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PIJAN MAWIZA LANIN, KINE PEWTUWE: VOLCAN LANIN,
UN LUGAR PARA IR A REFLEXIONAR

MALENA PELL RICHARDS'

Elverdadero y tinico viaje del descubrimiento (...) no se trata de visitar nuevos
paisajes sino de poseer otros ojos, contemplar el universo a través de los ojos de
otro, de cientos de otros, observar los cientos de universos que cada uno de ellos
ve, que cada uno de ellos es (...) Marcel Proust, “En Busqueda del Tiempo
perdido”

Es mi interés compartir algunas reflexiones respecto a una experiencia de trabajo de campo en la zona
Tromen, en la base del Volcan Lanin, en la provincia de Neuquén desde la concepcién mapuche de sitio
sagrado. Este lugar se encuentra a mas de 100 km del lugar donde durante los tltimos afios estuve
llevando a cabo mi tesis de grado. El objetivo principal de este texto es, entonces, compartir ciertas
inquietudes y nuevos intereses que se me plantearon una vez que me aproximé a una modalidad de
investigacién que resonaba a la antropologia clasica, al mismo tiempo que de cldsico tenia poco y nada.
Al poner en valor la transformacién de la mirada antropolégica que cada una/o como antropéloga/o va
construyendo, mi propuesta es intervenir este texto con mis notas de campo y varias inquietudes que
suelen quedar al margen de la pregunta antropolégica en las investigaciones y articulos.

Como aclaré mas arriba, por aproximadamente ocho meses indagué acerca de la propuesta que
la Confederacién Mapuche de Neuquén elevé a la Administracién de Parques Nacionales y especifica-
mente a la Intendencia del Parque Nacional Lanin. En Febrero de 2017 se propuso que, para el cum-
plimiento de mas de una década de poder volver a realizar una de las ceremonias que mas gente solia
-y suele- reunir, el Gejipun, se reconociera al Pijanh Mawiza Lanin (como es referido el Volcan Lanin
por las personas mapuche) como un sitio sagrado mapuche. La demanda por la declaracién del Vol-
can como sitio sagrado, entonces, fue planteada por diversas comunidades mapuche de la zona y de
distintos lugares de la Provincia de Neuquén, haciendo lugar a las preocupaciones expresadas por las
autoridades mapuche (pu Pijan Kuse, pu Longko, pu Kalfii Malen, pu Kalfii Wentru) representados en
el “Circulo de autoridades Filosoéficas del Pijari Mawiza (Volcan) Lanin”.

La transversalidad de la demanda me permitié conversar con personas mapuche de la zona dénde
actualmente llevo a cabo mi trabajo de campo, algunos y algunas de ellos y ellas trabajan concretamen-
te en la propuesta y las tratativas con el Parque Nacional Lanin en la Mesa de Co-Manejo del Parque.
En otras ocasiones, también conversé con otras personas, a veces involuntariamente y otras no, sobre
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el topico del Volcan o de las ceremonias que se recuperaron y su experiencia en esos dias. Finalmente,
todos los encuentros terminaban de igual manera: me recomendaban ir hacia la zona a conversar con
los y las ancianas del lugar. En Febrero de 2018 recorri primero la cara sur del Volcan para en segunda
instancia ir hacia la cara norte. La crénica de mi experiencia en el campo para este texto abordara prin-
cipalmente la tltima.

PUNTOS DE ENCUENTRO CON UNA “INVESTIGACION CLASICA”

Alahora de explicar lo que es la reflexividad se hace énfasis en entender la trayectoria del antropélogo
o antropdloga y en el hecho de que el campo no es un lugar que existe por si solo. En palabras de Néstor
Garcia Canclini “Hoy sabemos que lo que un antropélogo declara haber encontrado en el campo esta
condicionado por lo que se ha dicho o no previamente sobre ese lugar, por las relaciones que establece
con el grupo que estudia y con diferentes sectores del mismo” (1991:57).

Se remarca que al campo no se llega como caido/a del cielo. Sin embargo, y aunque me hubiese
tomado dos colectivos, una camioneta de la empresa de transporte local y la generosidad de los turis-
tas que hicieron caso a mi dedo levantado sobre la ruta para llegar al “campo”, alli me sentia como si
efectivamente hubiese caido del cielo. Mientras me alejaba del centro de informes del Parque Nacional
en la base del Volcan, en su cara norte, me acordaba de Malinowski: “Imaginese que de repente esta
en tierra, rodeado de todos sus pertrechos, solo en una playa tropical cercana de un poblado indigena,
mientras ve alejarse hasta desaparecer la lancha que le ha llevado” (2001:22).

Sin embargo, sélo era la primera impresién la que me hacia sentir que tenia algin punto en comin
con el tipo de investigacién etnogrifica mas clasica de todas. Ya habia “caido” con la misma modali-
dad en la cara sur del Volcén y, para mi sorpresa -por estar acostumbrada a entablar relacién e iniciar
conversaciones desde mi “localidad” en el lugar donde investigo-habia logrado escuchar algunas con-
tadas sobre la vida de las personas a nivel comunitario o familiar con el Volcan o, Pijait Mawiza Lanin.
Recorddndome a mi misma este razonamiento y esos sucesos frente al espejo del bafio del centro de
informes, finalmente, decidi salir y caminar dos o tres kildmetros hasta el Rio Malleo para despejar mi
nerviosismo y, aprovechar ya que era mediodia para comer algo. Sin embargo, la caminata me descolo-
c6 mucho mas de lo que hubiera esperado.

Aunque caminaba en la direccién opuesta a la montafia, el Pijafi estaba mas préximo de lo que
hubiera imaginado. Lo problematico de la secuencia es que mi transitar en ese lugar ya no era como an-
tes. Después de haber oido sus historias, alld en la cara sur, entre Huechulafquen y Paimun, y también
los meses previos, realmente sentia que todo era distinto, incluso mi andar en aquella zona, en la otra
cara del Volcan como en este mismo lugar por el cual habia pasado antes no era como lo era ahora, en
Tromen. Cuando llegue al rio, anoté: “Cada paso de la caminata fue insoportable porque sentia como
miedo. Estuve alarmada todo el camino esperando que alguien me preguntara qué era lo que estaba
haciendo acd, o quien me habia invitado. Realmente como una intrusa, preocupada por qué lugares
siquiera pisar (...)” (Extracto de mi cuaderno de campo, Febrero 2018).

En cierto modo, mi interés por indagar acerca del Lanin como sitio sagrado devino en mi propia
concepcién del lugar como uno asi, aunque en términos de lo que podriamos llamar “mds occidenta-
les”. Una nocién de sacralidad asociada al cuidado de la no intervencién o alteracién, el silencio de las
iglesias o templos. Me llev6 un tiempo darme cuenta la lgica que estaba reproduciendo no era similar
a la que yo ya hacia casi un afio venia escuchando, y siendo consciente de que lo sagrado del espacio
desde las diferentes acepciones mapuche pasaba por otros lugares. Asiy todo, en medio de mi sentido
de rareza en el campo, de a poco fui centrdndome y entendiendo dénde estaba parada. El momento de
hacer consciente lo que implica el trabajo de campo pasé por distintas fases, todas fueron apareciendo
a medida que iba llegando al rio. Por ende, la mirada retrospectiva de la caminata y mis anotaciones
sobre eso me permitieron desentrafiar un poco lo que sucedia. Aqui, mi transcripcién de las notas
aquel mediodia:
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Elvolcdn estuvo a mis espaldas la mayor parte del camino, por eso no fui sorprendida por las per-
sonas y los caballos que se acercaban. Nuevamente gand la incomodidad y solo me animé a decir
“buen dia” que fue respondido igual de austeramente. Reconoci que eran personas del lugar, pero
como estaba en modo intrusa ni se me cruzé interrumpirles la marcha. Caminé un poco mds, me
di vuelta y saque una foto, después el Lanin se asomé a mi izquierda. No tenerlo a mis espaldas
me saco un poco del peso de encima.

A partir de ese momento, donde me sentia caminando un poco mds a la par, fui repensando
mis pasos. Intente hacer una especie de pedir permiso cuando empecé a caminar, pero sabia y
sentia que habia sido como la nada misma. (...) Después, mientras caminaba mis pensamientos
rondaban mds o menos sobre los mismos temas, por eso no podia desplazarme de esa sensa-
cién de molestia. Habia visto muchisimos autos y personas cuando llegué que me hacian pensar
automdticamente en lo que me habian dicho, que muchas de las heridas del Pijafi se debian a
la explotacién que se hacia de esta montaria bajo lo supuestamente inocente del turismo. Ima-
ginaba a esa gente y a mi misma, como los y las encargadas de remarcar dichas lesiones. Por
eso, mi preocupacion por saber dénde pisaba, por pedir permiso. Mi necesidad de remarcar mi
respeto por el lugar para no ser “careta”. Ahora que tenia todas estas historias, iba levantando
los papeles del piso, y deseando que la gente que estuviera cerca del Pijari no gritase, no alzara la
voz, a la vez, queria poner en prdctica las formas en cémo me habian ensefiado a manejarme, o
comportarme en el lugar.

(...), me acordé de dos cuestiones, el cuento que escribi a los 9 0 10 afios sobre una bandurria que
subia el Volcdn Lanin y mi pewtun de junio de 2017 (...) (Notas de Campo, Febrero 2018)

Aqui voy a detenerme en esos tltimos dos pensamientos para relacionarlos con el objeto de
este apartado y finalizar de manera circular esta parte del trabajo. Casi como por completo me habia
olvidado que en el afio 2005 habia participado de un concurso literario llamado “te cuento un parque”
organizado por el Parque Nacional Lanin y que mi tema de escritura habia pasado por el Volcan. De
esta manera, pude tranquilizar mi preocupacién respecto a lo que es una préctica de investigacién que
asociaba a lo mds clasico y me remitia a Malinowski. Aunque para nada tenia una conexién similar a la
que aquellos y aquellas que fueron mis interlocutores tuvieron y tienen con el Volcan, calmaba un poco
mis ansiedades el saber que no estaba cayendo del cielo a un lugar que solamente ahora se habia vuelto
“relevante” por aparecer en los medios de comunicacién locales y nacionales. Por otro lado, tenemos al
pewtun conocido a veces como el juego de la tinta. La noche que las dos noches se encuentran, o el dia
que cada comunidad o familia decide llevar a cabo la ceremonia llamada Wirioy Tripantu, a veces cono-
cida como el “afio nuevo mapuche”, el pewtun es una actividad entre otras que se realizan esa noche. El
procedimiento es bastante simple, en suma, la prictica consiste en poner una gotita de tinta en un pa-
pel, el cual se dobla dos veces. Cada persona mantiene consigo al papel durante esa noche, y al préximo
dia, se ve el mensaje que la tinta, el papel y todo lo que acontece en esa celebracién trae para nosotros
y nosotras. Y asi, durante todo el nuevo ciclo que comienza en esos dias (finales de junio), y hasta el
comienzo del pr6ximo, el pewtun lleva a nuestra propia reflexién sobre qué es lo que aparece en nuestro
papel y, lo mds importante, habilita a la conversacién desde el momento en que abrimos el papel en
adelante. Y asi fue, en junio del 2017 cuando abri mi papel, mientras escuchaba que algunos o algunas
iban descubriendo su figura, yo perdida empecé a pedir ayuda porque no podia encontrarle forma has-
ta que me dijeron con aires de obviedad: “es una montaria perfecta, y su reflejo. Es muy triangular pero es”.
Caminar por la cara norte del Volcdn me permitié verlo mas detenidamente y sin nieve, a diferencia de
la cara sur, y asi me acordé también del pewtun, y que, como me habian anunciado, no era ni un perro
de perfil, ni una flecha, sino el Pijaii Mawiza (mawiza es montafia en mapuzungun, idioma mapuche).

Finalmente, una vez que pude volver a rastrear mi historia, previa al interés “antropoldgico” res-
pecto al Lanin, volvi de la costa del Rio Malleo y el Lago Tromen mads tranquila, entendiendo que yo
también tenia historias que contar sobre la montafia y mi relacién con ella, o al menos los significados
que le confieren y la impronta que el Volcén tiene creciendo en estas zonas de la territorio. Ademads,
la incomodidad fue borrandose a medida que fui concibiendo que no era tan desarraigado mi llegar
al lugar, y el cargar con un poco mas de historia mi presencia en el lugar en cierta medida reforzaba
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mi compromiso para mi presencia a futuro. Segui el dia con la certeza de que, por lo menos, ahora
podria aportar otra experiencia mds intercultural para seguir re-pensando qué implica el demandar el
reconocimiento de un sitio sagrado mapuche en el marco de un contexto de creciente oficializacién e
institucionalizacién de la interculturalidad.

DESDE LOS PUNTOS DE VISTA

Clifford Geertz en “Desde el punto de vista del nativo: sobre la naturaleza” resumi6 en pocas palabras
parte de lo que me interesé introducir en los parrafos mas arriba y en lo que quisiera profundizar
ahora. Geertz (1999) al referirse a la practica antropolégica habla de que comprendemos la experien-
cia préxima de otras personas y hacemos conexiones significativas con lo que considera experiencias
distantes, con la teoria, por ejemplo. Es por este motivo que el autor considera que es “una tarea al
menos tan delicada, aunque un poco menos magica, como ponerse en la piel de otro” (Geertz 1999:76).
Es desde esta postura que luego sostiene que no necesitamos de capacidades mas que normales para
poder comprender las subjetividades de otros pueblos, y con este planteo estoy de acuerdo. Sin em-
bargo, difiero que creer que “la magia” suceda Gnicamente al poder estar en la piel del otro, creo que
es posible mantener el “asombro” (Krotz 1987) dentro de nuestras practicas. Al ser esta una reflexiéon
sobre mi trabajo en el campo, me permitiré la no generalizacién. Aunque en un futuro puede que sea
objeto de mis reflexiones, ahora el planteo del Pijafi Mawiza como sitio sagrado y los proyectos politico
espirituales de las comunidades mapuche en sus propios términos y con la mayor autonomia posible,
estaba moldeado por una perspectiva intercultural. Me explicaron en varias oportunidades que uno
de los objetivos principales de su demanda por el reconocimiento del Pijafi como tal, pasaba por la
centralidad que reconocian que tenia el traer consciencia a las personas que estan transitando estos
territorios para informar respecto a su relevancia y contar, sin perder de vista lo delicado del asunto,
algunas de sus historias. Detras de esa propuesta se presupone que hay mucha gente, mapuche y no
mapuche, lista para escuchar lo que haya que escuchar, aprender lo que atin queda por aprender y se-
guir aprendiendo, y por dltimo pero no menos importante, preparada para que su realidad comience a
transformarse, dispuesta a desestabilizar referentes y referencias para hacer lugar a lo que por mucho
tiempo se ha estado relegando.

Finalmente, todo lo antedicho es para decir que creo que de esto también va la antropologia, y la
mirada que vamos refinando y agudizando, la cual finalmente va transformandolo todo. Los relatos de
las personas con las que conversamos, de las cuales buscamos aprender se nos hacen carne también.
Aunque no sucede siempre, ocurren esos momentos donde entre tanta incomodidad en “el campo” le-
vantamos la cabeza como alejandonos un segundo de dénde estamos parado/as, y hacemos consciente
los cambios que ya mellaron en nosotro/as. Aqui cobra fuerza la frase “el observador no estd separado
de lo que estd observando”.

El campo en sus multiformas o acepciones puede devenir en un pewtuwe, la forma a la cual se
designa un lugar para ir a reflexionar desde el mapuzungun o idioma mapuche. De aqui proviene el
titulo de este texto. La zona del Volcan Lanin fue mi campo en tanto que al mismo tiempo fue y es
mi lugar para la reflexién. Por ello, creo que, al mismo tiempo podemos abrir la pregunta respecto a si
la antropologia esta lista para transformar su mirada, en el sentido de no solo redireccionarla para la
comprension y luego transmisién de los conocimientos del campo mediados por la teoria y hacia un
texto. Sino que, considero necesario el plantearnos, al menos una vez, el desafio de si es posible una
antropologia que contemple los multiples caminos que a veces se encuentran con lo que investigamos
o aveces nos llevan a ello, los desencuentros, y las diferentes capas de situaciones que se van formando
cuando estamos alli, abriéndonos siquiera a la posibilidad de enunciar y compartir todo lo que alli nos
sucede, nos interpele por dénde interpele.
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