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RESOLUCIONES DEL SEGUNDO CONGRESO DE LAS LENGUAS
INDIGENAS DE CHILE

Presentacion

El Segundo Congreso de las Lenguas Indigenas de Chile, “Hablame en lengua
indigena porque yo también
soy indigena”, es una iniciativa
autonoma  dirigida por los
pueblos, quienes actuando bajo
el principio y el derecho a la
autodeterminacion, y el deber
que ello implica para el
movimiento  indigena,  nos
autoconvocamos, en
delegaciones y representantes de
diferentes pueblos, entre ellos
Selknam, Likan Antay, Quechua,
Aymara, Rapa Nui, y mapuche
_ _ (Chile-Puelmapu), en el que

© Carlos M tiEaes LA A también participaron los
estudiantes mapuche organizados

(En la foto Joubert Yante Selknam) en FEMAE (Federacion Mapuche de
Estudiantes).

El evento fue realizado los dias 18 y 19 de noviembre de 2011 y cont6 con el respaldo
de la Universidad de Santiago de Chile, la UNESCO, UNICEF, entre otros organismos
que auspiciaron y patrocinaron, y con la participaciéon de diversos sectores de la
sociedad chilena, que expresaron su apoyo a los pueblos, tales como la CONES
(Coordinadora Nacional de Estudiantes Secundarios), CONFECH (Confederacion de
Estudiantes de Chile), MOVIL (Movimiento por la Diversidad Sexual). También
estuvieron presentes, intelectuales y académicos de diferentes universidades e
instituciones educativas, como JUNIJI, profesores, educadores tradicionales, técnicos de
la educacion bilingiie, estudiantes, poetas y cantautores.

Los temas debatidos en el II Congreso forman parte de las reivindicaciones sociales
vigentes en el pais, en particular la demanda por “la educacion publica de calidad,
intercultural para todos y bilingiie para los pueblos Indigenas”.

La implementaciéon de las resoluciones del II Congreso de Lenguas Indigenas
dependera del compromiso de los pueblos en tanto actores y constructores de sus
respectivos futuros. El documento contiene propuestas concretas a implementar, algunas
por iniciativas y conduccion propia de los pueblos indigenas y otras exigibles al Estado
en tanto sujeto obligado de implementar politicas de libre determinacién para los
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Pueblos Indigenas, derivadas de los compromisos internacionales: la Declaracion de
ONU sobre los Derechos de los Pueblos Indigenas (en adelante, La Declaracion de
ONU) y el Convenio 169 Sobre Pueblos Indigenas y Tribales en Paises Independientes
(en adelante, el Convenio 169).

El documento en su primera parte explica el sentido y alcance del derecho de los
Pueblos Indigenas a la Libre determinacion, importante de tener en cuenta para la
implementacion de las resoluciones, luego expresa el estado del arte de los derechos
lingtiisticos y educativos y finalmente se presentan las resoluciones, que se deviden en
resoluciones generales y resoluciones por mesa de trabajo.

I. SENTIDO DE LOS DERECHOS A LA LIBRE DETERMINACION Y MARCO
DE REFERENCIA DE LA RESOLUCION DEL II CONGRESO DE LAS
LENGUAS INDIGENAS.

1. Sobre el derecho a la la libre determinacion

A partir de la adopcion de la Declaracion de ONU sobre los Derechos de los Pueblos
Indigenas , en la Asamblea General, en septiembre del afio 2007, los Pueblos Indigenas
somos titulares del derecho a la Libredeterminacion y en su forma concreta a la
autonomia o autogobierno, conforme a lo sefialado en los articulo 3°y 4°.

El Estado de Chile apoyd con su firma la adopcion de la Declaracion y al afio siguiente
ratifico el Convenio 169 de la OIT, ambos instrumentos internacionales contienen en
sus articulados el derecho de los Pueblos Indigenas a la Autodeterminacion. De este
modo, el Estado de Chile manifestd su consentimiento, primero: al reconocer que los
Pueblos Indigenas tienen derecho a la Libre determinacion, como todos los pueblos del
mundo, y segundo: al ratificar y darle vigencia en el orden interno al Convenio 169 de
la OIT - instrumento juridico vinculante para el Estado, que establece una serie de
derechos colectivos — Asi, el Estado se oblig6 frente a los Pueblos Indigenas y bajo el
Derecho Internacional que nuestros pueblos deben controlar sus propias instituciones
politicas, sociales y culturales y a establecer sus propias prioridades de desarrollo.

Lo ya sefialado, genera un precedente histérico para el Estado de Chile, porque ha
actuado en reconocimiento de los derechos indigenas, como practica internacional y
bajo principio de buena fe. Esto le exige consecuencia y por ende cumplir las
obligaciones internacionales adquiridas. Por lo mismo, el Estado tiene el deber de
elaborar politicas de Libre determinacion para los Pueblos Indigenas, puesto que el
principio de Libre determinacion es el objeto y fin del Convenio 169 y es el principio
rector de la Declaracion.

El derecho a la Libredeterminacion de los Pueblos es un principio juridico del Derecho
Internacional Publico, vigente desde 1945 y reconocido como un derecho humano en el
ano 1966, al ser incorporado en el Articulo 1 comun del Pacto Internacional de los
Derechos Civiles y Politicos, y el Pacto de los Derechos Economicos Sociales y
Culturales. Posteriormente, la comunidad internacional reconoce y hace extensivo este
derecho a los Pueblos Indigenas en el afio 2007, incorporandolo en el Derecho
Internacional de los Derechos Humanos, al establecer el Articulo 3° de la Declaracion,
en los mismos términos que se encuentra en ambos Pactos de Derechos Humanos. Cabe
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mencionar que el Articulo 4 de la Declaracion establece que una forma concreta de
ejercicio del derecho a Libre determinacién es la autonomia o el autogobierno.

El apoyo dado por el Estado de Chile a la adopcién de la Declaracion y la posterior
ratificaciéon del Convenio a nivel interno, genera como consecuencia necesaria, la
obligacion de adoptar politicas de libre determinacion para los Pueblos Indigenas. En
tanto, el reconocimiento de este derecho a los Pueblos Indigenas, implica efectos
diversos pero complementarios con las obligaciones del Estado; la accion de ambos,
impulsara la realizacion de la libre determinacion Indigena.

A partir del reconcimiento de Libre determinacion en el Derecho Internacional de los
Derechos Humanos, los Pueblos Indigenas debemos hacernos responsables de la
construccion de nuestro propio futuro, de acuerdo a nuestras propias concepciones
culturales, filoséficas e institucionales; bajo este esquema, el reconocimiento del
derecho a la Libre determinacién a nuestro Pueblos, no significa una excencion de
responsabilidad para el Estado, al contrario, conlleva obligaciones positivas: la primera,
tiene que ver con establecer una nueva forma politica de relacionarse con los Pueblos
Indigenas; la segunda, debe remover todas aquellas trabas institucionales,
constitucionales y juridicas que puedan obstaculizar el ejercicio y el pleno disfrute de la
autodeterminacion indigena. Lo dicho, implica que el Estado debe adoptar politicas
publicas para que los Pueblos Indigenas puedan gosar efectivamente de este derecho,
como un derecho humano base de los demas derechos. Las politicas publicas deben ir
acompanadas de presupuestos publicos y ademas ser elaboradas y ejecutadas por los
propios pueblos.

Nuestros pueblos, a partir del Articulo 3°y 4° de la Declaracion, el Articulo 1 comun de
los Pactos de Derechos Humanos, y el Convenio 169, tenemos el derecho de
"establecer nuestra propia condicion politica con el Estado”, es decir, fundar una
nueva relacion con el Estado, exenta de subyugacion o tutelaje. Cualquiera sea ésta
condicion politica, debe ser la expresion genuina y de voluntad soberana de nuestros
pueblos. Esto implica re-establecer nuestras instituciones politicas de representacion y
de autogobierno indigena.

El derecho a la autodeterminacion implica ademds, que nuestros pueblos deben
“perseguir libremente” su desarrollo econémico, social y cultural.- dichos alcances
deben ser definidos e implementados por los propios pueblos, sin ingerencia estatal,
estableciendo nuestras propias prioridades de desarrollo, también implica elaborar
estrategias, planes y programas en los diversos aspectos de nuestra vida social,
econdmica y cultural, libres de injerencia externas. Para ello, nuestros pueblos deben
poseer la soberania sobre sus territorios y recursos naturales, en los términos de los
Articulo 1° comun y nimero 2, de ambos pactos de derechos humanos, que sefialan que
para el logro de sus fines, todos los pueblos pueden disponer libremente de sus riquezas
y recursos naturales.

El ejercicio del derecho a la Libre determinacion de los pueblos, implica variadas
formas de realizacion, siendo la secesion su forma mas plena; sin embargo, en el
contexto planteado, en clave de autonomia o autogobierno indigena no implica
secesion, sino que los pueblos asumen los deberes que les correspondan en la
reconstruccion de su bienestar, y el Estado, en conjunto con los pueblos indigenas
genera politicas de libredeterminacion.

2. La revitalizacion de las Lenguas.



Los pueblos indigenas de Chile, han iniciado un proceso de revitalizacion de sus
lenguas y culturas y que tiene por objeto el uso, preservacion y proyeccion de las
lenguas; de los saberes tradicionales, en la actual sociedad y cultura. Este proceso
requiere ser implementado en multiples ambitos de la sociedad, y no solo debe
considerar a los pueblos involucrados, sino al Estado y la sociedad en su conjunto.

El desarrollo de las lenguas y culturas de los pueblos involucra del desarrollo interno de
los sistemas lingiiisticos, pero también de la superacion de las practicas asimétricas y
discriminatorias presentes en la sociedad mayor, que han lesionado la diversidad, como
son el racismo, la discriminacion, la exclusion social, y la imposicion de patrones
culturales ajenos, conductas propias de un régimen colonialista.

Los derechos lingiiisticos los ejercen los hablantes y estos deben ser realizados en los
diferentes espacios publicos y privados en el que se encuentren; por ello es fundamental
el uso de las lenguas indigenas.

3. El deber del Estado de reparar las violaciones de derechos a los Pueblos
Indigenas.

El Estado chileno debe reparar los dafos infringidos a los pueblos indigenas por
haberles despojado de sus derechos, econdmicos, territoriales, lingiiisticos, culturales
(Ej.: Invasion militar fines S. XIX en territorio mapuche, la colonizacion de Rapa Nui,
la ocupacion de los territorios aymara, y otros). Este deber de reparacion ha sido
reconocido por los diferentes gobiernos y por la sociedad chilena en su conjunto y debe
ser abordada mediante politicas de autodeterminacion indigena. Urge la adopcion de
politicas de éste tipo para evitar mayores pérdidas, y éstas deben ir en beneficio de las
necesidades presentes en materia cultural, lingiiistica, educativa y territorial. En esta
tarea las instituciones del Estado deben asumir politicas publicas de reparacion
acompanadas de partidas presupuestarias, y con el fin de que se potencie el ejercicio de
la autoderminacion de los pueblos, es decir financiar la institucionalidad y desarrollo de
los pueblos indigenas.

4. El valor fundacional de las lenguas, conocimientos y valores en los pueblos
indigenas como la de los agentes educativos.

Los conocimientos, valores, saberes y lenguas de los pueblos indigenas conforman la
riqueza de la diversidad, sobre los cuales los pueblos pueden proyectar su desarrollo y
mejorar sus condiciones de vida. El retraso economico, social, y cultural se debe
también a la imposicion de una forma de vida, que aunque hoy ya sea compartida por
los pueblos indigenas, no responde a los valores, a la cultura, historia y a los saberes de
los pueblos. Por otro lado, la opresion cultural ha lastimado a los pueblos, ha dafiado su
autoestima, y la negacion de la lengua ha implicado la negacién de la identidad;
mientras todo esto ocurre, nuestra decision y desafio es refundarnos, reconstruirnos en
nuestros valores, culturas y lenguas.

No olvidamos que atn persisten las practicas sociales en las lenguas indigenas, como
la oralidad, los valores, las practicas ludicas y religiosas, la memoria, la historia, el arte
en diferentes manifestaciones. No solo ellos, sino también los métodos tradicionales de
enseflanza, transmision y comunicacion, junto a los agentes tradicionales que ensefian,
educan en la cultura, conocido como amauta, yatiri, las y los machi, weupife, epewtufe;



y hoy como educadores tradicionales. Sin duda, la participacion de estos agentes
educativos es fundamental para la revitalizacion de las lenguas.

Cabe agregar que en términos practicos, los actores del conocimiento tradicional, como
los educadores tradicionales requieren del reconocimiento, certificacion y acreditacion
académica, que les permita ejercer con propiedad y dignidad en los procesos formales e
interculturales de revitalizacion de las lenguas y cultura que ocurren en la escuela, y en
las instituciones de la cultura y el saber; de lo contrario, si en el sistema educacional no
se generan mecanismos de valoracién y reconocimiento, se pierde un porcentaje
significativo de la revitalizacion de la cultura.

Asi también, creemos posible el enriquecimiento de los métodos de ensefianza, con las
estrategias didacticas de ensefanza y aprendizaje de las lenguas de los pueblos
originarios. En este foco didactico, por ejemplo, tienen gran relevancia las practicas
tradicionales del arte (Musica, tejidos, etc.) sobretodo en los niveles pre-escolares. La
ensefanza de las lenguas requiere de métodos adecuados. Considerando que en el
presente de ser segundas lenguas requieren estrategias diversas de revitalizacion.

La recuperacion de las lenguas indigenas esta intrinsecamente ligada a otras demandas
sociales de los pueblos indigenas, puesto que cuando hablamos de revitalizacion
lingliistica también decimos recuperacion del territorio, del mar y los ecosistemas,
elementos que nos entregan la integralidad para la supervivencia de cada pueblo. Por
tanto, la recuperacion de las lenguas se encuentra en lo politico, enmarcado en el
derecho a la autodeterminacion y su ejercicio en la autonomia territorial.

5. La interculturalidad como practica de respeto, valoracion y convivencia
cultural.

El modelo intercultural propugna un proceso de conocimiento, reconocimiento,
valoracion y aprecio de la diversidad cultural y lingiiistica que caracteriza al pais. Este
proceso, en lo educativo, implica un ejercicio epistemoldgico, ético politico y
lingtiistico, que busca el contacto cultural como el encuentro con la diferencia bésica
existencial de la que somos parte, sin imposicion, sino en un marco de respeto de los
derechos humanos y la dignidad de las personas en su cultura y lenguas. Por cuanto, el
congreso de lenguas indigenas hace un llamado al gobierno, a asumir el enfoque
intercultural en las politicas publicas, de educacién, medios de comunicacion, en la
administracion de justicia y en todas las instituciones publicas. Asi mismos, instamos a
la sociedad chilena, a demandar la interculturalidad para todos, para la convivencia,
cultivo y desarrollo de la diversidad, para que todos nos beneficiemos, y no se siga
aumentando el empobrecimiento cultural de nuestro pais.

6. La unidad de los pueblos como estrategia para avanzar en el ejercicio de los
derechos y en la negociacion con el Estado.

Los pueblos indigenas tienen objetivos y desafios comunes en diversos aspectos de sus
luchas; la unidad entre ellos, sobre la base de estos objetivos es fortalecedora y
estratégica. Por lo mismo, es estratégico trabajar la revitalizacion de las lenguas y
culturas de manera coordinada, y proyectar un tercer congreso como pueblos indigenas
del koyasuyu, el wallmapu y rapa nui, reafirmando con ello, que nuestras lenguas no
reconocen las fronteras de las republicas sudamericanas, puesto que somos pueblos



preexistentes a los Estado-nacion de principios del S. XIX.

7. La innovacion y creatividad de nuestros pueblos y culturas al servicio del
desarrollo lingiiistico cultural.

Los pueblos indigenas también debemos superar la brecha de comunicacion y de
conexion virtual existente y que afecta a nuestras culturas y lenguas; porque la
desconexion y la comunicacion monolingiie en castellano o en lenguas extranjeras, es
otra forma de marginar a los pueblos y condenarlos al olvido. Entendemos que tanto, la
inclusion de nuevas tecnologias debe estar en concordancia con las pautas culturales y
en complementacion con la realidad social del nifio o joven originario, por ello es
importante trabajar en la motivaciéon emocional personal para el aprendizaje de las
lenguas, sobre todo a través de la insercion en medios de comunicacion masiva.

II. ESTADO DEL ARTE DE LOS DERECHOS EDUCATIVOS Y
LINGUISTICOS DE CHILE.

La ratificacion del Convenio 169 el afio 2009, establece obligaciones precisas al Estado
en torno a adoptar politicas educativas de libre determinacion, propuesta por los
pueblos, y que reconozca la educacion bilinglie en lenguas indigenas, las culturas, y la
educacion propia. Se observa que el Estado, no ha cumplido con las obligaciones
internacionales de proteccion y promocion de los derechos indigenas, y no ha adecuado
su legislacion interna ni sus politicas educativas a los derechos lingiiisticos. Subsisten
mecanismos de vulneraciéon de derechos, por las restricciones impuestas en la Ley
General de Educacion y en el Decreto 280 del MINEDUC, que solo garantiza el
derecho a estudiar lengua indigena, en espacios educativos con presencia indigena sobre
el 20% de nifios indigenas.

Por otro lado, subsisten politicas de discriminacion cultural, por la omision de la
diferencia en la escuela y de la diversidad en los Contenidos Minimos Obligatorios de la
Educacidn, en la restriccion de la interculturalidad al mundo indigena.

En materia de toma de decision por parte de los indigenas, los pueblos no cuentan con
sistemas de representacion en las instituciones del Estado, los que toman decisiones por
los pueblos indigenas siguen siendo no indigenas; vulnerandose con ello el derecho
politico a la representacion y a ejercer ciudadania intercultural, practica atentatoria al
derecho a la autodeterminacion indigena.

Esta situacion dificulta los cambios juridicos institucionales que requieren los pueblos
indigenas para revitalizar sus lenguas y culturas, e implementar curriculum educativos
sin hegemonia cultural.

La RED DEPICH en sus afos de experiencia de trabajo, de conversaciones e incidencia
indigena hacia el Estado, se ve en la necesidad de demandar politicas de libre
determinacion al Estado, y que en términos concretos significa la participacion y
representacion politica de nuestros pueblos, sin tutelas politica de ningun grupo o
coalicion.

En el presente, la instucionalidad indigena para la lengua y cultura es inexistente,



incomprendida y no asumida por el Estado, los jovenes mapuche han demandado la
Universidad Indigena intercultural, pero el gobierno no ha comprendido el sentido de
esta institucion; pese a que los jovenes han argumentado que necesitan de la universidad
para la investigacion y sistematice los saberes de los pueblos, para su desarrollo y
proyeccion.



II1I. RESOLUCIONES
L. RESOLUCIONES GENERALES

1. Presentar la propuesta del Ley por los Derechos Lingiiisticos al parlamento y avanzar
en los aspectos, articulos, catdlogos, posibles de ser implementados en las
comunidades; asi mismo demandar la asignacion presupuestaria para la implementacioén
de los derechos lingiiisticos.

2. Apoyar el proceso de participacion y representacion politica de los pueblos indigenas
en diversos espacios en la sociedad chilena y la institucionalizacion de las demandas;
entre ellos promover organismos autdonomo de representacion y autogobierno indigena,
de caracter democratico y representativo de cada pueblo, para realizar el derecho
humano de carécter colectivo de autodeterminacion.

3. Elaborar una propuesta de Ley (un sistema singular) de proteccion de los
conocimientos tradicionales de los pueblos indigenas.

4. Demandar la creacion de la Universidad Indigena Intercultural, como un espacio
académico para la investigacion, sistematizacion y difusion de las culturas y lenguas de
los pueblos, y para el desarrollo de los pueblos en sus respectivos territorios. Asi
también apoyar las gestiones para avanzar en el disefio curricular, politico y en la
gestion de los recursos econdomicos.

5. Implementar programas de auto capacitacion de las comunidades indigenas en
diversas materias referidas a sus demandas politicas, culturales, econémicas y
lingtiisticas; entre ellos, escuelas de verano para jovenes, talleres de reencantamiento
cultural lingiiistico en lenguas indigenas con adultos mayores, quienes por prejuicios
dejaron de hablar sus lenguas, para reactivar la comunicacion con los jovenes.

6. Demandar la educacion intercultural para todos en la exigencia de recuperacion de la
educacion publica levantada por varios actores especialmente por el movimiento
estudiantil.

7. Trabajar en la formacién de una Editorial Nacional de los Pueblos originarios,
priorizando la produccidon intelectual de los propios indigenas, y en sus lenguas
respectivas.

8. Resulta perentorio construir entre los pueblos una agenda politica para, avanzar en la
inclusion de la diversidad cultural en los medios de comunicacion (iniciativas
legislativas) y por otro lado, promover el ejercicio de la autodeterminacion en las
comunicaciones.

9. Apoyar la conformacién y presentacion de la Red de educadores tradicionales (RM) y
otras redes que se constituyan por la defensa de los derechos educativos y lingiiisticos
de los pueblos indigenas.

10. Ganar espacios publicos para el uso de las lenguas indigenas, en el ambito
educativo, cultural y académico. En particular, se sugiere que todas las conferencias
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dada por hablantes nativos deben ser entregada al menos en un 50 % en la lengua
indigena; con apoyo de interpretes o de la tecnologia para la traduccion.

2. RESOLUCIONES ESPECIFICAS POR MESAS DE TRABAJO

Mesa 1:

Derechos lingiiisticos y educativos de los pueblos indigenas y politicos
lingiiisticas

Como ya se ha senalado, en materia de politicas de derechos lingiliisticos, y pese a la
existencia de la Declaracion de ONU sobre los Derechos de los Pueblos Indigenas y la
Ratificacion del Convenio 169, el Estado de Chile no ha elaborado, en conjunto con los
Pueblos Indigenas, politicas de libre determinacion en materias de derechos educativos
y lingiiisticos; aunque hay algunos cambios de cierta significancia como la asignatura
de lengua indigena en la educacion basica; los derechos lingiiisticos de los pueblos
indigenas carecen de asignacion presupuestaria y de mayores espacios publicos
plurilingtie y pluricultural

Demanda

Implementar politica de libre determinacion de derechos lingiiisticos asumiendo las
responsabilidades y deberes de los propios pueblos y demandar al Estado la
institucionalizacion, la asignacion presupuestaria y reconocimiento de los mismos.

Resolucion / propuesta
En materias juridicas:

e Iniciar una campafia masiva por reconocimiento de nombres indigenas en su
escrituracion correcta en lenguas indigenas

e Hacer extensivo el Articulo 71 de la ley indigena para usar apellido materno,
cuando el primer apellido es no indigena. Esto para todos los pueblos indigenas.

e Realizar marcha nacional por los Derechos Educativos y lingiiisticos, fecha
tentativa el 21 de febrero. Contenido especifico de la movilizacion: aumento del
presupuesto publico para la interculturalidad.

e Iniciar una discusion sobre el presupuesto indigena que dispone el Estado para
materias de educacion intercultural, actualmente debilitado. Reparacion
econdmica de los derechos lingiiisticos educativos vulnerados.

e Realizar seminarios, foros regionales de lenguas y conocimientos indigenas en
los diferentes territorios indigenas, para tocar distintos temas vinculados con la
implementacion del congreso. Cada pueblo organizara su congreso.

Mesa2:

Propiedad intelectual y conocimientos tradicionales



Considerando que respecto a la propiedad intelectual, la legislacion nacional es muy
distinta a las concepciones de los pueblos indigenas, ya que estd arraigada en el valor
comercial o en una ldgica mercantilista, y en el derecho intelectual como propiedad
individual.

Demandas:

Los pueblos indigenas tienen formas distintas de concebir el mundo y las relaciones con
el entorno, lo que provoca diferencias en el ambito de los derechos ancestrales con las
legislaciones de los Estados.

Considerando que se hace necesario exigir cambios en razon a las necesidades de cada
pueblo y que se requiere un rol activo, propositivo, autdbnomo de los pueblos indigenas
en la lucha por la defensa del patrimonio y el impedimento del saqueo de éste.

Los pueblos indigenas deben velar, defender y proteger sus territorios como fuente de
conocimiento y proyeccion de futuro, y no dejarse atropellar como lo hemos visto en
intervenciones de magaproyectos.

Considerando que tenemos el legitimo derecho a la libre determinacion en todo ambito
y en especifico en materias de propiedad intelectual, como lo detalla la Declaracion de
Mataatua (Nueva Zelanda, 1993),

Los primeros beneficiarios de legislaciones de patrimonio intelectual sobre temas
indigenas deben ser los descendientes de estos pueblos, por ello es necesario fortalecer
y empoderar a los pueblos en materias de derechos indigenas, para ejercer un control
social sobre los conocimientos propios y las lenguas con el propdsito de su
conservacion y proyeccion.

Propuestas:

e Trabajar en el desarrollo de grupos de profesionales indigenas que velen por los
derechos de sus pueblos y que regule los actos y propuestas del Estado.

e Exigir que los bienes tangibles del pasado sean devueltos al patrimonio
indigena, y no bajo la tutela de museos. Dejar de permitir la exhibicion y
explotacion lucrativa de los conocimientos de nuestros abuelos.

e Incentivar, proponer la institucionalidad propia para velar por la propiedad
intelectual de los pueblos indigenas, y Trabajar porque los beneficios de
cualquier explotacion comercial de conocimientos indigenas lleguen
directamente a los pueblos indigenas.

e Elaborar propuestas de las carreras de formacion de profesores indigenas, para
ser implementada en la futura universidad intercultural indigena. Exigir la
presencia de profesores hablantes de lenguas indigenas en toda institucionalidad
educativa para hacer efectiva la demanda por interculturalidad.

e Exigir la proteccion de todas las aguas indigenas y demds recursos naturales
como parte de nuestro patrimonio.

e Avanzar hacia una ley de Proteccion de recursos genéticos con respecto a los
pueblos indigenas.

e Crear Consejos de las artes originarias para formar redes de creadores indigenas.

10



Mesa 3:

Experiencias innovadoras de ensefianza-aprendizaje de las lenguas
indigenas en nifios y nifias, jovenes y adultos.

No existen politicas publicas destinadas a apoyar experiencias innovadoras en materia
de ejercicio de los Derechos Lingiiisticos. Sin embargo, y con mucha esperanza
podemos visualizar que existe un crecimiento en experiencias de trabajo de
ensefianza-aprendizaje de las lenguas indigenas, autogestionadas y propiciadas
generalmente por jovenes indigenas y profesionales de la educacion. Anhelamos, que
estas experiencias puedan dialogar entre si para seguir creciendo tanto en lo cuantitativo
como en lo cualitativo.

Demandas:

Nuestras lenguas originarias han sufrido y siguen silenciadas en distintos niveles, como
el intergeneracional (padres-hijos-nietos), el gramatical (desconexion interna de la
lengua) y el semantico (pérdida de significado de frases y conceptos en la vida politica,
social, economica y espiritual). La revitalizacion lingiiistica se convierte entonces en
una herramienta de reconstruccion del tejido social de nuestros pueblos y por ende en
un espacio de reconocimiento a la diversidad cultural.

Consideramos que la innovacion tiene que ver con la reconstruccion y sistematizacion
de los conocimientos tradicionales a través de un equilibrio con las tecnologias de la
informacion y comunicacion, las cuales deben estar al servicio de aquellos
conocimientos tradicionales y no convertirse en un fin en si mismo. Cuando hablamos
de experiencias innovadoras en la ensefianza-aprendizaje de las lenguas indigenas,
pensamos en el encuentro entre la cultura tradicional indigena y el contexto actual
complejo donde se desenvuelven nifios, jovenes y adultos indigenas (especialmente en
espacios urbanos donde se concentra mayormente la poblacion de los pueblos
indigenas)

Propuestas:

e En la actualidad existen algunos recursos educativos creados
recientemente por jovenes profesionales indigenas (juegos interactivos manuales
y digitales, recursos multimedia etc.) que debiesen entrar formalmente al aula
por ejemplo para el sector de lengua indigena recientemente implementado.

e Levantar una plataforma digital de recursos educativos originarios, donde se
visibilicen las diversas iniciativas que han generado nuevos conocimientos.

e Realizar un encuentro-seminario especificamente donde se encuentren la
creacion de recursos educativos de los pueblos originarios para el estimulo del
aprendizaje de las lenguas.

e Generar un Encuentro donde se debatan aspectos de los diversos grafemarios
mapuche con la posibilidad de decidir un sistema de escritura que nos permitan
unificar los materiales didacticos.

e Trabajar por el Tercer congreso de lenguas originarias del koyasuyu y wallmapu,
incluyendo Rapa Nui.
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Mesa 4:

Metodologia de enseiianza de las lenguas indigenas y marco de referencia
para su Ensefianza-aprendizaje.

La Red DELPICH (Red por los Derechos Educativos y Lingiiisticos de los Pueblos Indigenas
de Chile) ha impulsado el debate sobre un marco de referencia para la ensefianza de las
lenguas indigenas; se ha trabajado con jovenes y se encuentra pendiente el debate sobre
el mismo tema con los educadores y profesores. Por su parte el PEIB-MINEDUC lleva
dos afos implementando el Sector de Lenguas Indigenas en algunas escuelas del pais.
Es necesario reforzar ambas iniciativas y sobre todo compartir alcances y resultados.

Los educadores tradicionales, a pesar se que la mayoria de ellos son hablantes, estan
faltos de metodologia de ensefianza de las lenguas, requieren con urgencia capacitacion
y orientaciones compartidas en torno a la ensefianza de las lenguas.

Demandas

Nuestros pueblos demandamos la vigencia de nuestros conocimientos y valores, y a
partir de ellos reconstruir nuestras culturas y proyectos de futuro.

Considerando la relacion entre lengua y cultura, asumimos que las lenguas indigenas
transmiten la forma de vida de las comunidades, su cultura, su filosofia. También éstas
tienen sus propias formas de transmisién, y que los sabios y hablantes por su
conocimiento deben tener un rol primordial en la ensefanza de lenguas indigenas,
asumimos al hablante nativo como el primer especialista en estas materias

Considerando que educar implica tener roles activos y actitudes que promuevan la
revitalizacion y que, por lo tanto, el educador tradicional tiene que ser empatico, generar
y promover el carifio y el amor por la cultura y por la lengua.

Considerando que mientras mas se avanza en lo que sabemos sobre la ensefianza de
segundas lenguas, mas nos acercamos a las formas de ensefianza de lenguas tradicional
de los pueblos indigenas, rescatando la oralidad, la naturalidad de las situaciones
comunicativas y la afectividad.

Propuesta:

e Incorporar enfoques que se centren en la interaccion, en la comunicacion, que
ensefien a los estudiantes a hablar y vivir en las lenguas indigenas, con todos sus
principios y valores. Este proceso debe ser gradual, con una nivelacion clara y
progresiva, que permita evaluar el progreso de los alumnos y que los motive
permanentemente a seguir aprendiendo.

e Es recomendable que podamos generar mapas de progreso y marcos de
referencia que unifiquen a todas las lenguas indigenas y su ensefanza, lo que
nos permitiria resistir con mas fuerza a la presion del espafiol, avanzar en temas
importantes como la certificacion y el contacto intercultural.

e Apoyar estos procesos, guiados por los hablantes, con otros elementos, como la
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escritura, gramaticas y diccionarios, que se entienden como apoyo del proceso
de ensefianza, no como el punto central de su ensefianza. Una proyeccion muy
importante para estos elementos es que se desarrollen apoyos monolingiies, solo
en lengua indigena.

e Respetar la estructura de la lengua no asimildndola a otra. Siempre hay que
poner mucha atencién en la logica interna de la lengua, no hay que pasarla
llevar. Cualquier investigacion sobre la lengua no debe ser hecha para hacerla
calzar en los moldes del espafiol, sino que tiene que respetar las lenguas
indigenas y su forma de funcionar.

e Generar diversos espacios de transmision y ensefianza de las lenguas. Es
necesario no centrar toda la ensefianza en la escuela, en la educacion formal.
Tenemos que fortalecer la ensefianza en terreno, en las poblaciones urbanas y en
las comunidades. Es importante también ocupar el Internet y las nuevas
tecnologias. Es importante que partamos por casa, que la familia sea el primer
lugar de transmision de las lenguas indigenas.

e Realizar un ampliado para acordar la escritura mapuche En esta etapa
necesitamos usar la lengua, hablar la lengua, ensefar y levantar la lengua Buscar
consenso para la escritura de la lengua mapuche, mediante el didlogo y
participacion de las comunidades, bajo la discusion colectiva y no por
imposicion.

Mesa 5:

Promocion del valor de la diversidad lingiiistica y cultural en los medios
publicos, culturales y educativos.

A pesar de que hoy se comprende un poco mas el valor de la diversidad cultural y
lingtiistica, esto no se refleja en las politicas de difusién o comunicacion publica, ni en
la institucionalidad del Estado. Tanto los medios como las instituciones reproducen la
homogenizacion cultural, y excluyen las culturas indigenas.

Algunos organizamos internacionales como la UNICEF y la UNESCO han apoyado
campanas de sensibilizacion en torno a la diversidad por los medios de comunicacion;
entre estas iniciativas se encuentra la Camparia Mucho Chile (Radio Universidad de
Chile y Fundacion Gonzalo Rojas), y la Camparia de sensibilizacion y promocion de los
derechos lingiiisticos, implementado por la Red DELPICH

Hay que celebrar el trabajo creativo de los poetas, artistas, cantores, y otros actores
publicos del mundo indigena, quiénes has contribuido a la promocion y visibilizacion
de las culturas, el arte, las lenguas de nuestros pueblos.

Demandas

Los Pueblos Indigenas demandamos la educacion intercultural para todos, sin exclusion
en todos los niveles educativos. También demandamos que el enfoque intercultural esté
presente en las diversas politicas publicas institucionales, y en los distintos ministerios;
dado a que es imperioso abordar como sociedad los problemas de la discriminacion
racial, la invisibilizacidon de nuestros pueblos y la valoracion de las raices indigenas que
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nos constituyen como pais.
Propuesta

e Ingresar las lenguas indigenas en los niveles preescolares.

Entrada en el parlamento de la ley de los derechos lingiiisticos.

Apoyar la generacion de soportes digitales de ensefianza de las lenguas

indigenas.

Promover la Educacion intercultural para todos (no-discriminacion).

Exigir Cuotas lingiiisticas indigenas en los medios de comunicacion.

Trabajar por el reconocimiento general de educador tradicional.

Trabajar por la recuperacion de conocimientos tradicionales, mediante un trabajo

de recuperacion historica (ensefianza de la historia mapuche).

e Trabajar en la recuperacion de archivos historicos en relacion a los pueblos
indigenas (exigir devolucion a los pueblos en caso de que éstos estén en Europa
o lugares de dificil acceso).

e Articular. Trabajar en la formacion de una editorial nacional de los pueblos
originarios.

e Realizar un gran encuentro a fin de consensuar un alfabeto comun en el caso
especifico del pueblo mapuche.

Mesa 6:
Los desafios del desarrollo lingiiistico de las lenguas indigenas

En materia de politicas de derechos lingiiisticos, no hay grandes avances en el pais;
aunque hay algunos cambios importantes como la asignatura de lengua indigena en la
educacion basica. Faltan recursos econdmicos, mayores espacios publicos plurilingiie y
pluricultural

Que hace falta personas indigenas hablantes, involucras con el estudio, investigacion y
sistematizacion de las lenguas y culturas indigenas.

Que el saber de los pueblos es recuperable a partir de la recuperacion de las lenguas, los
conceptos referidos a los nombres de las cosas, de las personas estan lleno de
significados para las culturas; pero que estos estudios soy muy pocos al igual que los
especialistas dedicados al estudio de las lenguas.

Demanda,

Generar un pronunciamiento dirigido a politicos de Estado con respecto al peligro en
que se encuentran las lenguas indigenas exigiendo politicas de revitalizacion y de EIB
Generar Trabajo comun entre hablantes y profesionales dedicados a la revitalizacion.
Fomentar la conversacion inter-pueblos para compartir experiencias.

Fomentar la produccion escrita en las lenguas indigenas.

Propuesta

e Trabajar en la creacion de una academia de la lengua mapuche conforme a los
derechos lingiliisticos y la necesidad de institucionalizar el estudio y desarrollo
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ORGANIZAN

15

del idioma.

Resolver el problema del alfabeto para la escritura de la lengua mapuche,
mediante un encuentro de discusion y resolucion.

Fomentar el estudio del sistema lingliistico por parte de los profesionales y
Fomentar en las universidades el estudio y difusion de las lenguas indigenas.

Incentivar el estudio y andlisis ente lenguas con el fin profundizar en su
conocimiento, valorar las diferencias y poner las lenguas en igual condicion de
saberes.

Trabajar en campos semdanticos que revelan y fortalecen los conocimientos
indigenas (investigacion).

Trabajar en el uso académico de las lenguas como eje del avance en espacios
publicos de las lenguas indigenas.
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