no se deja dominar, que busca la aufan®ara que eso suceda debe invocar al
“dark animal”, llamarlo por su nombre, persuadia ahicana para que lo deje salir de su

inconsciente, contra todo precepto de la culturaidante.
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Tanto Anzaldda como Chihuailaf consideran partsu&bor el que otros se conviertan,
a su vez, en mensajeros. Esto implica un despatir conciencia: “Arriba, despierten, mi gente
/ a liberar los pueblos’Borderlands214), canta Anzaldda y Chihuailaf dice: “Ustednlos
dicho, puede ser nuestra hermana-nuestro hermaqoepba despertado ... Y nos parece
entonces que usted puede ser el verdadero ‘medikdeerdadera ‘mediadora’ ... en su
sociedad” Recada206). Por lo tanto, lo que Anzaldua y Chihuaila$tan generar es una
reaccion en cadena, para que su mensaje de reaandin identitaria se convierta en una
realidad social.

Debido a que su misidbn como mensajeros esldificzaldda y Chihuailaf escriben
constantemente el mismo mensaje en sus distintas.dbhihuailaf declara lo siguiente en su
poemario de 198&|l pais de la memoridNacimos mapuche, moriremos siéndolo y la
escritura, hermanos, es una de las mas grandesasaleedignificarnos, de guardar y recuperar
(aunque para otros tantos todavia resulte extyzdi@)y por nosotros mismos el alma de nuestro
pueblo” (77). Es decir, por medio de la palabratipaéescrita, la oralitura, los mapuches pueden
proteger aquello que se estaba perdiendo, su anmggad, a pesar de la hibridez que implica.
Chihuailaf recuerda a sus pares la performativaath identidad mapuche, que contrasta con el
ideal de pureza de la cultura moderna. Paralelam@nizaldda, en la introduccion Making
Face/Making Soul/Haciendo Caras. Creative and CaitiPerspectives by Feminist of Color
(1990) dice: “A woman of color who writes poetrypaints or dances or makes movies knows
there is no escape from race and gender when si@irgy or painting ... Nor can she leave
behind her history” (Ctd. en de la Pefia 1). La@upmne en el centro de su obra aquello que
condiciona su identidad: la raza, el género ys$éohia, categorias compartidas por todas las

mujeres chicanas, el grupo social al que, priméraiate, Anzaldia da voz con su palabra.
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En consecuencia, como mensajeros de sus coleciesdenzaldia y Chihuailaf cruzan la
frontera simbdlica del lugar del olvido, las tierdel exilio interior, hacia el territorio ajeno lde
sociedad hegemonica para poder ser escuchadoslgvaroconsigo, en su lenguaje, la historia
social de su gente. BorderlandgLa Fronterg la autora relata que fue la primera en seis
generaciones de su familia en salir de su barribexas, de su vida trabajando en el campo, para
ir a la universidad y desarrollar un pensamientiependiente. Anzaldla buscaba liberarse de los
mandatos culturales que perpetuaban la subordmaci&u entorno social: “I had to leave home
so | could find myself, find my own intrinsic naeuburied under the personality that had been
imposed on me” (38). El hogar representa un lugazahtencidn y restriccion para la autora, un
lugar donde los roles son estaticos y la perforititd identitaria a la que ella apunta cuando
dice “my own intrinsic nature” es impensable. Lo ®sbre todo, por el orden patriarcal que
remite a la mujer a ciertos espacios y funciondésides de antemano: la casa como esposa y
madre, la calle como prostituta y el convento conemja, segun dice (39). Anzaldda, por tanto,
decide salir de su condicion de subalterna, perqse eso implique un olvido de sus raices
culturales.

EnRecado confidenciaChihuialaf relata que traspasa la frontera deustura mapuche
y conoce la chilena, cuando de nifio va a la eschslana situacion distinta a la de Anzaldua,
pues Chihuailaf pertenecia a una comunidad ruracQurewe, que habia logrado mantener su
forma de vida mapuche, la que el autor siente gmmopia. Por tanto, su cruce no esta motivado
por un deseo de transformar su cultura de origempcsi sucede con Anzaldla, quien busca una
nueva conciencia chicana. Entonces, en el rela@hiteuailaf, cuando entra al sistema
educacional chileno, el autor lee en los textokis®ria sobre los “araucanos” y nota que esa

representacion no correspondia a la vida quewahie junto a su familia. Los “araucanos” de
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esos textos eran una mistificacion de su cultlirsingbolo de su silenciamiento y su
subalternidad. Chihuailaf escribe: “Seguramenteggor pienso hoy —a fuerza de muchas
preguntas— vi el libro como algo de los ‘otros’. &k tal vez mi profundo interés en abordarlos
como lector motivado en saber algo mas de esaantré&s decir, colijo, siempre lo vi como algo
gue solamente podian hacer los otros” (23). Chidfuma conciencia de la frontera cultural
gue divide a mapuches y chilenos, también de qirssaria en comuan solo se podia leer desde
la vision de los dltimos, pues de ellos era lauralescrita.

Anzaldua se percata de lo mismo que el oralitorutlag. Por eso escribe y se otorga a si
misma el rol de mensajera de la cultura chicana, gesde una nueva vision ya no subalterna.
La autora logra posicionarse como una voz querndiea la cultura chicana, feminista y
homosexual en el medio académico vy literario dadest Unidos, a partir de los afios 80, con la
co-edicion deThis Bridge Called My Back: Writtings by Radical Mén of Color(1983),
publicacion que recopila escritos de mujeres det¢&r Mundo” viviendo en Estados Unidos.
En el texto llamado “Speaking in tongues: A Lettelhird World Women Writers” de este
libro, AnzaldUa insta a las “mujeres de color” avencerse de que tienen el derecho y la
capacidad para escribir y tener opinién. Esas aesicafirma, no son privilegio de los
“blancos”: “I write ...[tJo show that tanand that Will write, never mind their admonitions to
the contrary. And | will write about the unmentidtes, never mind the outraged gasp of the
censor and the audience” (169). La autora quiepeesar y dejar en papel aquello que no se
puede nombrar, lo que escandaliza por escaparmpatametros de lo establecido por la cultura
hegemonica. Anzaldda hace visible lo que los hestiores de los Estudios Subalternos leen
entrelineas en los textos monoglotos de la colioiaidl La autora teoriza su propia vida para

dejar un testimonio del pensamiento performatiaatpnomo de la “newnestiza“By writing
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about the always-in-progress, transformational ggees and the constant, on going,
reconstruction of the way you view your world, yoame and ritualize the moments/processes
of transition, inserting them into the collectiabfic” (“Now let us” 559). De esta forma,
Anzaldua inaugura una nueva disciplina, la “autohia”, aunque propiamente no lo es, pues no
se basa en el positivismo, sino en el saber coeteqtie se construye a traves del ritual.

En el caso de Chihuailaf, el conocimiento heredaabwe la oralidad mapuche como arte
y la literatura occidental aprendida permitié aoaulesarrollar su oralitura, y en ella decir lequ
no estaba en los libros de historia de su infafitipoeta mapuche comienza a escribir durante
su internado en el Liceo de Temuco, segun cuenReeado confidenciabu poesia es un
dialogo interior donde recuerda su infancia en Quesnve, como una manera de comunicarse,
en su intimidad, con su familia y revivir las caostures mapuches. Esa conversacion se abre
hacia afuera, hacia el lector, cuando comienzabtigam sus poemarios. Pero, ademas, en 1994,
Chihuailaf organiza el primero de dos encuentrossieitores mapuches y no mapuches,
llamado “Zugutrawun. Reunién en la palabra”. Est@dn implica que el poeta toma el rol del
mediador entre el mundo mapuche y el resto deulagras. Chihuailaf se constituye como el
mensajero y su toda produccion literaria, comblgtiam

La libertad para cambiar en que descansa el peaesamde Anzaldua, se condice con su
subjetividad fronteriza. El estar en constantesi@adn es la manera que tienen las comunidades
subalternizadas de mantenerse vivas, de no sucartdexclusion y el olvido de su propia
identidad: “To survive the Borderlands / you mixgt kin fronteragbe a crossroads”
(Borderlands217). Este es el mensaje indecible, censuradarguemite con su autohistoria:
ser el cruce. La escritora llama a invertir la eanggativa de vivir en ldsorderlandsdel exilio

interior, por medio de una autoconciencia de lertdd que significa estar al margen de sociedad
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hegemonica y sus dogmas culturales. En otras palaibrvita a chicanas y chicanos a entender
gue la cultura se genera en la frontera, es aldadtb@ne vida. En concordancia con el mensaje
de Anzaldua, el oralitor mapuche, Ehinverno su imagen y otros poemas az{1&91) declara:
“Escribo para las hijas y los hijos de mis hijas g&n el campo y la ciudad— leerdn quizas mis
poemas en mapudungun y en castellano, y reconoekl@&mguaje, el gesto, que media entre
ambas versiones” (7). Ese mensaje intermedio, questa articulado en palabras, dirigido a su
descendencia y, por extension, a todos los futmagsuches, es la identidad de su gente vista
desde la diferencia. Es decir, no desde la fijezbpdjue es siempre igual a si mismo, o desde
una representacion falsa en un libro de historii@rth, sino a partir de la autenticidad del modo
de vida mapuche y su transformacion en el tiengapékrtura a lo heterogéneo que permite su
vigencia. La heteroglosia incorporada a la es@itle Chihuailaf contiene el mensaje oculto que
indica el camino a los “nuevos” mapuches para nm&nteiva su cultura: situarse en el cruce, al
igual que en Anzaldua.

En consecuencia, Anzaldta y Chihuailaf pueden hablajue su lugar de enunciacion es
la frontera entre la subalternidad y la hegemdglitevantar su voz, es un gesto simbdlico de la
autonomia de sus pueblos. Los autores dejan umegsb, a través de su autohistoria y
oralitura, de la historia de sometimiento vivida po comunidad, a la vez que sus textos se
constituyen como manifiestos de su actuar y pesrgginal. Esto les es posible porque en vez de
asimilar los dictamenes ideoldgicos de la societtadinante, los aprehendieron como el
pensamiento de los “otros”. El manejo de su prégnguaje y el ajeno resulta en una
heteroglosia que les permite cruzar la frontenaegb desarticularla, revelando su eterno

entramado de cruces. Anzaldua y Chihuailaf damaaer el “secreto de la frontera”, concepto
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de Michaelsen y Johnson, de que no hay identidages. Tan pronto el fronterizo toma

consciencia de esto, puede hablar.

120



CONCLUSION

Borderlands/La Frontera: The New Mestig&ecado confidencial a los chilenssn
obras gue acttan lo que dicen y actian sobredtmés. En alguna medida, se puede decir esto
de toda obra literaria, pero la diferencia estaejuestos casos los mismos autores pensaron en
los libros como objetos simbdlicos que pretendemigeles. Esta manera de significar sus obras
es posible debido a la heteroglosia de sus lengugye no se puede comprender sin conocer la
experiencia fronteriza de Anzaldua y Chihuailafnoade sus antepasados. Por experiencia
fronteriza, a modo general, se entiende el halé@tosel contacto fisico y simbdlico de dos
sociedades con visiones de mundo distintas, q@stas obras constituye una historia de
sometimiento. La metéafora de la zona fronterimerlandsque cred en su texto Anzaldla es
equivalente al concepto de heteroglosia de Baitisueaspecto performativo, como trama de
enunciados socio-ideoldgicos. Desde esta perspetdivrontera y la heteroglosia apuntar a lo
mismo: que los conceptos “cultura” e “identidaddanios para dar sentido a las conductas
humanas deben reelaborarse desde un lenguajepabiedncluso, cambiante, diverso y/o
plural. Esta voluntad de buscar formas alternatilasepresentar el mundo respecto a aquellas
visiones basadas en lo homogéneo y lo esencialpestente en las obras estudiadas.

Anzaldua y Chihuailaf desde sus diferentes pelayvaz, similares experiencias
buscaron dejar un testimonio de sus maneras dampep® hacen hincapié en el dolor y las
pérdidas producidas por un modelo homegeneizaasencialista de entender la realidad: el
sistema colonial, su prolongacién y diversos nomkcemo patriarcado y globalizacién. Pero
también son textos que documentan cdmo los autaresesistido ese sistema y como han
podido actuar autbnomamente. En las obras, lagefamsimbdlicas entre culturas se cruzan
constantemente en el signo, ahi los autores lgwarbatallas por expresarse liboremente. La

ritualizacion, la polifonia y etode-switchingle los textos son algunas de las caracteristieas g
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se pueden analizar de la forma que toma la hetesiagén los textos. Finalmente, la gran
estrategia para lograr la independencia identiesgial mismo lenguaje heterogloto, como fuerza
gue puede identificar a las palabras autoritaral®sl lenguajes unitarios y, en ese gesto, no
dejarse dominar. Lo anterior puede parecer muyatiet pero los textos de Anzaldlda y
Chihuailaf demuestran en cada frase este ejerétei@ que los lectores pueden percibir este
meta-mensaje es necesario que se tornen en agambésados, que dialoguen con los textos,
gue entren a lasorderlands en el sentido de que comprendan la apertura se@aae las
palabras, su ambivalencia o multivalencia desd&etites pensamientos socio-ideologicos. El
mismo Bajtin escribié desde un lenguaje heterogiotoo es posible comprender la cultura
desde una perspectiva fronteriza:
No debemos imaginar, sin embargo, el dominio aeiliura como un conjunto
espacial encuadrado por sus fronteras y teniehdasmo tiempo, un territorio
interior. EI dominio cultural no tiene territorimterior [sic]: esta situado en las
fronteras; las fronteras le recorren por todaspa# través de cada uno de sus
aspectos; la unidad sistematica de la cultura peeetlos atomos de la vida
cultural de la misma manera que el sol se reflejeagla una de sus particulas.
Todo acto cultural vive, de manera esencial, efrtageras: en esto reside su
seriedad e importancia; alejado de las fronteraslpiterreno, significacion,
deviene arrogante, degenera y muerééofia de la novel&3)
La interpretacion de la cultura en las obras cdmcion lo que plantea Bajtin. Las palabras del
pensador ruso podrian ser el fundamento de susajeenBero para comprender ambos textos
también se debe dimensionar su aspecto politic@eNmta de la cultura como expresion

artistica o recreativa. Los textos de Anzaldua yh@dilaf apuntan a una transformacion de la
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forma en que viven sus comunidades dentro de Estatnonales no escogidos, sino obligados.
El mensaje se ritualiza para buscar la reaccicel Ettor: el propésito de Chihuailaf es que los
lectores se vuelvan mensajeros como él de la gituade los mapuches para provocar una
respuesta del Estado. Han pasado 16 &®sado confidenciale sigue reeditando, pero la
situacion del pueblo mapuche es la misma. En el das\nzaldla, su propdsito con
Borderlands/La Fronteras provocar un cambio politico pero no directameslacionado con

el Estado de Estados Unidos, sino que con la mismainidad chicana. Hoy su obra es un
referente entre los chicanos y para otras comuagladbalternizadas, lo que indica, al menos,
gue su mensaje se esta leyendo y releyendo. Ebfigntendido como retorno en las obras es
utopico pero posible, es decir, ambivalente. Anzalg Chihuailaf hacen acto el futuro cada vez
gue un lector o lectora lo proyecta en su pensamidentro del espacio del ritual. Pero
transformar a toda una cultura parece tomar un p@de tiempo.

Esta tesis abre algunos caminos investigativosiquee pudieron desarrollar
mayormente desde su enfoque 0 que requieren derpunsmayor para una comparacion de la
literatura chicana con la mapuche. Algunas de éstaticas son la comparacion de la
subjetividad migrante, la interpretacion de lositi@ios como palimpsestos, la figura de la
chamana en ambas culturas y una comparacion cargralds géneros literarios de las obras. De
cualquier manera, los cruces realizados entre aotlras iluminan nuevas lecturas por

descubrir.
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ANEXO
Transcripcion entrevista a Elicura Chihuailaf
Realizada el viernes 24 de octubre 2014 en Temuco
-Usted me decia recién que efectivamente es el rautn la estructura deRecado
Confidencial.
-Claro. Uno va da cuenta primero quién es, luegitlecion de la familia, del lugar, de lo que
dice de la vision de mundo a la que uno pertendgego ir hilvanando la conversacion siempre
con referencia al colectivo, las voces: 1o que yedw decir si yo tengo la memoria de alguien
gue lo dijo antes o lo est& diciendo en este itstd® una manera que a mi me parece mucho
mas clara, yo tomo su voz, por eso hablo de ma&dioe dijeron, me dijo, etcétera.
-Incluso con usted mismo lo hace, dice “me digo”.
-Si, porque es una conversacion constante queuienen su interior.
-Es interesante, porque leyendo el indice no se veauestructura, pero en una parte del
libro usted habla del nvtram y me di cuenta de quel libro esta estructurado asi y hacia el
final usted dice que usted es el mensajero que vancel hilo rojo...
-Si, desenredando los encargos que tengo en lamaemo
-Bueno, lo que estoy estudiando en estos dos texéssel concepto de heteroglosia de Mijail
Bajtin y lo que él dice es que existe una diversidaocial que la novela toma y expresa, pero
también habla de un lenguaje unitario que se consiye histéricamente, que es una fuerza
centripeta que intenta mantener a raya la heterogkia natural de la vida social a favor de
este lenguaje unitario que podria ser un sistema denguaje, por ejemplo. Entonces, mi
hipotesis es que la heteroglosia en su obra, y ende Anzaldua, lo que hace, por un lado,

entendiendo que ocupa distintos idiomas, génerogjue hay citas sobre el discurso

132



mapuche y sobre la cultura chilena hegemodnica, conatras citas de chilenos que vienen a
reforzar su cultura...

-Claro, y hablo de la ciudad y del campo, lo citady lo rural, que también son voces. Son
perspectivas distintas, por lo tanto, son vocemths.

-Toda esta heteroglosia que refleja su obra, yo aeque por un lado hace de mediacion

entre las dos culturas, en su conversacion con losilenos. Siento que media porque al estar
estos dos discursos se puede producir ese espaoaineemedio, fronterizo, como si su texto
fuese la zona de frontera y ahi se produce esteentambio.

-Exacto y mi intencién de alguna manera se hajagliteen el hecho del interés de ser traducido
al francés y al inglés. Yo parto, y lo digo expghanente, de que lo que pasa aqui pasa en
México, pasa en la India, para en la China... Esuanfe tendido para que todos quienes se
sumen a la conversacion nos demos cuenta de qpeersppodemos. Ademas que hablamos
desde lo que nos ha tocado, en el caso mio lo rhappero también habla la chilenidad, ahora,
por eso yo hago referencia a la chilenidad privaleég que me ha tocado, que lo he vivido con
bastante ternura. La sociedad chilena no precisenmandado muestras de ternura, es muy
clasista, pero eso yo lo he vivido desde la oyilfpor eso, también, puedo, tal vez, mirar desde
ese balcon esa realidad que es aqui y es en tadas.p

-Cuando dice “esa realidad”, ¢a qué se refiere?

-Esa realidad discriminadora, excluyente y quearsiclera como una riqueza tremenda mas que
minas de cualquier metal el hecho de que permandasaliferentes visiones de mundo. O sea,
el ser humano finalmente es eso, es una gran Eaoién que comienza y termina
circunstancialmente en una persona pero que c@néinumuchos y en todos los tiempos, eso al

menos esperamos.
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-Le queria preguntar por el contexto en que se puldd el libro, fue un momento de crisis en

la relacion entre el Estado chileno y la comunidachapuche por el tema de Ralco. ¢ Por qué
usted decide escribir este libro en ese momento tdsco?

-Pasa que yo nunca tuve la idea del libro, nunoaégque iba a escribir un libro, no fue mi
interés porque no era parte nuestra. Seria cogywEnsara que fuera a hacer un avion.

-¢,El libro cdmo formato?

-El libro propiamente tal, si es no hablaria de coraversacion. Yo entro a la escritura de un
libro que se me aparece, no que yo busco, sins&uge aparece, a través de la poesia. Si bien,
como explicito ahi, yo he sido un gran lector deateva no de poesia, pero mi entorno y la
vision de mundo mapuche es muy poético, muy esairientonces yo escribo poesia y cuando
quiero reclamar, golpear, no puedo hacerlo en ppegiy rara vez porque después que conoci
ese tipo de poesia siempre he tenido temor decoagrpanfleto. Luego ya tuve conformidad
porgue gente mayor me dijo: cuando tu reivindicda @ision de mundo que te pertenece
reivindicas la tierra. Entonces, esa es una peot€gtro vino este periodo que es otro periodo
mas dentro de la historia de la relacidon chilengumbe, en el sentido de que los avasalladores
es el Estado chileno, que se habia dado, cuangitmdece la Pacificacion, no tan lejana, como
sabes, que luego tiene otro periodo ciclico, constdero a mi me toca fuerte este, porque otros
periodos habian estado matizados, el mismo pededa Unidad Popular, por ejemplo, nuestra
gente tuvo mucha cercania con ese movimiento pdrgloia un pensamiento de la chilenidad
gue asomaba lo mejor de la chilenidad y, por ltotasomenzaba a haber un punto de encuentro.
Si bien los partidos politicos nunca expresarorsggacion en los programas si hubo

movimientos, la misma existencia del MIR que fusbhajar a las comunidades, que no hizo
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primero un discurso sino que hizo participacioipeoes todo eso como que diluyd un poco la
fuerza de esos ciclos de mayor (...) [se corta lbagan]. Entonces en ese momento, post
dictadura, con la esperanza de que las cosas aambiespués de tanto dolor, de la evidencia,
gue yo digo en el Recado: 1883 fin de la Paciftmacdie los mapuche y 1973 la pacificacion de
los chilenos, que nos toco también a nosotros coapmiche. Pero era la revelacion de algo
terrible que habia pasado entonces se esperalta aetgud de la clase politica fuera... [Suena
el teléfono de Chihuailaf y corte de grabacion].

Cuando yo decido escribir el libro esta toda estadon del accionar de la supuesta democracia,
gue en realidad, por eso yo he reiterado, ya cguriglad, porque ensefian que hay que tener
prudencia, que hay que escuchar, no lanzar opisi@mpeimera idea, entonces me vine al
convencimiento producto de la constatacion de gsi@lieblos nativos en Chile y tal vez en
ningan lugar del mundo hemos vivido en democramaa que también compartimos con los
pueblos nacionales, al final la supuesta democtacisven unos pequefos grupos, que son cada
vez menos, mas adinerados y mas feroces, queltmlognocemos. Entonces, como estaba muy
fuerte este conflicto que el Estado estaba rearsdal, pero de una manera mucho mas
encarnizada y abalada por esta supuesta demograciacidi ir a las comunidades que estaban
en esa situacion. Entonces si a mi me ha tocad@ggacio en el que he tenido la posibilidad de
ir abriendo, mas alla de mi intencion sino dandtessesa manera, un espacio de opinion, dije
bueno, y hablé con unos peiiis, algunos de algwaaizacion, de ONGs, amigos
fundamentalmente, y les dije tengo esta inquietadtgnces me dijeron: nosotros te ayudamos,
nosotros te llevamos.

-¢,Son las voces, las personas que vas citando, apoesariamente?
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-No necesariamente. Una de ellas si, tiene una kitg porque yo converso con €l, Francisco
Caquilpan [pag 179]. El era uno de los que me aedifipYo cuento eso como parte de las
vicisitudes que vivimos, el hecho de constatarmuestras comunidades seguian viviendo en
Estado de Sitio. Como el hecho de llegar a una derfarestales, la zona de Traiguén, las
comunidades de Didaico, El Pantano, y que parareciriosamente teniamos que mostrar
nuestra cédula de identidad a los guardias, o solaéolicia, donde comenzaban las forestales
y en tierra de comunidades.

-¢ Todo ese recorrido que cuenta en la segunda pattehizo usted con la pretension de
escribir el libro?

-No, parto yo con la idea de escribir el libro. pfimero escribi una carta que fue un recado, el
recado viene de werkv, que es recado 0 mensajapuadungun, y yo escribi un recado en la
revista Rocinante, de la que era parte yo. Y cadveon los editores, Paulo Slachevsky y Silvia
Aguilera, sobre esto que estaba sucediendo y aréisien indagar mas. Ellos dijeron que bueno,
pero tampoco sabian si eso iba a quedar sélo eimdagacion mia, que igual me interesaba,
pero yo buscaba la posibilidad de dar cuenta de Estonces, este es un libro que es en realidad
el Unico que busqué para que apareciera comcetids/me dijeron nosotros lo publicamos.
Entonces yo me di a la tarea con la certeza deiguena conversacion que iba a dar cuenta de
la realidad de nuestras comunidades y, a la vgmd#ilidad de conversar con la chilenidad.

-El libro esta dedicado en primer lugar a los chileos, pero esta escrito en mapudungun y
entre paréntesis dice “a los chilenos”. Los chilersp la mayoria, no leen ni hablan
mapudungun. ¢Hay ahi una rebeldia, que se puede vetravés de la heteroglosia, de decir,
esta es una conversacion para los chilenos peropero esta mi visibon mapuche? Usted

converso con Rodrigo Rojas, y €l habla de la trade®n como acto de rebeldia, ocupa otra
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palabra, donde los poetas mapuches al traducir romgn con la hegemonia y univocidad del
discurso chileno. ¢ Estad también ese juego en Recadonfidencial a los Chilenos?

-Claro. Yo no diria si con la traduccion. Yo tergjdibro pero no recuerdo muy bien, no lo he
leido completo, la verdad. Pero es un hecho muglsirm sea, claro, porque al publicar un texto
bilinglie tiene que ver con un hecho simbdlico yehagie el otro, la otra, constate que hay
también otros idiomas en este lugar, y por lo tairtas culturas, otras identidades. Pero la
intencion del mapudungun sin traduccion o con tex@duccion entre paréntesis tiene que ver con
el hecho de que con todos, incluidos a nosotrogueblos nativos, pretenden que
comprendamos alusiones en inglés o en francésayudados los chilenos a utilizar, y entonces
yo revierto ese hecho, porque a nosotros..., buenmj easo, yo tuve que estudiar inglés
instrumental para poder leer la literatura questal® en castellano cuando estudiaba
obstetricia. Pero hablo de la generalidad, entorieesscualquier palabra obligara al otro a
guedar en la ignorancia si no tiene acceso a wiodiario o si no tiene la posibilidad o el deseo
de acudir a un diccionario o preguntarle a alguieentonces yo hago el ejercicio al reveés.
-Con la intension de poner al otro en el lugar de...

-Claro. Es dificil ponerse en el lugar de un otesy lo digo también en el libro y eso esta dentro
de la intencion.

-Mucho se habla, sobre todo de la poesia actual, dee usar los dos idiomas o distintos
géneros -usted mismo dice en el libro que el nitraes muy distinto a todos los géneros
literarios que tiene la cultura occidental- es un &o o gesto de resistencia, es decir, el

ocupar los formatos de la cultura occidental para &cer producir una irrupcion en ese
discurso a traves del mapudungun o estructuras deisultura, ¢,qué opina usted de esta

idea?
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-Tendria que verlo con mas cuidado, pero de lchguésto, en general, yo veo que la academia
le dibuja la quinta pata al gato. Por lo menosue g mi me toca es simplemente dar cuenta de la
existencia de una cultura que tiene las cuatro sdorelamentales del arbol de la identidad: un
territorio historico, reconocible, un idioma, unatbria y una vision de mundo, y eso se puede
dar solamente cuenta a través de la entrega de éss elementos. Entonces no tiene una
intencion de resistencia, sino de un dar cuentampkca la resistencia, pero es un dar cuenta
como cualquier otra cultura.

-¢ Recado Confidencial también esta dedicado a suqpia cultura?

-Si, claro, porque hay distintas maneras de seuahmgpcomo hay distintas maneras de ser
chileno. Esta también el aplazamiento ideoldgioe lyace el sistema chileno a través de su
clasismo, exclusion, de su desdén de la morenptadsso yo hablo ahi de la “hermosa
morenidad” y la hermosa blanquidad. En la mafiana €un colegio y los nifios leyeron sus
poemas, escuché algunos y me decian “ese arbbtjes go escribi”, y yo les decia que eso
hablaba muy bien porque eso era un sentido dedaenigue nosotros tenemos el tuwin y el
kiipalme, el entorno fisico y entorno familiar, peggptros hablaban del amor a los padres.
Cuando dijeron muchas gracias por haber venidtesydije “disculpen lo breve pero soy yo el
agradecido porgue jcOmo no voy a ser yo el priialdg de poder decirles a ustedes que son
nifios de quinto basico, que son el futuro! Ustedigeen los suefios, son el terreno para sembrar
y yo he venido a eso y jqué hermoso es el jardiers! Todos los colores. Tengo el privilegio
de poder abrazar todos esos colores porque tengetenmulato; esta lo amarillo en la familia,
esta la morenidad, la blanquidad y la rubiedadegdlije, y no hay ninguna diferencia en la
relacion, y eso debiera ser parte del mundo. Nasamsotros, no son ustedes ni sus familias, ni

nosotros los mapuche, son otros los interesadtevantar fronteras, en separarnos y nosotros lo
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gue tenemos que hacer, para eso la palabra pagtiedges tienen la tarea, con eso que estan
haciendo, estan haciendo el [alto] de su versi@hmqy dia no estan haciendo los politicos. Ese
es el sentido que para mi tiene.

-Ahora que menciona la palabra frontera hay una cé de Gabriela Mistral que usted repite
en el libro, que habla de la frontera espiritual. bce: “Ni el escritor ni el artista ni el sabio

ni el estudiante, puede cumplir su mision en ensahar la frontera del espiritu, si sobre

ellos pesa la amenaza de las fuerzas armadas, dstdflo gendarme que pretende

dirigirlos”. Me gustaria qué me contara qué entiene por frontera del espiritu.

-Esto de ir mas all&, por eso no es resistenc@rdtario, yo lo veo como un abrirse sabiendo lo
gue uno es. Cuando uno sabe lo que es no tiene gecomversar y abrazar a un o una distinta.
Entonces, eso es abrir las fronteras del espioitgye uno se va a encontrar con que el espiritu
humano es uno solo que mira desde distintas penrsgeel mundo, la realidad y los suefios, y
concluir que no sabemos si, como suele decirsenoi/la realidad o el suefio de esa realidad
gue creemos vivir. Y el Estado gendarme es el engnta estas diferencias, porque la
declaracion del blanquidad del Estado chileno tlmecisamente esa elite, ese grupo de la
oligarquia chilena que en este caso, como en tadoredo, pretende o crea distancias, levanta
fronteras para distanciarnos, no poder vernosrg @adia de mafiana ponernos a luchar unos
contra otros para defender sus privilegios. Poragsoa cuando en un lugar me preguntaban
sobre Bolivia, en Sao Paulo parece, yo dije: nosato tenemos ningun problema. Yo hace afos
vengo escribiendo “mar para Bolivia” porque sonstiges hermanos, ni ellos ni nosotros
enviamos ejércitos para que les quitaran lo qupdéegnece y es legitimo que ellos recuperen,
con todo lo que desde el punto de vista geopol&#zoresguardable, porque tampoco se puede

alcanzar de una vez todo. Pero eso es simplemardgenwstrar que nosotros como nativos no
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tenemos fronteras y vamos por el continente o jmuado reconociéndonos y viendo que
tenemos rituales y simbolos semejantes, que pessgmeda vida es espiritu y el cuerpo es parte
de la tierra. No hay ninguno que lo piense de wizaera, entonces jde dénde la frontera! Eso es
lo que yo creo y por eso tomo la cita de Gabrielstisll, porque Gabriela Mistral es una mujer
extraordinaria que hay que buscarla, porque @rmeno lo permite.

-Ella también escribi6 recados.

-Claro ella escribe recados de Chile y es probainelo haya tomado de la vision de mundo
mapuche, porque ella por algo fue lo que fue, sé,ammo Neruda, al conocimiento de nuestra
vision de mundo. Cuando Neruda habla “azul fue tnogmdre”, cuando habla de Lautaro, si
miras a algun critico que haya hecho alusion résgela reiteracion del azul en su poesia y
diversos libros, nadie ha hablado que eso tienevgueon el relato de origen mapuche.
Entonces ocultan a esos adelantados y adelantastas@abriela Mistral. Creo que conversando
con Jaime Valdivieso, un adelantado también pemwodea abordado la identidad tampoco se le
ha dado la importancia que merece, conversandélcame dijo “Gabriela Mistral tiene una cita
gue alude a lo que tu estas planteando”.

-En referencia a que los pueblos nativos no tiendronteras, hacia el final del libro -y es

una reivindicacion de la comunidad mapuche- usteddbla de tener un gobierno auténomo
como Pueblo. Entonces, ¢,cOmo se puede desligaraiaepto de autonomia del de frontera?
-No, pero la frontera no es solamente fisica, matetritorio histérico pero aqui las fronteras
mas dificiles son las ideoldgicas, de patriotism@sitrioteras, como suele decirse, es esa la
frontera. Cuando yo estoy hablando desde la pessig hablando fundamentalmente de la
frontera espiritual, porque si entramos en la histantigua también los Incas entraron al

territorio mapuche y pretendieron abarcarlo, pei@tra cosa que creo que yo digo en el libro,
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es que, por lo menos desde mi perspectiva, larfasio se puede encargar permanentemente.
Entonces por qué yo escribo este libro tambiémyeso interpelo con eso a la chilenidad en el
animo de cambiar esa historia, de no seguir camasia historia, que nos demos cuenta de que
somos hebras del mismo tejido.

-Claro, usted hace un repaso histérico desde el otpunto de vista.

-Si, porque si pensamos, el hecho de que existaasa no impide el interés mio de recibirlos y
conversar. La frontera espiritual no existe agstfi & frontera fisica porque es un territorio
fisico que habitamos que es necesario para laidaanla continuidad de ciertos rituales que son
parte de la cultura a la cual pertenecemos. Peresta situacion de la historia, hoy dia, yo no
voy a hacer caso ni voy a aceptar ser parte dedaraciones contra una cultura por el hecho de
ser distinta. Yo asumo su frontera porque respetotsnidad, respeto sus rituales y quiero
conocerlos.

-¢,Cuando usted estaba escribiendo el libro en quéidma lo pensé?

-Bueno, en castellano, en mapudungun, dependesited&ion. Por eso que también introduzco
de pronto... intenté no hacerlo mas porque creo guswdiciente con... ademas con toda la
interpelacion en castellano... por eso digo en algnamte, a veces la ternura también duele, dice
nuestra gente. Y por eso también va un texto cample mapudungun. También hay trozos, no
quise ir mas alla de.

-¢Por que?

-Porque el &nimo no era tampoco ser un libro cogbara muchos, porque el animo era
conversar, solamente que de cuando en cuando troguciendo textos en mapudungun para

recordar desde donde estoy hablando.
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-Usted explica en el libro el nombrdrecado confidencial: recado porque es oral y

confidencial porque es en confianza. La palabra céidencial también se usa mucho para
hablar de un secreto, ¢tomo en cuenta esa acepctambién?

-Si, también, porque cuando yo saco a relucir ¢dadegcion del Estado chileno, eso es secreto,
eso es revelar un documento que no es conocidajperexiste. Yo pensé que de alguna manera
como no soy investigador, a lo mejor, ya estargol#bo, pero después de escriacadovino

una estudiante de posgrado francesa y me dijolpukabia buscado y que esa declaracion era
vigente.

-¢,Qué declaracién es?

-Esa cuando dice que Chile es un pais de blangas yo fue necesaria la importacién de
negros. Esa es una declaracion que surgié paemtmario y, segun dicen los que han
investigado al respecto, comenzé a ser divulgauata de 1915 en Chile, pero antes hacia el
extranjero porque es una presentacion que hacgaddzchileno. En una parte dice “donde lo
indigena al sur de Chile y en las méas bajas caglgsudblo es visible s6lo a ojos de experto”.
Entonces, ahi es cuando yo decia: bueno, por losngnnaci experto porque yo me doy cuenta
inmediatamente de la morenidad chilena.

-Ahi usted dice: “La paradoja implicita en la coexstencia de nuestras culturas, de nuestros
Pueblos”. ¢ Me podria explicar a qué se refiere cda paradoja implicita?

-Lo no dicho, esto de que yo estoy diciendo quedaaifianza pero que en realidad yo estoy
hablando en confianza como una excepcion, porqueeigdo ir diciendo esto en confianza a
mucha gente, pero a nivel de Pueblo eso no esladalno existe la confianza porque nuestra
gente nunca ha sido ganadora frente al Estadsqgcladad chilena, siempre se ha oficiado de

perdedores. Por eso la paradoja implicita, porgugoco esta dicho, porque la chilenidad hace
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mucho uso de eufemismos hasta el dia de hoy. Aggeé si ta le das la vuelta puedes
entenderlo sino, bueno, ya te lo dije.

-Luego de que se publicé el libro ¢ usted esperabaairespuesta, siendo un recado?

-No esperaba una respuesta explicita, pero simpiécita. Posteriormente, yo fui llamado a una
comision que creo el presidente [Ricardo] Lagoaréndel bicentenario -que a proposito esa
declaracion fue muy fustigada por Luis Emilio Rexmabn en esa época-. Y venia todo este
proceso de conversacion, discusion e imposiciamidadas, de reafirmar la situacion ideologica
con el bicentenario. A mi me invitaron a ser pdgesa comision del gobierno de Lagos y me
llamé el entonces ministro [José Miguel] Insulzae Mjo: Elicura, queremos que seas parte de
esta comision, donde van a haber cientificos, estar Maturana, van a haber astronomos, gente
de la cultura, periodistas, diferentes visionegtipak, ex dirigentes de las universidades. Me
explicd de qué se trataba. Es un tema que a mitexesa, dije, yo escribi Becado

Confidencia) y me dijo si por eso, pero yo fustigo la posiai@h Estado, le respondi, y me dijo:
si, por eso. No queremos tener una uniformidadgéAsiacepté, ademas porque era ad honorem.
Siempre he evitado sumarme de manera remuneragdculier espacio gubernamental, yo me
he acercado pero si mi opinién no se escucha gwemo tiene sentido yo me voy. Llego y me
voy voluntariamente. Y paso que precisamente udosdeonkos que refiero ahi y converso con
él, Pascual Pichun, que ya fallecio, de la comuhilamulemu de la zona de Traiguén, él fue
acusado de terrorismo, junto con el Lonko Anicetwiil mientras yo estaba participando en la
comisiéon y dando firme contra esa declaracion daweque habia que retomar a Neruda,
Gabriela Mistral, Vicente Huidobro, Violeta Parvéd¢ctor Jara, como personajes que estaban
adelantados y estaban ocultados, al sistema eswolEgan sus textos que dan cuenta de una

realidad que era vigente entonces, sigue vigenteltzg y lamentablemente sera vigente no
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sabemos por cuantas décadas mas en Chile. Enesactarea de ocultamiento que han tenido
ciertos sectores, porque esa declaracion son lieesws ideoldgicos que determinan qué
ensefiar, como comunicar, cuél es el concepto dd,salal es el concepto de progreso y
desarrollo contra la naturaleza y no con la nadéaeatomo lo pensamos nosotros, entonces...
Bueno, vino este hecho y se anuncia que se vacamlal Ley de Seguridad Interior del Estado,
herencia de la dictadura. Se habian producido bhedsos aqui de allanamientos de dos
organizaciones, El Consejo de Todas las Tierrad ¥Aapu, dos organizaciones en las que no
participaba pero tenia conversaciones con integsatd ellas y coincidencias. Entonces yo tenia
esa reunion en la Moneda y después de la reundirhpblar con el ministro Insulza, pero él
tenia otra reunion por el asunto de una empresaparque habia sido acusada de ser sostenida
por el narcotrafico. Entonces me fui pensando quiégphacer y voy caminando cuando suena el
teléfono y el secretario me dice que el Ministralesocupd y quiere conversar contigo. Yo
llamé a Sonia Montecino, que era parte de la comisi le dije quiero que me acomparfies
porque en estas cosas uno no puede andar solgtierhaber alguien, un testigo, porque, como
decia Antoine de Saint-Exupery, el habla a vecdésezge de malos entendidos, sobre todo
cuando se habla desde distintas culturas. Entdagés hablé de lo que estaba pasando, le dije
gue no era militante de esas organizaciones perongupreocupaba como mapuche
profundamente lo que estaba ocurriendo y que gardtcias se habia anunciado la probable
aplicacion de la Ley Antiterrorista y que eso amei ponia en un pie..., que entonces no servia
mi presencia, no tenia sentido a partir de entontese dijo: no, no, no, si eso no va a pasar. A
la semana siguiente estaban aplicando la Ley deriflad del Estado que termind con los dos
Lonkos presos. Pero antes de eso renuncié publtardejando en claro que habia hecho el

intento de asumir una conversacion aun cuando yoenarrogaba ninguna representatividad del
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Pueblo mapuche pero como mapuche yo si tengo &ayniéngo hijos y aspiro a un mundo
mejor para ellos, para ellas. Bueno, eso a prapdsituna respuesta. Entonces, como mapuche
yo no habia tenido la experiencia de vivir, de sumesen hechos reales como perdedor, porque
en ese momento se frustraba mi conversacion gpengaba era en confianza, he ahi la
paradoja, nuevamente.

-¢ Y ahora se podria dar?

-Ahora es lo mismo. Continla toda esta persecueldnaltrato, el abuso, todas estas cuestiones
gue se hacen para el discurso, muy por encima,puerdebajo esté la represion, las muertes
como siguen ocurriendo y eso todos lo vivimos, doaimo asume el papel que te han regalado,
en este caso es tomar la palabra, no es solanmsamilireversos o un articulo, por lo menos en
mi caso ha habido periodos en que me he vinculaddos presos politicos, de ir a conversar
con ellos, a partir dékecadaambién, que va en la décima o undécima ediciam g salir el
préximo afio una edicién especial con la editor@M. Entonces yo he vivido la represion que
la voy a contar en un libro que estoy escribierttwra muy sucintamente, un libro que se llama
La vida es una nube azule persecucién, de robos de aparatos, espediintarde

computadoras, no se interesan por nada mas, Wnladrpoco extrafio...

-Disculpe, ¢ usted es parte de la Academia Chilena ¢k Lengua?

-Soy escritor invitado pero no he cumplido conitelat que ellos piden para ser oficializado, que
es una ceremonia. Yo dejé ahi la invitacion enragper falta de tiempo y falta de conocimiento
de lo que debia hacer. Ser miembro de la académwégpsra algunas cosas pero tampoco me
quita el suefio.

-Claro porgue es una institucion de la cultura occidntal.
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-No. Al principio me alegro. También que ademasaméenciara este hecho, fue hace como diez
afos, Hernan Poblete Varas, un columnista que stalgamucho como escribia y que lo conoci
personalmente, un hombre muy afable, después lacédantonces cuando él me llamo para
anunciarme que habia sido elegido para ser elesituintegrante de la Academia Chilena de la
Lengua fue un privilegio. Luego nos contactamos yne conto que tenia que llamarlos y que
tenia que cumplir con una ceremonia y como yo tamgoy parte de la universidad, si hubiera
sido docente me hubiera interesado por el curmcupero a mi me alegro el privilegio
simplemente, no me interesé por el resto.

-Pero no lo ve como parte de una cultura que oculi@ resto de los escritores que no

estan...

-Claro, pero también las universidades, tambié&isttma educacional.

-Usted no se resta tampoco, no tiene una actitudppejemplo, como dicen que tiene

Lienlaf, que es mas reticente.

-Bueno, no sé si lo habran invitado a la Acadenhide@a de la Lengua. Cuando tienes el dulce
en la mano es otro cuento. Con eso no quiero daeiesté dudando de Leonel ni de ningin
otro, sino que me parece que no ha estado enfeeatada situacidon. Somos pariente incluso. Es
muy querido.

-Por ultimo, pues ya se nos acaba el tiempo. ¢ Crgee la cultura mapuche tiene una

actitud mas abierta a la heteroglosia en el sentidde que por ser oral y también diversas

sus identidades incluye méas discursos en comparaeioon la cultura chilena?

-Eso es relativo porque también la cultura chiléer@e diversidades, la cultura del norte, del
centro, del sur y el extremo sur.

-Pero como Estado Chile impone una.
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-Esa es la diferencia, nosotros no tenemos Estadage tenemos una identidad que nos reulne,
y es una identidad que desde el punto de vistadticoltiene cuatro diversidades y, por lo tanto,
cuatro modos de habitar y también una unidad sargldo que vemos el mundo desde lo que
llamamos itrofil mogen: la totalidad sin exclusidmjntegridad sin fragmentacion de la vida. Eso
nadie nos lo coarta, al contrario, se asume lasid@d de hablas que es la diferencia mayor
entre el resto y la zona mapuche huilliche, auregula que ha perdido mas elementos de su
identidad, dicen los estudiosos, yo no sé exactengre sea asi, aunque de parte de nuestra
gente también dicen que hay mucho sincretismo.

-¢ Es un problema el sincretismo?

-No, es una realidad pero puede transformarse @nalolema. Porque una cosa es la
heteroglosia, que precisamente es respetar lasuliés hablas y las diferentes maneras de
abordar algo, no de confundir, sino deja densgerq se van homogenizando.

-Ahi es cuando usted y su Pueblo dicen que no satar de asimilacion sino de coexistencia.

-Claro, de conversacion. Ese es un punto que matem@ar un poco mas, pero bueno.

147



