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E1l propdsito de esta ponencia es mostrar
parte de un anélisis tedbrico sobre la comuni
dad mapuche. Comunidad jes un concepto gue es
td fuertemente cargado de connotaciones emo
cionales e ideol&gicas, que no siempre favo
recen el andlisis cientifico de 1la realidad |
social. A fin de cuentas, todos gqueremos vi
vir en comunidad, y cualquier comunidad que
se disuelve produce sentimientos de temor, y
es algo de lamentar.

Es lo que ha sucedido con la divisidn de
las comunidades mapuche. Para algunos, la co
munidad no existe, por lo tanto dividirla en
propiedades privadas no tendrd ningtn efecto
mayor sobre la cultura mapuche. Para otros,
la comunidad es la forma de organizacidn so
cial b&sica de los mapuche, y su disolucibn
presagia la destruccidn de la cultura mapu
che y el etnocidio de esta minoria nacional.

Lo que nos ocupa hoy es estudiar qué han
dicho de la comunidad los antropdlogos y so
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cidlogos que han investigado la cultura y so
ciedad mapuche. En este an8lisis interesa so
bre todo identificar cdmo la conciben,  de
gqué se compone y cdmo funciona. Esto con el
objetivo de identificar elementos explicati
vos del cambio social en la sociedad mapuche,
para situar en el contexto adecuado el andli
sis de los efectos de la divisidn de las co
munidades.

Esta es una revisidn tedrica, en la que
no se realizard una evaluacidn o critica de
la evidencia empirica que sustenta las propo
siciones tedricas.La discusidn metodoldgica,
la demostracidn de otras evidencias, etc.,
tomaria mucho més espacio del que dispongo.

Se examinarén las obras de Titiev, Axiau
candian Culture in transition (1951), Faron,
Esthuctura Soedlal Mapuche (1961) y  Hawks
of the Sun (1964), Stuchlik, Life on a hatf
dhare (1976), y Saavedra, La cuestibn mapu
che (1971). N

El trabajo de Titiev tiene dos aspectos
centrales. Uno es el an&lisis del proceso de
ajuste cultural derivado de la constitucidn
de las reducciones. Dice que: '

esta thansformacidn consdiste fundamen
Zalmente en que antes estaban acostumbra
dos a amplios espacios de ftiernra Libre,
en La que hablan desarrnoflado un modo de
vida que se afustaba adecuadamente a La
conduceibn de guerras Largas ¢ ahora su
Lernitonio fue reducddo consdderablemen
Ze y debieron adaptarse a vivirn en paz .

264



Rios] LA COMUNIDAD MAPUCHE...

El otro es la transicibfn de un sistema
de propiedad comunal de la tierra a uno de
propiedad privada. Estas adaptaciones las
sintetiza Titiev asi:

No hay manera de predecin qué ALnnovacdo
nes culturales o sistemas de valores van
a desarrollarn Los anraucancs en el futuro,
pero, por el momento, su cultura mate
nial y sus consecuencias inmediatas son
depresivamente bajas. Sin embargo, no es
tdan tan agudamente separados de sus veed
nos Yy con excepceddn de La retencdiln de
La Lengua mapuche, son virtualmente  4Ln
distinguibles de Los campesinos chilenos
pobres que viven en su vecdhndad (1951:36)

[ Titiev emplea el concepto de comunidad
de una manera bdsicamente descriptiva. _Se
compone de reducciones las cue son a su vez
organlzadagﬂpqz_eaizggigras de Darentesco,
més_especificamente linajes, Lof_en n
_gun. Las relaciones entre comunidades se es
tablecen fundamentalmente por intermedio del
matrimonio de primos cruzados maternos. Scos
tiene gue son pocos los lazos entre los co-
residentes de una reduccidn y las tendencias —
divisivas son notorias. Las relaciones entre
comunidades tienden a ser tenues, perxo un
completo aislamiento es prevenido por los
contactos que se producen sobre todo por la
exogamia reservacional, el asistir a escue
las en reducciones cercanas y la  participa
cidén en ngudlllatunes y en kawin -(1951: 80).

Sostiene que de acuerdo al conocimiento
existente las caracteristicas centrales de
la nomenclatura mapuche esté@n dadas por las
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practicas matrimoniales. Entre estas caracte
risticas las importantes son el sistema de
matrimonio matrilateral, en el cual se espe
ra que un hombre se case con la hija del her
mano de la madre, y las reglasyde residencia
patrilocal. .

Los efectos de la divisi®én de la comuni
dad sobre la estructura del matrimonio son
conceptualizados por Titiev como cambios en
los patrones de residencia:

La clave de estos cambios... puede  muy
bien haber sido La teaminacidn del vieqfo
sistema de resddencia patrilocalizado y
su reemplazo porn La resddencia neolocal
Andividual (1951: 52}.

Siguiendo a Murdock sostiene cue la resi
dencia neolocal es favorecida por cualquier
influencia que tiende a aislar o a enfatizar
al individuo o a la familia nuclear. Esas in
fluencias son la pobreza que impide la com
pra de esposas, los principios cristianos
que prohiben la poligamia, el concepto de
propiedad privada y la independencia indivi
dual que la acompana, y un cambio en los pa
trones de herencia desde la primogenitura a
la divisidn entre los herederos. Segln T4
tiev todas estas influencias han ocurrido en
la sociedad mapuche, lo que ha llevado a la
disolucidn de los linajes, de la residencia
patrilocalizada y la desaparicidn del podexr
politico del Lonko.

Agui hay varios puntos que discutir. Sin

duda la pobreza impide disponer de: recursos
para comprar esposa. Pero, ¢por gué& se conti
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ntia la préctica de la compra de esposa, e in
cluso del rapto de la novia? En segundo lu
gar, no estd para nada claro gque el patrén
de herencia haya sido la primogenitura y Ti
tiev no ofrece ninguna evidencia para respal
dar su afirmacidn sobre esto. Estas transfor
maciones pueden deberse a la ° mercantiliza
cidn de la economia campesina, proceso que
Titiev no distingue del de divisidn. La apa
ricidn de la residencia neolocal no es indi
cativo de un cambio sustancial de los dere
chos de residencia. Primero, y esto lo sefia
lan Faron y Stuchlik, porque ocurre invaria
blemente dentro de la reduccidn paterna, por
lo gue no es neolocal en este nivel. Segundo,
porque la residencia neolocal puede ser una
estrategia para consolidar o aumentar la ocu
pacién en el usufructo de la tierra comunal
por un linaje o familia. Seria interesan
te verificar hasta gué& punto la neolocalidad
estd relacionada con esas estrategias, y qué
tiene que ver con las formas de produccibn ,
por ejemplo, la ganaderia.

Del examen del trabajo de Titiev queda
claro un hecho: que la comunidad y su estruc
tura no pueden ser analizadas sin hacer refe

rencia a la estructura de parentesco vy en
particular al sistema de matrimonio e inter
cambio de mujeres. Postulo gue la clave de

esto estd en gran medida en los mecanismos
de seleccibn del acceso a la tierra y de las
formas de tenencia, y que estdn relacionadas
con las formas de produccidn.

Faron (1961) visualiza la sociedad mapu

che en una fase de eguilibrio estructural. El
mayor cambio estructural ocurrid con la adap

267



CULTURA, HOMBRE, SOCIEDAD (1, 1984

tacidn inicial a la vida en reduccidn, adap
tacidn que ha devenido en una reintegracién
de instituciones sociales propiamente mapu
che.

Esta reintegracidn es fundamentalmente la
localizacidn de patrilinajes corporativos. El
principio de patrilinealidad ha pexrdurado
con una reintegracidn de las unidades socia
les en torno a &l. Se ha desarrollado un sis
tema de unidades fijas gue reciben vy entr§
gan esposas, con una estructura de matrimo
nio matrilateral, que sirve para definir los
agrupamientos exogamicos y que ponen las re
laciones interpersonales en un esguema de pa
rentesco gque abarca varias comunidades. La
propiciacidn de los ancestros toma expresidn
en congregaciones rituales multi--reservacio
nales gue realizan ceremonias fundamentales
para la moralidad mapuche, como el nguilla
Ztun. La existencia de estas estructuras de
pende del sistema:reservacional que ha res
tringido el &rea territorial, cambiado la
economia, inmovilizado la poblacidn, y permi
tido la permanencia de relaciones sostenidas
de grupos de descendencia localizados. Estas
relaciones son extrafias a la sociedad chile
na e involucran creencias y actividades in
comprensibles para la mayoria de los chile
nos . Faron sostiene que la sociedad mapuche
ha sido suficientemente flexible como para
realizar adaptaciones selectivas dentro de
la matriz de sus instituciones sociales tra
dicionales. ' -

La comunidad es una estructura subyacente

que existe afin cuando lo inmediatamente ob
servable sean familias individuales y relati
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vamente autbébnomas. Para &l la comunidad es
t& compuesta por el segmento de linaie, el
grupo de parentesco residente, la reserva
cién multi-linaje, y la estructura multi-re
servacional que constituye el nficleo de uni
dades en el sistema matrilateral de matrimo
nio y la congregacidn ritual. El1 individuo

su familia, concluye Faron, estén profunda
mente inmersos en la red de relaciones gue
constituye la estructura social de la reser

vacibn.

La fuerza integrativa de mayor magnitud
es la estructura de la moralidad, tal como
es expresada en el sistema del matrimonio ma
trilateral y en la congregacidn ritual multi
reservacional. Dentro del contexto del or
den moral, la sociedad mapuche vive en mayor
aislamiento respecto a su escenario colonial
y es con respecto a los valores morales que
la sostenida integracidn debe ser vista. La
integridad estructural de la sociedad mapu
che es un compuesto de resistencia y adapta
cibén. Esto es la antitesis de la acultura
cidn. Faron no relaciona explicitamente este
orden moral con la tenencia y acceso a 1la
tierra.

Los patrilinajes corporativos, grupos
que se perpetfian y poseen bienes en comfin ba
sados en consanguinidad, se localizaron con
la reduccidn y han adgquirido mayor significa
cidén social, y la exogamia ha sido definida
en relacidn a la comunidad reservacional.

La descendencia patrilineal y la residen

cia patrilocal son, de acuerdo a Faron, los
principios integrativos b&sicos de la socie
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dad mapuche, cuya operacidn puede verse al
nivel de la familia, el linaje o la comuni
dad. Faron sostiene que no existe una -pala
bra mapuche para designar familia nuclear, y
a pesar de la mayor independencia econdmica
y significacibn siempre estd determinada por
el £Lo4¢. Aun cuando no hay relaciones econdmi
cas, hay relaciones estrechas en las ritua
les, y este conjunto de relaciones ( Faron
las denomina congregacidn ritual) establece’
los limites de las comunidades. Esta congre
gacidn tambié&n coincide con el sistema de ma
trimonio matrilateral. Vale decir, un nficleo
de unidades receptoras y dadoras de esposas,
relacionados en una sostenida relacidén de ma
trimonio matrilateral, tambi&n son partes
constitutivas de la comunidad ritual.
- T—

Del trabajo de Faron se desprende que la
[comunidad tiene diversos niveles: uno econd
imico, que para &l es fundamentalmente las re
tlaciones de propiedad comunal. Los derechos
jde propiedad est&n conformados en derechos
[de residencia en las comunidades, estos dere’
. chos no son individuales sino de grupos de
: parientes, los linajes, gue constituyen un
', segundo nivel. Un tercer nivel lo constitu
{ yen las relaciones del sistema - de matrimo
. nio matrilateral, que es un mecanismo de se
: leccidn de sujetos con derechos de residen
tcia y finalmente, un cuarto, el nivel moral,
ritual y religioso que en su extensidn es la
| congregacidn ritual. Todo este sistema se
mantiene unido por la vigencia de una forma
 especifica de ideologia, el wekufe, o mal,
' que excluye sistem@ticamente a los extraifos,
esto es, a los gque no son miembros del siste
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ma de relaciones de intercambios de esposas./

Stuchlik (1976) postula que hay dos nive
les de realidad, el de la estructura, en el
cual la actividad de los ifidividuos es anali
zada en tanto es recurrente, regular vy noi
mal y en el que la estructura constituye el
modelo consciente de los sujetos. Un segundo
nivel, mé&s inmediato y que es su objeto de
explicacidn, basado en la bfisqueda de la con
juncidn de factores esenciales gque han mol
deado una instancia dada de conducta y la in
tensidad de tal intexrvencidn. Esto implica
explicar no s®lo por medio de la norma, sino
sobre todo por los factores gue estructuran
la conducta de los individuos y establecer
cdmo dichos factores estén constituidos en
patrones de conducta. El1 objeto principal de
su estudio son los mecanismos de reclutamien
to de gente en situaciones de interaccidn. El
reclutamiento es el proceso en el gque el in
dividuo. con su conocimiento de las alterna
tivas socio culturales y su evaluacidn de
los factores relevantes decide su participa
cidn en'una situacidn y la posicidn gque ocu
pard en ella.

. Distingue dos tipos de factores: relacio
nales, el conjunto de obligaciones vy dexe
chos entre individuos como tales o como miem
sbros de grupos. El factor decisivo de reclu
‘tamiento es el tipo e intensidad de las rela
ciones. Factores situacionales, que presupo
nen la posesidn de mercancias, conocimientos,
equipamiento, habilidades, etc., para parti
cipar. La proposicidn general es que la par
ticipacidn de un individuo dado en una situa
cidn dada serd determinada por su relacidn
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con el individuo o grupo que organiza la ac
tividad, por su habilidad en general para
estar presente y por su habilidad para rea
lizar las acciones requeridas. Plantea un
debate con Faron acerca de la capacidad in
tegrativa de la normatividad moral. Segfin
Stuchlik los factores integrativos tradicio
nales fueron considerablemente debilitados
y se tornaron inefectivos frente a la nueva
situacidn reservacional, la reintegracidn
se debid al desarrollo de nuevas redes de
{relaciones interpersonales, constituidas
'fundamentalmente en las relaciones de paren
'tesco y en menor medida de amistad y vecin
jdad. La comunidad es un grupo de familias
localmente delimitado con mGltiples relacio
nes de parentesco en ambas lineas, vale de
cir, con una lineacidn bilateral.

El acceso a la tierra no depende de la
pertenencia a un grupo corporativo, sino a
un grupo doméstico. La membrecia al grupo
ha perdido su importancia y la unidad de é&s
te se ha debilitado, y su importancia ha si
do transferida a relaciones interpersonales
especificas.

Stuchlik no ofrece una explicacidn de
la distribucidn social de las habilidades ,
recursos y conocimientos gue son necesarios
para que un individuo pueda decidir entrar
en una determinada interaccién. Frente a la
decisidn de participar, esto es va&lido como
explicacidn, pero para explicar la dindmica
del cambio social, es necesario explicar
por qué se organizan determinadas activida
des, por qué ciertos sujetos las organizan
Y qué explica su necesidad. La teoria de
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las decisiones individuales es un nivel im
portante, pero no s suficiente.

Para Saavedra (1971), la comunidad mapu
che no existe, porque los rasgos colectivigg
tas son escasos, la explotacidén y forma real'
de tenencia de la tierra es individual y fa
miliar, las decisiones econdmicas, la produc
cidn y apropiacidn son familiares y no colec
tivos, las rélaciones econdmicas entre fami
lias no son cooperativas, la familia es la
que realiza la transferencia de la propiedad,
vale decir, la herencia. Saavedra concibe la
comunidad como sindnimo de colectivismo eco

ndémico.

El problema central de la teoria de Saa
vedra es que la familia nuclear seria la uni
dad b&sica de la comunidad. Pero ¢de qué fa
milia estamos hablando? La familia aparece
como una institucidn natural, no social, co
mo una categoria descriptiva, empirica . que
no se teoriza, y aparece como una entidad a-
histdrica. Para &l la familia mapuche es co
mo cualquier familia campesina, porque vive,
produce, consume y autosubsiste en el campo.

No hay nada de mapuche en esta familia,. ni
estructuras especificas, ni din&mica, ni his
toria. No hay mecanismos sociales.-de selec
cidn de esposas, ni regulacidn del acceso a
la tierra, ni derechos de residencia. Esta
es una familia puesta sobre la tierra,. no

una familia de la tierra, y que establece de
rechos sobre ella. Saavedra dice que se here
da la tierra por via de la familia ' nuclear
pero no dice cbmo, ni guién hereda.

En resumen, para Saavedra, los mapuches
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son fundamentalmente pequenos campesinos po
bres, un estrato social dominado, con una
subcultura &tnica de resistencia. Campesinos
minifundistas, con insuficientes recursos, ex
plotados en empresas familiares independien
tes gue transfieren minimos excedentes a la
sociedad mayor. Se distinguen de los campesi
nos pobres no mapuche, por su subcultura, que
se ha convertido en una subcultura de un es
trato de la clase campesina. '

La perspectiva tedrica es bésicamente un
reduccionismo de clase, que impide compren
der adecuadamente las relaciones de una mino
ria nacional y el fendmeno de la opresidén a
que estd sometida por la sociedad mayor.

En este sucinto andlisis sdlo he tocado
algunos aspectos centrales de los trabajos
examinados. Quisiera, sin embargo, extraer
algunas proposiciones gue pueden servir a la
discusidn actual sobre la comunidad y de
orientacidn de los trabajos de investigacibn
y para la discusidn tedrica.

En primer lugar, se infiere que la comu
idad existe. Su existencia consiste, ante
odo, en ser un sistema de asignacidn de re
ursos distinto al mercado. La tierra no 1la
signa el mercado.

En segundo lugar, no se puede analizar
a comunidad como una unidad indiferenciada.
Xxisten niveles de la realidad gque es necesa
io identificar. Al hacerlo, espero dejar
.as claro esto de la asignacidn de recursos.

En los trabajos de Faron y Stuchlik se
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ha conceptualizado epistemolbgicamente la
realidad como constituida por distintos nive
les. Ontolbgicamente Stuchlik distingue &reas’
relevantes de accidn y practica social que:
van desde la familia, hasta la zona de vida
vy la sociedad mapuche. ;
Para estudiar la comunidad es necesario!
distinguir los niveles de realidad en base! .
al criterio de las relaciones de determina! -
cidn y de dominancia es decir, de Jjerarguia:
entre los niveles que la componen. '

Algo gque uno echa de menos en todos los
trabajos es el andlisis de las formas de pro
duccidn, vale decir, a qué se dedican estos
campesinos, y con qué relaciones sociales
realizan su actividad econdmica. Creo que
existen algunas diferencias entre familias
gue tienen mayor é&nfasis en la ganaderia vy
aquellas que son fundamentalmente labradoras.
Estas diferentes formas de produccidn con re
laciones distintas podrian estar generando
conflictos sobre el uso de la tierra, vy el
acceso diferencial gque podria haber entre
las familias de las comunidades. Sin embargo,
parece que existe algGin mecanismo de regula
cidn de estos conflictos potenciales, que
lleva a la mantencidn de una cohesidn social.
Es clara la unificacidn frente a reclamos de
tierras usurpadas, y el re-aparecimiento de\ 3
trabajos comunitarios en tal situacidn. Vale \M:
decir, los mapuches recurren a la comunidad
como una forma de resistir la pérdida de la
tierra.

‘ Tendriamos entonces un primer nivel, eco
ndmico. Este nivel mno opera sblo, reguiere
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ser reproducido. Para ello, la estructura de
la familia, en particular del sistema de ma .
trimonio, parece operar como un mecanismo de
acceso a la tierra. Esto lo postula Faron ex
plicitamente, pero no lo explica. Ahora bien,
acceder a la tierra es acceder hoy al recur
so més importante. Y esto es un mecanismo de
asignacidn de recursos, puesto gue ello per
mite emplear la fuerza de trabajo y los me
dios de produccidn.

Pero hay més, del andlisis de medierias
que realiza Stuchlik, y que Faron ve como
una de las formas més eficientes de adapta
cidn, queda claro que se trata de un uso bas
tante flexible de recursos escasos, que per
mite acceder a los medios de produccidn, sea
tierra o bueyes, etc., que lleva a un acceso
bastante igualitario a los recursos. Estas
relaciones tienden a establecerse por medio
de un mecanismo de solidaridad social intexr
‘no a las comunidades y que es especificamen

Fte mapuche, mecanismo que parece impedir la

‘diferenciacién campesina:

|

¢Cudl es tal mecanismo? ¢Es sdlo uno, es
un conjunto de elementos ideoldgicos y socia
les? Yo no tengo respuesta ain a esto, pero
me parece que la bfisqueda del mecanismo se
facilita cuando se ve su funcionamiento. Es
to es notable en el caso del acceso a la tié
rra, y de las relaciones de medieria. Tedri
camente, un sujeto podria estar explotando
tierra en la comunidad de su padre, en la
del padre de su esposa, en la de su madre ,
en la de la madre de la esposa. Algqunos ope
ran tierra sdlo en la del padre, otros en
dos. ¢Por qué esto? ¢(Por qué este acceso no
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se traduce en una concentracidn del acceso a
la tierra y en un enriguecimiento relativo
de algunos y en el empobrecimiento de otros?
No se puede responder a esto observando sola
mente la conducta econdmica de la familia nu
clear. Esto se debe observar a nivel de agre
gados mayores y con detallados inventarios
del uso y acceso a la tierra. En particular
de los agregados que se pueden conceptuali
zar como grupos dadores y receptores de espo
sas y las relaciones entre ellos. o

Tenemos hasta ahora, dos niveles, uno de
la actividad econdmica, qué producen y cbdmo,
otro del acceso a la tierra, que estd estre
chamente imbricado con la estructura del pa
rentesco. Un tercer nivel es la congregacidn
ritual, gue ejerce un control social sobre
los miembros de la comunidad v a la vez cons
‘tituye un mecanismo de redistribucidén del ex
cedente social. Esto se puede constatar al-
analizar los costos del ngudillatin en los
que se manifiesta la capacidad de disponexr
de excedentes que son compartidos al parecer
diferencialmente entre guienes asisten al ri
tual. Los derechos para acceder a este exce
dente estédn dados por la pertenencia a la
congregacidn ritual. El control social opera
ria fundamentalmente en la esfera privada.La
esfera pfiblica, del ritual por ejemplo, no
es cotidiana. Esto ha llevado a mucha confu
sidn, pues la ausencia de una esfera p@blica,
sin autoridad constituida es un consejo comu
nal, como un Lonko oficial, etc., puede 1lle
var a creer que no existen mecanismos de con
trol social.

Propongo que el mecanismo fundamental de
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control social lo constituye el kafhku, o mal,
Este opera contra todos los extrahos, vale
decir, contra aguellos gue no son miembros de
la comunidad, de la congregacidn ritual. Fa
ron reporta que las mujeres ancianas y solas
son objeto de mayor sospecha de Dbrujeria.
¢No es ésta una indicacidn de su convertir
se en extranas a la comunidad, al grupo de
parentesco agn&tico, al patrilinaije? Otra
indicacidn de esto es que las machd mujeres,
cuando se casan, jamds lo hacen de acuerdo a
las reglas del matrimonio matrilateral, es
decir, patrilateral para las mujeres. ¢No se
réd porque ellas estdn capacitadas para resis
tir el halku de los extranos?

A los investigadores les ha llamado la
atencidn que las habitaciones mapuche no cons
tituyan aldeas. Esto también podria ser wuna
forma de evitar el kafku, aparte de las ven
tajas que esto dio en tiempos de guerra.

Para terminar, quisiera indicar brevemen
te los efectos que de acuerdo al andlisis
tedrico podrian ocurxrir con la divisidn. Lo
primero es que se puede perder la flexibili
dad del uso de los recursos productivos con
un consecuente empobrecimiento. Dado que las
propiedades creadas son indivisibles, los
patrones de herencia sera&n transformados, O
se produciran decisiones sobre quién hereda

.y cbmo se compensard a los no herederos. Pe
"ro esto mismo podria desarrollar la necesi
‘"dad de concertar acciones comunitarias, y mo
vilizar activamente las reservas de solidari
‘dad que existen en las comunidades. ¢De qué
dependerd esto? Pienso que fundamentalmente
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de las estrategias productivas aue se desa
rrollen y de los cambios qgue ocurrirdn en la
estructura del matrimonio y de la familia.
Por cierto, tambié&n depende de las acciones
que la sociedad mayor realice en el plano po
1itico y del proceso de mercantilizacidén de
las economias mapuche.

A la larga, creo gue la cultura mapuche
mostrarid una vez mds su capacidad adaptativa
y su flexibilidad que le permitira, a pesar
de todo, mantenerse como una cultura distin
ta y especifica que enriquece a la unidad de
la nacidén con la diversidad gque le aporta.
Ello porque la riqueza de una nacién estd en
la unidad de lo diverso y no en la unidad de
lo forzadamente homogéneo.

NOTAS

1

La investigacidn de la cual esta ponencia en par
te ha sido financiada por un Doctoral Learning Fe
llowship ‘otorgado por Interamerican Foundation. Los
puntos de vista y opiniocnes del autor no comprometen
a esta institucidn.
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