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El objetivo principal de este articulo consiste en reflexionar sobre las intersecciones
entre el activismo politico Mapuche en la region norpatagonica al este de los Andes
(Puelmapu), Argentina, y la interculturalidad como una de las dimensiones privilegiadas en
el proyecto descolonizador de dicho activismo. El presente trabajo se aproxima al estudio
de dichas intersecciones a través de un anadlisis del proyecto de la Universidad Mapuche
Intercultural (UMI), el cual concibe tal iniciativa como parte del afianzamiento de espacios
de autonomia en la cotidianeidad del activismo Mapuche. Dicho abordaje es ttil para
comprender de qué manera la construccion politica de espacios de autonomia Mapuche es
posible mas alla de los limites institucionales impuestos por un estado auto-reconocido
como multicultural desde 1994. Sin embargo, desde la perspectiva Mapuche que aqui se
analiza el estado argentino es considerado, en la practica, monocultural y colonizador.
Asimismo, este enfoque nos aleja del estudio de la interculturalidad, y del proyecto de la
UMI, como un proyecto exclusivamente educativo para poder abordarlo en relacién directa
con las construcciones de identidades politicas, el afianzamiento de espacios autonomos, y
la lucha por acceso y control de territorios ancestrales.

Partiendo de la produccion cultural de activistas Mapuche en Neuquén, el objetivo de
este articulo es analizar el proyecto para la creacion de la Universidad Mapuche
Intercultural (UMI) para conectarlo a construcciones politicas de identidad y a practicas

politicas Mapuche que giran en torno a la recuperacion de territorios ancestrales y a la



autonomia (Briones 2008, Carrasco and Briones 1996) . Luego de contextualizar el
activismo politico mapuche en la provincia de Neuquén, Argentina, presento el analisis del
proyecto de la UMI teniendo en cuenta dos de sus dimensiones sobresalientes: primero,
como intento de afianzar una educacidn intercultural que abra espacios no sélo a la
participacion del pueblo Mapuche en su disefio sino ademas al conocimiento Mapuche, y
segundo, como parte de una estrategia central de una forma de activismo Mapuche que se
posiciona como pueblo nacion originario con “derecho” a la autonomia y al territorio.
Finalmente, este articulo aborda las estrategias Mapuche mas recientes que han surgido
como consecuencia de la negativa o falta de apoyo del estado para este proyecto. En
particular, centro mi atencién en la idea de 1a UMI itinerante para asi explorar practicas mas
recientes de interculturalidad, las cuales pueden ser vistas tanto como parte de procesos de
construccion de identidades politicas Mapuche y como afianzamiento de practicas

autondémicas con efectos descolonizadores.

Contextualizacion del Activismo Mapuche en Neuquén

De acuerdo al censo poblacional del afio 2010, el 2.4 por ciento de la poblacién en
Argentina se auto-reconoce como pertenecientes o descendientes de primera generacién de
un pueblo originario (INDEC 2010). De dicha poblacion cercana a un millén de personas
(955,032), un 25% se auto-reconoce como Mapuche. Aqui se hace pertinente contrastar
estas cifras con aquellas arrojadas por la Encuesta Complementaria de Pueblos Indigenas
llevada a cabo durante 2004 y 2005, es decir cinco afios anteriores al Censo, en la cual
menos de la mitad de aquellos que se auto-reconocen como pertenecientes a un pueblo

originario en el censo del 2010 lo hicieron en aquel momento (INDEC 2006). Diferentes



motivos pueden explicar este notable salto cuantitativo. Sin embargo el incremento del
auto-reconocimiento indigena depende, en gran parte, del reciente proceso de organizacion
y movilizacion de pueblos originarios en Argentina y en la region (Briones 2005, Van Cott
2005, Gordillo and Hirsch 2010). En lineas generales, se pueden establecer dos procesos
interrelacionados que tiene un efecto multiplicador en cuando a la ascendencia del auto-
reconocimiento indigena.

Entre los procesos “externos”, se pueden destacar aquellos factores relacionados con
las transformaciones de marcos legales que adoptan tanto el reconocimiento de la
composicion multiétnica de la poblacién como la enumeracién de nuevos derechos,
generalmente de caracter colectivo, basados en tal diversidad. En el contexto
latinoamericano, estos cambios se ven reflejados en la adopcion de reformas
constitucionales y marcos legales internos, en instrumentos de derecho internacional, y en
la formacidn de nuevos espacios de reconocimiento y fomento del “desarrollo con
identidad” sustentado por organizaciones gubernamentales (tales como el Banco Mundial o
el Banco Interamericano de Desarrollo), por agencias de desarrollo bilaterales de paises
econdmicamente fuertes y organizaciones no gubernamentales (Van Cott 2000, Sieder
2002, Postero and Zamosc 2004, Andolina, Laurie, and Radcliffe 2009). Asimismo, cabe
destacar que este proceso de reconocimiento de nuevos derechos indigenas se vio
acompafado desde sus comienzos por transformaciones en el régimen de acumulacion
capitalista y en las relaciones entre el estado y la ciudadania en las cuales la l6gica del libre
mercado informa comienza a informar no s6lo las politicas publicas y los discursos que las
sostienen, sino ademas que redisefia las formas en la cual los ciudadanos se relacionan con

el estado (Roxborough 1992, Alvarez, Dagnino, and Escobar 1998, Yashar 2005). En dicho



contexto, la confluencia del reconocimiento de nuevos derechos indigenas y la
consolidacion de estas practicas asociadas con el neoliberalismo ha dado lugar al desarrollo
de un amplio debate centrado en el concepto del “multiculturalismo neoliberal.” Uno de los
fines de tales discusiones suele ser la identificacién de oportunidades y limites que
subsisten para aquellos movimientos indigenas en su relacidn con el estado a través de un
proceso que incluye tanto resistencias como negociaciones en cuanto al alcance de tales
derechos (Hale 2002, 2006, Van Cott 2006, Postero 2007, Yun-Joo and Richards 2007,
Andolina, Laurie, and Radcliffe 2009). Mientras que algunos autores ponen énfasis en los
limites del multiculturalismo neoliberal (Richards 2010, Hale 2011), otros sefialan las
ambigiiedades que se generan como consecuencia de las contradicciones y tensiones que
existen en los discursos y practicas de tal proceso (Postero 2007, Andolina, Laurie, and
Radcliffe 2009).

Por su parte, la movilizacion indigena en Argentina no es nueva, pero las
caracteristicas que se vislumbran en la actualidad son el resultado de procesos mas
recientes “hacia adentro” (Carrasco and Briones 1996, Maybury-Lewis 2001, Gordillo and
Hirsch 2010). En la actualidad, el pueblo Mapuche reside principalmente en las provincias
patagonicas argentinas de La Pampa, Neuquén, Rio Negro, Chubut y Santa Cruz. Fuera de la
region patagdnica argentina, el mayor numero de aquellas personas que se auto-reconocen
como Mapuche vive en la ciudad y provincia de Buenos Aires. Sin embargo, la mayor
proporcidon del pueblo Mapuche habita al oeste de los Andes en el estado de Chile.
Volviendo al caso argentino, es posible ubicar el numero de la poblacién Mapuche viviendo
en la region patagonica alrededor de 300,000, esto es, un 70 por ciento del total de la

poblacién Mapuche total (INDEC 2010). Asimismo, mas del 70 por ciento de la poblacién



Mapuche reside en centros urbanos. En Neuquén, casi el 8 por ciento (74,492) de la
poblacién provincial (551,266) se auto-reconoce como Mapuche (INDEC 2010).

El caso de movilizacién Mapuche en la provincia de Neuquén es ilustrativo de las
particularidades sefialadas anteriormente. En dicha provincia, las caracteristicas del
activismo Mapuche actual obedecen a procesos que se remontan a la década de los afios
setenta y tienen como protagonistas a autoridades tradicionales de comunidades rurales
reconocidas oficialmente por el gobierno provincial como “indigenas” y a una nueva de
generacion de activistas urbanos (Briones 2005, Kropff 2005, Falaschi, Sanchez, and Szulc
2005). Asimismo, este proceso se encuentra enmarcado en la expansion del control estatal
en los territorios patagoénicas hacia finales del siglo XIX. Luego de la incorporacion efectiva
de Neuquén al territorio nacional luego de la campafias militares de exterminio conducidas
por el ejército argentino durante el periodo de 1878 a 1895, el estado se encargé de
reordenar el espacio territorial a través de la apropiacion de tierras, el fomento de la
inmigracion europea, y la expansion de instituciones estatales modernas (Delrio 2005). En
la década de los afios treinta, el fomento de la propiedad privada de la tierra a través de la
especulacion inmobiliaria se vio consolidada con la llegada del alambrado, un proceso que
termina de expulsar a un gran nimero de familias mapuche que atin se encontraban en
territorios fiscales (Carrasco and Briones 1996, Bandieri, Favaro, and Morinelli 1993). En la
década siguiente, y como resultado de la re-estructuracion del modelo del desarrollo
capitalista nacional bajo el gobierno peronista, la region neuquina, tradicionalmente ligada
econdmicamente a Chile, se ve incorporada al orden nacional definitivamente (Bandieri
2009). Asi, la provincializacidon del territorio de Neuquén en 1955 constituye un punto

importante de referencia para entender la organizacion espacial actual de las comunidades



Mapuche en la provincia. Asimismo, la provincializacién de Neuquén trajo aparejada la
creacion de un partido politico de caracter populista y federalista en 1961, el Movimiento
Popular Neuquino (MPN), quien ha controlado los destinos politicos de la provincia desde
que su lider, Felipe Sapag, fue electo gobernador en 1962. A pesar de interrupciones
institucionals (golpes de estado) o electorales (gobiernos de partidos de la oposicion de
muy corta duracion), el MPN continuda con su posiciéon predominante en el sistema politico
neuquino hasta la actualidad (Camino Vela and Rafart 2012). En dicho periodo de temprana
provincializacién, uno de los hitos mas importante en cuanto a la futura organizacion
politica del pueblo Mapuche en la provincia fue la creacién en 1964 de “comunidades” en
espacios rurales bajo el marco legal de “reservas indigenas.” Es asi como el MPN, un partido
de tendencia populista, neo-peronista (“peronismo sin Per6n”), y fuertemente federalista,
reconocio, por primera vez, a un grupo de 18 grupos familiares Mapuche, otorgandoles
tierras fiscales para el asentamiento de “comunidades indigenas.”

En el afio 1971, y a instancias del obispado de Neuquén, el gobierno provincial crea la
Confederacién Indigena Neuquina, como organizacidn privilegiada para la representacion
de las comunidades mapuches reconocidas por la provincia y como mecanismo principal de
articulacion de intereses entre las autoridades de dichas comunidades y el Movimiento
Popular Neuquino. En estos afios anteriores al golpe de estado de 1976, una generacion de
jovenes mapuches residentes en la ciudad de Neuquén, comienza a organizarse para
fomentar sus tradiciones, lengua, y “cultura Mapuche” (comunicacidn personal). Este
proceso que incluye reuniones, eventos de fomento cultural, y visitas a hospitales publicos,
donde pacientes de las comunidades eran trasladados para cuidados médicos

especializados e inaccesibles en el medio rural, se vio interrumpido por el inicio de la



dictadura militar. A pesar de que algunas instancias organizativas de esta generacion de
jovenes mapuches continu6 con la proteccidn y el amparo del obispado neuquino, no fue
sino hasta el retorno a la institucionalidad democratica que estos jovenes crean, en la
década de los ochenta, organizaciones mapuche urbanas con “filosofia y formas de
liderazgo mapuche”, tal como lo indica Claudia Briones (2008).

En los afios noventa, estas organizaciones urbanas y activistas provenientes del
ambito rural, comienzan a expandir la agenda de organizacién auténoma, es decir, fuera de
la instancia organizativa de la Confederacion Indigena Neuquina (CIN) creada y sostenida
por el gobierno provincial (Kropff 2005). Finalmente, en el afio 1992 esta generacion de
activistas Mapuche irrumpe en el discurso publico con demandas de reconocimiento como
pueblo nacién originario, con bandera propia, y una agenda de reafirmacion politico-
cultural. El trabajo de la Confederaciéon Mapuche de Neuquén (que reemplaza a la CIN al
desprenderse del MPN en 1990) y de la Coordinadora de Organizaciones Mapuches (Taif
Kifie Getuam), desde 1995 hasta su disolucidn, han posicionado el discurso politico
Mapuche basado en principios de autonomia, territorio, y pueblo al centro de la
movilizacidn y organizacion Mapuche en las ultimas dos décadas. El proyecto intercultural
que da forma al proyecto de creacion de la Universidad Mapuche Intercultural es una arista

fundamental de dicho proceso.

La Universidad Mapuche Intercultural
La primera presentacion “en sociedad” de la Universidad Mapuche Intercultural (UMI)
tuvo lugar en la ciudad de Neuquén el 22 de octubre de 2009 (Negro 2009). En palabras de

una de las fundadoras del proyecto,



“El pueblo Mapuche hace mucho tiempo que estd generando condiciones para el
fortalecimiento de la educacién auténoma y la educacion intercultural.
Queremos poner en circulacion el conocimiento y la cosmovisién de nuestro
pueblo que estdn invisibilizados por una politica de negacion y de un estado que
no genera condiciones en la prdctica de la pluriculturalidad” (Pety Picifan,

citada en Rio Negro Online, 23 de octubre de 2009).

Mas alla del significado que activistas mapuche le atribuyen al proyecto, es
interesante destacar que la presentacion del proyecto de la UMI tuvo lugar sin que exista un
espacio fisico central desde donde operar o sin la oficializacién del estado para una casa de

altos estudios. Como explicé Pety Picifam en su momento,

“La universidad estd en construccion, no pensamos que ya tiene que estar todo
finiquitado para ponerse en marcha. Mds alld de tener o no el espacio ptiblico,
tenemos autoridades y nuestros propios conocimientos que aportamos para la

construccion de una nueva sociedad” (Rio Negro Online, 23 de octubre de 2009).

Para lograr entender los alcances y significaciones de este proyecto, es preciso situar
los discursos que sostienen la proyeccion de la UMI en el contexto de demandas y
articulaciones politicas en torno a la interculturalidad. En las préximas dos secciones
elaboro sobre las continuidades entre el proyecto de la UMI con los proyectos de

construccion de autonomia a través de practicas educativas y posicionamiento sobre el



conocimiento mapuche (mapu kimvn) por un lado, y la construccion de un proyecto mas

amplio condensado en el trinomio pueblo-autonomia-territorio.

De la educacién al conocimiento

Los antecedentes de la UMI pueden encontrarse en la experiencia del Centro de
Educacion Intercultural Norgvlamtuleayin, el “brazo” de 1a Confederacion Mapuche de
Neuquén a cargo de la ejecucion de actividades para, de acuerdo su mandato, “el
fortalecimiento de la identidad,” 1a “recuperacién de la educacion autonoma de las
comunidades,” y la interculturalidad (Norgvlamtuleayiii 2000).

En su Proyecto de Educacion Intercultural del afio 2000, el Centro de Educacién
Mapuche Norgvlamtuleayin defini6 no s6lo su posicidn antagonica hacia el modelo de
educacion dominante, sino que ademas trazé algunos principios fundamentales de la
interculturalidad. A pesar de que las luchas por recuperacion de territorio comienzan a ser
parte central de la movilizacion Mapuche hacia el afio 2000, este documento hace muy
breve referencia al reconocimiento de territorios ancestrales como principio organizador
de la autonomia Mapuche. En dicho sentido, el contraste entre el posicionamiento del
proyecto del afio 2000 y el la UMI diez afios después es claro, ya que en la actualidad la
lucha territorial es vista como eje sin el cual la interculturalidad que el proyecto de la UMI
sostiene es imposible. Una de las explicaciones posibles es el diferente posicionamiento de
la CMN en relacion al estado provincial y nacional entre el afio 2000 y el 2009.
Particularmente, hacia el afio 2003, la relacion con el gobierno nacional es favorable,
mientras que a partir del afio 2009 la relacidn se deteriora notablemente. Mientras que en

el 2003, el estado provincial apoya el proyecto del Centro de Educacidon Intercultural, a



través de la firma de un convenio con la Confederacion Mapuche de Neuquén y la
comunidad Curruhuinca, desde el 2009 en adelante, ya no hay apoyo de parte de ningtiin
gobierno y la relacidn vuelve al antagonismo de afios anteriores.

En cuanto al sistema educativo imperante, el proyecto del afio 2000 denuncia que el
modelo de educacion publico ha pretendido negar, oponerse, y asimilar al pueblo Mapuche
a una cultura nacional, “desde la que se model¢ el prototipico argentino monocultural”
(Norgvlamtuleayifi 2000, 2). Desde la ley de educacion publica de 1884 hasta el presente, el
modelo educativo es visto como “elitista, etnocéntrico, y monocultural” (Norgvlamtuleayifi

2000, 2). Adicionalmente el PEI establece:

“De esta manera la educacién con sus contenidos y metodologia acosa y hostiga
nuestro pensamiento, nuestra forma de vida, nuestros proyectos como pueblo, a
la vez que no alcanza a brindar las herramientas necesarias para desenvolverse
en la sociedad dominante, generando fracaso escolar, bajo rendimiento,
repitencia, desercion, y como consecuencia de estos y otros fendmenos
econdémicos y sociales, mano de obra barata y/o desocupada, tanto en las

ciudades como en el campo” (Norgvlamtuleayifi 2000, 2).

A continuacidn, el PEI delinea algunos principios fundamentales de la

interculturalidad y de la educaciéon auténoma mapuche que sirven para contrastar el

modelo educativo imperante con la propuesta del Centro Norgvlamtuleayin:
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“La educacion mapuce nos permite aprender, conocer y comprender al
ixofilmogen (biodiversidad), distintos newen (fuerzas) que conviven en
nuestros waj mapu (territorio), donde el mapuce es una de esas fuerzas, pero
sin facultades para creer que es superior. Porque el mapuce ve la vida como una
totalidad, donde todo estd interrelacionado y donde cada una de las fuerzas de
la naturaleza cumplen su rol. El ce (persona) es responsable de mantener el

equilibrio y la armonia del waj mapu” (Norgvlamtuleayifi 2000, 4).

Estos principios sirven asi para rechazar “el bilingiiismo escolarizado”, que limita el
aprendizaje de una lengua originaria sin alterar el privilegio de la cultura dominante. En

términos del dicho proyecto:

“A través de la educacién binlingtie se minimiza el concepto de
interculturalidad y se lo restringe a la ensefianza de otro idioma. El énfasis
puesto en el bilingtiismo reduce la politica de identidad al hecho de dominar un
idioma, sin poner en discusion qué se dice, qué se hace y qué se pretende como

base ideoldgica y cultural de nuestro idioma” (Norgvlamtuleayifi 2000, 5).

De esta manera, el concepto de “educacién intercultural bilingtie” sostenido por el
estado es rechazado por no implicar mas que una “tuerca funcional al sistema educativo
hegemonico, desde el que se transmite una sola cultura (la dominante), y se permite la

entrada folklorizada de la llamada diversidad cultural” (Norgvlamtuleayifi 2000, 5).
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Por ultimo, la proyeccién mapuche sobre la cuestion intercultural se desarrolla mas

en relacion al entendimiento de un tipo de conocimiento que de instruccion:

“Nuestra educacion no tiene grados, ciclos ni profesores, y el espacio fisico es el
waj mapu, es el contacto con la naturaleza y no las cuatro paredes de un aula.
Es en cada ceremonia filosdfica, en cada gvbamtuwvn que el pueblo mapuche

hace estd presente nuestra educacion” (Norgvlamtuleayiii 2000, 9).

La UMI como proyeccién del pueblo nacién originario, su territorio y su autonomia

Cabe destacar que ya en el PE], el concepto de interculturalidad es entendido por
activistas Mapuche como de caracter politico. Sin embargo, dicho caracter politico toma
forma mas concreta en el proyecto de la UMI a partir del 2009, cuando los discursos
alrededor de la interculturalidad se relacionan de manera mas explicita a la lucha por la
recuperacion y control de territorios ancestrales. Esto no significa privilegiar el momento
actual por ser “mas politico” que el anterior, sino que es necesario considero que es
importante hacerse eco de la centralidad que ha adoptado la cuestion de defensa de
territorios ancestrales en los ultimos afios, particularmente en relacion a la intensificacion
de actividades econdmicas de signo extractivista bajo la administracion Kirchner (2003-
presente).

El proyecto de la UMI que finalmente se hace publico en el afio 2009 comienza a
definirse mas claramente a partir de la propuesta realizada en el afio 2003 por la Comision
Intercultural. En esa ocasidn, y en referencia a un convenio firmado el 9 de julio de 2003

entre la provincia de Neuquén, la comunidad mapuche Curruhuinca, y la Confederacion
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Mapuche de Neuquén, la Comisidn Intercultural comienza a preparar el proyecto de un
Centro Integral de Educacién Intercultural “Nor Kimvn” (Intercultural 2003). A pesar del
eventual desmoronamiento y abandono del convenio meses posteriores a su firma, los
principios que sostienen la UM], tal como se la present6 en el 2009, se nutren del
documento elaborado en el 2003. Dicho proyecto es mucho mas especifico que el PEI, en el
sentido que considera al Centro de Educacion Intercultural como institucion ya emplazada
geograficamente en un edificio de la Comunidad Curruhinca, el cual otorgara el titulo de
“Bachiller Promotor Intercultural” con aplicacion en diferentes areas laborales y
formativas: turismo, produccién agroforestal, manejo del medio ambiente, desarrollo
sustentable, procesos de salud y docencia. El Centro tendria como funciones convocar al
“equipo docente basico para que de modo colectivo se disefien concretamente el plan de
estudio, el proyecto institucional y el modelo arquitecténico de acuerdo a los fundamentos
y criterios establecidos en dicho documento” (Intercultural 2003, 3). Me detengo aqui para
resaltar nuevamente que este proyecto nunca llegd a su implementacion y que asi el Centro
Integral de Educacion Intercultural nunca pas6 de ser mas que un proyecto frustrado por la
negativa del estado provincial a reconocer la legitimidad de otros reclamos politicos de la
CMN y de enmarcar la interculturalidad en un espacio de negociacion politica.

Sin olvidar dichas historia de frustraciones y los antagonismos politicos que las
subyacen, activistas Mapuche han dado un nuevo impulso al proyecto de interculturalidad a
partir del afio 2009 con el proyecto de la Universidad Intercultural. Dicho proyecto pone
énfasis in la recuperacion, fortalecimientos y proyeccion de la identidad, como parte de la
educacion autobnoma mapuche. Es decir, la UMI sigue alejada del ambito de instruccion del

estado para afianzarse como un proyecto mapuche autonémico:
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“Este proceso ha tenido como principal protagonista la recuperacion y
fortalecimiento de la Educacion Auténoma Mapuce en manos sobre todo de las
mujeres como generadoras de vida, poniendo nuevamente en ejercicio el
derecho de ser las primeras transmisoras del kimvn (conocimiento) para
ejercer kisugvnewvn (autonomia). Asi como de la reflexion sobre su devenir

histérico, al igual que de sus perspectivas del presente y futuro.” (UMI 2009, 4).

En el Proyecto UM], la cuestion territorial adquiere centralidad, ya que la UMI tiene el

desafio de,

“Contribuir al fortalecimiento de los procesos de revitalizacién cultural, y a la
consolidacion del control y administracion territorial valorando la cosmovision,
pensamiento y los procesos de fortalecimiento de la identidad cultural no sélo

del pueblo Mapuce sino de todas las Culturas originarias” (UMI 2009, 7).

Audn mas, la UMI estara “asentada en territorio ancestral Mapuce, porque los
contenidos tendran sustento en el conocimiento y cosmovision Mapuce” (UMI 2009, 14).
Desde esta perspectiva, la UMI se basa en lo que activistas Mapuche entienden como
derechos fundamentales interrelacionados e interdependientes: pueblo, territorio y

autonomia. En palabras de uno de los autores de la propuesta,

“Concretamente la UMI surge como respuesta a preocupaciones de autoridades

comunitarias que plantean las enormes dificultades que jovenes mapuce tienen
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para continuar con sus estudios superiores no sélo porque las universidades
publicas estdn alejadas de los territorios comunitarios sino también plantean la
gran migracion a los centros urbanos, temiendo a dejar ‘de ser’ para acceder a
otros conocimientos de un sistema educativo monocultural.” (comunicacion

personal, 15 de octubre, 2013).

[tinerante

Ante el fracaso de la propuesta por el Centro de Educacion Intercultural, el nuevo
espacio territorial hacia donde la UMI se proyecta se emplaza en el Lof Paicil Antriao en
Villa la Angostura, Neuquén. Pero hasta que esta nueva etapa del Proyecto UMI se concrete,
es necesario destacar que activistas Mapuche y no-Mapuche han decidido continuar con la
“educacion intercultural” a través de charlas, talleres, y sobretodo, la organizacién de
gvbamtuwvn. Esta modalidad ha llevado a la definicion de la UMI como “itinerante.” En
cierta forma, “lo itinerante” remonta al proyecto previo del PEI del afio 2000, donde se
reconocio que el afianzamiento del mapuce kimvn excede estructuras edilicias o0 modelos
estatizantes de educacion bilingtie. Durante el mes de agosto de 2013, por ejemplo, los lof
(comunidades) Mapuche del sur de Neuquén y norte de Rio Negro, ubicados dentro del
territorio del Parque Nacional Nahuel Huapi, comenzaron a reunirse para negociar un
proyecto de co-manejo dentro de la Administracion de Parques Nacionales. En dicha
ocasion, la “Universidad Mapuche Intercultural Itinerante” hizo su aparicidn para servir
como punto de referencia y nutrir el gvbamtuwvn de “conocimiento ancestral” para

determinar qué conocimientos las comunidades estaban dispuestas a compartir con
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instituciones del estado y determinar aquellos que son de dominio exclusivo de los Lof y del
pueblo mapuche en general.

Esta intervencion de la UMI itinerante resalta el hecho de que la autonomia, como
proyecto politico, es construida permanentemente por activistas mapuche de acuerdo a las
circunstancias que enmarcan el proceso de negociacion entre dicho pueblo originario y el

estado, pero que también confluyen en direccionar estrategias descolonizadoras.

Reflexiones Finales

A modo de cierre, es posible sostener que en la actualidad el activismo Mapuche en
Neuquén ha sido capaz de asegurar espacios de afianzamiento autbnomo que escapan,
aunque de manera limitada, el efecto colonizador de practicas estatales. La Universidad
Mapuche Intercultural Itinerante se ha afianzado como un orden de practicas que fortalecen
la agenda politica de organizaciones autonémicas como la Confederacion Mapuche de
Neuquén. Debe destacarse asimismo que dichas practicas autonémicas como la UMI se
inscriben en procesos mas complejos de construcciones de identidad que exceden impulsos

estatizadores.
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