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El siguiente documento nace de la urgencia de contribuir como Iglesia a los caminos de justicia, paz y desarrollo para
la regidn de la Araucania y otras areas de asentamiento ancestral de comunidades mapuche. Tras dos décadas de
recrudecimiento de la violencia y el fracaso de procesos de consultas, Monsefior Héctor Vargas ha encabezado la
Comision Asesora Presidencial para la Araucania, sosteniendo dialogos en Temuco, escuchando a las comunidades
y a todos los actores del llamado "conflicto". Reflexiones y propuestas que son un llamado a que el Gobierno
proyecte el espacio de didlogo que el Obispo de Temuco ha articulado con un acuerdo politico que permita una
negociacion con los mapuche, un proceso auténtico de reconocimiento y resarcimiento, cambios constitucionales y
planes de desarrollo estructurales de transformacion con la participacién empoderada de las mismas comunidades.
Como Comisién Justicia y Paz estamos convencidos que el dialogo es el camino para alcanzar la justicia y que la
violencia no conduce al entendimiento entre los pueblos. Confiamos en un momento fecundo de escucharse y
santificar la negociacién como nos pide el papa Francisco.
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“Los hombres, desde su “Justa Libertad” y su ‘Legitima Autonomia’,
crean su cultura estableciendo instituciones y paradigmas que
construyen su propia historia e identidad.

(Doc. Al Servicio de un nuevo trato con el Pueblo Mapuche, 2003).

El Pueblo/Nacion Mapuche es el mas numeroso del pais con una poblacién superior al millén de personas y cuya
precaria vida en el campo, en la costa y la cordillera los ha llevado a migrar a las ciudades y centros urbanos. Pueblo
que ha resistido a la intervencidn cultural y territorial, primero por los incas, después por los espafioles, luego por el
Estado Chileno y finalmente, por los intereses de grupos econdmicos y financieros.

Sus alzamientos han perseguido el mismo fin; defender su territorio y su cultura. Como pueblo originario tiene una
cultura propia, que invita a todos a descubrirla para conocerla, comunicarla, desarrollarla e incorporarla al patrimonio
cultural del pais, dado que posee un valor que no se puede perder.

Entre los valores del pueblo/nacién mapuche queremos destacar algunos que reconocemos. Valores que ellos
conservan y que nos han permeado a través del mestizaje y en su aporte colectivo como comunidad en el Wallmapu
(su territorio ancestral) y en las regiones de Chile:

» Tienen identidad propia, primero a través de la conformacién de sus nucleos familiares, sus comunidades,
sus costumbres y campos sagrados. Esto les permite compartir una forma particular de entender el mundo,
tener una cosmovisién propia y formar parte de una gran familia de familias llamada Lof.

» Los mapuche resistieron al conquistador sobre la base de su estructura de poder colegiada y
descentralizada, sin depender de una casta oligarquica, perviviendo sus formas politicas comunitarias y de
agrupacién confederal para fines especificos hasta hoy.

» Poseen su propia lengua, el Mapudungun. Esta lengua cada dia se abre paso en la literatura, en la poesia y
en la musica e invita a una educacion intercultural bilingie.

» El pueblo mapuche valora estructuralmente el rol de la mujer en la sociedad, empoderada como autoridad
comunitaria, consejera familiar, machi, médica. En su religiosidad es la Machi’, quien comunica con los
dioses de la vida quienes luchan por el bien -y a través de sus ritos- otorga bienestar, salud, tranquilidad y
abundancia a la comunidad.

» Los mapuche han integrado su religiosidad, tradiciones y costumbres en su profunda experiencia con Dios
ofreciendo elementos vivenciales en su principal celebracion sagrada que es el Nguillatun, donde participa
toda la familia y es la Machi quien cumple un rol de autoridad religiosa. En esta ceremonia los participantes
agradecen y ruegan a Dios por lo que se ha recibido: la noche, el dia, las aguas, los astros, el ganado, los
pajaros y todo cuanto le hace el bien a la creacion, agradeciendo también por lo que vendra, rogando por
mejores cosechas, buen tiempo y crianza.

También el Wetripantu, afio nuevo mapuche, tiene caracter religioso. Es una celebracion con mucho sentido
de vida donde se da inicio a un nuevo ciclo, en el cual comienzan a nacer los animales, brotan los arboles y
se purifican los espiritus.

» La medicina natural ancestral de caracter religiosa de los mapuche se expande por Chile centrada en el
papel de la Machi que es la médica del pueblo. Actualmente se estan desarrollando programas
gubernamentales para integrar la medicina ancestral mapuche con la medicina occidental, ejemplo de ello lo

LEI papel de machi lo pueden desarrollar tanto mujeres como hombres.
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podemos encontrar en Temuco, en el Hospital Makewe-Pelale; en Centros de Salud como el de Boroa-
Filulawen, el de Cafiete; en consultorios de Santiago (La Pintana y Pefialolén), por nombrar algunos.

» Los mapuche desarrollan emprendimientos comunitarios en una economia diversa en lo agricola, el cuidado
y recoleccion equilibrada del bosque, la plateria y lo textil, la pesca y lo cultural, la musica y las artesanias.
Sus especies y comidas van influyendo en Chile y el Continente. La nueva generacion de profesionales,
académicos, artistas y empresarios forja bienes, servicios, contribuciones culturales en todos los ambitos.

» El pueblo mapuche posee amor y respeto a la tierra. Esta tiene un significado fundamental, la valoracion de
ella en cuanto les permite el sustento, es un espacio entregado por Dios para el desarrollo y supervivencia
de cada habitante y este debe regular la coexistencia entre las diversidades que habitan la madre tierra por
ello se debe respetar, proteger y cuidar que el equilibrio se mantenga.

Por todo esto y como pais se hace necesario alcanzar un reconocimiento oficial desde el Estado y un trato justo y
fraterno con el Pueblo/Nacién Mapuche. Es primordial trabajar para que superen su pobreza, dignificarlos como
originarios de esta tierra y restituirles lo que les corresponde. En este nuevo trato debe estar presente la educacion,
la capacitacion y la implementacion de elementos que permitan un desarrollo integral acorde a sus propias
necesidades y respetuoso de su cultura y cosmovision La implementacién de cada programa debe ser con una
participacion activa de representantes de los mapuche, al mismo tiempo encaminar una educacién intercultural no es
una opcidn antojadiza sino mas bien una urgencia.

“El campo de los derechos del hombre se ha extendido a los derechos de
los pueblos y de las Naciones, pues lo que es verdad para el hombre lo es
también para los pueblos”. (Compendio DSI, 157).

El Convenio 169 de la OIT (1989) y la Declaracién de las Naciones Unidas sobre los derechos de los pueblos
indigenas (DDPI, 2007) son los documentos mas relevantes a nivel universal para materializar el respeto a la
dignidad de los pueblos ancestrales del mundo y sus derechos colectivos.

La Declaracion de la ONU Pueblos Indigenas, (DDPI, 2007)reconoce la urgente necesidad de respetar y promover
los derechos intrinsecos de los pueblos indigenas, que derivan de sus estructuras politicas, econdmicas y sociales y
de sus culturas, de sus tradiciones espirituales, de su historia y de su concepcion de la vida, especialmente los
derechos a sus tierras, territorios y recursos y se presenta como un nuevo paso importante hacia el reconocimiento,
la promocién y la proteccion de los derechos y las libertades de los pueblos indigenas.

Esta Declaracion incluye el reconocimiento de la autodeterminacion de los pueblos. No se trata Unicamente de
deliberacién sobre instituciones especificas para indigenas. Mas alla de esto los pueblos originarios tienen el
derecho a pronunciarse sobre las instituciones comunes que los vinculan al resto el pais. El reconocimiento a la
autodeterminacion de los pueblos no supone una contradiccién con el principio de integridad territorial del Estado;
sino que releva la importancia de que la organizacién politica y juridica del pais se haga cargo de la existencia de
diversas naciones, lo que hace necesario reconocer espacios de autonomia en materias donde muchas de ellas
tienen impactos sobre su propio destino, como por ejemplo que el poder legislativo tenga representantes indigenas,
0 que se reconozca la justicia indigena en el poder judicial, que se fortalezca la funcién social de la propiedad
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privada, que se refuerce la proteccion del medio ambiente y las autonomias regionales, la igualdad ante la justicia, el
estatuto de las aguas, la presuncion de inocencia, etc. etc. Asimismo deberia también reconocerse y respetarse los
roles de las autoridades tradicionales, asi como el derecho propio de cada pueblo para regular sus formas de
discusion y resolucion de conflictos, incluyendo la intermediacién linguistica.

El convenio N°169 (1989) es un tratado internacional que adquiere caracter obligatorio para los estados en virtud de
su ratificacion. Hasta la fecha el convenio fue ratificado por 22 estados miembros de la OIT, en América Latina, Asia,
Africa y Europa, incluyendo a Chile (2008). EI Convenio ha incorporado derechos y estandares para la proteccion de
los derechos de los pueblos indigenas sobre la base de un cambio de paradigma que lleva a pasar desde la
asimilacién a la autonomia, asi como la valoracion de las comunidades y su supervivencia para la construccion de
sistemas democraticos inclusivos. El espiritu y la letra del Convenio 169 de la OIT establecen:

v Reconocimiento de las aspiraciones de esos pueblos a asumir el control de sus propias instituciones y
formas de vida y de su desarrollo econémico y a mantener y fortalecer sus identidades, lenguas y cultos
religiosos.

v Respecto al derecho a la tierra y gestion de los recursos naturales, el Convenio hace una distincion entre
“tierras” y “territorio”, entendiendo a éste como la totalidad del habitat de las regiones que los pueblos
interesados ocupan o utilizan de alguna ofra manera (Art. 13). Esto permite ampliar la concepcion
tradicional de derecho de y a propiedad, aceptando la cosmovision indigena que valora el territorio
comunitario.

v Derechos econbmicos, sociales y culturales, el respeto por las costumbres indigenas, valorando la
ensefianza de las tradiciones y lengua indigena a los nifios/as de los pueblos interesados (Art. 28), o
prefiriendo la utilizacién de sus métodos de prevencion, practicas curativas y medicamentos tradicionales
(Art. 25).

La relevancia de hacer cumplir la consulta establecida en el Convenio

La consulta a pueblos indigenas se encuentra reglada en este convenio de la OIT y es un tratado internacional
adoptado por la Conferencia Internacional del Trabajo en 1989. ElI Convenio refleja el consenso logrado por los
mandantes tripartitos de la organizacion en relacion con los derechos de los pueblos indigenas y tribales dentro de
los Estados-Nacién en los que viven y las responsabilidades de los gobiernos de proteger estos derechos.

La consulta y participacion son principios fundamentales de la gobernanza democrética y del desarrollo incluyente. El
Convenio 169, al introducir la consulta y la participacion elimind el enfoque integracionista y asimilacionista del
convenio N° 107 (1959). Si bien la consulta y la participacion son objetivos importantes por si mismos, son también el
medio por el cual los pueblos indigenas pueden participar plenamente en la adopcion de las decisiones que les
afectan. El requisito general de consultar a los pueblos indigenas se encuentra en el articulo 6 del Convenio 169. La
consulta de los pueblos indigenas se erige por lo tanto en obligacién general en virtud del mismo, cada vez que haya
medidas legislativas y administrativas que afecten directamente a dichos pueblos. Dichas medidas pueden referirse,
como por ejemplo, a la elaboracion de legislacion nacional relativas a consultas o a la construccion de infraestructura
vial en las tierras de una comunidad indigena especifica. Ademas, el convenio subraya la necesidad de consultar en
ciertas circunstancias que incluyan la consulta previa a la prospeccion o la explotacion de los recursos del subsuelo y
a la reubicacion y la enajenacion de tierras.

El Convenio estipula que los pueblos indigenas deben ser consultados a través de sus instituciones representativas.
Tomando en cuenta sus caracteristicas especificas, la representatividad debe determinarse a través de un proceso
del que sean parte los propios pueblos indigenas. Si las instituciones consultadas no son consideradas como
representativas por los pueblos que dicen representar, esta puede carecer de legitimidad “si no se desarrolla un
proceso de consulta adecuado con las instituciones u organizaciones indigenas y tribales verdaderamente
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representativa de las comunidades afectadas, la consulta encaminada no cumplird con los requisitos del convenio™
(Consejo de Administracion, OIT. 2822 reunién, 2001).

Las consultas deben llevarse a cabo mediante procedimientos que creen un clima de confianza y de reconocimiento
de los actores involucrados, de manera que se generen las condiciones propicias para llegar a un acuerdo y lograr
un consentimiento acerca de las medidas propuestas. Como lo estipula el articulo 6 del Convenio las consultas
deben efectuarse de buena fe y con la finalidad de llegar a un acuerdo. En este plano Chile tiene aun mucho camino
por recorrer.

La experiencia comparada en América Latina muestra algunos casos de funcionamiento de mecanismo de
consulta y de participacion:

- La Comisiéon de Expertos en Aplicacion de Convenios y Recomendaciones sefialan dos desafios
fundamentales®. que se consulte a los pueblos originarios antes de tomar medidas legislativas y
administrativas que puedan afectarlo, consulta previa en el caso de exploracién y explotacién de recursos
naturales.

- En Guatemala la consulta es la base institucional para el didlogo, que asegura procesos de desarrollo
incluyente y resolver conflictos sociales agudos.

- En Colombia la comisién observd que aunque no se pretende sugerir modelos unicos que puedan servir de
base para un proceso de consulta se deben cumplir todos los requisitos fundamentales de participacion.

- En Bolivia las organizaciones indigenas y campesinas participan en mecanismos consultivos constituidos,
como el Consejo Nacional de descentralizacién administrativa.

- El Consejo Consultivo de Pueblos Indigenas de la Comunidad Andina de Naciones cuenta con una
organizacion regional constituida con el objeto de promover la cooperacion y la integraciéon comercial entre
sus miembros: Bolivia, Colombia, Ecuador y PerC.

En otros continentes también se ha avanzado, como en Noruega, para acuerdos de las autoridades del Estado con
el Parlamento Saami, desarrollar una perspectiva de asociacion entre las autoridades del Estado y del Parlamento.
En Australia, un érgano nacional de representacion indigena cumple tareas de defensa, politicas publicas,
evaluaciones de desempefio, mediacion y arbitraje. En Filipinas, el consejo consultivo de pueblos indigenas asesora
la comision nacional del consejo consultivo.

Aceptar las verdades esenciales del fracaso de la contienda mapuche-Estado y estado-mapuche,
con la obligacion de negociar la paz sin miedo a la plurinacionalidad que permita un nunca construido
proceso de auténtica paz en el Wallmapu o Araucania.

La militarizacion del conflicto no ha sido solucion a la contienda de sectores mapuche significativos con el
Estado chileno, grandes agricultores y empresas forestales. La propia Iglesia lo advirtié hace mas de una década,

% Consejo de Administracion, O.1.T. 2822 reunién, 2001.
® CEACR-2010-0-520-GEN-Sp.doc/v.3
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como sintetizd el entonces Obispo de Temuco, Mons. Manuel Camilo Vial: “Con la vuelta de la democracia y el pacto
de Nueva Imperial, se impulsé un positivo proceso. La Nueva Ley Indigena marco un hito, sin embargo, al no
contener herramientas para defender a los indigenas frente a los macro proyectos que comenzaron a vulnerar sus
derechos, condujo a un progresivo quiebre del didlogo entre comunidades indigenas y Gobierno (1997-2000) 4. Otro
factor fue la implementacion de la Reforma Procesal Penal en Chile (2000), cuya puesta en marcha en la Araucania
y la aplicacion de la ley Antiterrorista llevo a la Iglesia a adoptar una posicién critica frente a la criminalizacion de las
demandas indigenas (Carta de los Obispos del Sur, 2001)”"5.

En la actualidad, el Informe Ethos de la U. A. Hurtado sintetiza que hay “una nueva fase en las relaciones entre
Estado/empresas y movimiento mapuche, donde se ha profundizado la militarizacion de la zona y se han
generalizado —en vista de la cerrazon politica— interpretaciones, discursos y repertorios radicales de protesta entre
las comunidades... La capacidad organizativa y estratégico-militar de las organizaciones mas rupturistas se ha visto
mermada, pero sus discursos son mas vigentes y transversales que nunca.?”

La inutilidad de consultas que no incluyen la plurinacionalidad y la diversidad de actores con los cuales
pactar

El hecho historico esencial es que los mapuche lograron reconocimiento como nacion y limites con la Corona
Espafiola (Parlamento de Negrete 1793), lo que también se produce tras la Independencia al aceptarse el territorio
auténomo mapuche al sur del rio Bio-Bio (Art. 17 Tratado de Tapihue 1825). En ambos procesos se negoci6 con la
pluralidad de representantes mapuche en funcién de su cultura organizacional. Tras los intentos de negociacion con
el Presidente Pérez en 1861, se impuso las campafias militares (la llamada “pacificacion”) y hasta hoy no hay paz.

La propia Iglesia ha ido cambiando su lenguaje desde la idea de cultura étnica distinta -para referirse a los mapuche-
a la idea de “pueblo original” o “pueblos indigenas” (DA 2007), que se acerca a la vision del Convenio 169 de la OIT
sobre derechos colectivos y al concepto de naciones indigenas que se hace dominante en los movimientos
indigenas desde 1992 y con mayor fuerza tras sus logros de reconocimiento plurinacional en Guatemala, Ecuador y
Bolivia. ElI Obispo de Temuco, Mons. Héctor Vargas, ha respaldado la idea de modificar la constitucién en la
perspectiva de un Estado unitario, descentralizado y plurinacional, como lo propuso la Comisién para la
Descentralizacion.

Es evidente la diversidad de actores en el movimiento mapuche, donde estan yuxtapuestas las visiones de la
llamadas identidades (pehuenches, lafquenches, que incluyen varias regiones); los que hablan mas en general de
reconocimiento plurinacional y autodeterminacion (Consejo de Todas Las Tierras, mayoria de consejeros de la
CONADI); los que propician autonomia con territorios mapuche socialistas (Coordinadora Arauco Malleco-CAM); las
redes de comunidades que han logrado restitucidén de tierras y reconstruccion del lof tradicional mapuche; y lo
propiciado por José Mariman con el Centro Riimtun de una regién mapuche plurinacional y con estatuto propio.

No hay camino sin aceptar que una negociacion es con todas dichas organizaciones incluyendo a las actualmente
clandestinas; un proceso de consulta vinculante “sin miedo” como lo planted el ex Intendente Francisco
Huenchumilla: este es el Unico camino posible, la fraternidad es con el distinto. Un camino en que los grupos que han
usado formas radicales acepten las vias institucionales de una verdadera negociacién y en la cual el Estado y las
grandes empresas de la zona, en particular las forestales, acepten que los mapuche tienen derechos colectivos
como pueblo-nacidn. La negociacién como su nombre lo indica, implica ceder por ambos lados. Los valores de
reconocimiento y reparacion deben estar presentes como lo sefialan los sacerdotes y religiosos que trabajan en
territorio mapuche en abril de 2016.7

* periodo de construccion de represa Ralco, expansion de forestales e inicio de sabotajes mapuche a las mismas.

> “Carta para la reflexién de los Obispos de Chile sobre la actual situacién de los pueblos indigenas”, Obispo Camilo Vial. 2004.p.1

® Informe Ethos 107, Centro de Etica y Reflexidn Social Fernando Vives, UAH.

7 http://www.reflexionyliberacion.cl/ryl/2016/04/13/declaracion-de-religiosos-y-sacerdotes-que-trabajan-en-territorio-mapuche-2/
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Tregua, Negociacion y region Plurinacional auténoma

Vendra el verdadero legislador, el que nos ensefia como debe ser la ley para
ser justos (Mateo 5-20-25).

El Papa Francisco ha hablado en junio del 2016 de la santidad de la negociacioné en referencia a este pasaje de
Mateo. En América Latina se han vivido conflictos largos en que, la Unica salida posible han sido los procesos de paz
que han tenido en comun el activo apoyo de la Iglesia Catoélica: tregua (alto al fuego); sentar a la mesa a los actores
beligerantes; amnistia -pero con verdad- juzgamiento de crimenes de lesa humanidad; reconocimiento estructural al
otro y distribucién de poder. Es lo acontecido en Centroamérica en los 1980s donde la guerra civil también afectd a
los indigenas mayas y misquitos (Guatemala, El Salvador, Nicaragua), el largo proceso colombiano, el enorme paso
dado por bolivianos y ecuatorianos hacia la plurinacionalidad que implica reconocimiento integral y activo; el
complejo caso de Chiapas en que hubo plan mayor de devolucién, tregua, negociacion parcial y autonomia relativa
(los municipios caracoles zapatistas son tolerados como tales por el Estado).

La solucién politica mas convergente que se infiere de las propias demandas y propuesta de sus principales
organizaciones, intelectuales y lideres, la que debe pactarse con ellos en su diversidad de acuerdo a un proceso de
consulta vinculante de acuerdo al Convenio 169 parece tener estos pasos desde una visidn doblemente triangular de
dimensiones complementarias: a) politica, econémica, cultural (religiosa y lingliistica), y b) nacional constitucional,
regional autonomista y comunitarista-local:

v" Tregua tras gesto de liberacion de presos del conflicto.

v’ Institucionalizacién de la mesa de didlogo que preside el Obispo Vargas como un proceso formal de
negociacién con la presencia de veedores internacionales.

v" Compromiso de la Presidenta de incluir la declaracién de Chile plurinacional en su propuesta de Constitucion.

v Comision tripartita para el asunto tierras (Estado, grandes empresas, mapuche) con un afio de plazo para su
informe y cuantificacion.

v" Apoyo a la propuesta consensuada por la Comision Presidencial para la Descentralizacion en septiembre del

2014 en favor de una region plurinacional con estatuto de autonomia para la Araucania, que implica

representacion de los mapuche, debate de nombre de la misma hacia Wallmapu y posibilidad de que comunas

vecinas de mayoria mapuche en referéndum se incorporen.

Reconocimiento de lof como poder local legal y con potestades en cuando formas de municipios comunitarios.

Macro Plan de Convergencia y Desarrollo Territorial Mapuche de diez afios para colocar a la Araucania en la

media de las regiones en los principales indicadores.

v Reconocimiento del mapudungun, la religiosidad mapuche y su mito de la creacién, Wentripantu y el Kiime
Mongen (buen vivir) como idioma, culto, fiestas y valores del Chile plurinacional.

AN

La Iglesia ama a los mapuche y sufre con la violencia. Sigue vigente el grito profético del sacerdote Luis de Valdivia
quien en 1600 denuncio los abusos con los mapuche, valoro su lengua y sugirié reconocer territorio para acabar con
la inatil guerra de Arauco. Tres siglos después, en 1912 el Papa Pio X con su Enciclica “Lacrimmabili Status Indorum
(sobre la condicién en que viven los indios)’, motivé el Congreso Araucanista de 1916 llamando a reconocer y
respetar a los mapuche. Los documentos de Puebla y Aparecida claman contra la discriminacion a los indigenas de
América.

& papa Francisco en misa matutina en la Capilla de la Domus Sanctae Marthae: La santidad de la negociacién. Jueves 9 de junio de 2016
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Juan Pablo Il declar6 en 1987:

El Papa, hoy desde Temuco, alienta a los mapuches a que conserven con sano orgullo la cultura de su pueblo:
las tradiciones y costumbres, el idioma y los valores propios. EI hombre es imagen y semejanza de Dios: por
esto mismo, el amor de Cristo a los hombres alcanza también a todas las mdiltiples formas en las que el hombre
se expresa conforme a esa imagen y semejanza. Al defender vuestra identidad, no sélo ejercéis un derecho,
sino que cumplis también un deber: el deber de transmitir vuestra cultura a las generaciones venideras,
enriqueciendo, de este modo, a toda la nacion chilena, con vuestros valores bien conocidos: el amor a la tierra,
el indémito amor a la libertad, la unidad de vuestras familias.

Es la hora de que el Estado respalde un proceso de dialogo y negociacién que silencie la violencia y abra las puertas
a la paz verdadera, un cambio desde el amor y reconocimiento al otro sin miedo. Es la ensefianza de Jesus como
bien lo cita el Pastor Andrés Millanao, en la inauguracién del segundo “Encuentro de Mapuches Evangélicos” en
febrero 2015:

La parabola del Buen Samaritano (Lucas 10:25-37), es la ilustracion del mandamiento que muchos han
ignorado voluntariamente. El samaritano, despreciado por el pueblo judio, fue capaz de acercarse a ese
hombre judio, asaltado, herido y tendido en el camino. Le da el primer auxilio, lo pone sobre su cabalgadura, lo
lleva a un hotel, pide que lo sigan atendiendo y promete pagar todo lo necesario en su atencién. Lo que no
hicieron el sacerdote y el levita que representaban a una escrupulosa religién, jsi! lo hizo un despreciado
samaritano.

Chile debe reconocer su plurinacionalidad y santificar la negociacion como nos pide el Papa Francisco. El Estado
debe actuar y salir de la omision lesiva de la inaccién politica con los mapuche. La Iglesia contribuira con oracién,
caridad, reflexién y accién, ayudando a la reparacién de un pueblo que camina al encuentro de otro pueblo en la
verdadera paz.



