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Tasséa tutkielmassa tarkastellaan Chilen yhden alkuperdiskansan, mapuche-
kansan, identiteetin rakentumista etnopoliittisissa teksteissd. Mapuche-kansan
etnisyyden elpyminen alkoi hiljalleen 1980-luvulla osana koko Latinalaisen
Amerikan  alkuperdiskansojen esiinnousua. Voimaa mapuche-identiteetin
elpyminen sai Chilessa 1990-luvulla osana maan demokratisoitumisprosessia,
mutta konfliktiksi tilanne purkautui pian ensimmaisten demokraattisten hallitusten
aikana alkuperaiskansojen pettyessa demokratian alkuvaiheen lupauksiin.
Tutkielman teoreettisen viitekehyksen muodostavat etnisyyden, identiteetin ja
etnopolitikan kasitteet. Etnisyyden tarkastelussa nojaan Thomas Hylland
Eriksenin ja Richard Jenkinsin barthilaiseen konstruktionistiseen etnisyys-malliin,
jossa etnisyys merkitsee kulttuuristen erojen luomista ja jarjestelyd etnisten
ryhmien valisissa sosiaalisissa suhteissa. Etnisten ryhmien valiset rajat ovat
sosiaalinen tuote, jotka voivat muuttua ajan myodta. Puhtaasta barthilaisesta
etnisyys-mallista Eriksenin ja Jenkinsin etnisyysmalli eroaa siiné, ettd se ottaa
huomioon my6s etnisten ryhmien valisten rajojen valiin jadvan kulttuurisen
aineksen ja toisaalta etnisyyden suhteen aikaan ja paikkaan.

Tutkielman aineistona kaytan kolmen eri mapuche-liikkeen etnopoliittisia teksteja,
jotka olen kerannyt Internetista lilkkkeiden www-sivuilta. ldentiteettien rakentumista
olen analysoinut diskurssianalyysin avulla. Analyysin avulla teksteista nousevat
etnopoliittiset diskurssit olen nimennyt jatkuvan sorron-, itsendinen toimija-,
jarjestelma kriittinen, ja erilaisuus-diskursseiksi. Diskurssien ja niissd rakentuvien
sorretun, luonnonystavan, vallankumouksellisen ja vahvan toimijan identiteeteissa
kaytetaan rakennusaineina historiaa, taman péaivan tapahtumia ja kulttuurisia
piirteitd. Diskursseissa rakentuvissa identiteeteissd korostuu myos merkittavasti
suhde toiseen, jota vasten ryhmé&n yhtenaisyytta peilataan.

Avainsanat: etnisyys, identiteetti, etnopolitiikka, mapuche-kansa,
diskurssianalyysi
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1. JOHDANTO

Chile kuvaillaan yleensa etnisesti homogeenisenéa valtiona. Tatd mielikuvaa toistavat
my0s suurin osa Chilen valtavéestosta. Mikali Chiled verrataan sen pohjoisiin
naapureihin Peruun tai Boliviaan, niin tatd Pedro de Valdivian valloittamaa maata
voidaan pitdd etnisesti hyvinkin yhtendisend maana. Tosi asiassa taman paivan
"valkoisen Chilen” takaa |0ytyvat mm. Etela-Chilen mapuche- intiaanit, pohjoisen
aymarat seka Paasiaissaaren rapanuit. Nailla maantieteellisilla alueilla viittaan etnisten
ryhmien historiallisiin kotoalueisiin, vaikka taman péaivan Chilessa maan yleisen muutto-
ja kehityssuunnan mukaisesti myos naiden alkuperdiskansojen jasenet ovat

muuttaneet yha suuremmissa méaarin maaseudulta kaupunkeihin.

Mapucheja on Chilen vakiluvusta noin 4 %, eli 604.349 henkil6ad (Vaestonlaskenta,
Censo 2002). He ovat véakiluvultaan Chilen suurin ja talla hetkella kova&anisin
vahemmistd. 1990-luvulle tultaessa ja Chilen demokratisoitumisprosessin alkaessa
monille chileldisille mapuchet olivat vain osa maaseudunkdyhélistda ja puhuttaessa
intiaaneista chileldiset katsoivat heidan olevan pohjoisen naapureiden, Perun ja
Bolivian "ongelma”. Niinpa etelan mapuchien likkehdintd, maiden takaisin vaatiminen ja
etnisen identiteetin vahvistaminen yllatti ja pelastytti monet chileldiset 1990-luvun
alussa. Uutta tilanteessa on mapuchien aktiivinen pyrkimys maaritella ja ottaa itse
"tiloja” chilelaisessa yhteiskunnassa, joissa toteuttaa omaa, kansallisesta identiteetista
erottuvaa identiteettiadn, silla 1800-luvulta lahtien Chilen valtio on aktiivisesti ja
monesti erittdin repressiivisesti nayttanyt sen alkuperaiskansoille niiden paikan
yhteiskunnassa (Saavedra 2002,191-193).

Tilanteella on historialliset juurensa, jotka johtavat aina Chilen "l6ytamisen” aikoihin
asti, eli yli 500 vuoden taakse, mutta varsinaisesti konfliktin omaiseksi tilanne puhkesi
1990-luvulla  Chilen demokratia-kehityksen, seka diktatuurin aikana aloittaman
neoliberalistisen talouspolitikan vauhdittamana. Nykyista tilannetta mapuche- vaeston
ja valtion valilla kiristdd myds vuonna 1989 mapuchien ja demokratiaa ajavien
puolueitten valilla solmitun Nueva Imperial sopimuksen haihtuminen ilmaan.
Sopimuksessa demokratiaa ajavat puolueet lupasivat ottaa demokraattisessa Chilesséa
huomioon alkuperaiskansojen kysymykset, kunnioittaa niiden kulttuureja ja ottaa



heidan edustajansa mukaan p&atoksentekoon. Vastavuoroisesti intiaanit lupasivat
kanavoida vaatimuksensa laillisten keinojen kautta. Talla pyrittiin takaamaan rauha
herkéalle demokratiakehitykselle estaen esimerkiksi "laittomat” maiden haltuunotot ja
valttaen nain armeijan véaliintulon. Uudessa, demokraattisessa Chilessa uskottiin valtion
takaavan myds maansa alkuperaiskansoille oikeudet, olihan siitd mustaa valkoisella:
Pacto de Nueva Imperial. Sopimus menetti kuitenkin arvonsa mapuchien silmissa, kun
osana Chilen modernisoimis- ja demokratisoitumisprosessia, ensimmaéainen
demokraattinen hallitus antoi luvan rakentaa ensimmaisen osan kaavailluista

megaprojekteista, Panguen patoaltaan. (Saavedra 2002 ja Bengoa 2002.)

Pangue oli ensimmainen osa mega-projektien sarjaa, jotka on tarkoitus rakentaa Bio
Bio-joen ylajuoksulle, Andien rinteelle, pehuenche-kansan (mapuchien Andien
puoleinen "haara”) maille. Sen suunnittelussa tai toteutuksessa ei alkuperaiskansan
aanta kuultu, vastoin lupauksia vuonna 1989 Nueva Imperialissa. Panguen alle jai sen
valmistuessa vuonna 1997, viisisataa hehtaaria maata; pehuenche-kansan pyhia
alueita, kuten hautausmaa. Konfliktiksi tilanne paasi puhkeamaan kun energiayhtio
Endesa alkoi rakentaa toista tekoallasta, Ralcoa. Sen alle on jadnyt 3500 hehtaaria
maata, silla pato-allas taytettiin vuoden 2004 aikana. Ralcon alta on lahtenyt noin sata
mapuche perhettd myyden maansa yhtitlle omasta tahdosta tai painostuksen alla.
(Bengoa 2000b, 121-125.)

1990-luvun puolestavalista lahtien mapuche- kansan, Chilen valtion ja suuryritysten
valisten suhteiden konkreettisia kipupisteitd, konfliktialueiksi nimettyja alueita ovat
olleet Alto Bio Bion alue, jonne patoaltaat on rakennettu pehuenche-alueella, ja
rannikon alueet, joissa mapuchet kamppailevat metsayhtiditd ja suurmaanomistajia
vastaan, jotka ovat raivanneet alkuperaiset metsat pois ja istuttavat entisille mapuche-
maille nopeasti kasvavia havupuita paperiteollisuuden kaytettavaksi.

Chilelaisen antropologin, José Bengoan (2000,19-20) mukaan tama liittyy koko
Latinalaista Amerikkaa 1990-luvun alusta l&htien koskettaneeseen alkuperaiskansojen
uuteen etnisyys-diskurssiin. Se liittyy uudenlaiseen todellisuuteen, jossa suurin osa
taman paivan alkuperaiskansoista Latinalaisessa Amerikassa elavat. Kyseessa ei ole
enda eristyksissa elavat yhteistt, joita antropologit "loytavat’, vaan monimutkaiset

suhteet ruraalin ja urbaanin valilla, traditioiden ja modernin yhteiskunnan vaatimusten



yhteensovitus, jossa alkuperaiskansat rakentavat diskurssia siitéa keitd he ovat olleet ja

ovat nyt.

Ensimmaisen kerran kuulin mapuche- kansasta ennen vaihto-oppilaaksi laht6ani Etela-
Chileen. Saapuessani maahan odotin, ehk& naivisti, kohtaavani alkuperéiskansastaan
ja omasta mestitsitaustastaan ylpeitéa chileldisia. Tallaisen mielikuvan olin saanut
lukiessani vahaisia paikalliskirjastosta l0ytamiani, 1ahinna ei-chilelaisten, kirjoittamia
maakuvauksia matkailijoille. Yllatys oli suuri, kun pikaisella katsauksella Concepcionin
kaupunkikuvaan merkkeind sen menneisyydestd mapuche- maana oli huomattavissa
vain historian mapuche- sankareiden nimisia katuja, kuten Caupolicdn tai Lautaro.
Kysyesséani koulussa tai vaihto-oppilasperheeltani mapuche-kansasta, vastaukset
olivat yleensd epamaaraisia (‘etelassa, maaseudulla asuu muutamia”), joko
tietamattomyyden tai pelkan mielenkiinnon puutteen takia. Ollessani tammikuussa
1999 Concepcibnissa tilanteessa oli tapahtunut hienoinen muutos, sillda mapuche-
likehdintéd ja yhteenotot niin maanomistajien kuin karabinieerien kanssa (Chilen
puolisotilaalliset poliisit) oli tuohon aikaan hyvin tiedostettua mediassa ja lahes

jokaisella tuntui olevan jonkinlainen mielipide mapucheista.

Lahtiessani vaihtoon Universidad Concepcionin yliopistoon vuonna 2002, mielessani oli
kaynyt ajatus ja toive mielenkiintoisen gradun aiheen hahmottumisesta vaihdon aikana.
Suurin osa valitsemistani kursseista liittyi etnisyyteen, nationalismiin ja Chilen
historiaan. Naiden kurssien myota kiinnostukseni mapuche- kansan tilanteeseen tdman
paivan chileldisesséa yhteiskunnassa kasvoi. Myds Concepcionin yliopiston sosiologian
opiskelijoiden parissa kiinnostus mapuche-kansan tilanteeseen oli hiljalleen
heradmésséa, valinnainen etnisyys-kurssi oli kasvattamassa suosiotaan, tosin viela
vuonna 2002 suurin osa kurssilaisista oli ulkomaalaisia vaihto-opiskelijoita. Osana
Etnisyys ja Nationalismi- kurssia paasin vierailemaan Alto Bio Bion alueella, Trapa
Trapan mapuche- yhteisfssa ja seuraamaan osaa Nguillatun- nimisesta seremoniasta
sosiologian opiskelijaryhmén kanssa, kiitos mapuche - problematiikkaan erikoistuneen
professori Claudio Gonzalezin. Tein myds muutaman haastattelun liittyen kurssiin ns.
mapuche — aktivisteille, henkildille, jotka tekevat ahkerasti tydta kansansa olojen
parantamiseksi ja kulttuurinsa sailyttdmiseksi niin maaseudulla kuin Concepcionin
kaupungissa. Haastatteluilla pyrin ja onnistuinkin saamaan enemman tietoa siita

millaisena mapuche-kansan jasenet itse nakevat tilanteensa chilelaisessa



yhteiskunnassa ja millaista tulevaisuutta he toivovat kansalleen. Taman ns. esityd, joka
kuului osana Etnisyys ja Nationalismi-kurssin tyota, syvensi tietdmystani mapuche-
kansasta ja sen suhteesta valtavaestoon sek& historiallisesta kontekstista, jossa
tarkastelemani etnopoliittiset diskurssit ovat muotoutuneet. Taman kurssin ja siihen

liittyneen tyon ansiosta alkoi myds taman pro-gradu tyoni aihe hiljalleen muotoutua.

Tarkastelen pro gradu-tutkielmassani mapuche- kansan etnopoliittisissa teksteissa
rakentuvaa identiteettid. Etnopolitikka ja etninen identiteetti ovat tyoni keskeisia
késitteita, joiden avulla l&hestyn tutkimuskysymystd diskurssianalyysin teoreettis-
metodologisesta viitekehyksesta kasin. Tilanteen historiallinen taustoitus on ty6ssani
tarkealla sijalla, jotta voidaan ymmartaa se konteksti, jossa identiteettid tuotetaan
naissa diskursseissa. Viides luku onkin historiallinen katsaus mapuche- kansan ja
samalla Chilen menneisyyteen.

Etnisen identiteetin rakentumista tarkastelen etnopoliittisten tekstien avulla. Naista
teksteista esimerkkein, ja tyoni aineistona, kaytan kolmen mapuche- liikkeen "julkisia
kannanottoja” (Declaraciénes Publicas) ja liikkeiden ohjelmia, joissa maéaaritelladn
millaista yhteiskuntaa mapuche-kansa tavoittelee ja millaiseksi se oman asemansa
tavoittelemassaan yhteiskunnassa maarittelee. Toisessa luvussa maarittelen yleisella
tasolla identiteetin kasitetta seka kasitteen historiaa. Kolmannessa luvussa tarkastelen
tyoni keskeisimpia kasitteitd, etnisyyttd ja erasta identiteetin alakasitettd, etnista
identiteettia. Neljannessé luvussa tarkastelen etnopolitikan kasitetta ja etnisyyden
elpymistd Latinalaisessa Amerikassa 1990-luvulla. Viidennessd ja kuudennessa
luvussa lahestyn taman tyon pddosassa olevaa etnista ryhmaa, mapuche-kansaa ja
sitd yhteiskuntaa, jossa tdma kansa ja analysoitavana olevien jarjestdjen etnopoliittise t
tekstit ovat muovautuneet. Seitseméannessa luvussa esittelen diskurssianalyysia, josta
kasin olen lahestynyt tutkimuskysymysta. Kahdeksas luku kasittelee viela suhteellisen
vahan yhteiskuntatieteilijdiden parissa k&aytettyd valmiiden aineistojen lahdetta:
Internetia. Tassa luvussa esittelen pro-gradu tyoni aineiston, mapuche-liikkeiden www-
sivuilla julkaistavat julkiset kannanotot ja ohjelmat. Varsinainen aineiston analyysi ja
siitd nousevat diskurssit ja niissd rakentuvat identiteetit esittelen luvussa kahdeksan.
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Kuva 1: Mapuche maa-alueen pohjoinen raja kulki ltata- joclla ja eteldinen raja Toltén-joellavuoden 1641
rauhanneuvottelujen tuloksena (kartta vasemmoalla). Gikeanpuoleisessa kartassa nakyy Chilen

nykyiset 13 maakuntaa. Mapucheista 33,6% el3a IX-maakunnan alueella, padkauvpunkiseudulla (RM)

30,3 % ja 16,7% X-maakunnassa. (Lihde: MIDEPLAN, Estadisticas sociales delos pueblos indlgenas en
Chile Censo 2002)



2. Kollektiivinen etnoidentiteetti ja etnopolitiikka

2.1. Kollektiivinen identiteetti

Yhteiskuntatieteilijat ja kulttuurintutkijat 16ysivat uudelleen 1980-luvulla identiteetin
kasitteen uusien yhteiskuntaliikkeiden nostettua esille niin sukupuolen, ympaériston,
rodun kuin etnisyydenkin. Uudet liikkeet toivat marginaalista esiin identiteetit, jotka ovat
valkoisen, heteroseksuaalisen, eurooppalaisen kehyksen ulkopuolella. (Roseneil &
Seymour 1999,2.)

Identiteetin kasitteella (yritimme) vastaamme kysymykseen "kuka min& olen/keitd me
olemme”. Perinteisesti se on kytketty sosioekonomiseen luokkaan, kansallisuuteen,
sukupuoleen tai etnisyyteen. Yhteiskuntien rakenteita muuttavien prosessien myota
my0s identiteetti on ongelmallistunut. Muutokset perinteisissa identiteetin |ahteissa
vaikuttavat siihen ja vaativat yhd enemman yksilolta refleksiivisyytta suhteessa
identiteettiinsa tai identiteetteihinsé. Perehtyessani kéasitetta koskevaan kirjallisuuteen,
sitd koskevat monenlaiset lahestymistavat, sekd merkityksenannot saivat valilla
kasitteen tuntuvan luisumaan taysin sormien valista jonnekin tavoittamattomiin. Sam
Inkisen mukaan (2002) kasitettéd koskeva runsas debatti ja argumentointi kertovatkin
kyseessa olevan erdénlaisen kriisikasitteen. Kasitteen teoretisointiin osallistutaan niin
akateemisilla areenoilla kuin sen ulkopuolellakin; elaméansa uhatuksi tai syrjaytyneeksi
kokevat ryhméat ja yksilot, kuten kansallisvaltion ja kansallisen identiteetin tilasta
huolestuneet tai etniset/uskonnolliset/seksuaaliset vahemmistdt, ottavat osaa
identiteettikeskusteluun vaatiessaan poliittisten, sosiaalisten ja juridisten oikeuksiensa
toteutumista. (Inkinen, 2002.)

Identiteettia kasittelevassa kirjallisuudessa kasite jaetaan niin persoonalliseen,
sosiaaliseen tai (ja) kollektiiviseen kuin kulttuuriseenkin identiteettiin, naiden eri
"kerrostumien” mennessa paallekkain ja valilla sekaisin. Kun toinen tutkija k&sittaa
identiteetin jakautuvan henkilokohtaiseen ja sosiaaliseen, toinen lisaa siihen
"alaryhmaksi” kulttuurisen identiteetin kasitteen.

David Snow (2001) jakaa identiteetin sosiaaliseen, persoonalliseen ja kollektiiviseen

identiteettiin. Hanen mukaan namé& kolme identiteetin "lajia” ovat usein paallekkaisida—



puhuttaessa me tai miné identiteetin |ahteestd ne usein koskevat niin yksiléa kuin

ryhmiakin.

Snow (2001) erottaa toisistaan sosiaalisen ja kollektiivisen identiteetin, jotka usein
kasitetdaan viittaava samaan "me” - tunteeseen. Han liittdd sosiaalisen identiteetin
vakiintuneisiin sosiaalisiin rooleihin, kuten &idin tai opettajan rooliin, tai laajempiin
sosiaalisiin  kategorioihin kuten gender, etnisyys tai kansallisuus. Naiden rooli-
identiteeteiksi kutsuttujen kategorioiden avulla paikannamme toiset sosiaalisella
kartalla. Manuel Castellsin (1999, 6-7) mukaan rooli tulisi erottaa identiteetista, joita
yhteiskunnan erilaiset instituutiot ja organisaatiot maarittelevat normeilla. Hanen
mukaan identiteetti on merkityksen lahteen&a voimakkaampi kuin rooli, jonka merkitys
riippuu sopimuksista yksildiden ja instituutioiden valilla. Identiteetti voi toki olla peraisin
instituutioista, mutta vasta yksilon siséistdessd sen ja rakentaessa merkityksia tdman

sisaistamisen ymparille siita tulee identiteetti.

Persoonallisella tai henkil6kohtaisella identiteetilla vastaamme kysymykseen “kuka
mina olen”. Henkilokohtainen identiteetti on kertomusta omasta “erityisyydesta”,
toimijan itseensa liittAmista ominaisuuksista, joiden avulla tamé& erottautuu muista.
Snown (2001) mukaan persoonallisen identiteetin merkitys korostuu tilanteissa, joissa
yksiloon liitetaéan jokin hanen loukkaavana pitAmansa sosiaalinen rooli/kategoria.
Talloin yksilo pyrkii puolustautumaan oikeammaksi tuntemallaan persoonallisella
identiteetilla. Han lisda, etta vaikka persoonallinen identiteetti voikin olla peraisin
jostakin sosiaalisesta kategoriasta, niin roolin nakyva toteutus ja henkildkohtainen
identiteetti eivat valttamatta ole keskenaan verrattavissa. Castells (1997,6) selventaa
eroa roolin ja identiteetin valilla: persoonallinen identiteetti on merkitysten ja

kokemusten l&hde, se jarjestaa merkityksia, kun taas rooli jasentaé toimintaa.

Kollektiivisen identiteetin maarittelysta ei vallitse edellisten identiteetin osien kaltaista
yksimielisyytta, mutta keskeista sille katsotaan olevan sosiaalisesti konstruoitu kasitys
meista, joka rakentuu kuvitelluille tai todellisille ominaisuuksille ja kokemuksille (Snow
2001). Pekka Kaunismaa (1997,221) erottaa kollektiivisen ja persoonallisen identiteetin

seuraavasti:

"Yleistden voidaan sanoa kollektiivisesta identiteetista olevan kyse silloin kun joitakin identiteettia
koskevia ominaisuuksia annetaan ensisijaisesti ryhmalle tai yhteistlle. Yksilon itseytta



kollektiivinen identiteetti koskee silloin kun yksil6 ndhddan koostuvaksi samanlaisista
ominaisuuksista kuin muut yhteison jasenet”.

Kollektiivisen identiteetin kautta toimijat tunnistavat itsensa ja tulevat tunnistetuiksi. Se
siséltdd niin tuhansien tai miljoonien ihmisten identifikaation kansallisiin, etnisiin tai
uskonnollisiin identiteetteihin, pienempien joukkojen ammatti-identiteetin ja kahden
henkilon valisen "me” - identiteetin (Emt. 1997,220). Kollektiivinen identiteetti on
interaktiivinen ja jaettu maaritelmé, joka saa aikaan tunteen meistd. Se rakentuu
jaetusta "me” - tunteesta sekd toimintaan Vviittaavasta puolesta, kollektiivisesta
toimijasta, joka antaa lupauksen mahdollisuudesta toimintaan yhteisten intressien
pohjalta. Jaetut kasitykset ja tunteet yhteisista intresseista, peloista ja uskomuksista
saavat yksil6t toimimaan yhdessd. Snown (2001) mukaan tama mahdollisuus piilee
my0Os sosiaalisissa identiteeteissa jokapaivaista toimintaa orientoivina rutiineina, mutta
kun toiminnan aktivoi tiedolliset, emotionaaliset tai moraaliset tekijat, on sosiaalinen

identiteetti muuttunut kollektiiviseksi.

Manuel Castells (1997,7) jakaa kollektiiviset identiteetit kolmeen osaan, riippuen siita,
kuka ne konstruoi ja missa tarkoituksessa. Naitd osia ovat legitimoiva identiteetti,
vastarinta-identiteetti ja projekti-identiteetti. Legitimoiva on yhteiskunnan ja sen
instituutioiden tarjoama identiteetti. Sille vastakkainen on vastarinta-identiteetti, joka on
muun yhteiskunnan vaheksymien ja stigmatisoimien luomaa. Projekti-identiteetilla
Castells taas viittaa sosiaalisten toimijoiden rakentamaan uuteen identiteettiin, joka
maarittéd heiddn asemaansa yhteiskunnassa uudelleen. Talla he pyrkivat koko
yhteiskunnan muutokseen. Manuel Castells siis lahtee liikkeelle siitd ajatuksesta, etta
identiteetit ovat sosiaalisesti konstruoituja. Yksilot ja ryhmat kayttavat identiteettien
rakennusaineina niin historiaa, kollektiivista muistia, yksildiden toiveita kuin
biologiaakin. Naita identiteettien rakennuspalikoita ja niiden merkityksid uudelleen
tyostaen tietyssa ajassa ja paikassa synnytetaan identiteetit.

Kollektiiviset identiteetit, kuten persoonallisetkin, ovat myds kulttuurisia identiteetteja,
joilla viitataan kuulumiseemme joihinkin etnisiin, kielellisiin tai kansallisiin kulttuureihin.
Ne muodostuvat yhteisdille ja yksiloille merkityksellisten tekstien ja symbolien
valityksella. Kaikkien identiteettien voidaan katsoa muotoutuvan aina kulttuuristen
identiteettien kautta, koska kaikki kommunikaatio on aina muutettava symboliseen
muotoon. (Fornds 1998, 278.)



Stuart Hall (1999, 21-30 ) pyrkii selkeyttdmaan identiteetin kasitetta erottamalla kolme
erilaista historian identiteetti-k&sityst&; valistuksen, sosiologian ja postmodernin
subjektin. Nam& kolme identiteetin kasitteellistamistapaa ovat seuranneet
yhteiskuntien muutosta modernista postmoderniin, yh& monimutkaisempiin
yhteiskuntiin. Aikaisemmin, ennen modernia aikaa, s&aty ja arvoaste yksilon
itseymmarrystd  maarittavind,  kasitettin  jumalan  asettamaksi ja  siten
muuttumattomiksi. Muutos kohti individualistisempaa identiteetti-k&sitysta alkoi

muodostua 1500-luvun renessanssihumanismin ja 1700-luvun valistuksen myota.

Descartesin (1596—-1650) lausahdus "Cogito, ergo sum”, “Ajattelen, siis olen” loi pohjan
kasitykselle rationaalisesta ja tietoisesta subjektista, jonka jarki ja ajattelu olivat erillisia
subjektin aineellisesta puolesta, ruumiista. Tallaista subjekti-kasitysta nimitetaan myos
kartesiolaiseksi tai essentialistiseksi subjektiksi. Taman k&sityksen mukaan ihmisen
sisdinen ydin, siis henkilokohtainen identiteetti, saa alkunsa syntymassa pysyen
samana kehdosta hautaan.(Hall 1999, 31-32.)

"Tama kasitteellinen hahmo tai diskursiivinen keksintd — "suvereeni yksilo - oli keskeinen osa
kutakin niistéd avainprosesseista ja kaytanteista, jotka tuottivat modernin maailman”. (Emt.,1999,
31- 32))

Sosiologinen identiteettikasitys tai konstruktivistiseksi kutsuttu késitys identiteetista
heijasti tietoisuutta modernin maailman moninaisuudesta ja siitd, etta identiteetti ei
ollutkaan autonominen suhteessa subjektia ympéardivdan ulkopuoliseen maailmaan.
Taméan kasityksen mukaan identiteetti kehittyy minan ja yhteiskunnan vélisessa
vuorovaikutuksessa. Sen muodostumisessa avainasemassa ovat “merkitykselliset
toiset”, jotka valittavat yksilolle yhteison arvot, merkitykset ja symbolit. N&in identiteetti
luo yhteyden ulkopuolen (julkisen maailman) ja sisdpuolen (henkilokohtaisen

maailman) valille.

"Se vakauttaa seka subjektit ettd niiden asuttamat kulttuuriset maailmat ja tekee kummastakin
vastavuoroisesti yhtendisempia ja ennustettavampia”. (Hall 1999, 22.)

Konstruktivismi sailyttaa ajatuksen minéan ytimestd, "tosi min&std”, mutta vastoin
essentialistista kasitystd se ei ole syntyméssd saatu, vaan muotoutuu dialogissa
kulttuurin ja yhteison kanssa. Calhoun (1994, 13) mukaan sosiologian rooli-teoria oli
askel essentialistisesta identiteetin selittamisestd kohti konstruktivismia: rooliteoria



helpotti identiteetin rakentumisen tunnistamista sosiaalisessa elaméssa ja huomioi sen,

ettd ihmisella voi olla useita identiteetteja.

Modernien yhteiskuntien muotoa muuttanut, globalisaatioksi kutsuttu talouden ja
kulttuurin ilmié muuttaa myds identiteettia. Rakenteiden muutokset vaikuttavat etnisiin ,
kansallisiin, luokka- ja sukupuoli-identiteetteihin. Uudemman, postmodernin identiteetti-
kasityksen mukaan, aikakausi luo subjektin, jolla ei ole enda yhtd ja pysyvaa
identiteettia, vaan "min&” koostuu monista, joskus kesken&&n ristiriitaisista
identiteeteista. Téallaista tilaa, jossa vakaata identiteettid, jonka aikaisemmin takasi
esimerkiksi selkeat etnisyyden, kansallisuuden "kulttuuriset maisemat”, kutsutaan myo6s
subjektin paikaltaan siirtymiseksi tai hajakeskittamiseksi. (Hall 1999, 20-23.)

Identiteettia ei ymmarretd samuutena tai jonakin annettuna, vaan postmodernissa
maailmassa identifikaatioprosessista on tullut avoimempi, vaihtelevampi sekd samalla
my0s ongelmallisempi. Postmoderni subjekti ottaa erilaisia identiteetteja eri aikoina,
jotka eivat ole pysyvasti sidoksissa tiettyyn eheddn minaan, eli identiteetti on
historiallisesti, ei biologisesti muotoutuva.

"[S]e muotoutuu ja muokkautuu jatkuvasti suhteessa niihin tapoihin, joilla meita representoidaan
tai puhutellaan meitd ympardivissa kulttuurisissa jarjestelmissa”. (Hall 1999, 23.)

Tarkedd on huomata se seikka, ettd on yha vaikeampaa jarjestaa intresseja ja poliittisia
kantoja yhden "herraidentiteetin” (kuten luokkaidentiteetti) kautta.

Tarkastelen tyossani identiteettid diskursiivisena prosessina, joka rakentuu aina sen
esittamisessa, ja jota yksilot vahvistavat toiminnallaan. Identiteetin ymmartamisessa on
tarkeda ottaa huomioon se historiallinen ja kulttuurinen kehys, jossa siitd puhutaan.
Kulttuurinen identiteetti ei odota l6ytdjaansa tai kertojaansa muuttumattomana, vaan se

muokkautuu suhteessa historiaan, kulttuuriin ja valtaan. Stuart Hall sanoo (1999, 227):

"Identiteetit ovat itse antamiamme nimia niille eri tavoille, joilla menneisyyden kertomukset
asemoivat meité ja joihin me itse asemoimme itsemme”.

Kulttuuriset identiteetit eivat kuitenkaan ole mita tahansa puhetta itsestamme, meista,
menneisyydestd, nykyisyydestda ja tulevaisuudesta. Siind kietoutuvat niin myytit,
fantasiat, kertomukset ja muisti. Siihen liittyy aina identiteettien politiikkaa, jotka
kumpuavat niistd asemista, joista kerromme identiteettimme. (Emt. 1999, 229.)
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Identiteetti- kasitteen rinnalla kaytetdaan jo mainitsemaani identifikaation kasitetta
ilmaisemaan paremmin identiteetin prosessimaista ja dynaamista luonnetta. Kun
arkikielessd ymmarramme identifikaation samaistumisena jonkin yhteisen piirteen tai
alkuperdn pohjalta luoden tunteen Iluonnollisesta yhteenkuuluvuudesta, niin
diskursiivisessa lahestymistavassa identifikaatio ndhdaan konstruktiona, jolle ei nay
loppua (Hall 1999, 247-248). Identiteetti on seka yhtendisyyden ("me”) etta
erilaisuuden ("toiset”) tunnistamista ja merkitsemista. Se rakentuu suhteessa toiseen,

siihen mita se itse ei ole, seka kuviteltuun yhtenaisyyteen.

2.2. ldentiteetti globalisaation myo6ta

Jussi Raumolin (1999) maarittelee globalisaation ihmisen eri toimintojen seké
kehitysongelmien maailmanlaajuistumiseksi. Globalisaation laajan maéaritelman
mukaan kyseessa on moniulotteinen prosessi, joka sisaltéa niin talouden, uskonnon,

politiikan, kulttuurin kuin organisoituneen rikollisuudenkin ulottuvuudet.

Globalisaation vaikutuksista kulttuuriin ja identiteettiin esiintyy erilaisia ndkemyksia .
Yhdenmukaistumis-teesit esittavéat tulevaisuuden "mcdonaldisaationa” ja erilaistumis-

teesin esittajat taas nakevat erilaisuuden vahvistuvan tassa prosessissa.

Globalisaatio nahdaan laajenevina, nopeutuvina ja syvenevind yhteyksind eri
maapallon osien valilla, jolloin perinteiset tila- ja paikka suhteet irtautuvat toisistaan.
Paikka on se meille tuttu ja rajallinen sosiaalisten kaytantdjen alue, johon
identiteettimme ovat kietoutuneet. Muutokset ajan ja tilan suhteissa vaikuttavat myds
identiteetteihin. Jotkut teoreetikot esittavat globalisaation kansallisten identiteettien
uhkana, heikentéaen yksiléiden identifioitumista kansallisiin kulttuureihin ja vahvistaen
identifikaatiota globaaleihin kohteisiin. Tallaisten “globaalien identiteettien” synnyn,
jotka tilassa toisistaan tuhansienkin kilometrien paéssa olevat yksilét jakavat, tekee
mahdolliseksi median tuottamien mielikuvien ja samojen tuotteiden kulutus ja
omaksuminen. Tilanteesta on kaytetty metaforeja kuten globaali ostoskeskus, jossa
valitsemme ja vaihdamme identiteettiamme sen mukaan mik& vetoaa meihin tai mika
on "in” silla hetkella. (Hall 1999, 58-62.)
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Mutta onko identiteeteista tullut tai tulossa jotain nain "kevyttd”, joka vaihdetaan lahes
mielialan mukaan? Eiko identiteetilla ole endaa mitaan pysyvampaa merkitysta tai
yksiloita vahvemmin erottelevaa ja toisiin yhdistavda roolia? Tallainen kasitys
identiteettien tulevaisuudesta on kuitenkin osittain liikaa yksinkertaistava. Toisenlaisen
kasityksen identiteettien tulevaisuudesta saamme tarkastelemalla kansallisten
identiteettien “alapuolella” sijaitsevia muita kulttuurisen identiteetin lajeja, kuten
paikallisia, alueellisia tai yhteisoidentiteetteja.

Stuart Hall (1999, 63-65) esittaa kolme edelld kuvatun kulttuurin homogenisoitumisen

vastatendenssia.

1) Identiteetin muuttuessa postmodernissa maailmassa, yha selvempda on, etta
globaalin rinnalla my6s lokaali pysyy kiinnostuksen kohteena ja saa lisdhuomiota.
Kansalliset ja etniset identiteetit, jotka kiinnittyvat lokaaliin, edustavat partikularistista
kiinnittymisen ja kuulumisen kohdetta. Partikularististen ja universaalimpien
(samaistuminen esimerkiksi ihmiskuntaan, ei tiettyyn kansallisuuteen) identifikaatioiden
valinen jannite saa aikaan uusia globaaleja ja lokaaleja identifikaation kohteita.
Esimerkkind lokaalin identifikaation lahteestd ovat mapuchien etnisyyden
vahvistamisprosessi seka niiden chilelaisten ei- mapuche nuorten voimakas
identifioituminen mapuche-kansan vaatimuksiin ja toimiminen ns. aktivisteina

mapuche- konfliktissa.

2) Puhuttaessa globalisaatio-prosessista on muistettava, ettd sen positiiviset ja
negatiiviset vaikutukset eivat ole tasaisia, kaikkiin alueisiin ja koko maapallon
asukkaisiin samalla tavalla kohdistuvia. Ne jakaantuvat epatasaisesti keskustan ja
periferian valilla ja niiden sisalla eri vaestokerroksien keskuudessa. Myo0s
identiteettivalintojen  mahdollisuudet ovat runsaammat globaalin jarjestyksen

keskuksissa kuin sen reuna-alueilla.
3) Periferian yhteiskunnat ovat aikaisemmissakin globalisaation vaiheissa olleet

vastaanottavina osapuolina lantisten kulttuurien vaikutuksille, ja niin ne ovat tallakin

hetkell&, jolloin valinta on vaara sana kuvaamaan tilannetta. Hall (1999, 65) lisaa:
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"Ajatus siita, ettd namda yhteiskunnat olisivat “suljettuja” paikkoja — etnisesti puhtaita,
kulttuurisesti traditionaalisia ja joutuneet vasta &skettdin moderniteetin aiheuttamien jarkytysten
hairitsemiksi — on lantista fantasiaa "toiseudesta”.

Globalisaatio voi siis johtaa paikallisten identiteettien vahvistumiseen ja uusien
identiteettien syntyyn. Paikallisen identiteetin vahvistuminen voi nakya hallitsevien
etnisten ryhmien puolustuksellisena reaktiona vieraan kulttuurin hytkyaaltoa vastaan
tai vahemmistojen itsensa identifiointi alkuperaiskulttuureihinsa, kulttuurisen
traditionalismin tai poliittisen separatismin voimistuminen reaktiona rasismiin tai
yhteiskunnalliseen poissulkemiseen. Uusista identiteeteista Hall mainitsee esimerkin
Isosta-Britanniasta, jossa 1970-luvulla nousi esiin afrokaribialaisten ja aasialaisten
yhteinen "musta” - identiteetti. Naitd eri yhteis6ja ei yhdistanyt kulttuuri, fyysiset
ominaisuudet tai kieli, vaan valtavaeston kohteleminen heitd samoina. (Hall 1999,68—
70.)

2.3. Etnisyys ja etninen identiteetti

Chilessa 1990- Iuvun alussa alkaneessa mapuche-kansan liikehdinnassa ja
organisoitumisessa on kyse mapuche-kansan oikeuksista maahan, elinkeinoon ja
mahdollisuuksiin jatkaa esi-isiensd maiden asuttamista. Paikoittain mapuche-kansan,
maanomistajien, metsa- ja energiayhtididen véliset erimielisyydet ovat johtaneet
avoimiin konflikteihin, jotka ovat vaatineet jopa kuolonuhreja.

Konkreettisten vaatimusten, kuten “maata, mahdollisuuksia kouluttautua ja saada
terveydenhuoltoa”, lisdksi mapuchet vaativat oikeutta oman, Chilen kansallisesta
identiteetistd eroavan, etnisen mapuche-identiteettinsa sailyttamiseen. Yksi mapuche-
identiteetin tarkeimmistd rakennusaineista on yhteys maahan. Tarkoittaahan mapu —

sana juuri maata mapudungun — kielell&.

Kyse on siis etnisen vahemmistén oikeuksista, sen asemasta enemmiston keskella .
Eraat tutkijat (kuten José Bengoa 2000b) néakevat tilanteen etnisyyden “uudelleen
[oytdmisend”. He hahmottavat mapuche- kysymyksen etnisten ryhmien valisena asiana
ja painottavat etnisen identiteetin ensisijaisuutta ja jopa kieltdvat muiden sosiaalisten
identiteettien olemassaolon mapucheilta. Toiset tutkijat taas kritisoivat tata etnisismiksi

(etnicismo) nimettyd kantaa. He vaittavat liikehdinnan etnisen piirteen aiheutuneen
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muuttuneista olosuhteista ja mahdollisuuksista. Talloin kyseessa ei olisikaan etnisen
identiteetin vapautuminen, vaan identiteetin kehittymiselle ovat avautuneet uudet
suotuisat olosuhteet, muiden (kuten maaseudun kdyhaliston) identiteetin lahteiden
jdddessa taka-alalle, mutta silti vaikuttaen tassé "uudessa identiteetissa”. (Saavedra
2002, 141-144.)

Etnisyys ja etninen identiteetti liitetddn monesti vahemmistoihin, "rotuun” tai jonkin
ryhman ja sen jasenten erilaisuuteen. Etnisiksi voidaan luokitella monenlaisia ryhmia
niin urbaaneista vahemmistdista (esim. Yhdysvalloissa asuvat latinot) ja
alkuperaiskansoista, etnonationalistisiin liikkkeisiin (kansat ilman valtiota) kuin etnisiin
ryhmiinkin "pluraaleissa yhteiskunnissa”. (Eriksen 1993,13-14.) Kun etnisiksi voidaan
luokitella nain erilaisia ryhmi&, on selvaa, etta kasitteen monimuotoisuuden vuoksi on

tarkedad sen maarittely.

Etnisyys- kéasitteeseen on liitetty erilaisia siséltdja eri aikoina. Sen alkupera on kreikan
kielen sanassa "ethnos”, jolla viitattiin ei-kreikkalaisiin pakanakansoihin tai outoihin
ihmisten tai elainten joukkoihin. Myohemmin ké&sitteen merkitys muuttui tarkoittamaan
vieraaksi katsottua, ei-kreikkalaista kansaa, jota yhdisti yhtendinen syntypera,
kansallisuus tai kulttuurinen erityislaatu. 1800- luvun puolesta valista l&htien englannin
kielessa "ethnic’- sanalla viitattiin rodullisiin piirteisiin ja toisen maailmansodan aikana
Yhdysvalloissa sitd kaytettiin puhuttaessa kohteliaasti ei-brittilaista alkuperaa olevista
amerikkalaisista, kuten juutalaisista, irlantilaisista tai italialaisista. (Eriksen 1993, 3-4,
Anttonen 1999, 214.) Myo0s tand paivanad etnisyyden kasitteen ydin ymmarretaan
sosiaalisena yhteisonmuodostuksena ja yhteisOjen olemisen tapana, tietoisuutena
kuulumisesta tiettyyn ryhmaan, vaikkakin etnisyyden maarittelyn kriteerit poikkeavat eri
tutkimusperinteissa. Sita selitetaan niin biologisin, psykologisin, luokkateoreettisin kuin

poliittisin selitysmallein.

Antropologian tutkimuksen kohteena olivat aikaisemmin “primitiiviset kansat”, jotka
ymmarrettiin ajassa muuttumattomina sosiaalisina kokonaisuuksia, heimoina. Heimo-
kéasite tarjosi teoreettisen mallin, jonka avulla luotiin selvd ero "sivistyneen” ja
"primitiivisen” yhteison valille, modernin ja traditionaalisen. Taman liséksi kasitteen
avulla voitiin my6s vertailla keskenaan “primitiivisia yhteis6ja”. 1960-luvulta l&htien
etnisen ryhmén-kéasite yleistyi korvaten heimo-kasitteen. Tutkimuksen kohde siirtyi

kolonialismin savyttaman heimo-yhteisén tutkimuksesta etnisten ryhmien tutkimiseen
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missd tahansa yhteiskunnassa. Erityisen merkittavaa siirtyméalle heimoyhteistjen
tutkimuksesta etnisten ryhmien tutkimukseen oli norjalaisen Frederik Barthin
konstruktionistinen etnisyys-malli teoksen Ethnic Groups and Boundaries (1969)
johdantokappaleessa.(Jenkinsin mukaan 1997,16-17.)

Barthin mukana etnisyys-tutkimus laajeni ei -lansimaisista, eristyksissa elavien ryhmien
tutkimuksesta kaikkien yhteisdjen heterogeenisyyden tutkimiseen. Niin Barth kuin
sosiologi Everett Hughes, joka hylkasi ajatuksen etnisen ryhman perustumisesta
erilaisiin kulttuuripiirteisiin, ja myohemmat etnisyys-kasitteen teoretisointiin vaikuttaneet
tutkijat, ovat velkaa etnisyys kasityksissadan Max Weberin viittaukselle etnisista
ryhmistd Economy and Society- teoksessa vuodelta 1922. (Jenkins 1997:10-11,13).
Weberin mukaan ([1922] 1978: 389) etninen ryhmé& syntyy jasenten jaetusta uskosta
heidan yhteiseen alkuperdén. Ihmiset nékevat toisissaan yhteisen alkuperansa,
menneisyyden, joka kuitenkin on Weberin mukaan tulosta yhteisesta toiminnasta.

"Etninen jasenyys ei muodosta ryhm&a: se vain auttaa minkd tahansa ryhméan muodostumista,
erityisesti poliittisella alueella” (Weber 1978: 389).

Kollektiivisten intressien ajaminen siis voi heréttaa etnista identifikaatiota, mutta se e i

valttamatta ole seurausta ihmisten valisista yhteisista tekijoista (Emt., 1978, 385-389).

2.4. Kommunikaatio kulttuurisista eroista

Etnisyydessa on kyse erilaisuudesta ja samanlaisuudesta. Se on jaottelua "meihin” ja
"heihin”, ja tapahtuu sosiaalisessa kanssakaymisessa. Etnisyys rakentuu sisa- ja
ulkoryhman, meidan ja heidan systemaattiseen erotteluun. Zygmunt Baumanin (1997,
53-54) mukaan tallainen jako meihin ja muihin on merkittéavin tapa luokitellessamme
ihmisid. Luokittelu sisa- ja ulkoryhm&&n viittaa my0ds toisistaan eroavaan
kayttaytymiseen ja asenteeseen; luottamus (sisdryhmd) ja epéluulo (ulkoryhma).
Vastakkainasettelun osapuolet ovat olemassa toistensa kautta;

"...ulkoryhm& on juuri se kuvitteellinen vastavoima, jonka sisaryhma tarvitsee identiteetilleen,
eheydelleen, sisdiselle solidaarisuudelleen ja emotionaaliselle tasapainolleen.” (Bauman 1997,
55.)

Lahestyttaessa etnisyytta kulttuurisesti se nayttaytyy erdanlaisena kollektiivisena
merkitysjarjestelmand, joka sisaltaa kasityksid meistad ja muista (Sintonen 1999, 93).
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Taman erottelujarjestelméan avulla yksilét osaavat suunnistaa kussakin yhteisdssa ja
toimia niiden jasenten kanssa. Etnisyys saa merkityksen vain silloin, kun ryhméan
l[&hettyvilla on toinen ryhma, jota vasten omaa “erityisyytta” voidaan peilata. Eriksen
(1993, 12) méaarittelee etnisyyden sosiaaliseen kanssakaymiseen liittyvaksi aspektiksi,
jossa itseaan kulttuurisesti erilaisina pitdvien ryhmien yksilét ovat kanssakaymisessa
toistensa kanssa.

Etnisyyden merkittdvd asema identiteetin merkityksenldhteena taméan paivan
yhteiskunnissa on vastoin niitd kasityksia, joiden mukaan sen kohtalo on havita
modernisaation myo6ta.  Kulttuurintutkijat — ennustivat  1960-luvulle  asti, etta
assimilaatioteorioiden mukaisesti eri kulttuurien kasvava kanssakayminen johtaa niiden
valisten erojen pienenemiseen. Yhteisojd organisoivana muotona etnisyys tuomittiin
vahitellen katoavaksi, johtaen vahitellen etnisten ryhmien sulautumiseen
valtakulttuureihin ja toisiin ryhmiin. (Roosens 1989, 9.) Modernisaation ja teollistumisen
katsottiin tuovan etnisyyden tilalle sosiaalisen luokan identiteetin maarittelijana.

1960- ja 1970-luvuilla ilmestyi kuitenkin niin Yhdysvalloissa kuin Euroopassakin uusia
etnisia liikkeitd ja antikolonialistisia kamppailuja. Taman seurauksena alkoi véhitellen
etnisyys-teorioiden kehittaminen ja Kkritiikki vallitsevia assimilaatioteorioita kohtaan.
(Anttonen 1999, 214-215.)

Yksi kritiikkia esittdneista oli sosiaaliantropologi Frederik Barth, jonka toimittama Ethnic
Groups and Boundaries- teos vuonna 1969 aiheutti "barthilaisen vallankumouksen”
etnisyyden tutkimuksessa. Barthilaista ndkokulmaa on kritisoitu ep&historiallisuudesta
ja sen vinoutuneesta kulttuurikasityksestd, silla se ei huomioi historiallista ja sosiaalista
kontekstia, jossa tietty etnisyys ilmenee, eika ryhmien rajojen sisélle jaavaa kulttuurista
ainesta. Tastd huolimatta barthilainen etnisyys-malli toimii lahtékohtana edelleenkin
monissa etnisyys-tutkimuksissa. (Anttonen 1999, 222-223.)

Barthin  kritiikki  kohdistui aikaisempien tutkimuksien kasityksiin  etnisyydesta
kulttuurirynmien ominaisuutena ja kulttuurista kiintedna ja yhtenaisena kokonaisuutena.
Barth painotti sosiaalisia prosesseja, joissa luodaan ja jarjestelladn ryhmid erottavia
rajoja, ei niinkdan etnisyyden sisaltéa (kulttuuripiirteitd), josta han kaytti nimitysta
"cultural stuff”. Etnisen ryhman jakama yhteinen kulttuuri syntyy etnisten rajojen
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yllapidon seurauksena. Kasitys ryhmén sisdisesta samanlaisuudesta syntyy luotaessa
eroa ulkoisiin "Toisiin”. (Jenkins 1997, 12.)

Barthilaisittain etninen identiteetti, sen luominen ja yllapito tapahtuu jokapaivaisessa
kanssakaymisessa. Etnisyyden ymmartamisessa ei ole kyse kulttuurin analyysista, eri
etnisten ryhmien kulttuuripiirteiden luetteloinnista, vaan tavasta organisoida kulttuurisia
eroja, joka tapahtuu etnisten ryhmien valisissa sosiaalisissa suhteissa. Tama erojen
maarittely tapahtuu sekd ryhman itsensa taholta, ettd sen ulkopuolelta, "Toisen”
taholta. Barthilaisen etnisyys-mallin mukaan etnisten ryhmien véliset rajat ovat siis
sosiaalinen tuote, joka voi muuttua myds ajan myota. Siihen voidaan ajan mittaan lisata
uusia elementteja tai niistd voidaan luopua. Ryhmat voivat kulttuurisilta piirteiltaan tulla
samankaltaisimmiksi, kun samaan aikaan ryhmien valiset rajat taas vahvistuvat.
(Eriksen 1993, 38.)

Etnisyys ihmisia yhdistavana ja jakavana maareena elaa hyvin ja on voimissaan eri
puolila maailmaa. Samaan aikaan kun akkulturaatio haivyttdad kulttuurisia eroja,
tietoisesti myds synnytetaan tai yllapidetaan eroja vahvistamaan jakoa "meidan” ja
"heidan” valilla. Esimerkiksi Nathan Glazer (Sintosen 1999, 96 mukaan) on selittanyt
etnisen identiteetin tarvetta modernissa yhteiskunnassa silla, ettd ihmisella on vielékin
tarve identiteettiin joka on kansallista pienempi, mutta perhettd suurempi. Etninen
ryhmittyminen ja identiteetti eivat olekaan modernisaation vastaisia, vaan reaktioita

modernisaatio prosessiin, Eriksen painottaa (1993, 9).

Etniseksi ei ryhmaa tee sen jasenten jakamat kulttuuripiirteet, silla monet vierekkain
asuvat kollektiivit jakavat usein esimerkiksi saman kielen, pitaen itseaan silti eri etnisina
ryhmina. Michael Moermen ([1965] Eriksenin 1993,11 ja 33-34 mukaan) tuli
johtopaatokseen tutkiessaan etnisia suhteita Thaimaassa (Lue- ryhman parissa), etta
kulttuuriset rajat eivat ole yhta etnisten rajojen kanssa. Kysyessaan ryhman jasenilta
heidan kulttuurisia piirteitda, listasivat he joukon ominaisuuksia, jotka myo6s
naapuriryhmén jasenet jakoivat. Tarkedmpaa onkin ryhméan jasenten usko siihen, etta
he ovat kyseisen etnisen ryhmén jasenid sek& ulkopuolisten usko kyseisen ryhman
"erityisyyteen”.

Tarkeita etnisen ryhmén yhtenaisyyden tuottajia ja yllapitajia ovat myos myytit
yhteisesta alkuperasta ja jaetut historialliset muistot (esimerkiksi taistelu, muuttoliike).
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Nama ajan kuluessa syntyneet ja muuttuneet mielikuvat ja kertomukset mahdollistavat
myoOhempien sukupolvien osallisuuden etniseen alkuperaan ja identiteettiin. (Smith
1991, 22-23, ja Sintonen 1999, 135.) Etniset ryhmat valikoivat kulttuuristaan tiettyja
relevantteina pitdmiaéan kulttuuripiirteitd, joiden avulla he madrittelevat itsensa ja
tekevat eroa muiden valille. Nama relevantteina pidetyt piirteet voivat ajan kuluessa
vaihdella. Mukaan voidaan ottaa my6s uusia aspekteja, kun taas toisista voidaan
luopua. Kulttuuripiirteet tai “objektiiviset” etnisyyden ominaisuudet, kuten kieli tai
uskonto, eivat sindnsé ole tarkeita maariteltdessa etnisia yhteisoja barthilaisittain, vaan
tarkedd on pohtia ryhman esiintuomien piirteiden symbolista merkitysta. Mita niilla

pyritd&dn "sanomaan”? (Sintonen 1999, 135-36.)

Ryhmien valiset erilaiset kulttuuripiirteet eivat siis ole ainoa etnisyyden ja identiteetin
merkittavd aspekti, kuten arkiajattelussa monesti ajatellaan. Vain kun nama
kulttuuripiirteet ymmarretdan tarkeind ja sosiaalisesti merkittdving, voidaan

kanssakaymisesta loytaa etninen ulottuvuus (Gundermann 2003, 28-29.)

Eri ryhmien vélisen vuorovaikutuksen tihentyessd ryhméan tietoisuus omasta
etnisyydestaan ja yksilollisesta etnisesta identiteetistaan nahdaan vahvistuvan ta i
"heraavan”. Roosens (1989, 12-13) mainitsee, ettd eristyksissd elavd ryhma on
luultavasti vahiten etnisin. Hanen mukaansa on todennakoisempéaa, etta flaami, joka
asuu Brysselissa ja puhuu aina ranskaa, tulee tietoisemmaksi omasta
flaamilaisuudestaan kuin kanssasisarensa/veljensd syrjaisella maaseudulla. Tahan
etnisyyden vuorovaikutukselliseen luonteeseen kuuluu sek& ulkoisen etta sisaisen
maaritelman prosessit. Sisainen maarittely merkitsee yksilon tai ryhmén tekemaa
maadritelmaa omasta identiteetistaan, kun taas ulkoisessa yksildo tai ryhmé tulee
maaritellyksi toisen taholta 'X:ksi" tai 'Y:ksi". Ulkoinen maarittely voi parhaimmassa
tapauksessa toimia sisaisen maarittelyn vahvistajana, pahimmillaan se taas merkitsee

ryhman negatiivista luokittelua.

Tarkasteltaessa etnisyyden siséaista ja ulkoista tuottamista, hyodyllistd on myos
ryhmien ja kategorioiden erottaminen toisistaan. Sosiaalinen ryhmé syntyy sisaisen
maaritelman prosessissa, jossa se maadrittelee itse itsensa, sekd myds nimensa ja
rajansa. Sosiaalinen kategoria on taas toisen kollektiiviksi maarittelyd, joka vo i
tapahtua esimerkiksi sosiologin tai antropologin hahmottelemien kriteerien pohjalta.
(Jenkins 1997, 53-55.) Ulkoisella maarittelylla, kategorisoinnilla voi olla erilaisia
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enemman tai vdhemman merkittavia vaikutuksia ryhmé&n etniseen identiteettiin ja
jokapaivaiseen elaméan, riippuen ulkoisen toisen ryhman kyvystd maaritella omaa
"Toistaan”. Richard Jenkins (emt., 70-71) listaa viisi mahdollista kategorisoinnin

tulosta:

1) Ulkoinen maarittely voi toimia ryhma identiteettia vahvistavana, mikali se ei poikkea
ryhnmé&n omasta identiteetti maarittelysta. Ulkoisella maarittelylla on tarkea tehtava
tallaisessa tapauksessa ryhman identiteetin onnistuneelle yllapidolle.

2) Etnisten ryhmien valinen (pitkdaikainen) kontakti saa aikaan muutoksia niin
kulttuuriaineksessa kuin identiteetissékin. "Toisen” maaritelmd meistd ja meidan
kohtelu voi vaikuttaa vahitellen tapaamme ndhda itsemme.

3) Ulkoisen méaarittelyn tekijoina voi toimia tahoja, joilla ryhméan itsensakin mukaan on
legitiminne auktoriteetti maarittelyyn. Auktoriteetti voi perustua ylempéan statukseen,
asiantuntemukseen jne.

4) Ulkoinen maarittely fyysisen voiman tai sen uhan avulla. Luokittelun kohde, jolla ei
ole fyysistd voimaa vastustaa kaytettyja stigmatisoinnin tapoja, sisaistaa luokittelun
osaksi identiteettiaan.

5) Viidennessa vaihtoehdossa maarittelyn kohde ei edellisen kohdan 4. mukaisesti

alistu ulkopuolelta tulevaan maarittelyyn, vaan torjuu sen.

Etnisten ryhmien valisiin suhteisiin, kulttuuristen erojen kommunikointiin liittyvat myos
stereotypiat, joita kayttavat niin enemmisté kuin vdhemmisto-ryhmatkin ja ne koskevat
my0s itsed, ei vain toista. Nama todellisuutta yksinkertaistavat kuvaukset auttavat
kayttgjaansa jasentamaan sosiaalista maailmaa, vahvistamaan luottamusta ja
epéluuloa, luomaan luokittelun kriteereja sekd perustelemaan yhteiskunnassa
vallitsevaa epétasa-arvoa eri ryhmien valilla. (Eriksen 1993, 24.) Ne vaikuttavat myos
kohteeseensa;

" Sankarillinen mielikuva herattdd sankaruutta, pejoratiivinen versio herattdd marginaalisuutta ja
kaunaa” (Bengoa 1986, 122, Ibafiez Duranin 2000, 49-50 mukaan).

Yleisimmat negatiiviset stereotypiat joiden kautta chileldiset ndkevat mapuchet ovat
"laiska intiaani” (indio flojo), varas, juoppo jne. Positiivisia stereotypioita kayttavat
nakevat mapuchet eksoottisina, "antropologisen loytamisen kohteina”, ik&an kuin

jddnnoksia jostakin aidosta. Sorretut voivat puolestaan lieventdad voimattomuuden
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tuntoaan ja saada tunteen symbolisesta kostosta negatiivisilla stereotypioilla
enemmistosta (Eriksen 1993,24).

Etnisyyden kommunikoimiseen liittyy myds tilanteittain ali- tai ylikommunikointia.
Etnisyyden alikommunikoimisessa ryhman jasenyytta pyritddn "salaamaan” tai sille ei
anneta merkitysta tilanteessa. Tallainen on tyypillistd usein etnisille ryhmille, joilla ei ole
valtaa monietnisissa yhteisoissa. Ylikommunikointia, etnisyyden tietyissa tilanteissa
voimakasta esille tuomista taas voi tapahtua esimerkiksi rituaalien yhteydessa.
(Eriksen 1993:21 ja Anttonen 1999:227-229.)

2.5. Primordialistinen vai instrumentalistinen etnisyys?

Etnisen identiteetin luonteeseen liittyva téarked debatti on kysymys etnisyyden
primordialistisuudesta ja instrumentalistisuudesta. Onko etnisyys henkilén alkuperaan
ja taustaan liittyvda ja identiteetti synnynndinen muuttumaton osa yksildad vai onko
etnisyys tilanteittain maariteltava ja muuttuva maare, eraanlainen valine jonka ryhmat
tai yksilot tuottavat yhdistydkseen jonkin tarpeen vuoksi. (Anttonen 1999, 217.) Néaiden
kahden aaripdéan, primordialismin ja instrumentalismin valilla on myo6s teorioita, jotka

painottavat etnisyyden historiallisuutta ja kulttuurista sisaltoa.

Primordialismissa etnisyys selitetadan joko ihmisen biologian kautta geneettisena,
osana sukulaisuussuhteita (sosiobiologinen nakemys) tai ihmisen psykologisena
tarpeena kuulua johonkin ryhmaan (psykologinen nakemys). Sosiobiologian mukaan
etniset ryhmat ovat sukulaisuussuhteiden laajentumia. "Primitiivisissa yhteis6issa”
sisédisen jarjestyksen ja yhteisollisyyden takasi sisdinen nepotismi, sukulaisten
suosinta. Ajan kuluessa, yhteisdjen koon kasvaessa ja niiden rajojen muuntuessa
loyhemmiksi myos sukulaisuussuhteet ja niité rajoittavat mekanismit ovat muuttuneet .
Talloin koon muuttuessa etnisyydestd on tullut sukulaisuussuhteita korvaava
yhteisollisyyden perusta, jossa nepotismi kukkii edelleen. Psykologisen primordialismin
kasitys etnisestd identiteetistd on taas yhteisyydentunnetta, joka perustaa alkuperaan
ja samankaltaisuuteen seka tarpeeseen kuulua johonkin ryhmaan. Etninen identiteett i
rakentuu ominaisuuksista, kuten yksil6llinen nimi, suvun ja ryhm&n nimi, ryhman

menneisyys, nykyisyys ja tulevaisuus (kollektiivinen historia) sek& kulttuuriset
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ominaisuudet (kieli, uskonto, kansallisuus yms.), jotka jokainen saa syntyessaan.
(Sintonen 1999, 105-107.) Teppo Sintonen (emt., 107-108) kysyy miten téallainen
ryhmaidentiteettikasitys, joka sopii ehkd “primitiivisten yhteisdjen” yhteisyyteen, on
ymmarrettavissd modernissa yhteiskunnassa, jossa identiteetin maarittajana ei enda
yksin toimi oma yhteisd, vaan luokkaan, ammattiin yms. liittyvat tekijat. Primordialismi
selittda etnisyyden merkityksen jatkuvuutta nyky-yhteiskunnissa ihmisten kaipuulla
"aitojen” suhteiden (kuten suku, perhe, etnisyys tai pienyhteiséllisyys) pariin,
vastapainona vieraannuttaville ja keinotekoisilta tuntuville identiteettia maarittaville

tekijoille, kuten kansalaisuus tai ammatti (Sintonen 1999, 108).

Primordialismin pakottavuuden sijaan, instrumentalistinen kanta nakee etnisyyden
muuntuvana ja muokattavissa tilanteen ja ympariston mukaan. Instrumentalismin
mukaan etnisyys ymmarretaan sosiaalisena, ajallisesti ja paikallisesti muuttuvana. Se
painottaa yksilonkykya vaikuttaa omaan elamaanséa ja identiteetin optionaalisuutta.
(Jenkins 1997, 44-45.) Taman nakokulman mukaan etnisyyteen ei liity kulttuurista ta i
historiallista selitysta, vaan yksilot ja ryhmat tuottavat etnisyyden yhdistydkseen jonkin
tarpeen  vuoksi. Abner Cohen  (Eriksenin  1993:55 mukaan) menee
instrumentalismissaan jopa niin pitkalle, ettda maarittelee etnisyyden tietynlaiseksi

informaaliseksi poliittisen organisaation muodoksi, jossa kulttuuriset rajat "heratetaan ”

turvaamaan kyseesséd olevan ryhmdn symbolinen padaoma. Taatakseen jasentensé
tuen, ryhman johtajat kayttdvat primordialismiin viittaavia symboleja herattaadkseen

jasenissa yhteenkuuluvuuden tunteen.

Instrumentalistista nakokulmaa etnisyyteen on kritisoitu siité, etta se esittéda etnisyyden
olevan vaihdettavissa milloin vain, mapuchesta voisi siis tulla atacamefio mikali han
niin haluaisi. Koska tama ei kuitenkaan todellisuudessa ole mahdollista, on
etnisyydessa oltava ei-instrumentaalinen ja ei-poliittinen puoli, Eriksen Kkirjoittaa
(1993,55).

2.6. Etnopolitiikkaa Latinalaisessa Amerikassa

Etnisyyden rajojen yllapito ja niiden "vahtiminen” korostuvat muutoksen aikakausina:

yhteiskunnallisen liikkuvuus, muutos ja kilpailu resursseista koetaan uhkina
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sosiaaliselle  identiteetille.  Erityisesti ~ yhteiskunnassa  meneilladn  olevan
modernisaatioprosessin aikana identiteetteihin liittyvat poliittiset liikkeet saavat sijaa.
Tilanteessa, jossa kaikki muu nayttdd olevan muutoksessa etninen identiteetti antaa
pysyvyyttda. Se tarjoaa kasityksen yhteenkuuluvuudesta ja jatkuvuudesta
menneisyyden kanssa, ja se voi toimia tarkedna itsekunnioituksen lahteena. (Eriksen
1993, 68.) Tilanteissa, joissa esimerkiksi maantieteellisesti eristyksissa asuvat henkilot
integroituvat moderniin  kansallisvaltioon tai globaalimmin muuhun maailmaan
koulujarjestelméan, joukkotiedotusvalineiden tai sosiaalisen liikkkuvuuden kautta,
henkildiden jakamat symboliset maailmat, kuten merkitysrakenteet tai opitut
kommunikaatiokyvyt, tulevat yhdentymé&aéan ajan mittaan. Tallaisessa tilanteessa ihmiset
ovat taipuvaisia pohtimaan eldmé&ntapaansa, pitamaan sita kulttuurina tai traditiona.

Talloin heista tulee
"...kansa, jolla on abstrakti yhtendisyyden tunne ja jaettu historia.” (Emt., 85.)

Eriksenin mukaan alkuperaiskansojen ja valtioiden véaliseen suhteeseen liittyy aina
konfliktin mahdollisuus. Konfliktit liittyvat erilaisten resurssien (luonnonvarat, ihmiset)
hallintaan alkuperaiskansojen alueilla sek& heidan oikeuksiin méaaritella itse tapansa
elad. 1970-luvulta lahtien alkuperdiskansojen poliittinen organisoituminen on
lisdantynyt omien intressiensa ajamiseksi.(Eriksen 1993, 126, 129.) Tallaista
vahemmistdasemassa olevien etnisten ja kielellisten ryhmien vaatimuksia kulttuuristen,
kielellisten ja poliittisten oikeuksiensa toteutumisen peraan kutsutaan etnopolitiikaksi.
(Pertti Anttonen 2002.)

Etnopoliittiset liikkeet eivat suoraan suuntaudu modernisaatiota vastaan, toivoen
separaatiota valtiosta, vaan usein modernisaatioon liittyvind pidettyja asioita, kuten
parempaa terveydenhuoltoa tai kaikille kuuluvaa koulutusjarjestelmaa pidetaan
liikkeiden tarkeind paamaarina. Modernisaation ja etnisen identiteetin sailyttamisen
valilla ei valttamatta ole ristiriitaa Eriksenin mukaan (1993, 127). Sen sijaan identiteetin
onnistunut yllapito ja etnisen vahemmiston sailyminen vaatii joidenkin modernisaation
piirteiden, kuten kulttuurin muutosten, uuden teknologian ja uusien avautuvien
poliittisten  mahdollisuuksien  omaksumista ja kayttbda omien paamaarien

saavuttamiseksi.
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Seija Tuulentie (2001, 23) nékee identiteettipolitikan vastauksena koettuihin
epaoikeudenmukaisuuksiin, mutta myds hegemonisten valtarakenteiden ja status quon
yllapitamisend. Han maarittelee identiteettipolitikan tilanteeksi, jossa identiteetit
muotoutuvat vastauksina epaoikeudenmukaisuuksiin.  Chilelaisesséa kontekstissa
korostuu mapuche-kansan kohdalla erityisesti kokemus ep&oikeudenmukaisuudesta,
jonka juuret ovat jopa espanjalaisten valloituksen aikakaudella, mutta erityisesti Chilen
valtion syntyprosessissa 1800-luvulla. Valtion energiapoliittiset paatdkset 1990-luvulla
(Panguen ja Ralcon patojen rakentaminen) ja metsayhtididen toiminta n&hdaan
jatkumona talle epdoikeudenmukaisuuksien sarjalle. Toisaalta taas keskustelussa
voidaan nahda pyrkimys (yhtiét ja jossain maarin valtio) sailyttamaan mapuche- kansan
tilanne sellaisena kuin se oli diktatuurin kaudella, "hiljaisina siella jossain maaseudulla”,

huomioimatta tata ryhmaa yleisessa demokratiakehityksessa.

Etnogenesiksella tarkoitetaan aiemmin syrjityn vahemmiston juurien, identiteetin ja
historian etsimistd tai etnisyyden elpymista (Allardt & Starck 1981, 28).
Etnogenesikseen liittyy vahvasti ajatus kulttuurin  menettdmisesta tai sen
kyseenalaistamisesta joko ryhman itsensa taholta tai ulkopuolelta (Roosens 1989:150
ja Eriksen 1993:129). Oikeus kulttuuriseen erilaisuuteen voidaan kieltaa esimerkiksi
koulutusjarjestelman kautta (kielletd&n esimerkiksi etnisen ryhman kielen kaytto
koulussa, historianopetuksessa sivuutetaan etnisen ryhman olemassaolo
yhteiskunnassa jne.) tai levittamalla sivilisaation "ilosanomaa” asettaen etnisen ryhméan
kulttuuriset piirteet ja eldméntapa sivilisaatiolle vastakkaisiksi. Talléin "moderni
maailma” nayttaytyy tavoittelemisen arvoisena, kun taas ryhman omasta

elamantavasta pyritdan paasemaan akkia eroon.

Kyky nahda ja kayttdd omaa kulttuuria oikeutena, edellyttdd ensin tiettyd etaisyytta
siihen ja reflektointia. Roosensin (1989, 150-151) mukaan etnisissa kamppailuissa,
joissa ryhma perdéd oikeuksiaan kulttuuriinsa, ainakin joidenkin ryhman johtajien on
taytynyt kayda lapi akkulturaatio tai assimilaatio-prosessi ennen etnisyyden nousua.
Roosens (1989) esittda kaksi vastakkaista esimerkkid liittyen oman kulttuurin
arvostukseen ja oikeuteen "olla erilainen”. Turco -kylan aymara -intiaanit Boliviasta ovat
esimerkki ryhméasta, jossa etninen tietoisuus ei ole herannyt ja tarvittava reflektointi
puuttuu. Syrjaisella maaseutu-alueella asuvat Turcon aymarat olivat kaukana

kaupunkien intiaaniliikkeista tutkimuksen ajankohtana vuosina 1975-80 ja nakivat
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"modernin maailman” lahinnd positiivisena, tavoiteltavana tilana. Vuosien 1975-80
tehdyn kenttatutkimuksen aikana havaittavissa oli kyseisen kylan aymara — intiaanien
pyrkimys tietoisesti alikommunikoimaan omaa etnista taustaansa ja identifioitumaan
sen sijaan tietyn sosiaalisen luokan edustajina. Tahan liittyi aktiivinen omien
traditioiden havittaminen. Tukena etnisen identifikaation tietoiselle taka-alalle
jattamiselle oli valtion harjoittama politiikka, joka mydnsi taloudellisia ja sosiaalisia etuja
paikkakunnille, ei etnisille ryhmille. Identifioituminen etniseen ryhmaan olisi jopa voitu
nahda esteena taloudelliselle avulle, tuen jakajan nakokulmasta. Turcon aymarat eivat
kutsuneet itseaan aymaroiksi tai intiaaneiksi (indios) vaan kayttivat maantieteelliseen
sijaintiin viittaavaa nimed& "Turquenos”, joka liitettiin sivilisaatioon ja kristinuskoon, kun

taas aymara nimitys assosioitui saatanalliseen ja Inka- jumalaan.

Vastakkaisen esimerkin Roosens (1989) ottaa Kanadasta, Quebeckin Huron -
intiaaneilta, jotka olivat lahes kokonaan menettaneet kielensa ja muut kulttuuriset
erityispiirteensa 1960-luvulla ja assimiloituneet muuhun vaestéon. 1960-luvun lopulla
he kuitenkin alkoivat rakentaa Huron- identiteettia historian uudelleentulkinnan avulla,
kayttad "perinteisia” intiaani- vaatteita, musiikkia ja kieltd viestittddkseen kulttuurista
eroaan ymparoiviin kanadalaisiin. Huron- intiaanit olivat liittyneet eri intiaaniryhmat
yhdistdvaan organisaatioon Association des Indiens du Québec, joka yhtena rintama
neuvotteli Kanadan hallituksen kanssa maiden palauttamisesta. Hallitus oli pakotettu
reagoimaan intiaanien vaatimuksien edess&, ja niinpd esimerkiksi Quebeckin
maakunta oli muodostanut oman komissionsa tutkimaan velvollisuuksiaan alueen
intiaaneja kohtaan. Huron - johtajien ja aktivistien tuli legitimoida Huron — kansan
olemassaolo kayttaen hyvaksi stereotyyppisia mielikuvia intiaaneista ja ottaen
esimerkiksi kayttdon Huron- peraisia nimia (Roosens 1989, 99-100.)

Kun aymarat pyrkivat aktiivisesti piilottamaan oman etnisyytensa, niin Huronit toimivat
taysin vastakkaisesti, korostaen sitd. Roosensin mukaan Kanadan esimerkki osoittaa,
kuinka laajempi poliittinen konteksti, joka tukee itsemdaarittelyd on yhteydesséa "oikeus
olla erilainen” — keskustelujen herdamiseen. Vakivallattomat identiteetti- kamppailut
edellyttavat demokraattista hallintoa ja enemmist6a, joka on valmis keskusteluun,

talloin kulttuuri voi talléin toimia erdanlaisena "aseena”.

Etnisyyden heraamisessa piilee Eriksenin (1993, 129) sanoin erdanlainen paradoksi,

jonka edella esitetyt esimerkitkin osoittavat: kulttuuri tulee ensin menettaa, ennen kuin
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se voidaan pelastaa. Tama edellyttaa kykya nédhda kulttuurinsa "ulkopuolelta”, tietylta
etaisyydelta, jolloin traditiosta tulee tietoista valintaa. Etnisten ryhmien tulee tehda
kulttuuristaan "esine”, esimerkiksi kirjoituksen kautta, 10ytdd tuo kulttuuri ja myytit
alkuperésta, joiden avulla ryhmé&n olemassaoloa voidaan puolustaa. Etnisen ryhman
selviytymisessa merkittavdd on sen kyky neuvotella vastapuolen kanssa.
Etnopoliittisten johtajien ja aktivistien kyky kayttda valtavaeston kulttuurisia koodeja,
kielta ja teknisia laitteita, ovat tassa tarkeita valineita.

Alkuperaiskansojen hidas organisoituminen alkoi 1980-luvulla Latinalaisessa
Amerikassa. Alkuperaiskansojen jarjestaytyminen ei kuitenkaan ole jotakin uutta
Latinalaisessa Amerikassa, mutta merkittdvaa on koko mantereen kasittava liikkehdinta,
joka sai alkunsa 1990-luvun alussa. José Bengoa (2000b, 138-142) nakee nykyisessa
tilanteessa jopa viitteitd koko Etela-Amerikan eri intiaaniryhmien yhteisestéd, panintiaani
diskurssista (discurso panindigena), jossa taitavasti kaytetdan juridisia ja antropologisia

argumentteja, eroten tassa aikaisemmista diskursseista.

Chilessa erityisesti 1960-luvun lopulla ja sosialistisen Salvador Allenden hallituksen
kaudella, vuosina 1970-73, mapuche-liikehdinta oli hyvin merkittavaa (Saavedra 2002,
103). Tuolloin liikehdinta liittyi osana yleistd reformistista ja vallankumouksellisesta
jarjestaytymista chilelaisessa yhteiskunnassa. Vuodesta 1973 lahtien
sotilasvallankaappauksen ja sitd seuranneen Augusto Pinochet Ugarten diktatuurin
aikana myds mapuchien toiminta, kuten muutkin yhteiskunnalliset liikkeet
tukahdutettiin. Alejandro Saavedran (2002, 103) mukaan 1960-luvun lopun ja 70-luvun
alun mapuche-aktivistit toimivat niin kdyhien talonpoikien sosiaalisen luokkaidentiteetin,
kuin intiaani-identiteetin pohjalta, jotka eivat ole toisiaan poissulkevia identiteetin
lahteitd. Han kritisoi nakemyksid, joiden mukaan mapuchet toimivat tuolloin
yhteiskunnan monia sektoreita koskettaneessa politisoitumisessa ja
yhteiskunnallisessa herdamisessa joko ulkopuolisen manipulaation ajamina tai etsien
chilelaisestd yhteiskunnasta liittolaisia etniselle ryhmalleen. Talldin oletetaan, etta
mapuche-yksiloilla ei voisi olla etnisen identiteettinsd rinnalla myds poliittista
identiteettia ja kielletédn mapuche-organisaatioiden ja liikkeiden mahdollinen
politisoituminen. (Emt., 101-102.)

Vuosien 1960 ja 1973 wvalilla chileldaisessd yhteiskunnassa syntyi tilaa ja
mahdollisuuksia yhteiskunnan eri piirien politisoitumiselle ja yhteiskunnallisille liikkeille,
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joiden ansiosta mapuche-kansan ja muiden sektoreiden vaatimukset oli helppo
yhdistdaa. Mapuchet toimivat tyolaisten ja talonpoikien liittoutumassa, seka yhdessa
opiskelijoiden kanssa kannattaen maareformia, vaatien maidensa palautusta ja valtion
tukea talonpojille. Naiden, enemman koyhien talonpoikien asemasta kumpuavien
vaatimusten lisaksi he etsivat tasavertaista kohtelua intiaaneina, mapucheina,
chilelaisessa yhteiskunnassa. (Saavedra 2002, 103-104.) 1960 ja 70-luvun alun
organisoituminen keskittyi l&hinna alkuperaiskansoja koskettavien taloudellisten,
poliittisten ja sosiaalisten ongelmien ratkaisuun ei ympardivasta yhteiskunnasta
erillisend ryhménda, vaan kansalaisina, maaseudun koyhalistona. Vahitellen 1980-
luvulla alkoi etninen tietoisuus kasvaa. Tassa herddmisessa oli organisaatioiden
itsensa lisaksi tarkea rooli NGO- jarjestoilla ja joillakin kirkollisilla piireilla. (Bengoa
2000b, 22-23.)

Alkuperaiskansojen liikehdinnélle ja organisoitumiselle merkittavind pidettavia tekijoita
ovat myds (1980-luvulla alkaneen organisoitumisen lisaksi) "Amerikan Ioytamisen 500-
vuotisjuhla” (1992) sekd Ecuadorin vuoden 1990 intiaanien kansannousu
("Levantamiento indigena del Ecuador”) ja Meksikon Chiapasin (Ejército Zapatista
Liberacion Nacional EZLN) vuoden 1994 tapahtumat. Ecuadorin ja Meksikon
tapauksien merkitysta muille latinalaisamerikkalaisille alkuperaiskansaliikkeille pidetaan
suurena. Naiden kahden liikkeen toimintametodit ja paamaaréat olivat jotain taysin uutta.
Videot, lehtiset ja tiedotteet koskien tapahtumia ovat kiertdneet ympari mannerta
analysoitavina. (Bengoa 2000b, 95,100.)

Jo 1980-luvun lopulla oli eri puolilla Etela-Amerikkaa aloitettu 500-vuotisjuhlan
valmistelut, jotka huipentuivat erilaisiin konferensseihin ja juhlallisuuksiin vuonna 1992.
(Emt., 2000, 88.) Samaan aikaan kun Espanjan valtio, katolilainen kirkko ja
etelaamerikkalaisten valtioiden johtajat juhlistivat "Kahden Maailman Kohtaamista”
(Encuentro de dos mundos) ja pyrkivat luomaan espanjalais-amerikkalaista kulttuurista,
taloudellista ja poliittista yhteisrintamaa, syntyi eri puolila vanhaa mannerta uusia
intiaaniliikkeitd ja diskursseja etnisyydesta. Lahes jokaisessa Etel&-Amerikan valtiossa
muodostettiin "500 vuotta Vastarintaa”- komissioita, joihin osallistui alkuperaiskansojen
edustajien lisaksi taiteilijoita ja alymyston edustajia muistakin vaestonosista. José
Bengoan (2000b, 92) mukaan tassa "juhlapaivaan” liittyneessa vahvasti mobilisoivassa
keskustelussa viisisataavuotisesta alkuperdiskansojen hyvaksikaytosta ja syrjinnasta
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oli tarkea elementti etnisen tietoisuuden herdadmiselle 1990-luvun Latinalaisessa

Amerikassa.

1990-luvulta lahtien intiaanikysymys/alkuperaiskansakysymys (cuestion indigena) on
viitannut etnisten kysymysten ilmenemiseen uudella tavalla etelaamerikkalaisissa
yhteiskunnissa. Uusien toimijoiden, toimintatapojen vaatimusten keskeisena piirteena
on osoittaa ero alkuperaiskansojen elamantavan ja kulttuurin seka niitd ymparoivien
yhteiskuntien valilla (Bengoa 2000b, 25). Alkuperdiskansojen paamaarissa ja
toimintatavoissa on tapahtunut muutoksia, joihin ovat vaikuttaneet niin ulkoiset
(esimerkiksi valtioiden harjoittama politiikka alkuperaiskansoja kohtaan) kuin sisaiset
(dlymysto eliitin ja johtajien syntyminen) tekijat (Gundermann 2003, 20). Kun
aikaisemmin etelaamerikkalaisia intiaaneja luonnehti passiivisen "vastarinnan kulttuuri ”
on nyt siirrytty uuteen vaiheeseen, jossa alkuperdiskansat pyrkivat ottamaan aktiivisen

toimijan roolin yhteiskunnassa.

Vaatimukset ja toimintatavat vaihtelevat maittain, mutta voitaneen yleistad Foesterin ja
Vergaran (2003, 108) kolmijako mapuche- kansan tavoitteiden ilmenemisesta
koskemaan laajemmin alkuperaiskansojen tavoitteita Latinalaisessa Amerikassa.

Mapuche- kansan vaatimukset ovat ilmenneet perinteisesti joko,

1) heidan maaseudun koyhaliston asemasta kumpuaviin vaatimuksiin infrastruktuurin

parantamisesta ja maatalouslainoista,

2) heidan etniseen “erilaisuuteen” liittyvista vaatimuksista, kuten kulttuurisen
diversiteetin  kunnioittaminen, intiaanien ottaminen mukaan heitd koskeviin

paatoksentekoprosesseihin tai kaksikielinen opetus,

3) etnokansalliset vaatimukset, liittyen poliittiseen autonomiaan tai alkuperaiskansojen

tunnustamiseen perustuslaillisesti.

Kolmas ulottuvuus, joka yhdistaa kaksi edellistd on uusi, viimeisimpien vuosien aikana
ilmennyt muoto, joka kyseenalaistaa radikaalisti valtion harjoittaman indigenista

(intiaaneille suunnatut toimet ei-intiaanien toimesta) politiikan Chilessa.

Intiaanikysymys talla hetkella kysyy syitd alkuperaiskansojen koéyhyyteen ja

poissuljettuun tilaan latinalaisamerikkalaisissa yhteiskunnissa sekd kyseenalaistaa
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valtasuhteet, jotka ovat vuosisatojen ajan perustuneet rodulliseen syrjintdén, yhden
yhteiskuntaryhman hallitsevuuteen sek& etniseen suvaitsemattomuuteen. (Bengoa
2000b, 28.) Etnisyyteen ja kansalaisuuteen liitettavan tasavertaisuuden suhde on ollut
perinteisesti problemaattinen Latinalaisessa Amerikassa. Valtioiden itsenaistyttya
syntyi ongelma tasavertaisuudesta eri kansanryhmien kesken, jotka olivat kolonialismin
aikana olleet hyvinkin kaukana ja tiukasti erotettuina toisistaan. Kolonialistisesta
yhteiskunnasta oli maara tehda demokraattinen ja tasavaltalainen valtio, jonka
tulevaisuudelle elintarkedd on herattdd kansalaisissaan yhteenkuuluvuudentunnetta ja
kansallista yhtenaisyytta ja uskollisuutta. Todellisuudessa néissa uusissa valtioissa ei
tapahtunut yhteiskuntarakenteissa sellaisia muutoksia, jotka olisivat mahdollistaneet
tuon tasavertaisuuden ihanteen toteutumisen intiaanivaeston kohdalla. (Gunderman
2003, 33-38.) Keski- Chilen itsendistyttya Espanjan kruunusta alkoi "Pacificacion de la
Araucania”, etelan mapuche- maiden sotilaallinen haltuunotto, joiden Kkatsottiin
kuuluvan talle uudelle valtiolle. Nain unohtui Espanjan kruunun ja mapuchien
aikaisemmin tekemat sopimukset (viimeisin 1803 Negreten parlamentti) kruunun
rajoista Bio Bio- joelle eteléassa ja mapuche- alueiden autonomiasta. (Bengoa 2000a,
141-142.) Taman sotilaallisen operaation seurauksena mapuche- vaeston ja maa-
alueiden maaréa pieneni huimasti samalla kun mapucheista tehtiin paperilla Chilen

kansalaisia.

Tallaisessa kontekstissa ajatus kansalaisten tasavertaisuudesta oli ja on edelleen
vaikeaa toteuttaa kaytdnnossa. Alkuperdiskansojen lojaliteetti valtioiden sisalla on
yleisesti suuntautunut paikalliseen yhteiso6n (comunidad), koska tunnetta
osallisuudesta esimerkiksi Chilen kansaan ei ole syntynyt. Gundermanin mukaan
kysymyksessa on juridinen tasavertaisuus sosiaalisesti taysin eriarvoisten yksildiden
kesken (2003, 35-36).

Alkuperaiskansojen liikehdintd asettaa uuteen valoon latinalaisamerikkalaisen valtion
perustan, joka rakentuu ajatukselle yhdestd kansasta ja valtiosta, unohtaen etnisen
moninaisuuden. Bengoan (2000b, 28) mukaan alkuperaiskansojen nousu merkitsee:

"...aloitetta latinalaisamerikkalaisen yhteiskunnan ja valtioiden perustan demokratisoitumiseen”.
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2.7. Etnoidentiteetti tassa tyossa

Etninen identiteetti, joka on yksi identiteetin kollektiivisista muodoista, viittaa siis me-
tunteeseen tietynlaisena sosiaalisena yhteisonmuodostamisena. Etninen identiteetti
rakentuu muiden identiteettien tavoin sosiaalisissa kaytannodissa, ja sen
rakentamisessa etninen ryhma ja sen yksittaiset jasenet kayttavat rakennuspalikoina
niin historiaa, kollektiivista muistia kuin erilaisia kulttuuripiirteitdkin. Myohaismodernin
identiteettikasityksen mukaan yksillle on tarjolla yh& enemman ja mita erilaisimpia
identiteetteja. Tassa tyodssa identiteettikasitys pohjaa osittain Stuart Hallin (1999)
maarittelemaan myohaismodernin pirstaloituneeseen identiteettiin, mutta identiteettien
todellisuus ei kuitenkaan seuraa sokeasti ajatusta "moninaiset kulttuuristen merkitysten
jarjestelmat on sama kuin moninaiset, eri suuntiin vetavat identiteetit”. Talldin voidaan
turvautua etniseen identiteettiin, josta haetaan jotain pysyvampda ja kuviteltua
alkuperaisyyttd. Mapuchien etnisen identiteetin voimistamisprosessia vauhdittaneeksi,
yhdeksi tekijaksi nimetaan globalisaatio-prosessi (esim. José Bengoa), joka mapuchien
diskursseissa nahdaan lansimaisen (=chilelaisen) kulttuurin pyrkimykseksi ajaa alleen
muut Kkulttuurit. José Bengoan (2000b, 30) mukaan nykyista Latinalaisen Amerikan
"etnisyyden esiinnousua” (emergencia étnica) ei voi ymmartda globalisaatiosta
erillisend ilmiona. Globalisaatio muuttaa paikallista kokemusta lahentden kansallisen ja
lokaalin tason yhteisdj&, luoden heille uusia ja erilaisia odotuksia. Talldin epatasa-arvo,
joka eri ryhmien valilla vallitsee, tulee huomatuksi. Talla Bengoa selittdd osittain

etnisten ryhmien mobilisoitumista Latinalaisessa Amerikassa. Lisaksi valtioiden
modernisaatio-projektit, jotka ovat jattdneet laajat kansanryhmat “kehityksen”
ulkopuolelle tuloerojen kasvaessa, sek& valtion roolin heikentyminen ovat johtaneet
vaatimuksiin "kaksoiskansalaisuudesta”; kansallisesta ja etnisestd. (Bengoa 2000b,
30-49.)

Tamén opinndytteen nakokulma etnisyyteen |0ytyy instrumentalistisen ja
primordialistisen suuntauksen valiltd. Muun muuassa Thomas Hylland Eriksenin (1993)
ja Richard Jenkinsin (1997) etnisyys mallit edustavat tata valittavaa kantaa. Heidan
nakokulmansa pohjaavat barthilaiseen konstruktivistiseen etnisyys-malliin, ottaen
kuitenkin huomioon etnisyyden kulttuurisen aineksen (cultural stuff) ja etnisyyden
suhteen aikaan ja paikkaan. Etninen identiteetti, mapuche-identiteetti, on jotakin
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muutakin kuin "peruschileléisistd” kasvonpiirteista eroavat piirteet, poncho-vaate ta i
espanjankielisestd nimestd eroava sukunimi. Etninen identiteetti ei ole jotakin
staattista, vaan prosessinomaista. Tarkeda on huomata etnisyyden tilanteessa syntyva
ja neuvoteltava puoli, unohtamatta yksilosta riippumattomia ja ulkoisia tekijoita, kuten
valtasuhteita, jotka rajoittavat etnisyyden muunneltavuutta ja valittavuutta. Etnisyys ja
tietoisuus omasta etnisyydestd ovat ajasta ja paikasta riippuvaisia. Esimerkiksi
saamelaisen ja mapuchen etnisyys on erilaista, ja taman paivan "olla mapuche” on
erilaista kuin mitd se oli 1800-luvulla, eurooppalaisten siirtolaisten saapuessa

asuttamaan mapuche- maita.

Kielen merkitys etnoidentiteetin tuottamisessa ja sen toteuttamisessa painottuu
tydssani. Kielenkayton, diskurssien, kautta identiteettia luodaan. Kuinka etnisesta
ryhmasta puhutaan, kuinka etninen ryhma ja sen oikeudet maaritellaén ja toisaalta taas
kuinka etnisen ryhmé&n jasenet itse puhuvat omasta etnisyydestdan, on puhetta
identiteetista ja sitd samalla rakentavaa. Sosiaalisen konstruktionismin mukaisesti tuon
puheen "meista mapucheista” kautta rakennetaan etnoidentiteettia. Eron tuottamisella
"toiseen” on identiteetissa merkittdvd osansa, sen kautta etnisen ryhman jasenet

saavat tunteen ryhman keskindisesta samanlaisuudesta.

Diskursseista opitaan, niista omaksutaan elementteja osaksi etnisyyttd, mutta niilla
myo6s rakennetaan stereotyyppisia kuvia ja uskomuksia toisesta—ja meista. Teppo
Sintosta (1999,128) lainaten:

"Tastd seuraa, etten pida etnisyyttd yhtend, yhtendisend ja objektiivisena sosiaalisena
yhteisonmuotona. Pikemminkin voisi puhua monikkomuodossa etnisyyksistd, jotka tulevat
artikuloiduiksi erilaisista puhujien konteksteista lahtien”.
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3. Mapuchet chileldisessé kontekstissa

Tassa kappaleessa kayn lapi mapuche- kansan ja Chilen historiaa, jotka vaikuttavat
1990-luvulla alkaneen etnogenesiksen taustalla. Tarkoituksenani ei ole kuitenkaan
kirjoittaa tdssa kaiken kattavaa historiikkia, vaan kayn lapi tarkeimpid historiallisia
prosesseja, jotka ovat vaikuttaneet mapuche- kansan nykyiseen, jopa marginaaliseksi
kuvattuun tilanteeseen chileldisessa yhteiskunnassa.

Mapuche-kansan alkuperésta on useita erilaisia teorioita, joiden paikkansa pitavyydesta
kaydaan kiistaa. Erdas kaymani etnisyyttd ja mapuche- kansaa kasitteleva kurssi
Concepcionin yliopistossa alkoi juuri pohdinnalla mapuche-kansan polynesialaisella,
amazonilaisella tai mongolialaisella alkuperalla (ks. Bengoa 2000a, 18-20). Varmaa
kuitenkin on, etta nykyisen Chilen alueella eli jo vuoden 500-600 eKr. paikkeilla ryhma,
jota voidaan nimittdd mapucheksi, vaikka sen alkuperéasta ei varmuutta olekaan (Emt.,
20004, 20).

3.1 Mapuchet ja espanjalaiset valloittajat 1500-luvulla

Diego de Almagro, joka oli aikaisemmin rikastunut espanjalaisten Perun valloituksen
myo6ta, saapui vaivalloisen matkan Bolivian sademetsien ja Andien ylittamisen jalkeen
Chileen vuonna 1536. Almagro uskoi loytavansa inkojen aarteiden veroisia rikkauksia
Chilestd, mutta joutui pian palaamaan Peruun pettyneena ja vakuuttuneena maan
koyhyydestd. Muutamia vuosia myohemmin (1540), Pedro Valdivia saapui Chileen
ajatuksenaan asuttaa tdma eteléinen alue ja perustaa sinne kruunulle uusi siirtokunta.
(Estellé Mendez 1974, 91-96.)

Espanjalaisten valloittajien saapuessa nykyiselle Chilen alueelle oli mapuche-kansan
asuttaman alueen etelaisin raja Loncochessa, jossa aluetta asutti mapuchen “eteldinen
ryhm&” eli huillichet ("gente del sur”, etelan ihmiset). Pohjoisessa rajana oli Itata- joki ,
joka pian valloituksen alussa siirtyi etelammaksi, Bio-Bio joelle, jonka varrella nykyinen
Concepcionin kaupunki sijaitsee (ks. kartta s.5). Mapuche-kansan lukuméaara
espanjalaisten saapuessa etsimdan kultaa, oli noin miljoona henke&. Keski-Chilen
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alueella, keskuslaaksossa asuva pikunche-kansa (mapuche- kansan pohjoinen haara)
oli talléin Inka-imperiumin vallan alaisena ja suurten Kkulttuuristen muutosten
prosessissa. Inka-vallan alla olevat alueet olivat taloudellisesti kehittyneempi& kuin
mapuche-alueet, nailla alueilla harjoitettiin maanviljelyd ja poliittinen organisaatio ol
hierarkkinen, toisin kuin mapucheilla. (Foester 1993,15-16.)

Chilen historiankirjoitus on taynna tarinoita espanjalaisten, sivilisaation edustajien
kohtaamisesta mapuchien, "barbaarien” kanssa. Chilen varhaisimmat historioitsijat,
kuten Barros Arana, jota pidetaan Chilen ensimmaéisena historioitsijana, piirsivat
mapucheista kuvan kansana, jonka jokapaivaista elamaa varittivat jatkuvat keskinaiset
sodat ja kahnaukset. José Bengoa (2000a, 27-28) taas esittaa, etta resurssien (maan,
ravinnon) runsauden vuoksi ei mapuchien valilla ollut syitd jatkuviin, paikalliset
mittakaavat ylittaviin konflikteihin. Ristiriidat pysyivat Bengoan mukaan (2000, 29-33)
l[&hinn& perheiden tai paikallisen yhteison piirissa ja olivat ajoittaisia, ei jokapaivaisia.
Mapuche-kansan sosiaalinen ja poliittinen organisaatio koostui keskenaan
samanarvoisista ja itsendisistd suurten perheiden muodostamista yhteisoista.
Mapuchien joukossa ei ollut olemassa yhta ryhmaa, joka olisi hallinnut muita. Ulkoisten
uhkien, kuten inkojen tai espanjalaisten valloittajien edessa tosin, mapuchet

muodostivat keskendan liittoutumia.

Suurimman osan koko 1600-lukua mapuchien ja espanjalaisten valilla vallitsi sotatila. Jo
saman vuonna kun Santiagon kaupunki perustettin, se paloi maan tasalle
Michimalonko-nimisen  mapuche-soturin  johtamassa  hyokkayksessa. Tappiot
molempien osapuolten puolella olivat suuria, Valdivia, espanjalaisten paallikko, sai
surmansa Tucapelin taistelussa vuonna 1554, ja mapuchien soturi, toqui, Lautaro, sa i

surmansa kolme vuotta myohemmin. (Bengoa 2000a, 35.)

Ensimmaiset rauhanneuvottelut espanjalaisten ja mapuchien valilla kaytiin vuonna 1641
Quilinissa. Talléin Espanjan kruunu tunnusti mapuchien itsendisyyden ja Bio Bio-joen
mapuche-maan pohjoisrajana ja etelarajana Toltén-joen. Sopimuksella oli téarkea
merkitys mapucheille virallisena Espanjan  kruunun tunnustuksena heidan
itsenaisyydestaan, vaikka kaytannossa sopimusta rikottiinkin molempien osapuolten
tahoilta. (Bengoa 2000a, 38.)
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Espanjalaisten kolonisaation aikana suurin osa pikunche - véaestOsta, joka asutti
mapuche- alueen pohjoispuolta, kuoli ja eloonjaaneet integroitiin siirtomaavallan
alaisuuteen. Pikunchien, espanjalaisten ja mapuche- orjien jalkelaisten katsotaan
muodostaneen ryhman, joka 1800-luvulta lahtien muodosti kokonaisuuden nimelta
"Chilen kansa”;

"[T]&h&n kansaan, joka muodostui Chilen kansalaisista, liitettin myéhemmin voimakeinoin etelan
mapuchet” (Saavedra 2002, 51).

Mapuchet olivat itsenaisid suhteessa Bio Bio-joen pohjoispuolen siirtomaavaltaan,
mutta heidan ja siirtomaaisantien valisiin suhteisiin kuului jatkuvat sotilaalliset
yhteenotot ja toisaalta epdvakaat rauhansopimukset. Kolonisaation ajan yhteenotot |,
rauhansopimukset ja kaupankaynti muuttivat mapuche-yhteisba. Valloituksen ja
espanjalaisten kolonisaation alkuaikoina tuoma karja (hevoset ja lehmat) lisdantyi
suotuisissa oloissa Araucanian mailla ja La Plata- joen suistolla. Mapuchet oppivat pian
hyodyntam&éan espanjalaisten tuomia hevosia. 1500-luvun lopulla mapucheilla oli jopa
enemman hevosia kuin kruunun armeijalla Chilessd. (Bengoa 2000a, 49.) Sama
tapahtui myds lehmien ja lampaiden kanssa, jotka syrjayttivat laaman (chilihueque)
tarkeana ravinnonldhteend. Pian mapuchet alkoivat kayda kauppaa nailla
vangitsemillaan villeilla elaimilla espanjalaisten valloittajien kanssa. Mapuchien ja
espanjalaisten valisid suhteita 1700-luvulla kuvataankin |&hinnd rauhanomaisiksi
kauppasuhteiksi. (Salazar & Pinto 1999,148.) Kauppa toi mapucheille rikkauksia, ja
metsastysretkista pampalle, toiselle puolelle Andeja muodostui heille sdanndéllinen
tulonldhde. Mapuchet kavivat espanjalaisten kanssa kauppaa Argentiinan puolelta
Salinas Grandesta tuomallaan karjalla ja suolalla, joita vaihdettiin vakiviinaan ja
sokeriin. (Bengoa 2000a, 52.)

1800-luvulla mapuche-kansa oli erilainen verrattuna siihen kansaan, jonka Valdivia ja
kumppanit olivat kohdanneet valloituksen alkuaikoina. Mapuche-kansa pysyi
itsendisend Espanjasta 260 vuoden ajan. Tatd seikkaa on selitetty Chilen
historiankirjoituksissa niin "soturin hengelld”, “sotilaallisella rodulla”, kuin yhteisén
rakenteellakin. ~ Talléin  vertailukohtaa on  haettu inkojen  hierarkkisesta
yhteiskuntajarjestelméstéa, jossa valloittajan iskiessa poliittiseen keskusvaltaan se
kykeni murtamaan koko vastarinnan. Mapuchien yhteiskunnan koostuessa lukuisista,
keskenaan itsendisista perheistd, joiden valiltéa puuttui tallainen hierarkkinen jarjestelma,
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kansan alistaminen Espanjan kruunun alaisuuteen osoittautuikin luultua vaikeammaksi
tehtavaksi. (Bengoa 2000a, 41.)

Chilen itsendistymisen aikoihin mapuchet pitivat hallussaan aluetta, joka ulottui
Tyynenmeren rannoilta Andien ja pampan yli Atlantin rannoille. Maa-alue on yksi
suurimmista mita yksikdan etninen ryhma on Latinalaisen Amerikan alueella pitanyt
hallussaan. (Bengoa 2000a, 48) Mapuchet eivat enda elaneet omavaraistaloudessa,
vaan harjoittivat tuolloin karjataloutta, joka suuntautui voimakkaasti yli oman kulutuksen,
myyntiin espanjalaisille. Karjalla kaytava kauppa oli tuonut muutoksia mapuche-yhteisén
sosiaalisiin ja poliittisiin rakenteisiin. Karja merkitsi valtaa ja kunniaa. Se toi valtaa
mapuche-johtajille, joiden hallussa karjakaupasta saatavat voitot olivat. Mapuche-
johtajien (lonco) valta perustui kaupan tuomien rikkauksien lisaksi poliittisiin ja
taloudellisiin liittoutumiin muiden yhteis6jen kanssa, sekd suhteiden hoitamiseen
espanjalaisten kanssa. Vahitellen johtajuudesta tuli periytyvdd mapuche-kansan
keskuudessa. 1800-luvun alussa mapuche-yhteisd oli taloudellisesti rikas, mutta
suurten sisaisten (sosiaalisten) muutos kourissa.(Pinto&Salazar 149.)

3.2 Chilen itsenaisyyden aika

Chilen itsenaistyminen merkitsi mapucheille heidén toista kukistamista, kuten Saavedra
(2002, 58) kuvailee itsenaisyyden tapahtumia ja merkitystd mapuche kansalle. Osalle
historioitsijoista taas muutos ei nayttdydy nain dramaattisena, koska mapuchien ja
espanjalaisten intensiivisten suhteiden katsotaan vaimentaneen tata “kulttuurien
tormaystd” ja helpottaneen mapuchien liittAmistad syntyneeseen Chilen valtioon. Yhteista
naille eri nakemyksille ovat kuitenkin syyt, jotka vaikuttivat mapuche-alueen,
Araucanian, sotilaallisen liittamiseen Chileen. Niiden nahdaan olleen lahinna
taloudellisia. (Pinto&Salazar 1999, 149.)

ltsenaisyyden ajan ensimmaiset neljakymmentd vuotta mapuchet elivat omissa
oloissaan poliittisesti itsenaisind Chilesta, Bio Bio-joen eteldpuolella. Chilen keskiosan
vaeston ja maan hallinnon mielenkiinto keskittyi lahinn& pohjoisesta l6ytyneisiin hopea-
ja kupariesiintymiin. Samaan aikaan Keski-Chilestéd siirtyi hiljaiseen tahtiin
uudisasukkaita intiaanien maille.(Bengoa 2000a, 153) Tama kolonisaatio tapahtui ilman
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valtion osallisuutta: chilelaiset uudisasukkaat levittaytyivat hiljaa mapuche-maan rajan

etelapuolelle ja vasta myéhemmin heidan perassaan tuli valtio.

1830-luvulta lahtien uusia markkinoita avautui viljanviennille Australiassa ja
Kaliforniassa, joiden kysyntaan keskuslaakson alue (Valle Central) pyrki vastaamaan.
Myds vienti Argentiinaan ja vahitellen Eurooppaan alkoi kasvaa. Naina kasvun vuosina
rakennettiin lahes koko keskuslaakson alueelle kastelujarjestelm&. Maan hinta ol i
huipussaan ja maatalouden kaytettavissd oleva maa oli hyddynnetty tehokkaasti.
Mahdollisuuksia vastata tdh&n kysynnan kasvuun rajoitti kuitenkin pula viljelymaasta,
jota taas |0ytyi Bio Bio-joen eteldpuolelta. Mapuche-maissa néhtiin ratkaisu Chilen
maatalouden kehityksen jatkuvuudelle tehokkaan uudisasutus-politikan avulla. Aluksi
rajan laheisyydessa olevat maat saatiin vuokrattua mapucheilta tai ndma jopa
lahjoittivat niitd pohjoisille naapureilleen, mutta pian rajan siirtaminen etelammaksi

annettiin armeijan tehtavaksi. (Pinto & Salazar 1999, 150.)

Uudisasuttamisen malli muuttui Chilessd 1860-luvulla pohjoisamerikkalaisen esimerkin
mukaiseksi. Valtiosta tulisi tdssa uudessa mallissa prosessin eteenpdain vieva taho,
maiden "ostaja”. Mutta ensiksi tarvittin armeijaa raivaamaan tielta intiaanit. TAman
jalkeen ajatuksena oli asuttaa etela eurooppalaisilla uudisasukkailla, perheilla, joiden
katsottiin tuovan mukanaan edistyksen siemenen mygs néille kaukaisille alueille Etela-
Chileen. (Bengoa 2000a, 173-174.)

Mapuchet vastasivat Chilen armeijan etenemiseen taistelemalla, ja niinpd ajatus
rauhanomaisesta maiden haltuunotosta osoittautui vaaraksi. Viela vuonna 1861, kun
Araucanian valloituksen johtohenkild, Cornelio Saavedra julisti suunnitelmansa
valloituksesta, ajatuksena oli etta koko operaatio tulisi vaatimaan enemman viinia ja
musiikkia kuin ruutia (Bengoa 2000a, 176) Armeijan ja mapuchien yhteenotot olivat
vakivaltaisia, mapuchien talot (ruca) poltettiin, karja vietiin, mapuche-naisia ryfstettiin
yhteenotoissa ja niinpd monet perheet joko pyrkivat pakenemaan tai tekemaan
sovinnon armeijan kanssa. Vuoden 1881 mapuchien kansannousu jai heidan
itsendisyytensd ajan viimeiseksi. (Pinto&Salazar 1999, 151). Vuosien 1871 ja 1881
valisena aikana Araucanian pohjoisrajan siirtyessa armeijan edetessa yha etelammaksi,
perustettiin alueelle useita kaupunkeja ja kylia vahvistamaan alueiden kuulumista Chilen
valtiolle (Barrera 1999, 25).
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Taman Pacificacion de Araucania-sodan jalkeen, kun mapuchien aseet ja hevoset oli
takavarikoitu ja heidat lyoty sotilaallisesti, alkoi vuonna 1866 asetetun ja vuosina 1874,
1883 taydennetyn lain intiaanien omaisuudesta kaytantdonpano. Vuoden 1866 laissa
valtio oli julistautunut Araucanian maiden omistajaksi, koska mapucheilla ei ollu t
omaisuustodistuksia maistaan. Laki tuli kuitenkin kaytdnt66én vasta 20 vuotta
my6hemmin, kun sodan avulla mapuchet oli saatu haadettya mailtaan. (Bengoa 2000a,
163, 343.)

Kun aikaisempina vuosina chileldisten "hiljainen Araucanian uudisasuttaminen” ol i
tapahtunut heidan vuokratessa tai ostaessa maata suoraan intiaaneilta, niin nyt vuoden
1874 laissa tam& maan osto suoraan mapucheilta kiellettiin (Bengoa 2000a, 343). Lain
ideana oli sulkea intiaanit reservaatteihin, rajatuille alueille ja asuttaa muut alueet
uudisasukkailla. Taman operaation seurauksena Chilen valtion pinta-ala kasvoi 5
miljoonalla hehtaarilla, joista mapucheille osoitettiin noin 10 % (Saavedra 2002, 59).

Reservaattien muodostamisessa ei otettu huomioon perinteisia suurten mapuche-
perheiden johtajia (cacique), joilla todellinen auktoriteetti kansansa edessa oli.
Pyrkimyksend oli mapuchien nopea integroiminen chileldiseen yhteiskuntaan ja
ratkaisuna siihen nahtiin perinteisten johtajien auktoriteetin lopettaminen. Reservaattien
muodostamisesta ja maiden jakamisesta vastaava chilelainen valtuuskunta (La
Comision radicadora) nimitti reservaatin "johtajaksi”, jonka nimiin maat myos tulivat ,
lahes mielivaltaisen valinnan seurauksena minka tahansa miespuolisen perheenpaan.
Reservaattiin koottiin tdman henkildon ja hanen perheensd ja naapureidensa lisaksi
myo6s heille taysin tuntemattomia mapuche-perheita, jotka eivat tunnustaneet kyseisen
valtuuskunnan nimittdmaéa johtajaa todelliseksi johtajakseen. Tama aiheutti lopulta
reservaattien asukkaiden sisaisiin suhteisiin kitkaa. Nain syntynyt reservaattien
mapuche-yhteiso oli jotakin uutta ja vierasta mapucheille itselleen. (Bengoa 2000a, 330,
359.)

Maahan houkuteltiin eurooppalaisia uudisasukkaita ja valtio jopa palkkasi asiamiehen
rekrytoimaan muuttajia Euroopassa. Maahanmuuttajaksi kelpuutettiin  korkealla
moraalilla varustetut naimisissa olevat miehet, joilla oli kokemusta maataloustdista ja
jonkin Euroopan valtion kansalaisuus. Ajatusta eteldn asuttamisesta -chilelaisilla
uudisasukkailla vastustettiin aluksi, silla eurooppalaisten uudisasukkaiden uskottiin

tuovan mukanaan eurooppalainen, moderni pientilallisen maataloudenmalli, jonka
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uskottiin olevan edistyksen l&dhde. Maata annettiin kuitenkin my6s chilelaisten
asutettavaksi, aluksi sodassa palvelleille sotilaille ja pian myds muille "esimerkillisille
kansalaisille”, tarkoittaen lukutaitoisia perheellisia miehia. (Bengoa 2000a, 345, 352.)

Todellisuudessa suunnitelma etelan asuttamisesta eurooppalaisilla uudisasukkailla
epaonnistui. Syind pidetddn mm. Araucanian syrjaisyyttd maailman markkinoista,
uudisasukkaille tarkoitettujen maiden huonolaatuisuutta ja sita seikkaa, etta
todellisuudessa vain harvalla oli kokemusta maanviljelystd. Monet uudisasukkaat maoivat
maansa ja muuttivat kaupunkeihin tai palasivat lahtdmaihinsa. Uudisasukkaat hallitsivat
vain noin 10 % maista, suurtilallisten viedessa maapotin. (Bengoa 2000a, 352-357.)

Valtio jarjesti erityisid huutokauppoja chilelaisille, joissa kartalle viivoittimella rajatut 100,
200 ja 400 hehtaarin maa-alueet kaupattiin etelasta taloudellista menestysta etsiville.
Etelastd odotettiin |0ytyvan jopa chileldinen Kalifornia ja monet olivat varmoja siella
odottavista valtavista kultaesiintymista. Usein maan ostajille tuli yllatyksena, etta
ostamillaan mailla olikin jo asukkaita, mapucheja, jotka olivat siella asuneet jo paljon
ennen Araucanian liittdmista Chileen. Huutokaupoissa kierrettiin jatkuvasti kieltoa, jonka
mukaan yksi henkilo ei voinut ostaa maata enempaa kuin 2000 hehtaaria. Nain Chileen
syntyi valtava yksityinen maaomaisuus, yksityisten suurtilallisten hallitessa tuhansien
hehtaarien maa-alueita. Valtion virkamiehet olivat ajaneet pientilallisen mallia etelaan
asutuspoliittisista syistd seka maatalouden kasvun turvaajana, mutta mitaan ei ollut

tehtavissa suurtilallisten ostaessa maita.(Bengoa 2000a, 342, 351.)

3.3. Elaméaa reservaatissa

Vuosien 1884 ja 1929 valisend aikana, Chileen muodostui 3078 mapuchien
yhteismaata, reservaattia, joilla asui alle 80 000 mapuchea. Prosessi oli hidas ja sen
ulkopuolelle jai noin 40 000 mapuchea ilman maata tai epavarmuuteen siitd, kenen
nimiin maa jota he asuttivat ja tyostivat loppujen lopuksi tulisi. Monesti reservaati t
muodostettiin kauaksi sen asukkaiden aikaisemmilta asuinalueilta. (Bengoa 2000a,
356.)

Mapuchien ja heita ympardivien maatilallisten valisiin suhteisiin kuului vakivaltaisuude t

ja maiden anastukset. Neljannes mapucheille luovutetuista maista oli viety heilta
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vuoteen 1968 mennessé, jolloin maauudistus alkoi, ja mapucheille palautettin osa
maista. José Bengoa osoittaa kirjassaan Historia del Pueblo Mapuche lukuisin
esimerkein kuinka mapucheilta joko suoraan anastettiin vakivaltaisesti heille luovutetut
maat tai heiltd vuokratut maat siirtyivat vuokralaisten omistukseen ilman todellista
kauppaa. (Emt., 370.)

Reservaatit olivat eristyksissd muusta chileldisesta yhteiskunnasta. Ne olivat erdanlaisia
saarekkeita ilman ulospaasya. Niita ymparoivat uudisasukkaiden tai suurtilallisten maat,
jotka yleensd eivat antaneet kulkulupaa maidensa lapi. 1920-luvulla suurimpia
vaatimuksia olikin juuri teiden rakentaminen. Koulujen perustamisella maaseudulle oli

konkreettinen merkitys mapuche-reservaateille "teiden avaajana”. (Bengoa 2000a, 370.)

Mapuchet kokivat vuoden 1881 tappionsa jalkeen taydellisen muutoksen; itsendisista,
maitaan hallinnoivista ja kauppaa kayvistd mapucheista tehtiin voimakeinoin Chilen
(intiaani) kansalaisia ja pienviljelijoitd. Sodassa mapuchet olivat menettaneet
omistamansa karjan, tappion mukana mapuchien kayttamat karjan kuljetusreitit Andeilla
suljettiin ja suljettuina reservaatteihin heidan tuli muuttaa elinkeinoaan. Aikaisemmin
mapuchien keskuudessa maataloustytt olivat olleet perinteisesti naisten toita, joihin
jatkuvasti karjan kanssa vuoristoa ylittavat "soturi-karjankasvattajat” eivat ottaneet osaa.
(Bengoa 2000a, 364-65)

Kun viela 1800-luvulla mapucheille oli ominaista avoin suhtautuminen muutoksille,
vaikutuksille ja tavoille joita tuli ulkopuolelta, niin reservaattien aikaa kuvaillaan
sulkeutumisen aikana. Reservaateista muodostui mapucheille paikka, jossa he
harjoittivat ja vahvistivat omaa “vastarinnan kulttuuriaan”, kuten Bengoa (emt., 330)
nimittdd mapuchien reaktiota maidensa ryostoille ja vékivallalle, jonka kohteeksi he
joutuivat. Samaan aikaan valtio ja eri kirkot nakivdt mapuchien nopeassa
integroimisessa chileldiseen yhteiskuntaan intiaanien pelastuksen. Keskustelussa
sulauttamisesta chileldiseen yhteiskuntaan nousi esille kysymys reservaattien maiden
yksityisomistamisesta ja jakamisesta asukkaiden kesken. Edistykselliset piirit nakivat
maiden vapaassa ostamisessa ja myymisessa avaimen mapuchien kehitykseen, kun
taas konservatiivit olivat maiden jakamista vastaan. My®6s mapuchet itse olivat
jakautuneet taman kysymyksen edessa. (Emt., 379-382.) Kadenvaantba reservaattien
maiden yksityistdmisestd kaytiin 1920-luvulta |&htien. Jos yhtend vuonna annettiin

lakiasetuksia maiden jakamisesta, niin toisena vuonna se kumottiin tai maiden myynti
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kiellettiin. Lakien asettaminen oli hyvin sekavaa aiheuttaen erityisesti reservaateissa

elaville vaikeuksia seurata tilannetta. (Bengoa 2002, 169-170.)

Sotilashallinto asetti vuonna 1978 lain reservaattien jakamisesta, kuitenkin silla ehdolla,
ettd maita saisi myyda ei-intiaaneille vasta 20 vuoden kuluttua. Lain avulla uskottiin
kannattamattomien pientilallisten karsiutuvan ja vain kannattavien tilojen jatkavan.
Todellisuudessa reservaattien pirstominen ei tuonut kaivattua taloudellista kehitysta,
mutta se osaltaan oli vauhdittamassa muuttoliikettad. Sotilashallinto uskoi reservaattien
jakamisella tavoittamaan paitsi taloudellista kehitysta, niin se myds uskoi pystyvansa
littamaan mapuchet tiukemmin chileldiseen yhteiskuntaan jakamalla nain myogs itse
mapuchet ja hiljentamaan mahdolliset kriittiset aanet mapuchien keskuudessa. (Emt.,
171-176.)

Latinalaisamerikkalaisia yhteiskuntia ja niiden kansallisia identiteetteja katsotaan
muovanneen voimakkaasti kokemus eurooppalaisten valloituksesta, jonka mukaan
voittajat ovat kulttuurisesti ylempid valkoisia” ja voitetut "barbaareja intiaaneja’.
Chilelaista kansallista identiteettid kasittelevat tutkimukset kuvaavat kuinka maan
aristokratia pyrki itsenédistymisen myotd 1800-luvulla painottamaan jopa aikaisempaa
enemman omaa eurooppalaista alkuperddnsa ja “valkoisuuttaan”, tehden eroa
mestitseihin ja intiaaneihin. Chileldista kansallista identiteettia katsotaan edelleen
leimaavan pyrkimys intiaanivaeston torjuntaan ja toisaalta pyrkimys ndkema&aan itsensa
valkoisena voittajana (vs. intiaani-orja), vaikka suuri enemmistd vaestdsta onkin
mestitseja. (Gissi B. 2000, 176-185)

3.4. Mapuchet tilastoissa

Mapucheista ei tullut, kuten ei suurimmasta osasta ei-mapuche pienviljelijoistakaan,
hyvin toimeentulevia viljelijoitd. Viimeisten noin kolmenkymmenen vuoden aikana
mapuchet ovat kokeneet suuren muutoksen eldméssaan, joka liittyy koyhtymiseen ja
muuttoliikkeeseen. Maiden huonolaatuisuus, eroosio ja mm. vaestonkasvusta johtuva
kaytettavissa olevan maa-alueen pieneneminen (littyen mapuchien perinteiseen maan
perimistapaan; maa jaetaan kaikkien lapsien kesken ja sukupolvien myota jaettava
maa-alue pienenee) on pakottanut mapucheja jattamaan perinteiset asuinalueensa
Etela-Chilessa ja muuttamaan kaupunkeihin. (Saavedra 2002, 65-67.)
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Chilen koko vaestdsta 86,6 % asuu kaupungeissa viimeisimman véaestonlaskennan
(2002) mukaan. Mapucheista 62,4 % asuu kaupungeissa ja heidan muuttoliikkeelle
tyypillista on naisvaltaisuus, naisten suuntautuessa kaupungeissa useimmiten
kotitaloust6ihin.  Mapuchien muuttolike on suuntautunut |&hinn& perinteisten

asuinalueiden laheisyydessa sijaitseville urbaaneille alueille sek& paakaupunkiseudulle.

Ensimmaisen kerran vuonna 1992 Chilen véaestonlaskennassa pyrittiin laskemaan
Chilen intiaanivdeston maaraéa. Talloin esitettiin seuraava kysymys kaikille yli 14-
vuotiaille: "Jos olette chilelainen, tunnetteko kuuluvanne johonkin seuraavista
kulttuureista: 1) mapuche, 2) aymara 3) rapanui 4) ei mikdan edellisistd”. Tulos oli
yllatys monille tahoille, melkein miljoona chilelédistd ilmoitti kuulumisestaan joko
aymaroihin, mapucheihin tai rapanuihin. Tuloksen realistisuutta myo6s epailtiin ja
kysymyksen asettelua kritisoitiin; mita kulttuurilla tarkoitettiin kysymyksessé ja miten sen
ymmarsivat itse vaestonlaskennan kohteet. (Saavedra 2002:18-19.) Seuraavassa
vaestonlaskennassa vuonna 2002 kysymystd oli hieman muutettu, siind kysyttiin
kuulumista johonkin Intiaanilain mainitsemiin  kahdeksaan alkuperaiskansaan.
Alkuperaiskansat ovat niitéd koskevan kansainvélisen tydjarjeston ILO:n sopimuksen 169
mukaan "itsendisissé valtioissa asuvia kansoja, joita pidetaan alkuperaisina siksi, etta
ne polveutuvat vaestosta, joka asutti kyseista valtiota tai maantieteellista aluetta, johon
valtio kuuluu, valloituksen tai asuttamisen tai nykyisten valtiollisten rajojen asuttamisen
aikaan, ja jotka edelleen sailyttavat laillisesta asemasta riippumatta, joitakin tai kaikkia
omia sosiaalisia, kulttuurisia ja poliittisia instituutioitaan” (Valtosen 2005, 121 mukaan).
Chilen valtio ei ole ratifioinut ILO:n 169 sopimusta, eikd se ole perustuslaillisesti
tunnistanut alkuperdiskansojen olemassaoloa maaperéllaan, vaan kahdeksan Chilen

valtion alueella elavaa etnistad ryhmaa.

Kun vaestonlaskennan mukaan 4,6 % (692 192 henkil6d) vaestosta ilmoitti kuuluvansa
johonkin kahdeksasta alkuperadiskansasta, niin mapucheja heista oli suurin osa, 87.3 %
(604 349 henkilod). Tah&n vuoden 2002 ja vuoden 1992 véaestonlaskennan suureen
eroon alkuperaiskansan maarassa, on etsitty syitd mm. mapuche- konfliktiksi nimetysta
tilanteesta, jossa median terroristeiksi leimaamat mapuchet eivat olisi uskaltaneet tai
halunneet ilmoittaa kuulumisestaan mapuche-kansaan leimautumisen pelossa. Liséksi
edelleen  kritisoitin ~ kohtaa  "kuuluminen johonkin alkuperéiskansaan” liian

epamaaraiseksi. (Marcos Valdés 2004)
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Chilessa on lukutaidottomien maara pienentynyt tasaisesti koko 1900-luvun ajan. Kun
viela vuonna 1952 lukutaidottomia oli koko vaestdstad 20 %, niin vuonna 1982 luku ol i
laskenut 9 prosenttiin ja vuoden 2002 vaestonlaskennassa luku oli enéda 4 prosenttia.
Alkuperaiskansojen osalta tilanne ei ole kuitenkaan parantunut yleisen kehityksen
mukaisesti. Naiden kahdeksan eri alkuperadiskansan kohdalla lukutaidottomia oli 8,2 %
ja mapuchien kohdalla luku oli hieman enemmaén, 8,7 %. Lukutaidottomuus on pysynyt
edelleen tyypillisempéana maaseudulla kuin kaupungeissa. Koulutustason erot ovat viela
huomattavia aikuisten intiaanien ja ei-intiaanien valilla, kun taas erot ovat kaventuneet

lasten ja nuorten kohdalla. (Etnias y Pobresa en Chile 2000, 2002)

Viimeisimpien saatavilla olevien tilastojen mukaan, joissa eritelladn kdyhyyden
jakautumista eri etnisten ryhmien valilla, luku Chilen alkuperéiskansojen keskuudessa
oli 32,2 % kun se ei-intiaanien kohdalla oli 23,3 %. Mapucheista kdyhyys oli 38,4
prosentille arkipaivaa, koyhyyden keskittyen erityisesti VIII, IX ja X- maakuntiin.
(Barrientos 2000, 283-84.)

3.5. Mapuche - liikkeet ja konfliktit

Aloitan taman kappaleen, jossa tarkastelen mapuche-liikkeita, lyhyella katsauksella

siihen miten yhteiskunnallinen liike mé&éaritellaan.

Kollektiivisella toiminnalla ja yhteiskunnallisella liikkeella viitataan hyvinkin erilaisiin
ilmi6ihin, joiden merkitykset, muodot ja toimintatavat vaihtelevat. Kollektiivinen toiminta
voi olla pitempi- tai lyhyempikestoista toimintaa, kuten lakko tai mielenosoitus, mutta
siita voi tulla yhteiskunnallinen liike. Hetkellisen purkauksen muuttuminen
yhteiskunnalliseksi liikkeeksi riippuu kuitenkin monista tekijoista. Niin liikkeen synty kuin
sen jatkuvuuskin on yhteydesséa historiallis-rakenteellisiin ja tilanteellisiin tekijoihin.
Naiden pohjalta syntyy poliittisia ja kulttuurisia toimintatiloja, kuten poliittinen
epavarmuus tai neuvottomuus, joka ilmenee &aanestdjien liikkuvuutena, parantuneet
osallistumismahdollisuudet, mahdollisten liittolaisten todenn&kdisyys, yhteiskunnallisen
eliitin jakautuminen ja julkisuus. Nama poliittiset ja kulttuuriset toimintatilat toimivat

yllykkein& kollektiivisiin liikkeisiin osallistumisessa. (Ilmonen 1998, 15-17.)
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Alberto Melucci (1996) ehdottaa yhteiskunnallisen kasitteen kayttda analyyttisena
kasitteend, ei niinkdan johonkin todellisuudessa olevaan sosiaaliseen kategoriaan
viittaavana. Yhteiskunnalliseksi liikkeeksi maaritellaan analyyttisesti tietty kollektiivisen
toiminnan muoto, jolla on yhteinen tavoite ja kasitys siitd kuinka tavoitteeseen
paastdan. Yhteisen tavoitteen kautta se pyrkii joko sosiaaliseen muutokseen tai
estamaan sellaisen. Lisdksi yhteiskunnallinen liike saa aikaan solidaarisuuden tuntoja
ja myos yllapitaa niita, jolloin silla on ajallista jatkuvuutta. (Ilmonen 1998, 16 ja Melucci
1996, 28.) Liikkeen jasenten keskuudessa syntyy vuorovaikutusverkosto, jonka avulla
jasenten kasitys "meista” vahvistuu, liikkeelle syntyy identiteetti, jonka avulla se erottuu
muista liikkeista. (Ilmonen 1998, 16)

Tarkasteltaessa koko Latinalaisen Amerikan alkuperaiskansa-liikettd 1990-luvulta
eteenpain on huomattavissa suuria muutoksia sen vaatimuksissa sitten 1970-luvun.
Tuolloin vaatimukset keskittyivat lahinn&d maahan ja liikkeiden katsottiin kuuluvan
osaksi agraarista liikettéa, joka taisteli maan ja maareformien puolesta. Etnisen
erityisyyden painottaminen ei kuulunut 70-luvun alkuperaiskansojen liikkeiden
piirteisiin. Toiminnan paamaarien on katsottu laajentuneen 90-luvulla maasta erityisen

identiteetin tunnustamisen vaatimuksiin. (Bengoa 2000b, 62—63.)

Uutta on myds “ekoetnisyys” (Bengoa 2000b, 71-75) latinalaisamerikkalaisessa
alkuperaiskansaliikkeessa. Talla ei tarkoiteta, ettd alkuperéiskansoille ympariston
suojelu ja kunnioitus olisi jotakin uutta, painvastoin sen katsotaan olennaisesti olevan
osa alkuperaiskansojen  luontosuhdetta. @ Uudella  ekoetnisyyden piirteella
alkuperaiskansojen katsotaan luovan tarkeita liittoutumia ymparistojarjestdjen kanssa.
Mapuche-liikkeen ja ymparistoliikkeen valisista yhteyksista ja yhteistyosta néakyvin on
ollut Bio Bio-joelle rakennetun Ralcon patoaltaan ymparille syntynyt jarjestd "El Grupo
de Accién por el Bio-Bio” (GABB). Muilla mapuche-kansan alueilla, joilla konfliktit
littyvat metsayhtididen toimintaan, ei ole kayttdmassani tutkimuskirjallisuudessa
mainintaa  yhteistyosta, eikd se tule julki kayttamieni esimerkkijarjestojen
etnopoliittisissa teksteissa.

Yksinkertaistaen "mapuche kysymykseksi” nimitetty paketti, joka sisaltdd mapuchien
vaatimukset ja esitykset tilanteen ratkaisemiseksi, on saanut ndkyvimman muotonsa
1990-luvun alusta lahtien mapuchien, valtion, metsa- ja vesivoimalayhtididen valisissa

konflikteissa. 1990-luvun alussa Consejo de Todas las Tierras-jarjeston maiden takaisin
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valtaukset ja liikehdintd Ralcon patoaltaiden rakentamista vastaan olivat mapuchien
uuden mobilisaation alkusoittoa. Vuonna 1997 alkoi ns. uusi aalto mapuche-
likehdinndssa, jonka merkittdvyydesta puhuttaessa Alejandro Saavedra (2002,120)
kuitenkin muistuttaa sen pienuudesta hehtaareissa verrattuna vuosien 1964—73 maiden

takaisin valtauksiin.

Mapuche-liikkeet eivat ole uutta, 1990-luvun demokratisoitumisprosessin synnyttamaa,
vaan niitd syntyi heti 1800- ja 1900-lukujen vaihteessa, kun mapuchet pakotettiin
asumaan reservaatteihin. Unién Araucana (jonka johdossa toimi katolisen kirkon
kapusiinimunkit), Sociedad Mapuche de Proteccion Mutua, joka oli yhteydessa
kommunistiseen puolueeseen ja Sociedad Caupolicdn Defensora de la Araucania, joka
taas nojasi konservatiiviseen puolueeseen olivat merkittavimpid mapuche-toimijoita
1960-luvulle saakka. Talldin uudet toimijat, kuten Asociacién Nacional Indigena ja
Nueva Sociedad Lautaro astuivat vanhojen toimijoiden tilalle maareformin hengessa.
(Saavedra 2002,121-122.)

Vuodesta 1973 lahtien sotilasdiktatuurin aikana niin mapuche-liikkeet kuin muutkin
yhteiskunnalliset liikkeet hajotettiin, niiden toiminta tukahdutettiin ja monet entiset
jasenet joko tapettiin, tai he joutuivat l&htemaan maanpakoon. Diktatuurin aikana,
vuonna 1978 mapuchet kuitenkin jarjestaytyivat Centro Culturales- organisaatiossa,
joka syntyi vastustamaan sotilashallituksen kaavailemaa ja vuonna 1979 toteuttamaa
lakiasetusta, joka mahdollisti reservaattien pilkkomisen (yhteisdjen yhteisomistuksesta
yksityisomistukseen) ja maiden my6hemman myymisen ei-intiaaneille. (Bengoa 1999,
159-162,171.)

Centros Culturales, joka oli vaihtanut nimensa AdMapuksi, pyrki vuodesta 1983 lahtien
vastustamaan radikaalimmin diktatuuria liittoutuen vasemmiston kanssa. AdMapusta
eriytyi myohemmin 1980-luvulla seitseman muuta mapuche-liiketta. Eriytymisen syyksi
on esitetty mm. mapuchien osallistumista maan silloisiin poliittisiin prosesseihin, joka
johti liikkkeen johdon ja "alustan”, mapuche-yhteistjen, intressien erkaantumiseen

toisistaan. (Mariman 1994.)

Demokratiaa ajavat puolueet (Concertacion de Partidos para la Democracia) ja
chilelainen ihmisoikeuskomissio (Comision Chilena de Derechos Humanos) tarvitsivat
kaikkien yhteiskunnan sektorien tuen, niin myds alkuperéiskansojen, voittaakseen
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vuoden 1989 demokraattiset vaalit ja kukistaakseen nain diktatuurin. Vuonna 1989 ne
solmivat Nueva Imperial nimisessa kaupungissa, Eteld-Chilessa, samannimisen
sopimuksen maan alkuperaiskansojen kanssa. Kaikki alkuperaiskansojen liikkeet eivat
kuitenkaan hyvaksyneet Nueva Imperial- sopimusta, vaan irtisanoutuivat siita heti,
kuten Consejo de Todas las Tierras ja ryhma ”perinteisia mapuche-johtajia”. (Bengoa
2002,183.)

Pacto de Nueva Imperial-sopimuksessa tuleva hallitus ja sen presidentti Patricio Aylwin
lupautuivat perustamaan erityisen tydryhman, CEPl:n (Comisién Especial Para los
Pueblos Indigenas), jonka tehtdva olisi luoda uusi Intiaanilaki seka Chilen
alkuperaiskansojen perustuslaillinen tunnustaminen. CEPI:n tehtavaksi mainittiin myods
alkuperaiskansojen "etnokehityksen” (etnodesarrollo), kulttuurin, identiteetin, maiden ja
niiden  luonnonvarojen  suojelu.  Mapuchet taas Ilupautuivat tukemaan
demokratiapuolueita ja luopumaan maiden haltuunotoista ja nain kanavoimaan
vaatimuksensa uuden hallituksen luomien osallistumismuotojen kautta. (Saavedra
2002, 124,133.)

Aylwinin voitettua vaalit (1989) asetettiin uusi Intiaanilaki vuonna 1993, maiden
pilkkomiset keskeytettiin ja CEPI muodostettiin, mutta alkuperaiskansoja ei tunnustettu
perustuslaissa, koska lakiesitys ei mennyt lapi senaatissa, opposition vastuksen takia.
Oppositiolla oli yhdeksan Pinochetin aikanaan nimittdmé&éa senaattoria ja 16 valittua
oikeiston edustajaa, yhteensa siis 25 senaattoria, kun taas vaalit voittaneella
demokraattirintamalla yhteensa 22 senaattoria. (Mariman 1994.)

Demokratiaan  siirtymisen vaiheessa Chilessd oli kolme mapuche-liikkeiden
muodostamaa ryhmittyméaéa. Ensimmainen liittyma, Futa Trawun Kifiewan Pu Mapuche,
muodostui seitsemasta jarjestosta, joiden on nahty toimineen poliittisten puolueiden
ohjauksessa. Toinen ryhmittyma, jonka taas on Kkatsottu toimineen Ihmisoikeus
komission (Comision de Derechos Humanos) alaisuudessa, muodostui 27:stéd Chilen
eri alkuperaiskansojen jarjestoistd. Kolmas “blokki” taas muodostui mapuche-
kansalaisjarjestdisté, jotka keskittyivat lahinna kehityskysymyksiin niin maaseudun kuin
kaupunkien mapuchien keskuudessa. Keskinaisistd erimielisyyksistd huolimatta,
likkeiden valilla vallitsi yksimielinen vaatimus lain 2.568 kumoamisesta (laki
reservaattien maiden yksityistamisesta vuodelta 1979), jonka n&htiin mapuche maiden
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jakamisen kautta vaarantavan mapuchien "sosiaalisen ja kulttuurisen yhtenaisyyden”.
(Emt., 1994.)

Demokratiaan siirtymisen ja vuoden 1997 valisend aikana mapuche-liikkeiden
luottamus uuteen Intiaanilakiin alkuperaiskansojen ongelmien ratkaisun valineena oli
suurta. Ralcon tapaus ja konfliktit metsayhtididen valilla rikkoivat kuitenkin taman
luottamuksen mapuchien ja valtion valilla. Jo 1960-luvulta l&htien Endesa, valtion
luoma ja myodhemmin sotilashallinnon yksityistama sahkdlaitos, oli  kaavaillut
vesivoimaloiden rakentamista Bio Bio-joen yldjuoksulle. Voimalat tulisivat peittdmaan
22000 hehtaaria mapuche - pehuenchien perinteisia asutusmaita. Ensimmainen
patoallas, Pangue nimeltd&dn, sai Patricio Aylwinin hallituksen hyvaksynnan
luonnonsuojelijoiden, mapuche-likkeiden ja Quepuca Ralco mapuche-yhteison
vastustuksesta huolimatta. Patoallas taytettiin vuonna 1996 peittaen alleen 500 ha .
maata ja 50 henkil6d joutui muuttamaan sen alta pois. Toisen patoaltaan, Ralcon,
suunnitelmat saivat paivanvalon vuonna 1994. Toisin kuin Pangue, Ralcon projekti
taytyi alistaa vasta asetettujen Intiaanilain (19.253) ja Ymparistolain (19.300)
hyvaksymaksi. Projekti runnottiin kaikesta vastustuksesta ja
ymparistohaittaselvityksista huolimatta |&pi. (Saavedra 2002, 124-126.) Presidentti
Freille Ralco edusti "kansallista kehitystd” kun taas mapuche-pehuencheille, jotka
joutuivat muuttamaan alueelta pois, projekti edusti kansanmurhaa (Mariman 1997).

Ralcon rakentamisen hyvéaksyminen, jopa Conadin silloisen johtajan vastuksesta
huolimatta, tulkittiin hallituksen asettumisena suurten yhtididen puolelle, mapucheja
vastaan (Saavedra 2002: 126)

Monien mapuchien tahanastinen luottamus uuteen Intiaanilakiin ja sen véalineeseen
Conadiin sai pahan kolauksen. Lumacossa mapuche-yhteis6t vaativat vanhoja
oikeuksiaan maihin, jotka nykyisin kuuluvat metséa-yhtidille. Vaatimuksiin vastattiin
pidatyksilla, puurekkojen poliisisaattueilla ja poliisien (karabiinierojen) iskuilla mapuche-
yhteisdihin, joissa epailtiin aariliikkeiden jasenten soluttautumista konfliktiin. Tasta alkoi
VIII -X maakuntien alueille sijoittuneet yhteenotot mapuchien ja poliisin tai
metsayhtididen valilla. Mapuchien toiminta muodostui niin  mielenosoituksista,
nalkalakoista, maiden haltuunotoista ja neuvotteluista valtion kanssa maiden
palauttamisesta mapucheille. Valtio aloitti vuonna 1998 neuvottelut muutamien

maatilojen ostamisesta yksityisilta luovutettavaksi mapuche-yhteisdille rauhoittaakseen
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tilanteen ja estden maiden haltuunottojen levidmisen laajemmalle alueelle.
Metsayhtididen edustajat ja yksityiset maanomistajat taas syyttivat valtiota
horjumisesta mapuchien edessa ja varoittivat oikeuden ottamisesta omiin kasiin, mikali

valtio sallii oikeusvaltion ylikavelyn.(Lavanchy, 1999.)

Mapuche- kysymys keskittyi vuoteen 1997 asti l&hinna Ralcon ymparille, mutta
joulukuussa 1997 Lumacossa tapahtuneen kolmen, Forestal Arauco- metsayhtion
puurekan poltosta katsotaan alkaneen mapuchien "uusi vaatimusten sykli.” Uudeksi
tata tilannetta voidaan kuvata siksi, etta niin mapuche-organisaatiot kuin "perustakin”,
ovat pettyneet demokratiaa ajaneiden hallituspuolueiden politikkaan ja nakevat sen
tarjpavan mapucheille vain la&kettd oireisiin, ei todellista ratkaisua. Eraat liikkeet
nakevat tilanteen ratkaisemiseksi ainoana vaihtoehtona autonomian. (Lavanchy 1999.)

Mapuchien uuden liikehdintdaallon nakyvimmiksi mapuche-toimijoiksi nimetaan
seuraavat liikkeet, jotka ovat myds olleet mukana yhteenotoissa ja mobilisaatioissa
vuodesta 1997: Identidad Lafkenche, Coordinadora de Comunidades en Conflicto
Arauco Malleco, AdMapu, Coordinadora Mapuche Metropolitana. Naiden lisdksi on
lukuisia pienempia keskinaisen avun ja mapuche-kulttuurin edistamiseen ja mapuchien
koulutukseen keskittyneita yhdistyksia, kuten Kona Pewman ja Kaxawaifi. (Saavedra
2002, 127.)

3.6. 2000-luvun mapuche- liikkeet

Javier Lavanchy (2003, 32—45) jakaa nykyisen mapuche liikkeen kolmeen tyyppiin sen
mukaan, mita jarjestdt painottavat vaatimuksissaan. Nama tyypit ovat:
etnoterritoriaaliset, etnonationalistiset ja etnokulttuuriset yhdistykset. Seuraavassa kayn
lyhyesti |api jokaisen tyypin paapiirteiltaan.

3.6.1 Etnoterritoriaalinen Ildentidad Territorial Lafkenche — liike

Etnoterritoriaaliset ~ mapuche likkeet  pohjaavat tunnistettavissa  olevaan
maantieteelliseen alueeseen. Ne ovat 2000-luvun yleisin mapuche-organisaatiotyyppi .
Tallaiset liikkeet liittyvat alueellisten mapuche-identiteettien (uudelleen)keksimiseen,
jotka ovat yhteydessa mapudungun - kieliseen kasitteeseen "futranmapu”. Fltranmapu
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viittaa suuriin alueisiin, joihin mapuchien asuttamat maat on maantieteellisen sijainnin
mukaan jaettu: lafkenche (mapuchet, jotka asuvat rannikolla), pehuenche (mapuchet ,
jotka asuvat Andeilla), nagche ("ihmiset alhaalla”), huenteche ("tasangon ihmiset”),
huilliche ("etelan ihmiset”). Nama alueelliseen identiteettiin pohjautuvat liikkeet eroava t
toisistaan vaatimuksissaan, mutta yhteisia piirteita niista on l6ydettavissa. Ne eivat pyri
puhumaan koko mapuche-kansan &anella tai esittamaan vaatimuksiaan ratkaisuna
kaikkien mapuche-yhteisdjen ongelmiin, mutta monesti ne tekevat yhteistyota
keskenaan mm. luoden yhdessa erilaisia ratkaisuehdotuksia tai ohjelmia. Toisen
yhdistava piirre on vaatimus paikallistason yhteisollisestd hallinta muodosta. Talla
vaatimuksella ei tarkoiteta laajojen alueiden autonomista hallintaa, vaan alueiden, joita
esimerkiksi lafkenche yhteis6t ovat asuttaneet esi-isien ajoilta lahtien. Identidad
Lafkenche- organisaatio, joka on esimerkki etnoterritoriaalisesta liikkeesta, esittda
tallaisen "kommunitaarisen hallinnon” elimeksi alueellista neuvottelukuntaa, jonka
velvollisuutena olisi mm. kulttuuriin, koulutukseen ja terveydenhuoltoon liittyvien
asioiden hallinta. Alueellisen neuvottelukunnan jasenet olisivat taas mapuche-

yhteisojen tai naiden johtajien valitsemia. (Rodriguez Ruiz 2001, 85.)

Etnoterritoriaaliset liikkeet ovat luonteeltaan horisontaalisia ja osallistavia. Ne esittavat
ehdotuksensa ja vaatimuksensa paikallistason, mapuche yhteis6jen, keskustelujen
pohjalta syntyneiksi. Téasta esimerkkind on Identidad Lafkenche- liikkeen esitys
konfliktin ratkaisuksi, joka syntyi kahdeksan maakunnan tason ja lafkenche yhteis6jen
tason yhteen kokoontumisten tuloksena. Osallistavan ja horisontaalisen elementin
lisdksi etnoterritoriaalisten yhdistysten suosion selittajana pidetd&dn myos niiden usein
karismaattisia johtajia, joiden nahdaan olevan todellisia yhteisbjensad edustajia.
(Lavanchy 2003, 36.) Viimeisend yhdistavana piirteena Lavanchy esittdd naiden
yhdistysten itsenaisyyden suhteessa kaikkiin poliittisiin  puolueisiin ja “ulkoisiin”
ideologioihin, ollen nain "aito” mapuche vaihtoehto ratkaisuehdotusten joukossa (Emt.,
36-37).

Lafkenchet ovat rannikolla asuvia mapucheja. Heitd on yhteensd noin 60 000 eri
puolilla VIII - alueen etelaisid osia, koko IX - alueen ja X — alueen pohjoisosissa. Jo
1990-luvun puolessa valissd muutamat lafkenche yhteis6t nousivat vastustamaan
tienrakennusprojektia ("Carretera de la Costa”), joka halkoi lafkenchien monia pyhina
pitamid maa-alueita. Identidad Lafkenche- liike muodostuu itsensd lafkenche-
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mapucheiksi tunnustavien reservaattien johtajista ja jasenista.("De la Deuda Historica

nacional al reconocimiento de nuestros derechos territoriales” 1999.)

Vuoden 1999 aikana erilaisten kokoontumisten seurauksena eri lafkenche yhteistjen
edustajat kokosivat ldentidad Territorial Lafkenche - lilkkkeen nimissd yhteisen
ohjelman, jossa esitetaan vaatimus seitseman eri alueen autonomisesta hallinnosta,
joista jokainen pitda sisélladn useampia lafkenche yhteisdja (Barrera 1999:82).
Tallaisen "kommunitaarisen hallinnon” elimeksi liikke esittda alueellista neuvottelukuntaa
(Consejo Territorial), jonka tehtdvana olisi kaupungin ja maaseudun hallintoon,
koulutukseen, kulttuuriin ja terveydenhuoltoon liittyvien asioiden hallinta. Alueellisen
kokouksen (Asamblea Territorial) tehtaviksi Identidad Lafkenche esittdd lafkenchien
kehityksen suunnan muotoilemisen ja tavoitellun kehityksen yhteensovittamisen koko
maan tavoitteiden kanssa. Alueellinen kokous hoitaisi my6s suhteita ei- mapuche
kansalaisyhteiskuntaan ja taloussuhteita. Sen jasenet koostuisivat mapuche yhteisdjen
johtajista ja yhteisOjen aanestyksen kautta valitsemista henkildistd. (CAM ohjelma)

Identidad Territorial Lafkenche liike pyrkii asettamaan Chilen valtion sisélle, mutta
omille lafkenche-alueilleen, perinteisid mapuche auktoriteetteja. Liikkeen puhemies,
Luis Llanquilef painottaa;

"Toisin sanoen, tam& alkuperaiskansan autonomia ei merkitsisi riitaantumista valtion, alueen,
eiké sisalla olevien yhteisdjen kanssa.” (El Sur 23.5.1999, liite 3.)

Identidad Territorial Lafkenche on toiminnassaan valinnut neuvottelujen tien
paastakseen paamaaradnsa. Sen neuvotteluja metsayhtididen ja valtion kanssa ei ole
katsottu hyvéksyvasti monien muiden mapuche-liikkeiden taholta.

3.6.2 Etnonationalistinen Coordinadora de Comunidades en Conflicto
Arauco-Malleco

Etnonationalististen liikkeiden vaatimukset ja ehdotukset koskevat kokonaista
mapuche- aluetta ja kaikkia mapuche-kansan sisaisid, alueellisia ryhmid, pitaen nain
siséllaan etnoterritoriaalisten yhdistysten ehdotukset. Niiden mukaan mapuchien
identiteetti on jotain taysin omaa ja erillista chilelaisesta kansallisesta identiteetista .
Mapuchet ndhddadn omana kansanaan (nacion), ei vain erillisenéd etnisend ryhména
Chilen valtion siséalla, joiden oikeutena on autonomian harjoittaminen, mutta talla ei

valttamatta tarkoiteta valtiosta eroamista. Ne kyseenalaistavat jyrkasti Chilen virallisen
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historiankirjoituksen seka valtion ja armeijan juhlistamat juhlapaivat, joiden merkitys
mapuche kansalle on usein taysin painvastainen kuin chileléisille. Etnonationalististen

liikkeiden diskurssi on suoraa ja oman arvonsa hyvin tiedostavaa luonteeltaan:

"...ndiden liikkeiden diskursseista on Ildhes mahdotonta |0ytdd aikaisempien aikojen
perussavelta, "ndyrad” diskurssia, joka anoo valtiolta murusia.” (Lavanchy 2003: 41).

Coordinadora de Comunidades en Conflicto Arauco-Malleco (CAM) on esimerkki
etnonationalistisesta liikkeesta. CAM on Araucon ja Mallecon alueiden (kahdeksas
maakunta) mapuche-yhteiséjen konfliktien pohjalta vuonna 1999 syntynyt liike. Se
kyseenalaistaa voimakkaasti Chilen valtion olemassaolon, jonka liike nékee
etnosentrisena ja mapuche-kansaa syrjivana. Liike painottaa, ettd mapuche kansan
ongelman ydin ei ole pelkastaan maa-kysymys, vaan se, ettd Chilen valtio ei tunnusta
perustuslaissaan alkuperaiskansojen olemassaoloa. CAM esittaa, ettd alueellinen ja
poliittinen autonomia eivat ole heidan ensisijaisia paamaaria talla hetkella. Autonomian
CAM nakee itsestddn selvaksi, pitemman aikavalin tulokseksi maiden palauttamisesta
mapucheille. Tarkeda on aluksi 200000 hehtaaria kasittdvan maa-alueen takaisin
saaminen metsayhtioilta, joka aikaisemmin kuului mapuche kansalle. Ehdottoman
tarkedksi CAM nékee mapuche kansan tietoisuuden vahvistamisen ja kansan
yhtenaistamisen. (Lavanchy 1999.)

CAM:n toimintamuotoja on "tuottavat maiden takaisin saamiset” (recuperaciones
productivas), joissa maan valtauksen jalkeen yhteisot aloittavat erilaiset maatyot
vallatuilla alueilla. TA&man on néhty tuovan kaytannon tasolle alueiden kontrollin ja
olevan ensimmainen vaihe “mapuche - kansakunnan uudelleenrakentamisessa”.
(CAM ohjelma, s.7) Liike painottaa toiminnan lahtokohtien ja pdamaéaarien l6ytymista
yhteisdista ja tekee eroa liikkeisiin, joiden johto tulee kaupungeista.

" Taistelun, jota yhteisot johtavat tAndan, eteneminen vaatii suurta sitoutumista ja vain ne, jotka
ovat valmiita maksamaan korkean hinnan, jonka tdma tehtdva pitdd sisallaan, voivat tulla
tunnustetuiksi todellisina kansamme taistelun johtajina ja danitorvina.” (CAM julistus 25.3.99)

3.6.3 Urbaani etnokulttuuri Meli Wixan Mapu -liike

Nailta liikkeiltd puuttuu l&hes kokonaan alueelliset vaatimukset ja niiden paamaarat
ovat lahes yksinomaan kulttuurisia. Ne pyrkivat mapuche kulttuurin ja etnisen
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identiteetin elvyttdmiseen urbaanissa ymparistossa, vaatien mm. tilaa harjoittaa
kaupungeissa perinteista laaketiedettaan (esimerkkind mapuche-apteekki Temucossa)
ja uskonnollisia rituaalejaan. Tarkeaa néille organisaatioille on muuttaa ymparoivaa
yhteiskuntaa niin, ettd mapuchet voivat olla ylpeitd omasta etnisyydestaan myos
urbaanissa kontekstissa, ilman pelkoa rasismista. Nama yhdistykset ovat "diasporassa”
elavien mapuchien yhdistyksia, toimien l&ahinn& Chilen isoimmissa kaupungeissa, kuten
Santiagossa, Valparaisossa ja Concepcidnissa. Etnokulttuurisia organisaatioita on
paljon, esimerkiksi vain Santiagossa niita on yli 100. (Lavanchy 2003, 43-44.)

Meli Wixan Mapu on Santiagossa toimiva mapuche liike, joka pyrkii mapuche kulttuurin
yllapitamiseen, uuden luomiseen ja mapuche- identiteetin vahvistamiseen urbaanissa
ymparistossa kaukana perinteisiltd mapuche-kansan seuduilta. Siita 10ytyy seka
etnokulttuurisen ettd etnonationalistisen mapuche-liike tyypin tunnuspiirteita. Meli
Wixan Mapun toiminta keskittyy mapuche — kulttuuriin liittyvien tapahtumien
jarjestdmiseen, tyohon poliittisten mapuche vankien vapauttamisen puolesta ja se
jarjestéaa erilaisia tapahtumia keratéakseen varoja vankien perheiden auttamiseksi.
Liikkeen diskurssissa painottuu  kuitenkin  ajatus mapuche kansakunnan
rakentamisesta, jossa kaupungeissa elavat mapuchet ovat mukana, tukien yhteisdjen
nousuja valtiota ja suuryrityksia kohtaan. (Meli Wixan Mapu, Presentacion)

Meli Wixan Mapu katsoo myds kaupungeissa asuvilla mapucheilla olevan oma roolinsa
"mapuche — kansan vapauttamisen prosessissa’. Sen jasenet ovat pakotetun
maaltamuuton lapsia. Liike ilmoittaa olevansa autonominen liikke, viitaten talla

itsendisyyteen suhteessa poliittisiin puolueisiin ja valtioon. (Emt.)
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4. Tutkimuksen tyokalut

Tutkimuksen kohteena ovat tekstit, joissa rakennetaan etnopolitikkaa ja etnista
identiteettia. Pyrin siis analyysin avulla tarkastelemaan millaista on mapuche
etnopolitiikka ja millaisia identiteetteja siind rakennetaan. Diskurssianalyyttinen (DA)
tutkimus nojaa konstruktionistiseen nakokulmaan, jolloin kieli ymmarretdan toimintana ,
joka tuottaa sosiaalista todellisuutta. Kieli ei ole talldin vain todellisuuden kuvaaja, vaan
sitd aktiivisesti tuottava. Kayttaessaan kielta ihmiset ovat osallisina vahvistamassa
sosiaalista todellisuutta tai muuntamassa sita. (Jokinen & Juhila & Suoninen 1993a,
18.)

4.1. Diskurssianalyysi ja diskurssin kasite

Diskurssianalyysi on moninainen tutkimusmenetelma, joukko yhteiskuntaa, kielta ja sen
kayttod koskevia teoreettisia perusoletuksia, jotka osaltaan ohjaajat tutkijaa tietynlaisiin
kysymyksenasetteluihin ja menetelmavalintoihin. Diskurssianalyysiin (DA:han) liitetaan
k&sitteiden moninaisuus, jopa sekamelska. (Valtonen 1998, 96.) Se ei ole selvarajainen
kokonaisuus, vaan saa vaikutteita sukulaistraditioiltaan kuten retoriikasta,
keskusteluanalyysista, etnografiasta ja semiotiikasta. Peruslahtokohdat ovat kuitenkin
samat: kiinnostus kielen kayton tutkimiseen ja erityisesti siihen, miten sosiaalista

todellisuutta rakennetaan erilaisissa sosiaalisissa kaytanngissa.

Diskurssianalyysin teoreettinen koti I0ytyy sosiaalisen konstruktionismin perinteesta.
Tutkimuksen kohteena on teksti ja/tai puhe luovana, sosiaalista todellisuutta
rakentavana toimintana. Kohtaamme todellisuuden aina jostakin nakokulmasta k&sin
merkityksellistytten&, nimettyna. (Jokinen 1999, 39.) Talldin analysoitavat etnopoliittiset
tekstit ndhdaan rakentavan todellisuutta, ei vain heijastavan mapuche- kansan
kokemuksia chilelaisessa yhteiskunnassa.

Erilaiset merkityksellistamisen tavat ovat historiallisten prosessien tulosta ja ne
rakentuvat, muuntuvat ja pysyvat ylla ihmisten valisessd kanssakaymisessa. My0s

suuret yhteiskunnalliset muutokset, kuten kaupungistuminen, tuottavat uusia
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kasitteellistamisen tapoja. Kaupungistuminen toi mukanaan keskusteluun kasitteet
kuten 1ahi6 tai vapaa-ajan ongelma. Yksin yhteiskunnalliset muutokset eivat tuo joitakin
kasitteellistamisen tapoja esille, vaan naista luokituksista kdaydaan myoés kamppailuja,
joiden seurauksena jokin niistd saa vahvemman jalansijan kuin toiset. (Jokinen 1999 ,
40.)

Kielta ja sen kayttba voidaan lahestyd ymmartamalla ne todellisuutta realistisesti
kuvaavina, valineind kielen ulkopuolella odottavien faktojen kerddmisessa. DA:n tapa
tarkastella kielenkayttba on kuitenkin erilainen. Kielenkayttajat eivat nayttaydy
diskurssianalyysissa tutkijalle informantteina, jotka paljastavat asenteensa tai heidan
kuvauksiaan toiminnastaan ei tulkita ilmididen kausaaliseksi selitykseksi (Suoninen
1999,18.) Nain kielta ei nahda keinona loytaa tie kielen "takana” piilevaan "oikeaan”

maailmaan.

Keskeista onkin se, kuinka toimijat tekevat ymmarrettavaksi asioita kielenkaytollaan
huomioiden sen, ettd tata samaa tutkittavaa ilmiota voidaan perustellusti tehda
ymmarrettavaksi myos toisella tavalla. Kielenkaytté onkin toimintaa, joka rakentaa
erilaisia versioita todellisuudesta (Valtonen 1998, 97).

Nain ollen en pohdi aineistossa "faktoina” esitettyjen seikkojen totuudenmukaisuutta,
vaan sitd kuinka etnopolitikasta ja identiteetistd puhutaan, miten sita rakennetaan ja
millaisia perustelutapoja "erityisen identiteetin” tunnustamisen vaatimuksille kaytetaan.
Taytyy kuitenkin muistaa, ettd sosiaalisella toiminnalla on tdm&n kielellisen puolen
lisdksi aineellinen puolensa. Diskurssin ulkopuolinen maailma on olemassa, ja se sen
tapahtumat, kuten luonnonmullistukset tapahtuvat yksilon tahdosta huolimatta. Toisen
seikka on sitten se, miten yksilot merkityksellistdvat nama tapahtumat.

Selonteoilla, joiksi tarkastelun kohteita DA:ssa usein kutsutaan, ihmiset selittavat
maailmaa itselleen ja toisilleen. Niilla on vuorovaikutuksellinen suhde todellisuuteen.
Ne ovat toisaalta riippuvaisia ympardivasta sosiaalisesta maailmasta, josta merkitykset
kumpuavat, mutta ne my®6s muuntavat tuota selitettavdd maailmaa. Sosiaalinen
todellisuus  nahdaan  erilaisten, kesken&&n  kilpailevien  diskurssien tai
merkityssysteemien kenttédna. Toimijat kayttavéat selonteoissaan rakennusmateriaaleina
niitd diskursseja, jotka ovat kulttuurisesti ymmarrettavia. Diskurssin ja repertuaarin

kasitteet, jotka ovat sukulaiskasitteitd, maaritellaan
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"...verrattain eheiksi sdéannénmukaisten merkityssuhteiden systeemeiksi, jotka rakentuvat
sosiaalisissa kaytanndissa ja samalla rakentavat sosiaalista todellisuutta..” (Jokinen, Juhila ,

Suoninen 1993a, 26-27.)

Jokainen diskurssi mahdollistaa tietyn asian nakemisen tietylla tavalla. Se siis asettaa
rajat sille, mitd sen sisalla voidaan sanoa. Sama aihe voidaan rakentaa monella eri
tavalla, eri diskursiivisista viitekehyksista kasin, jolloin sama aihe saa eri merkityksia
(Valtonen 1998, 98). Esimerkiksi mapuchet voidaan rakentaa terroristeiksi, jotka
tuhoavat yksityisomaisuutta tai vapaustaistelijoiksi, jotka taistelevat maahantunkeutujaa

vastaan.

Selonteot, joilla toimijat tekevat maailmaa ymmarrettavaksi ja joiden materiaalina
kaytetaan erilaisia kilpailevia diskursseja, ovat itse osa kulttuuria ja osallistuvat sen

yllapitoon kolmella eri tavalla:

- ne pitavat ylla niitda konventionaalisia rakenteita, joiden horjuttamista tai
vahvistamista ne ajavat (esimerkiksi perinteinen tydnjako)
- ne pitavat ylla diskursseja, joihin viittaavat vakuuttaakseen yleisonsa (esim.
"Jokainen on oman onnensa seppa”-diskurssi)
-selonteot tuottavat vaikeasti paateltdvid symbolisia ja aineellisia seurauksia.
(Suoninen 1999, 21-22.)

Stuart Hall (1999,100) rinnastaa diskurssin ideologiaan, joukkona lausumia, jotka
palvelevat yhden, tietyn ryhméan tai luokan etuja. Hall esittdd kuitenkin Foucalt’a
lainaten, etté ideologian kasitteeseen liittyy ongelmallinen kasitys maailmaa koskevien
lausumien jakautumisesta tosiin (tiede) ja epéatosiin (ideologia). Taman kasityksen
mukaan sosiaalista, poliittista tai moraalista maailmaa koskevat todelliset selonteot
voidaan erottaa epatosista. Ongelmallisia tassa ajatuksenkulussa ovat kuitenkin
"faktat”, joiden oletetaan osoittavan meille todet ja epatodet lausumat. Nama faktat
voidaan nimittdin rakentaa monin tavoin; se mika on yhdelle totuus, on toiselle jotain
muuta. Diskurssianalyysin tehtdvana on tehda nakyviksi oletuksia, joita
"merkityksettomaltakin” vaikuttava kuvaus tekee kohteestaan.(Jokinen yms.1993a, 19.)

Diskurssien rakentaminen, uusintaminen ja muuntaminen tapahtuvat tietyssa paikassa

ja tietyssa ajassa. DA:ssa tulkinta pyritddn suhteuttamaan tapahtumatilanteeseen, eli
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kontekstiin.(Jokinen yms.1993a, 29-30) Analyysissa tulee talldin ottaa huomioon
sanojen yhteys lauseeseen tai yksittdisen teon rakentuminen suhteessa
tapahtumatilanteeseen. Se mikd sanan monista mahdollisista merkityksista on
kyseessa, riippuu lausekontekstista. Lisaksi kielen kayttd suhteutuu myo6s
konkreettisen tapahtumatilanteen ulkopuolelle eli kulttuuriseen kontekstiin. Tutkijan
tulee talloin tunnistaa asioita, joka edellyttaa kulttuuristen tapojen, stereotypioiden tai
yleisen yhteiskunnallisen ilmapiirin tuntemuksen tietoista kayttda (Jokinen yms.1993a,
32) Tahan olen pyrkinyt esitteleméalla laajemmin chileldaisen yhteiskunnan historiallista
ja kulttuurista kontekstia, tilannetta missd mapuche kansa talla hetkella on ja mista
heidan etnopoliittiset diskurssit kumpuavat. Lisdksi omaa ymmartamystani chilelaisesta
yhteiskunnasta ja mapuche kansasta on syventanyt asuminen ja opiskelu Chilessa
vuosina 1996-97 ja 2002-2003 ja tekemani haastattelut muutamille ns. mapuche

aktivisteille kevaalla 2003.

Diskurssianalyysissa tutkitaan identiteetin rakentumista sosiaalisissa kaytannéissa ja
tietyssa kontekstissa. Tall6in toimijalle voidaan rakentaa riippuen eri kontekstista,
monia erilaisia identiteetteja (Jokinen yms.1993a, 37-38). Sama toimija voi rakentaa
keskustelun kulussa itselleen monia, jopa vastakkaisia minuuksia, riippuen

diskurssista.

4.2. Tutkimuksen toteutus- etnopoliittisten diskurssien tunnistaminen

Etnopoliittisen puheen erilaisten diskurssien hahmottaminen ei ole yksinkertaisen
mekaanista puuhaa, jossa erottelisin vain erilaisia aiheita, kuten puhe kulttuurista =
kulttuuridiskurssi. DA:n kannalta mielenkiintoisimpia merkityssysteemeja ovat yleensa
sellaiset kielen kayton alueet, joilla voidaan tehdd ymmarrettavéksi erilaisia teemoja.
Samaa ilmiota voidaan siis tulkita hyvinkin erilaisten diskurssien kautta. (Suoninen
1993, 50-51.) Analyysi ei ole tekstien ominaisuuksien yloskirjaamista, vaan perusteltua
tulkintaa, joka pohjautuu tutkijan ja aineiston valiseen vuoropuheluun (Jokinen
yms.1993a, 28). Erilaiset diskurssit eivat nouse aineistosta selvarajaisina

kokonaisuuksina, vaan pienin& osina tarkentuen analyysin edetessa.
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Etnopoliittisissa teksteissa on kyse vaatimuksesta erityisen, siis kansallisesta
identiteetistd eroavan identiteetin tunnustamisesta ja sen mukanaan tuomien erilaisten

kulttuuristen ja poliittisten oikeuksien myontamisesta. Tydssani tutkin:

-millaisia diskursseja on identifioitavissa mapuche jarjestjen etnopolitikassa —
mitéa on mapuche - kansan etnopolitiikka
-millaisia diskursseja vastaavia identiteetteja rakennetaan

-millaisia me/toiset erotteluja etnopolitikassa tuotetaan

Analyysin ensimmaisessa vaiheessa luin aineistoa lapi moneen kertaan, samalla
tehden muistinpanoja ja alleviivaten sanoja ja ilmaisuja. Pyrin tunnistamaan
diskursseja tulkitsemalla eri tapoja merkityksellistdd "mapucheutta” ja tulkitsemalla
syitd, joita heidan nykyiselle tilanteelle on annettu. Huomioni kiinnittyi asioihin, jotka
toistuivat teksteissd, sananvalintoihin, metaforeihin ja ristiriitaisuuksiin. N&in aloin

hahmottamaan vahitellen alustavien diskurssityyppien tunnuspiirteita.

Seuraavaksi kaansin suomeksi aineistosta alleviivatut kohdat, joka osoittautuikin aikaa
vievaksi tyoksi. Lukiessa helposti ymmartamani lauseet vaikuttivat kaannettyina
suomeksi aluksi vaikeaselkoisilta, kunnes lauseet selkiintyivat ja alkoivat kuulostaa
ymmarrettavilta myods suomeksi. Osasyy tdh&n k&&ntamisen vaikeuteen oli se, etta
tekstien kieli on kaukana puhutusta kielesta seka taynna metaforisia ilmauksia, seka

oma kokemattomuuteni kielenkaantamisesta.

Kaantamisen jalkeen ryhdyin kokeilemaan aineiston eri osien sovittelemista |0ytamieni
diskurssien sisdan. "Leikkaa liimaa — menetelmalla” kokosin eri diskurssityyppien alle
aineiston osia. Tassa vaiheessa jouduin myos jattaméan analyysin ulkopuolelle
diskurssityyppeja, jotka tassa syventdvassa vaiheessa osoittautuivat lilan hatariksi
sisalloltaan, jotta niitd voisi kutsua omiksi diskursseiksi. Jotkin néista sisallytin muiden
diskurssien sisaan, kuten erilaisuus diskurssiin sisélletyn puheen erilaisesta kehitys-

kasityksesta.

Luettuani (I&hiluku) aineistoa lapi, sieltd nousi esiin erilaisia toistuvia diskursseja, jotka
olen nimennyt jatkuva sorto, itsendinen toimija, jarjestelmékriittinen ja erilaisuus —
diskursseiksi. Aluksi oletin saman diskurssin sisalta |0ytyvan eroja jarjestdiden valilla,
pienid nyanssi-eroja, mutta analyysi vaiheessa tuli selvaksi, ettd se ei pitanyt

55



paikkaansa. Jokaiselta kolmelta jarjestolta l6ytyi kaksi samaa vahvaa diskurssia,
jatkuvan sorron ja itsendisen toimijan diskurssi. Kulttuurisen erilaisuuden diskurssia
rakennettiin vain Identidad Lafkenchen teksteissa, kun taas CAM:n ja Meli Wixan
Mapun teksteissa rakentui jarjestelma kriittinen diskurssi.

4.3. Tutkimuseettisia huomioita

Tutkimusta tehdessa tutkija joutuu pohtimaan ja vastaamaan lukuisiin kysymyksiin,
joihin ei ole olemassa aukotonta saannostoa. Talloin tutkijan on tehtava ratkaisut itse ja
kyettava perustelemaan valintansa. Tutkimuksen eettiset ongelmakohdat koskevat niin
tiedon hankintaa ja sen kayttoa. Tydssani kayttdma aineisto on periaatteessa kaikkien
vapaasti kaytettavissa, kunhan vain tutkija mainitsee lahteen, koska se on keratty
internetista. Kysyin néiltd kolmelta esimerkki mapuche-jarjestoltd sahkopostitse,
(kysyesséni lisatietoja jarjestdistd), lupaa kayttdd tyodsséni heidan tekstejaan.
Vastauksen sain kahdelta jarjestolta, kolmannesta ei kuulunut mitaan, ja molempien
vastaus oli myodntava, ehtona oli vain jarjestdon nimen mainitseminen tekstien lahteena.
(ks. liitteet 1. ja 2.)

Olen pyrkinyt tutkimuksen luotettavuuteen alkuperaisilla tekstinaytteilla, jotka tosin olen
kdantanyt itse espanjasta suomeksi, pyrkien mahdollisimman “taydelliseen
kdannokseen”. Sanatarkasti kaannoksia on lahes mahdotonta tehda, mutta siihen on
pyrittdva, jotta autenttisuus sailyy. Mielessa on pidettava tekstien sujuvuus ja
ymmarrettavyys, jota espanjan opettaja Santiago de la Torre Moral aikoinaan painott i

kdantamisen kurssilla.

Diskurssianalyysissa tutkijan ja aineiston vuoropuhelun seurauksena, tutkijan
paatoksella, aineistosta heratetddn tietyt merkityspotentiaalit. Tulkinta yksinkertaistaa
aina, mutta se perustuu tarkkaan aineiston analyysiin, ei tutkijan omiin "kehitelmiin”.
(Jokinen & Juhila 1993b, 106-107.)

Niin oman kulttuurin kuin vieraan kulttuurin tutkimiseen liittyy ongelmia, jotka tutkijan on
tiedostettava valttaakseen niihin kompastumisen. Ollessaan tutkittavan kulttuurin ja sen
sosiaalisen todellisuuden jasen, jota tutkija tutkii, vaarana on, etta tutkija toistaa
tietamattaan vanhoja kategorioita, kasitteité ja vastakohtia. (Jokinen yms. 1993a, 23.)

Toisaalta, tutkijan ollessa tutkimuksen kohteelle "vieraan kulttuurin” jasen, ongelmana

56



voi olla, etta talloin ei ymmarra kaikki kulttuurisia merkityksia. Nama mainitut ongelma t
voidaan kuitenkin valttdd tiedostamalla niiden mahdollisuus sekd huolellisella
perehtymisella aiheeseen ja tarkalla aineiston analyysilla. Tahan olen pyrkinyt
nojaamalla kattavaan aikaisempaan tutkimukseen, seka analyysin ja tulkinnan
mahdollisimman lapindkyvyyteen, joka mahdollistaa lukijalle niiden askelten

seuraamisen, joiden pohjalta olen tulkinnan tehnyt.
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5. Aineisto

5.1. Internet aineiston lahteena

Kvalitatiivista tutkimusta tekevilla tutkijoilla ja opiskelijoilla on kaytettavissaan erilaisia ja
aina lisdantyvia valmiita aineistoja, haastattelu-, havainnointi- ja elaytymismenetelmin
hankittujen aineistojen liséksi. Valmiita aineistoja ovat aikaisempien tutkimusten
aineistot, tilastot, henkilokohtaiset dokumentit, organisaatioiden asiakirjat, seka
joukkotiedotuksen- ja kulttuurin tuotteet.(Eskola & Suoranta 1999,119-120.) Huomioon
otettava l|ahde aineistojen kerdamiseen, niin kvalitatitiivista kuin kvantitatiivista
tutkimusta tekeville on Internet. Se on vield suhteellisen vahan kaytetty lahde valmiisiin

aineistoihin yhteiskuntatieteilijoiden keskuudessa.(Bryman 2004, 390.)

Internetissa tarjolla olevan valtavan informaatiom&aran, ja sen seikan takia, etta lahes
kuka tahansa voi levittda informaatiota sen kautta, tulee aineistoa kerattaesséd muistaa
erityinen  kriittisyys. Aldridgen vuonna 1998 (Bryman 2004, 467) tekemdassa
tutkimuksessa Internetissd julkaistuista ja painetuista, kuluttajille suunnatuista
taloudenpito-oppaista, mahdollinen todenperaisyys ongelma otettin huomioon
valikoimalla www-sivustoja, joiden autenttisuus oli verraten varmaa, valiten |&hinna
viranomaisten julkaisuja. Omassa tydssani kolme esimerkki mapuche-liikettd ovat
kaikki melko nakyvid toimijoita mapuche-like kentalla, ja esimerkiksi kayttamiin i
etnopoliittisiin ohjelmiin viitataan monissa muissa tutkimuksissa. Talla pyrin takaamaan

sen, etta kayttamani dokumentit ovat todella niiden allekirjoittaneiden omia tuotoksia.

Toinen mielessa pidettava kriteeri kaytettaessa internetistda kerattyja aineistoja on
uskottavuus. Talla tarkoitetaan sita, ettd tutkijan on kysyttava miksi tietty dokumentti
ylipddtdan on internetissa, mitd seikkoja taustalta voi loytyd, kuten taloudelliseen
hy6tyyn pyrkiminen. (Bryman 2004, 391.) Tassa tydssa dokumenttien etnopoliittisen
luonteen vuoksi, on suhteellisen helppoa tunnistaa miksi ohjelmat ja julkiset lausumat
ovat julkaistu Internetissd; informaation levittamisen nopeus ja laajuus eri puolelle
maailmaa kamppailussa mapuche kansan oikeuksien puolesta. Internet mahdollistaa
mapuche kansan asian tunnetuksi tekemisen laajemmalla alueella kuin "vain” Etela-
Chilessa ja nain ollen laajemman tukijoukon. Internetia kaytetaan tehokkaasti valineena
edistamaan etnopolitikkaa. Ehka tunnetuimpia tdhan mennessa ovat olleet Meksikon
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zapatistat (EZLN), joiden toiminnassa internetilla on ollut merkittava rooli. Heidan
tiedotteet levisivat vuonna 1994 nopeasti sahkopostilistojen valityksella internetissa ja
heréttivat kiinnostuksen Chiapasin tapahtumiin ympari maailmaa. (Barnhart-Park 2000,
8-9.)

Internetistd on tullut alkuperdiskansoille Latinalaisessa Amerikassa tarked valine
perinteisempien, kuten radion tai television rinnalle. Intiaaniryhmat tekevat kesken&an
paljon yhteistyotéd edistaakseen yleistd tietoutta alkuperéiskansoja koskettavista
ongelmista, ja esimerkiksi monien www-sivujen takaa loytyy monia eri ryhmid, koska
kaikilta ryhmilta ei yksin I0ydy tarvittavaa teknologiaa tai tietotaitoa kayttaa sita. Lisaksi
monien intiaaniryhmien www-sivuja pidetdan ylla “diasporasta” kéasin, kuten Nuke
Mapu-sivustot, joita yllapitdvaa sosiologi Jorge Calbucura, myds itse mapuche. Nama
sivut ovat mapuche-kulttuuriin, historiaan ja nykytilanteeseen erikoistuneet sivustot. Ne
toimivat myds foorumina asiasta kiinnostuneille tutkijoille, kanavana mapuche-tutkijoille
ja taiteilijoille julkaista tutkimuksia ja toitddn. Monien mapuche-sivustojen yllapitoa
diasporasta kasin selitetd&n Chilen kohdalla diktatuurin aikaisilla, monien mapuche-
johtajien ja aktivistien maanpakolaisuudella. (Barnhart-Park 2000, 1-8.)

Internetin alati liikkeess& olevan luonteen mukaisesti tutkija ei voi aina olla taysin
varma sivuston edustavuudesta tietyn aiheen suhteen. Lisaksi web-sivuja pidetaan
kuuluisina tietynlaisesta "webkielestaan”, jota joskus ilman sis&piirin tietoja on lahes
mahdotonta ymmartaa. (Bryman 2004, 391.)

5.2. Etnopoliittiset ohjelmat ja julkiset kannanotot

Kerésin vuonna 2002 ollessani vaihdossa Chilessa sanomalehtiaineiston vuodelta
1999. Aineiston artikkelit k&sittelivat tavalla tai toisella mapucheja: uutisia maiden
haltuunotoista, mielenosoituksista, yhteenotoista mapuchien ja poliisien tai
metsayhtididen kanssa, tai haastatteluja koskien "mapuche-kysymysta”. Suomeen
palattuani tutkimuskysymys, jota olin muotoillut alustavasti vaihdossa ollessani,
tarkentui kasitteleméédn mapuche kansan identiteettia ja etnopolitikkaa. TallGin
huomasin, ettd kerddmallani aineistolla en pystyisi vastaamaan tuohon kysymykseen.
Olin siis kerannyt aineiston pohtimatta tarkemmin tutkimuskysymysta, tietden vain
haluavani tehda opinnaytety6ni mapuche kansaan liittyvasta aiheesta.
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Tutkiessani sanomalehtiaineistoa tarkemmin pro gradu-seminaarien yhteydessa
hylkasin sen siita syysta, etta halusin keskittya erityisesti mapuchien itse rakentamiin
etnopolitiikka- ja identiteettidiskursseihin. Sanomalehtijutuissa aanessa oli joko
toimittaja, chilelainen poliitikko, metsayhtididen edustaja tai antropologi analysoimassa
mapuche konfliktien syitd. Vain muutamassa, erittain harvassa artikkelissa oli
haastateltu mapuche-johtajia tai mapuche-yhteisbiden jasenia. Sanomalehti-aineiston
sijaan mapuchien aanta loysin heidan julkisista kannanotoista, joita mapuche www-
sivuilla julkaistaan. Na&itd kannanottoja ja julistuksia jaetaan myds esimerkiksi

yliopistojen kampus-alueilla, josta minulla on muutama tallainen teksti tallessa.

Kaytadn aineistona kolmen mapuche-likkeen etnopoliittisia ohjelmia ja niiden
julkaisemia "Julkisia Kannanottoja”. Olen ker&nnyt ndma tekstit internetista, jarjestojen

sivuilta ja Nuke Mapu-sivustolta (http://mapuche.info.scorpionshops.com/ , luettu 13.12.2004),

joka toimii erityisena mapuche kansan kysymyksiin erikoistuneena lahteen&. Sivuilla on
tietoa mapuche-kansan historiasta ja kulttuurista seka uutisia liittyen mapucheihin,
mutta kiinnostukseni kohdistuu vain julkisiin kannanottoihin ja julistuksiin, jotka sivuilla

[6ytyvat oman linkkinsa alta.

Tekstit ovat vuosilta 1999-2004, mutta suurin osa ajoittuu vuodelle 1999, jolloin
mapuche-liikehdinta eri puolilla Etela- Chilea oli hyvin vilkasta: maiden ja teiden
haltuunotto mapuchien taholta moninkertaistui edellisiin vuosiin verrattuna, yhteenoto t
metsayhtididen edustajien ja maanomistajien valilla olivat kiihtyneet. Myos
mielenosoitukset ja nalkalakot olivat tarkea osa liikehdintdd. Sanomalehdissa vuosi
1999 nimettiin "mapuche-kapinan vuodeksi’, mapuchien kansannousun vuodeksi ja
tilannetta verrattiin jopa Meksikon Chiapasin tapahtumiin ("Nuestro Pequefio Chiapas”,
"Meidan pieni Chiapas”, El Mercurio 28.2.99, liite 4).

Identidad Territorial Lafkenche-aineistona kaytan heidan etnopoliittista ohjelmaa (47
sivua), joka ilmestyi vuonna 1999. Tama ohjelma 16ytyy ryhman kotisivuilta, osoitteesta

http://www.identidadlafkenche.nav.to/ (luettu 10.2.2005) Tamén lisédksi ohjelmaa

levitetaan lukuisilla muilla mapuche-sivustoilla, kuten Nuke Mapu-sivuilla.

Coordinadora de Comunidades Mapuches en conflicto en Arauco Mallecon (CAM)
aineistona kaytan heidan etnopoliittista ohjelmaansa, joka on julkaistu vuonna 1990,

mutta viimeinen ohjelman paivittdminen on tapahtunut vuonna 2001. CAM:n ohjelman
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lisaksi kaytan heidan Julkisia Kannanottoja vuodelta 1999 (10 kpl, yhteensa 21 sivua),

joita on julkaistu heiddn omien sivustojen (http://www.nodo50.org/weftun/, luettu

2.3.2005) liséksi eri mapuche- sivustoilla, seka jaettu kaduilla, yliopistojen
kampusalueilla monisteiden muodossa.

Meli Wixan Mapulla ei ole varsinaista omaa etnopoliittista ohjelma-kokonaisuutta, mutta
taman jarjeston osalta aineistona kaytan heidan julkisia kannanottojaan, joista
suurimman osan kerasin Nuke Mapun sivuilta ja osan heidan omilta www-sivuilta
(http://meli.mapuches.org/, luettu 9.2.2005). Meli Wixan Mapun julkiset kannanotot ovat
vuosilta 1999-2004 (25 kappaletta, yhteensa 40 sivua).
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6. Etnopoliittiset diskurssit

Aineistosta rakentuvat etnopoliittiset diskurssit olen nimennyt jatkuvan sorron,
itsendisen toimijan, erilaisuuden ja jarjestelma kriittisen diskursseiksi. Naista kahta
ensimmaistd nimitdn vahvoiksi diskursseiksi, koska ne rakentuvat jokaisen kolmen
analysoitavan liikkkeen etnopoliittisissa teksteissa. Erilaisuus diskurssi rakentuu
puolestaan vain ldentidad Territorial Lafkenche- liikkeen teksteissé ja jarjestelma
kriittinen diskurssi taas CAM:n ja Meli Wixan Mapun teksteissa.

6.1. Jatkuvan sorron-diskurssi

Etnopoliittisten tekstien jatkuvan sorron diskurssi kuvaa mapuchien elamaa sorrettuina,
sortajan uhreina. Talle diskurssille tyypillisia ilmauksia ovat historiallinen velka, sortaja,

sorrettu, maahantunkeutuminen, maan puolustaminen.

Jatkuvan sorron diskurssissa mapuche-kansan historia rakennetaan taisteluksi
selviytymisesta, ei osana chileldista yhteiskuntaa, vaan omana kansanaan, haastaen
nain latinalaisamerikkalaisen tasavaltalaisen valtion perustan "vain yksi kansa, vain
yksi kansakunta, vain yksi hallitus” (Bengoa 2000b, 27).

Diskurssissa korostuu kasitys uhkasta koko mapuche-kansan ja sen kulttuurin
olemassaolon puolesta. Elama nykyisilla mapuche-alueilla ja kaupungeissa rakentuu
diskurssissa mapuche-kansalle taisteluksi "toista” vastaan. Kysymys on siis elamasta
ja kuolemasta.

Asumme vain jaannoksilla siitd mitd esi-isiemme maa-alueet olivat; osilla maita, jotka taysin
riittAmattomia tuodakseen perheillemme jokapéivdisen elannon ja varmistaakseen kansamme
jatkuvuuden ajassa.(Lafkenche, s. 32)

Haastamme hallituksen lopettamaan petolliset ja teeskentelevat dialogin yrityksensa, kun se
kaytannossa johtaa ja puolustaa metsayhtididen investointeja Mapuche-alueella, tuomiten
kansamme haviamiseen.(CAM 24.5.99)

Jatkuvan sorron diskurssissa korostuu kasitys vieraan tunkeutumisesta pyhélle
alueelle, mapuche-maille. Aikaisemmin historiassa tuo vieras tunkeutuja oli
konkistadoori, sen jalkeen Chilen armeija, maidenomistajat ja nyt Chilen valtion
avustuksella niin kansalliset kuin ylikansallisetkin metsé- ja energiayhtiot. Vieraan
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olemassaolo mapuche-mailla on diskurssin mukaan lainvastaista: tunkeutuminen alkoi

laittomasti sodassa ja jatkuu laittomana yritysten tunkeutumisena mapuche-mailla.

Se oli tAmé (armeija), joka vaérin nimetyssa “Araucanian Rauhoittamisen sodassa” havitti suuren
osa kansaamme ja anasti laajat mapuche-maat, jotka osoitettiin vuosien ajan Chilen valtion
hallitseville ryhmille, joiden rikkaudet pohjautuivat mapuche-kansan maiden riistoon. Naiden
ryhmien uskollisena varjona toimivat nykyiset kansalliset ja ylikansalliset metsat, -vesi ja
turismiyhtitt, jotka ovat salaa ja lainvastaisesti asettuneet mapuche-kansan maille, joka elaa talla
hetkellda vakavassa sukupuuttoon havidmisen vaarassa. (Meli Wixan Mapu 19.9.99)

Toisesta puhuttaessa, puhutaan l&hes yksinomaan kolonialistisesta Chilen valtiosta,
"vuorossa olevasta hallituksesta” ja kansallisista tai ylikansallisista yrityksista sortajina.
Teksteissa kaytetaan valtiota ja hallitusta synonyymeind. Chileléisia ei samaisteta
sortajiin, vaan heidan jopa nahdaan ymmartavan mapuche-kansan hadan ja

vaatimukset.

Chilen kansalaisten ja yhteiskunnan eri sektoreiden (ay-liike, opiskelijaliike jne.) tuki mapuche-
kansan asialle saavutettiin yhteisdjen aloittaman mobilisaation avulla, jolla aloitettiin maiden
rauhanomainen takaisinsaamisen prosessi. (Meli Wixan Mapu, 15.11.99))

Diskurssissa luodaan solidaarisuutta chileldisten ja mapuche-kansan vlille, littamalla
mapuchet Chilen muihin sorrettuihin. Talldin vastakohtapari sortajat (Toinen) ja sorretut
(me) ei olekaan yksinkertaista chileldiset - mapuchet vastakkaisuutta.

Virkansa jattava hallitsija, Eduardo Frei, osoitti taman asenteen ['sopimus valtaa pitéavien
luokkien kanssa”] politiikan johtamisessaan, silla hanella ei ollut pienintdkdan halua ratkaista
niitd suuria ongelmia, jotka koskettavat yleisesti chileldisia sorrettuja, ja erityisesti mapuche-
kansaa. (CAM, s.1)

Mapuche-maille tunkeutumisen vastustamisessa ja konflikteissa on diskurssin mukaan
kyse maiden, identiteetin ja kansan suojelemisesta. Talldin keskeiseksi nousee
kysymys maasta, ja sen palauttamisesta, jotka n&dhd&éan ainoina keinoina mapuche-
kansan olemassaolon ja jatkuvuuden turvaamisessa. Maiden valtaukset nayttaytyvat

diskurssissa yrityksiltd pelastaa niin monesti "tallattu omanarvontunto”.

"Sadat mapuche-veljemme eivat taistele tdna paivana VIII ja IX seuduilla vain esi-isiemme
maiden takaisin saamiseksi, vaan kansamme niin monesti tallatun omanarvontunnon puolesta.”
(Meli Wixan Mapu 7.9.02)

Maat ovat mapuchien maita diskurssi esittad, ja vaatimukset maiden palauttamisesta,
maiden valtaukset ja konflikti oikeutetaan historiallisilla syilla: maat rydstettiin, vietiin
laittomasti. Kyseesséa on diskurssin mukaan oman maan takaisin valtaaminen, maan,

josta maankansan (mapuche) olemassaolo on riippuvainen.
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Kuvaukset mapuchien elamasta ja viimeisistd 500 vuodesta mapuchien historiaa
kuvataan epaoikeudenmukaisuuksien historiana. Sorto kuvataan jatkuvana, sen
viimeiset 200 vuotta eivat suinkaan ole olleet mapuche-kansan oikeuksien ja aseman
parantumisen historiaa chileldisessd yhteiskunnassa, vaan hyokkaykset heidan

olemassaoloaan kohtaan mapuche-kansana nahdaan voimistuneen.

Tanaan tulee yli 500 vuotta Chilen valtion hallitsevien ryhmien armeijan maahantunkeutumisesta
ja vdhemman kuin 100 vuotta verildylysta ja havittamisen karsimisesta.(Meli Wixan Mapu
19.9.99)

Chilen valtion harjoittama miehitys ja mapuche-maiden anastus, sekd kansamme h&ato
ikivanhoilta mailtamme, on historiallinen prosessi, joka ei missdan tapauksessa ole
loppunut.(CAM, maaliskuu a, 1999)

Samoin kuin diktatuurin syvimpina aikoina, on sorto nytkin menetelmé jonka avulla Valtio haluaa
l6ytéda ratkaisun konfliktiin, kieltdytyen kohtaamasta sen todellista kulttuurista ja poliittista
ulottuvuutta. (CAM, maaliskuu a, 1999)

Diskurssissa korostetaan epdaoikeudenmukaisuuksien kiihtyneen Chilen valtion
syntyprosessissa ja viitataan "Pacificacion de Araucania” -nimiseen sotaan, jossa nuori
valtio valtasi eteldan mapuche-maat “tyhjind maina” maatalouden tarpeisiin ja
tarkoituksenaan asuttaa Etela-Chile eurooppalaisilla immigranteilla. Sodan nimi
"Pacificacion de Araucania (vapaa suomennos olisi "Araucanian Rauhoittaminen” tai
"Rauhan palauttaminen Araucaniaan”), ndhdaan historiaa vaarentavana, silla se ei
mapuche-kansalle merkinnyt rauhaa, vaan "veriloylyd”. TAhan sotaan asti mapuche-
kansalla oli ollut oma territorionsa ja itsemaaraamisoikeutensa, jonka Espanjan kruunu

heille oli mydntanyt, viela 1800-luvun toisella puoliskolla.

Nain historia yllapitdad jo 500 vuoden ajan jatkuvaa vékivaltaa ja epaoikeudenmukaisuutta,
valheita ja pahuutta, jota me mapuchet olemme joutuneet kestdmaén winka maahantunkeutujan
puolelta. (CAM, maaliskuu a, 1999)

Maahantunkeutujaa kohtaan koetaan epdaluottamusta, sen sanaan ei voida luottaa,
koska muistissa ovat aikaisemmat tapahtumat. Diskurssissa asetetaan kysymys kaikille
kansalaisille kuuluvien oikeuksien toteutumisesta mapuchien kohdalla. Siin& korostuu
mapuche-kansan valtioon ja sen eri instansseihin, erityisesti Conadiin, liittyva
epaluottamus, joka teravoityy ndkemyksessa, jonka mukaan demokraattisena itseaan
pitava Chilen valtio, ei olisikaan demokraattinen suhteessaan mapucheihin.

llImiantojen ja seuraamisen jarjestelmd veljiamme vastaan, jotka tekevat ty6td kansamme
tunnustamisen ja kunnioittamisen puolesta, on niiden samojen lakien ja asetusten ulkopuolella ,
joita tman demokraattisen valtion sanotaan kunnioittavan. TAma osoittaa meille, etta heilla ei
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ole minkdanlaisia ongelmia soveltaa diktatuurin tai piiritystilan kaytantoja.(CAM, maaliskuu b,
1999)

Yhdellakdan “demokraattiselle” politiikoille ei ole tullut mieleen sanoa, ettd Chilen valtio
harjoittaisi apartheidia, vaikka se on julkisesti tunnettu tosiseikka, ettd mapuchet saavat
huonompaa kohtelua vain siité syysta, ettd ovat mapucheja. (CAM, maaliskuu a, 1999)

Diskurssin mukaan rasismi, jota mapuche- kansa kohtaa jokapéaivaisessa elamassaan,
on tosiasia, jonka olemassaoloa poliitikot eivat kuitenkaan uskalla myontaa.
Selvityksissd mapuchien yhteenotoista karabinieerien ja metsayhtididen vartijoiden
kanssa, diskurssi viittaa |&dhes avoimeen epatasa-arvoon mapuchien kohtelussa
oikeudenkaynneissa.

Jokaisen ammutun mapuchen tapaukseen liittyy liikaa epaséaanndéllisyyksia, jotka osoittavat
Chilen valtion instituutioiden halventavan kohtelun kansaamme kohtaan sekd mapuchien
ihmisoikeuksien jatkuvan loukkaamisen. (Meli Wixan Mapu, 9.10.02)

Herrat ministerit, ndissd sadoissa mainituissa tapauksissa oikeus on kaantanyt selkansa
mapucheille.  Naiss4 ja sadoissa muissa tapauksissa valtion toimeenpanema
Rikosoikeudenkaynnin Reformi ei ole onnistunut takaamaan perustuslaillisia oikeuksiamme,
vaan niitd on jarjestelmallisesti loukattu, yleisten syyttdjien toimiessa todellisina "mapuchien
metséastajand”, tehokkaina vainon ja pelottelun vélineind, joita hallitus ja etelan maanomistajat
kayttavat tana paivana omien alhaisten intressien mukaisesti. (Meli Wixan Mapu, 7.8.02)

Conadi, jonka valtio loi intiaanipolitiikan instrumentiksi, ja johon sen luomisen aikaan
litettiin paljon odotuksia, rakentuu tassa diskurssissa vain osaksi paternalistista
politiikkaa, ilman alkuperédiskansojen todellista osallistumista. Se ndhdaan ylhaalta pain
asetetuksi, ilman todellista vaikutusvaltaa mapuche-kansaa koskettavien ongelmien

ratkaisussa, ja jopa yhdeksi sorronvalineeksi.

Chilen valtion elin, "CONADI” on, instituutio joka edustaa Chilen valtion ja ylikansallisten metsé- ,
vesi-, ja turismiyritysten taloudellisia ja poliittisia intresseja, tavoitellen mapuche-maita
kannustaen ndin meidan havittamista. (Meli Wixan Mapu, 6.11.99)

Toteamme myds, etta silla [Conadi] ei ole merkittdvaa roolia meitd koskettavissa asioissa. Niilla
valtion instansseilla, joiden kanssa se on yleenséd kanssakaymisissd, on erilaiset, chileldisten
toimijoiden prioriteetit, joita varten ne ovat luotu. (Lafkenche, s.7)

Diskurssissa Chilen valtiolta nahddan puuttuvan todellisia valineita ja tahtoa maksaa
mapuche-kansan sorrosta syntynyttd historiallista velkaa. Talloin otetaan esille
Kansainvalisen tydjarjeston ILO:n sopimus n:0 169 (vuodelta 1989) alkuperais- ja
heimokansoja koskevan yleissopimuksen ratifioinnista ja tarjotaan Chilen valtiolle

mahdollisuutta "velkansa” maksamiseen.

"Toisaalta ndemme, ettd Chilestd puuttuu ne oikeudelliset kehykset, joiden puitteissa voitaisiin
etsid ongelmaan kokonaisratkaisua. Sen vuoksi esitimme kansainvélistd sopimusta, kuten
Kansainvédlisen Tydjarjeston ILO:n 169 sopimusta taman puutteen korjaamiseksi. IIman
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epdilystékaan tdma juridinen normi loisi ensimmaisen dialogin sillan kansojemme vaélille, teko,
joka pohjimmiltaan merkitsisi molemminpuolisen diversiteettimme tunnustamista, joka ilmaisee
todellisuuttamme.” (Lafkenche, s.4)

Valtion sovittelevat eleet nahdaan tassa diskurssissa pyrkimyksinéd jatkaa sortoa,
mapuchien tahdonvastaisen, Chilen valtioon integroimisen jatkamisena. Integraatio
nayttaytyy vastakkaisena kulttuuristen erityispiirteiden sailyttamiselle ja vesittaa
vaatimukset maiden palauttamisesta. Valtion toiminta mapuche-kysymyksessa, kuten
kutsu dialogiin, rakentuu tassa diskurssissa pyrkimyksiksi hajottaa mapuche-liike ja
lopulta koko mapuche-kansa, silla valtion uskotaan kokevan mapuchet uhkaksi
olemassaololleen ja yhtenaisyydelleen.

Edella mainittu “dialogin prosessi” vain ikuistaa kurjuuden, sorron ja kansamme kieltdmisen,
koska tarjotut ratkaisut ovat yksinomaan taloudellisia ja "sosiaalihuollollisia”, ja osoitettu vain
tietylle méarélle yhteisoja ja tietylle sektorille mapuche liikkeessa. Talla on selvané paamaarana
jatkaa historiallista kansamme pakotettua integraatiota chileldiseen yhteiskuntaan. (CAM,
2.6.1999)

Koko tdman niin sanotun dialogin ainoana padmaarand, jossa mapucheja ei lopulta kuultu, jonka
Frein ehdotus osoittaa, on oikeuttaa hallituksen, tuomareiden ja Chilen valtion sortoelinten
kasvavat sortotoimet kansaamme (nacidon) vastaan, tarkoituksenaan musertava t
vastarintamme.(Meli Wixan Mapu, 6.8.99)

Valtion intiaanipolitikan pyrkimyksend n&hd&an integraatioon pyrkiminen, ilman
heidan kulttuuristen erityispiirteiden kunnioittamista. Erilaiset sosiaalipoliittiset
ohjelmat, joita on kaynnistetty eri mapuche-yhteisbissa, nahdaan itse "kohteelle”
hyodyttomind, osana pyrkimyksid sulauttaa mapuche-vaestd chilelaisiin, osana
pyrkimyksia “havittdd mapuche kansa”. Integraatiopyrkimykset eivat huomioi
maavaatimuksia, joiden  katsotaan olevan ensisijaisia mapuche-kansan
olemassaololle. Mapucheilta nahdaan tassa viedyn sen lailliset oikeudet paattaa itse
kehityksestaan, jolloin kansa nayttaytyy sosiaalipoliittisten ohjelmien kohteina.
Diskurssissa nadhdaan jopa ohjelmien toteuttajien toimeentulolle valttAmattomana

mapuche-kansan syrjityn aseman yllapitaminen

Voimme jopa ajatella, ettd talle laajalle valikoimalle epéatasaisen kehityksen toimijoita, jotka
kulkevat yhteisbissamme, on elintarkedd kansamme koyhyyden yllapito. Pdainvastaisessa
tilanteessa he menettaisivat rahoituksen I[dhteensd, joka taas riistaisi heiddn mone t
etuoikeudet.(Lafkenche, s.7)
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6.2. Itsenéinen toimija-diskurssi

Tassa itsendinen toimija- diskurssissa mapuche-kansa rakennetaan itsenaiseksi
toimijaksi. Diskurssi korostaa subjektiutta viitaten toimijaan, jolla on oma tahto ja kyky
oman tulevaisuutensa rakentamiseen, vastakohtana toiminnan kohteelle, objektille.
Subjekti-mapuchen vastakohtana n&hd&&n objekti-mapuche, jolle ylh&alta pain
osoitetaan paikka yhteiskunnassa, valtion eri ohjelmien kohteena. Diskurssissa
kaytetdan ilmaisuja kuten kansan vapauttaminen, tietoisuuden kasvu, kansakunnan

uudelleenrakentaminen.

Diskurssissa kuvataan muutosta, joka on tapahtunut mapuchien oman olemassaolonsa
ehtojen ja tulevaisuuden vaihtoehtojen tiedostamisessa. Toimijuus otetaan taman
diskurssin mukaan ratkaisevalla hetkelld, jolloin edessa olisi joko assimilaatio
chilelaiseen vaestoon ja mapuche-kansan héavidminen Chilen kartalta tai
maaratietoinen oman kohtalon ohjaaminen, joka osoittautuu taman diskurssin

valinnaksi.

Tanaan mapuche-kansa nousee uudelleen, huutaen epatoivoisesti mahdollisen assimilaation ja
petollisen havittamisen edessd. Se on henkiinjaddmisen huuto, joka viimeisen kuuden vuoden
aikana on omaksunut erittain merkittavan poliittisen diskurssin, tarkentuen vaatimaan oikeuksia,
jotka kansalle kuuluvat erottamattomasti: itseméaaraémisoikeus, autonomia ja maa-alue.(Mel i
Wixan Mapu, Presentacion)

Me Araucon maakunnan mapuche yhteisét pyrimme ja haluamme olla historiallisia subjekteja,
kuten esi-ishmme olivat, olemmehan kansamme historian haltijoita ja nyky-Chilen ensiaskelten
seppia.(Lafkenche, s.11)

Diskurssissa mydnnetaan, ettd toimijuuden esiinnousulla ei tarkoiteta, etta mapucheilla
olisi tarkasti tiedossa kuinka haluttuun paamaarddn - kansan sailyminen ja
kansakunnan rakentaminen — paastaan, ja virheiden tekemisen mahdollisuus ollaankin

valmiita myodntamaan, mutta:

Rakennamme ja pelastamme. Luultavasti tulemme kompastumaan tuhansia kertoa, teemme
vaarin, erehdymme, otamme tien joka ei kuule meille. Mutta jos tdma tapahtuu, ovat virheet
meidan, mapuchien virheita, ei joidenkin, jotka pyrkivat johtamaan vaatimuksiamme.(Meli Wixan
Mapu, Presentacion)

Diskurssissa viitataan aikaisempaan mapuche-kansan itsenaisyyteen, sen "suuruuden
aikoihin” kansana. Tama autonomisen toimijan aika nayttaytyy tilana, johon pyritaan
palaamaan "kansakunnan uudelleenrakentamisella”. Mapuche kansakunta (nacion) on
siis jollakin hetkella historiassa lakannut olemasta, se on kerran menetetty, mutta se
aiotaan rakentaa uudelleen niiden palojen avulla, jotka ovat viela jaljella.
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Uudelleenrakentaminen tapahtuu mapuche-kulttuurin vanhojen elementtien ja sille
uusien elementtien, ulkoapéain tulleiden kulttuuripiirteiden, omaksumisen pohjalta.
Tassa osoitetaan kykya kayttda tehokkaasti hyvaksi mapuche- kulttuurille vieraita

piirteitd oman asian eteenpain viemisen puolesta.

Sosiaalinen ja kulttuurinen muodonmuutos, jonka olemme kokeneet eristéaytyneilla alueillamme,
on mahdollistanut nykyisten sukupolvien tulevaisuuden suunnitelmat. He ovat ilman taydellista
assimilaatiota ovat ymmaéartédneet ndiden uusien, meille asetettujen sdantjen toiminnan ja ovat
siitd huolimatta kyenneet méaarittelem&an historiallisen murtumisen mittasuhteet, joiden kohteina
olemme olleet. (Lafkenche, s.2)

Diskurssissa painotetaan my0s sitd, ettd kulttuuriset muutokset on otettu
vastahakoisesti vastaan, ja muutoksista huolimatta perinteisilla kulttuuripiirteilla on
edelleen tarkea paikkansa mapuche-kulttuurissa. Tassa diskurssi kuvaa kuinka
mapuche-kansa sorretussa tilanteessaan kuitenkin on itse méaaritellyt mitka sille vieraat
kulttuuriset elementit on otettu osaksi mapuche-kulttuuria. Menneisyyden karsimykset,
mutta myds omat tietoiset valinnat ovat luoneet nykyisen mapuche-yhteison.

Muutokset, joista karsimme, ovat luoneet nykyiset yhteisomme. Tunsimme myds kuinka
kulttuurimme hiljaa ja asteittain alkoi mukautua meille asetettuun uuteen eldaméantapaan. Uudet
elementit, jotka liitimme tapoihimme, I6ysivat paikkansa tapojemme joukossa ja mahdollistivat
jlleen omien lakiemme asettamisen. T&nd pdivand, saavutamme nykyajan uudistuneina ja
jatkamme eteenpéin kuin mika tahansa tdman maan kansa. (Lafkenche, s.2)

Taméan uudelleenrakentamisen ja toimijuuden I6ytdmisen on saanut aikaan "mapuche
tietoisuuden” kasvu, jolla tarkoitetaan tietoisuutta omasta epdoikeudenmukaisesta
asemasta chilelaisessa yhteiskunnassa, syrjinnasta. Muutosten kautta, jotka mapuche-
kansa on kokenut, on kasvettu nykyiseen "tietoisuuteen”, joka on tdmé&n diskurssin
mukaan saavuttanut pisteen, jossa vaiennettu d&ni ei en&a taivu marginalisoituun

asemaansa.

"Valtion ja ylikansallisten metsayhtididen harjoittamien epéoikeudenmukaisuuksien ja kansamme
loukkauksien edessa olemme paattaneet taistella oikeuksiemme puolesta ja korottaa hiljennetty
aanemme.”(Meli Wixan Mapu, 7.8.2002)

Mapuche-toimijan innoittajana ja toiminnalle varmuutta antavana toimii mapuche-
kansan kollektiivinen muisti; historian tapahtumat, joissa heidan oikeuksiaan on poljettu
ja historian sankarit, jotka ovat menettaneet henkensa aikaisemmissa “kansan
vapautuksen taisteluissa”. Nama historian sankarit toimivat nyt esimerkkeina
autonomisesta mapuchesta, jollaiseksi myds taman paivan mapuchen tulee pyrkia

turvatakseen kansansa tulevaisuus.
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“Lopuksi haluamme tehda tiettdvaksi, ettd CAM kannustaakseen/kiihdyttddkseen maiden
takaisin saamista yhtend kansamme uudelleenrakentamisen vaiheena, julistaa kunnioitustaan
ylimmalle Tokillemme, Lautarolle, 29. huhtikuuta, jolloin tulee 442 vuotta hanen kuolemasta
taistelussa. Lautaron vapautta ajavan sielun hengessa haluamme kasvattaa tulevat mapuche
sukupolvet, ainoana kestévéna takeena &iti maamme ja vapautemme kunnioitukselle.” (CAM,
28.12.1999)

"Meidan ainoa kunnianosoitus mapuche-kansana osoitetaan johtajillemme, jotka kuolivat
puolustaessaan maatamme chileldiseltd sortaja-armeijalta: naiden johtajien voima vallitsee
vieldkin ja ilmenee nykyisissd mapuche-johtajissamme.”(Meli Wixan Mapu 19.9.1999)

"Mutta suurien, taisteluissa kaatuneiden mapuche-johtajien hengen ja newenin (voiman)
inspiroimina, jatkamme taisteluamme alueidemme oikeutetun takaisin saamisen ja mapuche
kansan autonomian puolesta.” (Meli Wixan Mapu, 15.11.1999)

Diskurssissa ndhdaan, ettd koetut vastoinkdymiset eivat ole heikentdneet mapuche-
kansaa, vaan vahvistaneet sita ja antaneet varmuuden toimintansa legitiimiydesta .
Tamén varmuuden avulla taistelua jatketaan jopa uhmaten omaa olemassaoloa,

altruistisesti kansan puolesta.

"He[konfliktissa olevien yhteisdjen asukkaat] ovat nostaneet tdman mapuche lipun rohkeudella ,
pelottomuudella, paattavéaisyydelld, kantaen hartioillaan koko historian painoa, joukkomurhaa,
petosta ja rygsttd, ottaen vastaan kohtalokkaat seuraukset, kuten vankilan joihin talla hetkella
mapuche poliittiset vangit ovat suljettuina, sekd haavat ja murhat. ” (Meli Wixan Mapu,
Presentacion)

Veljemme uhmaavat jopa omia tarpeitaan. He elavat kasvokkain leppyméattdmén sosiaalisen,
taloudellisen ja kulttuurisen syrjinnan kanssa. (CAM, maaliskuu a, 1999)

"Ei sotilaallinen miehitys eik& moderni neoliberalistinen havittdminenkaén ole onnistunut
heikentdamaan veljiemme vankkaa mapuche tietoisuutta, jotka tdnéd paivana nousevat Araucon ja
Mallecon yhteistissad vakaana aikomuksenaan saada takaisin maansa ja kansamme kunnian.
Mapuche-tietoisuus tuntuu ravitsevan historiallamme, koska silla on kyky p&astda valloilleen
taisteluja, jotka ylittavat aikaisempien kokemusten "symbolismin”, sisallyttden strategiaansa
voiman ja vastarinnan toimia, jotka lydvat maahantunkeutujan intressejd ja sallivat nain
todellisen alueiden ja niiden resurssien haltuunoton.” (CAM, maaliskuu 1999)

ltsenaisen toimijan toiminnan paamaarana ja itsenaisyyden taydellistymisen ehtona on
esi-isien maa-alueiden takaisin saaminen. Valtion intiaaneihin kohdistuva politiikka
haastetaan "kohteelta” itseltdan tulevilla esityksilla politikan siséllésta. Diskurssissa
mapuche-kansa maarittelee oman kehityksensa suunnan, koska se tuntee maa-
alueensa ja tarpeensa parhaiten. Esille tuodaan halu vaikuttaa ja ohjata itse mapuche-
kansaa koskevia paatoksid. Tassd asetutaan vastaan demokraattisten hallitusten
ajamaa indigenista- politikkaa vastaan. Indigenista- politikka on perinteisesti ollut ei-
intiaanien suunnittelemaa ja toteuttamaa politikkaa intiaaneille.(Bengoa 2000:204—
205.)

"Mielestamme kehitys ei voi olla kestdvaa mikali se ei ole otettu tdysin mapuche-kansan omiin
kasiin ja sovellettavaksi. Taméa merkitsee, etté paatoksia ei voi sanella valtion keskus instanssit ,
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yksityiset [maanomistajat] tai yritykset, vaan me, mapuche-kansa itse, huomioon ottaen omat
prioriteettimme ja moninaisuutemme.” (Lafkenche, s.20)

"Taytyy loytya tunnustus omalle tavallemme ohjata kehitystd, onhan meilld tuntemusta
ympariston ja maidemme hoidosta.” (Lafkenche, s.25)

Kansan uudelleenrakentamisen johdossa, kehityksen suunnannayttgjind toimivat ne,
joilla katsotaan taman tehtavan vaativuuden vuoksi, olevan visio tulevaisuudesta, ja
kyky yhdistéd mapuchien perinteisen maailmankatsomuksen elementteja nykyisiin
olosuhteisiin, joissa mapuchet elavat. Perinteisilla mapuche-kansan auktoriteeteilla
nahdaan olevan hallussaan tama tieto ja taito ohjata kansaansa.

"Ja kaikesta huolimatta he jatkavat taistelua. Vahitellen lonkojemme voima ja machiemme
[parantaja] viisaus nayttaa valaisevan yhteisdjen kunnioituksen etsinnan tietd, jonka winkan
kopeus on kieltanyt vuosien ajan.”(CAM, s.6)

"Autonomisen mapuche-liikkeen, joka seuraa tarpeitamme ja historiallisia vaatimuksiamme,
johdossa ovat kansamme perinteiset auktoriteetit. Autonominen mapuche-like nékee itsensa
poliittis-ideologisena vapautuksen esimerkking, jonka perusta on syvélla todellisuudessamme,
maailmankatsomuksessamme ja kulttuurissamme. "(CAM, maaliskuu a, 1999)

Talloin painotetaan itsenaisyytta suhteessa puolueisiin ja ulkopuolisiin tekijoihin, joiden
on nadhty haluavan johtaa mapucheja oman "winka logiikkansa” kautta. Mapudungun -
kielisella "winka” sanalla viitataan kaikkiin ei-mapucheihin. Kun julkisuudessa
mapuchien liikehdinnasta piirrettin 1990-luvun lopulla kuvaa "ulkopuolisten toimijoiden”
manipulaation tuloksena, niin itsendainen toimija -diskurssissa pyritaan karistamaan
tama satkynuken leima ja osoittamaan itsendisyys suhteessa ei-mapuche toimijoihin,

kuten vasemmistoon.

"Lopuksi, on tarke&da osoittaa, ettd chileldisessa yhteiskunnassa on ei-mapuche sektoreita, jotka
pitavat kiinni halusta johtaa taisteluamme, kuten erdat poliittiset puolueet ja l&ahinnd vasemmiston
jarjestét. Tama johtuu siité, ettd heidan esityksissdén ja poliittisissa kaytannoéissa on vallalla
etnosentrinen ja rasistinen visio, joka ei tunnista meidan todellisuutta, vaikka he toisin vaittavat.”
(CAM, s.6)

Esimerkiksi CAM nakee todellisen toimijuuden |6ytyvan mapuche-yhteisoista, jotka
ovat perinteisilla mapuche maa-alueilla. Niiden nahd&an toimivan koko mapuche-
kansan, siis my0s kaupungeissa asuvien, herattelijoind vapaustaisteluun. Yhteisojen

toiminnan kautta on |0ydetty uudelleen tunne siitd, mita on olla mapuche.

"Samoin on myonnetty, ettd kansamme on saanut takaisin omanarvontunnon konfliktissa olevien
yhteis6jen taistelujen tuloksena. Omanarvontunnon siitd mitd merkitsee olla mapuche,
tietoisuuden kuulua kansaan, jolla on menneisyys, nykyisyys ja yhteinen tulevaisuus. N&ama ovat
olennaiset tekijat aloittaessa mapuche-kansan vapauttamisen suurta projektia.” (CAM, s.10)
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"Tama sielullinen ja poliittinen valmius luottaa ainoastaan konliktissa olevien yhteisdjen omaan
kykyyn, jotka ilman chilelaisten poliittisten puolueiden sekaantumista/tungettelua maaéritteliva t
liikkeen johtamisen.” (CAM, s.8)

"Myds nykyisessa vaiheessa, on todistettavissa suurempaa organisoitumisastetta konfliktissa
olevien yhteisdjen keskuudessa, perustuen yhtendiseen jasenneltyyn projektiin. Nain CAM ja
muut alueelliset ryhmittyméat erottuvat muista, silla me arvostamme sitd, ettd organisaation
perusta l6ytyy mobilisoituneista yhteisoista ja joissa edustajina ovat yhteiséjen lonkot ja werkenit.
On tarkeda osoittaa myds se, ettd ndiden organisaatioiden suunnitelmiin kuuluu mapuchien
ideologisten ja kulttuuristen elementtien uudelleen aktivoiminen, joiden avulla vapauttamisen
oma projekti rakennetaan.” (CAM, s.4)

Meli Wixan Mapu, joka on Santiagossa asuvien mapuchien liike, ndkee myo0s
yhteisojen toiminnan olevan esimerkki muille ei-yhteisissa asuville mapucheille, mutta
se uskoo, ettda myOs kaupungeissa asuvilla mapucheilla on oma roolinsa

vapaustaistelussa.

"Tyébmme on suunnattu urbaanin tilan liittdmiseen mapuche vapauttamisen pitkassa ja
nousevassa prosessissa. Uskomme, ettd olisi poliittinen virhe olla harkitsematta niiden 50 %
prosssiin  osallistumista, jotka kansastamme asuvat kaupungeissa kuten Santiagossa,
Temucossa, Concepciodnissa ja Cafetessa.” (Meli Wixan Mapu, Presentacion)

"Yhteisot korottivat &&dnensa assimilaation ja havittdmisen politikkaa vastaan. Me poimimme
tuulesta tuon kutsun ja haluamme tukea sité taaltd rakennuksien ja tekovalojen keskeltd.”(Meli
Wixan Mapu, Presentacion)

6.3. Erilaisuus-diskurssi

Erilaisuus-diskurssi rakentuu Identidad Territorial Lafkenche-jarjeston etnopoliittisissa
teksteissa. Nimitan tata heikoksi diskurssiksi siind mielessa, etta CAM:n tai Meli Wixan

Mapu-jarjeston etnopolitiikassa ei téllaista diskurssia rakenneta.

Erilaisuus-diskurssi rakentuu eron tekemisestd ja osoittamisesta ympardivaan
chileldiseen yhteiskuntaan. Eroa tuotetaan viittaamalla erilaiseen luontosuhteeseen,
kasitykseen kehityksestda ja kulttuurisesta erilaisuudesta. Painottamalla tassa
diskurssissa kulttuurista erilaisuutta, pyritdan osaltaan osoittamaan "toiselle” chilelaisen
yhteiskunnan monikulttuurinen luonne. Diskurssissa lahdetaan siitd, ettd mapuche-
kansalla on erityinen suhde luontoon ja maahan. Talla erityisyydella perustellaan

maavaatimuksia erilaisuus diskurssissa.

Meidan, Araucon maakunnan Lafkenchen yhteisot alkuperéd 16ytyy suhteestamme ympéardivaén
luontoon; meren ja joen rantoihin, jarviin, laaksoihin, tasankoihin ja vuoriin, jotka suoraan tai
epasuoraan antavat meille identiteettimme ja pdivittdisen elantomme.(Lafkenche, s.18)
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Diskurssissa esitetdan, etta ollakseen menestyksekkaita mapuche-alueiden kehityksen
kannalta, valtion erilaisten mapucheille suunnattujen sosiaaliohjelmien tulisi ottaa

huomioon mapuche- kansan kasitys maasta ja sen merkityksesta.

Jotta jokin maa-alue ymmarrettéisiin mahdollisuuksina, ei vain kontrollin ja mapuchien uudelleen
ryhmittdmisen valineend valtion suunnitelmien ja projektien mukaisesti, taytyy ensin ymmartaa
mitd mapuche-kulttuurissa maa-alueiden ajatus tarkoittaa.(Lafkenche, s.9)

Chilen alkuperaiskansojen tunnustamisessa, tassa tapauksessa mapuche-kansan
tunnustamisessa, keskeistd on kysymys maasta. T. H. Eriksen (1993:126)
huomauttaakin alkuperaiskansojen ja valtion valisten konfliktien koskevan useimmiten
juuri alkuperédiskansojen maaoikeuksia. Erilaisuus-diskurssissa nahdaan, etta ei ole
olemassa todellista mapuche-kansan olemassaolon tunnustamista chileldisesséa

yhteiskunnassa, ilman vastausta maa-alue vaatimuksiin.

Mielestamme ei voi olla tunnustusta ilman maa-alueittemme, niiden kontrollin ja hallinnon
maarittelyd, silla piddmme néité fyysisia alueita olemassaolomme takeina.(Lafkenche, s.3)

Maa rakentuu tassa diskurssissa pyhaksi, johon mapuche- kansalla on erityinen,
henkinen suhde, joka takaa mapuche- kansan olemassaolon niin aineellisessa
mielessa kuin aineettomassakin. Ilman maata ei ole mapuche-kansaa, diskurssi

ilmoittaa.

Samalla tavoin tdman tunnustuksen tulee myontaa rannikoilla oleville Lafkenche-yhteiséillemme,
niiden alueiden kontrolli, koska rannikko on pyhaa aluetta, johon meilld on hengellinen suhde
sen liséksi, etté perinteisesti se on antanut yhteisdillemme toimeentulon.(Lafkenche, s.14)

Maiden nahdaan diskurssissa takaavan mapuche-kansan kasvojen yllapidon muiden
kansojen edessd, ja suovan sille sen ansaitseman arvonannon. Talla vihjataan, etta
ilman maata ei mapuche-kansaa kokonaisuutena ole olemassa, eika yksil6illa tAman

kokonaisuuden valittavia vastuun ja kunniallisuuden arvoja.

lIman epailystakaan, nama alueet, jotka ovat ikivanhojen arvojemme kehto, tekevat mahdollisiksi
olemassaolomme jatkuvuuden kunniallisena ja vastuullisena kansana ihmiskunnan edessa.
(Lafkenche, s.11)

Mapuche-kansan luontosuhdetta diskurssissa kuvataan harmoniseksi, luontoa
kunnioittavaksi, jonka vastakohdaksi esitetdan valtion ja eri yritysten suhdetta
ymparistoon.
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Asuttamamme maa-alueet ovat olleet viisaiden vanhustemme asuinpaikkoja. He ovat tienneet
kunnioittaa taalla olevaa luontoa, nama viisaat ihmiset ovat elaneet harmoniassa luonnon ja sita
ymparoéivien jumalallisten olentojen kanssa. (Lafkenche, s.11)

Mielestamme historiallinen Araucon maakunta on kansamme vastarinnan symboli, maan- ja
merenlajien kehto, jonka vuoksi meidan lafkenche maa-alueet tulee tunnustaa poliittisesti ja
hallinnollisesti. Talla tavoin Arauco, historian, muistojen ja mapuche-kulttuurin paikka, olisi
jatkossakin moninaisten kasvilajien ja merenelididen tila ja turvapaikka, joita tana paivana
yksityiset yritykset ja ulkomaiset metsayhtiot uhkaavat.(Lafkenche, s.11)

Diskurssissa pidetaan mapucheja eraanlaisina viimeisind luonnonvartijoina, joiden
tehtavdnd on sailyttaa ymparisté koskemattomina tuleville mapuche - sukupolville.
Mapuche- kansan hallinnoimina nama alueet toimisivat kasviston ja el&inlajien
viimeisend suojapaikkana. Tassd toimessa esikuvana toimivat aikaisemmat
sukupolvet, joilla taman diskurssin mukaan on ollut hallussaan tieto ja taito luonnon

kunnioituksesta.

Tama ihmisen ja luonnon suhde ja ymmarrys on peréisin tuhatvuotisesta tietdamyksesta, Kimun,
joka saavutetaan havaintojen tekemisen ja hengellisyyden kautta. Kimun tietdmys valittyy
suullisesti sukupolvelta toiselle, muuttuen kulkiessaan ajassa, kayttdytymisen normeissa ja
arvoissa, joita meidan taytyy kunnioittaa. (Lafkenche, s.18)

Erilaisuus-diskurssissa  luonnon ja  mapuche-kansan  suhde  rakennetaan
vastavuoroisen suojelun suhteeksi. Mapuchet suojelevat ymparistod, joka toisaalta
taas takaa mapuche-kansalle sen jatkuvuuden ja sen kulttuurin sailymisen.

Meidan perinteisilla lafkenche-alueilla on kutsumuksenamme suojella mapuche-maita ja rantoja
kulttuuri-, ja luonnonperintding, jotta kansamme sdilyisi ajassa ja tulevaisuuden sukupolvemme
voisivat elda terveessa ymparistossé.(Lafkenche, s.12)

Mapuche-kansan kasitys ymparistbésta saa tassd diskurssissa kokonaisvaltaisen
sisallon, jonka vastakohdaksi asetetaan ei- mapuchien ymmarrys luonnosta. Taman
kokonaisvaltaisen luonto-kasityksen mukaisesti kehitys, jota mapuchet tavoittelevat,
rakentuu nain tassd diskurssissa pehmedmmaksi, yhteisosta lahtevéksi ja luontoa
kunnioittavaksi. Mapuche-kansa rakentuu diskurssissa osaksi luontoa, ei siita
erilliseksi. Tasta yhtenaisyydesta syntyy pyrkimys kestavaan kehitykseen.

Yhteisdillemme tamé kasite [ Icrofil Mogfien] merkitsee samaan aikaan seka biodiversiteettia
ettd biosfaaria, tarkoittamatta kuitenkaan vain luonnonjarjestysta. Niinpa kasite tarkoittaa myos
ymparistdd, sisdltden sen fyysiset, sosiaaliset ja kulttuuriset dimensiot, koska me mapuche t
pidamme itseAmme meitd ympardivan luonnon osana. Tamé& Kkasitys velvoittaa meita
omaksumaan ja vakiinnuttamaan kestdvan, yhteisollisen ja osallistavan kehityksen
menetelmid.(Lafkenche, s.19)

Tarkein paamaardmme yhteisdind on alueidemme ymparistollisen ja kulttuurisen arvon
sailyttdminen seka niiden hallinnointi meidan ja tulevien Araucon mapuche sukupolvien hyvaksi .
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Sen vuoksi jaamme yhteisdind lupauksen sdilyttda eléinlajien ja niiden ekosysteemien
biodiversiteetin ja suojella alueita ja lajeja, jotka ovat tdné paivana vaarassa.(Lafkenche, s.27)

Yhteis6illamme on edelleen, vastoin virallista logiikkaa, kaytossa kasite Icrofil Mogfien, jonka
mukaan yhteiskunnan moottorina ei ole taloudellisen kasvun tai &arimmaisen kannattavuuden
etsintd, vaan tasapaino, jonka vuorovaikutus talouden, kulttuurin ja yhteiséllisyyden vélilla voi
antaa. (Lafkenche, s.19)

"Toisen” kasitys kehityksesta ja ymparistostd rakentuu diskurssissa mapuche-kansan
kehitykselle vastakkaiseksi: sen nahdaan tahtddvéan vain taloudelliseen kasvuun.
"Toisen” toiminta perinteisilla mapuche-mailla ndhdéaan pyrkivan luonnonrikkauksien
riistoon ja hyodyntamiseen pienen ryhman hyvaksi, mapuche-kansaa hyvéaksi kayttaen.
Taloudellinen kasvu taas rakentuu diskurssissa ymparistonsuojelulle vastakkaiseksi
toiminnaksi. Diskurssi rakentaa kuvaa “toisesta” hyvin laskelmallisena toimijana
mapuche-mailla, jonka huoli ympariston tilasta jaa diskurssin mukaan teorian tasolle.

"Toisen” toiminta uhkaa diskurssissa jopa yksildiden oikeutta puhtaaseen ymparistoon..

Naemme, ettd Araucon maakunnassa esiintyy meidan mielipiteestd eroavia kasityksia
paikallisen kehityksen merkittdvyydesta. Valtiolle, metsayhtidille ja yksityisille maanomistajille on
valttamatonta asettaa saantdjd maa-alueillemme, resursseillemme ja luonnonperinnéllemme
joilla he sitten varmistavat talouden kansallisen kasvun. Saman logiikan mukaan puhutaan
ympariston kunnioittamisesta, teoriassa. (Lafkenche, s.19)

Me Lafkenche-mapuchet olemme ikivanhoilta ajoilta 1ahtien asustaneet maa-aluilla, joilla olemme
soveltaneet tietoja ja eldmé&nohjeita, joita erityislaatuinen suhteemme &iti-maahaan ja mereen
meille suo. Kuitenkin toteamme, ettd kaikilla toimijoilla, joilla on jonkinlaisia intresseja
alueillamme, ei ole samaa kunnioitusta ympéristdd kohtaan. Monissa tapauksissa heidan
toimintansa ovat tdysin vastakkaisia jokaisen ihmisen oikeuksille eldéd terveellisessa
ymparistéssa. (Lafkenche, s.26)

Todisteena tasta valinpitAmattémyydestd luonnon ja kehityksen suhteen pidetdén
ymparistdtuhoja mapuche-mailla.

Tanadan meidan tulee ymmartaa, ettd suurilla metsayhtiilla, yksityisilla investoijilla ja
kalastusyrityksilla on suuri vastuu alueidemme turmeltumisessa ja siitd johtuvissa konflikteissa,
joita kohtaamme té&na paivana.(Lafkenche, s.26)

Erilaisuus-diskurssin  mukaan mapuchet ymmartavat sen, ettd Chile on
monikulttuurinen yhteiskunta, mutta jota se itse (Chile) ei viela ole kyennyt
tunnustamaan. Kieltdessddn mapuche-kansan, "toinen” kieltdd samalla jotain siihen
itseensa syntymdasta lahtien kuuluvaa—moninaisuuden. Tassd diversiteetin
tunnustamisen vaatimuksessa mapuchet tulevat erilaisuus diskurssissa chilelaista
yhteiskuntaa vastaan, ojentavat talle kaden auttaakseen sita ylittdmaan ongelmansa ja

tunnustamaan monikulttuurisuutensa.
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Tana paivana meilla on varmuus siitd, ettd Araucon Lafkenche identiteetteind olemme kypsyneet
ja ndemme murheellisina kuinka chileldinen yhteiskunta ei kykene maksamaan velkojaan,
voittamaan pelkojaan ja epavarmuuttaan, joita se laahaa mukanaan syntymastaan
asti.(Lafkenche, s.3)

Mapuche-kansan (perustuslaillisella) tunnustuksella n&dhdéaéan olevan koko maata

rikastava vaikutus, joka loisi selvda eroa Chilen diktatuuri-menneisyyteen.

Ehdotuksemme merkitsee myds erityisyytemme tunnustamisen saamista ja tatd kautta
osallistumistamme ja olemassaolomme vahvistamista, koska moninaisuus muuttuu talla tapaa
koko maan rikkaudeksi, pdainvastoin kuin mitd muutama vuosi sitten autoritaarisesti ja
hegemonisesti ajateltiin ja toimittiin.(Lafkenche, s.20)

Kasityksemme mukaan meillda mapucheilla on syntyessdmme Chilessd samat oikeudet kuin
kaikilla muilla maanelavill, ja lain mukaan olemme Chilen etninen ryhma ja valtion kunnioittama,
tarked osa kansaa, yhtélailla kuin yhtendisyytemme ja kehityksemme syntyvat tavoistamme ja
arvoistamme. Todistamme né&in, ettd maassa on olemassa myodnteinen henki meidén
tunnustamista kohtaan, joka antaa meille valtuuden tehda ehdotuksia kansakunnalle ja toisaalta
valtuuttaa chileldisen yhteiskunnan luovuttamaan meille todellisen perustuslaillisen ja alueellisen

tunnustamisen, koska olemassaolomme mapucheina — maan kansana — ei voi olla erillinen
maailmankaikkeudesta, joka yhdistdd meidat seka yllapitda ja suojelee meité.(Lafkenche, s.15)

Erilaisuus-diskurssissa myonnetaan, ettda mapuche-kulttuuri on vuosisatojen kuluessa
kokenut muutoksia, ollessaan kontaktissa eri kulttuurien kanssa, mutta taméa ei ole
kuitenkaan johtanut taydelliseen assimilaatioon chileldisen kulttuurin kanssa.
Muutokset ndhdaan diskurssissa voimavarana, jonka avulla otetaan vastaan taman
paivdn haasteet kayttden hyvéksi “vieraan kulttuurin” tuomia piirteitd, kuten
koulutuksen mukanaan tuoma sosiaalista padomaa, esimerkiksi neuvotellessa valtion

kanssa.

"Sosiaalinen ja kulttuurinen muodonmuutos, jonka olemme kokeneet eristaytyneilla alueillamme ,
on mabhdollistanut nykyisten sukupolvien tulevaisuuden suunnitelmat, jotka ilman taydellista
assimilaatiota ovat ymmarténeet naiden uusien meille asetettujen sééntdjen toiminnan ja ovat
siitd huolimatta kyenneet maarittelemaan historiallisen murtumisen mittasuhteet, joiden kohteina
olemme olleet.” (Lafkenche, s.2)

Todisteena taydellisen assimilaation “epdonnistumisesta” on erilaisuus-diskurssin
mukaan taman paivan mapuche-kansan vaatimukset tunnustamisen puolesta, ja
heidan ymmarrys “historiallisesta murtumisesta”, jolla viitataan mapuche-kansan

epatasa-arvoiseen kohteluun Chilen valtion historiassa.

Haluamme vauhdittaa tatéd historiallisen sovinnon ehdotusta yhteisén edessd, joka kieltda
meidat, jolla samalla pyrimme Araucon maakunnan alueellisen lafkenche-identiteettimme
tunnustamiseen.(Lafkenche, s.3)
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Erilaisuus-diskurssi kuvaa mapuche-kansaa suureksi tasa-arvoisten siskojen ja veljien
perheeksi. Tasta yhteisotllisyydesta diskurssi katsoo syntyvan mapuche-kansan

ymmarrys ja suvaitsevaisuus erilaisuutta, eli "toista”, kohtaan.

Olemme ehdottomasti suuri sisarusten muodostama perhe, joka eldd yhteisfssé nyky-aikaisten
normien ja lakien alaisuudessa, jotka velvoittavat meitd kunnioittamaan toinen toisiamme, samoin
kuin muita kansoja, jotka eivat kutsu itsedan maailmankaikkeudesta tai luonnosta peraisin olevilla
nimilla. Tasta syntyy kulttuurimme kunnioitus erilaisuutta kohtaan ja toisen suvaitseminen, arvot,
jotka ovat télla hetkella melkein sammuneet globalisoituneesta yhteiskunnasta. (Lafkenche, s.18)

6.4. Jarjestelma kriittinen - diskurssi

Jarjestelma kriittinen-diskurssi representoi mapuche — kansan olemassaolon uhkaksi
vallitsevan talouspolitiikan, uusliberalismin ja laajemmin kapitalismin. Diskurssi
rakentuu CAM:n ja Meli Wixan Mapun etnopoliittisissa teksteissa. Jarjestelma kriittiselle
diskurssille tyypillisia ilmauksia ovat hallitsevat luokat, oligarkia ja kapitalistinen

jarjestelma.

Monikansallisten yritysten nadhdaan diskurssissa jatkavan kolonisaatiota mapuche-
mailla valtion ajaman taloudenmallin kautta. Diskurssi rakentaa jatkuvuuden 1800-
luvun nuoren valtion harjoittaman sorron, ja nykyisen taloudenmallin valille, joka

perustuu avoimiin markkinoihin ja liberalistiseen talouspolitiikkaan.

Jos menneisyydesséa sotilaat verisen maahantunkeutumisen seurauksena pienensivat meidan
laajat maa-alueet surkeisiin pieniin "reservaatteihin”, niin tdnd péaivand monikansalliset yhtio t
jatkavat tuota prosessia, ruman neoliberaalisen talouspolitikan suojelemina, jonka sotilasvalta
tulella ja miekalla asetti ja jota Concertacionin hallitukset tdss& maassa ovat héapedllisesti
jatkaneet. (CAM, maaliskuu a, 1999)

Ehdotamme mapuchien vastarintaa kapitalistista jarjestelmédd vastaan esi-isiltda perityilla
maillamme. Tama linjaus perustuu maahantunkeutumiseen, jonka uhreja olemme ylikansallisen
kapitalististen investointi-prosessien vuoksi. (CAM, s.13)

Diskurssi nékee kapitalistisen jarjestelman ja mapuche-kansan toisilleen vastakkaisiksi;
ne edustavat kahta taysin erilaista maailmaa. Kapitalismi johtaa diskurssin mukaan
vaistaméattd ihmisen riistoon ja luonnon tuhoamiseen, kun taas mapuche-kansan
olemassaolo perustuu ympariston ja ihmisten véliseen kunnioitukseen. Naiden kahden
eri toimintalogiikan yhteentdrmayksessa mapuche-kansan olemassaolo vaarantuu,
diskurssi esittdd. Se ndkee kapitalistiseen jarjestelmaan kuuluvan olennaisena osana

epatasa-arvon, joka nayttaytyy mm. epéatasaisena tulonjakona.
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Méaérittelemme itsemme antikapitalisteiksi, koska tama systeemi kohdistaa toimintansa
rikkauksien keskittdmiseen muutamien kasiin suuren enemmiston vahingoksi, koska se riistaa
ihmista ja asettaa heidat valtasysteemin alaisuuteen, tuhoaa luonnon, ekosysteemin. Nama ovat
tilanteita, jotka ovat taysin vastakkaisia kansamme ka&sityksiin ihmisestd, elamasta ja
maailmasta, vaarantaen elamantapamme ja kulttuurimme, joiden perustana on ihmisen ja
muiden luonnon osien tasapainon yllapitiminen, jossa suhteet ndaiden valilla ovat
oikeudenmukaisempia ja inhimillisempid. Talla hetkelld kapitalistinen jarjestelm& tunkeutuu
maillemme ja ndin ollen sen eteneminen vaarantaa olemassaolomme mapuche - kansana.(CAM,
s.11)

Valtion harjoittama talouspolitikka nayttaytyy diskurssissa konkreettisimmillaan
mapuche - mailla toimivien suuryritysten muodossa, jotka diskurssi ndkee erityisen
vahvoina toimijoina. Diskurssi esittdd monikansallisten yritysten kayttaneen,
sotilashallituksen siunauksella, jopa valtion eri tukimuotoja hyvakseen vauhdittaen néin

maaseudun tulonjaon epatasaista kehitysta.

[Talous] Mallin tunnetumpi puoli meille on mets&, -turismi, - ja energiayritykset, jotka ova t
monikansallisista liikeyhtymista vahvimpia. Sotilashallituksen vuonna 1974 saatama asetus 701 ,
julistettiin valtion tueksi pienille ja keskikokoisille maatilojen viljelijoille. Kéytdnndssa tukea
kaytettiin  kiihdyttamaén metsaistutuksia mapuche- mailla ja keskittdmadan maaseudun
omaisuutta pienen ryhman kasiin. Samaan aikaan maassa aiheutettiin talouden kasvava
monikansallistuminen. (CAM, s.19)

Talouden malliin liitetddn vahvasti hallituksen, hallitsevan luokan ja yritysten
kumppanuus, joiden etujen vastaisena diskurssi taas nakee kansan edut, kuten
ihmisoikeudet. Diskurssin mukaan taloudenmallin p&aatoimijat tulevat tekem&an mita
tahansa edistaakseen voittokulkuaan, jopa raivaamaan tieltddn mallin kyseenalaistavat
tahot, kuten mapuche-kansan.

Maa -konfliktien edessa valtio suosii poliittistaloudellisia intressejd, toisin sanoen valtio tulee
tekemé&an kaikkensa yllapitadkseen poliittista vakautta y taloudellista kasvua, jopa mapuche -
kansan uhrauksen kustannuksella. (CAM, s.4)

Talouspolitiikalla on selvédt saannét: kansanoikeudet luetaan mukaan mikali ne auttava t
markkinoiden avaamisessa, ei mikéali ne sulkevat tai ep&dvakauttavat markkinoita. (CAM |,
maaliskuu a, 1999)

Koko tama nayttamo osoittaa meille, etté poliittisten, kulttuuristen ja alueellisten mapuche -
vaatimusten kriminalisoiminen tottelee hallituksen, oikeiston ja yritysten strategiaa, joka pyrkii
lyémaan tylysti mapuche liikehdinnén, hiljentddkseen danen, joka esittdd kysymyksen niin valtion
kuin kapitalistisen taloudenmallin rooleista maidemme rydstossa, jarjestelméllisessa riistossa ja
alkuperaiskansojen ihmisoikeuksien yleisessa hoidossa. (Meli Wixan Mapu, 20.8.2004)

Chilen valtio ja vuorossa oleva hallitus ovat tdman liikkeen ja vallankumouksellisen nousemisen
edessa ottaneet tukahduttamisen politiikan, joka jalleen kerran osoittaa sen sitoumuksen

neoliberalismiin ja vaikutusvaltaisiin talouden ryhmittymiin, jotka nakevat tédna pdaivana
intressiensa olevan uhattuina mapuche alueilla. (CAM, s.22)

Diskurssissa tulee esiin pettymys demokraattisten hallitusten ajamaa talouspolitiikkaa

kohtaan, jossa ei n&hda tapahtuneen muutosta sitten diktatuurin aikojen.
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Sotilashallinnon aikana, vuosina 1973-1990, Chilessa siirryttiin uusliberalistiseen
talouspolitikkaan, joka on johtanut epé&tasaiseen tulonjakoon. Demokraattiset
hallitukset ovat jatkaneet tata avointa ja vapaata talouspolitiikkaa, tosin uudistaen mm.
koulujarjestelmdad ja pyrkien tasa-arvoistamaan chileldistd yhteiskuntaa sosiaalisin
uudistuksin. (Paavilainen & Wilska 2001:127,129). Konflikti-alueilla kayttoonotetu t
erityislait diskurssi nakee osana strategiaa, jolla turvataan talousmallin voittokulku ja
siitéa hyotyvien tahojen asema.

Valtion sisédisen turvallisuuden ja terrorismin vastaiset lait, jotka suunniteltiin sotilasdiktatuurin
aikana, ovat tana paivana laillistettuja niiden samojen nykyisen hallituksen henkildiden puolesta ,
jotka aikoinaan vaativat niiden kumoamista. Ne ovat selvasti lakeja, jotka pyrkivat kapitalististen
talousryhmittymien ja valtaapitéavien luokkien suojeluun ja pysyvyyteen, jotka kayttavat valtiota
keinona yllapitaakseen etuoikeuksiaan ja valtaansa suhteessa mapuche - kansaa ja chileldista
kansaa kohtaan. (Meli Wixan Mapu, Presentacion)

Valtio on asettanut talouden maan erilaisten eldménaspektien jarjestelijaksi; poliittis-
taloudellisten argumenttien avulla se pyrkii liittym&én kilpailukykyisesti kansainvalisiin piireihin,
erityisesti talouden ylikansallistumisen prosessin merkeissa, jossa kapitalistis-taloudellisella
systeemilld ei ole rajoja. (CAM, s.4)

Diskurssin mukaan chileldaisessa yhteiskunnassa asetettu taloudenmalli on se, joka
maaraa mihin suuntaan yhteiskuntaa ohjataan, millaista laadullista kehitysta ja
erityisesti  keiden hyvinvointia ajetaan. Valittu talouspolitikka ei kunnioita
maantieteellisia rajoja, tunkeutuen jopa elaméan eri alueille, diskurssi esittdd. Valtion
ajama uusliberalistinen politiikka ja silla tahdattava kehitys asettaa kysymyksen kenen
kehityksesta puhutaan ja kenen ehdoilla. Jarjestelmé& kriittinen-diskurssi vastaa tuohon
kysymykseen silmaa rapayttamatta:

Meille on selvaa, etta tyytyvaisyydelld, jota valtio osoittaa yksityisinvestointien prosessin edessa,

on peruuttamattomana paamaarand mapuche yhteiséjen fyysinen ja ideologinen haviaminen.
(CAM, s.5)

Tama uusi hallitus pitda ylla poliittista sopimusta hallitsevien luokkien kanssa tapana maarata
maan kohtalo. N&in se pitdd kiinni sopimuksesta olla hairitseméattd sosiaalista ja poliittista
jatkuvuutta, joka on funktionaalinen yrityssektoreille sailyttddkseen etunsa ja kasvattaakseen
rikkauksiaan talouden ylikansallistumisen puitteissa. (CAM, s.1)

On tarkedda tehda tiettéavaksi, etté yritykset, jotka ovat mukana konfliktissa Kansamme kanssa,
ovat osa Chilen historiallista oligarkiaa, joka viime aikoina on sitoutunut fasistisiin ideologioihin.
Sen kasityksiin  kuuluu Mapuche Kansan tuhoaminen, yllapitdédkseen ja kasvattaakseen
intressejaan hallitsevana luokkana.(CAM, s.5)

Diskurssi méaarittelee mallin voittajiksi kapitalistit, joihin diskurssin mukaan kuuluvat niin
valtio ja yritykset. Mallin hy6tyjind nadhdaan pienet ryhmittymat, hallitsevat luokat tai
oligarkkiset sektorit, jotka ovat pitdneet perinteisesti valtaa kasissdan chilelaisessa
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yhteiskunnassa. Valtion tavoitteena ndhd&&n oman ja sen liittolaisten etujen ajaminen ,
jotka ovat vastakkaisia mapuche- kansan eduille, sen henkiin jadmiselle, diskurssi
painottaa. Mallin maksajina on tdman diskurssin mukaan erityisesti mapuche kansa ja
Chilen kansa kokonaisuudessaan. Valtion ajama kehitys nahdaan talloin tiettyja ryhmia
suosivana kehityksend, johon mapuchet eivat kuulu/sisélly, nain ollen
alkuperaiskansan ja valtion kehitys nahdaan toinen toisensa poissulkevina.

Toisaalta kapitalistiset investoinnit eivat pysahdy alueillamme. Vaadimme mets4, - energia, - ja
turismiteollisuuden maahantunkeutumisen lopettamista, silla ryostavat tana paivana koko
omaisuutemme ja tuottavat valtavia ekologisia tuhoja. (Meli Wixan Mapu 6.8.1999)

Nama tarjoukset ovat kaukana historiallisten autonomian ja maa-alueiden vaatimustemme
ratkaisusta, samalla kun ylikansallisten yritysten intresseihin ei kosketa. N&in hyvaksytdan
kapitalististen investointien marssi esi-isiemme mailla, joka jatkuessaan tuomitsee meidéat
havitykseen. (CAM, s.2)

Olosuhteet, jotka kapitalistinen talouden malli asettaa véestblle ja joka usein ei erottele
chileldisia ja mapucheja; Santiagossa asuu noin 500 000 mapuchea, ty6ttémyysluvut, huonot
palkat, mitd huonoimmat eldkkeet, saalittavat elinolot ja terveydentila koskettavat suurinta osaa
mapuche véestoa joka paiva. (Meli Wixan Mapu, elokuu 2003)

Etuoikeutettujen ryhmien nykyinen asema chileldisessa yhteiskunnassa ja niiden
taloudellisen mahdin nahddan pohjautuvan mapuche - maiden luonnonrikkauksiin,
jotka ndma ryhmittymat ovat ryostaneet aikoinaan ja jatkavat nyt luonnonvarojen
hyvaksikayttdd suurten, erityisesti metsayritysten kautta. Mallin toimijoiden, valtion ja
erityisesti  yritysten, paamaarana nahdaan viimeistenkin  mapuche-maiden
valjastaminen metsateollisuuden tarpeita, energiantuotannon suurten patoaltaiden ja

matkailuyritysten hotellikompleksien rakentamista varten.

Jélleen kerran meiddn maa-alueet nayttaytyvat naille olikargisille sektoreille ja rahoittajille
mahdollisuutena kaupankayntiin, josta he hankkivat suuria voittoja. Maa-alueet, jotka tana
paivana vyllapitavat puunjalostus- ja metséateollisuutta, ovat olleet ndiden sektorien ensisijaisia
sotasaaliita, tullen ndin yhdeksi maailmaan suurimmista selluloosan tuottajista maailmalla.
(CAM, s.5)

[Chilen armeija] anasti laajat mapuche alueet, jotka osoitettiin vuosien ajan Chilen valtion
hallitseville ryhmille, joiden rikkaudet pohjautuivat mapuche kansan maiden riistoon. N&iden
ryhmien uskollisena varjona toimivat nykyiset kansalliset ja ylikansalliset metsa-, vesi- ja
turismiyhtitt, jotka ovat salaa ja lainvastaisesti asettuneet mapuche kansan maille, joka elaa talla
hetkella vakavassa sukupuuttoon haviamisen vaarassa. (Meli Wixan Mapu, 19.9.1999)

Kyseessd on malli, joka tukee suuria kapitalisteja alkuperdiskansan maa-alueilla, koska ndméa
alueet ovat tarkeitd niiden raaka-aineiden ja luonnonvarojen vuoksi.(CAM, s.19)

Diskurssin mukaan kansallisten ja monikansallisten yritysten investoinnit mapuche -

alueille johtavat mapuche — kansan haviamiseen, jolloin ainoana vaihtoehtona diskurssi
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esittdd mapuche kansan vapautusta, perustuen jarjestelma-kritiikkiin, paamaaranaan

autonomia.

Ainoa mahdollisuus antaa kansallemme jatkuvuutta, on aloittaa Mapuche kansan vapautuksen
prosessi, joka ravitsee itsedaan ideologisesti ja poliittisesti antikapitalisten ja antioligarkkisten
maaritelmien pohjalta, maaritellen autonomian vallankumouksellisesta ideologiasta kasin.(CAM ,
s.11)

6.5. Diskursseissa rakentuvat identiteetit

Etnopoliittisissa teksteissa maaritelladan mapuche-kansan vaatimuksia poliittisten ja
kulttuuristen oikeuksien perdan, ja oikeutta kulttuuriseen erilaisuuteen, joka ei talla
hetkella toteudu chileldisessa yhteiskunnassa tavalla, jolla mapuchet itse sitd toivovat .
Maaritellessaan naita toteutumattomia oikeuksiaan mapuchet maarittelevat myés omaa
identiteettiaan. Tama mapuche- kansan maarittely, identiteetin rakentaminen tapahtuu
vahvasti “toisen” maarittelyn kautta. Toinen rakentuu diskursseissa mapuchen
"vaaristyneeksi peilikuvaksi”, edustaen epéaluottamusta aiheuttavaa ulkoryhmaa. Toista
nimitetddn diskursseissa niin maahantunkeutujaksi, syyksi mapuche-kansan nykyiseen

tilanteeseen:

"...joka elaa talla hetkelld vakavassa sukupuuttoon hdvidmisen vaarassa.” (Meli Wixan Mapu
19.9.1999)

Toinen identifioituu diskursseissa niin hallitsevien ryhmien valtioksi tai hallitukseksi, sita
tarkentamatta sen enempéd, tai oligarkiaksi. Diskursseissa rakentuvat identiteetit

saavat muotonsa tasta vastakkaisuudesta "toisen” kanssa.

Jatkuvan sorron-diskurssissa mapuche-kansan historia ja nykyisyys rakentuu
taisteluksi “toista”, sortajaa vastaan. Diskurssi rakentaa sorretun identiteettia ja
tietoisuutta syrjitysta asemastaan, lahes nurkkaan ajatusta tilastaan. Sorto on jatkunut

kauan

"nain historia yllapitdé jo 500 vuoden ajan jatkuvaa vékivaltaa..” (CAM, maaliskuu 1999a)

ja jatkuu edelleen

" ..miehitys ja mapuche maiden anastus, sekd kansamme h&éto ikivanhoilta mailtamme, on
historiallinen prosessi, joka ei missdan tapauksessa ole loppunut” (CAM, maaliskuu 1999a).

Jatkuvan sorron-diskurssin maarittelemaa identiteettia rakentaa juuri tama kokemus

maahantunkeutumisesta ja maan viemisesta sekd tieto siitd, ettd ennen naita
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kokemuksia, mapuche-kansalla oli oma tunnustettu alueensa ja itsemaaraamisoikeus.
Diskurssin rakentamaa identiteettia ei kuitenkaan pida ymmartaa lyodyn identiteetiksi,
vaan se korostaa sita, etta taistelua ei ole havitty, se jatkuu ja on oikeutettu taistelu.

Jatkuvan taistelun-diskurssi on historiallinen  perspektiivi  mapuche-kansan
marginalisoituun asemaan, jonka nykyvaiheessa sortoa aiheuttaa valtion ajama
talouspolitikka. Jarjestelma kriittinen-diskurssi voidaan n&hda jatkuvan taistelun
diskurssin jatkumona, viimeisimpana vaiheena taistelussa sortoa vastaan. Diskurssissa
kay ilmi, ettd sortaja on sama, mutta viimeisimmassa vaiheessa talouspolitiikka toimi i
sorron valineena.

Talla hetkella kapitalistinen jarjestelma tunkeutuu maillemme ja ndin ollen sen eteneminen
vaarantaa olemassaolomme mapuche — kansana. (CAM, s.11)

Diskurssin rakentama identiteetti on jarjestelmassd marginaalissa olevan ryhman
identiteetti, jonka toisena on kapitalisti, historiallinen oligarkia ja oikeisto. Jarjestelma
kriittinen-diskurssi lahtee siitd, ettda kansan, joka sisaltdd tassd diskurssissa niin
mapuchet kuin ei- mapuchet, vastapuolena on valtaa hallussaan pitdvat luokat.
Diskurssin identiteetti on vallankumouksellinen, asettuen vastarintaan vallitsevaa

jarjestelmaa vastaan.

Itsendisen toimijan-diskurssi rakentaa vahvaa, omasta erityisyydestdadn ylpeaa
mapuche-identiteettia. = Diskurssin  mapuche on  aktiivinen toimija, jota
syrjintdkokemukset ravitsevat ja ajavat eteenpdain. Diskurssin toimija tietda tilanteensa
vaihtoehdot ja on valintansa tehnyt; taistelu olemassaolosta mapuchena jatkuu.
Varmuutta itsenéiselle toimijalle antaa "koko historian paino”, jota h&n olkapaillaan
kantaa. Edes mahdollinen vankeustuomio, loukkaantuminen tai kuolema ei saa tata
toimijaa eparéimaan toimintansa oikeutuksellisuutta. Diskurssissa korostuu mapuche-
historian sankarit, taisteluissa kansan puolesta kuolleet soturit, jotka osoittavat tdAméan
paivan itsendiselle toimijalle suunnan. Itsendinen toimija ei suostu olemaan valtion
erilaisten sosiaalipoliittisten ohjelmien kohde, vaan se itse pyrkii luomaan sisallot,
l&htien mapuche-kansan omista tarpeista. Taman vahvan identiteetin mapuchet eivat
anna monikansallisten yritysten vieda maitaan tai pilata ymparistoaan hiljaa, vieresta
katsoen. Itsendisen toimijan-diskurssin mapuche on saavuttanut pisteen, jossa se

sanoo nyt riittaa.
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Erilaisuus-diskurssi painottaa mapuchien kulttuurista erilaisuutta, joka merkitsee
erityista luontosuhdetta. Diskurssi rakentaa mapuche-identiteettid, jossa suhde maa-
aitiin on katkeamaton, kun taas "toinen” on taman yhteyden luontoon menettanyt, sita
edes kaipaamatta. Suhde ymparistéon on hyvin laheinen ja vastavuoroinen. Mapuche
ei taman diskurssin mukaan koe itseaan luontoa hallitsevaksi tai sitd ohjaavaksi, vaan
painvastoin, ymparistostaan riippuvaiseksi. Erilaisuus-diskurssissa rakentuva mapuche
on erilaisuutta suvaitseva, ja vaatii sitda my0s "toiselta”, suvaitsevaisuutta omaa erityista

identiteettidan kohtaan.

Diskurssien etnopoliittiset vaatimukset voidaan nimetd vaatimukseksi mapuche-
identiteetin,  chilelaisesta  kansallisesta identiteetistd  eroavan identiteetin,
tunnistamisesta. Taman erityisen identiteetin tunnustaminen merkitsisi samalla maiden
palauttamista, silla naiden kahden (identiteetti ja territorio) ndhdaan olevan oleellisesti
toisistaan riippuvaisia. Liséksi diskursseissa, erityisesti itsendisen toimijan
diskurssissa, korostuu vaatimus mapuche-kansan mukaan ottamisesta, todellisen
osallistumisen  mahdollistamisesta, intiaaneja koskevassa pé&atoksenteossa.
Erilaisuus- diskurssi ndkee ratkaisuna chileldisen yhteiskunnan todellisen luonteen,
monikulttuurisuutensa myodntamisen. Monikulttuurisuus merkitsisi niin mestitsi kuin
intiaani-alkuperan myontamistad. Tahan valineeksi tarjotaan mapuche-kansan

perustuslaillista tunnustamista.
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7. LOPUKSI

Opinnaytetytsséani olen tutkinut etnopoliittisia tekstejd ja tulkinnut diskurssianalyysin
avulla mapuche-liikkeiden etnopoliittisia diskursseja ja niissd rakentuvia etnisia
identiteetteja. Tutkimuksessani olen keskittynyt juuri mapuche-kansan etnopoliittisiin
teksteihin ja niissa rakentuviin mapuche- identiteetteihin, en liikkeisiin tai niiden

paamaariin, joita ei tietenkdan voi erottaa taysin mapuche-identiteetista.

Kolme esimerkkiliikettd, joiden etnopoliittisiin teksteihin olen keskittynyt ty6ssani,
edustavat 1990-luvulla syntynyttd mapuche- liikehdinndn uutta aaltoa ja etnisyyden
elpymista. Liikehdinnalla viittaan niin maaseudulla ja kaupungeissa tapahtuneisiin
mielenosoituksiin, maaseudun maiden takaisinvaltauksiin ja mapuche- kulttuurin
yllapitamiseen tahtaéaviin toimiin reaktioina mapuche-kansan marginaaliseen asemaan
chilelaisessa nyky-yhteiskunnassa. Liikkeet ovat keskenaan erilaisia, yksi nimeaa
itsensd urbaanien mapuchien liikkeeksi, kun taas kaksi muuta painottavat niiden
toimijuuden 10ytymista maaseudun mapuche-yhteisdista (comunidades). Naiden
kaikkien etnopolitikan paddmé&arand on mapuche- kansan aseman muuttaminen ja nain
koko chilelaisen yhteiskunnan muuttaminen. TAh&n muutokseen he pyrkivat vaatimalla
ja ottamalla tilaa chilelaisessé yhteiskunnassa aktiivisina toimijoina, mapuche-kansan
omista tarpeista ja nakokulmista kasin.

Ja chilelisella yhteiskunnalla on historiallinen vastuu hyvéksya se, ettd me mapuchet olemme
heidan kielletyn, kansallisen identiteettinsa katketyt kasvot.(Meli Wixan Mapu 7.8.2002)

Mapuche-kansan etninen tietoisuus alkoi kasvaa Chilessa erityisesti 1980-luvulla, mutta
nakyvyyttd se on saanut 1990-luvun loppupuolelta Iahtien mapuche-kansan pyrkiessa
aktiivisesti tuomaan esille omia nakokulmiaan ja vaatimuksiaan chileldisesséa
yhteiskunnassa. Mapuchet ovat muiden mantereen alkuperdiskansojen ja
marginalisoitujen ryhmien (esimerkiksi Brasilian Maattomien liike MST) tavoin
heratelleet ihmisia pohtimaan tasa-arvoisuuden ihanteen toteutumista ja erilaisuuden

suvaitsemista yhteiskunnissaan.

Jatkuvan sorron-, itsendisen toimijan-, erilaisuuden- ja jarjestelméa kriittisyyden-
diskurssit, ovat puhetta kokonaisuudesta nimeltd mapuche-kansa. Nama diskurssit
rakentavat erilaisia mapuche-identiteetteja. Maaritellessaan identiteetteja diskurssit
myo6s maarittelevat voimakkaasti toista, joka on identiteetille olennaista. llman "toista”,
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johon peilaamme itseamme, on vaikea puhua itsestamme. "Toinen” identifioituu
diskursseissa niin hallitsevien ryhmien valtioksi tai hallitukseksi, sitd tarkentamatta sen
enempéaad, tai sortajaksi. Diskursseissa rakentuvat identiteetit saavat muotonsa tasta

vastakkaisuudesta "toisen” kanssa.

Analyysissd hahmottuneissa etnoidentiteeteissa kaytetddn rakennusaineina niin
historiaa, nykyistd kontekstia ja erilaisia kulttuuripiirteitda, jotka etninen ryhma itse
tunnistaa omikseen. Yllatyksend minulle itselleni tuli se seikka, etta objektiiviseksi
kulttuuripiirteeksi nimetty& kieltd ei diskursseissa painotettu mainittavasti ollenkaan ja
uskontoakin vain vahan erilaisuus- diskurssissa. Etnisyydessa barthilaisittain
ymmartden on kyse tavasta jarjestella kulttuurisia eroja etnisten ryhmien valisissa
sosiaalisissa suhteissa, ei niinkaan kulttuurin analyysistd tai etnisten ryhmien
kulttuuripiirteiden erottelusta. Kulttuuripiirteiden sijaan mapuche etnoidentiteetissa
korostuu mapuchien yhteinen, jaettu menneisyys maiden ja itsenaisyyden
menettdmisineen ja toisaalta tdman pdaivan jaettu kokemus syrjitystd asemasta ja
samalla vahva tietoisuus naiden kokemusten epaoikeudenmukaisuudesta. Naiden
jaettujen historiallisten muistojen kautta myds tadman paivan sukupolvet paasevat
osallisiksi etnisesta alkuperasta, kuten Anthony Smith mainitsee (1991, 22-23). Erilaisia
kulttuuripiirteitd kaytetaan taitavasti ja valikoiden maaritellessé omaa etnisyytta ja
maadritellessa ja tehtdessa eroa "Toiseen”. Tama erojen maarittely tapahtuu seka
ryhman itsensé taholta, ettad sen ulkopuolelta, "Toisen” taholta.

Identiteettid rakennetaan kielen ja kielellisten diskurssien avulla. Se on merkitysten
tuottamista, ja identiteetti ei tdssa prosessissa ole koskaan taysin valmis "paketti”.
Identiteettid rakennetaan tietyssé historiallisessa ja kulttuurisessa kehyksessé, jonka
huomioiminen identiteettien tutkimisessa on tarkeaa. Barthilaisittain etnisen ryhman
maarittelyssa ja identiteetin rakentamisessa korostuu suhteet ja vuorovaikutus "Toisiin”.
Mapuche- identiteettiin ja kulttuuriainekseen “toisen” tekemalla ulkoisella méaarittelylla
on ollut suuria vaikutuksia. Sorretun identiteetti kertoo mapuche-kansan asemasta
chilelaisessa yhteiskunnassa ja heiddn epatasa-arvoisuuden varittdmatta suhteesta
valtavaestbon. Toisaalta taas itsenaisen toimijan ja erilaisuuden diskurssien
rakentamat identiteetit kertovat torjunnasta ulkopain tulevaan maarittelyyn siita mita
mapuche- identiteetti on. Vaikka nadméa kaikki diskursseissa esiintyvat identiteetin

maadrittelyt ovat mapuche-kansan oman sisdisen maarittelyn tulosta, on sorretun
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identiteetissa vahvoja kaikuja ulkopuolisen "toisen” maarittelystd mapuche-kansan

asemasta ja "'mapucheudesta”.

Manuel Castellsin (1997,7) legitimoivan-, vastarinta- ja projekti-identiteetti jaon
nakokulmasta diskursseissa rakentuvista identiteeteista on |0ydettavissa viitteitd naista.
Sorretun identiteetistd voidaan |6ytdd yhteyksid legitimoivaan identiteettiin, jossa
identiteetti on vahvemman mapucheille tarjoama identiteetti, jonka he ovat siséistaneet
"Toisen” maéaarittelyn, stigmatisoinnin mydta. "Vahvan toimijan”, "luonnonystavan” ja
"vallankumouksellisen” diskurssiivisissa identiteeteissd on viitteitd vastarinta- ja
projekti-identiteettiin, silla ne kaikki vastustavat ja haastavat "Toisen” mapucheille
mieluusti tarjoamaa ”sorretun” identiteettia ja pyrkivdt muuttamaan ymparoivaa
yhteiskuntaa. "Vahvan toimijan”, "luonnonystavan” ja "vallankumouksellisen” identiteetit

toimivat erdanlaisina vastavoimina.

Teksteisséa rakentuvat diskurssit ja niistd nousevat etnoidentiteetit viittaavat siihen, etta
identiteetti on jotain hyvin mosaiikkista, muodostuen "osista”, jotka voivat olla toisilleen
jopa vastakkaisia ja samalla keskenaan ristiriitaisia. Nama erilaiset identiteetit
rakentuvat erilaisiin diskursseihin, merkityssysteemeihin tukeutuen. Diskursseissa
muodostuvat ~ "sorretun”,  "vahvan  toimijan”,  "vallankumouksellisen”  kuin
"luonnonystavankin” identiteetit ovat nahdakseni vain osia kokonaisuudesta nimeltaan
mapuche-identiteetti. Taman tutkimuksen tuloksena ei siis ole “suuri paljastus”
mapuche-kansan identiteetistda kokonaisuutena. Tydllani en voi puhua kokonaisuuden

puolesta, vaan nimeadmani identiteetit ovat vain "osatotuuksia” mapuche-identiteetista.

Tamén pro-gradun tekeminen on ollut mielenkiintoista, vaikka valilla oma
kokemattomuus tutkimuksen tekemisessd sai minut epaileméan tyon valmistumista.
Haaste tyon aikana on ollut pitdd mielessa ne tutkimuskysymykset joille tassa tyossa
etsin vastausta, vaikka tyon aikana onkin mieleeni pilkahtanut uusia gradun aiheita.
Onneksi hyvan ohjauksen ansiosta olen muistanut pitdytyd taman tyon kysymysten
parissa, ronsyilematta liikkaa joka puolelle ja jokaisen mieleen tulevan "mahtavan
tutkimuskysymyksen” perdssa. Yksi kiinnostuvista aiheista liittyy mapuche-kansan
muuttoon maalta kaupunkeihin ja etnisen identiteetin yllapitoon téasséa hyvinkin
erilaisessa urbaanissa ymparistdssa verrattuna esimerkiksi todellisuuteen maaseudulla

ylhaéalla Andeilla. Ja erityisesti mielenkiintoista olisi tutkia kaupungeissa syntyneiden
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nuorten mapuche-identiteettia tadssa ns. "diasporassa” suhteessa perinteisiin mapuche-

maihin ja toisaalta myds idealistiseen mapuche- yhteis6on.
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Liite 2: Sahkopostivastaus Meli Wixan Mapu-liikkeeltd 18.02.2005

Messge Ligt | Delete Previous | Next Forward | Forward as Attachment | Reply | Reply All

Subject: RE: una consulta
From: "meli wixan mapu" <meliwixanmapu@hotmail.com>
Date: Fri, February 18, 2005 4:20 pm
To: sapesone@cc.jyu.fi
Priority: High
Options: View Full Heeder | L¥] View Printable Version

Hol a:

Los docunmentos que se publican en la pagina web de nuestra organi zaci 6n
son de

dom ni o publico, asi que puede utilizarlos sin ningln inconveniente,
sienpre y

cuando se citen correctanente |los datos de |os docunentos.

Respecto del boletin VEICHAN de |a agrupaci 6n Trawin Wekeche y la Ml i
W xan Mapu:

La agrupaci 6n fue (porque ya no existe) una organi zaci 6n aparte de la
Meli W xan

Mapu. Con ella hubo nuy buenas relaci ones. E|los se dedi caban
principalmente a la

publicaci 6n de este boletin y nosotros accedinos a él en formato Word
par a

publicarlo en |a pagi na web.

Trawun Wekeche era una agrupaci 6n de Santi ago, confornmada por

est udi ant es mapuches

de secundaria y universitarios. Alcazaron a publicar 8 boletines,

di f undi endo de nuy

buena manera |a probl emati ca mapuche. La agrupaci 6n dur6 al rededor de 4
afios.

Eso princi pal nente.

HAst a Pronto

Organi zaci 6n Mapuche
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Liite 3: El Sur 23.5.1999

EL SUR - Concepcion, domingo 23 de mayo de 1989

C R O N I

C A

L OCAL

Mapuches buscan administracion al amparo de! Estado
La autonomia detras de la propuesta

o Comunidades de Toria v Contete cxperan ol ninising

de Midepldan ¢! praxin geeves para complementar plan

El conflicte mapuche-empresas fo
restales “estd vigente™ en la provin-
cia de Arauco, a juicio del secidlogo
y mentor de la reciente propuesta
indigena entregada al gobierne en
Santiago. Luis Llanquilel, quien
ademds reiterd que ¢ abjetivo de la
etnia -a traves del documento- es lo-
grar “la autonomia territorial™

Para Llanguilef, la reunién del
priximo jueves en la comuna de Ca-
fiete con el ministre de Planifica-
cibn y Cooperacidn  Mideplin),
German Quintana, serd fundamen-
tal en el desarrollo de los acontec-
mientos en Arauco, donde va se
anunelaron nuevas movilizacwones
indigenas, basadas en cortes de ca-
mino a camiones de forestnles
Arauce y Muuncoe entre Canete y Ti-
ria

El socidlogo v asesor del olcalde
de Tirda, ademas, evalud los alcan-
ces de la propuesta v sefiald que to-
davia no se trata de crear un Esta-
do mapuche, sino de crear una au-
tonemia local, conformada por un
conglomerado de comunidades que
administre un espacio territorial, de
manera que se produzca un orden
interno, cddigos de conducta, pero
(que guarde un nexo con el Estado
central

Autonomia indigena

“Es decir, en ningun momento es-
ta autonomia indigena remperd con
el Estado central, con la regién, ni
con fas comunas que estdn al inte-
rior, La autonomia indigena tendra
la propiedad de administrar recur-
sas, De siete espacios territoriales
que hemos definido con las comuni-
dades habrian cinco -en la provineia
de Arauco- que eslarian en capaci
dad de funcionar asi”, explico Lian-
quelef

Para el profesional mapuche, lo
anterior significa que estarian en
condiciones de administrarse politi-
camente, de organizarse adminis-
trativamente ¥ de obtener recursos
para satisfacer necesidades nter-
nas, ademds de ocuparse de mate-
rias fundamentales para que el es-
pacio territorial funcione, como de-
finir el tipo de desarrollo a imple-
mentarse

Los espacios territoriales mencio-

Arturito

Luis Lian-
quilef, so-
citlogo.

nados par ¢l socidloge son Jos ocupa
dos hoy geogrificamente por las co
munidades Yani-Lacobhe (en Arau.
col, Huentelolén-Paicavl ¥ Cayupil-
Pangueco | Canete), Eleura-Calebu
(Contulmo), Livu Lley (C te, Lon
tulmeo ¥ Tirda Nerte) v Lafkenchos
(Tirda Sur)

Contactos europeos

Luis Lisnguile! explico que junte al
alcalde de Tirda, Adelio Millabur,
han mantenido contactos con autori-
dades politicas (eurodiputados y al
caldes) de Francia, Bélgica, Suiza,
Holanda ¥ Espama, con el abjetivo
de crear una Conusion Pluridiseipl
naria de Cooperacién, la cual ya ha

Futuro de nifio abandonado
esta en manos de la justicia

L.a semana entrante serd clave pa
ra el futuro de *Arturito”, kictante
abandonado a sdle horas de nacer
en la plaza de los Tribunales de
Concepeion, el miércoles 19 este
mes. Su caso deberd comenzar a
ser visto por la justicia, probable
mente, desde mafana Las jueces
del Primer y Segundo juzgado de
menores penquista, Gladys Lagos v

tregarlo en adopeidn. Esto porguae,
primero, debe Hegar al juzgado ¢l
expedienie. En todo cuso, euando ¢l
bebe sea dado de alla desde Podia
tria del Hospital Regional, proba
blemente esta semana, serd envia
do a un Hogar de Lactantes

De acuerdo a los previsto, cuando
eslé en ese recinle ks justicia dicla-
ra una medida de proteccion oue e

de rabajo de gobiermo,

s Cln ningun momente exta autononia indigena rompe-

rd von el Estado central”, esepura ideologo de dentidud

Lafkenche, en Avaiico,

realizado trabajes v dingnostic
acerca de la realidad sveval en la
provincia de Arauco

“Un grupa de 12 especialistas curo
peos estuvieron en Tird ¢f 200 o
sado evaluando la geogratia, las
costumbres v la rea
pueblo mapueche de A
ron en un informe 10
de trabajo con la comuna cos
basadas, principalmente, en el
rrollo ecoldgico del lago Llen LI
la planificacsin territo wal del bo
coslero, miercimbios escalares v
hecas de estudio, regeneracion de
suelos agricolas & derechos bunia
", dijo Liangualel

Actuaimente, dije
esld en proceso de

w. Deline-
wles lineas
tera

Lrevistado,
wrrollarse o

Siete son los

spacios territo-
riates que la
agrupacion
Identidad Terri-
tonal Lathenche
protende esta-
blecer en la pro-
vingia de Arau-
CO, COmo parte
de la pstralegia
para alcanzar la
Autonomia indi-
gena

wpovo diretto a 17 ercuelas rurales
de Twua v un programa de becas a
PGS ¥ JOVEeRes S recursos, dde
mis de In participacion reciente de
iz Federacion de Urbanistas de
Francia para que formen un equipo
de téemicos que disene la plamfica-
cuon turistica del Lleu Lleu

Ex por eso que Lns [lasqule! te
i previsto Viajar en junio a Furopa
¥ crlomar los conlactos curopeos,
especialmente ahora con la ex-pris
mera dama (rancesa ¥ hoy presi
denty de la Fundaeion Francee L
berlé, Damelle Mitlerrand, con
Juien ol especialista mapuche pre
tende abordar fermulas de supera-
eion de |a pobreza en winas de la
provincia de Arauco

Y m
L
. .

Artunto en los brazos
de la “paramédico-
mama” Maria Menno.
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Liite 4: El Mercurio 28.2.1999

@ Febiero de 1999 cuerpod@mercuriocl

La mwero graerncuin mopuche Deamanoulodon de parfudos solificed frodamalel e accssnar £1 mds aninguic o Haw m-nrnv-dliobvn ol poderio de Intevnet y lo ayuda de
contar com mmpatias o ol extrangero. Nodo de tomas o inoendics sieladon Para ells i ano del alromarnto definisivo.

‘Nuestro Pequeiio Chiapas

1999: El Aio de la Rebelion Mapuche

Los iitimos hechos protagonizados por indigenas en la zona “_"":;,“,‘.;;,‘,';,:";,‘:'
- sur del pais son apenas un par de peldafios mas en la escalada » que ".I ¥a pareciendo cada

vie oo ] e violentista que tiene a 1999 como “el” ailo del alzamiento TR meene

S9ei8, ok 61, Saths: v mapuche. Con presencia en Internet y creciente simpatia

UAND=? ol
an Enups
emboicd &

Indugenos interdictos

bia sali de un P> radical : o .
oot Ao pacrlge internacional, la causa de nuestros mapuches ya es una difusa SRS (S
¥ actoar mayontarie de _ ~: T o
fotocopia del Chiapas mexicano. . X botis poria de kae ceb
o o Por RODRIGO BARRIA REYES, desde Temuce

Es que no resulila ficil para
un Erupo tan nume i
permancatemente frustrade
ajeno a cualquier mejoria en
lax condiclones de vida
pals que se enorgullece ¢
jegros. Los mivmos gue Lo

fuerras de seguridsd ha aid
frontal ¥ bruta :\.‘...1..
En batallas campales. ok |n M que née puede

digenss no han tilubesdo oo en  coens de mapy puches ven pasar por el 1a
frentare cueTps > apaleados apar
| carabineros que s de Me a ’ iContings rn s pigina D TH
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