W ORKING PAPER SERIES 43

Alberto Trivero Rivera

Horizonte cultural mapuche
Desde su formacion hasta el tiempo
actual

NUKE MAPUFORLAGET



Nuke Mapufésrlaget

Editor General: Jorge Calbucura

Disefio Grifico: Susana Gentil

E-book produccién - 2018

ISBN 91-89629-47-7

© Alberto Trivero Rivera 2017 - 1* edicién, diciembre 2017
Se permite la reproduccién siempre que se cite al Autor.



Horizonte cultural mapuche
Desde su formacién hasta el tiempo actual

Alberto Trivero Rivera

ISBN 91-89629-47-7
NUKE MAPUFORLAGET



INDICE

TNETOAUCCION . eeeeeeenene 4

1. Las olas migratorias que dieron origen a los pueblos amerindios

.............................................................................................................. 7
2. Primeros pobladores de Chile central y meridional ................. 15
3. El arcaico tardio: la revolucion agricola y la crianza de

CAMEIIAOS ...ttt 22

3.1. Del nomadismo a la trashumancia ............ccccceevierieennnnne 22
3.2. El supuesto aporte de una migracion amazonica .............. 25
3.3. El horizonte de las katankura, las piedras horadadas........ 26
3.4. El horizonte protomapuche ...........cccceevervievieniieniienne, 28
4. El horizonte cultural mapuche...........ccccooevieniiiniiniiieee. 38
4.1. Los leufuches, gente de 10S 110S.......ccccveevrienieeiiienieeieenen. 39
4.2. Las migraciones transandinas..............cceeveerveerveerreesneennen 43
4.3. Lof'y kiina, fundamentos de la sociedad mapuche............ 44
4.4. De los withran a los ayllarewe................cccoeeueeevenceeenneenen. 49
4.5. LOS fllQNIMAPU ..ot evaesae e 54
5. Aptitud al cambio y SINCIEtISMO. .....cccureriieriieiierieeiie e 56
5.1. Paralelismos culturales o incorporaciones andinas............ 60
5.2. Influencias o incorporaciones polinésicas................c........ 63
5.3. Influencias transandinas ...........ccccceeeeereenieeniienieeeenee 64
5.4. Influencias de los cuncos de la costa valdiviana............... 65
5.5. Influencias de los chonos del archipiélago chilote............ 68
6. La espiritualidad: animismo y culto del los ancestros.............. 71
6.1. Animismo paleosiberiano...........ccceecveevierveerieenieeieeiee 74

6.2. Origen del universo, del Mapu, del hombre y de los kiina 77
6.3. El animismo, am y PUAM ......c.cccocviiiviiiiieeee e, 85
6.4. Los El, los Widii, 10s Ad y 10s Ben...........cccccvevveevueennnnne. 89



6.5. El tetralismo de 10s eSpiritus ........cccceeeeueenieeiienieiieeee 91

6.6. El culto de los ancestros y los Pilldf..............cccceeeuvennnne. 94
6.7. Los mensajeros de los antepasados y de los Den.............. 97
6.8. Antli y Kiiyén y el culto solar..........cceceeviieiieniiiniennne 98
7. Las entidades del nagmapu .........cccceeeevvenieeiiienieeciieieeeeee. 101
7.1. El wekufe y 108 kalktt .........ccooeeueeevieniiaiiiiieiieeieeieenen. 101
7.2. Los seres que operan en el Nagmapu ...............ccceueen.... 103
7.3. El niitram de Trentrenfil y su universo .............ccccee...... 114
8. Chamanismo: Denpin, machi, ritualidad.............c..cccoeevrnnen. 118
8.1. Nenpin y Machi .....ccocvvieiiiieiiieeee e 118
8.2 ELMACHI....c..oooeeeiiiieiee et 122
8.3. EI Machitlin .......cccovieiiiiiiiiiiieieceeeeeceeee e 132
8.4, EIMENPIN ..eeiiiiiiiiieeie ettt 136
8.5. El che mamuiill........cccccoeiiiiiiiniiiiiiiieeecee 138
8.6. El pllafitlin ......c.coecviiiiiiiieiieciiecieceieee e 141
8.7. La rogativa: nillatun, kamarikan, llellipun...................... 142
8.8. El lepun, rogativa williche ............ccccooeeiiiiiniiiiiie, 154
8.9. Los rituales del individuo.........ccceeverviirienieiienieneeeee, 159
8.10. Los sacrificios humanos............cceceeviiiiiiniinicenicne, 173

9. Transformacion del horizonte mapuche: del siglo XVI a 1860

.......................................................................................................... 176
9.1. Transformaciones sociales y politicas del siglo XVI al XIX
...................................................................................................... 177
9.2. Los regne y la esclavitud entre los mapuches................. 187

9.3. Trasformacioén del concepto de Pilldri .................c.......... 195

9.4. Trasformacion del concepto de WDen y Denechen
(IDNECHEN) ...t 197
9.5. Del animismo originario a un deismo latente.................. 200



10. Transformacion del horizonte mapuche: desde 1860 a la

actualidad .......ccooiiiiiii e 201
10.1. La destruccion del Mapu.........ccccvveeeveeerieeeeieeeeiee e, 201
10.2. El impacto de la vida reduccional ...........ccccceeveienennnee. 212
10.3. El impacto de la colonizacion del Mapu........................ 215

10.4. El impacto de los misioneros capuchinos y evangélicos218

10.5. El impacto de la evangelizacion cristiana en el feyentun

...................................................................................................... 222
11. El horizonte cultural mapuche en la actualidad ................... 224
11.1. La identidad mapuche: cultural y no bioldgica.............. 224
11.2. ;Cuanto y quienes son los mapuches? ...........ccccveeneee. 225
11.3. La vivencia del feyentun en la actualidad ..................... 228
11.4. Sincretismo cristiano en el feyentun ............ccccceeeueeneee. 234
11.5. Evolucidn del feyentun hacia creencias deistas ............ 238
ANCXO | oo 244
El niitram de Trentrenifild y Koykoyfilt........cccoooviiniininnennnn 244
ANEXO 2 oottt 247
Los judios mapuchizados (s. XVII-XIX) .....cccovveviieenieennieenee. 247
Notas 250
Referencias bibliograficas citadas en el texto.............c.......... 288



INTRODUCCION

El nucleo originario donde se formoé a través de algunos milenios
la cultur' mapuche corresponde al area comprendida entre los rios
Biobio y Toltén. Se compone de cuatro parcialidades: Latkenmapu, la
costa del océano Pacifico y sus islas aledafias; Lelflinmapu, el valle
central; Inapiremapu, los valles precordilleranos; y Piremapu (o
Pewenmapu), las zonas altas de la cordillera de los Andes entre los
rios Itata y Toltén.

Antes de la expansion de imperio inca, el territorio culturalmente
mapuche se extendia también al norte, al este y al sur del area donde
surgi6 su cultura, abarcando grupos étnicos de diferentes origenes. El
relativo aislamiento geografico de este territorio - el desierto de
Atacama al norte, la Cordillera andina al este, y los canales
patagonicos al sur, infranqueables por un pueblo terrestre - favorecid
la homogeneizacion de los diferentes grupos humanos que vivian en
¢l, dando origen a un pueblo que, progresivamente y sin solucion de
continuidad, finalmente podré llamarse mapuche.

Al mundo mapuche corresponde un conjunto de parcialidades que
se distinguen por algunas peculiaridades culturales’: pikunches (gente
del norte, zona central), nagches (gente del bajo, la parte oriental de la
Cordillera de Nahuelbuta y tierras bajas aledafias a ésta), wenteches
(gente del llano, &area de Lautaro, Vilcin, Padre Las Casas),
pewenches (gente del pewén, Cordillera), lafkenches (gente de la
costa, lago Budi y area valdiviana), vuriloches’ (gente del otro lado de
la montana, area del lago Nahuelhuapi), williches (gente del sur, de
Valdivia a Llanquihue) y veliches® (Chilo¢). Los puelches (gente del
este) tenian costumbres afines a las de los tewelches: hablaban
mapudungln, pero su forma de vida era semindmada, cazaban y
recolectaban mas que cultivar hortalizas, y como los tewelches
maloqueaban; muchas veces eran los pewenches las victimas de sus
maloqueos. Su cultura y tradiciones originarias no podian considerarse
propiamente mapuches aunque lo fueron sucesivamente.

Los tewelches hasta el siglo XVI o XVII constituian pequeios
grupos de recolectores y cazadores nomadas: su nimero siempre fue
esiguo. Hacia fines del siglo XVI numerosos grupos mapuches que
arrancaban de la conquista hispéanica cruzaron la Cordillera andina y
se mezclaron con los tewelches, los cuales ya a mediados del siglo
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XVIII hicieron propio el idiona mapudungin, asi como muchos otros
aspectos de la cultura mapuche; desde el siglo XIX ellos mismos se
consideraron parte de la grande familia de los pueblos mapuches. Con
el término mapuche se entiende a todo este conjunto de
peculiaridades, y no a una parcialidad especifica. Segun los datos de
todos los cronistas antiguos, los mapuches se denominaban a si
mismos simplemente che o reche (gente).

Entre una y otra parcialidad no existe una frontera en cuanto las
peculiaridades culturales que las diferencian son progresivas y
condicionadas por los habitat geograficos del amplio territorio donde
se ha desarrollado el pueblo mapuche. Son diferencias culturales
dentro de una misma y Unica etnia: la mapuche. Las denominaciones
de las parcialidades son deicticas, es decir varian en funcion del lugar
en que se encuentra el hablante, que se toma a si mismo como punto
de referencia.

"Aunque las identidades territoriales se definen de acuerdo tanto a su
ubicacion geogrdfica como a la del hablante, en el sistema clasificatorio
mapuche parecen haber sido mds importantes las diferencias territoriales e
identitarias que existen de oriente a poniente, que aquellas (generalmente
mas conocidas) de norte a sur. Mas alla de los pikunche o williche,
denominaciones tales como puelche, wenteche o nagche tuvieron una mayor
duracion historica.™.

Si bien antes de la llegada de los invasores incésicos a los
mapuches no les correspondid nunca una unidad politica, si la
tuvieron en lo cultural. Sin embargo, hay que distinguir entre el nucleo
territorial donde se formo6 la cultura mapuche, y la vasta area
periférica donde se expandio”:



Fiitanmapu, area donde surgié y se desarrolld la cultura mapuche:
nagches, wenteches y lafkenches constituyen el corazon étnico de esta
cultura;

Wallmapu, el conjunto de territorios donde se ha difundido la cultura
mapuche’ y que corresponde a los pikunches, williches, pewenches,
puelches, vuriloches, tewelches, etc.: la cultura mapuche se expandid en
buena parte del Cono Sur americano y constituyd, junto con la incasica, la
unidad cultural mas extendida de las dos Américas. En Chile, el uso del
mapudungin abarco desde Coquimbo hasta el golfo de Penas y en Argentina
desde las cercanias de Buenos Aires hasta la Patagonia central.

Pikunches, pewenches®, puelches’, williches y veliches
constituyeron una "frontera activa", a través de la cual fueron
incorporados elementos culturales de otras etnias: del mundo andino
por los pikunches, del mundo pampeano por los pewenches y
puelches, del mundo patagonico por los williches, y del mundo
fueguino por los veliches.

El estudio objetivo del concepto "etnia mapuche" en el pasado ha
sido deformado por prejuicios e intereses politicos, y muchas veces
todavia ocurre lo mismo, vueltos a justificar la conquista de la
Araucania y de los llanos pampeanos. Ideas sin fundamento alguno -
como la pretendida migracion mapuche desde las pampas argentinas y
por ende el origen foraneos de los mismos, o bien el exterminio de los
tewelches '"conquistados" por los mapuches - todavia aparecen
difundidas por quienes, por ignorancia o por alevosia, de esta forma
siguen negando la "deuda historica" de Chile y Argentina hacia el
pueblo mapuche.



1. LAS OLAS MIGRATORIAS QUE DIERON ORIGEN A LOS
PUEBLOS AMERINDIOS

Hasta hace un par de décadas se aceptaba que la llegada del
hombre a América se dio uUnicamente a través del "puente de
Beringia": es decir, de la ancha llanura ondulada y lacustre que se
formo al bajar los niveles marinos en consecuencia de la glaciacion de
Wisconsin (Worm) y que uni6 los continentes americanos y asidticos.
Este puente se pensaba que habria tenido una corta duracion: de
13.000 a 11.500 afios antes del presente.

El puete de Beringia (Fuente: Wikipedia).

Los descubrimientos paleo-antropoldgicos que se dieron desde la
década de 1980 en adelante, y la fiable validacion de las fechas de los
restos organicos que después se obtuvieron con el '*C, acabaron con la
teoria del "horizonte del Clovis" y un poblamiento americano tardio
(después de 12.000 aP) y dieron cuerpo a reconocer la existencia de
numerosas olas migratorias desde Siberia a América en tiempos mas
antiguos (teoria del poblamiento temprano)'®.

"La llegada del hombre al continente americano dataria de unos
13.000 arios o quiza mas, dada por pueblos nomades que siguiendo los
animales que cazaban, cruzaron el estrecho de Behring, después de la
ultima glaciacion al retirarse los hielos y dejar un puente de tierra firme
por el cual podian pasar. Posteriormente, este puente de tierra fue



cubierto por el mar al subir el nivel de éste, debido al derretimiento de
los hielos. Hay controversia acerca de cudntas migraciones hubo hacia
América y desde donde. Se aceptaba que habria habido tres
migraciones, la mas antigua de estas habria descendido hasta
Sudameérica y de ésta migracion descenderian los actuales habitantes de
Ameérica. Sin embargo, es mds probable [...] que hayan sido por lo
menos cuatro las migraciones que en diferentes épocas descendieron a
Sudamérica’'. [...]. Por otra parte, al comparar el DNA de las
poblaciones de aborigenes con poblaciones de otros continentes, se
encontro una gran similitud con las poblaciones que actualmente viven
en el noreste de Asia, lo que permite plantear que [... las etnias
amerindias proceden de cuatro] poblaciones asiaticas ancestrales en el
noreste de Asia, aisladas una de otra. [... y]| no se encontro similitud |...
con] otras poblaciones del resto del mundo."".

Segun R. H. Ward, A. Torroni y L.L. Cavalli-Sforza los estudios
genéticos acerca del DNA mitocondrial (ADN™) sugieren que

"los grupos nativos del continente americano se separaron de sus
ancestros del noreste asiatico hace 25.000 o 35.000 arios y emigraron
hacia los 15.000 y 35.000 afios.”™".



Reparticion de los haplogrupos'* mitocondriales de grupos étnicos amerindios

ADNmt'5
Grupos étnicos A B c D otro
Aleutinos (Aleut, Unmac y otras)ab 30-35% - 65-68% 200/;
Inuita 65% 0,5% 2% 27% 5,5%]
Na-Dené septentrionalesd! 93% - 1% 1% 5%
Na-Dené meridionales? 60% 30% 4% 3% 3%
lAmazonicos? 28% 6% 22% 5% 39%
/Amazonicos? 18% 45% 8% 3% -
Chaquefios 8% 38% 14% 38% 2%
Quechuas (Ecuador, Pert)° 12% 49% 20% 14% 5%
Quechuas (Morro, Camarones)9 46% 40% 16% 3% -
/Aymaraeseh 7% 63% 15% 14% 1%
IAymaraes! % 68% 12% 13% -
IAymaraes’ 7% 58% 18% 16% 2%
/Atacamefiose” 11% 69% 15% 5% 1%
/Atacamefios' 12% 2% 11% 6% -
/Atacamefios’ 8% 63% 25% 4% -
/Atacamefios (Paposo) 3% 48% 15% 28% 8%
Chinchorros" 33% 39% 6% 22% -
Changos" 3% 51% 16% 30% -
Pobl. de Santiago' 7% 24% 32% 21% 16%
PewenchesPcen 2-5% 10% 39-41%  45-49% -
Mapuchescehi 7% 44% 49% -
Willichescehi 4% 29% 19% 48% -
\ézltii%rlis (Carelmapu, Quetalmahue, 49% 28% 37% 27% 49
@ Chonos (Laitec)ce 36% 57% 7%
S Ponikenka 21% 73% -
S ISelknam (Chile)2¢ 46% 46% 8%
-é Kawéskarabdf 16% 84% -
" Yaghanes 91% 9% -
Yaghanbeeh 48% 52% -

aSalzano 2002; ®Cérdova et al. 2008; cGarcia et al. 2004; dLalueza et al. 1996; ¢Garcia et al. 2006;
fWeber 2007; 9Manriquez et al. 2011; "Rothhammer et al. 2010; ‘Rothammer & Llop 2004.




(Una o mas olas migratorias? Los antropdlogos todavia siguen
debatiendo si hubo una sola gran ola migratoria, o bien tres o cuatro
en tiempos diferentes. Desde que los mayores conocimientos del paleo
clima han sugerido que el "puente de Beringia" se mantuvo presente
no por mil o dos mil afios, sino desde el 25.000 hasta el 10.500 aPlé, la
determinacion de cuantas olas migratorias se sucedieron parece perder
significacion.

La migracion fue causada por el crecimiento demogréfico: la
forma de vida nomada requiere mucho espacio para sustentarse. No
habiendo evidencia de acontecimientos que sugieran una necesidad de
abandonar repentinamente y masivamente alguna area geografica del
este asiatico'’, cabe pensar en una migracion continuada en el tiempo
realizada por pequefios grupos de individuos: probablemente nucleos
familiares que se desplazaban hacia el este en blsqueda de tierras
despobladas.

Tal vez sea mas interesante dividir el proceso migratorio segin su
desplazamiento: por tierra, por parte de cazadores de los grandes
mamiferos presentes en aquellos milenios, ademds de la recoleccion
de frutos silvestres y hongos; o bordeando el mar, por némades
marinos especializados en la caza de focas y otarias, ademas de pesca
y recoleccion de alga y mariscos. Los primeros dispusieron de unos
14.000 afios para hacerlo, la duracion del "puente de Beringia", y los
otros no estaban condicionados por periodos particulares, siéndoles tal
vez mas favorables los periodos mas calurosos y por lo tanto también
con anterioridad al 25.000 aP.

La posibilidad que por lo menos una ola migratoria se diera
navegando entre las islas que separan Alaska del extremo oriental de
Siberia o bordeando el "puente de Beringia" supone que ya en tiempos
tan antiguos el hombre hubiera alcanzado la capacidad de navegar.

"Modelos de simulacion recientes han sugerido que el
desplazamiento de seres humanos hacia el sur ocurrio seguramente con
anterioridad a 12.000 afios atras bajo la forma de una migracion
costera «a saltos de ranay, usando botes que permitieron evitar las
barreras glaciales. [...] La migracion costera en el territorio americano
habria estado basada en la explotacion de un rico entorno alimenticio
proporcionado por los mamiferos marinos, la pesca y la recoleccion de
mariscos. Ademas, el nivel de crecimiento demografico anual de estos
migrantes podria haber estado por debajo de 0,01%, cifra que habria
permitido a estos pequernios racimos humanos mantener su diversidad
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genética en el nivel que se ha encontrado entre las poblaciones

o 18
amerindias contemporaneas y del pasado ™".

Que la capacidad del hombre para navegar sea tanto y aun mas
antigua, ya no caben dudas. La isla de Creta fue poblada desde Grecia
hace 130.000 afios por el homo heidelbergensis, antepasado del homo
sapiens y sobre todo

"hay evidencia convincente en el sentido de que los humanos ya usaban
embarcaciones hace unos 40.000 arios, como se comprobo en el proceso de

., .19
colonizacion de Australia ™",

En Ujin en Corea del Sur, se han encontrado los restos de una
pequefia canoa pesquera de madera de 8.000 afios de antigiiedad y
Grahame Clark y Stuart Piggot encontraron en Pesse (Holanda) una
canoa de 8.400 anos20. Hay confirmacién de dos canoas de 7.600
afios: una encontrada en los sedimentos dejados por el cauce de un rio
en Dufuna (Nigeria), y la otra en el yacimiento neolitico de Kuahugia
(Zhejiang), ambas con 7.500 afios de antigiiedad. El hecho que hasta
el momento no se tengan noticias de restos de embarcaciones con
veinte, treinta o cuarenta mil afios de antigiiedad, no prueba sus
inexistencia: la madera no carbonizada sélo en situaciones muy
afortunadas tiene duraciones tan largas y los bordes costeros
paleoliticos, que es donde hay mayor posibilidad de encontrar
testimonios de la navegacion primitiva, tenian perfiles muy diferentes
a los actuales y a menudo ahora se encuentran a decenas de metros de
profundidad. Como afirma Glenn Hodges, "considerando que hubo

gente que llego hasta el sur de Chile hace mads de 14.000 arios, seria

sorprendente que no hubiesen viajado en canoa’"

Fragmento de la canoa de Ujin (Corea del Sur), 8.000 aP (Fuente:
https://historiavera.com/tag/navegacion-en-el-antiguo-egipto/).
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Canoa di Pesse (Holanda), 8.400 aP (Wikipedia).

Los migrantes nomades que colonizaron América bordeando el
continente, se establecieron Unicamente en su costa occidental, a
orillas del Océano Pacifico. El aspecto arcaico de su craneo, con
presencia del arco supraciliar sobresaliente y de la "quilla" craneal y la
ausencia de los haplogrupos A y B (ADN™) sugiere que su entrada en
el Continente pudo tal vez preceder a la de los nomadas terrestre. Para
poder asegurarse su supervivencia, una familia de nomadas canoeros
necesita disponer de por lo menos unos 10 a 20 km de costa sin otras
presencia humanas competidoras: esto significa que para poblar en
forma continuada la totalidad de la costa americana del Pacifico, eran
suficiente unas 1.000 familias, es decir unas 20.000 personas. Estos
numeros son coherentes con la poblacion nomada estimada para la
costa de la Patagonia occidental, desde Chilo¢ hasta Cabo de Hornos,
que se estima que nunca superd los 10.000 individuos. Su naturaleza
tan articulada en islas y fiordos representa un habitat 6ptimo para los
némadas canoeros.

Los migrantes que superaron Beringia por tierra, siguieron hacia el
sur a lo largo de un recorrido a oriente hasta alcanzar la actual
Colombia Britanica (Canadd), donde pudieron dividirse siguiendo
algunos al este y otros al oeste de la cordillera andina. Superando
Centro América, otra vez hubo la posibilidad de seguir dos recorridos,
al este y al oeste de los Andes. Por lo tanto, durante este largo viaje,
los pequefios grupos ndmadas se separaron en cuatro tipos principales:
norte occidentales, nororientales, sur occidentales y sur orientales, sin
que se pueda todavia hablar de etnias definidas, pues los nomadas se
mezclaban y entrecruzaban facil y frecuentemente y la misma
Cordillera andina nunca fue un obstaculo insuperable. Por lo tanto,
podemos trazar un recorrido principal, con sus subdivisiones
fundamentales: pero esto hay que entenderlo como una orientacién
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direccional prevaleciente, dentro de Ila cual hubo regresos,
desviaciones e intersecciones con el recorrido de otros grupos.

La formacion de etnias definidas tiene su origen con la
sedentarizacion y es favorecida por el aislamiento geogréfico.

En este contexto, los canoeros de la costa occidental formaban un
tipo separado de los otros cuatro: su forma de vida muy peculiar y
muy especializada desfavorecia la hibridacion y al mismo tiempo
limitaba la competicion. Siendo estos Ultimos numéricamente muy
exiguos, terminaron con extinguirse o ser absorbidos por los tipos
preponderantes, logrando sobrevivir solamente en el contexto mas
aislado y favorable a su forma de vida: la Patagonia occidental.

GoogleEarth

Google Earth

Probables principales direcciones de 1on de los nomadas rrestres
durante el poblamiento de las Américas (disefios del Autor sobre fotos de
Google Earth).
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Durante este periodo migratorio que precede el asentamiento
estable en areas especificas, no parece todavia posible individuar
etnias, aunque se pueda hacer referencia a un horizonte cultural paleo
americano caracterizado por el animismo. La cultura animista
chamanica serd aquella propia de todas las etnias amerindias. Donde
se ha conservado mas fielmente, como ocurri6 en el Mapu, aparecen
evidentes paralelismos con aquella siberiana de la cual proviene: un
animismo complejo y de grande contenido filoséfico.

Llama la atencién una diferencia significativa con las coevas
poblaciones euroasiaticas: la ausencia de las venus y del culto que
asociado a estas imagenes liticas u Oseas. Tal vez algunos clanes
migrantes llevaron consigo tradiciones relativas a los cultos solares y
lunares y de sacralizacion de piedras particulares (huakas) y de
cumbres andinas; o quizas estos aspectos surgiran solamente después
de la sedentarizacion.
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2. PRIMEROS POBLADORES DE CHILE CENTRAL Y
MERIDIONAL

No se puede comprender a la prehistoria chilena sin tener en

cuenta que el aspecto del territorio varié muchas veces a causa de las
mutaciones climéticas. Areas ahora desiertas, en otros periodos fueron
mas propicias al asentamiento humano y la Cordillera andina en el sur
de Chile, que ahora no constituye un obstaculo al desplazamiento de
las personas, anteriormente fue ocupada por grandes casquetes
glaciales que aislaban los territorios occidentales de los orientales. En
extrema sintesis, entre el 27.000 y el 5.000 aP podemos distinguir las
siguientes etapas climaticas:

periodo glacial (27.000-16.000 aP): la temperatura es de 4 a 7° y el
nivel marino es de 100-120 m inferior al presente;

glacial tardio (16.000-13.000 aP): la temperatura se hace menos fria,
con valores medios unos 3/5°C inferiores a los actuales, se produce una
primera disminucién parcial del casquete glacial (deglaciacion) de los
Andes del sur de Chile;

primera etapa cdlida (13.000-11.000 aP): el clima se hace templado y
seco y en el sur de Chile el casquete glacial regresa rapidamente hasta
ocupar posiciones parecidas a las actuales, mientras el nivel del mar
parece encontrarse 60 m por debajo del actual;

primer intermedio glacial (11.000-9.000 aP): la temperatura se vuelve
muy fria, alcanzando temperaturas medias de unos 5°C por debajo de las
actuales, y desaparecen los mas grandes mamiferos pleistocénicos
(paleolama, mastodonte, scelidon, megaterio); entre la XVIII y X region,
el clima parece haber sido inicialmente muy lluvioso para luego volverse
seco, asumiendo caracteristicas de marcada estacionalidad, con
expansion de la selva valdiviana, mas resistente al frio; entre este
periodo y el sucesivo (9.000-8.000 AP) se produjo un gran cataclismo
volcanico en la region de Chiloé continental cuyas evidencias se
extienden desde la Region de los Rios hasta el archipi¢lago de los
Chonos (tal vez una erupcién del volcan Michinmawida), el cual tuvo
consecuencias directas sobre todo en la vida de los pueblos terrestres, y
pudo haber contribuido de forma muy importante a la disolucion de los
casquetes glaciales andinos porque las cenizas, depositindose por
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encima de los mismos, formaron una capa opaca con buena capacidad de
absorber y retener el calor solar;

»  segunda etapa cdlida (9.000-5.000 aP), a veces definida “optimum
climatico”: las temperaturas medias aumentan sensiblemente, hasta
alcanzar un par de °C por encima de las actuales, y se expande la
componente mas calida de la selva valdiviana; una fase inicialmente seca
es seguida por otra mas lluviosa; desaparecen los equinos; el nivel del
mar crece hasta alcanzar valores superiores a los actuales, para
finalmente asentarse con el actual perfil; se trata de un periodo
particularmente favorable a una ulterior expansion de la presencia
humana en el centro y sur de Chile, tanto en términos de densidad
poblacional, cuanto de ocupacién de nuevos territorios.

No hay pruebas ciertas de como fue poblado Chile. Es seguro, sin
embargo, que hace ya 15.000 afios antes del presente habia una
presencia humana semiestancial, tanto a lo largo de la costa chilena,
cuanto en el Valle central y la cordillera costefia: una empefiada en la
caza de los mamiferos marinos, el marisqueo y la recoleccion de
algas; la otra en la caza de mastodontes, animales ahora extinguidos,
durante el periodo protoamerindio® y luego de camélidos - guanacos
y vicufias - y en la recoleccion de frutos silvestres. También sabemos
que entre estos dos grupos humanos, que pertenecian a horizontes
culturales muy diferentes, habia mutuas relaciones e intercambio de
productos.

(De donde llegaron? Los grupos costeros, antepasados de los
canoeros fueguinos, llegaron del norte, bordeando el continente y
bajando hacia el sur, en la medida que el crecimiento poblacional los
empujaba a buscar nuevos lugares de residencia, o bien siguiendo a
los lobos marinos. Para los pobladores del Valle central y de la
Cordillera costena el debate sigue abierto, pues hay diferentes
posibilidades alternativas: a) del norte, cruzando el desierto de
Atacama, b) del este, saliendo de la cuenca amazonica y cruzando los
pasos de la zona central y parte de la surefna libres de casquetes de
hielos, c¢) de la costa del océano Pacifico, transformandose de
ndémades marinos en semi-estanciales terrestre. Estas alternativas no
se excluyen mutuamente. Las evidencias genéticas hasta el momento
no aparecen resolutivas, en cuanto los actuales habitantes del centro-
sur de Chile muestran caracteristicas intermedias entre las de las
poblaciones andinas (quechuas y aymaraes) y las de los pueblos de la
pampa y de la Patagonia septentrional. La menor presencia del
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haplogrupo A sugiere la incorporacion de gente costera, las cuales no
poseen los haplogrupos A y B, aunque se trata de un argumento no
probante. A favor de esta incorporacion, sin embargo, hay algunos
aspectos culturales que merecen una mayor atencion.

En Chile central y meridional los testimonios del periodo

correspondiente al poblamiento inicial del territorio, periodo paleo-
amerindio, son muy escasos pero de mucha importancia para toda la
antropologia americana y no solamente nacional. Destacan los
siguientes sitios arqueoldgicos:

Monte Verde (Llanquihue)”. El sito paleo-amerindio del Rio
Chichihuapi a Monte Verde, al momento quizas el mas importante del
Continente, con otros yacimientos antropoldgicos americanos - como
Piedra Museo (Argentina) y Piedra Furada (Brasil) - ha replanteado
completamente las teorias del poblamiento de América, dando
fundamento a quienes sustentaban el "poblamiento temprano” (entre 23
000 y 50 000 afios aP) y consideraban formas alternativas sobre las rutas
de entrada y difusion por el continente. Este sitio donde se encontraron
objetos de caza, elementos arquitectonicos, trozos de carne y cuero
animal, plantas medicinales y exoticas, papas silvestres, algas, huesos de
animales, cordeles, varios fogones, hoyos, braseros y hasta una pisada
humana, aporta evidencias que sugieren que ya habia grupos humanos
viviendo en el lejano sur del continente americano hace unos 18.000
afos: el asentamiento, formado por algunas decenas de pobladores,
fue ocupado durante todo un afio y al menos una parte de sus
habitantes se dedicaba a la recoleccion de alimentos vegetales y a
la caza de animales. Los monteverdianos tenian una cultura mas
adelantada y compleja de lo que antafio se estimaba para los paleo-
amerindios: la distribucion ordenada y alineada de los toldos,
rectangulares, aparece planificada e integrada como espacio y
como funcién, y la presencia de productos del mar supone su
intercambio con ndmadas marinos; un toldo separado de los demas
y con forma redonda parece que fuera destinada a la produccion de
herramientas liticas y, tal vez, de practicas chamanicas®*.
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Reconstru

s aP - 3 0 a L3
Evolucion del habitat paleogeografico del entorno de Monte Ver
del Autor).

s

ccion del asentamiento paleo-amerindio de Monte Verde (Dillehay 1986).

Pilauco Bajo (Osorno). En este yacimiento paleontologico, situado en
las afueras de Osorno, entre noviembre de 2007 y marzo de 2008 se
encontraron restos de un gonfoterio, junto a otros restos de flora y fauna
del final del pleistoceno, faenado por cazadores amerindios: el analisis
con '*C dio una fecha de 12.500 afios aP. En el mismo sitio aparecié una
serie de instrumentos liticos™ que fueron estudiados que se databan entre
14.600 y 12.000 afios aP.*

Huentelauquén (de weke lafkén = en cima del mar). A unos 40 km al
norte de Los Vilos, es un complejo cultural riberefio de cazadores y
recolectores marinos de nomadismo restringido desarrollado 12.000 y
8.500 aP y caracterizado por unos litos geométricos. Entre 9.500 y 8.000
aP en los valles longitudinales es documentada la presencia de una
poblacién de cazadores y recolectores terrestres que mantuvieron una
relacion de intercambio material y tal vez también cultural con los
marinos: es posible que el grupo territorial sea originado por familias del
grupo marino que progresivamente ocuparon las quebradas laterales, al
comienzo de forma estacional y finalmente en modo permanente. Sea
como sea, entre 8.000 y 6.000 aP los dos grupos parecen haberse fundido
en un solo complejo cultural: elaboraban harina con las semillas de los
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pastos veraniegos y realizaban labores de cesteria cuyos fragmentos han
quedado registrados en los cementerios; poseian concepciones de un
mundo post-mortem y los individuos eran enterrados con algunos
accesorios con la cabeza hacia el este; explotaban una mina de 6xido de
hierro - tal vez la mina mas antigua de América - que utilizaban para
realizar pinturas con fines ceremoniales en los cuerpos de los difuntos y
para ornamentar objetos.

Los enigmaticos litos del complejo cultural Huentelauquén (adaptado de
Hidalgo et al. 1989).

Los Vilos (tal vez de vilu = serpiente). En las cercanias de Los Vilos, la
mas austral entre las comunas de la provincia de Choapa, en 2010 se
hall6 un cementerio con presencia de seis esqueletos, todos
fragmentarios, el més antiguo de los cuales fue fechado 11.230 aP - al
momento el més antiguo de América meridional - y el mas reciente
4.850 aP. Los restos liticos asociados, asi como restos organicos
animales, atribuyen este asentamiento a la cultura de Huentelauquén®’*,

Santa Julia (Los Vilos). En el sitio paleo-amerindio de la quebrada de
Santa Julia, ubicado en la zona costera semiarida a 3 km al interior de
Coquimbo, se hallaron los restos de un campamento abierto de tamaiio
restringido con un fogén fechado 11.000+90 aP, asociados al cual se
encontraban herramientas liticas de cuarzo y osamentas del extinguido
caballo americano.”

Cuchipuy (San Vicente de Tagua Tagua, Cachapoal). En Cuchipuy
existe un cementerio prehistérico con cuatro niveles superpuestos que
van del 4.000 aP, el mas superficial, hasta 8.070+100 aP, el mas
profundo. En el nivel mas antiguo se hallaron algunos craneos
ultradolicocéfalos (solamente con ADN™, haplogrupo D), puntas de
piedra con pedinculo, pendientes ovalados de piedra y un instrumento
de hueso pulido. "De acuerdo con los elementos culturales encontrados
[...] la poblacion que alli vivia no era trashumante, por cuanto las
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condiciones ambientales fueron durante miles de arnios muy buenas en

. .7 30
cuanto a alimentacion™".

= Cajon del Manzano (Region Metropolitana). Cerca del arroyo El
Manzano se hallaron numerosos sitios de interés arqueoldgico entre los
cuales destacan dos con presencia de cazadores recolectores del periodo
paleo-amerindio y arcaico temprano: el "alero El Manzano 1", con
diferentes momentos de frecuentacion, la mas antigua de las cuales es
fechada de 12.500 a 10.600 aP; "Manzano 3" con dos frecuentaciones:
una fechada 11.900-9.300 aP y otra 8.135-7.700 aP.

Mientras los cazadores terrestres del area al norte del desierto de
Atacama tienen estrecha relacion con los pueblos andinos y pertenecen
a ese horizonte cultural, al sur del desierto las evidencias arqueologicas
muestran la existencia de dos horizontes culturales, ambos de
nomadismo reducido y tal vez estacional: uno costero, mas antiguo, y
otro al interior. No obstante dos forma de vida muy diferentes, ambas
poblaciones no aparecen nunca en competicion y, al contrario,
intercambian bienes alimentares y a veces parecen complementarse.

Hay algunos indicios que ocurrieran situaciones en que grupos
costeros empezaron a ocupar algunas quebradas transversales en la IV
region: al comienzo en forma ocasional, luego estacional, y finalmente
permanente, mezclandose con los pobladores terrestres hasta dar vida a
un nuevo horizonte cultural sincrético que aprovechaba las
oportunidades ofrecidas por ambos habitat geograficos®'. Es probable
que esta situacion se haya repetido muchas veces y que haya
caracterizado también la costa de Chile central y meridional hasta el rio
Calle Calle.

Al sur del rio Calle Calle esta fusion entre los ndmadas marineros y
terrestres no se dio. Los primeros mantuvieron formas de vida arcaica y
caracterizada por una elevada vinculacion a su embarcacion y a la caza
de los mamiferos marinos. Los mismos patrones culturales abarcaron
todos estos clanes riberefios hasta el extremo sur del Continente que
colonizan desde muy temprano: los casquetes glaciales que alcanzaban el
océano Pacifico para ellos no constituyeron un obstaculo. Su elevada
especializacion en la forma de vida se reflejo también en su adaptacion
biologica al frio, al buceo, y a una alimentacion muy rica de grasas
animales y pobre de elementos vegetales.

Las costumbres funerarias, la presencia de simbolos magicos y las
tradiciones culturales sucesivas, evidencian un conjunto de creencias
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supuestamente traidas de los lugares de origen en Asia Oriental’”. El
paleo-amerindio no es un ingenuo cazador con creencias infantiles:
vivio y respondi6 en forma profunda a su mundo, elaborando su
interpretacion de la vida, tanto terrena como ultraterrena, explicando
la naturaleza intima del ser humano y del ciclo del anima, la suya y la
de todos los demas seres vivientes y del universo mismo, explicando
el origen y el fin de la misma. Sus creencia animisticas son tan
profundas, cuanto las creencias teisticas del Viejo Mundo.
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3. El arcaico tardio: 1a revolucion agricola y la crianza
de camélidos

3.1. Del nomadismo a la trashumancia

Durante el arcaico tardio (5.000-3.000 aP) se afirma el proceso de
parcial sedentarizacion que habia comenzado en el periodo
precedente. El entorno de los grupos humanos, tanto marinos como
terrestres, se vuelve estacional, con asentamientos invernales y
veraniegos que tienden a hacerse semipermanentes. En el altiplano y
en las quebradas transversales nortinas se va extendiendo la
"revolucidn agricola y de la crianza de camélidos" que habia tenido su
comienzo en el altiplano boliviano y en la vertiente oriental de los
Andes peruanos.

La crianza de camélidos® anticipd los primeros cultivos. Del
guanaco y la vicuia, por domesticacion derivaron la llama y la alpaca:
fue un largo proceso que demord todo el arcaico tardio y que
comportd un cambiamiento sustancial de la sociedad humana en todos
sus aspectos.

Asi como la crianza redujo progresivamente la dependencia de la
caceria, sin suprimirla, andlogamente empezaron a cultivarse
hortalizas - maiz, calabazas, papa, legumbres - cuya importancia en la
alimentacion de las comunidades fue creciente en el tiempo. Los
cultivos impusieron el sedentarismo y comportaron la necesidad de
objetos novedosos - recipientes, herramientas, cesteria y finalmente
alfareria - que para su realizacion requerian conocimientos
especializados. Dentro del grupo nacen roles diferentes: las faenas
agricolas corresponden prioritariamente a la mujer, la crianza de
animales (y la caza, que no ha desaparecido aunque tenga menor
importancia que antafio) a los hombres; la construccion de los objetos
mas complejos es propia de los artesanos o bien son el fruto de
intercambio con otros grupos humanos, sobre todo cuando los
materiales necesarios para su fabricacion no son disponibles.

Con la sedentarizacion de los grupos humanos se produjo un
rapido incremento demografico. El constante desplazamiento propio
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del nomadismo no consiente la presencia de muchos nifios en cuanto
hubiera limitado la movilidad del grupo: el crecimiento demografico
es limitado por una mortandad infantil muy elevada y por tabtes que
les prohiben las relaciones sexuales a las mujeres que parieron hasta
destetar a la cria, lo que ocurria tardiamente. Con la sedentarizacion la
presencia infantil ya no es un obsticulo a la vida cotidiana y, al
contrario, es una oportunidad, por lo menos hasta que la dimension del
grupo humano sigue proporcionado a la disponibilidad de recursos
alimentares.

Las condiciones climdticas de la region comprendida entre los rios
Copiap6 al norte y Aconcagua al sur imponen el desarrollo
agropecuario, en cuanto la disponibilidad de alimentos es siempre
variable y a menudo aleatoria, y favorecen la formacion de las
primeras estructuras urbanas. Esta region hace de frontera cultural
entre el horizonte andino y aquellos meridionales, trasmitiendo a este
ultimo los avances culturales del primero.

Al contrario, la grande abundancia de recursos naturales - plantas
y animales - en la region entre los rios Maule y Calle Calle, favorece
el mantenimiento mas prolongado de forma de vida ligada a la
recoleccion de alimentos: por lo tanto la "revolucion agricola y de la
crianza de camélidos" llega mucho mas tarde y no estimula la
formacion de nucleos urbanos.

En esta region, caracterizadas por grandes rios, se produce la
fusion entre los grupos riberefios y los del interior. La abundancia de
recursos favorece la sedentarizacion antes del desarrollo agropecuario,
y con esa el rdpido crecimiento demografico que convierte esta region
en la mas densamente poblada de las dos Américas. Esta region es
abierta tanto hacia el norte, como hacia el sur y la cadena andina no
constituye un obstaculo a los movimientos humanos que, por lo tanto,
se dan en ambas direcciones.

Entre los rios Aconcagua y Maule se da una situacion intermedia
que muda repetidamente en el tiempo de acuerdo con las oscilaciones
climaticas. Es una region que hace de trait d'union entre norte y sur,
compartiendo los patrones de vida ora de la una, ora de la otra.

Al sur del rio Calle Calle las condiciones ambientales no son muy
diferentes que al norte, aunque la pluviosidad a veces sea excesiva.
Hasta el periodo arcaico medio (7-5.000 aP), la presencia de grandes
glaciares en la Cordillera andina y del casquete glacial al sur de la Isla
de Chiloé, permitié desplazamientos humanos solamente a lo largo del
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valle central chileno. Desde el periodo arcaico tardio, al contrario, la
Cordillera andina dej6 de ser un obstaculo y por ambos lados de la
misma se dio un mismo horizonte cultural y una constante
trashumancia humana que explica las diferencias genéticas observadas
entre mapuches y williches.

Al sur del rio Maullin los ventisqueros y las capas glaciales
andinas a menudo alcanzan el Pacifico y constituyen una barrera
insuperable para los pobladores terrestres. La costa patagénica es
poblada solamente por grupos canoeros que no conocen la "revolucion
agricola y la crianza de camélidos" y cuya forma de vida permanece
intacta en el tiempo. Fragmentados en clanes tal vez endogamicos, no
obstante formas de vidas similares tanto en lo material como en su
creencias y ritualidad, parecen haberse mantenido separados tanto de
los pobladores terrestres (en la zona valdiviana), como entre ellos
mismos, tanto que sus lenguajes evolucionan de forma separada hasta
hacerse reciprocamente ininteligibles. Se diferencian por la forma de
construir sus embarcaciones, que mejora notablemente y se adapta a
las diferentes exigencias y oportunidades que les impone el medio
ambiente.

Ninguno de los horizontes culturales que se desarrollaron al sur
del desierto de Atacama dio origen a una nacion guerrera que tratara
de imponerse por encima de otras. En vez, se dio un proceso
unificador que acomuno gentes diferentes por origen étnico que, no se
sabe cuanto progresivamente, parecen haber alcanzado una notable
unidad lingiiistica en todo este largo territorio. Esto es lo que sugiere
la toponimia®*, donde no aparecen trazas de términos con raices
diferentes del mapudungin, con la sola excepcion de las voces
quechuas derivadas de la corta pero importante dominacidn incésica.
Desde el sur del desierto de Atacama hasta la Patagonia occidental,
parece imponerse un lenguaje protomapudungun®, tal vez porque el
pueblo que hablaba ese idioma se volvio sedentario antes de los otros,
y con el crecimiento demogréafico que se produjo, se dio a colonizar
territorios donde habia solamente grupos nomadas de dimensiones
reducidas.

Un idioma se desarrolla de tal forma de ser constantemente
funcional al modo de vivir de un pueblo: si un grupo de némadas
marinos se une a una sociedad agricola y sedentaria haciendo propia
esa forma de vida, probablemente adoptard también su idioma, en
cuanto mas consono al nuevo modo de vivir, mientras su lengua
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originaria aparecerd inadecuada por faltarle muchos de los conceptos
que corresponden a la cotidianidad agricola. A esto hay que agregar la
diferente dindmica demografica de las poblaciones ndémadas y
estanciales, por la cual las primeras son compuestas siempre por un
numero pequefio de individuos, comparadas con las segundas.

Por su amplitud territorial y humana, la difusiéon del mapudungiin
es segunda s6lo a la del quechua: pero éste fue difundido por imperio
inca con la conquista militar, mientras que el primero se difundié de
forma natural y sin alguna imposicion.

3.2. El supuesto aporte de una migracion amazonica

En las ultimas décadas ha tomado cuerpo la hipotesis de una
migracion cuantitativamente importante de grupos humanos que ya
poseian algunos elementos culturales agroalfareros y costumbres
relativamente sedentarias, a partir de la cuenca amazodnica: estos
habrian alcanzado el noroeste argentino para finalmente en parte
asentarse en aquella area, y en parte cruzar la Cordillera andina para
establecerse en el Norte Chico. De alli se habrian expandido hacia el
sur, siendo incorporados por las poblaciones ya presentes, dando
finalmente origen al horizonte de las katankura y luego a la cultura
protomapuche. A favor de esta hipotesis juegan algunas importantes
analogias lingliisticas entre el mapudungun y algunas lenguas
amazonico-ecuatoriales, como la familia arawak.

De esta opinion son los arquedlogos Grete Mostny, Julian
Steward, y Osvaldo Menghin, segun el cual

"el cardcter basicamente amazonico de la cultura araucana sugiere
la idea que originalmente tal vez formaban un subgrupo de la raza
amazonica [...] desde el punto de vista arqueologico, existen muy
significativas relaciones entre los Araucanos y los grandes pueblos
amazonicos ... >".

Asi mismo Carlos Aldunate del Solar, para el cual también hubo
una importante migracion de la cuenca amazonica, la cual, antes de
asentarse definitivamente al oeste de la Cordillera andina, se detuvo
en el noroeste argentino:
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"la cultura mapuche debe ser entendida como una derivacion de las
primitivas manifestaciones agroalfareras del centro-sur de Chile, cuyo
centro de difusion estuvo en el denominado Norte Chico y cuyo origen

mas remoto hay que rastrear en el noroeste argentino y las tierras
gy . 37
amazonicas orientales.”"".

La existencia de una corriente migratoria de origen amazonico no
puede considerarse definitivamente probada, aunque hay indicios que
la hacen creer probable.

3.3. El horizonte de las katankura, las piedras horadadas

Las katankura, piedras horadadas, son artefactos liticos, a veces
pulidos y otras veces asperos, horadados centralmente. Generalmente
son cilindricos, pero los hay también conicos y, en algunas raras
ocasiones, poligonales. El material es muy variados: desde roca de
mucha dureza (granito, basalto, andesita, porfido, diorita, lava), a muy
blanda (serpentina, mica quistosa, esteatita, yeso, piedra de cal, etc.).
Su didmetro va de 5 a 50 cm., con un peso de 0,5 a 5 kg. Son muy
abundantes, de dificil datacion pues se siguieron utilizando por los

campesinos como manos para morteros, pesas u objetos decorativos,
hasta la actualidad.

Katankura. a) Museo de S. Antonio; b) Choapa; ¢) museo de Carahue; d) museo de
Valparaiso; e) museo historico nacional; f) museo de Caiiete; g) museo de Caifiete.
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Las katancura constituyen

"el artefacto prehispanico que con mayor frecuencia se encuentra en
Chile, y su presencia evidencia la ocupacion del terreno en forma
permanente por parte de una sociedad [... y su origen] se remonta a
unos 3.000 a.C., desarrolladas por la "Cultura de las Piedras Horadas"
que eran cazadores-recolectores, con conocimientos en alfareria y que
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practicaba una agricultura primitiva™".

No obstante las piedras horadadas sean presentes en muchos
niveles culturales y en diferentes épocas, su abundancia en Chile
central y sobre todo meridional coincide con el area de habla
mapudungin. Por lo mismo, tal vez pueda considerarse al horizonte
katancura como el primer acento de un horizonte -cultural
protomapuche.

Su forma es muy variable y su uso originario incierto:

"Ellos las confeccionarian artesanalmente, dandoles su forma
mediante golpes y alisandolas con una piedra como lija. Luego las
perforaban en el centro, posiblemente con un palo y arena para
desgastar la piedra, o picandola con una piedra mas dura desde las
caras opuesta hasta unirse al centro. Lo que mas llama la atencion es la
perforacion central, casi siempre de forma biconica, como dos embudos
unidos por su parte mas estrecha. En otros casos, es perfectamente
cilindrica, con el mismo diametro de lado a lado, logrando una
terminacion casi perfectamente circular, una proeza de esfuerzo y
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paciencia”".

Diego de Rosales escribe:

"Otros usan de los toquis y achas de pedernal enastadas en un palo
[... y] llevaban a la guerra pedreros que van de vanguardia i unos que
llevan algunos garrotillos arrogadixos, que unos i sirven de desvaratar
a la caballeria. Otros usan unas volas de piedra atadas con nervios, que
tirandolas traban un caballo o un hombre, que no se puede menear.*"".

También para Juan Ignacio Molina son mazas:

"En todos los llanos y sobre el mayor numero de los montes se nota
una gran cantidad de piedras de forma circular, aplanadas de cinco a
seis pulgadas de diametro que tiene un agujero que las pasa de parte en
parte estas piedras que sin duda son artificiales pertenecen a la especie
de granito y es de creer que los antiguos se sirvieron de ellas en vez de
clavas o mazas introduciendoles un palo en el agujero.*™.
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Para ser construidas, se insertaba una piedra horadada en un joven
arbol de luma: al crecer éste, la piedra se fijaba s6lidamente; luego se
cortaba y al secar la maza estaba lista.

La gran diferencia de forma y dimensiones ponen en

"evidencia que no todas tenian la misma funcion. Algunas teorias
serialan que eran usadas como herramienta para agricultura, cabeza de
martillo;, arma de caza; herramientas de molienda; bastones
ceremoniales (piedras mas trabajadas y con decoraciones geométricas,
grabadas o bien pinturas de circulos, lineas o grecas),; pesas para redes
de pescar en zonas costeras, [...] torteras en los usos de hilar (piedras
mas pequenias); [...] martillos para moler granos o bien para romper
huesos de presas, maderas u otras piedras. [...] Algunos relatos
mencionan que tras la llegada de los espanioles, fueron adaptadas como
mazas en la guerra contra los huincas, insertandoles un colihiie de cinco
a seis metros de largo, lo que les permitia atacar a la caballeria,

golpeando al caballo o su jinete para hacerlo caer.™".

René Leon Echaiz ha hipotetizado que pudieran ser amuletos para
la fecundidad de la tierra, en cuanto:

"puede observarse que ellas se encuentran siempre diseminadas en
terrenos agricolas y en zonas aptas para cultivos, y que solo por rara
excepcion suele encontrarse algun ejemplar en tierras estériles, en
cerros o en roquerios. ™",

En fin, para Alejandro Canas Pinochet se usaron como moneda de
cambio, hipdtesis que no parece tener mucho fundamento.

Los machi a veces llaman pimuntuwe (lugar donde se sopla) a las
katankura, y al parecer las emplean en algunos rituales para predecir
eventos o para asegurarle invencibilidad al guerrero que la utilizara
como clava.

3.4. El horizonte protomapuche

En una vasta area que cubre todo el Chile central y meridional y
las correspondientes regiones transandinas, se encuentran unos
artefactos liticos que conocieron larga difusion espacial y temporal y
cuyo uso se alargo hasta el final del siglo XIX:
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Las hachas de piedra pulimentada o Pillai toki, las cuales tenian uso
practico para labrar maderas, quebrar huesos animales y, enmangadas,
como armas; es probable que al uso practico se asociara una valencia
sagrada. Su fabricacion puede estimarse que comenzd en el periodo
arcaico tardio, tal vez en el horizonte katankura, prolongandose hasta la
fase inicial del agroalfarero: solo indicativamente, entre el 3.000 aC y el
500 dC. A este mismo periodo pueden atribuirse las "puntas de
proyectiles tipo lanceoladas [... con] pedunculo y hombro bien
desarrollado®". La datacion de las hachas pulimentadas aparece
sumamente dificil pues en los hechos todas las conservadas en los
museos y en las colecciones particulares son descontextualizadas, o
vienen de hallazgos donde no ha sido posible asociarlas a un contexto de
datacion segura, o bien por haberse mantenido su uso por parte de la
poblacién rural hasta los tiempos actuales®.

Las hachas liticas horadadas o fokikura, de evidente empleo inicamente
simbolico y destinadas a ser utilizadas como colgantes, generalmente
corresponden a Pilldii toki que han sido recogidos y horadados®*.
Pueden atribuirse con relativa seguridad al comienzo del periodo agro-
alfarero, por lo tanto al horizonte protomapuche (muy indicativamente
500-1000 dC).

Hachas liticas pulimentadas (Pillari toki) halladas en Chiloé: al centro
una tokikura (ejemplares de propiedad del Autor: todas las Pillari toki al
momento de su recoleccion eran utilizadas como mano de mortero).

El hecho que en tiempos de guerra los jefes militares recibieran el
nombre de foki (y fiidol toki es el jefe general de todos los combatientes
mapuches), hace suponer que los fokikurd fueran endosados por los jefes
de los clanes y por las personas mas destacadas
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"... y otro tenia un toque, que es una insignia de piedra a modo de
una hacha astillera, que usan los regues, y esta en poder siempre del
mads principal cacique, a quien llaman toque, que es mds que cacique en
su parcialidad, que, como queda dicho, es lo que llaman regue. Y esta
insignia a modo de hacha sirve en los parlamentos [... al] que de
derecho le toca; y es el primero que toma la mano en hablar y proponer
lo que le parece conveniente.*™".

= Las hachas (clavas) falciformes (insignias de mando)*’ que corresponden
al horizonte propiamente mapuche y que puden datarse entre 1000 y
1500 dC:

"Elementos tan importantes como las clavas cefalomorfas y hachas
en forma de pétalos, insignias liticas que se han encontrado desde el
Choapa hasta el Llanquihue, nunca han sido registrados en una
excavacion sistemdtica y [...] no se estima excesivamente aventurado
insinuar que estas manifestaciones de cultura material [...] puedan

corresponder a Llolleo-Pitrén™".

Tipologias de clavas falciformes segun la clasificacion de Jos¢ Miguel Ramirez
Aliagada: a) "Patu onewa"; b) "mere okewa"; ¢) ornitomorfa discoidal; d)
ornitomorfa asimétrica; e) ornitomorfa simétrica; f) modelado ferino *'. (disefio
adaptado de las imagenes del texto de Aliagada).

Con la sedentarizacion en el periodo agroalfarero, surgen los
primeros complejos culturales. Al norte del desierto de Atacama, estos
vienen a ser parte del horizonte andino. Al sur del mismo, entre la
cuenca del rio Copiap6 y el archipi¢lago de Chiloé, toma forma una
pluralidad de complejos culturales, acomunados por mismo horizonte
general que podria llamarse "protomapuche" (entendiendo con este
término la cultura mapuche en su fase inicial), que pueden re-
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agruparse en '"protomapuches septentrionales" y "protomapuches
meridionales".

La region comprendida entre las cuencas de los rios Lontué-
Mataquito al norte, y Nuble-Itata al sur, viene a ser un area fronteriza
entre las culturas protomapuches septentrionales y meridionales: una
frontera que no separa, sino une y favorece en ambas direcciones
seguidos traspasos culturales, favoreciendo una continuidad cultural, a
pesar de las diferencias en el origen étnico. Una estrecha cercania que
se refleja también en creencias animisticas comunes a todo el mundo
protomapuche, desde la cuenca del rio Choapa hasta el archipiélago de
Chiloé, como demuestran las frecuentes alusiones a los Pilla7i también
en las toponimias del area "protomapuche septentrional" y no
solamente de la meridional, y la continuidad estilistica de las
ceramicas, sobre todo de los ketro metawe, los cuales tal vez sean las
mas representativas entre las ceramicas del horizonte alfarero chileno.

diaguita bato

llolleo pitrén vergel
En la forma del ketro metawe son evidentes las analogias culturales que se dan desde
Coquimbo hasta Llanquihue (de Museo Nacional de Arte Precolombino)..

Es importante destacar que los complejos culturales por lo general
surgen en las desembocaduras de los rios para luego extenderse hacia
el interior. Puesto que no hay motivaciones concretas ni testimonios
arqueoldgicos que sugieran una expulsion de los ndmadas costeros de
sus moradas, y al contrario hay aspectos que parecen demostrar su
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aporte en la surgiente cultura protomapuche™, es correcto considerar
que ésta haya repetidamente involucrado a los grupos marinos en un
fecundo sincretismo.

Complejos protomapuches septentrionales. Podemos reconocer
tres complejos que en parte se sobreponen, y en buena medida
también se suceden los unos a los otros, en una evoluciéon sin
soluciones de continuidad: el complejo Bato, Llolleo y Aconcagua.

»  El complejo cultural Bato (800 aC-400 dC) ocupo el area comprendida
entre los rios Petorca y Cachapoal. Los asentamientos riberefos reflejan
una movilidad mayor de los del interior y su economia contemplaba el
uso de recursos marinos, camélidos y vegetales. En los sitios
arqueologicos se divisan los restos de viviendas con mas de un fogon -
por lo tanto para familias extensas y posiblemente poligamas - y donde
se hallan entierros en posicion flectada y con ofrendas ceramicas ya que
no tenian cementerios. Solo en la costa los entierros suelen encontrarse
en los conchales y sin ofrendas ceramicas: sobrevivencia de la cultura de
los nomadas marinos.

» El complejo cultural Llolleo (200 aC-1100 dC) ocup6 un amplio
territorio entre los rios Choapa y Lontué-Mataquito, extendiéndose a
norte y sur de aquello ocupado por el complejo Bato, habiendo algunas
diferencias alimentares entre los grupos de la costa y los del interior. La
estructura comunitaria, igualitaria y dejerarquizada, se fundamentaba en
pequefios nicleos familiares relativamente independientes, donde la
unica autoridad era el jefe de familia, aunque periédicamente se
reunieran para compartir eventos comunitarios ceremoniales. Su
economia se basaba en la horticultura complementada con la caza de
aves y pequefios mamiferos. Los entierros se realizaban en la misma
habitacion, en posicion flectada, como en la cultura del Bato, y los nifios
eran enterrados en vasijas ceramicas en posicion sentada; muchos
cuerpos adultos estan recubiertos con arcillas y presentan una
deformacion craneana tubular erecta (generada en vida) y cuentas de
collar de piedra. Junto a los cuerpos se han encontrado también vasijas
con comida y ceramicas, ya usadas en funciones domésticas, que
fracturaban intencionalmente y dejaban como ofrendas rituales.

= En su fase final, el Llolleo evoluciond hacia el Complejo cultural
Aconcagua (1100-1470 dC) que permanecid vigente hasta el 1470 dC,
fecha de la llegada de los incas. Vivian en conjuntos pequefios de casas
con muros de quinchos y techos pajizos, generalmente cercano a las
acequias para sostener una horticultura bien cimentada: maiz, quinoa,
porotos, calabazas y zapallos eran sus principales productos.
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Complejos protomapuches meridionales. Al sur de la cuenca del

rio Lontué-Mataquito, hay plena continuidad entre el horizonte
protomapuche y aquello propiamente mapuche, representado por los
complejos culturales Pitrén y Vergel: este es un aspecto particular del
primero.

Complejo cultural Pitrén (100 aC-1100 dC): ocupo el territorio entre los
rios Nuble-Itata y Maullin y desde isla Mocha hasta Neuquén.
Practicaron la agricultura de tala y quema, que probablemente se sumaba
a la recoleccion y a la caza. Formaron comunidades menores a las cien
personas, vinculadas por parentesco y sin marcadas diferencias
econodmicas ni de estatus, que ademds compartieron patrones funerarios.

Ceramica Pitrén. Museo chileno de Arte Precolombino, Santiago.

Sus cementerios se encuentran vinculados a los asentamientos, lo
que podria indicar que se trataba de conjuntos familiares que vivian en
caserios relativamente independientes entre si: la practica mas habitual
consistia en colocar el cuerpo al interior de una gran urna de ceramica,
acompaiado de jarros metawe. Otras modalidades utilizadas, consistian
en la inhumacion de los cadaveres rodeados de piedras, o entierros
simples de cuerpos extendidos dentro de canoas de madera. Las
poblaciorg?s Pitrén, mantuvieron vinculos con grupos de la zona central
de Chile.
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Después del primer milenio,
grupos provenientes del area al
norte de la cuenca del rio Lontué-
Mataquito se establecen en sectores
del valle central entre los rios
Malleco y Toltén: estos introducen
nuevos elementos culturales y dan
mayor empuje al cultivo del maiz,
aji, alubias, calabaza, y a la
domesticacion del chiliweke. A esta
nueva forma cultural que se fusiona
a la tradicion Pitrén se la reconoce
como complejo cultural Vergel. En

Complejo cultural Vergel-Kofkeche:
estatuillas de piedra.
Museo Dillman Bullock, Angol.

otros lugares diversos, como la precordillera y la costa, algunos grupos
humanos deciden mantener su caracteristico modo de vida por lo que
durante algunos siglos, opera una coexistencia entre grupos Pitrén y
Vergel. Los Vergel trabajaron el cobre y la plata produciendo pulseras,
colgantes y aros cuadrangulares. En los afios '70 Dillam S. Bullock cre6
el término de Kofkeche para referirse a un complejo arqueologico del
area de Angol caracterizado por grandes urnas funerarias y unas raras
estatuillas de piedra, a veces bicéfalas. Bullock considerd ese material

como protomapuche™: actualmente
cultural Vergel.

se coloca dentro del complejo

Angol.

Complejo cultural Vergel-Kofkeche: urnas de ceramica. Museo Dillman Bullock,

Pertenecen también al horizonte cultural mapuche los kitra (pipa):

las mas antiguas de las cuales parecen ser las hueso o de piedra, y
posteriormente se hicieron también
probable que pertenezcan al periodo
haber aparecido al comienzo del horizonte protomapuche y las de

de arcilla®™. Las de hueso es
arcaico; las de piedra parecen
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arcilla ser propias del complejo cultural Pitrén: sin embargo el empleo
de la pipa es seguramente mucho mas antiguo y casi seguramente es
parte del equipaje cultural que los clanes nomadas trajeron de Siberia
en su vagabundear por las Américas hasta encontrar una sede donde
asentarse. Puesto que han sido fabricandose sin interrupcion hasta la
actualidad, cuando no provienen de un contexto conocido, su datacion
es generalmente incierta. Su uso tenia una funcidén ceremonial
restringida a ocasiones muy especiales como el 7riekurewén, el
machitun 'y el yillatun y se fumaba boldo, canela, maqui y molle.

Kitra de piedra. (Museo chileno de Arte Precolombino, Santiago).

Al horizonte protomapuche septentrional corresponden también
algunas cabezas liticas.

Cabezas liticas: a) desde Malloa; b) desde Colchagua. (Medina 1882).
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Areas de los complejos culturales Bato y Llolleo (a izquierda) y de los complejos
culturales Pitrén y Vergel (a derecha). (Disefio original del Autor).

Concluyendo, en todo el Valle Central, y sobre todo en el area
comprendida entre los rios Mataquitos y Maullin, a partir del final del
periodo arcaico comenz6 a desarrollarse la cultura mapuche, proceso
que demor6 alrededor de dos milenios para llegar a su pleno
cumplimiento. Una cultura basada en la horticultura, la crianza de
camélidos, la caza, la pesca y la recoleccion. Un extenso y poblado
territorio habitado por una poblacion que progresivamente adquiria
aquella homogeneidad cultural expresada por los complejos Pitrén y
Vergel, aunque compuesta en su origen por un poliédrico “mosaico
étnico”:

"Esto dos complejos culturales junto con otras influencias culturales

diversas, se configuran como la base de lo que hoy denominados, la
36
cultura mapuche."”".

El origen poliédrico todavia se manifestaba (y seguirad
manifestandose en el futuro) con las peculiaridades propias de cada
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parcialidad y, sobre todo, con significativas diferencias culturales
entre los mapuches que vivian al norte o al sur del rio Toltén.

Algunos Autores (como Pedro de Valdivia, Marifio de Lovera,
Fray Antonio Sors, etc.) hacen notar que las ruka en la region entre los
rios Biobio y Toltén eran relativamente chicas, de techo cénico y
planta casi redonda u ovalada, y se disponian en forma agrupada, en
cuanto los hijos, al casarse, hacian su propia ruka proxima a la del
padre; al sur del rio Toltén, eran muy grandes, hasta con 14 o 15
puertas!, con el techo muy alargado y planta rectangular, en cuanto los
hijos luego de haber creado su propia familia, se quedaban en la casa
paterna. Es decir, al norte del rio Toltén en la ruka generalmente
vivian dos generaciones, y al sur hasta cuatro: diferencia con
importantes implicaciones sociales y culturales.

También en los rituales comunitarios se dan diferencias
significativas: al sur del rio Toltén hay una mayor diversificacion de
rituales, kamarikun, lepuntun, nillatun marino, tal vez por influencias
derivadas de la incorporacion de grupos canoeros (cuncos y chonos),
mientras en la celebracion del yillatun al norte del aquel rio podrian
haber influencias transandinas, como lo hace pensar el choike purun;
esta danza, que imita los movimientos del choike (fianda’’), es propia
del area pewenche y de sectores cordilleranos.

I Grupos Grupos
I Grupos andinos amazénicos polinesios

I Grupos ribereiios I_) Leufuches —_— Protomapuches — Mapuches

Disefio original del Autor
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4. EL HORIZONTE CULTURAL MAPUCHE

La falta de documentos historicos objetivos, la falta de eventos
traumaticos cuales ocupaciones o invasiones de terceros, los indicios
importantes de continuidad cultural entre los elementos protomapuche
y mapuches, hacen imposible individuar una fecha, aunque sea
indicativa, representativa del comienzo del horizonte cultural
mapuche™. Establecer una datacién para separar al periodo
protomapuche del mapuche, es arbitrario, sujetivo e inutil.

El horizonte mapuche es culturalmente unitario y al mismo tiempo
multiétnico™: a ello han contribuido tanto las componente norteiias,
cuanto las riberefias, pues ambas han sido incorporadas por el
conjunto de etnias que poblaban el Valle Central chileno, en un
sincretismo que es un aspecto fundamental de aquel horizonte. Es asi
que pueblos diferentes han podido incorporarse facilmente en el
horizonte mapuche, y lo han hecho manteniendo su identidad
originaria, transmitiendo y difundiendo sus tradiciones particulares
que asi fueron incorporadas por la cultura mapuche. Un sincretismo
que dio origen a una tradicion articulada y coherente, hecha posible
porque las creencias de las componentes étnicas incorporadas tenian
una base ideoldgica comun: el animismo paleo-amerindio, tal vez en
una forma todavia relativamente préoxima a la originaria traida de
Siberia.®

El término mapuche, adoptado por historiadores y antropdlogos
hacia el final del siglo XIX, se refiere al conjunto de todos los grupos
étnicos que participan de este horizonte cultural: no es indicativo de
un grupo particular que se impusiera por encima de los demas. Cada
uno de los componentes del horizonte cultural mapuche se identifica
plenamente con este patronimico genérico que, a su vez, no identifica
a ninguna parcialidad especifica, sino a toda su globalidad.

El otro gran elemento unificador del horizonte cultural mapuche es
el idioma. El dungun (la denominacion mapudungin es tardia) se
habla desde en rio Itata hasta el sur de Chiloé: las diferencias
dialectales son modestas y llama la atenciéon su continuidad en el
tiempo sin grandes transformaciones®'.
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4.1. Los leufuches, gente de los rios

La cuna formativa del horizonte cultural mapuche parece
encontrarse en la costa surcada por los estuarios de los rios Itata,
Biobio, Cholchol-Cautin (Imperial), Toltén y Guadalafquén (Calle
Calle)®, la cual se alarga un poco mas tanto al norte como al sur, del
area donde se desarrollo el complejo cultural del Vergel:

"El gran rio Biobio fue el centro de la cultura mapuche desde su
origen. En torno a sus cientos de brazos se agrupaban las familias. El
gran rio de la tierra, Futa Leufu, tenia su equivalente en el gran rio del
cielo, Huenu Leufu, la via lactea"®.

Es una tierra densamente poblada por mas de un millon de
personas, donde desde el siglo VII se habia desarrollado una sociedad
agricola prospera y pacifica que tiene todas las caracteristicas propias
de la cultura y del modo de vivir mapuche.

Los grandes rios surefios eran el corazén de la sociedad originaria:
surcados por cientos y cientos de wampo (piraguas), eran vias no
solamente para transportar mercaderias, sino también para asegurar la
vida social y comunitaria. En las orillas de todos los rios habia
lugares, establecidos desde la antigliedad, los aliwén, donde se tenian
los trawun (reuniones): alli se tomaban las decisiones comunitarias, se
celebraban nillatun y palin, se administraba la justicia, se realizaban
certamenes oratorios, se urdian alianzas matrimoniales entre los
linajes, se intercambiaban ideas y mercaderias y, sobre todo, se
socializaba.

"Los mapuches no solo fueron gente de la tierra, sino
principalmente "gente de los rios, leufuche [...]. Es la primera
caracteristica que resalta al estudiar esta sociedad antes de la llegada
de los esparioles [...]. Los rios organizaron el territorio mapuche, lo
trazaron, lo dividieron y también lo llenaron de vida y movimiento. Por
los rios surgieron las comunicaciones [...]. En ese habitat aprendieron
a ser pescadores antes que agricultores. [...] Los mapuches
establecieron con las aguas una relacion de reciprocidad. Ellas subian
en invierno y bajaban en verano, permitiendo la utilizacion de las vegas
y llanura para agricultura. El largo periodo de inundacion les otorgaba

39



humedad adecuada cuando hacia calor, lo que permitia - y permite
hasta hoy - gran fertilidad. Se establecio asi esta particular relacion
entre la tierra, el agua y el hombre, que fue fundando la cultura del sur
de Chile"*.

Fruto de esta familiaridad con las aguas, los mapuches son hébiles
huyelfe (nadadores), tanto los hombres como las mujeres y los nifios,
todos bafidndose a diario en los rios también en los dias invernales
mas helados.

Puesto que los pueblos de cultura marinera que vivian en la costa
de Chile central y meridional (hasta Valdivia) se incorporaron a la
sociedad mapuche, y que la misma se desarroll6 en las riberas de los
rios, al parecere expandiéndose desde la costa hacia el interior, es
seguro que también ellos contribuyeran con sus tradiciones y
creencias a la formacion del horizonte cultural mapuche, y hay
evidencias que su contribucion fue muy importante.

Para Tomas Guevara, el surgimiento del pueblo mapuche es sobre
todo riberefio:

"en el transcurso de los siglos crecieron en numero i agrupaciones
desgregadas de los nucleos orijinarios, ejecutaron una expansion tierras
adentro. Los rios les indicaban el camino que habia que seguir i les
proporcionaban recursos iguales a los del mar. [...] A través de varios
siglos, la poblacion que avanzaba del occidente se hizo subandina y
andina. El curso superior de los rios no les ofrecian abundantes medios
de vida; pero en las rejionres de los lagos lo que faltaba en aquéllos:
peces i aves acudticas en cantidades enormes, caza copiosisima de
huanacos, de huemules y otros animales menores, escasos en el

65
centro.”™".

De la incorporacion de grupos riberefos tenemos el testimonio del
padre Luis de Valdivia, el cual relata que Futalame® y otros lonko de
Elicura®’ durante un parlamento hablaban en una lengua que entre los
mapuches que asistian "no hubo persona que entendiese lo que
decian®". Los elicuras tenian numerosos wampo, también de grandes
dimensiones tanto que, cuenta Rosales, habia uno cruzando el golfo de
Arauco donde cabian treinta remeros. Con sus wampo, mariscaban,
pescaban y se daban a la caza del lobo de mar, con cuyo cuero
fabricaban sus corazas. Tenian una ceremonia que llamaban regetén®
donde vestian con tinicas de cochayuyo y en la cual la presencia del
mar tenia un rol importante.
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Es evidente que a comienzos del siglo XVII algunos grupos
costeros afines a los canoeros fueguinos’’, aunque desde hace tiempo
integrados en la sociedad mapuche, todavia tenian rituales propios y
en las celebraciones usaban su idioma originario. También Rosales
anota que "muchos linages llevan nombres de vallenas, lobos marinos,
lisas i otros pezes' ™.

Viene de los grupos riberefios el miitram de la lucha entre
Trentrenfilt y Koykoyfilu, mito cosmogénico fundante de la cultura

mapuche’:

Fey ta kwfi ta miilerkelu awkan, kifie fiita awkan ta miilerkey kuyfi,
feymew triparkey ta lafkeén, triparkey ta lafkén: feymew miilerkey ta
Koykoyfilu ka Trentrenfilu. [...] Tripapay ta ko, tripapay ta lafken [...]

(Hubo un tiempo muy antiguo, cuando el desorden se impuso, entonces
el mar se salio de su alveo, si, el mar se salié de su alveo: en esos tiempos ya
vivian Koykoyfila y Trentrenfila. [...] Las aguas salieron de su alveo, el
mar sali6 de su alveo [...]).”

Este niitram no describe un diluvio, como a menudo ha sido
interpretado por cronistas y misioneros, sino la salida de mar causada
por un terremoto de gran magnitud: un sismo cuyo impacto
psicologico fue sumamente elevado, tanto que el recuerdo del evento
fue trasmitido de generacion en generacion a través de siglos. Es una
descripcion vivida que corresponde al punto de vista de un pueblo
ribereno, no del interior, que en este caso hubiera narrado grandes
aludes de piedras y desmoronamientos de cerros, en lugar de la salida
del mar. La vida de los némadas marinos de la costa de la Patagonia
Occidental, la sola que tenemos documentada, era muy pobre en lo
material pero increiblemente rica en sus creencias y en su ritualidad,
como puede observarse en la celebracion del hain entre los selknam.
De alli que el aporte de los ndémadas marinos de la costa del Mapu
pueda haber contribuido en forma importante en la formacion del
horizonte cultural mapuche, el cual surgi6 del encuentro entre la
cultura canoera de los grupos riberefios y la naciente cultura agro-
alfarera de los grupos que vivian a las orillas de los rios surefios.

De origen riberefio también parece ser la tradicion del shompall y
de los seres humanos convertidos en kawelche. Es significativo que en
el ritual funerario tradicional el cuerpo es depositado en un wampo
acompafiado por objetos cotidianos entre los cuales anzuelos, y sélo
sucesivamente sepultado: navegando con su wampo, el am (dnima) del
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difunto podia alcanzar la isla de las animas, Diilchenmaywe, o bien la
alcanzaba con la ayuda de una Trempiilkalwe’”.

"Los mas antiguos ataudes de los araucanos eran las rudas
piraguas formadas de wun tronco ahuecado con los cuales
acostumbraban pasar los rios. [...] cuando el difunto no tenia canoa, los
parientes fabricaban una para contener los restos, tal vez con la idea
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que le serviria para cruzar el océano al pais de los muertos”™".

En 2016, cuando la comunidad mapuche de Huicha-Pucatué
procedid a la sepultura de dos che mamiill en el canal de Yal, tal vez
recuperd una antigua tradicion mapuche propia de las comunidades
ribereas.

28
Sepultura de dos che mamiill en el cana de Yal (Foto de Comunidad Huicha,
Chiloé).
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4.2. Las migraciones transandinas

Durante muchos afios se debatio la afirmacion del arqueodlogo
Ricardo Latcham acerca de un supuesto origen trasandino del pueblo
mapuche, segun el cual hubo una

"... invasion de los moluches, y en la zona que llamamos la

Araucania, la antigua cultura desaparecio o fue trasformada, y la
encontramos reemplazada por otra mds rudimentaria, la que perduro
hasta la llegada de los espanioles. Este periodo no parece haber sido
muy largo y a nuestro parecer el trastorno no se habria producido
anteriormente al siglo XIV. [...] La raza invasora adopto, en mucha
parte, las costumbres de los nativos; adquirio la lengua de éstos y
algunas de sus costumbres y artes manuales. Otras de estas decayeron
hasta desparecer casi por completo. Entre estas se encontraba la
alfareria.”®.

Las afirmaciones de Latcham fueron inmediatamente utilizadas
con fines politicos para justificar la cruenta campafia militar que se
habia concluido con la destruccion de la Nacion mapuche hace tan
s6lo medio siglo: "si los mapuches eran a su vez invasores, afirmaban
las oligarquias que habian querido la "pacificacion de Arauco",
entonces con la conquista de la Araucania hemos acabado con un
invasor del suelo patrio". Es asi que para buena parte de la clase social
dominante, el postulado del arquedlogo fue aceptado de forma
absolutamente acritica, no obstante las evidentes contradicciones.

En el siglo XV, cuando se produciria la supuesta invasion
molulche, los mapuches luchaban fieramente con los incas, y los
derrotaban: es absurdo imaginar que sucumbieran frente a pequefios
grupos transandinos que se dedicaban al maloqueo y que
repetidamente fueron rechazado sin ninguna necesidad de movilizar a
todo el pueblo mapuche, siendo suficiente para ello la accion de las
comunidades que vivian en los territorios andinos fronterizos. Es
absurdo imaginar que en solamente poco mas de un siglo un pueblo
invasor haga propia la lengua de un pueblo vencido en forma tan cabal
que no quede ni traza de su propia lengua originaria. En lo
arqueologico, no hubo ninguna interrupcion de la produccion alfarera
que, al contrario, entre los siglos XIV y XVI alcanz6 sus maximas
expresiones artisticas. Tomas Guevara analiz6 uno por uno todos los
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argumentos de Latcham, demostrando su ausencia de fundamentos y
concluyendo muy perentoriamente: "esta hipotesis no reposa en
ningun fundamento histérico’ "

Nunca existi6 ninguna invasion del Mapu, ni por pueblos
transandinos, ni por otras naciones: los molulches son una parcialidad
de los wenteches, o tal vez un sinénimo de los mismos. Sin embargo,
hubo una constante trasmigracion material y cultural a través de la
Cordillera andina que en correspondencia del Mapu no fue nunca una
frontera. Grupos puelches y tal vez también pampinos se establecieron
pacificamente en el Mapu, aportando sus costumbres que por
sincretismo fueron incorporadas en las mapuches’®, asi como grupos
pewenches, wenteches y williches se establecieron a oriente de la
linea divisoria de aguas, alla donde las condiciones climaticas todavia
consentian la horticultura. Trasmigraciones que se dieron durante el
periodo protomapuche, y por lo tanto contribuyeron a la misma
formacion del horizonte cultural mapuche, y continuaron a darse
sucesivamente, hasta el final del siglo XIX.

4.3. Lofy kiina, fundamentos de la sociedad mapuche

Es muy dificil comprender como fuera organizada originariamente
la sociedad mapuche porque la amenaza creada por las pretensiones y
repetidos intentos incésicos de sujetar al Mapu, obligaron a los
mapuches a darse una organizacién militar unitaria. Gracias a una
jefatura unica de gran parte de las parcialidades mapuches, derrotaron
al ejército de Tupac Yupanqui, que se limitd a exigirle un tributo a las
poblaciones pikunches al norte del rio Maule: rio que se convirtié en
la frontera entre el Mapu y el Tawantisuyo.

La unidad fundamental de la sociedad mapuche era el lof. Hasta
que los ancestros de los mapuches vivieron en forma némada, el
término /of probablemente era equivalente a clan. Desde que se
volvieron estanciales, dando comienzo al horizonte protomapuche, y
cada clan ocupd un territorio definido que incluia el lugar donde
levantaban sus ruka, donde cultivaban hortalizas y pastoreaban sus
rebafos de camélidos, y probablemente también las tierras ocupadas
por trashumancia, el concepto de lof identificd también al territorio
propio de un determinado grupo de familias emparentadas entre ellas
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y que pertenecian a un mismo kiina’’ o elpa®, el linaje patriarcal que
hace referencia al antepasado totémico del clan®'.

"Presumen entre ellos de linages o descendencias y de apellidos,
porque hay casas que se nombran del sol, otras de leones, raposas
[zorros], ranas, y cosa semejantes de que hay parentelas que se ayudan
y favorecen en sus disenciones y bandos y es tanto lo que se precian

destos apellidos que solo les falta usar de escudos de arma™".

La idea de kiina, cuya importancia fue central en la cultura
mapuche, al parecer es muy antigua y tendria su raiz en los clanes
noémadas: esto explica la existencia del kiina Nahuel, que parece
referirse al tigre con dientes de sable o al jaguar de Nahuelbuta®,
ambos extinguidos hace miles de afios y cuyos restos en Chile centro-
meridional aparecen asociados a las presencias humanas mas antigua
(p.e., a Monteverde).

También Luis de Valdivia sefala en 1606 la importancia de los
kiina. En el capitulo que su diccionario dedica a la terminologia de
parentesco, después de dar la lista de los términos de parentesco
reconocidos por los mapuches, escribe:

"Demas destos parentescos tienen los Indios otro genero de
parentescos de nombre que llaman, cuga como alcuiias de sobre
nombres, que ay generales en todas las provincias desde la Concepcion
a delante, asi por la costa, como por la cordillera, y todos se reduzen a
veynte, que son estos Antu, amuchi, Cacten, Calquin, Cura, Diucaco,
Entuco, Gulliu, guru, guagu.n, Huercuhue, Yani, Yene, Luan, Linqui,
Muguu Pagui, Qllvu Villcun, Vude. Y no ay Indio que no tenga algun
apellido destos, que significan sol, leon, sapo, zorra, etc. Y tienense
particular respetos, unos a otros, de los que son de un nombre destos se

llaman Quifie lacu®™".

El concepto lof se fue vinculando al de rewe®, el lugar
comunitario propio de uno o mas /of destinado a las actividades
rituales. El rewe, por extension, paso a identificar a todo el territorio
comunitario, tanto que gran parte de las reducciones nacidas a raiz de
la conquista chilena de la Araucania correspondi6 a los antiguos lof*:
eso, por lo tanto, es una unidad social de tipo familiar/territorial que se
ha ido constituyendo sucesivamente a la sedentarizacion de los grupos
humanos desde un horizonte protomapuche. De acuerdo a la tradicion
ancestral, cada lof tenia derecho a desarrollar en forma comunitaria
sus actividades de recoleccion o agricultura en un determinado
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territorio multi-familiar que pasaba de generacion en generacion. Ese
derecho no solo se referia a la caza y recoleccion y a la practica de la
agricultura en pequefia escala, sino también implicaba a la jurisdiccion
del lonko sobre quienes habitaban en él.

Originariamente, la identidad mapuche coincidia con la
pertenencia a un lof, o sea con la conciencia de ser parte de un kiina, y
con el culto del antepasado mitico del linaje convertido en Pillai.*’

"[...] identidad del kiipan o kiipalme, linaje patrilineal, y luego del
tuwiin, linaje matrilineal, [los cuales] se estructuran siguiendo sus
raices a través del mollfiiii o sangre y generan el arbol familiar. Esto
supone un protocolo, una forma intima de comprenderse, de
relacionarse, de normar sus relaciones, lo que la sociedad occidental
llamara relaciones familiares y sociales. [...] Estos, sumados al proceso
de identidad territorial, producen una nomenclatura de parentesco, que
se va definiendo y enunciando tanto por lo patri y matrilineal, y que
genera los protocolos de atenciones formales en los gillatun,
gillaimawiin, eluwiin, palin y otros rituales™.

Lof'y kiina parecen remontarse a un tiempo muy antiguo de clanes
cazadores y recolectores que erraban en el Valle Central chileno, los
clanes que sucesivamente dardn origen al horizonte protomapuche.
Hacia esta conclusion, hipotética pues no hay como demostrarla en
forma cierta, van muchos aspectos del admapu, el conjunto de
creencias y tradiciones del pueblo mapuche.

Cuando el crecimiento demografico hacia que el territorio se
hiciera estrecho, algunos varones con sus familias migraban buscando
a nuevas tierras donde asentarse y daban origen a nuevos lof y a
nuevos linajes. Con el tiempo se iba relajando el vinculo pariental con
el linaje original. Sin embargo, el recuerdo de un antepasado comun
seguia uniéndolos: pero ya no se trataba de un antepasado real, sino
mitico que daba su nombre a los linajes emparentados que seguian
participando del mismo kiina.

En lo social, el /of es una estructura relativamente igualitaria
donde generalmente hay un eje familiar principal y diferentes familias
parientas, todas acomunada por un kiina. Su estructura es compleja, no
piramidal, a la cabeza de la cual hay una pluralidad de roles en
equilibrio entre ellos.

Igualitarismo y pluralidad de roles son dos aspectos que
caracterizan sociedades pacificas. Las sociedades guerreras, al
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contrario, tienen castas - siendo la de los guerreros particularmente
importante - y una cabeza unica y autoritaria. Fue tan pacifica la
sociedad mapuche que en mapudungiin no existia una palabra que
definiera al "guerrero” y tuvo que adoptar la voz quechua auka®.
Cuando Garcia Hurtado de Mendoza fue gobernador de Chile
(1556-1561), antes de empezar su cruenta campana militar, propuso a
los mapuches la posibilidad de una convivencia. Estos se reunieron
para debatir el asunto; la mayoria se mostr6 contraria a tratar con los
espaioles y a permitirles de establecerse en su territorio, sin embargo

"el anciano y maduro Colocolo con razones prudentes [los] enfrento y
los redujo a admitir en paz los esparioles, pues ellos se comedian y querian
venir a buenos medios. [...] Dijo, nunca nos podrdn daniar: veremos qué
pretenden y como lo hacen, que el brazo nos queda sano para usar de
nuestro derecho siempre que quieran salir de lo que es justo. [Millalauko,
werkén de la asamblea mapuche, le dijo a Garcia Hurtado] que admitian los
medios de paz y amistad que les habian ofrecido... que lo que les movia era
que no padeciese tanta gente inocente, tantas mujeres y nifios que con
ocasion de la guerra quedaban huérfanos y desamparados, que llevando la
cosa por buenos medios, reconocerian por suyo al Rey de Espaiia, con tal
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que no les tocasen en la libertad ni en el derecho de sus fueros™."

Pues los mapuches no se mostraron deseosos de guerra, sino de
paz: creyeron en la posibilidad de una convivencia pacifica con los
espanoles: la desearon y les hubieran permitido de instalarse en
aquellas tierras donde no vivia alguna gente. Sin embargo, Garcia
Hurtado de Mendoza, hizo fortificar las cimas cercanas a Penco
demostrando de no querer la paz sino la guerra, puesto que su
voluntad era diezmar a los mapuches y esclavizar a los sobrevivientes.

Raras veces se represent6 al mapuche segtin su verdadero ser, sino
siempre por estereotipos que cambiaron con el mutar de las
situaciones. Es asi que el mapuche antes fue descrito como un pueblo
extremadamente belicoso y valiente desde el siglo XVI’', barbaro,
inutil e improductivo a mediados del siglo XIX*?, flojo y borracho a
comienzos del siglo XX, para criminalizar ahora su lucha para
recuperar las tierras ancestrales, usurpadas por latifundistas y
multinacionales forestales. Es asi que la naturaleza absolutamente
pacifica que tuvo la sociedad mapuche originaria ha sido borrada por
estereotipos que no correspondieron nunca a la realidad: esto tanto por
la cultura occidental, cuanto por los mismos mapuches que tan a
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menudo idealizan la idea de haber sido aquel pueblo guerrero tan
celebrado en los poemas épicos castellanos™.

Es significativa la ausencia de cualquier niitram en el cual
aparezcan héroes. En todos los pueblos guerreros, hay mitos
fundacionales donde aparece algiin héroe que conquista el territorio
ancestral y cumple hazafias grandiosas. En ningun niitram mapuche
aparecen personajes indentificados con su nombre, lo cual va a favor
de la tesis de un pueblo que no solamente era muy pacifico, sino era
también igualitario y escasamente jerarquizado.

El lonko es la cabeza reconocida del /of: Su poder no se
fundamenta en el autoritarismo, sino en ser aceptado por los diferentes
grupos familiares, aceptacion que viene de la estimacion de sus
capacidades. El loyko media en los conflictos y administra la justicia;
vive Unicamente de sus bienes personales pues no existe ninguna
forma de contribuciones a su exclusivo beneficio de parte de los
componentes del /of. La insignia de la autoridad del /onko, como de
otras autoridades, era la fokikurd colgada de su cuello’.

El nenpin es el "duefio de la palabra": sabe dialogar y entender al
mundo trascendente de los Ken y de los Pillani; conoce, interpreta,
explica y trasmite la cosmovision mapuche, las tradiciones y la
sabiduria ancestral; habla con los E/ y entiende sus palabras; celebra
los rituales sagrados™ vy, al parecer, antiguamente conocia el idioma
ritual de los lituches’, los hombres primigenios que vivian antes del
sismo del cual se narra en el niitram de Trentren y Koykoyfila.

El weupife’ es quien lleva la palabra en los parlamentos y compite
en oratoria con los weupife de los otros lof; es muy conocedor de las
genealogias y de los kiina.

El werkén, portavoz del lof 'y consejero personal del lonko, sabia
construir y leer los piiron”, los mensajes realizados con hilos y nudos
colorados con los cuales se podian conservar y transmitir memorias y
noticias.

El machi cumple con dos roles: en lo espiritual, mediar entre la
comunidad y las fuerzas malignas gracias a su capacidad de
comprender los mensajes que le trasmite el mundo de los espiritus a
través de los peuma (sueios) y del kiiimin (trance); en lo material,
interpretar, comprender la causa y sanar las enfermedades de su gente
a través de los machitun y de la suministracion de lawén (remedios)
que el mismo prepara porque adquirid, a través de afios de
adiestramiento, conocimientos profundos de las propiedades de las
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plantas medicinales. Probablemente en el horizonte protomapuche este
rol era cubierto solamente por hombres, pues a la mujer era prohibido
el uso del kitra, usado para fumar sustancias capaces de inducir al
trance. En el horizonte mapuche, este rol fue progresivamente
ocupado también por la mujer.

En el lof 'a menudo era presente también una familia de artesanos,
a veces dos, los kurache (gente de la piedra) o rutrinfe'™ (pulidor de
piedra): fabricaban piilki yu o piilkikura (puntas de flecha), waiki
(puntas de lanza), lowko quilquil (macanas), tokikura, katankura,
kudikura y tranantrapiwe (mano y mortero de piedra), etc.

4.4. De los withran a los ayllarewe

Probablemente la primera organizacion que surgi6 en la sociedad
mapuche y que anduviera més alld del clan, fue el withran, las
naturales alianzas entre aquellos /of que compartian el mismo kiina, el
cual puede remontarse al horizonte protomapuche.

La sociedad mapuche era patriarcal'®': sin embargo, la mujer tenia
un rol importante porque eran las mujeres que a través del matrimonio
exogamico creaban los enlaces interfamiliares y las alianzas entre
clanes de diferentes kiina, clave de las relaciones sociales en el Mapu.

"El hombre busca matrimonio en una familia o linaje diferente al
suyo. Las mujeres de su propio linaje, aunque no fueran hermana de
padre y madre, estaban prohibidas para el matrimonio. [...] Las
mujeres se trasladan con sus pertenencias y sus historias se las cuentan
a los hijos. Se produce asi un doble proceso. Por una parte se
intercambiaban recurso y por la otra parte conocimientos, alianzas,
mundos simbdlicos. [...]. A través del sistema de intercambio familiar
generalizado se fueron transformando con los afios y con lo siglos en
una sola nacion [...]. Las mujeres produjeron con sus traslados
exogamicos un 'intercambio genético ampliado' que condujo
prdcticamente a la inexistencia de diferencias biologicas entre las
diversas agrupaciones y sectores indigenas. las mujeres produjeron
también una reciprocidad lingiiistica generalizada, produciéndose el
hecho de que la lengua indigena fuese hablada, con muy pocas
variaciones, a lo largo de un territorio tan largo como el chileno."™".
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Si los withran es probable que hayan surgido en el horizonte
protomapuche, su agrupacion en los ayllarewe es seguramente
sucesiva. La presencia de la raiz rewe, sugiere que esta agrupacion
comunitaria tuviera caracter conmemorativo, tal vez la celebracion del
o de los Pillani correspondientes a los kiina de los lof que participaban
en ella, e implica una situacion ya residencial, puesto que la idea de
rewe es asociada a la de un territorio propio del /of. Quizas las
celebraciones de los ayllarewe fueron los primeros illatun.

En sintesis, el ayllarewe puede definirse como una alianza
residencial de /of en el cual la unidad no se basa en la pertenencia a un
mismo linaje, sino en lazos politicos y religiosos creados en torno a un
linaje dominante. El ayllarewe actuaba como unidad s6lo en ocasiones
especiales, fuera por motivos festivos, religiosos, politicos o militares.

Tanto en la constitucion de los withran como de los ayllarewe el
matrimonio exogamico tenia un rol fundamental: es por su medio que
se crean alianzas permanentes con los componentes de otros kiina.

Ayllarewe literalmente pareceria significar "nueve rewe'": sin
embargo, esta interpretacion no parece ser correcta. En un documento
fechado 1605 se afirma:

"A la provincia de nueve llaman aillaregua porque ailla en su
lengua quiere decir nueve y la de siete llaman relqueregua porque
relque en su lengua quiere decir siete y a la provincia de cinco reguas
llaman los quechereguas porque quechi quiere decir cinco'™".

Havestadt cita también la presencia de melirewe y kechurewe, y
también la toponimia excluye que ayllarewe esté por "nueve rewe". El
nombre de Pura-aylla (Purailla, Los Lagos) corresponde al
asentamiento de un rewe constituido por ocho (pura) comunidades y
en este toponimo es claro che aylla estd por "comunidad" y no por
"nueve"'™. Y asi lo indican muchos otros topénimos.

"La toponimia ha recogido los nombres de localidades como
Querereguas, Quechurehue, Melirehue, Purailla (de Pura aillarewe,
nombre antiguo del volcan Osorno, también llamado Purarrahue).
También los kawiii se agruparon en forma similar, como revelan los
toponimos Quilacahuin, Quiniecavén (éste en Chile central, cerca de
Quirihue) y Quiiiecahuin'®".

Al parecer, los ayllarewe fueron estructuras semipermanentes pero
estables. Los lof que componen cada uno de ellos son siempre los
mismos, pero probablemente se hacen funcionales solamente en
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determinadas ocasiones como son las celebraciones rituales, la
nececidad de tomar decisiones que afectan a todos los lof del
ayllarewe, enfrentar conflictos con otras gentes.

Alonso de Ercilla y Zufiiga ve en el ayllarewe una asemblea que
llama Senado, tal vez por participar en ella sobre todos los ancianos:

"... Como se ofrece necesidad y tiempo de juntarse, pues a todos les
toca y pertenece, [...] ninguno venir puede que no viene. Junto, pues, los
caicques del senado, proponeles el caso nuevamente, el cual por ellos
visto y ponderado, se trata del remedio conveniente,; y resuelto en uno y
decretado, si alguno de opinion diferente, no puede en cuanto al débito
eximirse que alli la mayor voz ha de seguirse. [...] los caciques y nobles
congregados, todos con sus insignias y aparejo, segun su antigua
preminencia armados.””".

Las palabras del poema son muy importantes en cuanto Alonso de
Ercilla y Zufiiga relata eventos del cual fue testimonio directo y atento
en los afos entre 1557 y 1559, antes que las costumbres mapuches
empezara a mudar por efecto de la presencia espafola.

Se estima que entre la cuenca del Maule y Chilo¢ existiera por lo
menos un centenar de ayllarewe, lo cual, para una poblaciéon mapuche
que tal vez alcanzaba 1,5 millones de habitantes, nos d4 unas 15.000
personas para cada ayllarewe. Puesto que al lof mediamente
correspondia un centenar o dos de componentes, eran necesarias
formas asociativas intermedias entre el lof y el ayllarewe, las que
algunos Autores identifican con los levo, en cada uno de los cuales
confluyeran mediamente una decena de lof: es posible que levo y
withran fueran una misma forma asociativa'’’. Sin embargo, acerca de
las formas agrupativas de los /of quedan todavia muchas dudas.

En los trawun (asambleas) y en los kawin (fiestas) del ayllarewe
partecipan los zi/men, es decir los ancianos mas estimados de los /of’
del territorio. Los primeros cronistas citan a los zilmen, algunas veces
como jefes de los /of, y otras como autoridades de mayor nivel dentro
de la organizacién social mapuche'®. Los iilmen, que en tiempos
coloniales se convertiran en hombres ricos y poderosos, colaboran en
el mantenimiento de las alianzas entre los lof 'y gobiernan los asuntos
de la organizacion del rewe.

Al parecer, a la jefatura de cada ayllarewe habia un wentoki;
algunas fuente lo llaman apo, gobernador, palabra mapudungin de
derivacién andina'®. Dentoki es un término genérico para las
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autoridades comunitarias de mayor nivel y viene del hecho de
empuiiar a un hacha falciforme como insignia de su cargo:

"La nobleza de Toqui general les proviene a los que lo son de tener
un toqui, que es una hacha de piedras con que mataron a algun
gobernador o general por su mano o por su industria'"";

Sin embargo, ese término es propio de los tiempos de guerra: en
tiempo de paz era llamado nenfoike'''. El cargo generalmente era
heredado pero cuando quedaba vacante, por muerte o porque la
comunidad rechazaba al heredero no estimandolo apto al cargo,
entonces entre los zilmen que participan al ayllarewe era elegido un

nuevo nentoki:

"La eleccion del nentoki o gobernador de una comunidad se realiza
de la siguiente forma. Un candidato que aspira al puesto vacante debe
primero hacer que sus posibilidades y posesiones sean examinadas por
los electores. Mas aun, es necesario ganar su favor invitandolos con
gran ceremonia a un solemne banquete; entonces convoca a todos los
Curacas o Piilmenes de la comunidad que se reunen en un lugar publico
designado para el acto. Después que estan todos juntos portando sus
armas, el candidato hace un discurso proclamando su familia, su
riqueza, sus amigos, sus bravas hazarias y otras cosas que espera
puedan aumentar su probabilidad de conseguir el puesto. Después
pregunta si puede tomar el lugar del oficial fallecido. A continuacion,
uno de los Curacas o Piilmenes comienza a hablar [...] y recomienda al
candidato y persuade al resto de los oficiales que lo elijan y sin previa
condicion o estipulacion de obediencia de parte del candidato. No
obstante, el candidato, una vez que ha sido elegido, promete que
trabajara fielmente por el bien comun que ejercera diligentemente su
oficio. El collar recibido del candidato es ahora dividido entre todos los
oficiales restantes. Finalmente la eleccion termina con un espléndido
banquete'".

Antes del conflicto con el imperio incésico, es probable que las
estructuras que agrupaban mas lof se constituyeran en ocasiones de
celebraciones y tuvieran cardcter temporaneo Yy escasamente
jerarquizado. En tiempos de guerra, al contrario, los lof se daban una
estructura necesariamente jerarquizada, la cual podia disolverse una
vez restablecida la paz.

No hay ninguna evidencia que haya existido guerras intestinas
dentro del Mapu: en las tradiciones de los /of no existen memorias de
guerras, las cuales, cuando se dan, se mantienen a través de los siglos
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en la memoria de los pueblos. Esto no excluye que haya habido
ocasionales rencillas entre algunos /of, las cuales pueden haber
comprometido los correspondientes withran o levo Al contrario, sigue
presente el recuerdo las guerras defensivas sostenidas con los incas,
ocasionalmente citadas en algunos rezos de los yillatun, y, desde
luego, con los castellanos.

Sin embargo, se dieron frecuentes conflictos en la frontera
cordillerana, los cuales causaron que los ayllarewe asumieran el doble
rol: agrupacion ritual y agrupacion militar. Los puelches, al parecer
grupos tewelches que se habian "mapuchizado" en el lenguaje y en
algunas tradiciones, habian conservado su modo tradicional de vivir:
relativamente ndémada y frecuentemente empefiado en repentinos
ataques en contra de sus vecinos, tanto tewelches como mapuches,
para arrebatarles sus animales y sus cosechas. Como todos los
némadas, nunca pudieron ser numerosos: pero si acostumbrados a la
guerra y, por lo tanto, enemigos muy temibles. Es posible, pero no
comprobado, que los primeros ayllarewe con funciéon militar
(defensiva) hayan surgido entre los pewenches.

En el siglo XVI Ia estructura socio-organizativa mapuche aparece
organizada en cuatro niveles: lof, levo, ayllarewe y fiitanmapu. Sin
embargo, la sociedad mapuche no es piramidal, como lo fue la
sociedad feudal europea, china o japonesa. Todo lo contrario: la
piramide del Mapu, si asi queremos llamarla, es una pirdmide volcada,
donde cada nivel superior es expresion electiva del nivel inferior, que
es el que le atribuye un poder que es siempre y exclusivamente
representativo y de coordinacion, es compartido y no autoritario, y
rige solamente hasta que el nivel inferior lo estime oportuno.
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4.5. Los fiitanmapu

La primera amenaza global a la
sobrevivencia del Mapu vino de los
incas. En el Tawantisuyo, su
dominacion no fue nunca intolerante
o cruel: querian que el sol y la luna
fueran aceptado como dioses
supremos y el inca como hijo del sol,
querian el pago de una contribucién
que para la economia de las
comunidades sujetas era costosa pero
sustentable, respetaban a la
estructura politica de las
comunidades que se plegaban a su
voluntad. Los mapuches del norte se
plegaron a los ejércitos de Tupac

Lof 7

Withran
o /
Levo
\f\yllarewe

Fii pu

Pirdmide socio-organizativa del Mapu
(disefio original del Autor).

Inca Yupanqui (1430-1475 ca), hijo de Pachacuti (1380-1460 ca), al
parecer oponiendo poca resistencia; los del sur, al contrario, dieron
batalla hasta derrotar al ejército incasico y detener su dominio en la

orilla del rio Maule.

EL DECIMOINGA

ELOVENOQ NG

(seguna mitad del siglo X VI, de la web).
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Para resistir al poderoso ejército de los incas, fue necesario que
gran parte de los ayllarewe al sur de los rios Itata-Nuble se unieran y
se dieran una estructura militar comin. Lo hicieron tomando a los
mismos incas como modelo y, similarmente al Tawantinsuyo, dieron
vida al Melifiitanmapu, constituido por cuatro fiitanmapu:
Pirefiitanmapu, Inapirefiitanmapu, Lelfiinfiitanmapu y Lafquenfiitan-
mapu'"’. Esta organizacion comunitaria, cuando se conocié hacia la
mitad del siglo XVI, aparecia bien afirmada y estable en su
funcionamiento, manteniéndose con pocas mutaciones hasta el siglo
XIX: por lo tanto no puede excluirse que esta organizacion datara
desde antes de la invasion inca y que la avanzada del ejército de
Tupac Inca Yupanqui la pusiera por primera vez a la prueba en su
maxima expresion.

La lucha contra un poderoso enemigo fue para los mapuches del
sur un factor fundamental para una "asuncioén de identidad nacional".
Esto acentud la separacion ya en acto entre mapuches septentrionales
y meridionales, que se daba, por un lado por las diferencias climaticas
y de paisajes que condicionaban la forma de vivir, y por otro por la
influencia de la cultura andina que desde siempre tuvo grande
importancia: ¢ésta fue directa por los mapuches septentrionales,
mientras por los mapuches meridionales fue intermediada por los
primeros. Tal vez corresponde a la epopeya de la lucha contra el
invasor incasico el surgimiento del étimo reche para identificar a
todos los mapuches que no se rindieron al invasor

Las relaciones culturales y comerciales establecidas desde hace
siglos entre los mapuches septentrionales y los pueblos del Altiplano,
relaciones mediadas por los atacamenos, tal vez fueran una importante
causa de la aceptacion que ellos mostraron frente a la ocupacion inca.
Su actitud separ6 profundamente mapuches septentrionales y
meridionales, haciendo si que solamente estos tltimos hicieran propio
el sentimiento de pertenencia nacional que los caracterizd y que se
afirm6 aun mas durante la larga guerra con los espanoles.
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5. APTITUD AL CAMBIO Y SINCRETISMO

Sincretismo y capacidad de adaptarse rapidamente a mudadas
circunstancias, son dos actitudes muy propias de los mapuches.

La capacidad de entender al cambiamiento y sus causas y, en
consecuencia, de modificar su propia manera de actuar, representa el
principal factor exitoso en la seglar guerra con los espafioles. Esto es
lo que en buena medida puede explicar las razones por las cuales los
mapuches consiguieron aquello que ningun otro pueblo amerindio
logré conseguir: derrotar a los conquistadores coloniales y mantener
hasta el final del siglo XIX su independencia.

Es asi que Leftraru, mocetén todavia adolescente, en 1553
rompiendo toda tradiciéon tomo6 el comando general de las huestes
mapuches en calidad de 7iidol toki, rol hasta entonces reservado a los
mas ancianos, y revolucion totalmente la forma de guerrear de su
pueblo, sorprendiendo y derrotando a los espafioles y matando al
mismo Pedro de Valdivia. Los mapuches de pueblo pacifico que era,
se volvid guerrero, renovando completamente no sélo su forma de
combatir, sino toda su estructura organizativa, que se hizo jerarquica.

et g e b 2 b Vi e X
Lautaro con la fokikura al cuello que, segun la tradicion, hecha de un meteorito que
cay6 el dia de su nacimiento. Los mapuches intentaron también valerse de los
cafiones espaioles, aprendiendo prontamente su uso pero finalmente los
abandonaron ante la imposibilidad de fabricar pdlvora. (Oleo de Pedro
Subercaseaux, Wikipedia Commons).
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Nunca los mapuches habian edificado construcciones que no
fueran de palos y paja: sin embargo observaron los fuertes que habian
construido los espafoles, vieron la técnica edilicia empleada, se dieron
cuenta que era algo que le resultaba util y aunque fuera totalmente
extrafio a su tradicion cultural, tuvieron la inteligencia de saber
adaptarse prontamente a la nueva situacion y 40 afios después de
cuando Leftraru fue 7idol toki, construyeron "una verdadera 'valla
araucana’ que disponia de fuertes y otros aparejos de defensa''*", un
vallo de piedras probablemente ligadas con adobe. Los mapuches
anticiparon la leccion de Charles Darwin: en la competicion para la
supervivencia, no gana el mas fuerte, gana el que se adapta primero al
cambiamiento.

El muro a la orilla del iobio pitura al temple
de Antonio Molino. (foto facilitada por Antonio Molino).

No existe ninguna cultura que en mayor o menor medida, no sea
deudora a otra cultura de aspectos que, sin embargo, parecen
pertenecerle. El sincretismo cultural es universal, aunque hay pueblos
que muestran fuerte capacidad de incorporar tradiciones ajenas a su
horizonte, y otros que lo hacen en medida limitada. Es propio de la
cultura mapuche poseer una elevada capacidad sincrética: tal vez
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acentuada tanto por su origen multiétnico, cuanto por la ausencia de
escritura u otras formas documentales capaces de fijar los elementos
peculiares y traspasarlos fielmente a las generaciones venideras,
cuanto, en fin, por su flexibilidad mental y propension al
cambiamiento cuando las circunstancias lo exigen.

Cuando el horizonte cultural protomapuche empez6 a tomar forma
y a delinearse sus caracteres esenciales, conocié multiples fronteras
que no fueron de obstaculo a la transmision de ideas y modos de vivir,
sino, al contrario, los favorecieron. Es asi que del norte absorbio
influencias andinas; del oeste, las polinésicas; del este, las
patagodnicas; y de la costa mas surefa, las fueguinas. Sucesivamente a
la conquista, absorbio6 influencias judias y cristianas. En el caso de los
factores culturales, es siempre dificil entender cuales son los aspectos
incorporados por sincretismo espontdneo, cuales son los paralelismos
culturales derivados del comun origen siberiano, y cuales son
impuestos por las fuerzas coloniales.

Con la creacion de la Capitania general de Chile, no obstante la
recuperada independencia mapuche ratificada por la Corona espafiola
con las paces de Quillin, lleg6 la accidon evangelizadora cristiana. Esta
tuvo escaso seguimiento formal en el Mapu hasta el final del siglo
XIX: sin embargo influyd transversalmente y en forma importante a
través de la denigracion de las tradiciones religiosas ancestrales y
sobre todo en cuanto expresion de una forma cultural militarmente
fuerte, tecnoldgicamente mas desarrollada, y "cuyos espiritus tenian
que ser poderosos y por la tanto en alguna manera habia que
imitarlos". Ademdas la forma de vida de la sociedad espaiola en
muchos aspectos fue de modelo para los mapuches.

Un caso muy particular de flexibilidad y adaptacion (y al mismo
tiempo sincretismo) cultural es dado por el archipi¢lago de Chiloé. La
situacion insular hizo naufragar cualquiera posibilidad de resistencia a
los conquistadores espanoles, quienes dominando al mar impedian las
comunicaciones entre las islas y asi pudieron dominarlas una a la vez.
Con la conquista, se impuso la evangelizacion de los jesuitas,
despoticos como los encomenderos, pero benévolos hacia los
encomendados, en lugar de crueles. De la adaptacion y el sincretismo
naci6 el "horizonte cultural chilote", cuyas caracteristicas hacen del
archipié¢lago un mundo a parte dentro de la América hispanica. Este
horizonte se volvié comun, tanto para la poblacién originaria, como
para la hispanica, que se mestizaron muy rapidamente.
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Es asi que todavia sobrevive en Caguach el #illatun marino bajo
los semblantes de la procesion del Nazareno, encabezada por la
Princesa, personificacion de la Pinkoya, espiritu marino que puede
favorecer a los islefnos, pero también desfavorecerlos, y que tal vez
tiene en el Pinkoy su dualidad masculina. A la joven pareja
Pinkoy/Pinkoya, algunos asocian la pareja anciana Trauko/Fiura'”: en
esta forma se reconstituiria el tetralismo caracteristico de los espiritus
de la tradiciébn mapuche, fiicha, kusheé, wenthru y iillcha domo. Sin
embargo es incierto cuanto sea correcto atribuir una relacion entre
aquellas dos parejas que parecen tener procedencias culturales muy
diferentesL

Procesion de Caguach (afio 2000): la Princesa/Pincoya (foto del Autor).

El proposito del presente trabajo es tratar de delinear el horizonte
cultural mapuche en su plenitud y originalidad, asi como se presentaba
antes de la llegada de los conquistadores, para lo cual, es necesario
releer las tradiciones documentadas por los cronistas antiguos y
modernos, despojandolas de las numerosas incorporaciones de
aspectos propios de la cultura occidental.
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5.1. Paralelismos culturales o incorporaciones andinas

La crianza de camélidos y luego el cultivo de hortalizas y la
alfareria, se desarrollaron en el Mapu estimulados por la cultura
andina del Pert y del Altiplano, mediando el horizonte atacamefo y el
complejo cultural del Molle. Son tan numerosos los paralelismos o las
incorporaciones de diferentes aspectos de la cultura andina, que
muchos antropélogos colocan a la cultura mapuche en la misma
familia andina.

De la cultura andina parece derivar el uso de la numeracion y el
calculo con base decimal (pataka = cien en mapudungin como en
aymara). Hay no menos de un centenar de palabras en mapudungin
que tienen sus correspondientes paralelismos en quechua o en aymara.

En lo espiritual, de derivacion andina es seguramente la tradicion
que ve en el primero hombre, Mareupuantii, el hijo de los espiritus
Antii (Sol; Inti en quechua) y Kiiyén (Luna; Killa en quechua):

. . . .. ..116
"Antii se unio con Kiiyén y engendraron un hijo: Mareupuantii''° fue

su nombre pero no tenia vida, pues no tenia am. Fue entonces que

. . . o S 117

intervino Elche [...] quien le dio vida con su propio aliento.” "

Como ya anotamos, dentro de la concepcion tradicional mapuche,
los espiritus generalmente constituyen el tetralismo fiichd, kushé,
wenthru y iillcha. Esta necesidad de tener siempre a un doble
equilibrio de género y de edad, anciano/joven y hombre/mujer
caracteriza también a la religiosidad del mundo andino:

"La apelacion dual expresa la idea de familia divina [...]
constituida por Wenumapu Fucha (El mayor de cielo), Wenumapu
Kushe (la anciana celestial), Wenumapu Wenthru (el joven celeste),
Wenumapu Ulcha (la doncella del cielo). Estas entidades se asocian
figurativamente al Sol, la Luna, el Lucero de Anochecer y el Lucero del
Amanecer, una configuracion iconogrdfica que se repite en el famoso
cosmograma inca del templo Coricancha"'"®.

Tetralismo que se manifiesta también en el concepto de territorio
qua tanto para el mundo andino como el mapuche se subdivide en las
cuatro direcciones fundamentales: los meli witran mapu.
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Lukutuel mapuche Nazca

Analogias entre el simbolismo andino y mapuche. Arriba: el simbolo del lukutuel,
tan frecuente en las fajas mapuches, muestra analogias con los disefios andinos.
Debajo: a la izquierda, chakana andina de greda; al centro, chakana en un tejido
incasico; a la derecha 7iimin (disefio) llamado wiinelfe'"” en un makuii (poncho)

mapuche.

Los disefios que aparecen en objetos y tejidos, aun cuando tengan
una funcidon también decorativa, antes que todo son simbolos
espirituales. Su perdurar en el tiempo demuestra la antigliedad de las
creencias que representan y su traspaso de una cultura que la precedio
sin solucion de continuidad.

En otros términos, las ideas y creencias espirituales son
preexistentes a la cultura que las exprimen en una determinada época
y por lo tanto la similitud de los disefios simboélicos puede bien
corresponder un conjunto de creencias originariamente comunes. La
tradicion andina se hizo sentir claramente también en el uso del étimo
kamarikin'®®, de origen quechua, referido a la rogativa, sobre todo en
area williche: es muy significativo el empleo de una palabra quechua
en un contexto tan sagrado para el mundo mapuche.
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Entre los Pillan recordados en el lepuntun, rogativa frecuente en
los grupos mapuches al sur del rio Toltén, se encuentra Atahualpa.
Una influencia muy tardia que, sin embargo, corresponde plenamente
a la tradicion ancestral mapuche: los piillii, las &nimas de los difuntos,
cuando en su vida fueron hombres valientes, se convierten en Pillan, a
prescindir de que fueran o no
fueran mapuches, y en el
Wenumapu siguen combatiéndose
entre ellos, asi como lo hicieron en
su vida. Por lo tanto, al recordar a
Atahualpa en la rogativa, los
participantes le piden que siga
combatiendo a los espafioles.

También podrian tener origen
andino el culto a las montaiias,
principalmente a los volcanes, y a
los likan'*'. Estos son aspectos
sustanciales de la religiosidad y
cosmovision mapuche, que las
caracterizaron desde su lejana
origen y que, tal vez, puedan
reconducirse al horizonte paleo-
amerindio: por lo tanto se trataria El "Quipus de Acatanga",
de elementos una misma cultura de proveniencia chilena
ancestral que heredaran tanto los (de Animato et al. 1989).
pueblos asentados en el altiplano, cuanto los protomapuches.

Aunque tardiamente y brevemente, hubo muchos contactos entre
los mapuches y los incas ya que Mapuchu (nombre prehispanico de
Santiago) fue una ciudad donde convivian pikunches y mitimaes'>,
posiblemente bajo una doble administracién, y donde se hablaba
mapudungun. Tal vez es a aquel periodo que puede remontarse el uso
del piiron, anédlogo mapuche del quipu incésico que probablemente le
fue de modelo.

El uso del piiron por los mapuches es bien documentado por
numerosos cronistas y viajeros, entre los cuales Alonso de Ovalle'”,
Jeronimo Pietas'**, Amédée Frézier'” y Raimondo Di Sangro'*. La
ultima referencia conocida del uso de piiron fue para concordar el
levantamiento de 1881.
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Mas que mirar a especificos aspectos culturales, hay que reconocer
que el mundo andino fue un constante estimulo para el horizonte
protomapuche y luego mapuche, desde que este empezd a tomar
forma. Al parecer, la influencia andina parece haber sido mayor entre
las parcialidades pewenches y williches, que las wenteches, lo cual no
tiene una clara motivacion.

5.2. Influencias o incorporaciones polinésicas

Que grupos polinésicos visitaran las costas peruanas y chilenas es
un hecho comprobado. Lo demuestran

ocasionales o intencionales, ! | l

cuando empezaron y hasta Clavas insignias polinésica (arriba)
cuando duraron, teniendo en y mapuches (abaj())_ (Adaptaci(’)n
cuenta que en el periodo de Ramirez & Matisoo 2008:92).
colonial no hay crénicas que relaten estos viajes y, por lo tanto, hay
que presumir que cesaron antes del siglo XV o XVI.

De su existencia hay numerosas pruebas: objetos polinésicos en la
costa suramericana, elementos lingiiisticos, y la presencia de la
'gallina araucana' en el Mapu, fechada entre 1321-1407 dC, de la cual
fue comprobado el ADN polinésico'**'*.

En el Mapu, el objeto que demuestra mas claramente el origen
polinésico es la maza insignia, también llamada toki en mapudungun.

"los craneos humanos
datados  del  periodo
horticola El Vergel (1000-
1500 dC) encontrados en
la Isla Mocha, region
chilena de Arauco, [que]
presentan varios rasgos
polinesoides frente a las
tipologias andinas""™'*".

FEl debate es relativo a
cuantos frecuentes fueran
estos contactos, si fueran
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La identidad lingiiistica, tanto en la definicion del artefacto, cuanto
del rol social de quien lo empuna, impiden de pensar a un paralelismo
evolutivo y obligan a aceptar que en tiempo precolombinos hubo
evidentes contactos culturales entre gente de Polinesia y de la costa

chilena.
TOKI, l’ascia litica.
Nuova " ekt . . i .
Felanda Samoa Tonga Tahiti | Marchesi |Hawaii| Rapa-nui Cile Patagonia
toki to’i toki-a. tai to’i koi toki taki toki
Tonga. toki oi toki-tun
toki- mana

Analogias en el significado de la palabra toki en el Pacifico meridional y Patagonia.

(Imbelloni 1928:497).

5.3. Influencias transandinas

Las comunicaciones a través de la
Cordillera andina entre los pueblos
patagénicos y los mapuches, fueron
seguramente  frecuentes en ambas
direcciones, tanto en el periodo de
formacion  del  horizonte  cultural
mapuche, cuanto en los tiempos
sucesivos: lo cual comportd reciprocas
influencias culturales.

Ya estando bien afirmada la cultura
mapuche, grupos del lado oriental de los
Andes, y hasta de la pampa, siguieron
estableciéndose en el Mapu en forma
ocasional  pero  frecuente, siendo
rapidamente incorporado por la sociedad
mapuche, que con la gente incorporaba
también costumbres e ideas. La
incorporacion era rapida y favorecida por
el uso comun del mapudungin, que ya en
tiempos precolombinos se andaba
difundiendo rapidamente al otro lado de

El choike puran en las
fotografias de Claude J
anvier, entorno al 1935

(Musée de 'Homme, Paris).
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la Cordillera. En cuanto a las ideas, habia un comin denominador
animista y chamanico y hasta en los rituales los paralelismos eran con
toda probabilidad mucho mas numerosos e importantes que las
divergencias.

De evidente origen trasandino es el choike purun (baile del
avestruz), puesto que el fiandu (impropiamente llamado avestruz) es
animal de la pampa y no existiéo en el Mapu. El hecho que el étimo
choike, desconocido por Luis de Valdivia y Fébres, haya sustituido
completamente huanka"', el equivalente mapudungin, y, sobre todo,
que el choike purin** se convirtiera en una denominacién
generalizada de diferentes danzas que se dan durante la celebracion
del nillatun, por ejemplo el tregl purun, evidencian lo significativa
que fue la influencia cultural de los grupos transandinos.

5.4. Influencias de los cuncos de la costa valdiviana

En la costa, desde el Rio Toltén hasta el canal de Chacao, vivian
los cuncos, y en el bordemar del archipi¢lago de Chiloé, los chonos, a
veces llamados chonquis. Estos ultimos tenian afinidad con los
pueblos mas australes, kawéskar y yaghan: una afinidad que no se
limitaba a la forma de vida canoera, puesto que también compartian el
patrimonio genético.

La naturaleza de los cuncos queda todavia obscura °°. Algunos
historiadores consideraron que cuncos y williches fueran un mismo
pueblo. Es difundida la idea que el étimo "cunco" venga del
mapudungun y pueda traducirse con racimo:

133

“La Tribu o nacion de los Cunchos se extiende por las orillas del
mar entre el rio Valdibia y el Archipiélago de Chiloé; y su nombre,
dimanado de la palabra Cunco, que significa racimo, corresponde muy
bien a su numerosa propagacion. Los Huilichies habitan parte en los
llanos situados al oriente de los Cunchos, de quienes estan divididos por
una linea imaginaria...”">*,

Sin embargo esta interpretacion no es comprobada y, sobre todo,
no explica nada acerca de su origen y caracteristicas, pues significa
solamente que los mapuches les atribuian aquella denominacion.

65



Molina muestra de considerar a los cuncos como una nacion
claramente diferente de la mapuche. Es posible suponer que, tal vez,
los cuncos puedan ser los descendientes de aquella cultura cuyas
trazas se encuentran en Monteverde.

Disponemos de muy pocas noticias acerca de los cuncos. Los
cronistas coloniales, a menudo no lo distinguen de los williches o de
los chonos del archipi¢lago de Chiloé: sin embargo, encuentran en el
area costera formas de vida, creencias y tradiciones notablemente
dferentes de aquellas de los mapuches del interior. De acuerdo a estas
descripciones, la organizacion social de los cuncos parece haber sido
similar a la de los pueblos canoeros, sobre todo de los chonos, con los
cuales son comunmente confundidos. Las poquisimas sepulturas que
han podido ser atribuidas a los cuncos, conservan restos 6seos que
parecen mostrar las deformaciones propias derivada de la vida
canoera, y craneos dolicocéfalos, contrariamente a los que provienen
de sepulturas de la zona de los lagos que son braquicéfalos, asi como
los restos que corresponden al horizonte cultural mapuche. En la
region al sur del rio Toltén, encontramos, por lo tanto, dos grupos
étnicos diferentes: los mapuches que conviven pacificamente con un
pueblo riberefio que se encuentra en la costa y que habia sido
mapuchizado en la lengua y en muchos aspectos de su cultura, pero
que conservaba parcialmente habitos propios de los pueblos canoeros.
En el siglo XVI, ambos grupos se habian fusionado, o se estaba
fusioando en el horizonte cultural williche.

Nada sabemos acerca de las tradiciones y creencias de los cuncos.
Sin embargo, hay aspectos que son peculiares de la cultura mapuche al
sur del rio Toltén y que por su marcada relacion con el mar y el agua
pueden ser atribuidos a la influencia del horizonte cultural cunco. Nos
referimos en particular al culto asociado a Huenteao (Wenteyeu),
espiritu superior inmortal e investido de todos los poderes, al que se le
considera como un mediador entre el pueblo williche y sus Pillafi. En
cuanto fiicha, es llamado "Abuelito": sin embargo no participa del
tetralismo que es propio de los espiritus de la tradicion mapuche, pues
son ausentes los complementos, kushé, weche y iillcha.'>’

Los cuncos desaparecieron en tiempos relativamente cercanos,
incorporados por los mapuches de las areas colindantes. Su numero
siempre fue reducido, puesto que la vida némada no consentia
desarrollo demogréfico, y por lo tanto no dejaron rasgos genéticos
evodentes. Sin embargo, la forma de celebrar al lepuntun y, mas
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genéricamente, el conjunto de tradiciones asociadas al abuelito
Huenteao, estrechamente relacionadas al mar y al agua y que no
encuentran continuidad con las tradiciones mapuches al norte del rio
Toltén, dan crédito a quienes ven en ¢l una herencia cultural de los
cuncos.

Peregrinaje de los kamasko'*® de la comunidad de Pitriuco
a la morada del Abuelito Huenao (Moulian y Espinoza 2015).

Las peculiaridades culturales de los mapuches asentados entre el
rio Toltén y el canal de Chacao, ha hecho que en época colonial se
difundiera para ellos la denominacion de williches.

La celebracion entre los williches de rituales significativamente
diferentes de los otros mapuches, ha llevado en el ultimo siglo a la
afirmacion que la forma dialectal del mapudungiun hablada en esta
region constituya un idioma diferente. Afirmacion que tiene poco o
ningtn fundamento.

"La cuestion de si dos o mas variedades lingiiisticas constituyen
lenguas diferentes, o si son mds bien geolectos de una misma lengua,
pasa fundamentalmente por el tema de la inteligibilidad mutua. En este
sentido, es necesario destacar la total ausencia de estudios cientificos
sobre el tema en el caso de la variedad huilliche y las demas variedades
del mapudungun. La falta de inteligibilidad mutua que segun algunos
existiria entre ellas se basa en un pequerio numero de anécdotas y
observaciones que son, valga la redundancia, esporddicas, informales,
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subjetivas e impresionistas. [...] Por otra parte, es evidente que los
sistemas  fonético-fonologicos de las distintas variedades de
mapudungun,  incluyendo el  huilliche, estin  estrechamente
emparentados entre si, y que las diferencias que existen entre el
huilliche y algunas otras variedades no son notablemente mayores que
las que se dan entre algunas variedades no huilliches. Por todo lo
anterior, y tomando en cuenta las salvedades ya expresadas, nos parece

razonable  clasificar —al  huilliche como una variedad del

, w137
mapudungun".

5.5. Influencias de los chonos del archipiélago chilote

En el archipié¢lago de Chiloé se dio un proceso analogo a cuanto
ocurrid en la costa valdiviana: la incorporacion de los canoeros
chonos. En este caso, esta incorporacion al momento de la conquista
espafiola todavia se estaba produciendo: por lo tanto resulta bien
conocida y comprobada. Alejandro Cafas Pinochet (1911) acund el
¢timo "veliche", derivado de williche, para destacar las diferencias
entre los mapuches de la region de Osorno-Llanquihue y los de
Chiloé, asi como la peculiaridad de estos tltimos.

Hay analogias con la incorporacién de los cuncos, pero también
hay diferencias importantes. Los chonos eran mucho més numerosos y
los mapuches que se asentaron en Chiloé hicieron propia la vida en el
bordemar que era propia de ellos: se convirtieron en habiles marinos y
se adaptaron a formas diferentes de alimentacion. No es posible decir
hasta que punto esta adaptacion fue fruto del hébitat tan diferente y de
la comprension que la mejor forma de sobrevivencia era adaptarse a
esa forma de vida, y cuanto se debid a la incorporacion de buena parte
de la etnia chono: probablemente se sumaron todos estos aspectos.

La cultura mapuche del archipi¢lago fue dramaticamente
condicionada por la conquista espafiola y actualmente resulta dificil y
a menudo aleatorio entender cuales fueran sus expresiones peculiares
antes de la conquista.

"A diferencia del resto del Wallmapu, que gozé en ambos lados de
los Andes de un estado de independencia hasta fines del siglo XIX,
Chiloé fue tempranamente colonizado por los esparioles [...]. Se trataba
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de un régimen de semi-esclavitud que solo seria abolido a fines del siglo
XVIII, tras protagonizar los encomenderos cruentas rebeliones que
encendieron las alarmas en todo el Virreinado del Peru. La mas
importante de ellas, la de 1712, calificada por autoridades de la época
como ‘el mas grave suceso ocurrido en Chile desde la rebelion araucana
de 1655'. Sin embargo, seria silenciada por la historiografia chilena,
mas interesada en retratar a los mapuches de la isla como 'pacificos,
cristianos v fieles vasallo™*".

La temprana y despiadada dominacion espafiola comportd que los
mapuches tuvieran que adaptarse también en lo cultural a las
condiciones coloniales: sus tradiciones sobrevivieron, pero
profundamente trasformadas y, en muchos casos, bajo una
cristianizacion que a veces es mas aparente que efectiva. Eso ocurrid,
por ejemplo, en Caguach, donde tras la procesion del Nazareno, es
evidente la derivacion de la celebracion de un #illatun marino, y en la
dualidad, que ya se esta olvidando, entre la Princesa de los cabildos,
institucion que permitid6 el mantenimiento de la organizacion
comunitaria mapuche, y la Pinkoya.

Al momento de la conquista, la incorporacion de los chonos por
los veliches todavia se estaba cumpliendo y no era completa, pues en
algunas areas de Chiloé no hubo mezcla alguna entre los dos grupos
étnicos: por ejemplo, en la isla de Cailin, la completa ausencia de los
haplogrupos mitocondriales A y B demuestra que su poblacion es
unicamente de procedencia chona. Esto permite observar que, antes de
darse un mestizaje bioldgico, se produjo pacificamente la
mapuchizacion cultural de los chonos, quienes, sin renunciar del todo
a su vida némada y canoera, alcanzaron rapidamente el estadio agro-
alfarero e hicieron del mapudungun su propia lengua.

Con la plena incorporacion de los chonos, se absorbieron también
algunas de sus creencias.

El principal mniitram cosmogénico mapuche, Trentren y
Koykoyfill, es central en toda la tradicion mapuche, pero en Chiloé se
conserva con una riqueza de detalles y en un niimero de versiones que
es muy superior al resto del mundo mapuche. Ya dijimos que el
niitram describe la subida del mar causada por un sigma y no una
inundacion, y hemos sostenido la hipotesis que su origen sea en el
ambito de una cultura canoera dentro de la cual encontraria lugar
también la Pinkoya. Esto y algunos aspectos lingiiisticos le han hecho
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suponer a Isidoro Vasquez de Acufia que el niitram tenga un origen
chono:

"la ocupacion araucana seria tardia y ello hace suponer que la
leyenda de la lucha entre Cai-Cai y Ten-Ten es anterior y transferida
. , ) IPE
por pueblos que ya existian en la época de la inundacion" .

Puesto que la incorporacioén de los chonos en la nacion mapuche
en Chiloé¢ todavia se encontraba en plena actuacion, lo que los
primeros cronistas observaron en el archipié¢lago nos proporciona una
informacion valiosa para comprender como, presumiblemente, ocurrid
también con los cuncos y, sobre todo, con los grupos riberefios de la
costa del Mapu. En la isla de Caylin, asi como en otras partes, todavia
no habia habido cruzamiento fisico entre los dos grupos étnicos: los
primeros cronistas notan las diferencias en el aspecto y la genética lo
confirma'*”’. Sin embargo, su cultura ya habia sido profundamente
influenciada por la mapuche y habian hecho propio el uso del
mapudungiin. Pues lo que aparece es un proceso de inter-
culturamiento donde al comienzos los canoeros hacen propias las
lenguas y muchos aspectos para ellos ventajosos de la cultura
mapuche, como la horticultura, sin renunciar por completo a su forma
de vida marinera; luego comienza a producirse una parcial
incorporacion de los canoeros por los mapuches, probablemente
principalmente con el maloqueo de mujeres; y en fin, algunas
creencias de los canoeros vienen a ser incorporadas en forma selectiva
por los mapuches, tal vez transmitidas por las mujeres maloqueadas, y
adaptadas a sus propio universo de creencias y espiritualidad.
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6. LA ESPIRITUALIDAD: ANIMISMO Y CULTO DEL LOS
ANCESTROS

"En el transcurso del tiempo nuestros antepasados llegaron a
determinar y explicar la estructuracion de su propio mundo, es decir,
lograron comprender, articular e interrelacionar todos y cada uno de
los elementos que conforman el mundo en que vivirnos. Lograron
comprender como se vincula él con la tierra y el medio que los rodea, de
donde emana la fuerza o el poder que le permite la vida a la naturaleza,
en quée contexto se ubican el sol, la luna, el dia, la noche y el hombre.
También se determiné la existencia de poderes y espiritus
sobrenaturales y en qué medida apoyan o perjudican al hombre. Fue asi
como identificaron claramente la existencia de una tierra central
llamada Nag-mapu espacio visible donde habita el hombre y la
naturaleza y en cuyo extremo existen otras tierras: el Wenumapu y el
Mifiche Mapu. Posteriormente descubrieron a través de su vivencia y
experiencia milenaria que ni el hombre, ni los animales, ni el mds
pequerio insecto podria vivir si no estuviera permitido por los espiritus
dadores de vida: Elmapun, Elchen, Ngvmemapun, Gvnechen, quien
conforma una familia divina, Kuse, Futa Ullcha y Weche. Concibieron
ademdas que la familia divina y originaria se reproduce en la familia
mapuche: ancianos, ancianas, joven mujer y joven hombre. Los
ancianos alimentan en sabiduria y conocimiento a los jovenes y ellos a
su vez entregan a la nueva generacion lo aprendido de los ancianos. Ast
ha sido siempre."*"".

Al no tener fuentes escritas originales, hay extrema dificultad para
reconstruir a las tradiciones originarias mapuches, despojandolas de
cuanto derivado de influencias externas, tanto precolombinas cuanto
coloniales.

Para hacerlo, disponemos de la literatura de cronistas, viajeros y
misioneros del periodo colonial, siendo de particular interés cuanto
escrito en la segunda mitad del siglo XVI y en el XVII. Son relatos
que hay que leer "entre las lineas", pues su vision e interpretacion son
condicionadas por la fe catoélica y por las herencias de las creencias
tardo-medioevales demoniacas, que los llevan a menudo a leer en esta
clave la espiritualidad mapuche, deforméandola y denigrandola. La
incapacidad de los Autores coloniales para entender a una religiosidad
no teistica, los lleva a negar la misma espiritualidad mapuche.
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Por cuanto concierne la literatura de Autores contemporaneos, los

estudiosos que mayormente han analizado el pensamiento y las
creencias espirituales mapuches'* llegaron a conclusiones que
difieren notablemente entre ellas y a menudo se contradicen:

por los condicionamientos propios de su educacion cientifica que los
induce a negarle credibilidad a cualquiera creencia en lo sobrenatural,
cuando la misma no corresponda a su propio credo religioso, y a tacharla
de 'supersticion', y a estimar que una cultura todavia proxima a una etapa
paleolitica o de reciente alcance agroalfarero no tenga la capacidad de
elaborar un pensamiento filoséfico complejo y sofisticado;

por ser condicionadas por las ideas propias de las Comunidades
mapuches analizadas o de sus informantes y por "la generalizacion
indebida al extrapolar a toda una cultura los informes suministrados
por una muestra muy reducida de sujetos, y que precisamente por ello

. .. . 113
no llega a ser representativa o significativa "

por no discernir la idoneidad del informante, su conocimiento del
castellano y capacidad de comprension de las preguntas y de referir
objetivamente una tradicion, un relato o un rezo, sin sujetivizarlo por su
propia vision o ideologia;

por tener a menudo grandes dificultades lingiiisticas para describir lo que
no corresponde a su propia cultura, porque los idiomas occidentales
reflejan la cultura occidental, asi como los orientales la cultura oriental:
entonces, cuando tienen que describir (y entender) conceptos que son
foraneos a su propia cultura, se encuentran sin las palabras necesarias;

porque las "expresiones religiosas que se refieren a lo mismo o a ideas
parecidas, pueden variar de region a region entre los mapuche, esto se
debe tener siempre presente asi como también el hecho que bajo un

. , . . .. 144
mismo término pueden ocultarse ideas distintas ™"

por mantener los mapuches "estricta reserva acerca de su sistema

religioso tradicional, con especial referencia a los aspectos
. . .. 14

fundamentales del corpus de creencias y praxis tradicionales'*".

En cuanto a los Autores mapuches que hablan de su creencias y

publicaron sus conclusiones, casi sin excepciones son cristianos
practicantes, a veces son sacerdotes catolicos o pastores evangélicos, y
la vision que dan de las tradiciones ancestrales es muy condicionada
por la voluntad de atribuirles una Optica deista que no les corresponde.
De alli que no pocas veces analizando la literatura presente de Autores
mapuches, muchas veces uno queda desconcertado.
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Disponemos de las tradiciones orales, depositarios de las cuales
son sobre todo los machi, los nenpin y los kimche y que,
aparentemente, debieran constituir la forma mas auténtica del
conocimiento ancestral: sin embargo, aquellas difieren grandemente
en la interpretaciéon que le da cada autoridad tradicional en cuanto
cada comunidad tiene sus propias tradiciones ancestrales, lo cual
responde al caracter multiétnico de la cultura mapuche y a la ausencia
de una tradicion escrita.

Desde hace siglos la tradicion mapuche ha sido expuesta a la
constante denigracion misionera y en las Gltimas décadas numerosos
machi, nenpin y kimche han adherido en mayor o menor grado a las
iglesias cristianas, sobre todo evangélicas, dando origen a un elevado
y complejo sincretismo mapuche-cristiano'*®. Sincretismo del cual no
tienen percepcion, lo que los empuja a contestar a quienes se lo hacen
notar, afirmando que ellos son depositarios de las tradiciones
ancestrales, "asi como siempre han sido" y en el caso que sean
concientemente cristianos, acusando de querer "hacerlos pasar por
paganos".

Ademas parece haberse interrumpido, por lo menos en parte, la
transmision oral de los fundamentos de las creencias mapuches: se
siguen realizando rituales porque asi los realizaban los abuelos, pero
sin un real conocimiento de las ideas espirituales al origen de los
mismos. La participacion de las comunidades en los rituales - yillatun,
kamarikun, lepuntun, etc. - muchas veces ya no corresponde a una
forma de devocidn, sino a una reivindicacion de la identidad nacional.

Finalmente, podemos recurrir al confronto con las creencias y el
pensamiento que caracteriza en forma mdas general la cultura
amerindia, analizando los posibles paralelismos y buscando la
coherencia logica. Comparaciones y paralelismos que siempre
conllevan un elevado riesgo de sustituir al sincretismo cristiano, un
sincretismo animista panamerindio que corresponde solamente en
parte al animismo mapuche.

Entonces, la insuficiencia de todas estas fuentes hace inevitable
que la reconstruccion del pensamiento originario mapuche sea en gran
parte conjetural y no probado, por cuantos esfuerzos se hagan para
que, por lo menos, no sea aventurado. Con el pasar del tiempo, el
sincretismo y la conversion a la religion evangélica parece crecer de
forma incontenible: lo cual, si no habrd la capacidad de renovar el
feventun y adeguarlo a los tiempos actuales, podra producir la
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progresiva pérdida de las creencias espirituales ancestrales, las mas

amenazadas.

6.1. Animismo paleosiberiano

"[Los animistas] no separan lo material de los espiritual, lo
animado y lo inanimado. Para ellos, todo lo que existe, vive de la misma
vida. En cada ser viviente hay una o mas animas. Una o mds dnimas son

también presentes en cada cosa aunque a nuestros 0j0S aparece inerte o
147n

inanimada. Las danimas tienen acceso a todas las capas del cosmo.

3
Es indiscutible la procedencia l

asiatica de los mapuches, come de los
otros pueblos originarios de las América.
La espiritualidad mapuche y de muchos
otros pueblos amerindios muestra
muchas similitudes conceptuales y en las
simbologias con el animismo de muchas
etnias siberianas.

La descripcion del rol y del modo de
actuar de un chaman siberiano
corresponde plenamente al de un machi:
sin indicaciones de la procedencia étnica
a la cual se refiere, seria imposible saber
si se estd describiendo a un machi o a un
chaman khant o de otra etnia siberiana.

Asi mismo, morando la imagen de un
grupos de che mamiill siberianos, a no
conocerse su origen se les creerian de la
VIII Region.

La grande semejanza entre los
actuales patrones culturales animistas
siberianos y mapuches, que desde luego
tienen un mismo origen comun antiguo
de por lo menos 12.000 anos, hace

Analias entre che mamiill

‘i

y totem siberianos de la

etnia khant, grupo ugro-finico
(fuente: http://www.museum.state.il.us/

relativamente fieles al modelo originario, no obstante el notable
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espacio temporal que los separa. Pero, ;es posible que la tradicién
espiritual paleoamerindia haya conservado durante mas de 10.000
afos sus canones originarios? ;Pueden unas creencias conservarse,
por lo menos en algunos aspectos sustanciales, durante un tiempo tan
largo?

Que el pensamiento del hombre paleolitico fuera elemental, asi
como elemental era su tecnologia y su forma de vivir, es opinion muy
radicada. Sin embargo es equivocada. Como demuestra la biologia, la
capacidad intelectual del hombre moderno es similar a la que, por lo
meno potencialmente, poseia el hombre paleolitico. La capacidad de
nuestros antiguos ancestros que vivieron hace decenas de miles de
aflos para concebir ideas abstractas y elaborar un conjunto de
creencias complejas y articuladas, es muy superior a cuanto
comunmente se cree.

Hoy estamos viviendo una época donde todo es efimero y cambia
con extrema rapidez. En los ultimos 100 afios el mundo ha cambiado
en la forma de vivir y de pensar, quizds mas que en los 20.000 afios
precedentes. El cristianismo, espiritualidad dominante en el planeta,
tiene tan solo 2.000 afos y el cristianismo actual es mucho mas
diferente del inicial de cuanto comunmente se piensa. El mismo
judaismo, profesado desde hace 4.000 afios, se ha transformado de
forma profunda, adaptandose a las mutaciones del entorno. Con el
surgimiento de las sociedades neoliticas, la evolucion de la tecnologia
y de la forma de vivir ha sido muy rapida: y paralelamente ha sido
igualmente rapida la evolucion del pensamiento espiritual. El
horizonte cultural paleolitico, al contrario, se mantiene inalterado
durante tiempos muy largos.

Los grupos humanos que salieron de Siberia para empezar su largo
camino que finalmente acabaria en Chile, poseian un conjunto de
tradiciones espirituales y materiales desde hace mucho tiempo
consolidadas. No eran salvajes que dejaban una tierra que se les habia
vuelto inhospital: era clanes noémadas de recolectores y cazadores, que
poseian su propia cultura y que empezaban su largo viaje llevandola
como una enorme riqueza y herencia que les venia de sus ancestros.

En el mundo paleolitico eurasiatico existid un horizonte cultural
caracterizado por las "venus", estatuillas di diferentes materiales -
arcilla, piedra, marfil -, caracterizadas todas por la exageracion de
senos, glateos y vaginas. La falta de realismo y el constante
mantenimiento de los mismos canones estéticos, demuestran la
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intencionalidad del disefio: es decir, que el mismo corresponde a un
simbolismo que ha sido alternativamente interpretado como "Diosa
madre" o "Diosa de la fertilidad", dos lecturas que no se excluyen
mutuamente y que, al contrario, se complementan. Lo que queremos
destacar, es la duracion en el tiempo del horizonte cultural de las
venus liticas, a la mas antiguas de las cuales se le pueden atribuir
40.000 anos de antigiiedad, y a la mas recientes solamente 10.000: es
decir, representan a una simbologia espiritual que se ha transmitido
generacionalmente durante 30.000 afos. Por lo tanto, no es absurdo
estimar que los conceptos fundamentales del animismo de muchos
pueblos amerindios, y del chamanismo que es expresion ritual del
mismo, tengan su origen en Siberia y se hayan mantenido hasta el
afianzamiento de los horizontes culturales que alcanzaron a ser
conocido y documentados por los primeros viajeros y conquistadores
continentales.

4 ¥ o . =
Hohle Fels Dolni Vestonice Willendorf  Moravany  Bryansk
40.000 aP 30.000 aP 25000aP  23.000aP  23.000 aP

o2 &
Savignano Kostenky  Balzl Rossl Lesplge Chiozza
22,000 sP 22,000 aP 22.000 aP 18.000aP  10.000 aP

Venus paleoliticas eurasidticas
(composicion fotografica original del Autor).

Es decir, si bien la cultura mapuche en cuanto tal empezd a
definirse hace unos 2.000 afios, con el abandono del nomadismo
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sustituido por la vida estancial, los fundamentos de la espiritualidad
mapuche tiene por lo menos 10-15.000 afios de antigiiedad.
6.2. Origen del universo, del Mapu, del hombre y de los kiina

El universo mapuche es esférico'™: una seccion de esta esfera
representa al nagmapu, o simplemente mapu, al centro del cual esta el
rewe, el espacio sagrado, es decir el mapu es representado en forma
hierocéntrica. En la tradicion mapuche, el cosmos se estructura
verticalmente por capas llamadas 7iom (tiene dos significados: benigno
y nivel) o ayori (espacio circular transparente). El machi Victor
Caniullan habla de cinco ayori por encima del mapu, y uno por debajo:

“Fantenmu nieyin ixofill ayon pigey, muley ta ayon. Muley ta ayon
wenu, muley ta ayon kalfii wenu, muley ta ligarr ayoii wenu, muley ta
wente ayon, feymu ixofillmu, ixofill ayofimu muley ta newen pigey. Ixofill
ayorimu muley ta newen elukelu ta newen. Ixofill ayonimu muley ta chew
fii tupe-el inchinl taiii mogewe feymu, tiifachi mogen, tiifachi ayon, ka
miiley nag-mapu mu miilelu. Marri epu ayon reke mvley chew am
miilerrkelu mogen chew am miilerkelu mogen, chewam miilerkelu ixofill
fill mogewe, mogewe newen, welu inchin piillii ii mogewe”.

(El ixofill ayoni, es el espacio que hay hacia arriba. Tenemos el ixofill
ayori wenu, que es un espacio que va ascendiendo hacia arriba; después
tenemos el ayori kalfu, todo lo que se ve azul, después el ayori ligarr, que
seria el espacio blanco; encima, el siguiente es el wente ayorni wenu, que
es el espacio superior de los tres ayorni. En todos estos espacios existe
vida. Nuestras vidas, nosotros como seres que vivimos en el nagmapu,
es decir aqui, en este lugar fisico de la tierra, encontramos en primera
instancia nuestras vidas en esos espacios)'*’.

Ankawenu. Por encima del nagmapu esta el ankawenu, el espacio
donde viven los p4jaros, estan las nubes, se forma la lluvia y también
actuan los kalku. Algunos kimche no aceptan al ankawenu como parte
del wenumapu, sino lo ven mas cercano al nagmapu o incluso al
minichemapu, ya que por alli transitan los wedake newen (fuerzas
negativas) y el wekufii (ser maligno), como se afirma en esta oracion
de machi:

"Eimi lle, eimi lle nga eimi lle, eimi lle eimi anka wenu iilmen eimi
adkacheén iilmen eimi adkachén kona eimi ngeipiuke afimi ka / neiwerke
Amafimi ka".
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(Ta si, th eres verdaderamente sefior del ankawenu, un sefior
poderoso que hace dafio a la gente, un hombre que hace dafio a la gente,
le soltaras no mas el corazon, asi quedara suelto)'>".

Wenumapu. Més arriba del ankawenu se encuentra el wenumapu,
el espacio de los espiritus (Len y Pillan), "fuente y origen de todo
bien, de toda felicidad. Es un mundo espiritual, intangible, en pleno
equilibrio”"". El wenumapu se divide en cuatro capas sobrepuestas,

cuyos nombres no son

, . in - Meli fiom
univocos: kirierion, Y .
~ Y = Kéla fiom Wente ayofi wenu
epuiion, kiilarion, S
.~ =z Epu fiom
melifion,  son las T —_ —
. . . Kifie fiom Ayon ligarr
denominaciones mas
Ankawenu Ayoii kalfu
frecuentes, empleadas - -
] ]
por Foerster' >, Grebe, P P
153 Minche mapu Minche mapu
Pacheco y Segura > y - -
L, Foerster 1003, Grebe et al. 1072 Victor Caniullan 2000
otros; los  étimos

propuestos por el kimche Victor Caniullan son diferentes, aunque la
estructura sea la misma. Algunos machi colocan al Ayon ligarr en la
posicion mas elevada del wenumapu.

Los espiritus tienen su morada en el wenumapu, donde se
manifiestan como intensas luces coloreadas; cada espiritu tiene su
propio color y cada color tiene su propia significacion. Los Pillan a
veces bajan al mapu como Antiipaiiamku (aguiluchos del sol).

Nagmapu. El nagmapu se extiende en el plano segin cuatros
direcciones fundamentales, los meli iom Mapu, y en el espacio segin
otras dos direcciones perpendiculares al plano, el cenit, rangi Wenu, y
el nadir, rangipun. De puel (este) viene la vida y ngiill (oeste) es la
direccion de la muerte; desde will (sur) llegan las fuerzas positivas
mientras de piku (norte) vienen las negativas.
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El Nagmapu en la interpretacion
tradicional mapuche (de Aukanaw).

Donde el plano se cruza con kemukemu (tronco labrado con
peldafios), el eje que va del Wenumapu al Minchemapu, se encuentra
el centro césmico que es un rewe (lugar puro), también llamado
tranrepii”* (junta de caminos).

Minchemapu. Por debajo del nagmapu se encuentra el
minchemapu, "lugar de todo aquello que amenaza la estabilidad del
hombre. De aqui proviene todo mal y donde habitan los agentes
promotores de la maldad™™". En la concepcion mapuche, el bien
coincide con el equilibrio de todas las fuerzas: tanto las del
wenumapu, cuanto las que residen en el nagmapu.

"El Wenumapu |[...] es fuente y origen de todo bien, de toda
felicidad. Es un mundo espiritual, intangible, en pleno equilibrio. Toda
accion o actividad proveniente del Wenumapu es beneficiosa para el
hombre |...] El Mifiche Mapu es el lugar de todo aquello que amenaza la
estabilidad del hombre. De aqui proviene todo mal y donde habitan los
agentes promotores de la maldad"®".

En la concepcidon originaria mapuche, el cosmos no tiene un
creador y siempre existid, aunque se transformo:

" [En] un primer momento |[...] el gran espiritu poderoso llamado
Futa Newen o gran fuerza, existia solo en el Wenu Mapu o tierra de
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arriba. Este espiritu se muestra como una fuerza unica, omnipotente y
-y . 157
bidimensional.>"".

El mapu, entendido como planeta en el cual vivimos, para algunos
siempre fue asi, para otros se formo del encuentro entre rag (la greda)
y newén (fuerza, energia). El concepto de un "Ente supremo, Unico y
creador" es extrafio al pensamiento mapuche y en mapudungun no
existe ninglin étimo que lo exprese: Luis de Valdivia en sus sermones
usa siempre la palabra castellana "Dios" o "Chaw Dios" y Bernardo de
Havestadt en su gramadtica precisa que

"Los indios chilenos no tienen vocablo que exprese en todos sus
significados la voz Dios |... ni] se encuentran términos que traducen los
conceptos de templo, altar, sacrificio, victima, ofrenda, y otros
parecidos; ni los que pueden aplicarse a las cosas sobrenaturales, como
alma, gracia, gloria, virtud, vicio, etc., en el sentido teolo'gico”g".

El empleo de los nombres Denechen o Elchen como fueran
equivalentes al concepto de Dios, es moderno y deriva de la influencia
evangelizadora cristiana:

"Podemos citar en este respeto, el sentido moderno dado a palabras
como ngenhuenu, dueiio del cielo;, ngenmapu, duerio de la tierra,;
ngenchén, duerio de la gentes etc., que fueron inventadas sobre el patron
de otras ideas parecida existente para expresar ideas de que [...]
carecian. En la lengua araucana no existen vocablos para expresar los
conceptos de Dios |... etc.]. La mayor parte de las voces que [...] usan
en su seudo-cristianismo, son o tomadas del espaiiol o bien
adaptaciones de voces indigenas cuya significacion se ha cambiado
[...]1. El Guenechén o Denechén [...] es el moderno representante del
viejo Pillaii con algunos atributos nuevos derivados de la ensenianza
cristiana de los misioneros [pero no todos] estan de acuerdo respeto de
sus atributos y caracteres, los cuales varian segun como [...] hayan
asimilado mds o menos la doctrina cristiana. Pero queda la conviccion
de la dualidad del sexo, de la edad.""”.

La deriva del pensamiento religioso mapuche hacia formas de
deismo es el resultado del colonialismo occidental y empieza a
manifestarse ya al final del siglo XVI.

"La primera evidencia que tenemos sobre los cambios o
innovaciones en el campo religioso araucano tiene que ver con la
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aparicion de un culto al que se le ha atribuido un caracter defensivo |...
y] obedecio al deseo de contrarrestar la proclamacion que hacian los
espanioles en el combate y en su cultura del Dios cristiano omnipotente
[...]. Es evidente que la practica continuada de la guerra provoco entre
los araucanos la aparicion de una simbologia que se adecuaba
perfectamente al homenaje que en cierto momento se le hizo al
fenomeno bélico, en el que eran resaltadas las gestas de combates y
heroes muertos por los espaiioles. [...] Al igual que los indigenas
perfeccionaron, asimilaron y utilizaron nuevas armas y técnicas,
también generaron deidades y concepciones que fueran capaces de
enfrentarse al panteon cristiano en la batalla cosmica que ellos creian
que también se desarrollaba en el cielo'™".

Miguel de Olavarria en su informe acerca de la guerra de Arauco,
1594, observa que se iba difundiendo entre los mapuches una
diferente concepcion acerca de los Pillani: a los Pillani ancestrales se
les iban afiadiendo los grandes guerreros muertos en combate de la
una y de la otra parte, creencia novedosa que era "opinion sustentada
de pocos afios a esta parte'®"". Desde entonces, hubo una constante
evoluciéon de la espiritualidad mapuche hacia formas deistas que en
mayor o menor medida calcan principios propios del cristianismo.

Dejando a un lado las atribuciones a Denmapu del rol de "creador
de la tierra" o similares, claramente modernas y que no tienen
correspondencia en la tradicion, acerca del nacimiento del cosmos hay
dos tradiciones ancestrales. Una afirma que la tierra siempre existio,
aunque al principio fuera muy diferente: obscura, estéril y totalmente
desértica; otra que relata que riime fiicha kuifi (mucho antes que
cualquiera otra cosa) s6lo habia un globo de arcilla, o un huevo, el
cual empez6 a crecer porque fecundado (o penetrado) por el newén
(fuerza, energia) y crecié hasta que el mundo alcanzé su actual
dimension. A este segundo orden de ideas pertenece el relato de M.
A., informante sexagenario de Linda Flor, caserio cerca de las orillas
del lago Calafquén, segun el cual el mundo se origin6 de un huevo que
empez6 a crecer por su propia voluntad, hasta alcanzar la dimension
del mundo asi como ahora lo conocemos'®®. El relato de la kimche
Ercilla Curiche explica la formacion de la tierra en un sincretismo de
ambas ideas:
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"Tiechi mapu ta elgey ka... mapu wenu zeumagey miiten, feychi
mapu. Amulchem pi ga kifie feychi rag feyta zeumagekey, feyta
amulteley, amulteley... Fey femiechi ta zeumagey ta mapu, fey fill ta kom
feyta amuy ixokom: feyta fey zewi kom fey fenti ta afelgey 7ii zeuman
feymeu ta feyta rume kiizaugey taii zemagen. Zeumagey tati, zeumagey".

(La tierra fue dejada en el cielo, asi no mas. Se hizo con greda, que
con esta esta hecha, y todavia sigue creciendo, creciendo... Asi se formo
la tierra, hasta que fue completada; entonces aquel que la hizo
enteralrgente se canso, porque es muy trabajoso, hacerla. Asi se hizo, se
hizo.)

Mas articuladas son las ideas acerca de la aparicion del hombre. El

primer hombre, Mareupuantii (Doce soles), es hijo del sol y de la luna,
Antii y Kilyén, como ya hemos recordado: esta es una tradicion que se
encuadra bien en el horizonte cultural andino, pero es poco coherente
con la espiritualidad mapuche, en la cual los espiritus no se acoplan,
siendo hombres y mujeres al mismo tiempo. Otra tradicion sigue
llamando al primer hombre Mareupuantii, pero lo hace hijo
unicamente de Denechén. Félix de Augusta anota:

"A nuestro parecer el mito de Mareupuantu, como hijo del sol,
cuadraria muy bien en el sistema de la mitologia araucana como se
ofrece hoy dia: El Ng'nechen que es hombre y mujer, tiene hijo que
seria el Mareupuantum que dio la vida a los hombres y a quien se
refiriese el sacrificio incruento del maréupu 6 marewepull sin que de
eso se diesen cuenta los araucanos modernos. Ni estorba el que es hijo
supuesto del sol; pues, bien que es cierto que los indios no creen que el
sol material sea dios, tampoco puede negarse que sus actos de culto se
dirigen hacia el sol, pues el marewepull se lleva procesionalmente hasta
la salida del sol, la oreja del cordero victimado se eleva hacia alla, las
invocaciones al Ng'nechen se dirigen hacia el mismo lado, los espiritus
convertidos en pdajaros llevan la denominacion de pdjaros del sol,
porque alli se detienen, cerca del Ng’'nechen y desde alli prestan auxilio
d los hombres'™™".

Es imposible determinar cual de las dos tradiciones sea la mas

antigua, pero hay que sefialar que es solamente Luis de Valdivia a
reportar el nombre de Mareupuantii y ningin otro cronista y esta
tradicion actualmente parece del todo olvidada.
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Es posible que la tradicion antigua se haya sobrepuesto a la
originaria. En algunos lugares, durante la celebracion del nillatun se
colocan 12 cantaros de greda con chicha y se "hacen aspersiones
hacia la salida del sol, acompanadas de invocaciones dirigidas al
Ng'nechen", relata Félix de Augusta, agregando que "en Panguipulli
llaman marewepull tanto al mudai que hay en los cantaros cuanto a
las tortillas que se colocan en el lugar sagrado'®". El mismo avanza
la hipotesis que marewepull corresponda a mareupull, forma
apocopada de mareupullanka, "doce piedrecillas".

Tal vez en esta interpretacion del étimo mareupu se esconda la
tradicion originaria: no un primer hombre, sino doce primeros
hombres, surgidos de unas llanka'®® a las cuales Elchén sopl6 la vida y
asi surgieron los lliche, los hombres del comienzo (de //i, comienzo,
principio). Es solamente una hipdtesis, pues no hay tradiciones que la
confirmen.

La tradicion mdas conocida, prescindiendo del nombre, ve en el
primer hombre el hijo de Antli y Kiiyén y afiade que una wangiilén
(estrella) fue su compaiiera:

"Kiiyén transformo la wanglén en un rayo de luz y este rayo de luz
alcanzo la tierra, y asi la wangiilén cumplio con cuanto se le pidio: vino
L. o . . 167
al mapu estéril y se convirtio en la primera mujer ~'".

Asi Jorge Dowling sintetiza estos conceptos:

"El mito mapuche parte del supuesto que tanto el Cielo como la Tierra
eran cosas ya hechas, realidades preexistentes, elementos cosmicos
primordiales. [...] El mito mapuche sobre la creacion de la primera
pareja humana fue elaborado a base de solo dos elementos
inmateriales: espiritu y luz. Esta concepcion tan simple, tan sencilla y
poética, sin ninguna clase de complicaciones y ajena a todo componente
natural, hace que el mito mapuche revele la emergencia de una realidad

: S 168
como la irrupcion mds pura de lo sagrado ™.".

En la tradicion biblica y en las cosmogonias de los diferentes
pueblos del mundo, el surgimiento del ser humano es el Gltimo paso
del proceso creativo del planeta. En la tradicion mapuche, al contrario,
es el paso inicial: la primera pareja encuentra un mundo estéril y
totalmente oscuro y la primera mujer tiene un rol central en la
generacion de la vida. La originalidad, y tal vez la unicidad de esta
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tradicion, donde no aparecen elementos de sincretismo con otras
tradiciones, hacen pensar que sea expresion originaria de la cultura
mapuche.

"En aquellos entonces el mapu era desnudo y esteril. Todavia no
conocia el verdor de la hierba, ni tampoco el gris plateado del ciprés, ni
tampoco el iris de las corolas de las flores. Tan solo estaban la roca
desnuda y la tierra arida que se extendian bajo un cielo y donde siempre
era noche, en aquellos tiempos tan antiguos. Fue entonces que la
primera mujer empezo a caminar. Camino a lo largo de los valles y
subio por los costados de los cerros y recorrio las Illanuras hasta
alcanzar las orillas de todos los mares: y donde la primera mujer
apoyaba su pie desnudo, entonces surgia un rayo de luz y la tierra ya no
era esteril y en la huella de su pie brotaban hierbas y flores. Asi ocurria
porque la mujer engendra la vida. También cuentan los antiguos que
entonces la primera mujer rozo con sus dedos los delicados tallos del
pasto y de sus dedos surgieron rayos de luz y los tallos crecieron en el
acto y se multiplicaron y se convirtieron en robles y en araucarias y en
cipreses y en chilcos y en todos los arboles que moran en el mapu.
También dicen los mayores que la primera mujer rozo con sus dedos las
flores mas livianas y de sus dedos surgieron rayos de luz y las flores
crecieron y en el acto se convirtieron en pdjaros y mariposas, en
guanacos y huillines y en todos los animales que moran en el mapu. Fue
asi que el mapu rebosé de vida y ya no conocio nunca mds la
esterilidad.'®".

La primera pareja tuvo por cuatro veces cuatro mellizas, segin la
tradicién mas coherente con el pensamiento originario. Puesto que en
la sociedad mapuche no se tolera una uniéon entre hermanos, ni entre
padres e hijas, entonces las diez y seis hijas de la primera pareja
humana se unieron con los espiritus de animales, flores, fendmenos
naturales y objetos inanimados:

"Diez y seis fueron las hijas del primer hombre y de la primera
mujer —asi cuentan los antiguos— y también dicen que aquellas se
unieron con los animales mds valientes y prestantes para engendrar
descendientes. Con el condor se unio la primera hija de la primera
pareja y Antiimanke fue el nombre de su primer hijo. Con el puma se
unio la segunda hija de la primera pareja y Melipangi fue el nombre de
su primer hijo. Con el avestruz se unio la tercera hija de la primera
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pareja y Lefchoike fue el nombre de su primer hijo. Con el jaguar se
unio la cuarta hija de la primera pareja y Fuchanawel fue el nombre de
su primer hijo. Con el guanaco se unio la quinta hija de la primera
pareja y Millalwan fue el nombre de su primer hijo. Con el zorro se unio
la sexta hija de la primera pareja y Pailangurii fue el nombre de su
primer hijo. Con el aguila se unio la septima hija de la primera pareja y
Lefiiamku fue el nombre de su primer hijo. Col la huala se unio la
octava hija de la primera pareja y Likanwala fue el nombre de su primer
hijo. Con la gaviota se unio la novena hija de la primera pareja y
Antiikaw fue el nombre de su primer hijo. Con la langosta se unio la
decima hija de la primera pareja y Lafchori fue el nombre de su primer
hijo. Con el zorzal se unio la undécima hija de la primera pareja y
Katriiwilki fue el nombre de su primer hijo. Con la giiinia se unio la
duodécima hija de la primera pareja y Millawiiia fue el nombre de su
primer hijo. Con el raton se unio la decimotercera hija de la primera
pareja y Kurdewii fue el nombre de su primer hijo. Con el lobo marino
se unio la decimocuarta hija de la primera pareja y Konlame fue el
nombre de su primer hijo. Con el tordo se unio la decimoquinta hija de
la primera pareja y Paikerew fue el nombre de su primer hijo. Con el
murciélago se unio la decimosexta hija de la primera pareja y
Punpinj%iy fue el nombre de su primer hijo. Asi se originaron los
linajes’"™".

De las diez y seis parejas nacieron numerosos hijos, hombres y
mujeres: los /lituche, los cuales precedieron a los mismos mapuches.
Desde luego, también en este caso existen muchas tradiciones
alternativas, pero ésta es la que mas coherente con el conjunto de las
tradiciones mapuches y no muestra evidencias de sincretismos con
otras tradiciones.

6.3. El animismo, am y PuAm

La espiritualidad originaria mapuche se expresaba segun dos
lineas de pensamiento, paralelas, complementarias e integradas: el
animismo y el culto de los antepasados. El chamanismo, actuado
principalmente por la persona del machi, es el instrumento ritual que
une al mundo humano con el mundo de las 4nimas, de los espiritus y
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de los antepasados. La fuerte identificacion de todas las parcialidades
mapuches en una nacioén unitaria, a pesar de su origen multiétnico,
hace creer que desde su formacién como "horizonte cultural" tuvieran
una pauta comun de creencias y rituales. Sin embargo, la ausencia de
una formalizacion escrita de los mismos, asi como de dogmas u otras
formas impositivas, y la transmision necesariamente sélo oral de las
tradiciones, implican que, dentro de un marco comun, cada parcialidad
y cada rewe tuvieran tradiciones propias.

El fundamento del animismo, no solo aquello mapuche, es la
creencia en un anima universal que penetra enteramente al cosmos,
tanto animado como inanimado. Todo el universo participa del anima
universal a través de la comunién de las animas. En la tradicion
mapuche, al 4nima universal se le llama PuAm'”' y de ella vienen las
animas, am, de cada ser viviente e inanimado. Para cada ser vivo, de
PuAm se separa un am al momento de su concebimiento (o de su
nacimiento); para cada objeto inanimado, su 4nima es presente desde
el comienzo del tiempo, aunque no a todos los objetos inanimados se
les atribuye un am.

Antes del trauma causado por la conquista espafola, en Ia
ritualidad que expresaba la espiritualidad mapuche, PuAm deberia
haber sido un concepto al cual se hacia frecuentemente referencia.
Diego Rosales anota que se invocaba PuAm en diferentes ocasiones:

"Y en sus casas, quando almuerzan y beben el primer jarro de
chicha, meten primero el dedo y asperjan (como quando echamos agua
bendita) a sus difuntos, diziendo Pu am, que es como brindando a las
almas, que con esta palabra am significan las almas de los difuntos. Y
los hechizeros, en todas las invocaciones que hazen, llaman a las almas
de los diffuntos diziendo: Pu am'™".

Mas enigmatico es Ignacio Molina al referir una invocacion de la
cual no se conoce el origen:

"...en sus congregaciones los invocan juntos con sus divinidades,
. . 173
entonando en alta voz: Pom, pum, pum, mari, mari, epunamun "".

Tal vez, como supone Félix de Augusta, esta misteriosa palabra
pom, reportada también por Bernardo de Havestadt, "no puede ser
[...] sino una contraccion de pu am'™".
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Por muchos aspectos, el concepto de PuAm ahora coincide con el
de Nuke Mapu'”, que es el anima del planeta, y parece que esta idea
sustituyo a la originaria: pero se trata de una adquisicion muy reciente
por el pensamiento mapuche y que es una transposicion del concepto
andino de Pachamama.

Las danimas pueden también corresponder a un conjuntos de seres
vivientes, como ocurre con el anima del bosque, o inanimados, como
el anima de una montafia. Todas las 4nimas estdn en comunion entre
ellas, aunque solamente las &nimas mas sensibles tienen la capacidad
de percibir esta comunion. La positividad o la negatividad de una
anima, se refleja en las animas que le estan cerca: un hombre puede
sentirse enfermo, porque estd sufriendo el bosque que rodea su ruka.
Cuando el bosque nativo se reemplaza por una plantacion de arboles
ajenos, todo este sector sufre terriblemente y las personas que viven en
ese sector se enferman y su enfermedad no puede tener sanacion hasta
que no se re-establezca el equilibrio inicial que existia en el bosque
originario.

Todos los am vienen de PuAm y con la muerte vuelven a PuAm.
El am del ser humano posee conciencia de si mismo y su ciclo es
diferente de aquello de los demds am del cosmos. Al momento del
concebimiento, de PuAm se separa el am del individuo y Elchen lo
sopla en el feto. El am lo acompana hasta su muerte, y entonces se
convierte el piillii. El estado de piillii es peligroso durante los primeros
dias luego de la muerte del individuo, porque el piillii puede ser
cautivado por el kalku: es necesario que el piillii logre separarse de los
enlaces que todavia lo mantienen amarrado a la vida; cuando logra
hacerlo, se dirige a occidente, alcanzando la isla Diilchenmalwé'’®
donde se convierte en alwe y en esta forma vuelve a su familia como
espiritu protector'’’. En la medida que se pierde el recuerdo de la
persona, su alwe se vuelve cada vez mas tenue y cuando ya no queda
recuerdo alguno, entonces vuelve a ser parte del PuAm y se concluye
el ciclo PuAm > am > piillii > alwe > PuAm.

Muchos mapuches en el pasado identificaban la isla de
Diilchenmalwé con la isla Mocha”g, frente a la costa de Tirta. En las
playas de esta isla ocasionalmente pero frecuentemente se observan
una luces nocturnas: es un fendmeno natural causado por pozas
subteraneas de gas que filtra hasta la superficie, donde puede
inflamarse espontaneamente.
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| La isla Mocha que en la tradicion ancestral se identifica
con Diilchenmalwé (de Joris van Spielbergen, 1616).

Con el comienzo de la guerra de Arauco, o tal vez ya durante la
guerra con el imperio inca, surgid la tradicioén segun la cual los puillii
de los hombres mas valientes, se convierten en pillani y se anaden a los

de los ancestros de los
linajes, que también son R A
Pillari, y los de las mujeres N K
mas notables se
transforman en wangiilen AM | PULLU —> | ALWE
(estrellas). Tradicion que
permanecié  hasta la i !
actualidad. S

En las  diferentes
comunidades las El ciclo del anima del ser humano
tradiciones acerca del ciclo (disefio original del Autor).

del am difieren en las definiciones: pueden llamar alwe al piillii y
puillii al alwe, pero el ciclo del 4anima generalmente es

Se sale de este esquema el pensamiento de Martin Alonqueo, "de
catolicismo auténtico y fervoroso'™", para el cual piillii es el anima
del cuerpo viviente, am es la sombra del anima cuando ya se sali6 del
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cuerpo, y Pillani, que es todo lo que sea sagrado: ¢l mismo interpreta
el étimo Pilldsi como unién entre piillii y am’.

6.4. Los El, los Widii, los Ad y los Den'™

Los espiritus del wenumapu se reparten entre cuatro categorias: los
El que establecen que cada componente del cosmos sea como es' >,
los Widii que dan su propia forma a cada componente del cosmos, los
Ad que establecen las razones de ser de cada componente del cosmos
dando normas precisas, y los Ien que gobiernan al cosmos en su
totalidad y cada uno de sus componentes. Por su propio rol, los Len
son los espiritus que el ser humano percibe como mas proximos a la
cotidianidad de su vida.

Este argumento ha sido desarrollado en forma extendida por José
Quidel Lincoleo, gillatufe’® de la comunidad Filu Lawen (Boroa,
Nueva Imperial):

"Desde la perspectiva mapuche, no podemos hablar tanto de
creacion, mas de establecimiento, formacion, ordenamiento y control
que dan origen a su vez a una constante transformacion que seria la
vida. En este sentido encontramos basicamente cuatro “actos de
construccion” de vida cosmica. El primero de ellos puede ser eliin
(establecer), wiziin (formar), azkunun (ordenar transformacion) y giinen
(control). [...] El que nos indica aquel newen (fuerza) que establece vida
[...] pero la vida establecida, precisaba ser moldeada, tener una forma
especifica y asi surge la fuerza del wiziin, aquella que moldea, otorga
una determinada forma de ser [...]. También nos encontramos con otra
idea ordenadora como lo es el azkunu, es decir aquella fuerza que
ordena de una determinada forma la vida |[... y] la capacidad de
ordenar, establecer normas, conducir, otorgar orientaciones y funciones
[... y] establecer los criterios éticos. [...] Finalmente la idea de giinen
que se refiere al control ordenador |[...], a aquella fuerza que
“controla”, es la fuerza (newen) que hace posible la autorregulacion
del la vida (mogen)."**".

Todos los componentes del Mapu tienen que conservar el
equilibrio que se cred en los tiempos iniciales. El bien corresponde al
equilibrio y el mal es algo (o alguien) que quiebra el equilibrio
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originario. Es asi que todas las situaciones de contraposicion turban al
equilibrio: lo alteran también la contraposicion temporal (vejez vs.
juventud, que es también pasado vs. futuro), asi como la
contraposicion de género (hombre vs. mujer, que es también
innovacion vs. conservacion). El equilibrio no sélo tiene que reinar
entre los seres, sino también y sobre todo dentro de cada ser. La
existencia de los antagonismos implica la necesidad de unas fuerzas
espirituales que gobiernen al mundo y mantengan el orden: los Den'®.

Los Den son espiritus que se encuentran en el cosmos y en cada
uno de sus aspectos. Son benévolos, pero no en el sentido occidental
de la palabra, porque su benevolencia no es dirigida a satisfacer a un
deseo humano, sino a mantener el equilibrio originario, corrigiendo
aquello que turba este equilibrio. A través de los Pen se hace posible
la interaccidon permanente con la naturaleza, que debe ser realizada de
una forma respetuosa. El Den gobierna y dispone, pero también cuida,
protege y resguarda.

"Como los espiritus podian ejercer una influencia evidente en los
actos humanos, se imponia, por lo tanto, la necesidad de tributarles
homenajes, prodigarles atenciones materiales, para hacer sensible y
provechosa su intervencién a favor de los vivos'™".

Entre los Pen hay y tiene que haber equilibrio: no existe alguna
jerarquia entre los Pen, asi como no la hay entre los Pillari, pues la
jerarquia es un desequilibrio, un desorden, y los Ken aseguran el orden
correcto del cosmos: ellos son el "principio mismo del orden".

Los Pen hay que entenderlos siempre en forma especifica: hay
tanto Menko, cuanto espejos de agua; hay tanto Denmawida, cuanto
bosques. Pues hay una miriada de Den: cada lugar, cada espejo de
agua, cada riachuelo, cada bosque, cada cumbre andina, puede alojar
su propio Pen. Hay solamente dos Len de caracter general: Denechén,
el Den que da orden al comportamiento de los hombres, y Denmapu,
que hace lo mismo con el Mapu. En la actualidad, los Pen parecen
participar de un orden mayor jerarquizado, al vértice del cual se
encontraria Denechén: esto se debe a la evolucion del pensamiento
mapuche en consecuencia de la guerra con los espafioles. Asi como
ellos mismos para poder enfrentar a los ejércitos hispanicos se dieron
una estructura social jerarquizada, de la misma forma se jerarquizaron
los espiritus de su universo espiritual®’.
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Luis de Valdivia en su gramatica traduce el étimo Men (que
escribe gen) con "duefo", sin darle particular resalte y en sus
sermones nunca los nombra: lo cual implica que no reconocié en ellos
una valencia "pagana"; tal vez los asoci6 a los duendes que tanto
abundan en la tradicién europea. Esto hace pensar que la evolucion
hacia la idea de pocos IPen de cardcter mas general, entre los cuales
Denechén asumird un rol central, era algo que recién se estaba
produciendo en el siglo XVII en consecuencia de la unidad que se
daba el pueblo mapuche para resistir al embate espanol.

El hombre que accede al dominio de un Len debe entablar un
didlogo respetuoso y afectuoso con él. Primero debe pedir permiso
para ingresar a dicho dominio; luego, para utilizar algun elemento
natural cuidado por el Den, el mapuche debe justificar por qué
necesita de dicho elemento y cuinto piensa extraer para cubrir sus
necesidades inmediatas; finalmente, una vez obtenida la cantidad justa
debe expresar su agradecimiento al Len. Cuando se interactia con el
Den es necesario entregarle un pequefio obsequio cumpliendo asi con
el principio tradicional de la reciprocidad: este obsequio suele
consistir en algunas migas de pan, o bien granos de trigo o maiz, o
alguna pequefia moneda, o cualquier otro objeto.

6.5. El tetralismo de los espiritus

Cada espiritu es al mismo tiempo fiichd, kushé, weche y iillcha,
tetralismo que no es tetradeismo'™. En el tetralismo no hay cuatro
personas, sino es la unidad del espiritu que participa de las cuatro
formas que es a la vez anciano y joven, hombre y mujer.

"Se debe tener mucho cuidado al hablar de ello, porque no se trata
de cuatro personas, se trata de cuatro estados de vida, que los gijatufes
denominan intermediarios (ragifielwe) pues estos cuatro estados de la
vida, se aplica a toda vida tanto en la tierra (naiiq mapu), universo (waj
mapu) y a toda manifestacion de vida como terrenal, cerros (wigkul),
agua (ko), piedra (kura), o cosmica, estrellas (wagiibeh), luna (kiiyeh),
sol (ahtii). [...] En las cuatro dimensiones sefialadas existen numerosas
vy diversas fuerzas que cobran materialidad en algunos espacios y
tiempos a veces no coincidentes con el de las personas."™".
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La unidad originaria del

tetralismo es evidenciada por el R
hecho que a menudo en las hgmars TR
rogativas antiguas, la forma verbal |~ ¢

relacionada al tetralismo es usada al g_ 2| Fucha Kushé
singular, no al plural®’: Denwenu | § S

fiicha, Denwenu kushé, Denwenu :é

weche  BPenwenu  iillcha  kay, % S| Weche llicha
amuleimi tami ayoii ruka mew | & 3| wentru domo
(anciano duefio del cielo, anciana

duefia del cielo, joven dueio del La matriz del tetralismo
cielo y joven duefia del cielo, estas (disefio original del Autor).

191 s .
yendo a tu casa transparente)’. También en este rezo de un machi
transcrito por Martin Alonqueo el verbo es al singular:

"Ngiddol wenu Kushé ngiddol wenu Ffucha ngiddol wenu Weché
ngiddol llicha Ddomo, elmun ka, elmunkd, elmunka; withranippérram,
ppiukellelmuan withranippérram nga ppiulkelelmudam mai".

(Anciana suprema del cielo, anciano supremo del cielo, joven
supremo del cielo, doncella suprema del cielo, me hiciste levantar [mi
rewe] y en alto me haran llevarlo en el corazén.)'”

Puesto que los antagonismos temporales y de género son
contraposiciones esenciales en la vida de todos los seres, y por ende
causa principal de desequilibrio y sufrimiento, el tetralismo asegura el
orden en cuanto, compartiendo al mismo tiempo edades y géneros,
anula la contraposicion.

El simbolo tretralista en kultrun antiguos (composicion original del Autor).
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Machis

Tres machis con su kultrun en una postal de 1912 (coleccion del Autor).

No se puede entender al tetralismo, si no se le mira desde una
Optica espiritual, que trascienda lo fisico. Ver en el tetralismo de los
espiritus cuatro figuras distintas, cada una con su propia realidad
fisica, es no comprender el significado correcto de la tradicién
animista mapuche, es re-leer al tetralismo desde una Optica trinitaria
cristiana. El tetralismo de los espiritus es el complemento necesario al
bien, en cuanto el bien se da solamente cuando hay equilibrio entre
todos los componentes del cosmos, siendo el mal el desequilibrio. Su
trascendencia en la espiritualidad mapuche es tan grande que el
simbolo del tetralismo, con su numerosisimas claves de lectura,
aparece por doquiera y se ha convertido en el avatar del horizonte
cultural mapuche.

Anélogamente, para que un ser humano sea kimche (sabio) y sea
sereno en su sentir, tiene que haber equilibrio entre sus cuatro
elementos mentales:

= la sensacion (kushé), que es la capacidad de ver y discernir lo que es
verdaderamente importante y no lo que parece y de entrar en empatia
con los demas y con el mundo espiritual,

= la intuicion (wenthru), que permite comprender los suefios y percibir los
mensajes de los espiritus,
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= la imaginacion (illcha), que permite ir a la busqueda del propio destino,
aprovechando del fruto de la intuicion y yendo mas alld de las
limitaciones materiales de nuestra fisicidad,

= la comprension (fiicha), que permite entender plenamente cuanto las
sensaciones, las intuiciones y la imaginacion le comunican al &nima y
alcanzar un nivel superior de cognicion.

Para el mapuche, lo positivo no se contrapone a lo negativo, sino
se complementan y se mantienen en equilibrio. Kiimegén (lo bueno o
lo positivo) y wedagén (1o malo o lo negativo) son ambos necesarios y
ninguno tiene que prevalecer sobre el otro, asi como en la
contraposicion entre Trentrenfili y Koykoyfili no hay y no tiene que
haber un ganador, sino una situacion de empate.

Trepelenduamn, tener la mente despierta: es lo esencial para poder
algun dia ser un kimche.

6.6. El culto de los ancestros y los Pilldii

Los Pillaii'”, expresion del totemismo'**, constituian la segunda
clave de vuelta de la espiritualidad mapuche, siendo el animismo la
primera. El animismo es sobre todo una actitud de las personas que las
lleva a identificarse con el Mapu, el ambiente donde se desempefian, a
sentirse parte de ¢l, a respetar a todos sus componentes, animados o
inanimados, y a compartir su anima. El totemismo abarca las
creencias, los comportamientos sociales, las relaciones entre las
diferentes comunidades, y cada momento de la vida cotidiana. Al
Pillari se le pide de ser benévolos con los componentes de los linajes
que a ¢l se refieren, en cuanto ellos son sus propios descendientes. Asi
mismo, se le pide ayuda en contra de los enemigos de los linajes, y de
ser malévolo hacia ellos. De alli el dualismo del Pillarii que puede ser
tanto benévolo, como malévolo.

"La devocion a los espiritus de antepasados [es una] forma superior
de concepcion relijiosa que marca la fijacion de la familia patriarcal. A
fin de tener siempre gratos a los espiritus de los antepasados i de
alcanzar sus favores, asistia a los vivos el deber de adoptar sus
practicas, sentir i pensar como ellos; proveer a sus necesidades |...],
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cuida las tumbas que se levantaban cerca de las viviendas para

mantener el perpetuo enlace entre la parte viviente i la muerta de la
.7. 195

familia. ™"

La importancia del Pillari en las creencias tradicionales, es
evidenciadas por la elevada insistencia con la cual Luis de Valdivia a
comienzos del siglo XVII niega su poder: no es el Pillaii que hace
tronar, ni da la victoria en la lucha contra los espafoles, ni hace surgir
los sembrados, ni asegura vida y venturas'’®; estas negaciones
evidencian algunas atribuciones de los Pillari, y demuestra que el
jesuita no entendid el significado del Pillan, victima ¢l mismo de la
"concepcion demoniaca con que los esparioles interpretaron la
cultura mapuche, [...] proyeccion y confirmacion de la ideologia
medieval europea'’". En su sermonario

" el pillan se representa como la maxima divinidad, superior a todas
las demas, hecho posible, en parte, gracias a la gran cantidad de veces y
en los lugares disimiles en que se habria registrado esta voz. Asi,
presente a lo largo del territorio, de importancia para todos los grupos,
no podia ser otra cosa que Dios. De hecho, Latcham sefiala que el culto
al pillan estaba extendido por todas las parcialidades, pero cada familia
tenia su propio pillan. [...] Ello explicaria muchas de las
contradicciones y vaguedades que sobre este concepto se forman los
primeros espaiioles en aquellas tierras'®".

Contrariamente a los que lo precedieron que vieron en el Pillari
una entidad demoniaca, Ignacio Molina comprende su estrecha
relacion con las animas,

n

. un Ente supremo, autor de todas las cosas, a el cual dan el
nombre de Pillan: esta voz deriva de pulli 6 pilli (la alma) y denota el
espiritu por excelencia. Lo llaman también Guenu-pillan, el espiritu de
Cielo, Buta-gen, el gran Ser; Thalcave, el Tonante; Vilvemvoe, el
Creador de todo; Vilpepilvoe, el Omnipotente; Mollgelu, el Eterno,
Avnolu, el infinito, etc. [...] I asi cuando invocan al pillan ni llaman a

S . . X : 199
Dios ni al diablo, sino a suc caciques difuntos. ",

aun no dédndose cuenta que no hay un Pillasi, sino un gran numero
de Pillari y que en los rituales como el nillatun, cada comunidad se
dirige a sus propios Pillani que en cuanto ancestros tienen el deber de
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ayudar a sus propios linajes. El hecho que todos se dirijan a ellos
siempre llamandolos Pillasi, hizo surgir la idea equivocada de "un
Ente supremo, autor de todas las cosas", como dice Molina.

También Ricardo Latcham destaca la centralidad del culto de los
ancestros en la espiritualidad mapuche:

"La religion [...] de los araucanos se cifraba en la veneracion de los
antepasados, representados por el Pillan, a quien ofrecian sacrificios y
otras ofrendas propiciatorias, implorando su proteccion y ayuda en los
diversos trances de la vida. Pero sus ritos no contenian ningun acto de
adoracion, ni concebian los araucanos que se les castigara o se les
premiara en su vida futura. El enojo del Pillan se causaba por la
infraccion de algun tabu o interdiccion [...] y se expresaba por medios
de los fenémenos naturales y en el acto.*™".

Como ya anticipamos, a comienzos del siglo XVII el concepto de
Pillani comienza a generalizarse: los foki muertos en la guerra con los
espaioles se convierten en Pilldsi, y 1o mismo ocurre también con los
mas valientes entre los enemigos: Pillarn que siguen combatiéndose en
el Wenumapu. Esta multiplicacion de los Pillan, tal vez le resta
importancia al concepto tradicional del ancestro. Paralelamente se da
la jerarquizacion de la sociedad mapuche y de las entidades
espirituales: Denechén sobresale por encima de los Men y surge
también un 7iidol Pillan, aunque no siempre reciba este nombre, que
asume e caracter de un espiritu superior a los demas y al cual los
demas son sujetos. Esta imagen novedosa del Pilldn se observa en el
didlogo entre Maulican y Francisco Nuiiez de Pineda, cautivo suyo:

"...habiéndole preguntado [a Maulican] si creia en Dios y en todo lo
que decia el Padrenuestro. Y me respondio que si, porque no podia ser
menos de que hubiese un gran Pillan que sujetase a todos los demas
pillanes y fuese su principio y estuviera sobre todos™"".

No se puede excluir que esta evolucion del totemismo hacia ideas
parcialmente deistas ya estuviera en acto antes de la entrada hispénica,
tal vez estimulada por el culto solar de los incas, que se habia
difundido entre los mapuches que vivian al norte del rio Maule. Desde
luego, nunca hubo barreras a la transmision de conceptos novedosos y
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desde su origen la cultura mapuche se caracterizd por su elevada
tendencia al sincretismo. Lo que parece ser consecuencia de la guerra
con los espanoles y de la conciencia unitaria que asumié el pueblo
mapuche es que se fue progresivamente debilitando el concepto de
Pillan como ancestro del linaje, hasta convertirse en un antepasado
nacional, cancelandose en gran parte las diferencias que habia entre
Pillan y Pen. En este aspecto, a comenzar del siglo XVI se dio una
progresiva identificacion entre el animismo y el totemismo en un
cuadro global unitario®®.

Paralelamente ocurrié lo mismo en lo ritual y el pillaitin se
convirtié o fue absorbido por el nillatun.

6.7. Los mensajeros de los antepasados y de los Den

Los alwe de los pmmmeme——— =
antepasados pueden - |
manifestarse en forma
de aves para comunicar
mensajes a sus
descendientes, como el
antiipainiamku 'y el
furufuye. Asi mismo
pueden hacerlo los
Den. % e ‘ : s

Antiipaiiiamku mamiill con la representacién del aguiluchc; A
(apacible aguilucho del en un cementerio mapuche. (foto de la web)
sol, de antii = sol, pailla = de espalda, fiamku = aguilucho). El
antiipainiamku es una de las formas que asumen las animas de los
ancestros para manifestarse con sus descendientes y entregarles
mensajes del Wenumapu. Antiguamente se levantaban che mamiill
cuya forma era la de un aguilucho de dos cabezas, a representar la
dualidad, y con las alas desplegadas. Los mensajes que entrega pueden
alegrar o entristecer, pero el antiipaifiamku es solamente un mensajero
y no tiene causa en el contenido de los mismos.

Edmund Reuel Smith alrededor del 1850 anotaba:

» :
4 /,\
: 7
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"...Un aguilucho blanco, espantado por la bulla, abandono el darbol
en que estaba posado y remontdandose en espirales se dirigio hacia el
Sur en vuelo majestuoso. Esta ave era el Namcu [...] y el hecho de
encontrarse al lado derecho de nuestro camino fue considerado como el
mdas favorable augurio. La plegaria que el indio dirigio al ave me
parecio muy hermosa. «;Oh Namcu! - grito - jSer poderoso! jObservad
a vuestros servidores, no con el ojo siniestro de la calamidad, sino con
el diestro de la fortuna, porque sabeis que somos pobres! jProteged a
nuestros hijos y hermanos, velad por nuestra felicidad y permitid que
volvamos sanos y salvos de esta empresal». Los mapuches, como los
antiguos, auguran mucho del vuelo de las aves |[...]. El fiamcu es la que
mds veneran entre todas [...], casi asume el rango de una divinidad y
cuando menos es considerado como un mensajero que esta en
comunicacion directa con el Ser Supremo.*™".

6.8. Antii y Kiiyén y el culto solar

En casi todos los pueblos del mundo, el sol y la luna revisten una
importancia relevantes en las creencias tradicionales y son objeto de
alguna forma de culto. En el mismo cristianismo, la Navidad se ha
sobrepuesto al natalicio del romano Sol/ Invicto que se celebraba
alrededor del 21 de diciembre (solsticio de invierno), a pesar que
segun los evangelios el nacimiento de Jesus de Nazareth ocurrid en
primavera®®*: sobreponer el nacimiento cristiano al pagano, era la
forma mas efectiva para suplantar al culto solar. Algo parecido ocurrid
en Chile, donde la celebracion de San Juan se sobrepuso al Wetripantii
mapuche.

Elementos del culto solar en las creencias espirituales mapuches
pueden corresponder al horizonte mas antiguo de su formacion
cultural, y no derivar de influencias foraneas. Sin embargo, los étimos
Antii (Sol) y Kiiyén (Luna), de evidente origen altiplanica, parecen
indicar que hubo una penetracion en el Mapu de creencias andinas que
se sobrepusieron o se fusionaron con las originarias mapuches. El
hecho que el origen del étimo inti sea del idioma puquina, sugiere que
el origen del culto solar sea andino, pero preceda la formacioén de
horizonte inca y que, tal vez, fue incorporado en el Feyentun mapuche
antes de la conquista inca.
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En mapudungtin han sobrevivido las raices parii (sol) y ale (luna),
usada en palabras compuestas en cuanto en su significado
fundamental reemplazadas respectivamente por antii y kiiyén’”. Esta
sobrevivencia sugiere que la incorporacion de aspectos andinos del
culto solar se diera cuando ya el horizonte cultural mapuche estaba
bien definido. En el area de Osorno, todavia se emplea el étimo ale en
alternativa a kiiyén™**"’.

Formas rituales que tenian relacion con el culto solar, son
reportadas por algunos autores coloniales, como fray Alonso
Fernandez y Gerénimo de Quiroga (1628-1704) quien precisa que

"no reconocen los chilenos relijion alguna, aunque varios adoraban
al sol. Estas anotaciones alusivas a la adoracion del sol debian referirse
a los araucanos del norte i del centro, esto es, a los que estaban
sometidos al poder incarial i no a los del sur. Asi se explica la frase
aunque varios adoraban al sol. [...] No seria suposicion antojadiza
sostener que con prelacion a la voz importada antii y con ella a su
proyeccion ceremonial, los indijena susaron la palabra paniagh para
nombrar al sol ™"

Entre los mapuches asentados al sur de la cuenca del Biobio, no se
puede hablar de "culto solar", pues no hay memorias de rituales
propiamente religiosos dirigidos al sol, diferentes del respeto que se
les atribuian a los demas espiritus del Wenumapu. Ya discutimos
anteriormente”” acerca de la influencia andina en el concepto de
Mareupuantii, primer hombre, hijo de Antii y Kiiyén: tradicion cuya
memoria es casi totalmente desaparecida, y que no puede de ninguna
manera ser asociada a un culto solar. Esto no excluye que Antii pueda
haber sido considerado el ancestro de algunos linajes, es decir un
Pillan. La asimilacion de Antii entre los Pillan, es evidenciada por la
frecuente presencia de la raiz Antii en los nombres mapuches.*"

Antii y Kiiyén forman una dualidad que se complementa y ambas
llevan connotaciones positivas y negativas. Su alternancia dual se
manifiesta con el dia y la noche, es decir, la vida y la muerte.

"Kiiyén e' lo que lo que lo' nacio a nosotro'. Pero Antii el que lo'
lleva ... Porque Kiiyén lo dejo asi a uno. Y el sol, parte contrario:
cuando muere lo lleva él. [...] El sol es kétral mapu (tierra de fuego)""".
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También se cita el Meli Wenu, la familia celeste, formada por
fiicha Antii, kushé Kiiyén, weche wenthru Wiinelfe y {llcha
Wangiilén, la cual forma el tetralismo propio de los Ken: sin embargo
podria tratarse de una lectura relativamente moderna.

Kiiyén, espiritu que encierra en si el principio de la fecundidad y
tutela la generacion, es femenino y por ende no es un Pillaii y no
aparece entre los ancestros de los linajes. Poseyendo solamente el
género femenino, aun reconociéndoles cuatros formas diferentes, no
es un espiritu tetralico: petu tremchi o rangin kiiyén (luna creeciente),
apon kiiyén (luna llena), piir o nagmuen kiiyén (luna menguante) y we
o tumei kiiyén (luna nueva).

Kiiyén puede controlar los lagos y los océanos, los cuales fueron
formados por las lagrimas de las wangiilén, y sobre todo el ciclo de
fertilidad de la mujer mapuche, el kiiyentin, y es causa del kiitran
kiiyén, la menstruacion®?. Es un espiritu que, como todos los espiritus,
puede ser tanto benévolo, como malévolo: calma a los vientos
destructores, pero también puede sumergirse en las aguas provocando
inundaciones.
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7. LAS ENTIDADES DEL NAGMAPU

7.1. El wekufe y los kalku

El wekufe es un ser incorpdreo que se origind de las fuerzas que
tratan de perturbar o destruir el equilibrio: en este sentido, el wekufe es
el antitesis de los Pen, pero al mismo tiempo es su dual, y por lo tanto
se encuentra en equilibrio con ellos. A diferencia de todo ser que
poseen su propia anima, el wekufe no posee anima propia. Aunque
incorpéreo, puede asumir fisionomias que varian de acuerdo al
contexto en que se desenvuelve; a veces asume la forma de una
pequefia flecha para entrar en el cuerpo de las personas,
enferméandolas:

“los wekufii [...] causan el dario lanzando flechas invisibles o
. . . 213
transformandose en sutiles animales.” ™.

Tal vez su denominacién viene de la sustantivacion de wekun
(afuera) y el sufijo -fe, que expresa el autor de una accion: entonces
wekufe puede entenderse como "¢l que estd afuera o que obra afuera
del equilibrio del cosmos"; o bien que "esta excluido por no tener
anima"; segun esta interpretacion, el wekufe le tendria particular odio
al ser humano, envidiandolo porque éste tiene anima. Pero se trata de
interpretaciones etimologicas controvertidas. Lo que si es indiscutible
es que aunque wekufe sea malvado®'®, también es necesario, porque en
su desequilibrar, es igualmente una fuerza equilibradora o, dicho en
otros términos, en cuanto fuerza negativa, equilibra a las fuerzas
positivas.

Siendo incorporeo, el wekufe es al mismo tiempo uno y también
innumerables espiritus malignos, como correctamente entiende Tomas
Guevara:

"...los huecufes [son] espiritus malignos innumerables, fuerza
misteriosa que representa la distruccion i la muerte. Los huecufes vivian
en constante lucha con los espiritus protectores i haciendo todo jénero
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de males en la tierra araucana: ellos causaban las enfermedades i las
muertes, las epidemias de los animales, la peste de los sembrados i
todos los contratiempos que de un modo imprevisto sobrevenian al
individuo™".

El kalku, dual complementario del machi, es un chaman que a
sabiendas y voluntariamente usa sus poderes para satisfacer la
voluntad del wekufe y de quienes se dirigen a ¢€l, pidiéndole de
hacerles dafos a sus enemigos. La dualidad machi/kalku contribuye al
mantenimiento del equilibrio del cosmos y la existencia del machi,
con su fuerza positiva, hace necesaria la existencia del kalku, con su
fuerza negativa. Sin embargo, el kalku no es solamente la version
negativa del machi, pues también es un sabio hermitafio que se
dedican al estudio de la ciencia natural’'’®. La interpretacion
positiva/negativa de la accion tanto del machi, como del kalku, es
sujetiva: lo que es negativo para uno, puede ser positiva para el otro, y
lo contrario.

Una de las tareas del kalku es alimentar al wekufe, quien, no
obstante sea incorpéreo, ama comer carne humana, sobre todo de
doncella:

"Kalku ta giitriinnieyu weda wecufe imollfiifipelu ka ilochelu - El
kalku alimenta al wekufe con sangre i carne humana.*™".

Un mapuche se hace kalku por las mismas razones por las cuales
puede hacerse machi: tener llamada por los espiritus, el filew, o
heredar ese mismo filew de parte de un pariente, por lo general un
abuelo o un tio de su mismo sexo, pudiendo ser tanto hombre como
mujer. Como el machi, el kalku tiene sus propios rituales, el kalkutun,
y recibe mensajes de los espiritus, y sobre todo del wekufe, a través de
los peuma (suenos premonitores) o de los perimontun (visiones).

La frontera entre machi y kalku, no obstante uno recurra a las
fuerzas positivas y el otro a las negativas, a menudo es poco definida:
el mismo individuo puede ser un buen machi con su propia comunidad
y un temible kalku con una comunidad adversaria a la suya.

Cuando una comunidad sorprende a un kalku que perteneciendo a
esa misma comunidad ha actuado en su contra, la comunidad entera
tiene que participar en el castigo, que es siempre la muerte: luego su
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cuerpo viene desmembrado y quemado hasta reducirlo en cenizas,
para que no queden ni trazas.

7.2. Los seres que operan en el Nagmapu

En el Mapu hay un gran numero de entidades, algunas comunes a
todas las parcialidades mapuches, otras propias solamente de algunas
parcialidades. Mientras Wen y Pillari son patrimonio comuin y
fundamentalmente unitario de todo el horizonte cultural mapuche,
bien definidos en sus funciones y caracteristicas, los diferentes seres
que pueblan el nagmapu parecen ser el resultado de reciprocas
incorporaciones por los diferentes grupos étnicos que dieron origen al
pueblo mapuche: su aspecto, esencia y razoén de ser resultan muy poco
definidos y su descripcion es siempre muy dificil, pues cambia en
forma importante de una comunidad a otra.

Una enumeracion de todos los seres que frecuentan en nagmapu es
imposible: por el gran nimero de los mismos; por su dificil definicion,
mas aun que a menudo al mismo ser se le conocen con nombres
diferentes; por representar muchos de ellos tradiciones locales
desconocidas fuera de su localismo; por ser otros incorporaciones mas
o menos modernas de la tradicion pewenche y patagonica; y, en fin,
porque a menudo es dificil distinguir aquellos seres que,
originariamente, eran protagonistas de epew (fabulas) y que acabaron
con ser enumerado entre los seres del nagmapu. Por lo tanto citaremos
solamente algunos ejemplos, seleccionados entre aquellos cuya
tradicion es mas generalizada en todo el Mapu y que parecen ser mas
antiguos.

Los seres son al mismo tiempo benévolos y malévolos y hay, por
lo tanto, que ganarse su benevolencia, antes que todo a través del
respeto. Solamente las manifestaciones del wekufe tienen Uinicamente
valencia negativa.

A) Manifestaciones del wekufe. El wekufe es incorpéreo, por lo

cual para manifestarse y realizar sus disefos se introduce en algun ser
que transforma en un instrumento de su propia voluntad.
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Walicho (alrededor de la gente’'®). El Walicho (o gualicho) es un

ser, invisible, que no tiene ni forma ni color, que mora en cualquier
lugar, con predileccion para las cavidades de las rocas y los renti

"espacios espirituales de instruccion y preparacion en cuanto a
sabiduria mapuche. La gente antigua cuenta que los antiguos weychafe
L 219
solian ir a estos lugares para prepararse para el combate.” ™.

Lo indefinido de su morada, hace que sea el espiritu al cual recurre
mayormente el wekufe, tanto que a menudo son confundidos y
erroneamente creidos un mismo ser: el wecufe es incorpoéreo y no
posee anima, pues tampoco es un espiritu, mientras el Walicho tiene
existencia material, aunque indefinida, y 4nima. Para dafiar a la gente,
el Walicho toma la forma de algtin arbol o roca con formas singulares.
Para engafiar, puede recurrir a la violencia agresiva y destructora, o
bien introducirse en el sentir humano confundiendo los sentimientos
de su victima, haciéndola enamorar de ¢l mismo (engualichamiento).
Segun dicen algunos machi, para no ser victimados por el Walicho hay
que tenerle respeto y cada doce lunas sacrificarle algiin animal.

Chewrufe (¢ que va a consumirse hasta las cenizas®"). Es un ser
con forma de piedra incandescente, a través del cual se manifiesta el
poder del wekufe. Puede tener un destinatario, causando la muerte
suya y de los que viven en su ruka, o bien dirigirse a una entera
comarca provocando epidemias. Entre los pewenches se describe con
una culebra muy grande con cabeza humana, que se alimenta con
carne di nifias. El chewrufe se alimenta de sangre humana:

"Cherrufe tripakei trantualu ulmen inmaafilu i mollfiii - El
cherrufe prefiera matar al rico para beberle la sangre.”"".

El chewrufe no es s6lo maléfico: puede ser utilizado por los Pillan
para amonestar a los mapuches que de seguir sin respetar las
tradiciones ancestrales serian castigados con terremotos y otras
catastrofes: cuando es mensajero de los Pillari, entonces se manifiesta
como una bola de fuego, la chewrufe kura, que cruza el cielo. En
cuanto mensaje de los Pillan, esta piedra también es llamada Pillan
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toki’*?. Encontrarla en el suelo es de buen agiiero, especialmente
cuando tiene forma de hombrecillo, como ocurre en algunos casos.

Dos chewrufe kura (propiedad del Autor).

El chewrufe le apareci6 en el suefio a Callfiilikan para animarlo a
tomar las armas contra los espafoles, diciéndole: "me [llamo
Cheburbue™".

"Namunkura, waidofche Kalfukura 7i foten nierkei cherrufe kura
meu. Itro cheu rume wekungei; pu kaine iilmen langiinkefi. Pu kurifal
chumkelafi. Kiitral reke miipukei. Chumuechi ruka meu tripackei miiten
cherrufe. **".

(Namuncura, argentino, hijo de Calfucura, tenia un cherruve; era una
piedra. La mandaba adonde queria, adonde los caciques contrarios; los
mataba. A los pobre nada les hacia. Vuela como fuego. Sale el cherruve
de las piezas cerradas, por cualquiera parte).

Uiyuche (hombre encendido). Vive en los volcanes y cuando se
vuelve visible, asume la forma de una delgada culebra con cabeza
humana, cuya piel arde como llama. Es empleado por el wekufe para
provocar desordenes sociales y conflictos y para diseminar epidemias.

Meulén (torbellino de viento). Tiene el aspecto de un remolino de
polvo, alto y estrecho, que aparece repentinamente y por corta
duracion. Gomez de Vidaurre lo dice benéfico y amante del género
humano, mientras para otros es una manifestacion visible del wekufe
y, como tal, es maléfico y destructor. Se puede entender como un ente
positivo o negativo, dependiendo de cémo sea utilizada su fuerza. Con
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ofrendas y atribuyéndole el respeto que le corresponde, se aplaca su
furia. Vive en las cumbres cordilleranas, aunque pueda manifestarse
en los valles, y tiene relacion con la fertilidad:

“Es el espiritu que habita en los emblemas, en el canto de la machi,
en los vaticinios de los vientos y en el interior de todo ser humano. Ahi
es donde radica su vinculacion con la vida y la fertilidad *>.

B) Manifestaciones de los kalku. Los kalku para poder cumplir
con su fines maléficos se valen de algunos seres que el wekufe ha
puesto a su servicio. También pueden atrapar las animas de las
personas cuando estas acaban de fallecer y su am todavia se resiste a
abandonar al cuerpo para emprender su viaje al occidente y
convertirse en piillii; con este fin utilizan los huesos de restos de nifios
u hombres recién fallecidos, cautivan sus am y los obligan a su
servicio: anchiimalén y witranalwe.

Anchiimalén (mujer que relumbra®®). Se asemeja a una llama

muy liviana y movediza que aparece repentinamente entre los arboles
del bosque para desaparecer pocos instantes después, o bien a una
estrella fugaz que cruza el cielo, desorientando y aturdiendo a quienes
tienen la ventura de verla, y que emite vagidos que recuerdan el llanto
de una guagiita®’. El anchiimalén es fabricado por el mismo kalku
que con este fin se aduefa de los restos de algin nifio o nifia
recientemente fallecido, cuando todavia su am no se ha plenamente
separado de su cuerpo, para convertirse en pullii. A pesar de su
nombre, los anchiimalén suelen ser de ambos sexos y andar de a dos,
nifio y nifia, siendo juguetones®*. Pueden aparecer tanto de noche
como de dia, pero su brillo hace que sean mas visibles de noche.
También pueden visitar a las personas en los peuma, los suefos
premonitores, a través de los cuales las advierten de algin
acontecimiento venidero. Al anchiimalén hay que criarlo con sangre,
leche y miel, lo cual normalmente lo hace el kalku y asi lo mantiene a
su servicio para con su auxilio acrecer su poder; sin embargo, puede
también suceder que sea cautivado por algiin mapuche, que entonces
lo cria para cuidar sus bienes, animales y siembras. Puesto que su vida
es muy larga, y tal vez no tenga fin, el anchiimalén viene transmitido
en herencia de generacion en generacion. Aunque el anchiimalén se
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desempetie en el Mapu, en cuanto ser espiritual también puede tener
acceso al Wenumapu y a los conocimientos que este acceso le
consiente.””

Witranalwe (4nima viajadora®’). Tiene la forma de una sombra
que se alarga hasta desaparecer. El witranalwe es fabricado por el
kalku de forma parecida a cuanto ocurre para el anchiimalén, pero con
los restos de algiin hombre adulto, y se alimenta principalmente con
sangre: no es conocida la presencia femenina de este ser. Es un
mensajero de mal agiiero, pues anuncia enfermedades y muerte a
quienes se les aparece. A veces se manifiesta como

"un anima aliada, ergida, un ser protector, cuyo trabajo puede ser
.. . . 7 w23l
dariino para el opositor de su protegido"”".

Un mapuche puede comprarselo al kalku que lo posee, y luego
ganar su confianza sacrificindole un cordero (nifio) o donandole una
llanka: entonces durante la noche protege los campos, mientras
durante el dia descansa, transformado en un hueso o en una extrafia
bolita que se parece a una caquita de oveja, y tal vez eso sea su
pequefia morada®***>.

"Layalu che, fuchali pichiche ngefuli rume, tragufui mei doi futake
lalku. Fuchakeche witranalwe ngefui ka pichiche kai anchimallen
ngefui. Tani femngeael meli pu meu amukefuingun tanii mongeafiel ka
tuaikefuingiin purun me ka Ulkantun meu. Inan pun meu nentungekefui.
Kizu ta entukelafuingiin kizu nii wiritranalwe konkefui la 7ii kaliil meu
femngechi ta witranalwe kefui. Kizu engun kimkei ta dungu. Tripalu
eltun meu chumngechi foro rume yengekei ruka meu. Yengekei pichin
meu, kifie trekan meu amukei ruka meu, pun meu ella compulu pun.
Kechumari trekan mulule ta i akuael ruka meu keuchumari pun mei
akuai. Akulu ruka meu witranalwe witrakei kifie mongenche, welu
chumngechi che pekelafi re kalku niiten pekei. Ngiifiilu anchimallen
ngtimakei itro pichiche reke ngiimakei. Kiniepe rupa kellu kuidakei
kullin. Itro mollfifi meu mongekefui ka mollfini che meu, ikefi pichiche ka
fuchakeche, kifie tripantu mu kifie ikei. Lluchiche cheu 7ii miilepeyim
witranalwe fei miiten ikefi. Feichi wenthru BPen witranalwe ngelu

. ~ . o~ ~ 234
nienolu che fotun fiawe kizu ulkei iii mollfiii.”**"
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(Cuando moria alguno del vecindario, hombre o nifio, se reunian cuatro
compafieros de los calcu mas nombrados. De los grandes hacian
huitranalhue i de los chicos anchimallen. Tenian que ir cuatro noches
seguidas a resuscitarlo en el cementerio y dar vuelta purucando
(bailando) alrededor de la sepultura. En la tltima noche ya lo sacaban.
Ellos no lo sacaban sino el huitranalhue que llevaban; este se introduce a
la sepultura i en el cuerpo del cadaver. Ellos hacen el aparto necesario.
Cuando sale de la sepultura en forma de hueso cualquiera, hai que
llevarlo a la casa. Se lleva a poco, dando un tranco de la sepultura para la
casa, en la noche temprano. Si hai de la sepultura cincuenta trancos hasta
la casa seran cincuenta noches las que se demoran. Cuando llega a la
casa el huitranalhue en la noche, se levanta, como hombre vivo; pero no
lo puede ver cualquiera sino los que son calcu. El anchimallen, cuando
tiene hambre, llora como un verdadero chiquillo. Algunas veces lo
tienen para que ayude a cuidar los animales. A veces se mantiene con
sangre de animales, i también con sangre de jente; come un chico o una
persona grande al afio. Tiene que ser la victima de la misma familia de la
casa. Cuando el duefio de un witranalwe no tiene hijos o parientes que
darle, tiene que entregarse él mismo).

Los kalku pueden incorporar su propio am en algunas aves, a
través de las cuales pueden volar y danar a las personas. Con este fin,
recurren principalmente al de, al koo, al chuncho, al wenwe, y a otros
mas.

Deii. Es un ave negruzca, un poco mayor que un zorzal, con
plumas marrones en su cola. Vuela solo durante el atardecer y a través
de su graznido el kalku le anuncia su muerte al que quiere dafar.

Koo™. Es una lechuza en la cual se incorpora el kalku para sajar a
sus victimas, preferentemente en la noche. Cuando el anima del kalku
es incorporada en el koo, su forma cambia: su cabeza se asemeja a la
de un gato y su cuerpo al de un gallo. El koo poseido por el kalku se
coloca en el camino de quien quiere enfermar, fingiéndose muerto, y
asi lo enferma.

Chonchon. Cuando el anima del kalku se incorpora en el chuncho,
una pequeia lechuza, esta asume oreja de gato, aunque no se le puede
ver porque vuela solo en la noche y se circunda de una espesa neblina:
sin embargo se le escucha llorar, y entonces anuncia la muerte de un
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adulto, o reirse, y en este caso se trata de un niflo. Otras veces vuela
lanzando el grito ominoso 'tué-tué-tué', con el cual induce alguien a
enfermarse hasta morirse:

"Cheu ta dungiii chonchoii meli weda femeu - Donde grita el chonchon
hai desgracia.”®".

Wenwe. El wenwe, ave con la dimension de un pichon, cuando es
poseido asume cabeza de aspecto humano y se vuelve invisible. Se les
oye porque se pone cerca de las ruka de quienes quiere dafar,
lanzando unos gritos espeluznantes.

C) Seres que actuian por si mismos. También hay algunos seres
que sin ser poseidos ni por el wekufe, ni por los kalku, ni por los
Pillan, sin embargo actuan de su propia iniciativa y voluntad, a veces
para bien y otras para mal.

Kalfiimalén (mujer azul®’). Las kalfiimalén son mujeres,
generalmente muy jovenes, que fueron cautivadas por los seres del
Wenumapu y convertidas ellas mismas en espiritus. El color azul las
relaciona con Kiiyén y con las fuerzas positivas. Son relacionadas con
la fecundidad de la tierra y de las mujeres. Pueden dar abundancia de
cosechas y mucha descendencia cuando se las recuerda en los #illatun
con ofrendas de maiz y chica, pero también pueden causar escasez y
hacerles estériles a quienes las desatiendan en las ceremonias y
abandonen las costumbres heredadas por los ancestros. En los nillatun
las kalfiimalén son representadas por una pareja de nifias vestidas de
azul, acompanadas por una pareja de jovenes que representan al
kalfiiwenthru™®; ambas parejas se complementan y tienen un rol muy
importante en la celebracion de la rogativa. Pueden dialogar entre
ellas y con los espiritus del Wenumapu y para hacerlo se convierten en
espirales de humo o en cometas. Tienen su ruka en las cumbres de
algunos cerros, pero nadie puede dar con aquellos lugares porque les
causa confusion y dafio a quienes lo intenten.

"Kallfii Malen feyti miiyawkey piillii reke miiyawkelay kam kiilen-
nge chi wangiilen reke [...]. Miiletuay kamarikun dungu, fey ka miiletuy
i koniinpangen fey piam i truguwiin miyawkey wenu kiilennge
wangiilen reke wichawkepefuyngiin wichawkepefuyngiin wifio metuy
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piam akuketufuy famew femmngechi kiilennge chi wangiilen reke feymew
tati Rukakiilen pingekey feyti tati miiyawiilken 7ii kulen fey ta Miiley
Ruka kiileng. [...] Feyta wingkul mew miiley feyti che ngiine chen muten
niieyu monen konpuy welu feytimew piilliiwpuw feyti kelliicherkialu kellu
kiime felearn mapu chuchi 7i kiime koniimpaetew feyti perkiafilu
kelluafilu kom dungu mew ngiitram mew kom kiime 7ii miiyawam che
kiime 7ii piichiini fii kiime riipii mew 7ii mliyawam kifie kiime fii miiyawan
che pekan dungu mew 7ii miiyawnoael. Chuchi kiimelu 7ii kontimpanietew
kom 7ii pu che kiime miiyawi miiley 7ii puchiike 7ii piitefiingeael femechi
ta koniimpa ngewelay feyti...”".

(Kalfiimalén aparece como un espiritu, anda como un astro con cola,
asi se vuelve. [...] Si hay nuevamente kamarikiin, hay que acordarse
también de ella y demostrar alegria. Ella anda en el cielo igual como un
astro, entre ellos [los espiritus del Wenumapu] se invitaban, seguramente
lo hacian, asi es, y después volvia aqui, se dice que volvia aqui. Para eso
se convierte en un astro con cabeza y con cola y por eso [su casa] se
llama Rukakiilén. Ella se vuelve como un astro con cola y vive alli en la
Rukakiilén. Ella es otra cuando estd en el cerro: alli estd como persona.
Denechén la cautivd: ingres6 como persona viva [en el Wenumapu] pero
una vez alli se volvio espiritu. Se volvid espiritu para ayudar a la gente,
ayudar a quien la recuerde bien en todos los rituales a estar bien en el
Mapu, darle sabiduria, suerte, todo lo necesario para que la familia ande
bien en todo, vaya con buena suerte por el camino, para que no se meta
en cosas extrafias. Para quien la recuerde, su proteccion le alcanza a toda
la familia. Pero hay que acordarse de ella, de cuando en cuando hay que
ofrecerle un poco de mudai y un poco de ofrenda para lograr amparo
para toda la gente. Cuando no se la recuerda o no se hace [esto],
entonces eso es malo).

Kalfiiwenthru (hombre azul). Los kalfiiwenthru aseguran la

dualidad a las kalfiimalén. No obstante su nombre, el color que los
identifica es el amarillo, lo cual los relacionan con Antii y, en cierta
medida, con las fuerzas negativas. Pueden dar fuerza y coraje cuando
se los recuerda en los nillatun con ofrendas de maiz y chica, pero
también pueden debilitar y volver estériles a quienes los desatiendan
en las ceremonias. En los willatun los kalfiiwenthru son representados
por una pareja de mozos que llevan un pafio azul al cuello y una
bandera amarilla; en la celebracion de la rogativa, se complementan
con la pareja que representa a la kalfiimalén.
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Pinkoya®®. La Pinkoya es una verdadera criatura marina, un ser
que tiene un rol central en la tradicion mapuche de Chiloé, casi una
suprema diosa marina (otro concepto extrafio a la cultura mapuche),
mientras que fuera del archipiélago es poco conocida y no es objeto de
ritualidad. Hasta los afios '80, son bien documentados rituales donde
interviene la Princesa del Cabildo con el fin de bendecir un corral de
pesca, o un bote recién echado al mar, y lo celebra en calidad de
Pinkoya®*'. Todavia se celebran 7illatun en las playas, asociados a la
siembras de productos de la tierra, donde viene invocada la Pinkoya,
aunque ahora mezcladas a otra invocacion, Chaw Dios o Chaw
Denechén, resultado de la secular cristianizacion del archipiélago.
Tiene caracter femenino y lunar: puede ser benévola con quien respeta
a las tradiciones, o malévola con quien no las respeta. En las noches
de luna llena o nueva, suele bailar en la superficie del mar o encima de
un escollo, a poca distancia de la playa: si baila dando las espaldas a la
playa, habrd abundancia de pescado y marisco; si lo hace mirando
hacia la playa, habra escasez. A veces, es auxiliadora de los naufragos.
Como las kalfiimalén, también la Pinkoya es relacionada con la
fertilidad del mar y también de la tierra. Es un ser tinico que tiene
semejanza a un espiritu: sin embargo, el tetralismo que se construye
afiadiendo a la Pinkoya, el Trauko, el Pinkoy y la Fiura, parece
forzado y de interpretaciéon moderna.

Piwichén**. Es un ser que asume el semblante de una culebra
emplumada y que cuando es adulta se pone alada y chupa la sangre de
personas y animales hasta matarlos lentamente. Seglin dicen algunos,
nace del huevo puesto por un gallo viejo; otros piensan que el mismo
piwichén pueda asumir el aspecto de un gallo y asi pisar la gallina,
dando origen a un nuevo piwichén. Cuando logra esconderse en una
ruka, sale en la noche para sajarle la sangre a todos los componentes
de una familia, hasta acabar con ellos.

Ngiiriifilii (zorro-culebra®?). Es un ser maléfico con forma de
zorro en su parte anterior, y de larga culebra en la posterior: mata
hombres y animales en los remansos de los rios, donde los acecha
llevandolo al fondo para chuparle la sangre. Si alguien se bana en la
misma agua donde estuvo el ngiiriifilu, se cubre de sarna.
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Waillepéii***. Es un ser que vive en las zonas lacustres o paludosas
con cabeza de ternero y cuerpo de oveja y arrastra las patas traseras,
mientras las delanteras son torcidas. Generalmente vive bajo el agua:
sin embargo, cuando alguna mujer se acerca a las orillas del lugar
donde habita, entonces sale del agua para atacarla: no la mata, pero se
acopla con ella, la cual después tendrda a un hijo que nacera muy
deforme.

"Kifie antii tripan ruka meu. Amun kifie pichi leufu meu. Pen kifie
waillepen. Kine ufisa erke lonko waka nierkei unen namun norlelai inan
namun tranalen yefi. [...] Miitrenko meu piam kifieke domo koriikei
pinien amukenolu ka penokelu, wailleperi 7ii duam. Intro fentepun weda
kullin pingei. Pu domo, waka, ufisa pekefilu konikei wedarnima epu, intro
re wedaiima entukei. **".

(Un dia sali de la casa. Fui a un estero que pasa cerca. Vi a un
huaillepefi. Era una oveja con cabeza como de ternero, con las patas
delanteras torcidas y las posteriores a la rastra. [...] En Metrenco hai
mujeres que han tenido hijos ciegos o tullidos: es que han visto
huaillepefi. Este animal contrahecho es mui comin en todas las
reducciones. Las mujeres, vacas i ovejas que lo ven, tiene hijos
defectuosos o mellizos; casi siempre uno defectuoso).

Ketrunamiin®* (pierna de pato). Es un enano que tiene la nariz
parecida al pico de un pato y una sola pierna lo cual lo obliga a
caminar a saltitos. Generalmente su presencia anuncia desgracias y
terremotos. Sin embargo, cuando una doncella encuentra sus huellas
en las cercanias de la ruka, es de buen agiiero, y si logra aduefiarse de
una de sus plumas se volvera muy seductora.

Furufuwé*’. Tiene el aspecto de un ave invisible, pero
reconocible por su silbido:.

"es un pdjaro cuyo cuerpo estd cubierto por escamas refulgentes
que solo se pueden ver a contraluz. Representa al Pillan kiiruf (viento):
no sabe donde se anida, ni de donde viene, pero su potente silbido puede
oirse en cualquier lugar de la tierra.**".
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Su vuelo es tan rapido, que produce una corriente de aire que bota
cualquiera persona que se encuentre cerca de donde vuela el furufuwe.
Cuando en lugar de silbar canta, su canto es sumamente triste.

Ariimko. Es un ser con forma de sapo que protege los pozos y
pantanos donde vive. Su rol es parecido al de un Penko, sin poseer el
tetralismo de los Pen.

Trekauko. Es un ser que vive en los bosques, siempre pronto a
acechar a las doncellas que seduce con sus modales agradables e
ingeniosos. El Trekauko recoge a los niflos que vienen abandonados
en el bosque por ser rechazados por su madre, que muy a menudo es
soltera, y los crias como si fueran hijos propios. Es asi que cri6 a
Yiifenche y a Aukiifiko, nifios abandonados por mujeres desconocidas,
mientras Fukunche es su propio hijo: lo tuvo con una mujer que
sedujo, la cual lo abandoné recién nacido en el bosque.**’ De los dos
hijos de crianza del Trekauko, Yiifenche es un duende que anuncia la
lluvia y Aukiiiiko™’ es un duende invisible que, jocoso, baila en las
quebradas al son del kultrun y de los cantos, imitando en forma
graciosa cuanto oye. Fukunche, su hijo natural, es un duende
enfermizo y raquitico.

Trauko. Es un duende que en la tradicion chilota tiene mucha
relevancia. Naci6 de materia vegetal en descomposicion, el humus del
bosque profundo y el agua lo desintegraria®'. Sus pies no tienen
talones y son més bien unos muflones: por esto cojea y para caminar
se afirma al paweldun, un bastén cavo con el cual sopla un sonido
aterrador y al tiempo fascinador para las doncellas, que encanta y
viola cada vez que tiene la oportunidad de encontrarlas solas en los
bosques. Los frutos de sus violaciones son siempre nifios muy
deformes, en parte ser humanos y en parte palos podridos, y que
tienen corta vida.

"Es enano™’ y contrahecho; vive en los bosques y viste de tejidos de
plantas filamentosas como la quilineja; [... es] capaz de producir
enfermedades en los nifios y aun en los grandes, que alcanza a ver,
torciéndolos y jorobandolos. [...] Se alimenta de frutas y raices
silvestres, y tiene unas fuerzas espantosas y su sola mirada 6 aliento
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quiebra y joroba a los nifios que tienen la desgracia de ponerse a su
253
presencia.”".

Desde el siglo XVI, la presencia constante y frecuente de cautivas
espafnolas amancebadas en las familias mapuches, ha introducido en
su cultura numerosas fabulas de la tradicion europea, que fueron
rapidamente incorporadas en el corpus de los epew mapuches. Los
personajes magicos de las mismas, muy variegados y casi siempre
expresiones malignas, fueron "mapuchizados" e incrementaron
sobremodo el abanico de los duendes y de los seres instrumentos del
wekufe y de los kalku. A menudo es muy dificil distinguir entre las
tradiciones originarias mapuches y las que, en mayor o menor medida,
son fruto del sincretismo teniendo origen europea.

7.3. El niitram de Trentrenfild y su universo

En las tradiciones mapuches hay dos clases de seres cuya
existencia y significacion puede comprenderse sélo a la luz del niitram
de la lucha entre Koykoyfilu, la serpiente que levanta las aguas, y
Trentrenfily, la serpiente que levanta las tierras y que al mismo tiempo
es un cerro salvador. Hay que tener en buena cuenta que la palabra
niitram no corresponde a una fabula o a un cuento fantastico;
corresponde a la conversion en mito de un hecho un relato historico y
real, y precisamente de un sismo catastrofico acompainado por un
tsunami, que causd la muerte de un gran nimero de personas y que
signd para siempre el horizonte cultural mapuche. Diego de Rosales
(1601-1677), utilizando fuentes diferentes y, tal vez, uniendo mas
niitram diferentes™”, reconstruyé en forma extendida el relato de la
lucha entre las dos serpientes:

“Y lo que sucedio a los Indios, quando el mar comenzo a salir e
inundar la tierra, fue que todos a gran priessa se acogieron al Tenten,
subiendo a porfia a lo alto [...] siendo mui pocos los que llegaron a
salvarse en la cumbre. Y a los que alcanzo el agua les succedio [...] que
se convirtieron en Pezes y se conservaron nadando en las aguas, vnos
transformados en vallenas, otros en lisas, otros en robalos, otros en
atunes, y otros en differentes pezes. Y de estas transformaciones,
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fingieron algunas en penas por su voluntad y con ayuda de el Tenten.
[...] Y de los que se transformaron en Peces, dizen que passada la
inundacion o dilubio, salian de el mar a comunicar con las mugeres que
iban a pescar o coger marisco, y particularmente acariciaban a las
doncellas, engendrando hixos en ellas."”

Fueron muy pocos los mapuches que se escaparon de la salida de
las aguas, y fueron los que logran subir encima de los cerros trentren.
Todos los demas fueron alcanzados por las aguas, pero de éstos
algunos lograron salvarse igualmente porque convertidos en pefiascos,
dando origen a los witranche o mankian, o en seres acuaticos, dando
origen a los kawelche o shompall.

Witranche™” (hombres
levantados) o mankidn®°. Son
seres humanos que fueron
convertidos en estructuras
rocosas del tamafio de una
persona en las  cuales
sobreviven sus animas. Suelen
encontrarse a los costados de
los caminos en las laderas de
los volcanes. Los witranche

son benévolos y cuidan que . Lakurakawin de Curacavi:
. la importancia de la piedra tacita en la
los viandante puedan recorrer . .
. ; tradicion es tanta, que de ella tomd
Su camino sin toparse con nombre el lugar donde se encuentra.
obstaculos: por ende, nunca (Fotografia de la web).

hay que dejar de mirar con

reverencia una witranchekura; hay que saludarla, dejarle una ofrenda
y pedirle que intervenga impidiendo que los seres en los cuales se
anidan el wekufe o los kalku obstaculicen su camino. También son
considerados guardianes de las montanas, encargados de castigar las
profanaciones de las mismas por parte de las personas codiciosas. Los
witranche no pueden acoplarse con los seres humanos.

La presencia de espiritus incorporados en las rocas es una
tradicion espiritual muy antigua, comun a todo el mundo andino, y no
solo, y que precede al horizonte cultural mapuche. En las rocas a
menudo se incorporan los al/we (dnimas) de iilmen y lonko. Cuando ha
sido reconocida la presencia de algin espiritu en una roca, ésta se
vuelve kurakawin (piedra donde reunirse, llamadas también 'piedra
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tacitas'): es objeto de culto y se le horadan huecos donde colocar
ofrendas o moler semillas con fines ceremoniales.

Shompall™ o kawelche®™® (hombres-delfines). Los shompall
tienen cuerpo de sireno, mitad ser humano y mitad pez, y son los
protectores de las aguas donde residen, similarmente a los Kenko, pero
sin tener el tetralismo propio de los Ken. Ademas de proteger a las
aguas, socorren a los ahogados, convirtiéndolos en shompall. Son de
ambos sexos, muy hermosos y enamoradizos, fascinan a los seres
humanos pero nunca lo raptan en contra de su voluntad. Cuando una
mujer se enamora de un shompall y es fecundada por ¢él, entonces éste
le da a la familia de la mujer un pago, por lo general de peces, para asi
cumplir con el yapitun (pago matrimonial) tradicional; a veces ocurre
que la nifia quiera quedarse con el shompall, y entonces ¢l la
transforma para que pueda vivir bajo el agua, manteniendo su forma
humana, para de vez en cuando ir a visitar a sus familiares llevandoles
regalos. Cuando es un hombre que tiene una relacion con una
shompall, ella lo compensa con abundancia de pescado o bien con
otros dones. Las guaguas que nacen del vientre de una shompall, o de
una nifia que se adaptd a vivir bajo las aguas acompafiando a un
shompall, pueden vivir solamente bajo el agua: si se exponen a la luz
del sol o de la luna, mueren enseguida.

Llama la atencion la presencia en ambos casos de la dualidad de
los nombres: witranche y kawelche, genéricos y usado con menor
frecuencia (casi nunca se reporta kawelche), mankian y shompall,
referidos cada vez a seres especificos que a menudo son protagonistas
de epew (cuentos):

"Es frecuente también que Sumpall o Mankian sean protagonistas de
. . . 259
una historia idéntica, o que intercambien sus roles.”".
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Es posible que mankian y shompall correspondan a otro niitram,
anterior al de Trentrenfill y que se ha perdido y cuya existencia ha
sido sostenida por Hugo Carrasco, aunque lo haga con argumentos
diferentes, o bien originario del horizonte cultural canoero.

Animas Animas

incorporadas incorporadas
en las rocas en mamiferos

marinos
Niitram de -
Trentrenfildi witranche kawelche
Niitram
protomapuche o mankian shompall
canoero

La trempiilkalwe es una shompall con una funcién muy particular:
acompaiar a los piillii (dnimas de los recién fallecidos) hasta la isla de
Diilchenmalwé, donde podran convertirse en alwe, en wanglén o en
Pillani. Cuando el am finalmente logra alejarse del cadaver que fue su
propio cuerpo, se dirige a la costa del mar siguiendo el curso de algun
rio. Cuando la alcanza, invoca la llegada de la Trempiilkalwe, espiritu
incorporado en el cuerpo de una ballena blanquisima y visible
solamente a las dnimas en espera en la playa. Para que ella la lleve a
Diilchenmalwé, hay que pagarle con unas [llanka, hermosas
piedrecillas verdes que con este fin los parientes sepultaron junto al
difunto.

El muelle de las animas, cerca de Cucao, poética interpretacion
chilota de la tradicion ancestral de la Trempiilkalwe
(foto de José Ferri).
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8. CHAMANISMO: IDJENPIN, MACHI, RITUALIDAD

"El fundamento y la premisa ideologica del chamanismo estan en la
busqueda de la relacion y de la instauracion de un contacto con el
mundo sobrenatural a través de la experiencia estditica de un
intermediario institucional, el chaman. El chaman es un experto en la
comunicacion estdatica entre lo natural y lo sobrenatural. Su rol es
aquello de hallar los instrumentos mas idoneos para resolver una crisis
ya en acto, o para prevenir crisis futuras. El chamanismo no es una
religion, cuanto un conjunto de creencias, un sistema ideologico, en
cierta medida, una concepcion del mundo. [...] El chaman actua a favor
de los hombres. El rol del chaman es por su propia naturaleza benéfico.
[...] En cuanto protector sobrenatural el chaman es al mismo tiempo
curandero para el individuo, y sacerdote responsable del ritual para el
grupo. [...] Su rol primario es abrir el camino a los poderes
sobrenaturales a través del éxtasis. El chaman actiua como mediador
porque él es el solo que se encuentra en la posibilidad de satisfacer, por
medio del éxtasis, a los intereses del grupo humano al cual
pertenece.” ™.

En todos los sistemas de creencias animistas, al no ser éstas
codificadas, el chamén es su exclusivo intérprete, quien en definitiva
es 'quien sabe como hay que hacerlo para ser fiel a la tradicion'.

En el horizonte cultural mapuche, el doble rol chamanico de
curandero y sacerdote es satisfecho por dos figuras diferentes: el
nenpin 'y el machi.

8.1. Denpin y machi

Actualmente, en muchos /of ha desaparecido el nenpin y entonces
su funcion ha sido cubierta por el machi, cuyo rol se ha extendido
grandemente. Entender cuales fueran sus funciones en la ritualidad
comunitaria antes de la conquista hispanica es muy dificil, pues los
historiadores y misioneros coloniales proporcionaron muy pocos datos
acerca de estas figuras y sus roles®®’. En sus diccionarios, Luis de
Valdivia no las nombras, mientras que Fébres cita unicamente al
machi viendo en €l un curandero.
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Ambos tienen el conocimiento del Feyentun y el poder de dialogar
con los espiritus, conocen e interpretan su voluntad, gestionan la
ritualidad que en gran parte reside y se identifica en ellos mismos. Su
funciéon fundamental es la mediacion entre el nagmapu y el
wenumapu, entre los seres humanos y los espiritus. Sin embargo, la
falta casi total de informaciones que sean anteriores al siglo XIX, no
nos permite entender sus roles y diferenciarlos y solamente podemos
formular algunas hipoétesis, derivadas principalmente de la
observacion de como evolucionaron a partir del siglo XIX.

Como ya habiamos dicho anteriormente, el nenpin dialoga y
entiende al mundo trascendente, y en particular con los Pillari; conoce,
interpreta, explica y trasmite la cosmovision, las tradiciones y la
sabiduria mapuche; se pone como mediador comunitario entre el lof'y
los Pillan; organiza y celebra los rituales ancestrales. El machi, por su
parte, enfrenta las necesidades tanto de la comunidad a la cual
pertenece, cuanto de cada persona, sobre todo cuando son causadas
por la acciéon malévola del wekufe o de los kalku, sabiendo cuanto
necesario para oponerse a la misma y restablecer el equilibrio en la
vida del individuo y, tal vez, devolverle el mal a su autor.

Ser nenpin significa poseer los conocimientos y la sensibilidad
necesarios para percibir al mundo de los espiritus: es la libre eleccion
de un individuo, aunque generalmente cuando muere el nenpin de una
comunidad, ocurre que otro componente de la misma herede su
espiritu y le subentre: desde luego, se trata de una persona que durante
muchos afios estuvo al lado del yenpin precedente para aprender el
oficio. Ser machi es poseer el filew, es decir el llamado a cubrir ese
rol: el machi no elige de ser machi, sino es elegido por los Pen o por
un espiritu particular, a menudo contrariando sus deseos de una vida
normal.

Denpin 'y machi se complementan reciprocamente en sus
funciones sin sobreponerse, sino colaborando mutuamente, los
primeros intermediando con los Pilldni y los segundos con los Den.
Ambos entran en contacto con el mundo espiritual a través de los
peuma (suefios), pero actualmente solo los machi alcanzan la
experiencia del kiiimin (trance, éxtasis), con la ayuda del fumo y sobre
todo con el sonido del kultrun, aunque es posible que originariamente
también el yenpin lograra alcanzar el estado de kiiimin.

En las rogativas, ceremonia comunitaria fundamental, parece que
originariamente al nenpin le correspondiera la gestion completa del
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ritual, disponiendo la sucesion de todos los actos del mismo, dentro
del cual el machi tenia momentos especificos de intermediacion con el
mundo espiritual que podian comportar alcanzar el kiiimin. En las
comunidades de Neuquén, donde no interviene el machi, la gestion de
los aspectos propiamente rituales de la rogativa es de responsabilidad
del nempin. Es asi también en algunas comunidades del lado
occidental de la Cordillera.

Al parecer, originariamente el rol chamanico era solamente
varonil, pues a la mujer era prohibido el uso del kitra, necesario para
fumar sustancias capaces de inducir el kiimin: pero en la medida que
se consolido culturalmente el horizonte mapuche, la situacién se
modific6. Mientras que el rol de nenpin quedd siempre reservado a los
varones, el de machi fue progresivamente ocupado también por
mujeres, hasta que en la actualidad resulta femenino en medida
preponderante.

En el Mapu, aun donde la organizacion y gestion de la ritualidad
comunitaria corresponde al nenpin, cuyo rol asociaba espiritualidad y
pragmatismo, sin embargo el machi es de todas maneras una figura
chamanica central de la comunidad. Es quien sube al wenumapu
durante el kiiimin, viajando en el tiempo e interrogando los espiritus
acerca del pasado y del futuro, y transmitiendo sus mensajes al yenpin
o0 a otra figura iniciada, pues lo hacia con palabras que solo el iniciado
podia entender. Ademas sélo el machi es capaz de combatir a la
accion nefasta del wekufe y de los kalku que se manifiesta
principalmente a través de las enfermedades.

El machi viaja en forma extra-corpérea a los otros mundos,
subiendo con el kultrun en su mano encima del pirawe (o
pliraprawe), la escalera realizada en el tronco que representa al arbol
cosmico:

El contacto entre el chaman y lo sobrenatural, el mundo superior, es
posibilitado por el axis mundi, representado [...] por un darbol/escalera,
lo cual lo pone en contacto con las tres partes que componen el
universo: por debajo el mundo de los inferos, al centro la tierra, por
encima el cielo [...]. La espiritualidad del chaman es ligada [...] al
simbolismo del darbol del mundo [...]: el chaman sube el palo/arbol/axis
mundi vestendo su atuendo [...]; el tamboril se ha construido también
con la madera del arbol del mundo, en la superficie de cuero del
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tamboril se encuentra il simbolismo del arbol del mundo y del universo
o L 262
dividido en capas cosmicas.”".

Con la llegada de los espaiioles, el equilibrio cosmico se destruye
y tanto la espiritualidad cuanto la sociedad mapuche entran en una
profunda crisis. La necesaria jerarquizacion impuesta por el estado de
guerra, se hace permanente, con lo cual viene a meno el igualitarismo
social. La elevada mortandad de los hombres jovenes, consecuencia
de ese estado, causa el desequilibrio entre los sexos y hace que la
poligamia, antes limitada y ocasional, se haga necesaria, difundida y
simbolo ella misma del poder jerarquico. Las epidemias que surgen al
momento del primer contacto con los espanoles, diezma la poblacion
del Mapu, la cual busca una solucién en los machi méas que en los
nenpin.

El desequilibrio alcanza también lo trascendente. Como ya
discutimos, al Dios todopoderoso y unitario cristiano, se hace
necesario contraponer unos espiritus que, en parte, lo recalcan, puesto
que los Pillan, ancestros de los kiina, se demuestran insuficientes.
Estos, al comienzo dejan su lugar a un Pillaii "nacional" Unico, y
luego a unos Den, antes preservadores del equilibrio, que ahora se
convierten en dominadores, entre los cuales Denechén ocupa el primer
lugar: el animismo ancestral comienza a convertirse en un deismo
latente.

"[Hay] mapuche [que] reconocen que las estructuras catolicas y
coloniales de autoridad, consideradas separadas de los fenomenos
naturales y superiores a estos, han tenido influencia sobre las nociones
mapuches de religiosidad. |...] La deidad mapuche Ngiinechen, por
ejemplo, aparecio por primera vez en el siglo XIX como respuesta a las
estructuras jerarquicas politicas y religiosas impuestas por la sociedad
chilena. La imagen de esta deidad combina varios simbolos coloniales
masculinos de autoridad con la naturaleza y los espiritus ancestrales de
los mapuches. [...] Esta relacion jerarquica se proyecto al dambito
espiritual y Ngiinechen se convirtio en el patron, en el dominador y el
gobernante de la tierra y sus habitantes, combinando el poder de todos
los espiritus mapuche de la naturaleza (ngen) y los espiritus ancestrales
que moran en el cielo.**".

121



Esta radical transformacion del horizonte cultural mapuche,
rompid el equilibrio entre nempin y machi, y los segundos ocupd
progresivamente también aquellos roles que antes les correspondian a
los primeros.

8.2. El machi

Ningutn individuo escoge ser machi, sino es llamado a ocupar ese
rol por los mismos espiritus que se manifiestan en ¢l ya desde la
infancia a través de los peuma, de cierta rareza en su modo de ser, de
asumir inesperadamente actitudes propias de un machi, aun no
sabiendo explicar por que lo hace. Paradigmatico es el testimonio de
Pascual Cona (1847 ca - 1927) recogido por Wilhelm de Moesbach:

!

"Chumeél antii ifiche 7ii lamnen machii. Fei meu kifie elld pun
l'arumei. Kintulnei machi 7i iiluaeteu, fei meu macitunei. Kifie ina
lefaniipramei nentuiimafi 7ii kultrun feichi ka machi ka métronfi téfachi
rali. Ka tui 7ii iilkantun, fei pi 7ii iil: «lfiche mai machiany. « Téfachi antii
meu pepafuii téfachi pichi domo, ayiifiii fii machilafiel; machilafiii kuifi
ii ella pichi ché nelu 7i ayiiniekefiel. Fei meu feula pepafini tarii
machilafiel wéla; i eluafiel fill l'awen’, fill yillatun [...]. Fei meu elkefin
fii titelu machineal; fei meu feula rani kiime dénu meu méleeai téfachi
pichi domo. Iiiche 7ii duam kiime ché neai, kutranpiukeyechefe neai, fei
meu fill mapu meu nieai taiii mafiumneny.”*™".

(Cierto dia se hizo machi una hermana mia. A la entrada de una
noche cayd de repente como una muerta. Se le buscaba una machi para
que la curara y ésta la sometio al tratamiento tradicional. De repente se
incorpord, le quitd el tambor a la machi llamada y lo golped. Al mismo
tiempo empezd a cantar en los términos siguientes: «Seré pues machi».
[Hablando en nombre de su espiritu:] «Hoy vine a visitar a esa mujercita,
quise hacerla machi; ya antes, cuando era muy chica todavia, la he
elegido para la profesion porque me gustaba; hoy vengo a crearla machi
y dotarla con el conocimiento de los remedios y las oraciones. [...] La he
elegido para que sea machi verdadera; mediante legitima instalacion esta
nifia sera ahora [machi]. Por autorizaciéon mia sera persona estimada y
auxiliadota de la gente, digna de la gratitud de todos»).
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Siempre Pascual Cofia relata:

"Femnechi mai peuman, «machineaimi», pieneu wenumapu
nénechen, fei elueneu niitram. Wenumapu nernen fi peuma, fei meu fill
kiimeke denu meu elueneu; «machineaimi», pieneu, «rami plata
nillatuiimaiaeny. Uleriiqueneu feichi wenumapu kifie tutelu wenthru. Ni
peuma elunen fill l'awen'; rani l'awen' witrantékunieeneu, fei meu
péruleneu pu l'awen' iii peuma.”*".

(Eso me ocurrid en la visidon; «serds machi» me dijo el celestial
dominador de los hombres que seré machi; ¢l mismo hablé conmigo. En
el suefio me fui al cielo; alld me proveia con excelentes dones. «Seras
machi, me haras rogativas sobre plata» me dijo. Uno de los hermosos
varones del cielo me hizo fricciones. Me ensefi6 en el suefio todos los
remedios; me tir6d por encima de los remedios y éstos bailaron delante de
mi, mientras estaba en el suefio.)

Si la persona que recibid el llamado a machi, se niega a serlo,
entonces se enferma, a veces hasta morirse. Cada machi desde el
primer momento es auxiliado por un espiritu, al cual se dirige en sus
necesidades y que, generalmente, es el mismo que lo llam6 a ser
machi. Ese espiritu se mantendra a su lado durante toda su vida y su
identificacion con el machi es tanta que el étimo filew (o también
vileo), ademas de indicar al llamado, es también sinénimo tanto del
espiritu del machi, cuanto del machi mismo..

Machiliiwiin®®®, neikurewén™’ 'y rewetin®®®. Tras un largo
adiestramiento el nuevo machi es consagrado con una ceremonia
formal y muy concurrida llamada machiliiwiin, un conjunto de rituales
que puede durar dos o tres dias, a conclusion de los cuales se realiza el
neikurewén, la consagracion del rewe del nuevo machi. A la vigilia
del neikurewén se realiza el rewetun, la plantacion del rewe frente a la
ruka del nuevo machi.

Hacia la mitad de la década de 1920, el antropdlogo francés
Claude Joseph documenté muy detalladamente durante tres afios la
vida de una joven machi de la comunidad de Lanalhue, desde el
momento cuando inesperadamente recibid su llamado, hasta cumplirse
la ceremonia con la cual fue formalmente consagrada machi:
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"La iniciacion del aspirante a machi empieza luego después del
llamado. [Entonces] sus padres le buscan [...] un profesional de buena
fama. Este le enseiia los cantos y los bailes rituales, el arte de tocar el
cultrun, de curar y de machitucar, de echar el huecufe y el pillan, como
preparar los venenos, como descubrir y echar maleficios, las
ceremonias del nguillatun y el modo de entrar en relaciones con el
dominador de los hombres y de la tierra, en fin todos los secretos que
han de hacer de él un buen machi. La iniciacion dura de varios meses
hasta varios anos segun la edad del aspirante, sus aptitudes para
aprender y la llegada de circunstancias favorables para su
consagracion. [...] Los viejos profesionales ven con agrado a los
Jjovenes aspirantes [... y] se consideran honrados de poderlos enseniar.
[... Finalmente] se acuerda la fecha de la consagracion del aspirante.
[...] Mientras tanto el aspirante se prepara a su consagracion con una
reclusion y un ayuno de cuatro dias. [...] La vispera [...] se planta el
rehue en la tarde con asistencia de los invitados ya llegados. De
madrugada, el dia de la consagracion, la joven sale de la ruca y |[...]
una media docena de machis con sus respectivos tambores tocan, bailan
y cantan a compas. [...] Los machis golpean con fuerza sus tambores y
saltan a gran altura [... y] una de las machis [...] entra en éxtasis.
Pronto lo imita la joven y cae también en el mismo estado. Este es el
momento solemne: la machi que preside la ceremonia, armada con
cuchillo [...] y con la vista vendada, lo mismo que la joven, toma una
despues de otra las manos de esta y le hace en ambas una incision en la
yema de los dedos mayor y anular, hasta que corra sangre. Igual
operacion hace en sus propios dedos o en los de otra machi y una
infunde la sangre de machi vieja a la joven aspirante para comunicarle
los poderes y la destreza profesional. En seguida [...] la vieja machi
[...] le localiza la boca, [...] le ase la lengua y [...] con el cuchillo de
cuarzo le hace un corte longitudinal en la punta. [...] Hecha ya la
consagracion |[...] la joven con [...] sus adornos de plata, su cultrun y
sus campanillas, sube bailando y tocando delante de toda la
concurrencia las gradas de rehue hasta llegar a la plataforma superior.
Bailan y suben detras las otras machis. Dos de ellas la acomparnian
arriba y se balancean ligeramente hacia uno y otro lado. |...] La parte
ritual de la ceremonia termina con la bajada del rehue.*®".
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La salida de una nueva machi de su encierro
antes de dar comienzo al nekurewén
(foto de Claude Janvier, 1925 ca).

Terminada la ceremonia, el nuevo machi es apartado de la
comunidad durante cuatro lunas: con este fin, se le construye una
pequeiia casucha al lado de su ruka y un centinela vigila
constantemente su puerta para que nadie se le acerque, ni siquiera su
propio coniuge si se trata de machi casado, con la sola excepcion del
machi que le hizo de maestro. Durante este encierro el nuevo machi
tiene que completar el dominio de las herramientas para poder
controlar y sobrellevar su trance espiritual: el kiiimin. Finalmente, al
cabo de este largo periodo de encierre, el novicio machi sale de la
casucha, pudiendo ya ejercer plenamente su rol.

El kultrun es el instrumento mas sagrado del machi, del cual no se
separa nunca y que, de no mediar incidentes, lo acompana durante
toda su vida. Representa una multiplicidad de simbolos: el cosmos, los
cuatro puntos cardenales, el tetralismo de los Den, el kimun. En la
superficie del kultrun siempre estan dibujadas dos rectas que se
intersecan, o dos pares di rectas, y el punto de interseccion representa
al rewe de la comunidad a la cual pertenece el machi; en los cuatro
campos hay simbolos cosmicos, generalmente soles y lunas, y es el
machi al cual es destinado el kultrun que decide como tiene que ser
disefiado y ¢l so6lo sabe la significacion exacta que ha querido
atribuirle al disefio.

El kultrun es un cono de foiye o triwe (canelo o laurel), cubierto
por un cuero, generalmente ovino. El artesano que lo construye tiene

125



que conocer al feyentun. El tronco del cual se labra tiene que cortarse
en piiken (invierno), después de haberle pedido permiso al Pen del
arbol que se va a cortar. El cuero que lo va a cubrir tiene que hervirse
y rasparse muchas veces, sobandolo cada vez, para que adquiera la
necesaria flexibilidad.

Antes de terminar de cerrarlo, el artesano se lo entrega al machi
para que éste, en forma reservada, le coloque adentro algunos objetos
que le fueron sugerido por un peuma o por su filew: semillas,
piedrecillas u otros. Antes de cerrarlo el machi le sopla humo para que
adquiera el kiitral newen (fuerza del fuego) y su propia voz diciendo
akutun, akutun, ayumi tanii piuke / kiime newen nieaymi (aqui estoy,
aqui estoy, contento estd mi corazon / que tenga fuerza de poder). En
fin, el machi consagra el instrumento con un yillatun man kultrun
(rogativa del kultrun).

El machi no solamente toca el kultrun para alcanzar el estado de
kiiimin: con su instrumento, el am del machi viaja a través del
nagmapu 'y del tiempo y sube al wenumapu.

Kiiimin. Este estado de trance o de éxtasis es propio del machi: lo
alcanza sin necesidad de recurrir a alucindgenos - aunque a veces lo
haga - porque le es suficiente identificarse con el sonido del kultrun,
acompafidndolo con los movimientos de su propio cuerpo, o de su sola
cabeza, que se convierten en una danza. Asi Manuel Manquilef
describe este estado:

"Kiiimin ta machi fii puriin lle. Kom machi i trawun meu kiiimin ta
doi ayinekei ta puriin meu. Kiiimin 7ii duam meu ta pu machi yem ta pepi
niitramkei kom pu kalku enu. Kiiimin 7ii duam meu lle ta pu machi pepi
amukei kake mapu meu tani dunumeal pu kalku enu 7ii kimam chen tarii
kiipan, ka i kimam #ii tunte antii meu iii felen iii nullatual ta che.”™".

(E1 kiiymin es el baile del machi. A todos los machi les gusta mucho
bailar kiiymi en sus juntas. Por el kiimin los machi tienen la capacidad
de conversar con todos los kalku. También por el kiiymin pueden ir a
otras tierras a hablar con los kalku para saber cual es su origen [por qué
vinieron] y para saber en cuantos dias se deberia hacer un »illatun).
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Generalmente, durante el kiimin se manifiesta al machi su espiritu
guia o filew. Sin embargo, a veces puede ocurrir que se manifieste

algin Den o Pillari de otros lugares o comunidades®’".

Rewe y piirawe. La presencia del rewe a la entrada de su ruka es
el elemento distintivo del machi.

El piirawe es un tronco descortezado, generalmente de foye
(canelo), alto unos tres metros, en el cual han sido labrados de cuatro a
siete peldafios. En la parte mas alta del piirawe, generalmente viene
esculpida una cara, que originariamente representaba al pillan
ancestral del principal kiina de la comunidad (funcidén totémica),
rematada por una pequefia plataforma en la cual puede detenerse el
machi. El piirawe es una escalera chamanica encima de la cual sube el
machi, ayudandose con los arbolitos en su entorno, para rezar todas
las mafianas el pillaitun y, cuando se encuentra proximo al kiiimin
(estado de trance), para desde su cima hacer que su dnima suba al
wenumapu.

El piirawe viene enterrado en el suelo, en una fosa profunda
alrededor de un metro donde se ha colocado una moneda de plata o
una /lanka, unidamente a algunos arbolitos mas altos que el piirawe:
canelo, laurel, maqui, y otros. Luego de ser consagrado con la
ceremonia de rewetun, el conjunto recibe el nombre de rewe,
literalmente lugar puro, y entonces representa al axis mundi, al eje que
une el nagmapu al wenumapu. En los peldafios del rewe, cada uno de
los cuales tiene su significado simbolico, a veces se colocan ofrendas,
y entonces se convierte en un altar.

Antiguamente, el rewe era siempre presente en el lugar donde la
comunidad se reunia para celebrar sus ceremonias sagradas, los
nillatun, tanto que ese término identificaba a la comunidad y al lugar
mismos donde se encontraba. En los tiempos modernos, ha sido a
menudo sostituido por unas varas y banderas a los cuales se les
atribuye igualmente la denominacion de rewe.
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Antigua imagen de un rewe Machi en el rewe
Foto de autor desconocido Foto de autor desconocido
de comienzos del siglo XX. de comienzos del siglo XX.

En la actualidad, el machi casi siempre es mujer; sin embargo
hasta el siglo XIX este rol estaba cubierto también por hombres, sin
prevalencia de un género sobre el otro, y, como precedentemente
indicado, originariamente parece haber sido un rol inicamente varonil.

Diferentes observadores coloniales refiréndose al machi,
atestiguan que cuando hombre, vestia como mujer, y cuando mujer,
como hombre: de alli la frecuente afirmacion que el machi fuera
homosexual. Entre los observadores coloniales tenemos a Francisco
Nufez de Pineda y Bascuiian que, siendo cautivo de los mapuches, vio
llegar a un machi donde su amo para curar a un enfermo:

"Andaba sin calzones, que este era de los que [...] llaman hueyes,
que en nuestro vulgar son nefandos, y de los que entre ellos se tienen
por viles, por acomodarse al oficio de mujeres [...]; traia en lugar de
calzones un puno, que es una manticuela que traen por delante de la
cintura para abajo, al modo de las indias, y unas camisetas largas
encima, traia el cabello largo, siendo asi que todos los demas andan
tresados.”™".
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El machi contribuye en forma importante al equilibrio del cosmos:
equilibrio que en los [Ken se manifiesta en el tetralismo
anciano/joven/hombre/mujer. Es asi que su eventual bisexualidad®”
cumple también con esta funcion, que ¢l mismo evidencia vistiendo
con el atuendo propio del otro sexo. El chaman vive el equilibrio de
género siendo al mismo tiempo hombre y mujer, asi como vive el
equilibrio temporal, pues con los peuma viaja en el tiempo, viendo
tanto el futuro (volviéndose joven), cuanto el pasado (volviéndose
anciano). También "es caracteristico de los chamanes paleosiberianos
la mutacioén ritual de su sexo™ *." No se puede entender al Feyentun si
en lugar de observarlo, se le juzga desde una escala valdrica cristiana.

| 1 : o ik L L IR
Machi con atuendo femenino rezando en un cementerio, ca. 1890-1895 (foto de
Obder Heffer).

|

Los machi pueden ser "machi de cielo" o bien "machi de tierra". El
filew de los primeros, les permite Unicamente hacer el bien de las
personas, mientras el filew de los segundos les permite devolver el mal
al kalku que lo envid, o a la persona que le encargo al kalku su accion
malévola. La machi Juanita Trango (lof de Huallaco, Arauco) dice:

"Wekufu es el espiritu que le viene a la machi, no lo tiene adentro,
se le presenta como un mareo cuando empieza a tocar el kultrung para
llamarlo [...]. Cada machi tiene su espiritu. Alsunos son espiritus de la
tierra, no los puedo nombrar. Hay machis que tienen espiritu de tierra.
Hay espiritu del cielo [...] porque viene el espiritu en el sueiio.*”".

En este sentido, la frontera entre machi y kalku no es absoluta,
sino relativa y sujetiva.

De cielo o de tierra que sea, los machi tienen una profunda
influencia en el sentir y actuar de las comunidades donde son
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presentes. Los mapuches hablan de ellos con respeto y admiracion, y
consideran su presencia en una familia como una fuente de felicidad.
El machi todas las mafianas reza el pillaritun (rezo a los pillan),
para rescatar al &nima de un enfermo atrapada por los espiritus, para
entender acontecimientos del pasado o profetizar aquellos del futuro:

"wenwen es una forma de profetizar que se da cuando el machi, u
otra persona, es poseido por la energia o espiritu del wenwen y alcanza
el wenwen kon, una forma de trance: entonces es necesaria una persona
entendida en esto, un nenpin o nillatufe, para que reciba el mensaje
entregado por el machi poseido por el wenwen. De esta forma los
lideres y la comunidad toman decisiones a seguir, producto del
mensaje.”’®".

El kultrun es el instrumento necesario para realizar su viaje,
encima del cual se dobla, como a mimarlo o protegerlo: "machi
rewetun meu lukitukonuukei i kiiiminam* ™ (el machi se hinca
encima del rewe para alcanzar el kiiimin).

Actualmente el piirawe es levantado casi Uinicamente al costado de
las ruka de los machi, y raramente se encuentra en otros contextos. Sin
embargo

"antes era, segun los cronistas y gramadaticos, signo distintivo de las
parcialidades politicas, cuasi su pabellon, [mientras] hoy dia no existe
o . 278
entre los indigenas ni un recuerdo de aquello.”"™".

El machi tiene dos roles fundamentales: uno lo cubre durante el
desarrollo de la celebracion del nillatun, al cual nos referiremos
sucesivamente, y el otro en cualidad de sanador de las enfermedades.
Hay enfermedad de frio y de calor, que no requieren la intervencion
del machi; y hay otras enfermedades que si la requieren, y que pueden
manifestarse por pérdida del &nima o por intrusion:

"Con la pérdida del anima, el anima del enfermo abandona el
cuerpo y se pierde, o es robada por los espiritus malignos, a menudos
mortales. Cuando se da la intrusion, un objeto o un espiritu ha
penetrado en el cuerpo del enfermo. Generalmente, con la pérdida del
anima, se tiene la pérdida total o parcial de la conciencia (coma, fiebre,
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delirio, etc.), con la intrusion se sufren dafios fisicos y disturbios que no
implican alteracion de la conciencia. [...] En caso de intrusion, el
chaman invoca a todos los espiritus que le colaboran para que le
ayuden a echar el objeto o el espiritu que penetro en el enfermo; él
utiliza remedios como chupar, tirar, barrer con plumas. Si el espiritu es
demasiado fuerte, entonces tiene que expulsarse a través de complejos
procesos rituales.|...]

Para curar las enfermedades, el machi recurre al machitun y lo
hace siempre acompafiado por su espiritu, generalmente el mismo que
lo llamo6 a ser machi. Los modos de hacer el machitun son tantos,
dependiendo del modo de sentir de cada machi y de la situacion que
debe enfrentar. Sin embargo, cualquiera que sea la forma en que se
realiza, la presencia de su espiritu o filew es siempre central y
necesaria: sin tener presente esto, no puede entenderse al machitun.

"Fachi antii mai aniileiyu kutran meu. [...] Machineaimi, pikeein
meu, fei meu niein téfachi wnillatun, tanii moneam chumnechi kutran
rume; fill l'awen' meu monelkefiii pu kutran®”".

(Hoy pues estamos sentados [con mi espiritu] al lado del enfermo.
[...] Seras machi, nos ha dicho: ¢l nos dio el rezo con el cual sanamos
toda clase de enfermedades, [y el conocimiento de] todos los remedios
con que sanamos los enfermos).

También el hermoso canto reportado por Manuel Manquilef
comienza con la invocacion del machi para que el piillii de su espiritu
entre en su cuerpo y le permita de subir al wenumapu.

Ya, ya, ya, ya, amupe, amupe piillii, piillu ple monen rakiduam,
feipial feipialu: [...] Purayan, purayan wenumapu meu, peme, pemean
kizu tuun meu; kimneli kimnean; falile, falilnean, kiimekelu ka nai na;
niimali, niimayan: kizu 7ii kiinun meu falilyean ka nai na; machilyen meu
kai falilnean ka nai na; kiiimin-kiiimin-tuan kai falilpean ka nai na.***".

(Ya, ya, ya, ya, que venga, que venga el alma, el alma de alla que
vive el pensamiento, que diga y lo dira: [...] Subo y subiré a la tierra de
arriba: veo y veré tan solo con mi pensamiento; si me conocen, me
conoceran, si valgo me respetaran por buena y entendida [machi]; si
lloro lloraré, tan solo mi saber me hara respetar: como soy machi me
reconoceran; entraré frecuentemente en kiiymin, y entonces seré
valorado).
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8.3. El machitun

El machitun es la ceremonia que realiza el machi para curar una
enfermedad causada por el wekufe o los kalku, o que de alguna manera
atafia el &nima de la persona enferma. Para realizar el machitun, antes
que todo el machi se dirige a su propio espiritu exigiéndole que lo
auxilie, puesto que fue ¢l que lo quiso machi:

"Eimi elmuifi; machinepe, pien, fei meu machinen. [...] Féula
tefachi kutran monepe.™""

(TG nos istituiste, me ordenaste de ser machi. [...] Yo quiero que
este enfermo sane).

En el ritual, el machi usa el kultrun casi sin cesar y a menudo es
acompafiado por un joven ayudante, o a veces dos, denominados
llankan o yeilkultrun; so6lo ocasionalmente fuma canelo hasta
aturdirse. Los rezos por lo general son cantados al compés del kultruy.
Generalmente es presente un dungumachife que hace de intermediario
entre el machi y los presentes: cuando este reporta las palabras de los
espiritus, es el dungunmachife que entiende sus palabras y las reporta
al interesado y, al contrario, transmite al machi cuanto los presentes
quieren preguntarle.
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Imagen de un machitun. La fotografia,
en 1914, es una reconstruccion hecha por un fotdgrafo en los tltimo
afios del siglo XIX, porque ninglin machi consentiria que se le
fotografeara durante la realizacion de un machitun.

Existen diferentes relatos de machitun, entre los cuales hemos
escogido aquello de Eulogio Robles Rodriguez, el cual fue testigo
presencial. Lo oficiaba machi Amuifil, quien

"fue machi, segun lo dijo, porque tanto su abuela materna como
paterna lo habian sido i ella era la nieta de mas edad. Ademas, cuando
pequeria estuvo enferma de un «pasmo que se le entré debajo de los
brazosy, i se le hizo saber que no sanaria hasta que no se hiciese machi;
siguié el consejo i no ha vuelto a sufrir esa enfermedad.”**".

La enferma se llamaba Juanita Rosa Lemunao y era de la
reduccion de Huenchual, cerca de Quepe: desde hace unos cinco
meses no lograba dormir por una terrible hemicranea y una impresion
de opresion al pecho. El machitun, después de un breve prologo el 4
de septiembre de 1906, se realiz6 el dia 5 de septiembre, ocupando
buena parte de la jornada.

"A la entrada de la ruca yacia la paciente sobre una frazada
extendida en el suelo i cubierta con otra; estaba colocada en direccion
de Oriente a Poniente, dando espaldas al Oriente; a su cabecera i pies
se habia colocado ramas de canelo; medio arrodillada al lado de este
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lecho provisorio, oficiaba la machi cantando con acompariamiento del
cultrun, asistida de una joven que ajitaba pequerio calabazo que tenia en
las manos, haciendo sonar algo que habia en su interior. [...] La
ayudanta, especie de acolito, es indispensable en la ceremonia i en
mapuche se la nombra yeilcultrun. [...] Mientras se procedia a la
ceremonia, las mujeres de la ruca preparaban al fuego algunas
legumbres i cuidaban de la coccion de una gallina que mas tarde nos
fue ofirecida humildemente por el duerio de casa.

El canto era mondtono i se acompariaba del compas de un golpe
dado en el cultrun; pero a ratos la machi se animaba, elevando la voz,
pronunciando mas rapidas las palabras i golpeando el instrumento
continuada i réciamente. [...] En la ceremonia se comprendian tambien
ciertos movimientos de la machi, pues ésta, incorpordndose, colocaba el
cultrun a la altura de la cabeza, haciéndolo funcionar con la ayuda del
palillo; lo ponia despues vertical sobre la frente, hiriendo siempre con
furia el parche i cantando con entonaciones mas calidas. El movimiento
de las manos, el incorporarse i sentarse repetidamente i el canto le
produjeron fatiga. Descanso brevemente sin abandonar el lado de la
enferma [...]. Al disponerse a reanudar sus tareas, cojio hojas de canelo
restregdandose con ellas los brazos i la cabeza para evitar que el mal de
la enferma «se le pegase», segun nos lo explico. |...]

La tocata siguio como antes. Momentos mas tarde la machi, que
cantando habia estado medio arrodillada junto a la enferma, se puso de
pies i miro al sol; la yeilcultrum se le coloco delante i un muchacho, a
su espalda [... y en estado de kiiimin] dejdndose caer suavemente en
brazos de éste, que la sostuvo un rato en esa postura i prosiguio
cantando acompariada del duerio de casa hasta que por fin, se enderezo.
El canto no era ya como al principio; tenia calor, animacion, cierta
cadencia i notas suaves que agradaban al oido. Entrego despues el
cultrun a la ayudante i tomo de ésta el matecillo que tenia en sus manos
haciéndolo funcionar a su vez i canturreando mas bajo.

De una palangana de madera llena de agua que habia a su lado
tomo un sorbo i comenzo a rociar el aire. En seguida, descubriendo el
cuello, brazos i pecho de la paciente los restrego con hojas de canelo
que soplaba una vez usadas i las colocaba dobladas cuidadosamente, en
un saquillo. Terminada esta operacion, lavo a toda conciencia las
mismas partes empleando una especie de esponja i le chupo con furia
cuello i rostro. La machi, a medida que se ajitaba, se ponia nerviosa i
como enajenada, haciendo mas violenta las succiones i silbando de un
modo estraiio cuando las suspendia. Hecha cada succion, se pasaba con
presteza la mano por la boca, como para estraer algo i hacia ademan de
arrojar léjos el objeto invisible para los profanos que habla cojido.
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Terminada estas operaciones, la machi se paso esmeradamento hojas de
canelo humedas por los brazos. La enferma que yacia de espaldas, se
coloco de lado. La machi se puso de piés i con una mano apoyada en el
talle comenzo a balancearse cadenciosamente cantando acompariada de
Lemunao. Hablo enseguida brevemente con yeilcultrun para prevenirle
que la ceremonia tocaba a su fin i darle algunas instrucciones. Lemunao
[...] paso [un pudal] a la yeilcultrun, que salio fuera tomando
previamente una bocanada de agua i rocio el aire en distintas
direcciones. La machi salio en pos i se coloco dando la cara al sol. La
Jjoven se le situd delante i le aplico de plano el puiial sobre la frente,
golpeandola en seguida con suavidad para sacarla del arrobamiento en
que habia permanecido durante la ceremonia. Los ritos do la curacian
estaban concluidos.

La ramilla quito las ramas de canelo i la enferma misma deshizo el
lecho provisorio levantando los pontros i tomo asiento tranquilamente
Junto al fuego. Las oficiantes entraron a la ruca i se sentaron en el suelo
al lado de ella*".

Los incidentes, sobre todo cuando repetidos, pueden ser obra de
algin kalku que obra desde la distancia para causarlos: en estos casos
la intervencion del machi es importante y puede consistir en cancelar
la maldad enviada desde lejos (machi de cielo), o bien en devolverla al
malhechor (machi de tierra). Similares a los incidentes, son los
kalkutun que pueden hacerse de muchas maneras para causarle dafio a
una persona o a una entera familia, y que también hay que deshacerlos
con la ayuda del machitun.

Likan de machi (de la web).

Todos los machi utilizan diferentes instrumentos para entrar en
contacto con los espiritus: principalmente se basan en el kultrun
(kultrun machi). Algunos, ademas del kultrun, recurren también al
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estallido de las escopetas (tralkan machi), y otros al canto (iilkatun
machi). Muchos machis poseen /ikan, una piedrecillas redondas de un
material semejantes al cuarzo, por encima de los cuales a veces hay
grabados unos simbolos similares a los del kultrun: el machi los hace
aparecer desde el wenumapu, durante el machitun, y caen y caminan
sobre las lineas del kultrun, para terminar desapareciendo en su
interior (machi likan®*").

En fin, los weichafe machi practicaban machitun para proteger a
los kona cuando iban a la guerra con los espafioles.

8.4. El nenpin

El nenpin’®, el duefio de la palabra se relaciona con los pilldii
ancestrales, asi como el machi lo hace con los Pen: de ellos recibe los
mensajes destinados a los linajes comunitarios, €l los interpreta y los
transmite. Tal vez, antiguamente el nempin llevaba al cuello una
tokikura, simbolo del pillaii, segin acota Tomds Harrington
describiendo un zillatun:

"Breve noticia me suministro el octuagenario Santul de un rito al
que llamo gnillatucar, desusado en las celebraciones actuales. Un
anciano al que nombraba gnefi pin provisto de toki, hacha litica
antigua, fuma en pipa, y entre bocanada y bocanada invoca en sus
ruegos la proteccion de no sé quién.***".

La estrecha relacion entre nenpin y pilldii se observa también en
este testimonio de Tadeo Hueninguir de Panguipulli, reportado por
fray Augusta:

"Le expresamos nuestra extraiieza porque los indigenas no invocan
al Pillan en sus nguillatunes, a lo cual nos contesto que el nguenpin lo
. 287
hace, cuando ofrece el animal para todos.””"".

Tal vez en esta cita se celan las motivaciones que desde fines del
siglo XIX llevaron al machi a reemplazar en muchos aspectos al
nenpin en la ritualidad mas importante de la sociedad mapuche: el
nillatun.

"Los rituales de ngillatun no siempre fueron performances
colectivas de totalidad cosmoldgica con machi como sus oficiantes.
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Hasta comienzos del siglo XX, los rituales de ngillatun en los valles del
centro-sur de Chile estaban encabezados por ngenpin quienes
propiciaban a ancestros especificos de un patrilinaje y se referian a la
genealogia y la historia a través de oraciones formales. Los Ngenpin, o
aquellos que "saben como orar" y "transmiten palabras de otro”
(Augusta 1910), eran ancianos y jefes de la comunidad: lideres
espirituales, politicos y de linaje de sus comunidades. A diferencia de
los machi, los ngenpin no entraban en estados alterados de conciencia,
si bien cuando un ngenpin moria, un miembro masculino del patrilinaje
"heredaba" el espiritu y la elocuencia del orador. Los Ngenpin siguen
oficiando en los ngillatun en la zona cordillerana (Pewenche) y en la
region de los Mapuche meridionales (Williche) 8 donde las
congregaciones rituales son mds reducidas y estan ligadas a espiritus
ancestrales especificos y donde las tierras son mds abundantes.”".

También en Puelmapu, donde la figura del machi ha casi
desaparecido, el nillatun es oficiado por el yenpin.

La progresiva incorporacion del rol del yenpin por parte del machi
comenzd a producirse en la medida en que venia a menos la
importancia del totemismo en el feyentun: entonces, en las
invocaciones los pillan fueron sustituidos por los Ien mas
significativos (y finalmente por Denechén convertido en la figura
central de la espiritualidad mapuche) y paralelamente, el machi
sustituyo al nenpin en gran parte de los /of en la celebracion de los
rituales comunitarios.

Sin embargo, ya con anterioridad el nenpin parece no tener plena
veste chamanica, tanto que para Fébres y Molina, es un poeta.
Solamente Félix José de Augusta le reconoce un rol que en cierta
medida es sacerdotal:

"Denpin, hombre que en las rogativas lleva la palabra haciendo
oracion por los demas y que dirige la accion tanto en el sacrificio de la
colectividad como en los particulares, ofrecidos por cada familia. Puede
considerarse como una especie de sacerdote, aunque, de ordinario, no
es él quien mata la victima.”"".

El mismo Autor sefiala también que por intervencion del nenpin el
lof se entera de las cosas futuras y se interpretaban los suefios:
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"Fei meu mélérkefui IDenechen i eled, nenpin, kimdénupéyem. [...]
Chem denu 7ii mélerpuagel, nii méleagel iiiife, chem tripantu meu ni
méleaqel, fei pikefui chi nenpin. Fei meu mepumakefui chi nenpin,

o s~ ... 291
niitramkanefui fii trokiwén.””™".

(Alli dicen, esta el nenpin puesto por Denechén por el cual se saben
las cosas futuras. [...] Qué estado de cosas habria, si habria bichos
malos, en qué afio los habria, eso lo anuncia el nenpin. Es que el yenpin
tiene peuma (visiones) y por eso se le consulta su parecer).

La escasa atencion prestada por los Autores coloniales a la figura
del nenpin y la profunda transformacion de su rol sucesivamente al
contacto con los espafioles, hace muy dificil entender hoy cual fue su
actuacion hasta la primera mitad del siglo XVI. Es dudoso si también
el nenpin alcanzara el kiiimin: el machi, a través de ese estado de
conciencia sube al wenumapu para encontrarse con los Len; sin
embargo los pillan ancestrales, aunque puedan vivir en el wenumapu,
visitan ellos mismos al nagmapu y, por lo tanto, el nenpin puede
encontrarlos sin necesidad de recurrir al kiimin.

8.5. El che mamiill

El che mamill®”

(madera  antropomorfa)
es una estela funeraria
que representa al difunto
y se encuentran
numerosas en los
cementerios mapuches.

La imagen es muy
simbolica. Generalmente
es muy alargada en
sentido vertical, tal vez a
representar una unién
entre el nagmapu y el
wenumapu.

Che mamiill en un cementerio mapuche,
1895 ca (fotografia de Gustave Milet).
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Los brazos son delineados y
sus manos se cruzan tapando al
ombligo, tal vez aludiendo al
enlace con los progenitores, y por
debajo es evidenciado el 6érgano
sexual, simbolo de la fertilidad.

El che mamiill es una estela
funeraria antropomorfa que pede
ser masculina o femenina, pero no
es solamente eso. Si bien no es
clara la significacion originaria
del che mamiill, sin embargo es

cierto que originariamente L s
representaba al pillani ancestral, es Che mamiill de final del siglo XIX
decir, era un che mamiill totémico. (composicion fotografica

Lo demuestra el simbolismo de su original del Autor).

postura para la cual se da también una lectura parcialmente alternativa
a la anterior: las manos cruzadas representarian a la eternidad del
pillari y la ostentaciéon del o6rgano sexual, cuando evidenciado, se
referiria su descendencia y a la fertilidad del linaje.

También hay un tipo de rewe, muy infrecuente, con un piirawe
con el disefio propio del che mamiill: el piirawe totémico. Son
situaciones donde el che mamiill pierde su significado de estela
funeraria, para referirse claramente al culto totémico de los pi/ldn.

A veces, el che mamiill conserva el antiguo significado totémico:
entonces es solamente masculino y se encuentra colocado en la cancha
donde se realiza una ceremonia funeraria, pero dispuesto como ocurre
en el rewe del yillatun.

Tal vez el che mamiill antignamente iba a formar un rewe
comunitario, paralelamente al rewe formado por el piirawe, donde a
cada lof correspondia el rewe con el che mamiill, dedicado al ancestro
del linaje dominante del /of, mientras el otro rewe con el piirawe,
finalizado al encuentro con los Pen, era comun a un grupo de lof
aliados.
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Hay una importante
simbologia del che
mamiill que hasta ahora
no ha sido interpretada
de forma cierta: el
elemento colocado
encima del mismo, cuya
forma recuerda un
sombrero y que parece
ser presente tanto en las
imagenes masculinas,

Vg A

cuanto femeninas, Rewe de machi con piirahue totémico
aunque con forma un (foto de comienzos del siglo XX, de la web).

poco diferente. Una
hipotesis que ha sido avanzada es que esta imagen tenga relacién con
el niitram de Trentrenfilll y el objeto encima de la cabeza represente al
plato o tiesto de madera que, segun algunas versiones del niitram, los
llituche tuvieron que ponerse para protegerse del sol abrasador. Sin
embargo la cuestion sigue abierta.

A veces la estela funeraria, en lugar de ser antropomorfa, tiene
forma de wiinelfe, el lucero matinal. Es posible que este disefio
constituya una extrema esquematizacion del che mamiill.

Estelas funerarias con forma de wiinelfe y che mamiill
(Disefio del Autor adaptado de Bullock, 1964).
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8.6. El pillafitun

El pillasitun es el rezo matinal del machi. Sin embargo, para
Guevara, este ¢timo corresponde a una antigua forma de llamar a la
rogativa:

"con anterioridad al ngillatun, la ceremonia habia tenido el nombre
. L S 7293
de pillantun o invocacion al pillan.”".

También Domingo Curaqueo cita al pillasitun como una rogativa
donde quien la formula le pide a los pillani ancestrales de bajar al
nagmapu para “dar buena suerte y proteccion a su familia y
comunidad®*”.

En la celebracion del gillatun hay algunos elementos que hacen
referencia a los pillan: el pillani-kuchillo con el cual se sacrifica el
animal; el pilldn-kiitral, el fuego donde se asa la carne de los animales
sacrificados; el pillaritun purun, danza que se baila durante la rogativa.
Las banderas izadas en el rewe, punto focal de la rogativa, Augusta
anota que son denominadas "pillafi-banderas™>". Son elementos que
justifican la afirmacion de Guevara que el pillanitun fuera el nombre
originario de la rogativa. Sin embargo, es evidente que ese mismo
nombre implicaba que, originariamente, la rogativa fuera dirigida a los
pillani ancestrales de cada lof o de cada rewe, entendido como grupo
de lof aliados. Particularmente significativo el hecho que en el area de
Villarica

"llaman al lugar del ritual con el nombre de «cerro de pillaniy
(pillariwingkul) también, sin que el lugar mismo esté encima de algun
cerro. En este contexto llama la atencion, ademas, la presencia
significativa del «fuego de pillaiiy (pillaiikiitral), intermediario que
convierte en humo las ofrendas y los sacrificios y los envia al cielo.**®".

Ni puede excluirse la posibilidad que antiguamente pudiesen haber
dos clases de rogativa: una de caracter mas local dirigida a los pillan y
conducida por el nenpin: el pillasitun; otra de cardcter mas general
dirigida a los Pen y conducida por el machi: el yillatun. Sin embargo,
no hay ninguna evidencia que permita sustentar esta hipotesis que,
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aunque razonable y creible, al momento puede solamente ser una
hipotesis.

No se trata solamente de nombres diferentes para un mismo ritual:
los nombres implican diferencias conceptuales fundamentales. A los
Pen no se les piden favores pues estan finalizados a la conservacion
del equilibrio cosmico en todos sus aspectos y la rogativa a los Pen no
puede que pedirles eso mismo: que no haya cataclismos, mortandad,
inundaciones, sequias, y cualquiera otra clase de evento que
corresponde a la ruptura de un equilibrio. El pilldsi es el ancestro
comin de los componentes del /of: al ancestro se le rinde honor y
respeto y de €l se pretende apoyo, pues es su obligacion apoyar a sus
descendientes. En el pillanitun hay una situacion de deberes/derechos
reciprocos que no hay en la rogativa dirigida a los ZKen. Estas
importantes diferencias conceptuales van a favor de la existencia, en
origen, de dos rogativas diferentes: pillaritun y nillatun.

8.7. La rogativa: nillatun, kamarikun, llelliptin

Compartir la ritualidad es para el mapuche mas importante que
compartir plenamente las creencias: esto porque no hay un corpus de
creencias codificado y comun a todo el horizonte cultural mapuche,
mientras si hay una ritualidad compartida, cuya participacion es la
mayor manifestacion de identidad mapuche.

Las creencias y las expresiones rituales de la espiritualidad
mapuche reciben el nombre de feyentun™’. Este étimo, relativamente
moderno y que no aparece en Fébres, hace referencia a una
caracteristica fundamental de las creencias y las practicas rituales
mapuches: pues viene de la expresion feye, asi es, y de la
verbalizacion del pronombre demonstrativo fei, eso. El étimo
feventun, por lo tanto, expresa la idea "asi se hace, asi lo hacian los
padres y los abuelos, asi lo hacemos nosotros”. Prueba de ello da la
expresion mapuche: fiichakeche yem femkemun feimeu femkei felerpui
(los antepasados hicieron asi, por eso todavia se esta haciendo asi).

El ritual comunitario fundamental es la rogativa, conocida como
nillatun®®®, kamarikin®®’ o llellipin, multiplicidad de términos que se
refieren a una misma ritualidad, siendo #illatun aquello de uso mas
generalizado y frecuente.
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Dillatun, kamarikun, llellipun son sinonimos, aunque hay areas
geograficas donde prevalece un étimo mas que otros. A favor de la
identidad de significado esta el fragmento de una carta enviada por
Luis Merellan a su propio padre, donde en una misma frase aparecen
los tres ¢étimos empleados con el mismo significado de rogar:
"Kamariken fill tripantii nillatukén, Chau, feimu ta llellipukéiu, Chau.
(Te hago rogativa todos los afios, padre; asi pues te ruego, padre).””".
El llellipun es una rogativa personal o realizada por un pequeio grupo
de personas y que se realiza dentro del desarrollo del #illatun. En
algunos sectores se usa la palabra kamarikun para referirse a un
nillatun particularmente solemne y en el cual participan numerosos
lof.

El nillatun es la celebracion fundamental de la sociedad mapuche:
es mismo tiempo sagrado, profano, mistica, celebrativa, social y hasta
ludica. La participacion en el nillatun, mas alld de las creencias
espirituales o religiosas de cada uno en el feyentun, es para todos
profesion de identidad étnoca y nacional. El feyentun atribuye la
celebracion del primer yillatun a la voluntad de aplacar la colera de
Koykoyfilu.

Hay ocasiones diferentes para celebrar una rogativa. El yillatun se
celebra anualmente y, en forma mas solemne y con una participacion
mas amplia, cada cuatro afios, generalmente al momento de la siembra
o de la cosecha, auspiciando un resultado positivo o agradeciéndolo
cuando ha sido conseguido. Martin Alonqueo hace distincion entre un
"nillatun normal" donde se solicitan favores, un "yillatun kamarikun"
mas solemne y de agradecimiento por lo recibido, un "pichi nillatun"
improvisado en consecuencia de eventos dolorosos imprevistos, y un
"nillatun nellipun" con caracter expiatorio y de arrepentimiento.

A los cuatros tipos de zillatun sehalados por Martin Alonqueo,
corresponden cuatro motivaciones diferentes para realizar la rogativa,
la cual tiene generalmente estrecha relacion con el mundo agricola. En
forma periodica, antes de la siembra para pedir que la misma sea
abundante y después de la cosecha para agradecer cuanto recibido de
Nuke Mapu; en forma ocasional, cuando ocurren eventos imprevistos
y dramaticos y cuando la comunidad se siente en culpa por haber
trasgredido las reglas del Admapu. A estas cuatro motivaciones, hay
que afiadir una quinta: cuando el nenpin, el machi o el lonko de la
Comunidad han tenido algin peuma muy particular, a través del cual
los Den o los pillan piden la realizaciéon de un pillatun. Las
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denominaciones que se les dan a cada clase de zillatun, no son
necesariamente las indicadas por Alonqueo, pues, como ya vimos, las
denominaciones varian en las diferentes parcialidades.

El ritual del xillatun normalmente se extiende durante cuatro dias
y es muy complejo. Donde existe el yenpin, generalmente es el que
lleva las riendas de la celebracion; donde no existe, el correcto
desarrollo del ritual es confiado a un yillatufe, ambos operan de
concierto con el longko de la comunidad donde se realiza la ceremonia.

"El machi parece haber sido siempre una figura importante en el
Nguillatun. Donde el nguillatufe conduce las suplicas principales, la
machi, si estd presente, participa conduciendo la musica y las canciones
con su kultrun. [...] Algunos estudios refieren la prominencia del rol del
machi a una supuesta pérdida del conocimiento ritual por parte de los
nguillatufe®”’ | mientras otros interpretan sus diversos roles en relacion a
la propiciacion de los ancestros auténticos o miticos. La tradicion oral,
sin embargo, remonta el rol central de lasllos machi en la rogativa
muchos aiios antes de esta discusion académica.>™".

Para Tom Dillehay el poder de intercesion del willatufe esta
orientado a los ancestros directos de los linajes familiares
participantes, mientras que el machi extiende su poder intercesor a los
ancestros miticos y a las divinidades del wenumapu, observacion que
reafirma la diferencia de rol entre el nenpin y el machi, siendo el
primero el intermediario de la comunidad con los ancestros reales de
los linajes presentes y el segundo con los ancestros miticos:

"Los vivos participan en la ceremonia mediante su creencia y su
conducta ritual, en tanto que los ancestros se incorporan en la
S - 303
representacion ritual por la machi.”".

Para los nillatun periddicos relacionados con la estacionalidad, se
trata solamente de establecer cada afio la fecha precisa de su
celebracion, la cual es fijada entre los lonko de los lof interesados.
Cuando la razén de la rogativa no es periddica, o bien sigue a un
peuma, entonces se encuentran juntos los nenpin, los machi y los
lonko en un niilamtuwun para analizar el peuma y decidir si el mismo
contituye motivacion para una rogativa. El proceso a través del cual se
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determina la duracion, el lugar y el calendario, es el elantun. Si no hay
razones particulares que lo impidan,

"los dias elegidos deben coincidir con llegiin Kiiyen, o lunas de los
brotes™™".

Luego se procede con
los pepikawiin, los
preparativos necesarios
para la ceremonia. Se
establecen los colores de las
banderas que se izardn en
las varas del rewe: azul y
amarillas, siempre
presentes, representan
respectivamente a la luna y
al sol; se afladen banderas [SEEESEERIREENES
negras cuando en la  Kolloy (fotografia de Claude Ja
rogativa se pide lluvia, y
blancas cuando se pide bonanza. Andlogamente se procede con los
animales que se van a sacrificar, que seran negros o blancos segun se
pida lluvia o bonanza. Otros colores que de vez en cuando pueden
aparecer en las banderas son el rojo y el verde, que representan
respectivamente la sangre y la huerta.

Se encargan los kaman kona a los cuales corresponden asegurar el
orden y cumplir con los aspectos logisticos, los fayiilfe que
acompafaran al machi tocando ellos también el kultrun y los kollon
que harén algunas danzas entorno al rewe y también colaboran en
mantener el orden, y otros roles mas, segun las tradiciones de cada
Comunidad. Los kolloy (también llamados kuriche, policias o
sargentos) llevan unas mascaras poco definidas, talladas en una sola
pieza de madera, al tamafio de la cara y las orejas, con orificios para
los ojos y la boca: mantienen el orden y velan que se cumplan la
ritualidad establecida. Lo hacen de forma jocosa, a veces asustando a
los nifios cuando se ponen desordenados.

En muchas comunidades se nombran también dos parejas de
adolescentes que representan al Kalfiiwenthru y a la Kalfiimalén: se
denominan piwichén wenthru 'y piwichén malen®” (también
'abanderados' o 'nifios azules') y se colocaran frente al rewe, siendo

\

A

vier, 1930 ca)
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guardianes del fuego
sagrado. Finalmente, el
kimelchefe werkén
visitara todos los /lof
invitados a la rogativa,
explicando las
motivaciones por la
cuales sera celebrada.
Antes de dar comienzos
a la rogativa, es

necesario predisponer el -
Baile alrededor del rewe:

nillatuwe, la cancha de .
’ al pie de la vara se encuentran los mareupu.
forma circular con al Ovalle 1646.

centro el altar, dirigido

al este, que la ceremonia sacralizard convirtiéndolo en rewe, y el
llanillani, espacio donde se depositan las ofertas. A veces, el elemento
central del rewe es el piirawe, pero en la actualidad lo normal es que
esté constituido por algunas varas de colihue con banderas. Este
parece ser una forma ancestral de realizar al altar, pues es la que
aparece en la mas antigua ilustracion de un rewe para el nillatun: la
que ilustra la Historica relacion del Reyno de Chile de Alonso de
Ovalle, publicada en 1646. Sin embargo, hasta fines del siglo XIX es
repetidamente sefialada la presencia del piirawe en el rewe del
nillatun®®. Queda controvertido cual fuera la conformacion originaria
del rewe y es posible que hubieran conformaciones diferentes.

A un costado del altar estan los mareupu,

"la doble fila de cantaros con chicha que se ponen en las rogativas,
con cuyo contenido se hacen aspersiones hacia la salida del sol,
acompanadas de invocaciones dirigidas al Ng'nechen o0 tal vez d los
espiritus.>™".

Al borde de la cancha, formando un semicirculo y dispuestas en
forma de U, se colocan las ramadas para los participantes, observando
un riguroso orden en la secuencia de las mismas, que refleja las
relaciones de poder y alianza de los linajes: al centro, la ramada del
linaje del lof que organiza al yillatun; a sus costados, aquellas de los
otros linajes del mismo /lof, y luego las de los lof aliados; siguen las
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ramadas de los lof
invitados y finalmente la
de los eventuales
visitantes.

La presencia de /lof
invitados ha tenido
importancia en la difusién
de  algunos  aspectos
rituales en todo el Mapu,
pues cada lof participa (o
participaba) en numerosos
nillatun, algunos de los
cuales se realizaban a
grande distancia de su territorio comunitario: por ejemplo, la difusién
del choike purun, que originariamente era propio de los puelches, y a
través de los pewenches se difundio en todo el Mapu. El intercambio
de invitaciones entre los lof, también los mas alejados, asegurd
cohesion entre todos los ayllarewe y favorecidé el sentimiento de
pertenencia a un solo pueblo: el pueblo mapuche.

Tradicionalmente, el yillatun debiera tener una duracion de cuatro
jornadas: sin embargo, a veces puede ser mds corto y en algunos
casos, puede realizarse en un solo dia. Su realizacion se adapta a la
tradicion de cada comunidad y a las motivaciones por las cuales se
celebra.

Desde el final del siglo XIX, hay muchas descripciones detalladas
del yillatun: confrontdndolas, podrian parecer muy diferentes, pero no
es asi. En el yillatun se repiten unos pocos gestos rituales - danzas,
rezos, aspersiones - muy bien codificados y que a través de los siglos
no parecen haber tenido variaciones importantes: cambiaron los
animales que se van a sacrificar y aparecio el caballo en los rituales,
pero de hecho cada elemento sigue siendo el mismo de antafio. Lo que
es muy variable es la sucesion de los gestos rituales, dependiendo de
la duracion de la rogativa, de las costumbres de cada comunidad y de
las decisiones de los nenpin o machi que lo dirigen, lo cual puede dar
la impresion equivocada que el #illatun sea un ritual poco codificado.

Los mareupu en el rewe
(fotografia de Joseph 1930).
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Asi mismo, los roles de
algunos de los que actian
en la rogativa pueden ser
redefinidos  segin las
circunstancias y los usos
comunitarios, y las
palabras con las cuales se
identifican a menudo son
diferentes.

Cada comunidad tiene
su propia interpretacion
que considera fiel a la
tradicion, y a menudo

(fotografia de Fahrmann, 1920 ca)

rechaza la idea que existan innumerables formas de realizar al yillatun
y que todas sean igualmente legitimas. Es importante acotar que no
obstante la profunda evolucion que ha tenido la espiritualidad
originaria mapuche, desde el animismo hacia el actual monoteismo
latente, los gestos rituales de las rogativas parece haberse conservado
relativamente inalteradas.

Generalmente el #illatun comienza en la tarde, para dar tiempo a
todos los participantes de instalarse en las ramadas con cuanto
necesitaran durante todo el desarrollo del mismo:

"El Kon Ngillatun es el inicio de la ceremonia central en su parte

vespertina. El Ngenpin, el Longko y su comitiva, los Machi y sus
ayudantes se ubican al sur del Llangillangi. El resto de los participantes
forman hileras para iniciar el baile ordenadamente conforme a las
instrucciones, de norte a sur y de sur a norte. El Awun es el rito de
limpieza del sitio ceremonial y los vitores en homenaje a Ngiinechen.
Los representantes de cada familia acuden para integrar la caballeria
que galopara alrededor del Ngillatuwe hasta completar cuatro vueltas
en honor a las cuatro divinidades del Wenu Mapu. A continuacion, un
grupo de varones realiza el Kefafan o ritual a voces en el altar sagrado
para propiciar el llamado y la comunicacion intima con las
deidades.™™".

El awun, que originariamente se realizaba corriendo de a pie y

ahora es una cabalgada desenfrenada dando cuatro vueltas en sentido
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antihorario alrededor del #illatuwe, tiene una doble funcion: de
ahuyentar al wekufe y a la negatividad de los espiritus "limpiando" al
llonol’”, el 4rea entorno al altar, y asi convirtiendo el altar mismo en
rewe; y de rendir homenaje a todos los Pen del wenumapu. Durante el
desarrollo del yillatun, el awun se repite varias veces.

"Tufa ula ta awun ta 7ii awal ta che re eluwun meu miiten ta femkei
ka nillatun meu. Awunekei ta kawcll meu. Tufachi awun ta femkei ta
eluvun meu nillatun meu tani lepiimael ta pu ke kalku refii wedafemael
miiten amukelu ta femnechi tragun meu. Tuai-tuai-mekelu ta kom pu
mapuchc wallom-ayafiel ta la ka foyé fei ta awun pinei. Awun meu ya,
ya, ya, yaaaa pikei ta che.*'".

(Hoy dia el awun se practica con preferencia en el entierro y en las
rogativas. En este caso se hace a caballo. Este awun persigue el fin de
ahuyentar tanto del muerto como de las personas que verifican el
nillatun, los kalku que se ocupan en hacer y propagar el mal. Esas
vueltas que dan los mapuches al rededor del muerto y del canelo a los
gritos de ya, ya, ya, yaaaa es lo que constituye el awun).

El awun en un pillatun en Neuquén
a comienzos del siglo XX (de la web).
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La pareja de piwichén wenthru en un nillatun

en Neuquén a comienzos del siglo XX (de la web).
Al lado del rewe a menudo se colocan las dos parejas que
representan al Kalfiiwenthru y a la Kalfiimalén:

"Se adereza a una Nifia Azul [... y] la visten con una capa azul, y
como venda de la cabeza le ponen un parnio azul, mas cuando no hay de
tal color, pone otro amarillo en la cabeza. Hay también Hombre Azul; a

éste le hechan un pario azul al cuello.

El choike purun
(también  llamado  puel
purun o lonkomeo) es el
baile inicial del nillatun, y
en este caso toma el nombre
del llitun purun. En esta
danza, que puede repetirse
numerosas veces, participa
un reducido grupo de
hombres ataviados a
imitaciéon del fianda o de
otras aves: todos los purun
constituyen de  cuatro
vueltas en sentido
antihorario, que pueden ser
entorno al rewe, o bien
entorno al yillatuwe.

] El choike purun
(fotografia de Claude Janvier, 1930 ca).
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Generalmente, al //itun el sigue un llellipun, la rogativa del nenpin
o del machi generalmente constituida por cuatro plegarias, y luego las
otras eventuales rogativas que quieran hacer algunos representantes de
los lof con las cuales les piden a los Men de satisfacer necesidades
especificas de su comunidad. Los machis con sus kitra pueden arrojar
bocanadas de humo en las cuatro direcciones. Durante el llellipun
todos los machi presentes tocan al unisono sus kultruy.
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En el llannllani se realiza el sacrificio de uno o mas animales:

"Algunos hombres cortan las orejas a los corderos i los degiiellan
acto continuo, todo cae en varios platos que han preparado de
antemano. En algunos lugares se prepara al lado del rehue para este
objeto una artesilla sostenida por cuatro palos. [... Luego] dan vuelta al
canelo rociandolo de sangre [...] después de lo cual vacian al pié dell
rehue el contenido de los platos, en un hoyo pequeiio que se ha cavado.
La sangre en el rito mdjico es el simbolo de la vida.*"*".

Con la sangre recogida se mojan ramas de canelos que luego se
utilizaran en las ceremonias de aspersion.
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El amuourun®® es un baile que
se repite numerosas veces: esta
danza involucra hombres, mujeres
y nifios que bailan en dos filas
separadas paralelas, interna de
mujeres, que se desplazan en
sentido antihorario, y externa de
hombres, en sentido horario. A
veces, los piwichén wenthru
encabezan la fila de los hombres y
las piwichén malén la de las
mujeres.

Sacrificio de un animal

en el llangillangi (de Joseph 1930).

"La danza consiste en el desplazamiento de los anillo, tomados
todos de la mano, inverso entre el anillo experior masculino y el interior
femenino, con el cual va acorde también los oficiantes. [...] Hombres y

mujeres mueven los brazos atras y adelante (tomado de la mano).

P

Amuourun en un nillatun en Cafiicu,

Alto Biobio (de Gundermann 1985).

314n

Hay otras danzas - el enegilituourun, el shafourun, el rinkuourun -

. . . 1
y antiguamente fueron mucho méas numerosas que en la actualidad®".
El sonido de los kultrun acompaiia todos los bailes: los musicos son

dirigidos por un tayiilfe.
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En el nillatun todos los que participan tiene algin rol. También las
mujeres ancianas, a las cuales corresponde ejecutar al fayel, un lento y
triste canto coral: a menudo se les reserva un lugar especifico a oeste
del rewe y su canto es "de importancia capital’*®".

Dillatun en Carahue: al centro, el machi que esta oficiando el nillatun
con atuendo de mujer; a los pies los mareupu; a la izquierda y al centro

del grupo central, dos jovencitas que representan las kalfiimalén
(fotografia de Rodolfo Knittel, 1895-1905).

Cuando ya el pillatun llega a su conclusion, los wentrawun
(anfitriones) retiran los mariumtun (ofrendas) desde el rewe y le
ofrecen una vianda a cada participante, el llelkawun. Luego se pasa al
tripal purun, baile de despedida, y finalmente el yenpin o el machi que
ha llevado las riendas del #illatun en los aspectos rituales, o bien el
lonko del lof hospedante, pronuncia el chalin, saludo final. El conjunto
de todos estos actos es el tripal nillatun.

Existe una rogativa particular, cuya realizaciébn es propia de
algunos lof pewenches: es el piintevun®"’ (aspersiéon)’'®. Este ritual
puede repetirse dos veces en el afio, en ocasion de wetripantii (aho
nueva) y luego en primavera. Su duracion es de dos dias y una noche
y no se hacen ramadas, aunque cada familia se distribuye alrededor de
su propio fogon. El rewe es constituido por dos palos con una bandera
azul y otra amarilla.
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8.8. El lepun, rogativa williche

El lepun®"® es una rogativa propia del area osornina y de su area
costera (San Juan de la Costa), de los alrededores del lago Ranco, de
algunas zonas cordilleranas de alto Biobio: posee algunas
caracteristicas que la diferencian de las rogativas de las demaés
parcialidades del Mapu, aunque los aspectos mas importantes sean los
mismos del yillatun, asi como se celebra en las demas parcialidades
del Mapu. La descripcion de lepun es muy dificultosa porque su
realizacion varia mucho entre las diferentes areas donde se celebra. Es
propio de muchas comunidades de la parcialidad williche la
realizacion del rewe con la presencia de un arco de ramas y flores: el
arco representa al camino que conduce del nagmapu hasta el
wenumapu;, en la tradicion de algunos lof, este arco es la puerta a
través de la cual los alwe pueden regresar a los lugares donde
vivieron.

Hay areas donde la rogativa es relacionada con la figura del Den
Kintuante®®®, espiritu protector que habita en la zona del rio
Pilmaiquén. Este Den interviene en la rogativa porque los espiritus
benévolos viajan bajo su proteccion siguiendo el rio para asegurar
buenas cosechas a la comunidad, lawen (hierbas medicinales) a los
machi y proteccion a los enfermos. A Kintuante le
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"vienen a pedir cuando hacen Lepun... a Kintuante vienen a pedir
, ~ .31
[...]pa’ que nos venga a acompariar al lepun™""".

El nexo entre Kintuante y el /epun es una de las relaciones mas
significativas en la espiritualidad williche del area de Rio Bueno,
donde esta ceremonia se hace dos veces, a finales de afo y para
wetripantii:

“en diciembre [...] a dar las gracias por las bendiciones del aiio y el
L ~ 32
otro es para iniciar el ario...” .

En Pitriuco, Nolguehue y Maihue Carimallin, /of de la cuenca del
rio Bueno, se conserva el rol de los kamasko®® en la celebracion del
lepun. Los kamasko son los depositarios del feyentun ancestral y
organizan y sustentan las rogativas, en las que se invoca al Den
Kintuante para propiciar el bienestar comtin.

Otra figura que tiene un rol particular en la celebracion de algunos
lepun es el inca Atahualpa, convertido en un pillai y que en el
wenumapu sigue luchando contra los espafioles, de la misma manera
como se convirtieron en pillar los mas valerosos foki mapuches.

Hay comunidades en San Juan de la Costa que comienzan o
concluyen el /epun visitando al lugar donde se encuentra el Abuelito
Huenteao convertido en una roca, pidiéndole de intervenir ante los
Den del wenumapu.

En la tradicion de Kintuante hay elementos comunes con la figura
de Huenteao (Wenteyeu o Wenteyao "), el encantado del mar que
vive en las rocas de Pucatrihue de San Juan de la Costa, y con el culto
al "Rey" Atahualpa. Tanto Kintuante como Huenteao y Atahualpa, son
seres humanos reales que los Pen del wenumapu después de su muerte
los han convertido en espiritus protectores: siempre benévolos, su fin
es intermediar entre la comunidad y el mundo espiritual. Aunque a
veces se les diga Den, no poseen el tetralismo propio de los Den. Los
acomuna haber vivido y haber muerto, y sobre todo ser destinados a
regresar para algun dia rescatar a los mapuches de su actual pobreza:
regresaran al final del actual ciclo temporal pues son "un pasado que
es futuro™": es lo que Rolf Foerster ha definido milenarismo y
mesianismo mapuche®®®. Sus cuerpos son mortales, pero siguen
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actuando después de su muerte porque los Pen del wenumapu les
dieron el poder de actuar.

El culto a Kintuante, al Abuelito Huenteao y al "rey" Atahualpa
surgi6 durante el tiempo de la Colonia. Sin embargo el localismo de la
devocion de las figuras de Kintuante y del Abuelito Huenteao, las
cuales son totalmente desconocidas fuera de su area, y la centralidad
de estos dos seres sobrenaturales en la espiritualidad de estas
comunidades, hacen creer que puedan corresponder a la actualizacién
de tradiciones locales protomapuches, o hasta premapuches, a las
cuales se ha sobrepuesto la sucesiva cultura mapuche con su
sincretismo, hasta darles la veste actual.

Seglin Constantino Contreras la figura de Atahualpa se difundi6
primeramente en Chiloé, y luego entre los williches, a partir de los
relatos que circularan, sobre todo a partir de 1767, “cuando el
archipiélago paso a depender directamente del Virreinato del Peru’:
relatos que incorporaron

“elementos de la evangelizacion [... y de] la tradicion oral acerca
del Inca revela la proyeccion, en la creencia indigena, de varios
elementos de la evangelizacion. La misma figura de Atahualpa viene a
constituir una especie de Cristo, sacrificado injustamente y alimentador
de esperanzas de redencion® .

También para Bernardo Colipan el origen del culto de Atahualpa
es colonial:

"Tal vez, una de las claves para entender la presencia de un Inca
Atahualpa en el territorio huilliche, seria a través de los lavaderos de
oro que se explotaron en la zona en el siglo XVI. Debemos recordar que
los invasores espanoles traian en sus filas a yanaconas del norte,
quienes al cohabitar en las mismas encomiendas con los huilliches que
en algun momento, tal vez, le hubieran transferido algo de su
imaginario en donde se encontraba la figura de una entidad salvadora.
Pero el tono de la reflexién mds bien se sitiia.**®".

Algunos de los aspectos que caracterizaron antafo el lepun, ahora
vinieron a menos. Por lo mismo, tiene particular interés el testimonio
muy detallado de José Ologario Barrientos, oficial del Registro Civil
en San Pablo (Osorno), quien describe un /lepun que se tuvo en los
primeros afios de 1900 en la cercania de su sede.

"Los indios que viven en la costa de Llangihue [...] celebran sus
Lepuntunes de la manera siguiente: cortan una rama de laurel, como de
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dos metros de alto, que el machi la lleva al mar donde Huentrreyao se
posa en ella.Desde ese instante deja de ser rama: es Huentrreyao. El
Jjefe de esta tribu [...] avisa al de la tribu vecina el dia que le llevaran a
Huentrreyao (la rama) para que le haga Lepuntun. Los que reciben la
rama, eligen el lugar en que ha de tener lugar la fiesta, y siempre que se
puede, cerca a los cementerios, con tres ramas de laurel, del mismo alto
que la que van a recibir, y tres de avellano. Describen en seguida una
circunferencia como de seis metros de radio: y quedara el campo
dividido en dos partes, una para que hagan sus juegos los del lugar, la
otra para los Quiluches los que traen da Huentrreyao, los llaman
Quiluches®” [...].

Desde el dia antes principian los trajines al lugar de la fiesta; llevan
terneros, corderos, vasijas llenas de una bebida que llaman Mudai, la
que hacen de trigo con un poco de maiz y quinua; es alimenticia,
fermentada, no embriaga, y llenan casi todos los trastos de sus ranchos.

Después de las 12 del dia designado para la fiesta, llegan los
Quiluches, ya 400 metros hacen sonar sus instrumentos. Contestan los
otros, y de este modo se acercan a 150 metros; ahi esperan que se les
avise que pueden recibirles: esta espera es durante una o dos horas |...
hasta que] un noble es el que avisa que pueden recibirlos. [...] Ambas
tribus se ponen de frente paralelamente separadas por una distancia de
dos metros. Los Quiluches al acercarse a los otros van tocando sus
musicas. En esta situacion comienzan los saludos en que tardan mucho
tiempo |...]. Concluido el saludo habla el jefe de los Quiluches, y |...]
dice en voz alta para que oigan todos que viene a dejarles d
Huentrreyao, para su fiesta, para que les dé lo que desean; que viene
contento 0 enojado, segun y como, que promete ésto ¢ aquello, castigos
o premios, que ha tenido tantos hijos desde la ultima vez que le hicieron
Leputun, y lo que la jactancia y facultades oratprias le sugieren al
orador. El visitado contesta que tiene muchisimo gusto en recibirlos;
que les esta agradecido por las buenas cosechas que les ha dado, por
éste 6 aquel milagro, y como el otro orador, lo que puede agregar.
Terminado el parlamento, el jefe de los Quiluches entrega al otro la
rama. En cuanto la recibe vuelve su caballo y a carrera corre unos 150
metros seguido de toda su gente, diciendo todos a gritos: Amope! (vete 6
arranca) amope! amope... Asi corriendo vuelven hasta donde
parlamentaron, operacion que la repiten seis veces. Los Quiluches
hacen la misma cosa en sentido contrario. En seguida se juntan las dos
partidas y dan otras seis carreras en el mismo campo, gritando ya! ya!
ya! Esto lo hacen para espantar al huecufe (diablo)”’. Se separan y
cada uno vuelve al campo que le corresponde.
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El jefe acompariado de su machi, clava en tierra la rama de laurel,
en el centro del circulo formado por las seis ramas mencionadas: el
machi queda ahi durante todo el tiempo de la fiesta, como también las
indias mas viejitas, que inmediatamente le hacen compariia. Un momento
después romienza el baile. Este consiste en dar vueltas al rededor de las
ramas, tomados de las manos, alternados hombres y mujeres. Dan un
saltito especial con un pie, el otro lo levantan al mismo tiempo.
Bailando es cuando se pide a Huentrreyao, en voz algo alta, y todos
piden lo que desean, unos buenas cosechase otros que llueva, aquéllos
que no llueva, las solteras marido, estos mujer, etc. [...] Para principiar
el baile se ponen a la cabeza los abanderados y [...] bailan hasta las 10
u 11 de la noche.

El siguiente dia se celebra otro parlamento de los jefes y
principales, bajo las ramas. Aqui es el otro jefe el que dice al de los
Quiluches, lo que ya Huentrreyao, ha dicho y prometido.Concluido este
parlarmento el jefe entrega al de los Quiluches, la mitad de los terneros
y corderos, destinados a ser inmolados en aras de Huentrreyao |... y]
les hace abrir el pecho y con la mano les saca la sangre para arrojarla
a puniadas a la rama que dice es Huentrreyo, dirigido hacia el oriente.
[...] Terminada esta operacion las indias colocan bajo las ramas ollas
llenas de comide, cantaros de Mudai, harina tostada y lo que tienen de
comer O beber. [...] El numero de ollas v cantaros se cuentan por
cientos. [...] Sigue el baile hasta el amanecer.

Ya de dia otra parlamento. Sigue [...] otro baile hasta cerca de las
12 meridiano. Otro parlamento bajo las ramas. Concluido este
parlamento se despiden. Los Quiluches, dicen que van agradecidos por
las atenciones y fiestas a Huentreyao, las que devolveran con creces
cuando les toque su turno. Otro poco de baile y se concluye la
fiesta.Concluido el Lepun, se convidan de comer y beber
particularmente, y cada uno se retira como y cuando quiere. La rama
queda en poder del jefe que dio el Lepuntun: éste avisa a la otra tribu
vecina el dia en que le llevara a Huentrreyao, y asi de tribu en tribu,
este dios llega hasta la Cordillera. Como las tribus que tendran que
recibir a Huentrreyao no quieren ser menos en sus manifestaciones con
él, mandan sus espias a los Lepuntunes, de la vecina tribu, para ver y
escuchar y hacer ellos lo mismo ¢ sobrepasarlos si pueden. De la
Cordillera vuelve la rama, simbolo de Huentrreyao acompanada de los
Choiques.

Resumiendo: cada tribu tiene en un viaje de Huentrreyao, cuatro
fiestas: dos dadas por ellos y dos logradas de sus vecinos, porque cada
tribu lo festeja de ida y vuelta. La de los puntos de partida y vuelta
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tienen solo dos Lepuntunes, uno cuando van a dejarlo o recibirlo y otro
- 331
al recibirlo.”™".

8.9. Los rituales del individuo

Llama la atencion el hecho que el pueblo mapuche, muy ligado a
la espiritualidad manifestada a través de rituales colectivos, por lo que
atafia al individuo posee solamente pocas ceremonias relativas a su
nacimiento y a su muerte. Originariamente hubo ritos de iniciacion
para celebrar el pasaje de la infancia a la pubertad, cuya connotacion
fundamental fue la adopcion del nombre definitivo o adulto: ritos que
ahora aparecen incorporados en aquellos propios del nacimiento. La
otra fase fundamental en la vida del individuo - el matrimonio - carece
de rituales de caracter espiritual y no involucra al /of, siendo asunto de
una negociacion limitada a las dos familias de la pareja.

El nacimiento. Segln los cronistas mas antiguos, acercandose el
tiempo del parto se preparaba una pequefia ramada a la orilla de rio, la
piitrakiina®?, donde se iba a retirar la kuiialikiitrani (mujer a punto de
parir) cuando ya comenzaban las primeras contracciones: alumbraba
asistida por una kutranduamdomo™” (partera). Por mientras, todas sus
pertinencias en la ruka eran destruidas, porque consideradas enfermas
por los dolores del parto.

"Con anticipacion se construia un pequeiio rancho de ramas con
techo de paja, un poco alejado de la habitacion de la familia y a este se
retiraba la enferma, llevando consigo lo que requeria durante su
estancia en él. Este ranchito se llamaba piitraciina.>*".

Durante el parto la mujer se ponia en cuclillas y se afirmaba a una
viga de la piitrakiina o a una rama de algin arbol, y tras el parto, no
importa cuanto rigida fuera la temperatura, se bafiaba con su criatura
en el rio. En la piitrakiina se quedaba durante ocho dias®’. Al octavo
dia, volvia a bafiarse con su guagua en el rio, y sélo entonces,
regresaba a su ruka, donde encontraba a todos sus familiares en fiesta
por el nacimiento. Todas las pertinencias destruidas habian sido
sustituidas por nuevas.
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"En estando una muger con dolores de parto, la echan fuera de casa
que vaya a parir junto al rio, porque dizen que todos los males de la
muger prefiada se les pegan a los de casa y a las alajas. Y son las
mugeres tan fuertes y tan sin melindres ni antoxos, que nunca malparen
por antoxadisas, sino por trabaxadoras y por cargar cosas pesadas. Y
todos los dias se han de ir a bariar antes de salir el sol, y luego se ponen
a la puerta de su casa para ver salir el sol, y arrojan una piedra para
que la criatura salga tan aprisa como el rayo de el sol y cayga tan veloz
como la piedra. Pero no se ha de parar en el umbral de la casa, que es
mal agtiero, porque se le atravesard la criatura. En pariendo (que
ordinariamente es sin ayuda de partera) se meten en el rio y se laban
muy bien y vanan la criatura. [...] A los ocho dias se vuelve a vaniar al
rio y quando viene a su casa no halla cosa alguna de el ajuar antiguo,
porque todo dizen que esta aficionado con el mal de el parto, sino todo
nuevo. Y entonces la reciven los de su casa con toda la parentela con
mucha dicha y comida, y se haze la fiesta al nacimiento de la criatura
poniéndole el nombre.>*".

"El parto no se efectuaba acostada sino en cuclillas y la enferma se
tomaba del poste central que sostenia la casucha. La acomparniante a
veces, ayudaba la operacion, tirando de una faja que pasaba por el
vientre de la enferma. El nifio que nacia se recibia en un cuero de oveja
tendido en el suelo. Se mataba un corderito nuevo o mas ordinariamente
una gallina, con cuya sangre se rociaba el poste, la casucha y el cuero y
cuya carne servia para hacer el caldo que se suministraba a la madre,
terminado el parto. El cordon umbilical del recién nacido se cortaba
con un cuchillo de pedernal, y el dueto se amarraba con un hilo de lana
de color blanco.*™" **

Cuando la mujer regresaba a su ruka, le ponian un nombre al hijo,

nombre constituido por dos raices: la primera raiz es propiamente
individual; la segunda, en el caso de la nifia viene de las costumbres
familiares, mientras para el nifio por lo general corresponde el kiina
familiar. El nifio al nacer no tiene una identidad: esta la adquiere
cuando recibe un nombre, pues la identidad de una persona se liga con
su pertenencia a un grupo de parentesco, a una misma sangre y a
elementos de propiedad comunitaria.

"Y quando la madre entra con el hijo le nombran por el nombre que
le an puesto, diziéndole: “seas bien venido, Fulano,” y todos le brindan
al nifio con la chicha, nombrandole por el nombre que le han puesto de
el linage; que unos son de el linage de los leones, otros de los tigres,
otros de las aguilas y otras aves; otros de pezes, arboles, piedras,
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plantas, o conforme los varios successos que se ofrecen. Si es hija, la
ponen tambien su nombre, y quando sirven los platos a la comida y los
jarros de la bebida, le dizen por gracia al convidado: “este guisado tan
bueno te ha hecho Fulana”, nombrando la nifia recien nacida, “'y esta
chicha tan sabrosa te ha hecho ella para regalarte”. Con que se
celebran los guisados y se alaba la chicha, encareciendo la gracia de la
nifia; y de esta merte festexan su nacimiento.”*".

Los nombres masculinos y femeninos pertenecen a dos mundos
distintos, tanto en su formacién, como en su significado. Se celebraba
un ritual particular para aponerle su nombre al nifio varon, el lakutun,
y eso era ocasion para determinar alianzas entre familias diferentes o
asegurar la proteccion de hombres poderosos. Esta ceremonia
necesitaba tiempo para ser concordada y preparada, y por lo tanto la
aposicion del nombre ocurria después de algunos meses: entonces en
la tradicion precolombina hay que suponer que a la vuelta de la mujer
a su ruka, se le ponia nombre solamente a la nifiita, el mismo nombre
que llevaran durante toda su vida, y que era escogido de acuerdo con
las tradiciones familiares. Si se le ponia también al nifiito, este tenia
que ser un nombre no definitivo, en la espera de la celebracion del
lakutun.>*°

"En las fiestas de nacimiento que hemos presenciado, siempre se
sacrificaba al Ngenchén, un corderito blanco del mismo sexo del recién
nacido, con cuya sangre se aspergaban a los cuatro vientos, y a la vez se
hacian rogativas por la salud de la criatura. El resto de la sangre se
vertia en un hoyo excavado ex profeso, y en el cual se enterraba también
el pedazo de cordén umbilical que en esta ocasién se cortaba.**"".

En el lugar donde queda enterrada la placenta y el cordon
umbilical se plantan semillas de plantas y arboles nativos, que vienen
a ser como el “otro yo” del niflo: efiuney. Estos arboles seran el lugar
donde pasar las rabias, las penas o las alegrias, sera el we del ifiche (el
otro lugar del ego). Esta tarea era obligacion del hombre.

"Una curiosa costumbre, que hace pocos anos persistia entre los
huilliches al sur del Toltén, pero que no ha sido mencionada por ningun
cronista o historiador, era la de plantar un arbol al nacimiento de cada
nifio varon. Estos arboles se plantaban en las inmediaciones de la
miichulla, generalmente al contorno del lepun, en la ocasion de la
ceremonia de poner nombre al nifio.”*".
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El nifo, tanto varon como mujer, se fajaba y se mantenia derechito
con el kiipulwe que al mismo tiempo le hacia de cuna y le permitia a la
madre llevarlo consigo en sus andares.

Kiipulwe (archivo fotografico del Autor).

El lakutun. En la cultura mapuche, asi como en muchas otras
tradiciones, el niflo se convierte en individuo solamente cuando se le
apone un nombre:

"Poco después del nacimiento los padres le dan el nombre al nifio
sin ninguna ceremonia. ldealmente, los nifios reciben otro nombre
cuando tienen cinco anios mas o menos. Se le da por medio de una
ceremonia, en un ritual simple llamado lakutin, ya que el nombre es
dado por abuelo paterno o por algo que tome su lugar, es decir, otro
anciano del lingje. [...] Se dice que los lazos de parentesco entre las
generaciones alternadas se refuerzan y se simbolizan cuando se otorga
al niiio el nombre del abuelo.>*”

El lakutun™** es una ceremonia muy solemne a través de la cual el
abuelo paterno le da a su nieto su propio nombre: tanto el abuelo
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como el nieto reciben el apelativo de laku (fiichalaku y pichilaku
respectivamente).

"[Este mecanismo] estd intimamente relacionado a la propiciacion
de los espiritus ancestrales, la idea que el hombre engendra su prole
para su abuelo. Esta continuidad esta expresada en el uso reciproco del
término laku entre generaciones alternadas, en el lakutun (rito para dar
nombres) en el cual el abuelo le confiere un nombre al nieto, y en la
asociacion ritual de las palabras kume laku pu am, que podrian
traducirse como ‘espiritus benéficos de mis abuelos’. Este es un
concepto, o un punto de vista del mundo,que sirve para comprimir el
tiempo dentro de los limites del marco del linaje y asi conectar mas
intimamente a los vivos y a los muertos.”*".

Analizando la documentacion histérica, se observa que con el
transcurrir de los siglos este ritual se viene realizando en un tiempo
cada vez mas proximo al nacimiento del nifio, hasta que en la
actualidad se identifica con el aposicion del nombre a la guagua poco
después de su nacimiento. Sin embargo, antiguamente transcurria
cierto tiempo, tal vez afios, antes de la celebracion del lakutun. Por lo
tanto, es posible que esta ceremonia correspondiera a un rito de
iniciacion que se celebraba al acercarse de la pubertad, y con la cual el
niflo que se convertia en hombre y recibia su nombre de adulto, que
reemplazaba al de la nifiez.

Generalmente el /akutun se realizaba (y todavia se realiza) entre el
abuelo paterno y el nieto vardn: a causa del mecanismo propio del
lakutun, los nombres son heredados de la generacidon precedente en
forma alterna, de abuelo a nieto. Sin embargo, ocurria muchas veces
que se celebrara involucrando a otra persona mayor del mismo linaje
que le diera su propio nombre al nifio, y asi los dos se convirtian en
laku. Con darle al nifio su propio nombre, 0 un nombre con el mismo
kiina, el fiichalaku se compromete a apoyar su crecimiento y
formacion personal. El pichilaku no soélo recibe el nombre, sino
también los atributos espirituales de su fiichalaku y de los
antepasados, encarnados en la personalidad de sus descendientes:
debera seguir las ensefanza de su laku y transformarse en una
proyeccion del anciano. El fiichalaku asume muchas obligaciones
hacia el pichilaku, pero también adquiere prestigio social.
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A través del lakutun se perpetuaba el linaje de la familia, y cuando
el fiichalaku no era el abuelo paterno, sino otra persona con el mismo
kiina, se creaban también alianzas entre familias.”*°

El katankawiii 'y el katanpilun. El katankawii®®’ es una
ceremonia durante la cual se le da el nombre a la nifia y se realiza el
katanpilun®®®, es decir, la perforacion de los 10bulos de las orejas para
inserirles los chaway (aros); antiguamente en lugar de los chaway se
les colocaba un hilo de lana. La perforacion de los lobulos con las
pocas gotas de sangre que caen, representa la fertilidad de la mujer, y
lo mismo representa la forma de los chaway que es de luna. Quien le
dona los chaway a la nifia, es la epu friuke (segunda madre),
generalmente la abuela paterna.

El katankawiii mantiene todavia cierta semejanza con el lakutun.
Se celebra en luna creciente, a veces junto al rewe: durante la
celebracion se bailan purun que se acompafian con los instrumentos
tradicionales - trutruka, kultrun, trompe, kaskawilla, wuada vy pifilka -,
se comen katutos, mote y sopaipillas y se bebe muday.
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Katapilun celebrado en el grupo de Kalfukura (éuinnard léél :260).

Originariamente, el katankawiii parece haber sido un rito de
iniciacion de la mujer que se celebraba cuando a la nina le llegaba su
primera menstruacion (analogamente a cuanto todavia ocurre en
muchas culturas amerindias). Entonces la madre la bafiaba muy
amorosamente en el rio, simbolo de la despedida de la nifiez, y
restregaba su piel con flores o yerbas perfumadas®®: luego se
realizaba el katankawiii durante el cual la epu rnuke le daba (o le
confirmaba) a la nifia su nombre de adulta, la cual cambiaba su ropa
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infantil para vestirse como adulta y asi hacer publica su nueva
condicidn social.

Ademas de los chawai, la muchachita recibia su primer trariwe
(cintura tejida) de doncella, cuyo 7iimin (disefio) es una repeticion del
lukutwel, simbolo de la fertilidad: sus colores son el rojo y el negro,
donde el rojo representa la sangre, sustancia germinadora de la vida, y
el negro la energia de la vida encerrada que fluye como la lluvia (el
negro es el color de la bandera que en el yillatun demanda lluvia.
Desde entonces la nifia tenia que asumirse sus responsabilidades de
mujer.

Trariwe con el fiimin lukutwel, izquierda, y con disefio infantil, derecha
(Mege 1990).

El mafiin (matrimonio). Acerca de la relacion matrimonial, los
primeros cronistas malentendieron muchas cosas.

"Lorenzo de Alnén [...] dice en 1634: “casanse con cuantas mujeres
tienen caudal para comprar, que entre ellos es mercaderia tener hijas -
multiplican mas que nacion alluna, mas que las que tenemos noticia
porque suele en un mes ser un padre de cuatro o cinco hijos y mds como
tienen las mujeres”. Aqui naturalmente se refiere solamente a los
caciques o a los ricos que podian tener varias mujeres y en esto era facil
que un padre viera aumentar en tres cuatro sus hijos en el mismo
ano.”™™".

La poligamia era parte de la cultura mapuche, y ocasionalmente lo
era también la poliandria: sin embargo, es equivocado ver en el
matrimonio una mercaderia y la compra de una mujer. El paso
fundamental del matrimonio era un contrato entre las dos familias, el
nillandunun, donde se negociaban tanto los bienes que la mujer iba a
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aportar como dote (la cual era aportada al matrimonio pero quedaba
de propiedad de la mujer), cuanto aquellos que el hombre iba a donar
a los padres de la mujer, los cuales tenian que equivalerse: la misma
raiz gillan implica la idea de equivalencia®'. Luego se realizaba el
mafiin, ceremonia con la cual se presentaban publicamente tanto la
dote de la mujer, cuanto los regalos que traia ¢l que la pedia en
matrimonio, dejando a la pareja en el centro y celebrando las virtudes
de ambos novios.

En el matrimonio se producia un intercambio equilibrado de
bienes entre las dos familias que aseguraba mayores beneficios a
ambas. Un intercambio que no era solamente material: lo fundamental
que el matrimonio aseguraba era la alianza entre familias diferentes, y
por ese medio la estabilidad del withran. Por lo tanto, el matrimonio
era una decision que los padres, o los abuelos, tomaban prescindiendo
de la voluntad de los futuros esposos y muchas veces cuando éstos
eran todavia nifos. Tener muchas hijas comportaba para el jefe de
familia poder realizar muchas alianzas interfamiliares, lo cual le
aseguraba prestigio y poder politico. Lorenzo de Almén en su nota
malentiende e invierte la situacion: no es exacto que por ser lonko o
tilmen acostumbran tener muchas esposas, sino el tener muchas hijas
vuelve poderoso a un hombre.

En cuanto al nimero de esposas, hay muchas exageraciones, pues
la poligamia antes de la llegada de los espafoles era una excepcion y
sobre todo se daba cuando una mujer con hijos enviudaba y entonces
se casaba con un cufiado para mantener inalterada la relacion familiar
entre los hijos y los abuelos paternos, el /aku, relacién importantisima,
cuanto a quizds mas que la relacion padres-hijos. En ausencia de
cufiados solteros, la viuda se convertia en segunda esposa, de alli la
frecuencia de hombress casados con dos hermanas.

Analogamente ocurria cuando a enviudar era el hombre, que de
tener hijos se casaba con una cufiada y, de no haber cufiadas solteras,
podia convertirse en el segundo marido de u a cufiada ya casada. El
sororato, la uni6on matrimonial con la cufiada o el cufado,
generalmente se definia ya durante el willandunun a través del
mafutun, un dono que el futuro esposo le hacia a alguna cunada. Con
el comienzo de la guerra entre mapuches y espafioles, la mortandad
varonil fue elevadisima y se cre6 una desproporcion dramatica entre el
nimero de hombres y mujeres: esta situacion llevo a un incremento
grandisimo de la poligamia.
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Aunque la sociedad mapuche fuera patriarcal y el hombre
dominara en la relacion marital, sin embargo no es cierto que podia
hacer lo que queria con su propia esposa. El maltrato era impedido por
las relaciones interfamiliares, pues maltratar a su esposa hubiera
constituido una grave ofensa a la familia de ella, la cual hubiera
intervenido castigando al marido. La mujer podia ser castigada
solamente en el caso de infidelidad conyugal, lo cual era infrecuente.
Generalmente los cronistas mdas antiguos, tanto laicos como
eclesiasticos, destacan que entre las parejas habia armonia y que a los
nifios se les reservaba un trato particularmente carifioso.

Lo que antes fue una necesidad, desde la segunda mitad del siglo
XVII, con la jerarquizacion de la sociedad mapuche se convirti6é en un
factor de poder, y efectivamente la poligamia fue una manifestacion
de poder de lonko y iilmen, no teniendo ninguna justificacion social, y
las observaciones de los cronistas se vuelven correctas, aunque
exageradas.

En la misma medida en que se desarrollaba una fuerte identidad
nacional, cementada por la resistencia al invasor espafol, disminuia la
importancia de los withran y se creaban espacios para matrimonios
mas ligados a la voluntad de los esposos y no de sus familias. Es asi
que después del siglo XVIII surge el weriedomon (robo de una mujer),
el rapto simulado de una doncella organizado por su enamorado,
generalmente de acuerdo con la interesada, y a menudo con algunos
de sus familiares: los hermanos y a veces también la madre.

El novio, al momento concertado con la interesada, irrumpia en su
casa y con la ayuda de algunos mocetones, inmovilizaba a los
hombres presentes y raptaba la novia, que luego ¢l llevaba a su propia
ruka para transcurrir la "noche de boda". Al dia siguiente, la
muchacha era devuelta a su familia y los padres de ambos daban
comienzo al nillandunun que se concluia muy rapidamente. El
werniedomon posee todas las caracteristica de un ritual, pues era
simulado tanto el rapto, cuanto la defensa de la mujer por parte de sus
familiares. Esta costumbre, que no aparece nunca citada antes del
siglo XVIII, se mantuvo hasta la actualidad.

Nunca se rapta a una nifia que ha recibido el llamado a ser machi.

167



El wesiedomon, (Treutler 1861).

El weriedomon se sigue practicando en la actualidad cuando los
jovenes saben que sus padres no aceptarian el noviazgo. Esto ocurre
sobre todo cuando el padre de la muchacha es enterado de las
intenciones de su hija, pero se opone al matrimonio porque estima que
el joven no le convenga: "weda mollfun meu konul mu, wenefe kupan
gele, kewatufe kupan gele, ka femiechi tripaya fuy tami pu yall" (si te
metes con alguien de mala sangre, que tenga herencia de ladrén, que
tenga herencia de peleador, ladrones y peleadores pueden salir tus
hijos). Luego del weriedomon, los padres de ambos jovenes
normalmente estan en la obligacion de aceptar el matrimonio.
Domingo Colicoi, asesor cultural de la Conadi, afirma la vigencia de
esta tradicidon, cuya aplicacion es mas frecuente de lo que se piensa.
Las estadisticas, inesperadamente, demuestran que las uniones
surgidas con el rapto son mas estables e imperecederas.

La muerte. El /an, la muerte de un individuo, cuando se trataba de
un hombre involucraba no solamente su familia, sino también el
withran de la misma, es decir el conjunto de las alianzas familiares del
difunto. En el caso de la mujer, se despedian de ella solamente los
familiares y se podia realizar el elfun (sepultura) dentro de pocos dias.
En el caso del hombre, el eluwun (funeral) tenia que demorar, pues
todos los componentes mdas destacados del withran tenian que
despedirse del difunto y muchos de ellos tenian que viajar desde lejos
para hacerlo: entre avisarles a todos de la muerte y darles el tiempo de
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venir a despedirse, podian pasar mucho tiempo, a veces dos o tres
meses, sobre todo cuando el muerto era un lonko, un iilmen, un machi
0 un nenpin.

"Kuifi tefachi l'a al'tiiimakei, fente pelleafiel kam awe elnekelai,
mélekai epu kuyen, kiila kuyen, kifieke mu doi al'tinmakei. Fei meu
fiinakei, n'iimiikei; kifieke mu pepi konnewekelai ruka, fente 7ii n'timiin
meu, welu 7ii femnechi adnerkefel fiichake mapuche yem.

(Antes los difuntos quedaban mucho tiempo sin enterrar. Para verlos
hasta el fin no se los sepultaba pronto; los conservaban dos, tres meses, a
veces mas todavia. Entraban en descomposicion y despedian un olor que
hizo imposible a veces la entrada a la casa; peri ;qué hacer? asi era
costumbre entre los antiguos araucanos.)*>>".

Para evitar la rdpida descomposicion del cadaver, antiguamente se
usaba ahumarlo, costumbre que en el siglo XIX estaba
abandonandose.

"En los funerales que hemos presenciado, se seguian con poca
variacion las mismas ceremonias. Sacados los intestinos, el cadaver se
coloca, completamente desnudo, en una armazon de canas sobre un
fuego de canelo verde, lefia que da un humo denso, acre y penetrante.
Dicho fuego se mantiene hasta la fecha del entierro, que a veces demora
semanas o aun meses. El fuego es atendido por las mujeres del difunto,
si este fuera casado y por sus hermanas y madre si fuera soltero. El
fuego debia ser de canelo, por dos motivos. Primero porque era el arbol
sagrado de los araucanos y por tanto aborrecido e huido por los
espiritus malos;, y luego ninguna lefia da un humo tan espeso, tan
pungente y tan antiséptico. Después de estar expuesto a este humo
durarte una senaria, el cadaver queda como enbetunado y resiste por
largo tiempo la putrefaccion.®".

El cuerpo venia colocado en un wampo. Al norte del rio Cautin
este tenia las dimensiones minimas necesarias; al sur se hacia mas
grande para contener también las provisiones destinadas a acompadar
al muerto en el viaje hacia alcanzar Diilchenmaywe, la isla de las
animas, con la ayuda de la thrempiilkalwe. El wampo utilizado como
ataud tiene una tapa, y el conjunto es llamado frolof*>".
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"Persuadidos a que las almas son corporeas y a que en otra vida
comen y necessitan de abrigo y ... les ponen a los diffuntos en las
sepulturas los mexores vestidos que tenian en vida, las joyas y las
armas, para que peleen; fuego para que con él alla se alumbren y hagan
sus candeladas, y comida para que coman. Y assi les llenan los
sepulcros de cantaros de chicha, de assadores de carne, de aves, maiz,
harina de cebada, y lo demas que cada uno, segun su piedad y
compassion que tiene al diffunto, le parece.™".

La ceremonia funebre mas importante que se realiza dentro de la
ruka del fallecido es el amulpiilliin®°. Este ritual es ejecutado por
cuatro hombres y cuatro mujeres que no sean parientes del finado, que
sean mayores, que tengan kiime rakidwam (buen criterio) y que
conozcan bien las reglas del mismo. Los cuatro hombres se disponen
dos a dos a los costados del muerto, y al unisono cada uno pronuncia
un corto rezo, todos parecidos pero no iguales. Luego de un intervalo,
durante el cual se asperje el muerto con mudai, se repite el rezo, y asi
por cuatro veces. Luego es el turno de las cuatro mujeres, que repiten
el ritual de la misma forma. Con el rezo, se le desea al muerto que su
viaje al otro lado del mar sea provechoso, se le recuerda que ya no
pertenece al mundo de los vivos, y se le exhorta a no hacerles dafio a
sus familiares y a no regresar hasta que no se haya cumplido su
transformacion en alwe:

"Rangini wenu amuaymi, dew ta wifio wichaymi ta mi chew kiitu,
kiime amunimuaymi, wilomewetulayay ta mi piillii, pekankalayaymi ta mi
familia, kiime amunimuaymi. Ka che tuwimi mi dew, dew ka chengeymi,
dew wisiowelayaymi ruka meu.".

(Iras al medio del cielo, ya has vuelto a tirar tu origen, te iras bien,
ya no volvera aqui tu piillii, ya no seras negligente hacia tu familia, te
iras bien. Te volviste otra persona, ya eres otra persona, ya no volveras a
casa.)

Concluido el amupiilliin, una de las personas mas notable entre los
presentes pronuncia el weupitu (oracion funebre), donde se destaca la
genealogia del difunto exaltando a su kiina, las hazafas de su vida y su
fidelidad en el cumplimiento de las tradiciones ancestrales. Si el
difunto es una persona de importancia, es posible que se coloque el
ataid sobre unos apoyos, en un lugar con suficiente espacio, para
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realizar un awun: lo cual se hace para espantar a los espiritus
malévolos y para rendirle un tltimo homenaje al difunto.

Finalmente el cuerpo es llevado al eltuwe (cementerio) para ser
tumulado con la cabeza hacia el oeste (mirando al este): el trolof era
depositado en el suelo y se le colocaba tierra encima hasta formar un
monticulo.

"De acuerdo a la costumbre, la familia en su totalidad participa de
la ceremonia que segun la edad y responsabilidad del difunto, es el
tiempo que sera acompanado y las ceremonias a realizar, por ejemplo,
en el caso de la muerte de un anciano, que ocupa el rol de longko en el
lov este serda acompariado durante cuatro noches y cuatro dias,
desarrollando de tiempo en tiempo amul Piilliin, esto es una ceremonia
de ruegos para que el espiritu del muerto deje este espacio y se
encamine hacia la otra vida o el otro estado de la vida;, una vez
realizado el funeral, la familia realiza la ceremonia de leputun,
ceremonia que debe realizarse al dia siguiente del funeral. Durante el
rito funerario, previa a trasladar al difunto hacia el lugar de entierro, se
le lleva a un espacio abierto, realizando por los asistentes un espacio
circular, siendo el féretro el centro y entorno a él las familias comparten
alimento y recuerdan en vida al difunto, a quien también hacen participe
dejando en su urna funerario los objetos de valor sentimental, alimentos
y otros bienes que generalmente son usados al iniciar un viaje.358".

Hasta principios del siglo XX, en el lugar de la sepultura se
acostumbraba levantar un che mamiill, respetando estrictamente las
tradiciones,

"en la sepultura se dejaba un fuego encendido que se mantenia
hasta por un anio [... y| al afio de la inhumacion, juntabanse los
parientes en la sepultura, sobre la cual mataban animales i derramaban
la sangre para que tuviese el enterrado que comer. Jiraban alrededor de
la tumba derramando cantaros de chicha sobre ella i contandoles al
muerto las novedades de la tierra, desde su partida. Renovaban las
provisiones y el licor i lo abandonaban para siempre. *>".
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Enlierro mapuche

;" Xo. 714, Propiedad del Editor Carlos Braundt, Comcepeion.

Eltun. Postal de 1905 ca. (coleccion del Autor).

Un funeral descuidado podia significar que el espiritu del difunto,
en vez de convertirse en un antepasado que velaba por sus deudos,
fuera capturado por algun brujo y convertido en un espiritu maligno.
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8.10. Los sacrificios humanos

El sacrificio de un ser humano nunca parece haber sido propio de
la cultura mapuche, aunque en ocasiones de grandes cataclismos,
como lo son los terremotos de mayor envergadura, se les han
sacrificado a los Den del wenumapu algunos ninos. En algunas
versione del miitram de Trentrenfil aparece que durante la
celebracion del primer yillatun se sacrificod a un nifio huérfano.

"Los indios celebraron entonces su primer Guillatun. Sacrificaron

un nifo huérfano para obtener la sangre que se empleo en la
. 360
ceremonia.” "

"El conflicto se resuelve a partir del sacrificio de un nifio, huérfano
o hijo de la familia sobreviviente, cuya sangre o cuerpo desmembrado
en cuatro partes (numero de simbolismo cosmico para el mapuche) hace
retroceder las aguas y vuelve la montaiia a su lugar. Es el sacrificio
humano, la sangre, lo que posibilita el primer Nguillatun o rogativa y a
su vez es el Nguillatun lo que hace que ese [...] sea un sacrificio [... 'y
no| una muerte mds. La muerte sacrificial detiene las muertes causada
por la naturaleza que esta amenazando a la humanidad. Con el
sacrificio se inicia la comunidad ritual [...]. El sacrificio se sitiua en el
origen de la cultura, pues, impone una diferencia que es esencial para la
sobrevivencia. La violencia de la naturaleza y la violencia sagrada. Es
mediante ella que se conjura el peligro de retornar a la indiferenciacion
del ser humano con la naturaleza.™"".

Durante la época colonial se citan personas muertas en cuanto
kalku y acusadas de haber causado maldades, pero no hay ningtin
testimonio de sacrificios rituales y en tiempos modernos, es conocido
un solo caso de sacrificio humano.**

Se dispone de descripciones precisas y detalladas de época
colonial acerca del sacrificio ritual de algunos cautivos espafoles, la
que ocurri6 conformemente a pautas que se repiten siempre sin
variaciones y que, por lo tanto, corresponden a una ritualidad bien
codificada, aunque su simbologia queda en gran parte obscura. Es un
ritual descrito con muchos detalles por Diego de Rosales:
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"Y entonces le hazen incar de rodillas [al cautivo] y le dan un
manoxo de palitos y que con uno haga un hoyo en la tierra, y que en él
vaya enterrando cada uno de aquellos palitos en nombre de los indios
valientes y caciques afamados de su tierra. Y hecho el hoyo, nombra en
voz alta a alguno de su tierra y echa un palito en el hoyo, y assi va
nombrando a los demas hasta que no le queda mas de el ultimo, y
entonces se nombra a si mismo y dize: «yo soy este y aqui me entierro,
pues ha llegado mi dia», y mientras estd echando tierra en el hoyo le da
uno por detras con una porra en la cerviz y luego cae sin sentido en el
suelo. Y le abre uno por el pecho y le saca el corazon palpitando, y |[...]
le clava con un cuchillo y pasado de parte a parte se le da al Toqui
general y ba passando de mano en mano por todos los caciques,
haziendo ademan de que se le quieren cqmer a vocados, y dando la
vuelta, vuelve a las manos del que se le saco y con la sangre de el
corazon unta los toquis y las flechas, diziéndolas que se harten de
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sangre.””".

Tres son los aspectos rituales
de mayor significado simbdlico: la
sepultura de los palitos que
representan a los  enemigos
vencidos, el hecho que a
sepultarlos sea el mismo cautivo
que se va a sacrificar, la extraccion
del corazon aun palpitante para ser
repartido entre los participantes al
rito. Cabe destacar que, antes de la
extraccion, el prisionero es matado
o reducido a la inconciencia por un
garrotazo, lo que demuestra que no
es intencion del ritual producir
mayor sufrimiento.

Puesto que la tradicion
mapuche considera que el am del
individuo reside en su corazdn, y
asi mismo en el corazon se
encuentra su valentia, repartirlo
entre todos los participantes e
ingerirlo equivale a ingerir, por un

Francisco Nuiiez de Pineda
sacrificio de un espaifiol
(de Memoria Chilena).
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lado su am, impidiéndole de convertirse en pillan y subir al wenumapu
para alld combatir a los pillaii mapuche, y por otro lado adquirir su
valentia. Originariamente, es probable que el significado del ritual
fuera solamente este segundo aspecto, puesto que la idea de los
combatientes mas heroicos convertidos en pilldni surge al comienzo de
la época colonial. En cuanto a los otros dos aspectos del ritual, su
interpretacion todavia sigue siendo controvertida.
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9. TRANSFORMACION DEL HORIZONTE MAPUCHE: DEL
SIGLO XVI A 1860

Tras la entrada de los conquistadores hispanicos en el Mapu y la
actualidad, han transcurrido casi cinco siglos: se trata de un tiempo
muy largo y en un plazo temporal tan grande, cualquier horizonte
cultural se transforma profundamente.

Durante este mismo tiempo, todos los pueblos, tanto occidentales
como orientales, conocieron horizontes sociales y culturales
profundamente diferentes, pasando de la edad tardo-medieval a la
renascimental, y luego a la barroca, a la industrial y por fin a la post-
industrial. En cada una de estas edades, el pensamiento, la forma de
vivir, los valores morales y sociales, la economia y la tecnologia
cambiaron profundamente, y no tiene sentido hablar de continuidad
del horizonte cultural durante estos ultimos cinco siglos, pues hay una
evidente discontinuidad.

Discontinuidad que no se produjo de forma gradual y lenta, sino
en modo relativamente repentino en cuanto causada por grandes
eventos multifacéticos, que impactaron al mismo tiempo en lo
cultural, en lo social, en lo econémico y en lo politico: son los
descubrimientos geograficos, que causaron la insurgencia del
colonialismo; el iluminismo y el laicismo, que dieron origen a la
formacion de un pensamiento libre, no condicionado por los dogmas
de las religiones; la Revolucion francesa, que export6 en todo el
occidente los conceptos de derechos humanos fundamentales; la
transformacion industrial y de la economia del dinero, que
modificaron sustancialmente las relaciones sociales; el desarrollo de la
informatica, cuyo impacto en los medios de produccion y de
comunicacion de masa nos involucra a todos dia tras dia,
prescindiendo del horizonte cultural al cual pertenecemos o con el
cual nos identificamos.

Dos factores traumadticos causaron bruscas transformaciones de las
tradiciones mapuche y del feyentun interrumpiendo una continuidad
cultural que tenia siglos de vida:
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= la ocupacidn castellana del Mapu y la cruenta guerra que entre 1580 y la
mitad del siglo XVII llevo a la liberacion de los territorios mapuches al
sur del Biobio (con la excepcion de Valdivia y Chiloé), a la
transformacion en sentido unitario y jerarquico de la sociedad mapuche,
a la paralela jerarquizacion de los Pen y de los pillafi, a la pérdida
definitiva de los territorios al norte del Biobio, a la incorporacion de los
pikunches en la Capitania General de Chile y a su cristianizacion forzada
y mestizaje;

= la guerra de los ejércitos chilenos y argentinos para conquistar al Mapu y
acabar con su independencia (1862°%°-1883°%%), la cual dio comienzo al
régimen de las reducciones, asignando a los mapuches tierras del todo
insuficientes a sus necesidades vitales, y causo la didspora hacia la
ciudad de gran parte de los mismos, la pérdida de la unidad territorial y
de su estructura socio-politica, la puesta en discusion de sus formas
tradicionales de vida, la evangelizacion capilar por los frailes capuchinos
y desde 1895 también por la iglesia evangélica®®’: la diaspora y la
paralela "colonizacién" chileno alemana convirtid6 rapidamente a los
mapuches en una minoria en el mismo Mapu, y la predicacion cristiana
dio comienzo a un profundo proceso de sincretismo entre deismo y
animismo tradicional.

A estos eventos traumaticos y bien definidos en lo temporal, hay
que afadir otro aspecto mas sutil pero finalmente igualmente
impactante: la continuada denigracién del feyentun por parte de la
sociedad cristiana, la cual aunque rechazada concientemente por los
mapuches, impactaba igualmente en forma inconsciente.

9.1. Transformaciones sociales y politicas del siglo XVI al XIX

Durante toda la historia del hombre, las guerras fueron siempre
causas de importantes cambiamientos e innovaciones. Asi fue también
por la larga guerra que contrapuso mapuches y espanoles. Una guerra
muy compleja, no siempre comprendida en sus reales alcances.
Compleja, pues contrariamente a la imagen comun, la guerra no se
desarrollé entre dos bandos - mapuche y espafiol - sino intervino una
pluralidad de sujetos. En el bando espafiol se contraponian intereses y
visiones diferentes: de los militares, de los encomenderos y de los
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misioneros; y el bando mapuche fue mucho menos unitario de lo que
se piensa: el nucleo de los que se opusieron a los espafioles desde
1590 hasta mediados del siglo XVII fue constituido principalmente
por wenteches, nagches y lafkenches, a los cuales se agregd también
parte de los williches. Los pikunches se dividieron entre los que se
agregaron a los espafioles convirtiéndose en mapuches reyunos™*® (de
hecho, aunque no de jure), los que se trasladaron allende los Andes
dando comienzo a la mapuchizacion de puelches y pampas, y los que
se fueron al sur, cruzaron el Biobio y se unieron a los mapuches de
guerra; los pewenches a veces combatian a los espafioles y otras veces
se unian a los puelches para maloquear a los wenteches.

Francisco Nufiez de Pineda,
Batalla de las Cangrejeras (de memoria Chilena).

Los reyunos asentados entre la cuenca del Biobio y las del Itata-
Nuble tuvieron un rol muy importante en la evolucion cultural de los
mapuches al sur del Biobio.

La guerra abierta y sin reparo alguno prosigui6 hasta la mitad del
siglo XVII. Finalmente se celebraron parlamentos en Quillin (1641 y
1647) y en Boroa (1651), donde se acord6 de acabar con los combates
y se reconoci6 la independencia mapuche, individuando en el Biobio
la frontera entre ambas naciones.

178



Siguié un periodo de relativa paz que se mantuvo hasta la mitad
del siglo XIX: solo relativa, porque muchas veces interrumpida por
expediciones bélicas fronterizas por ambos lados, que, sin embargo,
no tuvieron nunca la dimension generalizada de la guerra del periodo
precedente. Durante estos dos siglos, primo el contacto pacificos entre
ambas culturas, muchas veces mediados por los reyunos aliados de los
espanoles: un periodo donde creci6 la prosperidad de los mapuches,
tanto que el siglo XVIII
por algunos  aspectos
puede definirse como el
"siglo de oro del Mapu".

Al comienzo de la
conquista  colonial, los
espafioles derrotaron
repetidamente a los
mapuches,  sorprendidos
por armas y tacticas de o
guerra que les resultaron 4%%‘

del todo desconocidas. Sin Un mapuche del Purén con lanza y el
embargo, el sincretismo fiidol toki Lautaro con una macana.
b

. d 1 1 (Diego de Ocaiia, Cronica
propio de la  cultura del viaje a Chile, 1600).
mapuche los favorecio.

Aprendieron rapidamente a usar y criar al caballo y a construirse
armas de hierro: no copiaron la forma de las armas espafiolas, sino
perfeccionaron sus lanzas y macanas, alargandola y déandoles
terminaciones de hierro, convirtiéndolas en armas mortiferas para los
espafioles pues traspasaban sus corazas. Fabricaron corazas de cuero y
se dieron pronto cuenta que dando batalla en los dias lluviosos, los
arcabuces y cafiones se volvian inutilizables porque las mechas se
mojaban.

Del millon de mapuches que habia antes de la llegada espafiola,
cuando en 1570 pasaron a la ofensiva, sobrevivian solamente 150.000,
de los cuales 20.000 eran kona (guerreros) en condiciones de
combatir'®. Es decir, los mapuches se encontraban en inferioridad
numérica frente a los espafioles que podian contar con algunas
decenas de miles entre "indios aliados" traidos de Peru y reyunos: sin
embargo ganaron por su capacidad de idear estrategias militares
novedosas tanto para ellos, como para sus enemigos. No se
cristalizaron en su forma tradicional de combatir y de vivir, sino

zZ‘d A /A;{i;g;m«
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comprendieron al cambiamento ocurrido y supieron cambiar canto
necesario para adaptarse a ello. Antes que militar, la victoria mapuche
fue cultural.

Durante la primera mitad del siglo XVII, el horizonte cultural
mapuche tuvo una enorme transformacion. El uso del hierro y del
caballo no constituyd solamente un enorme avance militar que les
permitio reconquistar la libertad perdida: fue sobre todo causa de una
transformacion de su modo de vivir y hasta de pensar, que se produjo
en tan sélo dos o tres generaciones.

Ya dijimos como los mapuches apreciaron inmediatamente la
importancia del hierro en las armas y empezaron a recoger después de
cada batalla todos los fragmentos de metal que encontraban:
principalmente armas blancas y pedazos de corazas. Buscaban por
doquiera objetos de hierro, sobre todo en los campos de batalla: al
comienzo muy escaso, el metal empez6é a abundar luego de la
extraordinaria victoria de Curalaba (1598), que marcé el comienzo de
la derrota hispanica, y de los sucesivos desastres de las tropas
espafiolas que finalmente abandonaron todas las ciudades fundadas al
sur del Biobio, dejando a los mapuches un rico botin.

"De lo que menos caso hicieron los indios en este rico saco fué del
oro, del cual, si tuvieran algun sentido, toma ran venganza del largo y
incomportable trabajo gne les ha bia costado el sacarlo de las entrarias
de la tierra, y toda via como a causador de tanto afan, lo cebaron en lo
mas profundo de los rios y en lagunas con otras muchas joyas de valor,
inutiles para ellos, quedando bien seguros que no lo pudiesen volver a
Jjuntar en otro ninguno tiempo los esparnioles. Pero hallaron otras joyas
de inestimable valor para su uso, que fueron gran cantidad de armas
ofensivas y defensivas, de las cuales llevaban cargadas muchas de las
miserables cautivas, aunque tenian sobra de bagajes, pues quedaron
duernios del mucho numero de caballos. [...] Y desprecian las flechas por
la abundancia que tienen de las nuevas armas que digo de mas efecto
con que los vamos armando.>™.

Si al comienzo el hierro fue utilizado para la construccion de las
terminaciones de lanzas y macanas, muy pronto, abundando ya en sus
manos, lo utilizaron para la fabricacion de herramientas destinadas
principalmente a las faenas de la horticultura y de la incipiente
agricultura. Esta crecié de importancia y en pocos decenios, un pueblo
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que antes fue sobre todo pastor, se volvio agricultor. Esto conllevo
una postura mental muy diferente y la atribucion a la mujer de un rol
de mayor envergadura.

La fabricacion de herramientas de pariilwe (hierro) estuvo
condicionada a la capacidad de artesanos especializados, los riitrafe
(herreros). Antes de la aparicion de esta figura artesanal, en el /of no
habia caracterizaciones ligadas a las actividades cotidianas. Cada
familia era autosuficiente: se tejia al telar, se modelaba la arcilla, se
fabricaban cestos, se satisfacian las necesidades de la familia. El
riitrafe trabajaba para todos los componentes de /of, quienes tenian
que proveer a las necesidades de su familia: una diferenciacion de
roles antes desconocida. Por su parte, la recoleccion de metal era una
actividad muy provechosa y en ciertas medidas los fragmentos de
hierro se convirtieron en una forma incipiente de moneda. Bien
entrado el siglo XVII, adquiri6 mucha importancia la plata para la
fabricacion de joyas para las mujeres y de elementos decorativos para
los jinetes (espuelas, estribos, elementos decorativos para los arreos de
las monturas): poseer muchos objetos de plata era un importante
simbolo de poder, surgiendo una diferenciacion social entre ricos y
pobres, precedentemente desconocida. Es aclarador destacar que

"a partir de la segunda mitad del siglo XVII, los indigenas
comenzaron a utilizar la plata que obtenian a través de los comerciantes
espaiioles.”’™"

porque evidencia que no obstante la situacion en la frontera
frecuentemente desembocase en malocas reciprocas, el comercio entre
espainoles y mapuches lograba desarrollarse, y con el trueque de
mercaderias, también se trocaban ideas.

El caballo se convirtiéo rdpidamente en una arma fundamental de
los mapuches, cuya caballeria muy pronto dominé a la espafola. Sin
embargo, también en este caso la importancia de caballo fue sobre
todo cultural, pues

"la adopcion del caballo por parte de la sociedad araucana también
trajo [...] la ruptura del tradicional aislamiento de las comunidades
indigenas [... lo cual] significa un aumento entre las relaciones de la
diferentes parcialidades, y una mayor facilidad a la hora de reunir
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guerreros para las juntas de guerra; en consecuencia, a raiz de la
movilidad que proporciona el caballo, los guerreros araucanos se
transformaron de “guerreros ocasionales en soldados permanentes”.
[...]1 Ante la ruptura de las barreras geogrdficas de las comunidades que
marcaban las distancias, el caballo fue el factor que faltaba para la
constitucion de una milicia permanente, un verdadero ejército regular y,
con ello el resorte para un Estado Nacional en germen [...].>"".

"A partir del ultimo tercio del siglo XVI [...] los mapuches llegaron
a formar su dispositivo militar, que llego a ser clasico, logrando
e o o 3735
equilibrar la inicial superioridad de los europeos.””.

Con el nacimiento de un verdadero ejército profesional, surge la
casta de los guerreros, y sus héroes mas valientes se convierten en
caudillos poderosos y enriquecidos por los botines conquistados.
Paralelamente, aquellos hombres ineptos a la guerra, van a formar la
casta de los labradores. Aunque los 7iido! toki siguen siendo electivos,
el toki queda en su cargo hasta que siga victorioso y es reconocido
como tal unicamente por la valentia que demuestra en la guerra.

“Por primera vez en su historia surgieron auténticos jefes, los toquis
de guerra, cuyas Ordenes eran obedecidas por combatientes
pertenecientes a diversos linajes, incluyendo los ancestralmente
antagonicos. Aparecio también el caudillaje, formandose bandas que
seguian lealmente a quienes encabezaban malones y distribuian el botin.
La posesion de bienes extranjeros, de intimo valor y muchas veces
destrozados, otorgaba, sin embargo, status especial a quien los
desplegaba ante la asombrada vista de sus congéneres.>’™.

Mantener al ejército es necesario pero costoso, pues los guerreros
ya no ejercen ninguna otra actividad que no sea el arte de la guerra:

"Los que estian a la guerra dedicados / no son a otro servicio
constrefiidos, / del trabajo y labranza reservados, / y de la gente baja
mantenidos, / pero son por las leyes obligados / destar a punto de armas
proveidos, /'y a saber diestramente gobernallas / en las licitas guerras y
batallas.>™".

"Los que asi se habilitan [...] son mui recatados en no necesitar
jamds a otra ocupacion ni servicio personal a los que para la guerra
una vez son escogidos y senalados; porque nunca se entretienen en
cultivar la tierra como labradores, ni en trato de pastoria, viviendo bien
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tratados en mantenerse de sustento a costa de la lente mecanica y
plebeya, pues por decreto y determinacion de sus leyes y estatutos estin
continuamente a punto bien proveidos de armas para defenderse y
ofender’™®.”.

Para mantenerse, el ejército se dedica a maloquear a los espanoles
y a los mapuches que son sus aliados, haciendo caso omiso de cuanto
acordado en los parlamentos: es asi que durante toda la el siglo XVII,
al mismo tiempo es el garante de la independencia mapuche y es el
factor desestabilizarte de las relaciones entre mapuches y castellanos.
La imagen del pueblo mapuche plenamente unido en la lucha contra
los conquistadores, no responde a la realidad, pues el sentido
autonomista de cada ayllarewe no vino nunca a cesar y el ejército
mapuche, formado por parcialidades al mando de su toki, a veces
maloqueaba también a clanes mapuches adversos al propio. Por
ejemplo,
"los grupos mapuches que vivian al sur del rio de La Imperial
mantenian una actitud pacifica y estable y, por lo general, hacian caso
omiso a las alianzas indigenas que se tornaban contra los espariioles.

Esta actitud permitio a los hispanocriollos refundar Valdivia que se
Y . .. 377
convirtio en plaza fuerte - y reactivar la labor misionera.”""".

La estructura social mapuche seguia fundamentada en Ia
autonomia de cada ayllarewe: sin embargo vino a menos la igualdad
social de los individuos dentro del lof, en el cual se vienen delineando
castas sociales. Al comienzo (segunda mitad del siglo XVII), la mas
poderosa es la de los kona y sus esposas: son documentadas wiinen
domo (primeras esposas) que acompaian al propio esposo en la
guerra, combatiendo ellas mismas al igual que los kona. Lonko y
tilmen tienen que apoyarse a los konma para ser sostenidos
politicamente y enriquecidos materialmente, pero y al mismo tiempo
temen el creciente poder de la casta militar en competiciéon con el
suyo. Machi y nenpin forman un grupo que mantiene todavia los
antiguos privilegios, pero de alguna forma comprometidos por su
dificultad para interpretar el cambiamiento del contexto y resolver los
problemas que esto comporta. Nace la casta de los artesanos, muy
reducida numéricamente, pero importante en esta fase de profunda
transformacion econdmica, pues la sociedad mapuche hace propia la
siembra de productos de origen espafiola, como el trigo y la cebada, y
la crianza de cerdos y ovinos. La necesidad de mantener al ejército se
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refleja en la condicion de los labradores, que forman una clase social
mas humilde. En fin, surge las castas de los esclavos, hombres,
mujeres y nifios capturados en la guerra, tanto espanolas como
mapuches o indigenas peruanos de su bando, empefiados de sol a sol
en las labores agricolas y ganaderas.

Gracias a la amenaza espainola, dentro de los ayllarewe, el poder
de lonko y iilmen, que 50 afos antes era fundamentalmente honorifico,
se vuelve autoritario pues es necesario mantener una estricta
disciplina, y se hace dinastico, mientras en el ayllarewe los cargos
siguen electivos.

"ay poca ambicion entre ellos por ser de poca utilidad el officio y
cargo de cacique, aunque es de honor. Y despues que entraron los
esparioles en esta tierra y pusieron tributo los indios y servicio personal,
estiman en mas el ser cacique"™".

Un poder que se manifiesta también en la exterioridad, pues

“las personas de inferior condicion llevan también el poncho turqui,
pero las gentes ricas 0 acomodadas lo llevan blanco, roxo o azul con
listas del ancho de un xeme, texidas con suerte de figuras, flores o de
animales, en el qual sobresalentodos los colores.”™".

En sintesis, en tan so6lo un siglo, la sociedad mapuche de
igualitaria y libertaria, se convierte en jerarquica, autoritaria y basada
en castas. Por lo tanto, en la primera mitad del siglo XVII, el ejército
es un factor de desequilibrio social y politico, pues los foki dejan de
someterse al poder civil:

"El comienzo de un proceso de estratificacion se manifesto en el
Parlamento de Catiray. Los indigenas se ubicaron en esa asamblea en
dos grandes circulos concéntricos. Adelante ulmenes (cabezas de linaje)
y capitanes, detras conas y labradores. El padre Valdivia hablo sentado,
en su calidad de sacerdote y de representante del "Rey de Castilla". En
esa reunion el poder recaia, por una parte, en capitanes y conas, y por
la otra en los ulmenes. Los labradores no pesaban en las decisiones. Se
exteriorizaron, en las citadas paces, las profundas diferencias que
existian entre ambos poderes al no haber acuerdo sobre el retiro del
fuerte de San Jeronimo. Destaca el padre Valdivia que los "... ulmenes
estaban de mi parte...". Sin embargo, en plena polémica, capitanes y
conas, enfurecidos por no lograr su proposito de desmantelar el
presidio, se retiraron de la asamblea...”*"".
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Desde la mitad del siglo XVII, la relativa paz entre espanoles y
mapuches empezd a redimensionar el poder de los foki: la ultima
grande sublevacion del Mapu, la de 1655, es posible que haya sido
estimulada por los mismos toki, conscientes que con la paz la
importancia de su rol iba a desaparecer.

Durante todo el siglo XVIII y la primera mitad del XIX, hubo
algunos choques militares, el mas importantes de los cuales en 1766-
67, que se limitaban a involucrar la "frontera", sin tener nunca caracter
de una guerra generalizada en todo el Mapu y resolviéndose siempre
con "parlamentos", como los de Negrete de 1726 y de 1793.

Mientras la atenciéon de los mapuches se concentraba en el
mantenimiento de la "frontera" nacida con el parlamento del Quillin
de 1640, la Capitania General de Chile sin mucho clamor extendia
progresivamente su control en los territorios williches. Es asi que
entre 1645 y 1860, desde la reconstruida Valdivia buena parte de los
territorios al sur del Toltén fueron reconquistados por los espanoles.

d ; | &

N e : i Ay
Progresiva reduccion de los territorios mapuches independientes: a) desde el
butamalon hasta la reconstruccion de Valdivia (1645); b) hasta el conflicto de

1766; c) hasta el parlamento de Negrete (1793); d) hasta el comienzo de la
ocupacion del Mapu (1860). (Disefio roginal del Autor).

-
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Durante las guerras por la independencia de Chile, la unidad de la
sociedad mapuche fue gravemente comprometida porque é€stos se
dividieron entre el bando realista y el independentista.

No obstante la relativa paz alcanzada luego de la mitad del siglo
XVII, la estructura de la sociedad mapuche, sin embargo, no volvié a
la situacion igualitario que habia antes de la llegada hispanica, y se
mantuvo jerarquica. Lonko y tilmen competian entre ellos en quien era
mas rico, pues la riqueza - joyas de plata, bienes de origen europeo,
mujeres y esclavos - habia sustituido al autoritarismo. A mitigar la
disparidad social estaba el mecanismo de la reciprocidad, que es parte
de la idiosincrasia mapuche. Una parte importante de sus bienes
materiales, los lonko y iilmen los donaban a los demds componentes
de su linaje y de los linajes aliados; éstos, al haber recibido unas
dadivas, quedaban obligados hacia quienes se las donaron. En esta
forma, la riqueza en manos de pocos en buena medida era
redistribuida, evitando la insurgencia de conflictividad social.

Ya recordamos que del millon, (segin otras fuentes, dos millones)
de mapuches que vivian en el Mapu a la llegada de los espafioles, al
comenzar el ultimo cuarto del siglo XVII sobrevivian solamente unos
150.000. Fueron diezmados por la guerra y por las epidemias que se
repitieron incesantemente: entre 1554 y 1556 el chafalonko (tifus)
detuvo la marcha de Lautaro cuando ya se disponia a destruir a
Santiago, en 1563 la viruela maté por lo menos a un quinto de la
poblacion, y hubo otras olas de viruela y de sarampion en 1584 y en
1619-1620°*'. La guerra produjo el despoblamiento del Mapu: las
epidemias, cuya mortandad no lograba ser comprendida por los
nenpin, ni contrastada por los machi, causé una pérdida de confianza
en los pillari y en los Pen y la busqueda de un espiritu superior para
contraponerlo al Dios cristiano.

La desproporciéon entre hombres y mujeres causada por los
combates tuvo una respuesta en el incremento de la poligamia,
extendida no solamente a las cufiadas, como segin la tradicion
ancestral, sino a todas las mujeres que no fueran prohibidas por el tabu
del incesto. Luego, con la jerarquizacion de la sociedad mapuche,
desde comienzo del siglo XVII el gran nimero de esposas y
concubinas se convirtid en un simbolo de estado social, y lonko,
iilmen y toki se jactaban de tener cuantas mas mujeres les resultaba
posible. Para los foki habia también la posibilidad de escoger las
reqnen (cautivas) mas atractivas conseguidas con los botines de sus
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malocas, que repartian entre lonko y iilmen para asegurarse su favor.
La poligamia asegur6 mano de obra para cultivar la tierra y criar
animales y asi contribuy¢ a la radicacion de las castas sociales, pues
fueron lonko, iilmen y kona quienes tuvieron los medios para
asegurarse muchas esposas y, al mismo tiempo el tener muchas
esposas incrementaba su riqueza.

9.2. Los reqne’™ y la esclavitud entre los mapuches

El siglo XVII es caracterizado por la presencia de personas
cautivadas por ambos lados. En lo cultural, es muy importante el rol
que tuvieron las mujeres espafiolas™ y "reyunas"*** prisioneras de los
mapuches. Cabe destacar que los cronistas y misioneros del siglo
XVII definen "cautiva" a la mujer espafiola aprehendida por los
mapuches, y "esclava" a la mujer mapuche capturada por los
espafioles: términos que subentienden respeto por las primeras y
denigracion por las segundas. Una diferencia que se refleja también en
el trato recibido. En ambos caso, la mujer cautivada en las malocas era
violada y convertida en objeto sexual.

El trato y las condiciones de la mujer mapuche en manos de los
espafioles eran terribles:

"No se contenta la codicia con hacer esclavas a cuantas indias
cojen en sus ranchos en las malocas sino que después de traidas a
nuestras tierras, hacen esclavos a los vientres, que alla se
concibieron, i a los demas hijos que aca conciben i paren.™".

"Las indigenas capturadas en guerra justa quedaban reducidas a
una condicion de dominio absoluto sobre sus cabezas, carentes de toda
defensa y derecho. Se convertian en un objeto propicio para el abuso de
los conquistadores que se manifesto en la desestructuracion familiar,
trabajos forzados, tortura fisica y desarraigo.”*®".

"Las mujeres esclavas se hierren con el mismo hierro en el molledo
del brazo derecho en la mitad de entre el codo y la mano, a la parte de
fuera, lugar que d su usanza tan poco no le cubren con manga, y si lo
hicieren in curran en la pena de los esclavos, y si pareciere, se podran
herrar tambien los esclavos en el mismo brazo, porque aunque esclavos
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y esclavas se pudieran herrar en el rostro. [...] Las personas del reino
que quisieren comprar esclavos, lo puedan hacer [...] habiendo de ser
para quedar sirviendo en aquella tierra, que sea desgarronandole de un
pié, aunque sea mujer 0 muchacho, porque los muchachos se hacen
hombres, y aun de muchachos se huyen, y las mujeres de muchas
leguas.>®™".

(Cuantas fueron las mujeres espafolas cautivadas por los
mapuches? Las fuentes discrepan notablemente. Fray Juan Falcon a
comienzos del siglo XVII estimaba que hubiese 200 hombres y 300
mujeres cautivadas®™®. Diego de Medina en 1615 estimaba que el
numero de mujeres espafiolas fuera de 200°¥. Fray Pedro de Sosa en
1616 escribe que "oy dia tienen en su poder mas de quinientas delas
que solia ser sus seiioras’"". Francisco Mogollon y Ovando en 1626
relata que hubia 600 cautivos en manos de los mapuches®'. En fin,
para Alonso Gonzalez de N4jera

"los indios [...] degollaron mas de tres mil espanioles, llevando
prisioneras mas de quinientas mujeres principales, y mucha cantidad de
nifios y religiosos. [...] Perdonan las vidas estos de Chile solamente a
las mujeres, por aprovecharse y servirse dellas y a solos aquellos que de
nuestra parte se pasan a ellos para ayudalles en la guerra reservando
también entre los que cautivan a los que saben algun oficio, como
herreros para forjarles armas y otros que a ellos les son de algun
provecho. [...] Se sabe por cierto que pasan de docientas las que
todavia hay esclavas entre los indios, sin los cautivos, aunque en
numero fueron muy pocos respecto de las cautivas, por haber muerto los
demds en defensa de sus ciudades.”*™".

Desde las ciudades que fueron destruidas a fines del siglo XVII,
los mapuches trajeron muchos prisioneros, entre ellos eran numerosos
los nifios de corta edad, que luego crecian como si fueran mapuches
para asi compensar en pequefia parte la dramatica reduccion de su
poblacion. Algunos lonko poseian tantos prisioneros espafioles y
reyunos, que entonces les cedian una parte de ellos a otros lonko en
cambio de trigo y otras mercaderias, dando comienzo al comercio de
esclavos que tendrd mucha importancia durante todo el siglo XVIII:
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" En la destruicion de las ciudades llevaron cautivas los indios
algunas nifias huérfanas de las madres que ellos habian muerto, y otras
nifias pequerias con sus propias cautivas madres, pudo suceder que los
indios vendiesen entre ellos las nifias huérfanas, y las que no lo eran,
quitandolas a sus madres, como acostumbran, 6 vendiendo a las madres
y quedandose con las hijas; porque hay pocas cautivas que no hayan
sido mu chas veces vendidas entre ellos, y tenido por ello muchos
duerios, de manera que como por causa de las ventas las suelen mudar
de un amo a otro muchas leguas, siendo las nifias pequenias, no temian
edad para acordarse de sus madres. Y de aqui se puede colegir cuantas
niflas y ninos destos habrda derramados entre los indios, quo no
solamente no conocieron padres ni tienen noticia dellos, siendo hijos de
espanioles, pero que siendo cristianos muchos dellos, se que daran sin
saber que lo son, confirmados por barbaros entre los barbaros. "

Gabriel Guarda Geywitz, que estudid detenidamente este
argumento, estima que pudieran ser mas de un millar los espafioles en
mano de los mapuches, reportando que entre 1599 y 1646 se lograron
rescatar 320 cautivos hispanicos® . Hay que tener en cuenta, que los
cautivos reyunos fueron mucho més numerosos de los espafioles, tal
vez tres o cuatro veces tanto, y que fue relevante que en las malocas se
privilegiara la captura de nifios y nifias, no para esclavizarlos, sino
para remediar al dramatico calo poblacional que se dio en la segunda
mitad del siglo XVI:

"los nifios eran rdpidamente educados y socializados al modo
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indigena, lo que garantizaba su completa integracion.”".

"Los araucanos debieron de recurrir a la estrategia de emplear
mano de obra esclava - indigena y espariola - para compensar las
carencias que tenian sus propias comunidades para realizar las labores
agricolas. "

Globalmente, no es aventurado suponer que en el siglo XVII unas
mil cautivas entre espafiolas y reyunas (a menudo también estas
cristianizadas) acabaran viviendo amancebadas con kona, lonko y
tilmen mapuches. Teniendo en cuenta la dimension poblacional de la
época, se trata de un numero suficiente para producir un impacto
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importante en la transformacién de la cultura mapuche y en la
insurgencia de un mestizaje también al sur del Biobio.

Captura de un hombre (de Gulnnar 1861 :28)

La vida de la regne espanola en la ruka era similar a la de la mujer
mapuche: vestia con sayal y andaba descalza. Por lo general, no era
maltratada por el hombre, que en algunos casos la equiparaba a una de
sus esposas secundarias, pero podia serlo, y mucho, por la wiinen
domo, celosa del interés mostrado por el marido hacia la mujer
extranjera, porque para muchos lornko el tener una esposa espafiola era
punto de orgullo en cuanto expresion de su victoria contra un enemigo
tan poderoso como el espafiol®”’. La vida podia volverse un infierno
en aquellos casos, muy raros, cuando la wiinen domo en el pasado
habia sido esclavizada por los espafioles, logrando al fin escaparse y
refugiarse en el Mapu: entonces le hacia pagar a la regne todos los
malos momentos que habia pasado cuando esclava. Y aun en estas
situaciones, el destino de la regne entre los mapuches era menos
terrible de aquello de la mujer mapuche esclava de los espafioles.

Objeto sexual del hombre, la regne tenia hijos y entonces su
situacion social y el trato recibido por lo general mejoraban, sobre
todo si habia dado muestra de hacer propias las costumbres y la lengua
mapuche®®®. Con la excepcion de maltratos iniciales, sobre todo
recibidos por las esposas del hombre cuando las mismas habian vivido
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una situacion de esclavitud, el trato de la regne no era muy diferente
de aquello de la mujer mapuche, ni su empefio en el trabajo cotidiano
era mayormente pesado, aunque muchas espafolas venian de
situaciones holgadas, donde eran servidas en todo, y no habiendo
nunca realizado algun trabajo de esfuerzo, los quehaceres cotidianos
de la vida mapuche les parecian sumamente gravosos. Desde luego, en
cuanto cautivadas en la guerra o en las malocas, eran esclavizadas y
no tenian derecho alguno, ni la proteccion que podia asegurarle la
pertenencia a un linaje aliado al de su duefio.

Era obligada a hablar solamente en mapudungun y castigada si
sorprendida hablando en castellano con otras cautivas o con sus
propios hijos y tedricamente le era prohibido educar sus hijos como
cristianos, pero en la practica algunos conceptos religiosos
fundamentales los impartia, y asi comenzaban a producirse formas de
sincretismo.

"En principio no se les permitia la practica de la religion catdlica,
aunque leemos en la cronica de Nuriez de Pineda y Bascuiidn, que
algunos indigenas conocian las oraciones que antiguas cautivas les
habian ensenado, y ¢l mismo relata haber bautizado a algunas personas
en su cautiverio. Un jefe mapuche le comenté a Nuiiez de Pineda y
Bascuiian que los prisioneros espaiioles «comen con nosotros, beben
con nosotros, visten de lo que nosotros, y si trabajan, es en compaiia
nuestra...». En esta fase el mestizaje ya es cotidiano y abundante; no
discriminaban a los nifios mestizos como sucedia en la sociedad
hispanocriolla, siempre que hubiesen nacido dentro de la comunidad, y
éstos estaban plenamente integrados a la cultura mapuche.™".

La influencia cultural de aquellas mujeres en las comunidades no
fue nunca despreciable; al contrario, fue importante pues a ellas les
correspondia la educacion de los nifios en su pequeia edad y aunque
sus hijos se incorporaran en pleno titulo en la vida de la sociedad
mapuche e hicieran propias sus creencias, la educacion religiosa
recibida en la infancia los llevaba a una evolucion de las creencias
tradicionales hacia formas mas deistas. A los mapuches les encantan
los cuentos y los epew (fabulas) y muchas cautivas cautivaban a
quienes estaban en la ruka contandoles cuentos de la tradicion
europea. Estos en el tiempo fueron mapuchizados y transformados, y
llegaron hasta los tiempos actuales: aunque al comienzo parezcan
epew propiamente mapuches, analizdndolos no es dificil reconocer en
ellos el origen europeo. A través de los epew si difundieron en el
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Mapu muchos conceptos occidentales, y tantas veces los protagonistas
fantésticos de las fabulas se convirtieron en espiritus de la tradicion
mapuche.

"El mapuche contempordneo es descendiente de una proporcion
400
muy grande de sangre europea”".

Generalmente en los parlamentos se pactaba la devolucion de las
reqne. Sin embargo ocurria con frecuencia que estas se negaran a
volver al campo espafiol, sobre todo cuando gravida o ya con hijos
mestizos:

"no querian venir delante de los nuestros por verse prefiadas,
escogiendo por mejor partido el quedarse condenadas a perpetua
esclavitud antes que padecer tal vergiienza a ojos de sus maridos y de
todo el campo.*"".

Aunque inculpable, la mujer rescatada hubiera padecido el
desprecio de su gente y hasta "e/ vinculo de sangre estaba
quebrado®™". Por lo tanto no extrafia que se den repetidos casos de
cautivas devueltas a los espafioles, que cuando tuvieron la oportunidad
de hacerlo escaparon para volver a refugiarse en el Mapu, en la misma
ruka que le fue hogar durante afios y donde su vida fue dura pero no
tanto como para ser intolerable.

"Dado el largo tiempo transcurrido, muchas cautivas se adaptaron
a su condicion y se quedaron en su pueblo adoptivo. Como resultado de
este proceso de intercambio cultural forzado surgio el mestizaje, que
vino a remplazar en la sociedad mapuche a la poblacion perdida en
guerras, epidemias y raptos, y es la base de la sociedad chilena actual.
El mestizo fue rechazado por los espanoles y aceptado por los
mapuches, siempre que hubiese nacido dentro de su sociedad.*™".

Al mestizaje de la sociedad mapuche debida a las regrne, hay que
afadir la llegada de desertores mestizos que, nacidos en el campo
espanol, lo abandonaban prefiriendo unirse a los mapuches libres.
Cuando estos desertores tenian capacidades ttiles a la sociedad
indigena, o bien eran versados en el arte de la guerra, era bien
acogidos y podian llegar a ocupar posiciones de privilegio en la
comunidad, recibiendo tierras y bienes, o alcanzar el grado de toki,
como le ocurri6 al mestizo Alejo. Su aporte fue importantisimo para el
desarrollo de la sociedad mapuche, y su presencia también contribuyo
en forma importante a la transformacion del horizonte cultural:
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"La presencia de los prisioneros hispanocriollos, mestizos e
indigenas entre los araucanos tuvo mayores consecuencias para las
comunidades indigenas de la Araucania. Los cautivos fueron el
principal medio de transaulturacion de los araucanos, ejercida en su
mayor parte por las prisioneras, dando lugar a dos grandes cambios en
la sociedad indigena. el mestizaje biologico y la transmision de habitos
y costumbres espariolas. Todavia no se ha estudiado con profundidad el
fenomeno del mestizaje que se produjo entre las comunidades indigenas
del sur de Chile que rechazaron el dominio espaiiol ***".

La esclavitud no parece haber existido entre los mapuches antes de
la llegada de los espaioles: lo sugiere la ausencia de étimos idoneos a
describir aquella condicion, pues regne es estrictamente ligado al
botin bélico, y en la ritualidad no existe ninguna referencia al rol de
eventuales esclavos; lo sugiere sobre todo las caracteristicas
igualitarias del /of, donde todos sus componentes parecian gozar de un
igual estatus. Cuando en la segunda mitad del siglo XVI surgio la
esclavitud, se debid a diferentes motivaciones.

Puesto que los espafioles esclavizaban a los mapuches, la
reciprocidad en el trato, aspecto fundamental de la tradicion ancestral,
exigia que a los espafoles capturados y a quienes aparecian como sus
aliados, se les reservara el mismo trato. El dramatico calo demografico
vivido en la segunda mitad del siglo XVI tenia que ser compensado de
alguna manera y es significativo el hecho que cuando los mapuches
cautivaban nifios de corta edad, los crecian como mapuches y no como
esclavos, como ya hemos anotado.

La necesidad de mantener un ejército hacia necesaria la
produccion de bienes primarios, para la cual la poblacion mapuche era
insuficiente: la presencia de esclavos se volvia fundamental (hay que
tener presente que las cifras indicadas por los cronistas se refieren
siempre Unicamente a cautivos espafioles, que siempre fueron
relativamente pocos, pero los yanaconas y los reyunos capturados en
la guerra y en las malocas eran muy numerosos). En fin, para los kona
se les daba la oportunidad de poseer mujeres sin tener que
corresponder con regalos a la dote que sus padres le asignaban a la
esposa.

Desde luego, la suerte de los esclavos era muy dura. Jeronimo de
Quiroga la describe con estas palabras:
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“estos indios tienen costumbre de vender sus familias como
ganados, sin distincion de lo racional [...] de suerte que por cuatro
vacas o caballos venden los hijos y sobrinos y las mujeres, y por cuatro
arrobas de vino, con la trampa que puede haber en vendérselo puro o
aguado [...]. Ademads que los suyos usan de sus leyes y derechos
vendiendo los hijos como frutos de las mujeres que compraron, asi como
un espanol que compro muchas negras para ocuparlas en su servicio, y
teniendo hijos de ellas los vendio todos. De la propia suerte de los
indios compran las mujeres para servirse de ellas como los bueyes, y

luego venden los hijos, y en caso que los esparioles no los comprasen los
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habian de vender a otros indios.”””.

Desde luego, el cronista no entendi6 el sentido de reciprocidad del
nillandunun, interpretandolo, erroneamente, como una compraventa
de las hijas. Eran objeto de venta los hijos de las regrne, como lo eran
las reqgne mismas.

La casta de los lonko y iilmen llegd a poseer numerosos esclavos,
que se donaban reciprocamente entre ellos. También los foki podian
tener muchos esclavos, pues eran parte ellos también de la casta
dominante. Los kona por lo general poseian inicamente una o algunas
reqne amancebadas: al no tener que mantenerse, pues eran mantenidos
por la comunidad, no necesitaban esclavos. En cuanto a la clase de los
labradores, a veces poseian una que otra regne amancebadas, donadas
por algin iilmen, pero por lo general no poseian esclavos. La
presencia de esclavos en la sociedad mapuche se mantuvo hasta el
final del siglo XIX"*°.

Durante el siglo XVIII en lo social se consolid6 de la situacioén en
acto a la conclusion del siglo precedente: desaparecié la clase social
de los kona, puesto que ya no hubo guerras que involucraran en forma
generalizada al Mapu, aunque hubo numerosos conflictos en la
"Frontera" del Biobio, concepto que de geografico se convirtid en
cultural. Los foki perdieron su importancia y poder, consolidandose
aquello de los lonko y iilmen, mientras las comunidades recuperaban
parte de su antigua autonomia. La evangelizacion cristiana, llevada
adelante por los jesuitas, consiguié un nimero limitado de feligreses:
sin embargo, hizo que creciera notablemente la incorporacion de
conceptos cristianos dentro de la espiritualidad mapuche, tanto que a
final del siglo XVIII comienzan a darse evidentes formas de
sincretismo mapuche-cristiano.
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9.3. Trasformacion del concepto de Pillai

"En el curso del siglo XVII, los araucanos experimentaron una
multitud de cambios en sus creencias religiosas y concepciones
culturales que respondian al vertiginoso ritmo que los acontecimientos
historicos — en los que ellos estaban tomando parte de una forma muy
activa — les estaban imponiendo.”"".

Las transformaciones de la sociedad mapuche entre la mitad del
siglo XVI y la mitad del siglo XVII son tan profundas y radicales, que
surge la duda si no sea mas correcto hablar de dos horizontes
culturales diferentes.

La dilatada guerra con los espafioles de alguna manera tenia que
reflejarse en el feyentun.

El primer impacto de aquella ripida transformacion social y
cultural lo observamos en relacion a la idea de supervivencia del
anima después de la muerte, y al concepto de pillari.

En la tradicién mapuche, el am del individuo luego de su muerte
tiene que ser estimulado para que se anime a alejarse de su propio
cuerpo y de los lugares donde se desarrolld su vida, alcanzando el
estado de piillii para finalmente alcanzar la isla de Ngiilchenmalhué
donde se convertird en alwe*®. En el feyentun, los conceptos de "bien"
y de "mal" son totalmente diferentes de los andlogos conceptos de la
religion cristiana: el bien es identificado con el equilibrio del cosmos
y con el hecho de preservarlo y conservarlo, y el mal con el
desequilibrio causado por no haberlo respetado y preservado. Ignacio
Molina, recogiendo observaciones hechas por los jesuitas en el siglo
XVII, escribe:

"Después de muertos van a otra parte del mar, hacia el occidente, a
un cierto lugar llamado Gulcheman, esto es, la morada de los hombres
tramontanos. Pero algunos creen que aquella estancia sea dividida en
dos regiones: una llena de delicias para los buenos, y la otra falta de
todas cosas para los malos. Otros por el contrario, son de opinion que
todos los muertos gozaran ahi indistintamente placeres eternos,
pretendiendo que las acciones mundanas no tengan ningun influxo sobre
el estado futuro.*®”.

Es evidente de la citacion del abad Molina que hay una parte de
los mapuches que todavia sigue fiel al feyentun, mientras hay otra
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parte donde ha hecho brecha la idea cristiana de un paraiso y un
infierno y, sobre todo, el concepto abrahaminico de bien y de mal.

En los cronistas del siglo XVI, los pilldii son tUnicamente los
ancestros miticos, genios tutelares de los linajes. El primero en
nombrar a los pillan fue Jeronimo de Bibar en su Cronica Copiosa y
Verdadera de los Reinos de Chile,escrita entre 1539 y 1558. Luego
fue Alonso de Ercilla y Zuaiiiga (1569) en la Araucana, quien se refiere
repetidamente al "Pillano" como al padre de diferentes héroes
mapuches; asi mismo lo hace Pedro Mariiio de Lobera en Crénica del
Reino de Chile (1595). Pedro de Ofia, primer escritor nacido en tierra
chilena’'’, en el poema Arauco Domado (1597) escribe repetidamente
del "Pillano", viendo en ¢l una divinidad ancestral y un idolo: puesto
que es el unico Autor colonial que habla de la presencia de idolos
entre los mapuches, es posible que se refiera a los che mamiill, que
originariamente representaban a los pillani ancestrales.

En las primeras décadas del siglo XVII, se produjo un alejamiento
del concepto de pillan respeto a cuanto correspondia al feyentun y a
como fue documentado por los primeros cronistas: dejo de ser el
ancestro del linaje, para convertirse en la transfiguracion de los héroes
fallecidos en la guerra y en la continuacion de los combates en el
wenumapu.

La idea que las animas de los foki fallecidos en la guerra no se
convirtieran en al/we, como ocurria para los demas individuos, sino en
pillan, para asi seguir combatiendo a los espafioles en el wenumapu,
por el concepto de reciprocidad era necesario que también los mas
valerosos entre los soldados espanoles se hubiesen convertidos en
pillani. Esta era una idea extrafia al feyentun y es sefialada por primera
vez al tiempo de la presencia de Diego Rosales en el Mapu (1640-
1650):

"Las almas de los indios soldados, que como valerosos mueren en la
guerra, dicen que suben a las nubes y se convierten en truenos y
relampagos. Y alla prosiguen con la misma ocupacion que acad tenian
del ejercicio de la guerra; y lo mismo dicen que les sucede a los
Espanioles que mueren en ella, que suben a las nubes y alla estan
peleando con los indios. Y a unos y a otros llaman Pillan. Y assi dixen
que cuando truena y relampaguea, es que pelean en las nubes los
Esparioles y los Indios y se disparan los unos a los otros rayos de fuego.
Y que los Pillanes de los Esparioles y de los Indios tienen alla su
enemiga, y conservan sus rencores y pelean unos con otros.*'"”
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Mientras entre los pilldni ancestrales no existe ninguna jerarquia, ni
puede existir, entre aquellos pilldni que son las animas de los guerreros
mas valientes muertos en la guerra, siguen vigentes las mismas
jerarquias que habian en su vida. Asi empieza a tomar cuerpo la idea
de un pillan superior a los demas, un 7idol pillani, ancestro Unico de
todos los mapuches. El puede contraponerse al Dios espaiiol, 7iidol
pillani de los cristianos; como le dice Maulican a Nufiez de Pineda

"... no podia ser menos de que hubiese un gran Pillan que sujetase a

todos los demds pillanes y fuese su principio y estuviera sobre todos"™",

Afirmacion donde asoma un pensamiento mas bien deista y
extraio al feyentun. Ni tiene que extrafiar que tan pronto empezara a
introducirse en la espiritualidad mapuche el sincretismo con conceptos
cristianos, porque ni siquiera durante los tiempos de guerra vino a
menos la presencia de los evangelizadores jesuitas, tolerados y
temidos en cuanto considerados los machi de los espafioles.

Parece razonable pensar que el culto de un pillari superior se
volviera mas propio de los kona, mientras el de los pillari ancestrales
siguiera siendo mas propio de los lonko y los iilmen. Es significativo
que en el siglo XVII los misioneros parecen no percatarse de la
existencia de los Pen, mientras incansablemente demonizan al culto
de los pillan.

9.4. Trasformacion del concepto de IDen y IDenechen
(Diinechen)

Al poco tiempo de la entrada de los espaioles, el equilibrio del
Mapu era ya profundamente destruido. Muchos mapuches escaparon a
oriente de la Cordillera; otros abandonaron los fértiles valles fluviales
para re-asentarse en los valles cordilleranos, mas defendibles pero
menos aptos a la horticultura; hubo un general desplazamiento de
norte a sur, que dio origen a conflictos internos y a una recolocacion
general de muchos /of que tuvieron que abandonar las tierras de sus
ancestros. Los len que representaban mayormente situaciones de
localismo perdieron su significacion e importancia a favor de aquellos
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de caracter general y mas coherentes con la asuncion de un sentido
nacional de parte del pueblo mapuche: Denemapu, Denewenu,
Denelafkén... Todo lo cual, sin embargo, no puede ira mas alla de ser
una hipoétesis, por la ausencia total de escritos donde se haga
referencia a los len con anterioridad a la segunda mitad del siglo
XVIIL

Cuando misioneros y cronistas empiezan a citar a los Den,
nombran a Denemapu, Denewenu, Denelatkén, y no a Denechen*': es
decir, aquellos Pen que cinciden con espiritu que gobierna un lugar,
no un ser viviente''*. Esto es muy coherente con la idea misma del
mantenimiento del equilibrio, que es la razon de ser de los Den: es en
cada lugar que hay que asegurar que todo lo que lo compone sea en
equilibrio, es decir, el concepto de espiritu equilibrador es
estrictamente asociado a un lugar gobernado.*"”

"[Hay] un ngen en cada cosa para que esa cosa no termine. Sin
ngen, el agua se secaria, el viento no saldria, el bosque se secaria, el
fuego se apagaria, el cerro se bajaria, el viento se emparejaria, la
piedra se partiria. Y asi, la tierra desapareceria. El ngen anima esas
cosas, da vida a cada cosa. Esa vida lo hace seguir viviendo para
siempre.*'®"

Es razonable que fuera asi también para el feyentun originario y
que la idea de Denechen (Diinechen) nazca solamente durante el siglo
XVIII, en un contexto que ya vive un creciente sincretismo con las
ideas cristianas. Segiin Ana Mariella Bacigalupo

"La deidad mapuche aparecio por primera vez en el siglo XIX como
respuesta a las estructuras jerdrquicas politicas y religiosas impuestas
por la sociedad chilena. La imagen de esta deidad combina varios
simbolos coloniales masculinos de autoridad con la naturaleza y los
espiritus ancestrales de los Mapuche.

El englobamiento de los Ngen de la naturaleza bajo los conceptos
de Ngiinechen y Ngiinmapun puede haber sido por influencia del
concepto cristiano de deidad unica y omnipotente. De hecho, la
supremacia de Ngiinechen en el sentido cristiano es inconsistente con
muchas de las creencias animistas mapuches y su organizacion social
tribal pi;%colombina, donde no existia ningun lonko que haya gobernado
a todos.” ™"
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Hay cierta ambigiiedad en el empleo y entendimiento de los
étimos Denechen y Diinechen, que a menudo son considerados
sinonimos cuando entre ellos hay una sutil pero importante diferencia
semantica’'®. A crear esta ambigiiedad han contribuido aquellos
Autores no mapuches que por desconocimiento del mapudungin no
han tenido en cuenta la diferencia de significado, y los mismos
Autores mapuches que al transcribir los rezos de machi y nenpin lo
han hecho seglin eran acostumbrados a usar un étimo mas que el otro,
prescindiendo de la exacta pronunciacion.

La forma Diinechen a nuestro aviso seria preferible tanto por su
precisa etimologia, cuanto para diferenciar esta entidad espiritual de
los Pen, cuya funcion es muy diferente y remonta al feyentun
originario. Observamos también que hasta hace algunas décadas era
conocida solamente la forma enechen en sus varias transcripciones
(Ngenechén, Genechén, etc.): al parecer, la forma Diinechen surgi6
modernamente en cuanto mdas apta a reflejar mejor el rakidwam
(pensamiento) mapuche.

Seglin algunos mapuches, el dualismo de Diinechen es asegurado
por el concepto de Diinenchen: positivo el primero, negativo el
segundo, y que sin embargo coexisten, pues la existencia de una forma
no se concibe sin la otra*’®. Por lo tanto, Diinechen/Diinenchen seria
un espiritu epu ane, es decir con dos caras y también es tetralico, pues
al mismo tiempo es fiicha, kushé, wenthru ¢ illa domo.

Félix José de Augusta usa la forma Ngenechen y la define de la
siguiente manera:

"Es un ser creador de todo, que domina la tierra como un rey o
pastor. Da vida y fecundidad a los hombres, animales o plantas.
Dispone de las fuerzas de la naturaleza para dicha y perdicion de los
hombres. Reside en paz en una casa pura de oro en las alturas celestes
Lo llaman padre porque creen que han sido engendrados por él. lo
suponen parecido al hombre, pero de una naturaleza mas util, tal vez
espiritual, y tienen de su naturaleza idea tan confusa que no saben, si es
hombre o mujer, mds bien le creen de ambos sexos, por lo cual le dicen
Rey-Padre. Reina Anciana o Mache a la vez. Dicen "Tu nos has
engendrado”, tratandolo de ser masculino y "Tu nos has parido”,
traténdolo de mujer. "

199



9.5. Del animismo originario a un deismo latente

Hay unanimidad entre los antropologos e historiadores en
reconocer que la tradicion espiritual del pueblo mapuche,
originariamente plenamente animista, a partir del siglo XVII empezo a
vivir una constante deriva hacia formas deistas, hasta alcanzar a fines
del siglo XIX -caracteristicas tales que permiten definir a la
religiosidad*' mapuche como una forma latente de deismo, que en
algunas interpretaciones de politeista se estd volviendo monoteista. Es
innegable la influencia de los misioneros en esta direccion: sin
embargo, no pueden excluirse factores internos al mismo rakidwam
mapuche que hayan estimulado este mismo recorrido intelectual.

Para Edward Burnett Tylor (1832-1917), unos de los fundadores
de la antropologia moderna y cuyas ideas, a distancia de un siglo,
siguen siendo una referencia, defiende la tesis segun la cual para todos
los pueblos el animismo fue la forma originaria de pensamiento
mistico, y que las creencias religiosas deistas actuales son el punto
final de una evolucién que tiene siempre en el animismo su origen.
Por lo tanto, no puede excluirse que en el pensamiento mapuche
hubiera una intrinseca potencialidad que, prescindiendo de influencias
externas, comportaba una evolucion del animismo hacia formas
deisticas. Aceptando este concepto, la llegada hispanica y Ila
evangelizacion misionera habrian acelerado un proceso que de todas
maneras era ya intrinseco y latente en el pensamiento mapuche.

Aun aceptando la tesis de Tylor de una evolucion espontanea e
intrinseca del feyentun hacia una forma religiosa deista, sin embargo
es obvio que la “deizacién” del animismo originario fue favorecida
por los misioneros, en cuanto facilitaba el proceso de conversion a la
religion cristiana:

"La reinterpretacion de los misioneros para evangelizar a los
mapuche, ha generado un complejo sincretismo que confunde a nuestra
422
gente™™"
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10. TRANSFORMACION DEL HORIZONTE MAPUCHE: DESDE
1860 A LA ACTUALIDAD

10.1. La destruccion del Mapu

En la guerra para la independencia de Chile, la mayoria de los
mapuches se colocaron en el bando realista: con la Corona espafiola se
habian hecho tratos y, no obstante conflictos en la frontera, hacia un
siglo y medio que los acuerdos eran respetados y no se ponia en
discusion la independencia del Mapu; en un Chile independiente, el
Mapu habria dividido en dos parte el territorio nacional y esto, desde
luego, no les iba a gustar a los independentistas.

Desde su nacimiento, la Republica chilena fue elitaria, autoritaria
y centralista, expresion de una pequefia minoria social que se
autodefinia "aristocracia castellano-vasca", detentora del poder
econémico y politico, y de cuyos rangos procedian presidentes,
ministros y aquellos funcionarios que ocupaban los roles mas
destacados de la administraciéon del joven Estado. Afianzadas las
estructuras de la nueva Nacion, esta reducida pero poderosa clase
social dominante mir6 con interés a las tierras mapuches y a su
potencialidad agricola.

En la primera mitad del siglo XIX, la imagen del pueblo mapuche
en seno a la sociedad chilena era positiva. Vicente Pérez Rosales
afirmaba que los mapuches son

“un pueblo de agricultores que ha dejado atrds el pastoreo para vivir de
un modo estable en casas construidas de madera. Cultivan trigos, papas
y maiz y algunas plantas utiles a la economia doméstica, trabajan con
mucha destreza riendas y lazos, no rehusan la instruccion, acogen con
solicitud a los herreros y envian a sus hijos a las escuelas de los
. . 4235
misioneros [...]. En suma, son hombres laboriosos y tranquilos.””.

Y para Ignacio Domeyko el pueblo mapuche es

"afable, honrado, susceptible de las mas nobles virtudes, hospitalario,
amigo de la quietud y del orden, amante de su patria y por consiguiente
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de la independencia de sus hogares, circunspecto, serio, enérgico:

. . 424
parece nacido para ser buen ciudadano.””™,

Con palabras parecidas se expresaban también José Victorino
Lastarria y Antonio Varas.

Contrariamente a estas voces, la aristocracia castellano-vasca, a
través de EI Mercurio, diario que era su portavoz, dio comienzo ya en
1859 a una feroz campana de denigracion de los mapuches:

"Raza soberbia y sanguinaria, cuya sola presencia en esas campanas es
una amenaza palpitante, una angustia para las riquezas de las ricas
provincias del sur. [...] Asociacion de barbaros, tan barbaros como los
pampas o los araucanos, no es mas que una horda de fieras que es
urgente encadenar o destruir en el interés de la humanidad y en bien de
la civilizacion.™".

A la campana denigratoria de El Mercurio se sumé también la
Revista Catolica, expresion de los mismos intereses econdmicos:

"se pide a nuestro Gobierno el exterminio de los araucanos, sin mas
razon que la barbarie de sus habitantes y la conveniencia de
apoderarnos de su rico territorio. [... Su existencia] es un amargo
sarcasmo en el siglo en que vivimos, es un insulto a las glorias de
Chile.**.

Para algunos /lonko mas atentos e informados acerca de la
situacion politica y social de la Republica, era claro que antes o
después se iba a acabar con la libertad y la independencia mapuche y
que era solo cuestion de tiempo para que se llegara a la batalla final.
Juan Manil Weno, hijo de Kalfukeo, lonko wenteche y aliado de
Marilwan, era conciente que los mapuches ya no estaban en
condiciones de seguir oponiéndose a la republica si no conseguian
aliados. Antes confid en el general Jos¢ Maria de la Cruz, federalista y
opositor del presidente Manuel Montt, centralista: pero el general fue
derrotado en la batalla de Loncomilla (1851).

Cuando en 1860 en el Mapu apareci6 un aventurero francés, quien
sostenia de tener el apoyo de Napoledn III, proponiéndoles a algunos
lonko que lo proclamaran rey de la Araucania para asi asegurarles la
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proteccion del emperador francés, no obstante muchas dudas acerca de
la credibilidad de la figura de Orllie-Antoine de Tounens, decidieron
apoyarlo: un protector tan alejado del Mapu como lo era el emperador
francés, era seguramente menos peligroso de la republica que estaba
preparandose a conquistarlo. Muerto Maiiil (1862), también su hijo
Kilapéan le prestd confianza a Orllie-Antoine. Sin embargo Napoledn
III en 1862 intentd ocupar México, siendo derrotado en 1867:
desmoralizado por la derrota mexicana, después de haber enviado en
1869 un barco en ayuda a los mapuches, el Entrecasteaux, lo hizo
regresar y abandon¢ el "Reino de Araucania y Patagonia" a su destino.
Kilapan procuré que Orllie-Antoine reparara en Argentina y pudiera
finalmente regresar a Francia.

=~

o
- s

Orllie-Antoine y monedas de cobre y de plata acuiadas en nombre del
Reino de Araucania y Patagonia. (Fotografia de la web. Monedas de la
coleccion del Autor).

La aventura de Orllie-Antoine, por cuanto se tratara de una
persona exaltada y no del todo sano de cabeza, puso en discusion la
existencia de un Mapu cuya independencia habia sido reconocida por
la Corona espafiola y habia arriesgado de ser reconocida, por
oportunismo, también por la nacion francesa. Para acabar de una vez
por todas con la misma, empez6 una cruenta campaia para ocupar
militarmente al Mapu.
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Entre 1862 y 1862, el coronel Cornelio Saavedra Rodriguez
condujo una violenta guerra con los lof arribanos (wenteches) bajo el
mando del /loyko Kilapan. La destruccion de siembras y de aldeas fue
la constante tactica llevada adelante por el coronel, siempre sostenida
por la oligarquia chilena e inttilmente repudiada por gran parte de la
opinion publica del pueblo chileno, contrario a la guerra

Luego de una pausa de los
combates, aprovechada por ambas
partes para reorganizarse, la guerra
se reanudo en 1869. A los arribanos
de Kilapan se habian unidos los /lof
abajinos (naghches) al mando de
los lonko Katrillew, Kofiiiwepan,
Marilew y Painemal: pero aun asi
las fuersas mapuches eran en
inferioridad numérica, pues apenas
alcanzaban 4.000 kona, y sobre
todo disponian de armas totalmente
obsoletas para enfrentar uno de los

ejércitos mejor armado de América _ Ellonko Kilapan
latina 0leo de Martin Boneo

. . (de https://fernandolizamamurphy.com/
Saavedra quiso continuar con la 2016/11/27/el-lonko-quilapany).

siguiente etapa de expansion

buscando unir Toltén con Villarrica y asi rodear los territorios
mapuche: el fracaso en esta etapa del plan, obligé a las autoridades a
reconsiderar la estrategia, por lo tanto se optd por consolidar la
ocupacion de los territorios hasta el rio Mallecoy. En 1871, Saavedra
logré aislar a Kilapan pactando una efimera y engafiosa paz con los
nagches y los williches, pero aun asi no logr6 aplastar a la resistencia
mapuche.

La guerra se reanud6 en 1880. Al comando del ejército chileno
ahora estaba Gregorio Urrutia y el 7iidol toki mapuche era Esteban
Romero, habiendo muerto Kilapan en 1875. Paralelamente por el lado
argentino se habia dado comienzo a la "campana del desierto" siempre
con el objetivo de acabar con la existencia de una nacién mapuche
independiente.

La campana militar contd siempre con el empuje del diario El
Mercurio, cuyos periodistas acompafiaban al ejército de Saavedra, no
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para informar de los hechos bélicos, sino para pedirle al coronel que
acabara sin misericordia con los mapuches.

"Traiguén, 19 de abril de 1881. Cuartel General del Ejército del
Sur: Los jefes de las respectivas divisiones deben tener presente que el
unico objeto es hacer desaparecer esas tribus i que, por consiguiente, se
las debe hostilizar en todo sentido, es decir tomandoseles sus animales,
destruyéndoseles sus casas i aprisionandoseles sus familias i no
dandoles cuartel a los que resisten.”.

"Cautin, el dia 13 de marzo salio el coronel Gonzalez con 300
infantes. 80 cazadores, 70 lleulles y 25 indios amigos en direccion a los
lugares denominados Trustris i Maquegua, de los cuales saco 400
animales vacunos, 200 caballares y 2.000 ovejas. El dia 22 llego la
division a Angol, trayendo mil cuatrocientos animales vacunos,
trescientos caballares y un poco de ganado lanar, y habiendo
consumido en el rancho de tropa de ocho a diez mil ovejas. Se han
incendiado como 500 casas y una gran cantidad de sementeras de trigo
y chdcaras pertenecientes a las tribus enemigas.".

“Se incendiaban las rucas, se mataba y capturaba mujeres y ninos,
se arreaba con los animales y se quemaban las sementeras. Estamos
ante una de las paginas mas negras de la historia de Chile. Tanto fue

asi, que en Santiago se creo un clima de horror antes la barbarie del

e . 427
ejército.””".

Si Maiil y otros lonko eran concientes de la debilidad de sus
fuerzas y de la imposibilidad de resistir al ejército chilenos, otro se
ilusionaban sobrestimando sus capacidades, y otros buscaron acuerdos
con Saavedra. Solamente en 1880-81 todos los mapuches se
levantaron unidos en armas, cuando ya era inuatil cualquiera
resistencia.*?®

Contrariamente al eufemismo de "pacificacion de la Araucania”, el
ejército chileno actud con toda la violencia propia de un ejército de
ocupacion y el botin llegd a ser casi un "sobresueldo". Asesinados,
robos*?’ y violaciones*” fueron la norma.
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Guerra del desierto: prisioneros mapuches
(de Vignati, Iconografia aborigen).

Paralelamente, al este de los Andes el ejército argentino con su
"Guerra del desierto" cometia salvajismos aun peores de cuanto
ocurria en Chile: esto porque su comandante, el general Julio Roca,
era partidario de "exterminar a los indios", como ¢l mismo le propuso
al presidente Avellaneda.

Y ésto es lo que hizo. De unos 40.000 indigenas que vivian en la
pampa - puelches, mapuches y tewelches mapuchizados - unos
15.000%" fueron matados; otros 15.000 fueron capturados y
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conducidos como animales caminando por un millar de Kms - los que
no lo lograban eran matados en el momento - hasta Buenos Aires,
donde llegaron apenas en 3.000. Alli fueron entregados a quienes los
pidieran, separando las madres de sus propios hijos. Los hombres
fueron llevados a trabajar como esclavos en las campafias, algunos
habiendo sido castrados, y muchas mujeres, y también nifas de corta
edad, acabaron esclavizadas en los burdeles argentinos.

"Hoy repartos de indios a las familias que lo requieran se les
entregard indio o china.
Las indias aun salvajes

pueden ser utiles en
tareas domesticas en las HOY REPARTO DE [NDIOS
residencias  de  las les entregara un indio o china

oy ~ A las familias que los requicran 3¢ 25
familias portenias. Es st et *
necesario destacar que i T
la comportacion de las ‘B =
indias dista de ser ‘i ‘ ' d
civilizadas por lo que es & T =
menester la adaptacion Portada de El Nacional, octubre de 1883

(de http://reflexionesvetero.blogspot.it
/2016/01/reparto-de-indios-ano-
1878-hechos-e.html).

de los infelices. Hay a
disposicion  de  los
sefiores comerciantes y
firmas de esta plaza, indios menores de edad. Los infelices aun
careciendo completamente de las gracias de la civilizacion, pueden
utilizarse con sumo provecho para mandados diversos. El Ministerio de
Guerra Informa a la ciudadania que los dias 5 y 6 del mes en curso se
entregaran indios para su utilizacion en estancias ganaderas. También
hay a disposicion de los sefiores comerciantes y firmas de esta plaza,
indios menores de edad. Los infelices aun careciendo completamente de
las gracias de la civilizacion, pueden utilizarse con sumo provecho para
mandados diversos. Los mismos no pueden ser enviados al exterior. El
reparto de los salvajes se realizara gratuitamente en el Hotel de
Inmigrantes, los dias 5 y 6 de octubre de 8 de la maniana a 6 de la tarde.
[...] La desesperacion, el llanto no cesa. Se les quita a las madres sus
hijos para en su presencia regalarlos, a pesar de los gritos, los alaridos
y las suplicas que hincadas y con los brazos al cielo dirigen las mujeres
indias. En aquel marco humano unos se tapan la cara, otros miran
resignadamente al suelo, la madre aprieta contra su seno al hijo de sus
entrafias, el padre se cruza por delante para defender a su familia. ™"
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En 1883 se concluy6 la guerra con la simbolica refundacion de
Villarica por el lado chileno, y de Junin de los Andes por el lado
argentino. El 1 de enero de 1885 se rindio el ultimo lonko todavia en
armas: Sayhueke.

El impacto que tuvo en la sociedad mapuche la conquista e
incorporacion del Mapu en la Republica chilena, no fue menor de
aquello de la dilatada Guerra de Arauco. De unos 20-25.000 kona,
mas de la mitad fueron muertos en los combates y una cifra prudencial
estima que el 20% de la poblacion mapuche fue exterminado®”. Una
masacre planificada friamente en funcion de los intereses econdémicos
relacionados a la potencialidad agricola del Mapu, asi como ocurri6 en
la Patagonia por su potencialidad ganadera, como cinicamente se
escribia en 1872 en el diario The Daily News:

“indudablemente la region se ha presentado muy apropiada para la
cria del ganado, aunque ofrece como unico inconveniente la manifiesta
- . . 434
necesidad de exterminar a los fueguinos™ .

La derrota convirtié a los mapuches en los mas pobres entre los
pobres de Chile. Quitarles sus tierras fue la represalia por la osadia de
haber defendido durante tres siglos su libertad, pues tras su derrota los
mapuches fueron concentrados en unas 3000 reducciones por un total
de 525.000 hectareas, el 6% de lo que fue su territorio, y generalmente
les asignaron tierras de menor potencialidad agricola.

"La persecucion a los mapuche no termino con la culminacion de su
parcial genocidio en 1881. Todo el proceso posterior de su forzada
radicacion en reducciones estuvo plagada de arbitrariedades, nuevos
despojos y violencia. [...] La radicacion se realizo del modo mds
arbitrario y burocratico imaginable [...]. Hay zonas y regiones de suelos
muy ricos donde practicamente todos los indigenas fueron desplazados.
Es el caso de la region precordillerana de los arribanos. Perseguidos y
diezmados en los afios posteriores a la guerra, fueron corridos de las
tierras de mejor calidad. En la linea central por donde pasa el
ferrocarril y la carretera, contadas reducciones sobrevivieron, fueron
por lo general empujadas hacia la cordillera o las zonas marginales.
[...] No hay en en la provincia de Llanquihue, y dificilmente hay en la de
Valdivia, una sola familia indigena que no haya sido despojada de sus
terrenos. ... Para arrebatarles sus terrenos] incendiaban casas, ranchos,
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sementeras,; sacaban de sus viviendas a los moradores de ellas, los
arrojaban a los montes y enseguida les prendian fuego, hasta que
muchos infelices perecian o quemados vivos, o muertos de frio o de
hambre. Jamas en pais alguno podra imaginarse que esto se ha hecho
un sin-numero de veces, vanagloriandose un individuo en la actualidad
de haber incendiado siete veces el rancho de una pobre familia. [...] En
1901, el subinspector de Tierras y Colonizacion, Juan Larrain Alcalde,
le comunicaba al gobierno: "Son muchas las personas que hay en
Valdivia sindicadas de haber asesinado indios, casi me atrevo a
asegurar que nunca se ha levantado un sumario para esclarecer la
verdad, pero si aseguro que estos son ricos propietarios, duenos de
considerables extensiones de terrenos que antes ocupaban los indios.
[... A4 este respecto, el Poder Judicial desempenio un papel
particularmente complice, prestandose para los fraudes de tierras y los
encarcelamientos arbitrados de los indigenas. [...] De este modo,
durante las tres primeras décadas del siglo XX [...] se produjeron
grandes usurpaciones sobre las tierras otorgadas en la radicacion |...].
Se calcula que [...] casi un tercio de las [tierras] concedidas
originalmente en mercedes fueron usurpadas por particulares. [...] Y
como meétodo alternativo o complementario al despojo violento de
tierras, se alcoholizaba a los indigenas. [...] La violencia contra los
indigenas se expresaba también a través de las mutilaciones
("marcaciones”) hechas a "los mapuches considerados rebeldes,
ladrones o peligrosos, [a quienes] se los marcaba en el cuerpo (por
ejemplo, corte de oreja), de modo que fueran reconocidos por los demas
colonos [...]. La marcacion de indios fue una practica habitual ™"
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Esta situacion de violencia,
arbitrio, humillacién y aniquilacion de
la poblacion mapuche se mantuvo
durante buena parte de la primera
mitad del siglo XX. Una rebelion que
hubo en 1934, causada por los abusos
de las empresas forestales, fue
aplastada por el ejército dejando en el
campo cerca de 900 mapuches
muertos (masacre de Ranquil). La
joven Republica chilena que habia
"pacificado la  Araucania" para
instaurar la civilizacién, amparaba la
violencia mas barbara y salvaje, los
despojos, la violacion de mujeres y
nifias, el asesinado: los carabineros no

3

Ll o g
amparaban, solamente  reprimian Mapuche al cepo.
aunque fuera del todo injustificada (Foto de ﬁzréncasn Bamert,

cualquiera represion; los tribunales
ratificaban los despojos y se negaban en castigar a los autores de las
violencias, pues gran parte de los jueces eran coémplices de quienes
despojaban y violentaban al pueblo mapuche.

El impacto de la destruccion del Mapu fue para los mapuches mas
dramatico y culturalmente mas devastador que la misma Guerra de
Arauco. Habia venido a menos la continuidad con su propia historia
milenaria, muchas veces recolocados en tierras que, ademas de ser
escasamente productivas, no correspondian a aquellas que
anteriormente les pertenecian a los /of, en los cuales habian sido
"dispersos y profundamente daiiados en su composicién™®" los
nlcleos familiares que lo componian originariamente, asi que habia
que re-inventarse a los /of. Habia sido puesta en duda la proteccion de
los pillani ancestrales y la eficacia de la ritualidad, aunque al mismo
tiempo se le atribuia al alejamiento del feyentun el abandono de los
espiritus y el terrible castigo que padecian. Para algunos, hay una
vuelta a las tradiciones ancestrales; para otros, su definitivo abandono.
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Mapuches junto al sacerdote J. M. Beauvoir y a Ceferino Namuncura,
llevados a la Exposicion colombiana de Génova 1892, macabro trofeo de
la destruccion del Mapu y de la matanza que la acompafi6 (del archivo del

Autor).

Convertirse en sub-proletariado urbano o en peones semi-
esclavizados de los nuevos duefios de las que antes fueron sus tierras,
fue para muchos mapuches la tnica forma de sobrevivir, aunque lo
lograran sumergidos en una terrible pobreza. Pérdida de confianza en
si mismos, pobreza extremada, emigracion forzada de la juventud,
choque generacional, ruptura de la unidad: esta fue la realidad que
vivio la cultura mapuche en consecuencia de la demoniaca
"pacificacion de la Araucania".

"Se cumplio asi la tragica profecia de Domeyko: Los hombres de
este temple no se convencen con las armas: con ellas solo se exterminan
o envilecen. En ambos casos la reduccion seria un crimen cometido a
costa de la mds preciosa sangre chilena.*™.

Si se desconoce la historia, no puede entenderse al actual conflicto
en la Araucania.
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10.2. El impacto de la vida reduccional

El impacto provocado por la recolocacion territorial en las
reducciones fue abrumador. A cada lof fue asignada una darea
delimitada y sin posibilidad de expansion, que muchas veces no
correspondia a la originaria. Esto comprometia el significado mismo
del territorio, porque para el mapuche esto tiene dos valencias:
material, en cuanto espacio destinado al desarrollo de las actividades
que asegura la sobrevivencia, y simbolico, en cuanto espacio en el
cual se insertan los aspectos socio-culturales y sociales de la
comunidad. Es asi que

"El lof comienza a desaparecer como centro de la reproduccion de
las instituciones sociales y politicas dependientes del parentesco, y
surge la comunidad como integracion de grupos dispersos en disputa
por un reducido espacio territorial. ™"

El terreno de la reduccion fue siempre muy insuficiente para las
necesidades de las familias que lo constituian y no daba ningln
espacio a las nuevas generaciones: lo cual las obligd a emigrar a las
ciudades o a ofrecerse como peones agricolas, y fue causa de
conflictividad interna y externa. Para la sociedad mapuche tenia
mucha importancia el pastoreo: con la drastica reduccion de su
territorio, perdieron sus terrenos pastorales y con eso la posibilidad de
criar animales. La horticultura quedd su principal medio para su
propio sustentamiento.

El Estado reagrup¢6 a las familias en forma arbitraria y sin tener en
cuenta sus enlaces tradicionales. Los titulos de merced se entregaron a
las familias en lugar que a las comunidades, debilitando asi los enlaces
comunitarios 'y creando conflictos entre "divisionistas" 'y
"comunitaristas"**’. El lofkiidau (trabajo comunitario) casi desapareci6
y con eso las relaciones sociales que comportaba por la reciprocidad
propia del mingaco.
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"Los mapuches responden a este proceso adaptandose y generando
mecanismos de resistencia que van desde mantener una organizacion
politica acorde a su sistema de tradiciones hasta defender el reducido
espacio territorial que no les habia sido arrebatado por el proceso de
colonizacion del Estado de Chile. Este caso de resistencia y adaptacion
es mas que una confrontacion politica entre un Estado y una sociedad
en defensa de su autonomia y patrimonio territorial; implica
mecanismos de transformacion de sociedades que no conocieron un
poder centralizado y que fueron sometidas por un Estado que impuso
sus normas y reglas. El resultado de este proceso es la generacion de
estructuras de transicion, en donde se ponen en juego las relaciones de
poder, los sistemas de sobrevivencia y la adaptacion del grupo a una
nueva realidad [...] en donde la integracion social implica una
dinamica de cambio que puede llevarlos a dejar de existir como tales,
provocando asi mecanismos de adaptacion y resistencia frente a dicho
cambio. [...] Este cambio llevaria a una nueva situacion de equilibrio
entre ambas sociedades, en la cual la sociedad mapuche, por un lado,
realiza esfuerzos por mantener su sistema de relaciones sociales,
estructura de poder y sistemas de normas y sanciones, y, por otro lado,
la sociedad chilena que impone al Estado como institucion que regula
las dinamicas de la sociedad mapuche a través del control policial, las
politicas de colonizacion y tierras, y la paulatina introduccion de
patrones sociales “huincas”. La pacificacion de la Araucania alterard
las dinamicas sociales de la estructura social mapuche, las que van a
iniciar las transformaciones que van a derivar en procesos de
adaptacién y de modificacion de sus instituciones sociales.**"".

La parcelizacion del territorio hizo inevitable la redefinicion de
muchos ayllarewe y de las alianzas entre linajes, y comprometi6 el rol
de autoridades tradicionales como los lonko y los tilmen.

En los social, cambi6 la estructura de la familia, que se volvio
monogama; el matrimonio dejé de ser un instrumento para generar
withran y con ellos la importante red de enlaces entre los diferentes
lof, ahora convertidos en comunidades. Cada lof quedd desligado de
los otros, aunque con el tiempo se iran recreando momentos de
agregacion en ocasion de los nillatun.

La pobreza a menudo disgregd tanto la familia, cuanto la
comunidad, porque sus componentes entraban en conflicto
encontrandose a competir entre ellos por la tierra, que es insuficiente,
y por su decaimiento las instituciones tradicionales no siempre
lograban mediar y sanar los conflictos. Surgieron matrimonios mixtos
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con chilenos: cuando es la mujer a casarse con un chileno, lo mas
frecuente, se aleja de la comunidad y muchas veces la familia del
marido, o el marido mismo, le impone de truncar toda relacion con la
comunidad mapuche, de "awincarse", de ocultar su propio origen
cultural y a veces, de mudarse de apellido; cuando es el hombre que se
casa con una mujer chilena, si ocurre que ella se va a vivir en la
comunidad, en lugar de llevar el marido a la ciudad, su integracién en
la estructura social mapuche muchas veces se vuelve dificil y es causa
de conflictos intrafamiliares. Esta profunda mutacioén de la institucion
familiar caus6 disgregacion social: habiendo perdido el hombre su rol
tradicional de jefe familiar, ahora el peso de mantener unida a la
familia y de impedir su disgregacion recayo sobre todo en la mujer.

Cambiaronn los roles de género, pues el hombre se encontraba en
la imposibilidad de realizar aquella tareas que le correspondian
tradicionalmente y entonces se asociaba a la mujer en las faenas
relativas a la hortaliza y del campo. Desde este aspecto, la condicion
masculina fue mayormente comprometida que la femenina.

Frente a esta dramdtica situacion, una parte de los mapuches se
asimilaron en la Nacion chilena, perdiendo en menor o mayor medida
su propia identidad ancestral. Otra parte reacciond dando origen a
nuevos mecanismos identitarios: esta nueva identidad mapuche se
fundamentd en torno a la oposicion al Estado y a sus instituciones,
automarginandose y reivindicando el pago de la "deuda historica" que
Chile tiene con los mapuches. Por lo tanto es una nueva identidad de
una parte de la sociedad mapuche, la mas combativa, que se forja en la
oposicion a la nacion y en la negacion de la "chilenidad" en todos sus
aspectos, entrando en conflicto con aquellos mapuches que, al
contrario, buscaban como acomodarse de alguna manera a la nueva
realidad socio-politica y como aprovechar las posibilidades
econdmicas que las instituciones estatales les ofrecian.
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10.3. El impacto de la colonizacion del Mapu

Para mayor escarno, mientras se les negaba a los mapuches
cualquier auxilio econdémico para de alguna forma adecuarse a las
nuevas condiciones de vida, el gobierno gastaba mucho dinero para
asentar colonos extranjeros, sobre todo alemanes, en las tierras que les
habian arrebatados.

La aristocracia castellano-vasca fue desde siempre obsesionada
por la presencia de sangre mapuche en el pueblo chileno: a esta
presencia le atribuian cualquier aspecto negativo. Ya desde la década
de 1840, el gobierno chileno se propuso de estimular la llegada desde
Europa de migrantes, sobre todo alemanes, considerados los mas aptos
para "mejorar la raza chilena"**'. El 18 de noviembre de 1845 bajo el
gobierno de Manuel Bulnes se emiti6 la ley de Colonizacion y el 9 de
enero de 1851 fue completada por otra ley que disponia la asignacion
de los terrenos baldios para establecer colonias, ambas con el objetivo
especifico de favorecer la llegada de inmigrantes europeos. Luego de
la destruccion del Mapu, el gobierno dispuso de unos 8 millones de
hectareas, a su disposicion para ser asignadas a colonos, sobre todo
alemanes, y a empresas forestales y aserraderos.

VLlekgada de migrantes alemanes a Chile
(del archivo de Alejandros Torres, Valdivia).
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Entre 1846 y 1871, mas de 6.000 familias alemanas y austriacas,
unas 30.000 personas, llegaron a Chile y se asentaron entre Valdivia 'y
Chiloé. Entre 1883 y 1890, otros 7.000 migrantes, principalmente
alemanes, se instalaron en el Mapu, recibiendo cada familia de
colonos de 100 a 300 hectareas (siendo que a cada Comunidad
mapuche, constituida por muchas familias, se le habia asignado
solamente 150 hectareas, y muchos lof 40 afios mas tarde todavia no
habian conseguidos sus titulos de merced), ademds de yuntas de
bueyes, vacunos, maderas y herramientas para poder edificar sus
casas. Otros 2500 colonos alemanes se asentaron en el Mapu entre
1890 y 1910, y quizas otro tanto lo hicieron llegando como
inmigrantes aun sin ser colonos, y muchos otros vinieron en los afios
siguientes. Se estima que entre 1846 y 1939 entre 30.000 y 40.000
alemanes se establecieron en el sur de Chile.***

[] EL DiA Dominga B de enerc de 2012 / Las Ultimas Noticias

Se quemd una provincia entera para que los colonos
alemanes se instalaran en Chile
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La técnica empleada por los colonos alemanes para ganar el terreno boscoso
a la agricultura, consistia en incendiar decenas de miles de hectareas. (Las
Ultimas Noticias, 8 de enero de 2012).
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10.4. El impacto de los misioneros capuchinos y evangélicos

La conflictividad y radicacion de las relaciones entre una parte de
la sociedad mapuche y el Estado, dificulta avanzar una evaluacién
equilibrada y correcta del impacto que tuvo la evangelizacién
realizada por los misioneros capuchinos en el Mapu, evitando de caer
en estereotipos y en prejuicios.

Desde 1848 en el Mapu habia la presencia de misioneros
capuchinos italianos, quienes en su labor de evangelizacion habian
conseguidos resultados que ellos mismos consideraban decepcionantes
y por lo cual en 1896 fueron sustituidos por capuchinos bévaros.
Luego de las dramaticas masacres que acompaifaron la "pacificacion",
para los misioneros se abren nuevas oportunidades de evangelizacion,
como anotan ellos mismos:

"Los soldados del Gobierno |[...] les quemaron todas sus rucas, se
llevaron todos sus animales, los despojaron de todo lo que tenian y
mataron sin piedad a todos los que cayeron en sus manos, dejando sus
cadaveres insepultos [...]. Toda la region estuvo apestada durante dias
por la hediondez de los innumerables cadaveres sin sepultar. |...
Entonces] después de la fracasada sublevacion, muchos caciques
estaban dispuestos a aceptar misioneros y hasta los pedian. Las mds de
las veces lo hacian por razones politicas, pensando que tener misioneros
dentro de la propia comarca, era en todo caso un mal menor que tener
soldados. Asi el cacique de Pitrufquén pidio misioneros [... aunque]
eran muchos los que se oponian a la presencia de ellos... Pero ahora el
cacique Paillalef pudo poner a su gente ante esta alternativa. "; Queréis
soldados en esta tierra o misioneros?". Al fin fue un juego a la chueca lo
que decidi6 en favor de los misioneros.**".

Las palabras de Paillalef describen con realismo la situacion: la
alternativa para los mapuches estaba entre aceptar la presencia de los
misioneros en su lof, y con los misioneros algo de amparo, o seguir
expuestos a los abusos de los uniformados y también de ciudadanos
privados. Los capuchinos aseguraban una proteccion, aunque limitada,
porque su presencia en las comunidades muchas veces impidi6é abusos
mayores por ser los sacerdotes testigos de los mismos. Ademds habia
miles de nifios huérfanos que no tenian donde parar, y la acogida en
los colegios de las misiones les permitia sobrevivir y les daba una
esperanza para su porvenir.
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Los capuchinos bavaros, diferentemente de los italianos que los
habian precedidos, por lo general eran personas de mucha cultura y,
con la necesaria prudencia, fueron criticos hacia la actitud que
tuvieron sus predecesores frente a las tradiciones mapuches:

"En el modo de enjuiciar la cultura araucana, los italianos eran
hijos de su tiempo. Ervan buenos observadores, pero veian [...] en los
sacrificios de los mapuches un puro homenaje al poder del espiritu
maligno.***"

Los capuchinos bavaros se empefiaron a estudiar el mapudungun y
a salvaguardar muchas tradiciones orales - rezos de machi, epew,
testimonios - sumandose al rescate que estaban realizando Rodolfo
Lenz y Toméas Guevara. Sin embargo, aun cuando apreciaban
determinados aspectos de la cultura mapuche, para los misioneros fue
siempre imposible entenderla plenamente, porque nunca supieron
mirarla desde un punto de vista diferente de aquello de su propia
religion.

o
i

__;éf

'nhv

> S Wl e

Misionario capuchino visitando una famlha mapuche la expreswn
desesperada de mujeres y nifios vale mas de cualquiera palabra. (Foto de los
ultimos afios del siglo XIX, de la web).
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Si bien se compadecian por la pobreza en que habian quedados los
mapuches, privados de sus tierras ancestrales, sin embargo para los
capuchinos la solucion era tunicamente la transformacion de los
jovenes mapuches en obreros y en asalariados: le ensefiaron muchas
clases de artes y oficios, tanto a los nifios como a las nifias, en lugar
que ensefiarles a aprovechar de la mejor forma posible la poca tierra
que les quedaba*®. Abiertos en los cultural, fueron conservadores en
lo social y, concientemente o inconcientemente, los capuchinos fueron
complices de un disefio gubernamental que pretendia resolver
definitivamente la "cuestion mapuche"”, convirtiéndolos en
proletariado urbano o en peones de las nacientes empresas forestales,
o de los colonos europeos a los cuales se les habian entregados
hijuelas de sus tierras ancestrales.

Escolares mapuches en colegio de la mision capuchina de Panguipulli a
comienzos del siglo XX (Postal editada en Alemania, coleccion del Autor).

No obstante la situacion de extrema necesidad y desamparo de las
comunidades mapuches, los resultados en la evangelizaciéon de los
adultos fueron escasos: terminando el siglo XIX, en las Provincias
nacidas en lo que fue el Mapu habian sido bautizado solamente 1788
adultos sobre un total de unos 100.000 mapuches, y 39.585 nifios™*°.
Aunque las comunidades invitaban a los patiru (misioneros) a ser
presentes en sus reducciones, los adultos seguian rechazando Ia
conversion; en cuanto a los nifios, los bautizos se hacian sin el

L 44
consentimiento de los padres y muchas veces a la fuerza™’.
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Desde comienzo del siglo XX asumi6 creciente importancia la
iglesia evangélica en la cristianizacion de los mapuches.

Esta, hasta los afios '50 fue progresista y defensora de los derechos
mapuches, tanto que fue acusada por los capuchinos de defender
posiciones socialistas; con la llegada del mackartismo, sus maximos
dirigentes fueron cambiados y tomd connotaciones muy derechistas,
siendo una pilastra importante de los conservadores y del gobierno de
Pinochet. Contando actualmente con el apoyo de las multinacionales
norteamericanas y de las forestales, en lo religioso mantienen
posiciones intolerantes y extremistas hacia aquellas comunidades
mapuches mas tradicionales que mantienen la celebracion de los
nillatun: los evangélocos a menudo los disturban, tratando de impedir
a veces hasta con la fuerza su desarrollo.

1 1ky 3 : 4
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El pastor episcopal Juan Antinao el cual recorria el Mapu con su familia
usando un carromato tirado por caballo (Titiev 1951).

El menor dogmatismo y la mayor flexibilidad teoldgica de los
evangélicos, confrontados con los catolicos, han hecho si que el
sincretismo entre feyentun y cristianismo se haya producido (y siga
produciéndose) principalmente por obra de la propaganda religiosa
evangélica®®, muy a menudo realizada en mapudungun. No se pueden
entender las transformaciones vividas por el feyentun, si no se tienen
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en cuenta el profundo impacto directo e indirecto de la evangelizacién
y de cinco siglos de denigracion y demonizacion del mismo.

La acciéon conjunta de las instituciones del Estado y de la
evangelizacion cristiana, han llevado la sociedad mapuche a vivir una
profunda crisis.

Entre los ultimos afios del siglo XIX y las dos primeras décadas
del siglo XX, la mayoria de los nifios y nifias mapuches estuvieron de
internos en los colegios de las misiones capuchinas, educados segiin
los principios de la religion cristiana y de la denigracion de los cultos
ancestrales. Nifios que volviendo a sus familias, vivian una situacién
de profunda conflictividad interior y una crisis de identidad que
muchas veces los llevd a volverse agnosticos, tanto frente al
cristianismo, como al feyentun. Sin embargo, era inevitable que esta
aculturacion forzada dejara rastros importantes en la cultura mapuche.

La identidad de aquellos mapuches, sobre todo mujeres, que se
iban a vivir en los centros urbanos, o porque consiguieron trabajo, o
por casarse con chilenos, fue puesta en discusion. Las que no
rompieron con su propia familia y la comunidad de proveniencia,
frecuentemente volvian a ellas en ocasion de recurrencias familiares o
de la celebracion de los #illatun. Desde luego, volvian cambiadas en
su pensamiento y en su forma de vivir y de vestir, lo cual a menudo
les causaba el rechazo de la comunidad, que las juzgabas "awinkadas".

10.5. El impacto de la evangelizacion cristiana en el feyentun

La evangelizacion, tanto catdlica como evangélica, transformo
profundamente al feyentun, aunque muchos mapuches, sobre todo
reduccionales, sigan pensando de seguir fieles a la tradicion ancestral.
La pérdida de la unidad territorial y el venir a menos de sus propias
formas organizativas infra-comunitarias, ha favorecido la subdivision
misma del feyentun en un sinfin de interpretaciones locales. La
privatizacion de los terrenos de las comunidades, la cual se volvid
capilar durante el régimen militar*’, destruyé uno de los factores
fundamentales de la cultura ancestral - que era marcadamente
comunitaria - y favorecié el surgimiento de un individualismo que
contrasta con los valores tradicionales.
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El hecho que para muchos de los mapuches que viven con mayor
pasion su propia identidad étnica y cultural, el elemento identificador
sea la contraposicion al Estado y a la chilenidad, es un aspecto
negativo, pues es un criterio que se fundamenta en la negacion del
otro, en lugar que en la afirmacion y valorizacion del ego:

"Se conforma asi una identidad mapuche en torno a una percepcion
de oposicion, marginacion y agresion de parte de la sociedad chilena,
.. . . s . 450
expresada principalmente bajo el concepto de deuda historica.™".

Para los mismos, otro factor de identificacion es la aspiracion a la
reconstruccion de una Nacion mapuche independiente: aspiracion
quimérica porque, ademds de tener que enfrentarse a la mas firme
oposiciéon de las instituciones chilenas que desde luego no lo
consentirian y tienen todos los medios materiales necesarios para
impedirlo, es irrealizable puesto que también en las Provincias que un
tiempo constituian el Mapu, en la actualidad los mapuches constituyen
una minoria.

Esta contraposicion al Estado y a la chilenidad que constituye el
factor identitario de los grupos mapuches mas integralistas, es
constantemente alimentada por la represion desproporcionada y
muchas veces injustificada de las fuerzas uniformadas y de parte de la
magistratura. La violencia produce solamente mayor violencia: sin
embargo no puede haber paz sin justicia. Este es el desafio histérico
frente al cual se encuentra ahora la Nacion chilena, hacer que del mero
reconocimiento formal de la "deuda historica" hacia el pueblo
mapuche y de los enunciados pletdricos, se pase a los hechos
concretos: la devolucion de las tierras ancestrales, la limitacion del
poder de las empresas forestales y de las salmoneras por medio de una
legislacion atenta al medio ambiente, la lucha contra cualquiera forma
de discriminacién y de denigracién del pueblo mapuche y de los
lugares de su sagralidad, el reconocimiento de formas de autonomia
de los territorios de las diferentes comunidades™' y de representacion
concreta en las maximas Instituciones republicanas, la defensa del
multiculturalismo y del bilingliismo. Corresponde al Estado chileno
hacer el primer paso para remediar a la "deuda histoérica" y lograr la
paz a través de la justicia, por ser la parte fuerte entre las que se
confrontan.
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11. EL HORIZONTE CULTURAL MAPUCHE EN LA
ACTUALIDAD

No hay que extranarse que hoy el horizonte cultural mapuche sea
profundamente diferente de aquello del siglo XVI, tanto que cabe
preguntarse si es licito considerar la cultura mapuche actual todavia
parte de ese mismo horizonte. Hay que analizar y entender cuanto esta
transformacion haya sido natural, y cuanto impuesta por la cultura
occidental dominante. Por cuanto concierne el feyentun, para analizar
el enorme cambiamiento qua ha vivido es necesario confrontarlo con
su forma de ser antes de la llegada de los espafioles, por cuanto ha
sido posible reconstruir su forma originaria, y como se expresa en la
actualidad entre los mapuches. Alli surge un primer problema: la
diaspora del pueblo mapuche ha generado una galaxia de formas muy
diferentes de entender y vivir las tradiciones ancestrales, es decir de
"ser mapuches". Esto nos obliga a preguntarnos, ;quienes son hoy los
mapuches?

11.1. La identidad mapuche: cultural y no bioldgica

No existe ningun factor objetivo que permite distinguir entre
"mapuches" y "no mapuches". Desde la mitad del siglo XVI han
comenzado a mestizarse tanto el bando espaiiol, que lo hizo en forma
muy rapida pues eran muy pocas las mujeres de proveniencia
hispanica*”, cuanto el bando mapuche, donde muchas cautivas se
convirtieron en concubinas; ademas, numerosos mestizos del bando
espafiol se incorporaron en aquello mapuche, pues entre los espafioles
se sentian discriminados y denigrados, mientras entre los mapuches
eran bien aceptos. También impactaron dramaticamente en mestizar a
la sociedad mapuche, las violaciones masivas que se cometieron
durante las guerras que al final acabaron con la independencia del
Mapu.

El mismo caracter de "sociedad abierta", propio de la cultura
mapuche, favoreci6 la incorporacion de personas y familias
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occidentales. Durante todo el periodo colonial hubo familias
hispanicas que se establecieron pacificamente en el Mapu, con el
beneplacito de los lonko pertinentes; también lo hicieron a comienzos
del siglo XVII numerosas familias de marranos®™’, las cuales se
asentaron en Cautin. En todo este largo periodo transcurrido desde la
entrada de los espafioles en el Mapu, no hubo solamente guerra:
también se dieron situaciones de convivencia pacifica, de amistad, de
uniones familiares que favorecieron la mezcla étnica, como resulta de
los analisis genéticos, los cuales demuestran que

"en la poblacion general en Chile, la linea de las madres es mas del

85% indigena y la de los padres mds del 85% europeo. ™",

Como repetidamente afirmaron diferentes Autores, una amplia
mayoria del pueblo chileno es mapuche, no obstante solamente una
minoria se identifica como tal. Por lo tanto, no se puede distinguir
entre mapuches y no mapuches basandose en diferencias étnicas
objetivas relacionadas con aspectos fisiologicos.

Es mapuche quien subjetivamente se identifica como tal: la
identidad mapuche es esencialmente una identidad cultural.

Esta conclusion tiene muchas implicaciones. Una nacion puede ser
multiétnica y multiculturales, y casi todas las naciones del mundo lo
son, pues hay una multitud de factores que identifican a sus
componentes cuales miembros de aquella comunidad nacional. Pero
un grupo humano cuya identidad es sustancialmente cultural, no puede
ser multicultural, pena la disgregacion. Y tanto menos, si en su seno
hay culturas, como la evangélicas, que niegan y denigran al kimiin y al
feyentun, es decir, a la esencia misma de la cultura mapuche.

11.2. ;Cuanto y quienes son los mapuches?

En la actualidad, hay alrededor de 1.620.000 personas, incluyendo
a los menores de 5 afios, que en los censos™ se identifican a si
mismos como mapuches. Solamente el 11% de los mapuches habla y
entiende mapudungin (7% entre los mapuches urbanos y 22% entre

4
los rurales)™®.
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Desde el final del siglo XIX, la insuficiencia de las tierras
reduccionales ha obligado a las nuevas generaciones a emigrar a las
ciudades, sobre todo a Santiago, donde residen alrededor de 860.000
mapuches (45%) y Temuco: una situacion que se ha agudizado en las
ultima cinco décadas tanto que actualmente los mapuches rurales son
solamente 320.000 (20%) y de éstos 280.000 (17%) viven en forma

comunitaria en los territorios ancestrales (mapuches reduccionales)*’.

"Durante el Gobierno Militar, disminuye el numero de campesinos
mapuche y la poblacion ligada a estas economias continua
proletarizandose, emigrando y empobreciéndose. Con el neoliberalismo,
de una y otras forma, se incrementa la pérdida de tierras de los
mapuche. Una parte de estas tierras perdidas va a dar a manos de las
empresas forestales. Los Gobiernos de la Concertacion no reemplazan
sino que, por el contrario, apoyan y refuerzan el modelo neoliberal
impuesto por el Gobierno Militar. [...] Las politicas publicas de la
Concertacion, en los hechos, difieren muy poco de aquellas iniciadas
por el Gobierno Militar.**".

En la actualidad, en todas las regiones de Chile los pueblos
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originarios constltuyen una minoria .

Pueblos originarios y poblacidn total

Pueblos Pueblos

Region Poblacion L Region Poblacion L
originarios originarios

Arica 224.548 64.894 | 28,9% Maule 1.033.197 43.394 4,2%

Tarapaca 324.930 57.188 | 17,6% Biobio 2.018.803 | 179.673 8,9%

Antofagasta | 599.335 54.539 | 91% | Araucania 938.626 296.606 | 31,6%

Atacama 285.363 38.524 | 13,5% | LosRios 380.181 87.822 231%

Coquimbo 742178 43.046 | 58% | Loslagos | 823.204 187.691 | 22,8%

Valparaiso 1.790.219 | 105.623 | 5,9% Aysén 102.317 24.454 23,9%

R. M. 7.036.792 | 654.422 | 9,3% | Magallanes | 165.593 30.966 18,7%

O'Higgins 908.545 58.147 | 64% | Total Pais | 17.373.831 | 1.926.989 | 11,1%

Del Censo de poblacién y viviendas 2012 y donde posible 2017.

Tanto los mapuches urbanos, como los rurales, son en gran
mayoria cristianos: un 53% se identifican como catdlicos y in 35%
como evangélicos*®, mientras se declara agnostico el 11,9% de la
poblacion mapuche, pero hay que tener en cuenta que una parte
significativa de los que se declaran catdlicos, de hecho son agnosticos.
En el censo de 2012, menos del 1% declara de profesar creencias
ancestrales, mientras que en aquello de 2002, un 3,5% de los
mapuches, 50-60.000 personas, indican de profesar "otra religion o
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credo", lo cual es de entenderse como ritualidad ancestral*’"; este

segundo dato aparece mas creible del precedente’®”. Muchos de los
que mantienen vivas las creencias tradicionales son ancianos; entre los
jovenes crecen constantemente el agnosticismo o la adhesion a alguna
iglesia cristiana, sobre todo evangélica.

Las iglesias evangélicas consiguen mayor crecimiento en la
poblaciéon mapuche rural y en la componente urbana de menores
ingresos y sobre todo de menor escolaridad. Su crecimiento sigue
importante en las regiones williches y en los barrios mas pobres de la
capital. A menudo, primero se convierte la mujer y luego el resto de la
familia; casi siempre los hijos son evangélicos practicantes. La iglesia
catolica es mayormente presente en las areas urbanas y en lo sectores
socio-econémicos mas acomodados y de mayor escolaridad: los
jovenes generalmente tienen meno apego a la religion catolica y
muchas veces muestran interés hacia el re-descubrimiento de las
costumbres y creencias ancestrales mapuches.

Aunque sélo el 3,5% de los mapuches afirme de profesar creencias
ancestrales, el 13% participa repetidamente a los zillatun: lo cual
demuestra que esta participacion es para una mayoria de los
participantes, un acto de reivindicacion identitaria y no una vivencia
religiosa. Entre los jovenes mapuches urbanos de mayor nivel cultural,
crece el nimero de quienes se acercan al feyentun, viendo en ¢l una
alternativa cultural valiosa y una revalorizacion de su ancestro, mas
que una creencia religiosa. Las inquietudes de gran parte de la
juventud mapuche urbana son las mismas que se dan en la parte mas
sensible y abierta de la sociedad occidental: fendmeno muy positivo
porque demuestra que ella se coloca dentro del sector mas
desarrollado, positivo y constructivo del contexto cultural global. La
creciente conflictividad del sector rural, agobiado por la creciente
pobreza y la usurpacion de las tierras ancestrales, al no evidenciar
demandas alternativas, arriesga de aislar a la juventud mapuche rural
de la evolucion cultural del contexto global, de hacerle percibir
erroneamente a la realidad chilena como desligada de la realidad
globalizada que caracteriza el siglo XXI, y de crear una fraccion entre
la juventud mapuche urbana y la rural.
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Las iglesias evangélicas les prohiben tajantemente a sus feligreses
de asistir a los xillatun, como a cualquiera otra ritualidad tradicional, y
hostigan su celebracion recurriendo también a formas de violencia y
demonizando constantemente a las practicas y a las autoridades
espirituales mapuches.

"Yo porque soy machi, me tiraron carbon desde la puerta y
alrededor del rehue me hicieron dano, entonces se enojaron conmigo
porque yo le hice un trabajo a una enferma, mi hermano se volvia loco,
yo le hice remedio, lo bafie y barie a sus hijos y en la casa entonces se
mejoro, estuvo asi un par de anos, entonces me buscaron algo que
sacarme y me hicieron mal, esos fueron los canutos con su Biblia. Ese
trabajo, ese castigo me hecho a perder todo, me ha traido puras
desgracias. Desde esa vez no dejan tranquilos a mis hijos, uno me lo
mataron, me quemaron la casa, no estaba mi gijatuwe sobre la tierra,
estaban mis cosas de casa de la cocina, que podia hacer yo, asi le
castigan a los pobres cuando estan progresando, todos esos arboles los
plantamos nosotros, son manzanos, ahi nos venian a tirar cochinadas y
llegaban a la casa los terronazos, que iba a hacer yo sin saber lo que

”

463
pasaba.™".

La iglesia catolica, contrariamente al pasado, ahora no critica la
participacion de los feligreses en los #illatun y otros rituales, cuando
esta participacion es profesion de identidad cultural y no una creencia
religiosa. Esta diferente actitud entre catdlicos y evangélicos es muy
importante.

11.3. La vivencia del feyentun en la actualidad

Los 280.000 mapuches que viven en las reducciones son
organizados en unos 3.000 /of, juridicamente definidos comunidades,
mediamente poco menos de 100 personas para cada comunidad,
siendo este numero muy variable. Por cuanto relativo a la pertenencia
religiosa, los 3000 /of se subdividen entre tradicionalistas, catdlicos y
evangélicos, indicativamente en partes iguales. En los /of tradicionales
se conserva la ritualidad ancestral (yillatun, machitun, wetripantii,
eluwun, etc.), generalmente con la participacion de toda la comunidad:
sin embargo también para muchos comuneros de los /lof
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tradicionalistas esta participacion es una manifestacion de identidad
mapuche y no una creencia religiosa real. Las celebraciones rituales
muchas veces involucran la participaciéon conjunta de diferente lof,
recreandose en parte los antiguos enlaces entre comunidades (withran,
rewe): en los willatun participan también muchos catdlicos, nunca los
evangélicos.

Entre los que preservan el kimiin y el feyentun prevalecen las
mujeres, que muchas veces protagonizan los zillatun. Entre los
jovenes, sobre todo las muchachas, muchas veces se observa un
renovado interés hacia las tradiciones y el uso del mapudungun, que
parece ser en recuperacion. El problema mayor es que entre 1890 y
1920 gran parte de la juventud mapuche, también de las comunidades
reduccionales, ha frecuentado colegios y escuelas cristianas y ha
subido un elevado grado de adoctrinamiento que ha acelerado aquel
sincretismo entre feyentun y cristianismo que habia empezado a
manifestarse sutilmente desde el comienzo de la época colonial, y en
forma evidente a fines del siglo X VIII.

Entre los mapuches que siguen practicando la ritualidad ancestral,
segiun Francisco Curivil Paillavil se observan dos lineas de
pensamiento, una conservadora y otra renovadora:

"A: Hay una corriente que reivindica el derecho a practicar las
verdaderas y autenticas tradiciones mapuches, no contaminadas de
creencias extranjeras. Sin embargo, los criterios para discernir cuales
serian aquellas supuestas tradiciones autenticas, al parecer no son del
todo claros. [...]

B: Hay otra corriente que sin desconocer la influencia de la cultura
occidental cristiana y teniendo claro que es necesario tomar distancia
de ella, ha optado por recrear y reinventar las practicas religiosas
propias a partir de los conocimientos y pensamientos (mapucekimvn ka
mapucerakizuam) que aun mantienen los mayores y que han heredados
de nuestros antepasados. [...] La dinamica de esta tendencia no tiene
como meta un sincretismo religioso propiamente tal, dado que en la re-
creacion de las practicas religiosas tradicionales, prevalece el elemento
religioso mapuche.***".

El mayor problema estd en la pérdida del respeto para las
instituciones y la ritualidad tradicional mapuche, que en muchas
ocasiones es vivida como una fiesta donde entretenerse, comer y sobre
todo tomar, en lugar que un encuentro comunitario rico de
espiritualidad (prescindiendo de las creencias religiosas). El nempin
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Armando Marileo, unidamente a otros nenpin, machi y lonko

465

2

analiz6 esta situacion en la especificidad de la region del Lago Budi,

llegando a las siguientes conclusiones:

"El alcoholismo hoy en dia es el principal causante del
adormecimiento de la conciencia del mapuche y de su pobreza al mismo
tiempo. Las iglesias, las sectas religiosas, las escuelas formales o
sistematicas y el sistema de ordenamiento y relacion social que
promueve el Estado chileno son, hoy, los grandes elementos que tienden
a destruir el mundo mapuche. Todos estos hechos y sucesos en contra de
nuestro pueblo han generado como consecuencia la desarticulacion de
los elementos que conforman el mundo mapuche: la organizacion
religiosa y social, la pérdida de la autoridad de los jefes tradicionales,
de la identidad, del proyecto historico, de la conciencia y el
adormecimiento del mapuche, etc.

[...] La pérdida del respeto y estima por las autoridades conlleva
impedir el ejercicio del rol y funcion de guia y orientador de los grandes
lineamientos y principios en que se basa la cultura mapuche. Esto no es
posible ni siquiera en las ceremonias religiosas, donde podria esperarse
que hubiera un entendimiento mayor por tratarse de un hecho religioso.
En los Rewe, que es un espacio religioso, hoy no se reune mas del 50%
de los integrantes de cada Lof; ello significa que muchos mapuches ya
no asisten por diferentes razones, o simplemente porque no estin de
acuerdo en la forma como se lleva a cabo el encuentro.

[...] Hoy, sin embargo, eso no sucede, solo se recrea, se reproduce
de forma pasiva la cultura. El nguillatun y el machitun ya no tienen casi
contenido, en lo concreto, no se sabe por qué se baila asi, por qué son
cuatro oraciones, qué representa en si mismo el nguillatun. La
ceremonia ha pasado a ser una mera fiesta social y popular. Se han
violado todos los aspectos religiosos que representaba; ya no se toman
acuerdos, no hay respeto hacia las autoridades mapuche, ni a los
ancianos sabios. En otras palabras, el nguillatun ya no es
nguillatiin.**®".

Desde luego, esta situacion no es general, puesto que hay también

muchas comunidades donde se realizan gillatun llenos de
espiritualidad y respetuosos de los valores tradicionales. Una
experiencia muy diferente es la que se vivio en el nillatun de Maitén
Peyeko, que tuvo al lonko por anfitrién Juan Coliqueo Llancache:
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"Todos los lonko se reunieron un mes antes para programar el yillatun,
que se celebro en diciembre de 2016 con la salida de la luna llena. Se
celebré para dal las gracias a Chaw Penechen y a Nuke Mapu por la
abundancia que nos entrega cada ario y por la sabiduria de nuestros
lonko y machi que nos guian. Desde por lo menos una semana antes de
celebrar el nilatun no se bevieron ni pulko winka (vino) ni pulko
mapuche (chicha). Lo sargentos cuidaron que en las kuni (ramadas) no
se bebiera nada de anomalo. En el guillatuwe participaron unas 2000
mil personas, y en el awun que se hizo para espantar toda mala fibra
que ronde la cancha, participaron por lo menos 400 jinetes.**™".

Sin embargo, no obstante también se observan celebraciones
rigurosas y ricas de espiritualidad, frecuentemente en los nillatun se
hacen gestos rituales y se pronuncian rezos, habiéndose olvidado
aspectos fundamentales de su significacion originaria.

Para quienes participan en la ritualidad viendo en esa una
manifestacion de identidad, la ortodoxia del ritual, tanto en su
desarrollo gestual como en su significacion espiritual, tiene escasa
importancia y pasa inadvertida. La ortodoxia es muy importante
solamente para quienes viven en el feyentun su propia creencia
espiritual y religiosa: por lo general, ellos no se ponen el problema del
reconocimiento del feyentun originario, pues dan por ortodoxa la
interpretacion que le viene dada por los machi, los nenpin y las otras
autoridades tradicionales que lo celebran, y estiman que asi como lo
entienden y celebran, corresponde a la forma originaria. Es por esta
razoén, que cuaanquiera duda que se avance acerca si la religiosidad
actual corresponda todavia al feyentun originario, viene rechazada casi
acritica y dogmaticamente, y en la mayoria de los mapuches
tradicionalistas por lo general hay plena confianza en que machi y
nenpin interpretan las tradiciones ancestrales asi como siempre se
entendieron y que nunca hubo caambiamientos en el feyentun. El
mismo significado etimologico del étimo feyentin, excluye la idea
misma que en la ctualidad pueda no corresponder a como siempre ha
sido.

Por otra parte, la busqueda de la expresion originaria de las
tradiciones espirituales y del feyentun es argumento que interesa al
estudioso y al historiador, y no a quienes participan a los yillatun y a
otras celebraciones, tanto si lo hacen como manifestacion de identidad
étnica, 0 como vivencia espiritual.
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Migrando a los contextos urbanos, los mapuches durante mucho
tiempo abandonaron la celebracion de los rituales ancestrales, aunque
de vez en cuando celebraran algunos machitun y recurrieran a menudo
a los machi en su calidad de sanadores de enfermedades fisicas y del
anima. So6lo volviendo a las reducciones tenian la posibilidad de
participar a los xillatun y a otros rituales. En las tltimas décadas esto
se ha modificado con la formacién de asociaciones indigenas urbanas
que se empefaron en la celebracion del wetripantii y del nillatun
también en el contexto ciudadano: esto prueba el despertar de parte de
las nuevas generaciones de la voluntad de reconocerse como mapuche,
y ser reconocidos como tales por los demas; es un fendmeno muy
positivo y que se ha consolidado irreversiblemente.

En tantos aspectos, los mapuches urbanos estdn demostrando una
grande vitalidad y también hay un esfuerzo importante para la
recuperacion del mapudungun. Es notable la gran cantidad de textos
que se estan produciendo en los cuales se ilustra la historia mapuche y
se les presentan a los nifios niitram y epew; al esfuerzo editorial, se ha
adjuntos cuanto realizado con otros medios, como los filmados, los
grupos musicales, los seminarios de estudios.

Hoy la identidad mapuche en las ciudades se ha vuelto activa y
conciente, dejandose atrds la actitud que habia hace una o dos
generaciones, vuelta a pasar mas bien inadvertidos, y ser aceptados en
lugar que discriminados evitando de aparecer como mapuches, y hasta
mudandose el apellido.

Para los mapuches urbanos, el feyentun solamente en raros caso
corresponde a una creencia espiritual: para ellos la participacion en los
nillatun, como en otros rituales, es primariamente una reivindicacion
de su propia identidad mapuche. Los jovenes, sobre todo los de mayor
cultura y medios econdémicos pero no solamente ellos, buscan
informaciones detalladas acerca de las tradiciones ancestrales y de
como era originariamente la sociedad mapuche. Una busqueda que
involucra también un creciente numero de joévenes que no se
identifican como mapuches, pero que igualmente quieren saber mas de
la historia y tradicion de este pueblo, porque han tomado conciencia
del significado de "pueblo originario", que las raices chilenas hay que
buscarlas principalmente en los pueblos originarios, del significado de
"deuda histérica" y de la profunda injusticia que ha vivido el pueblo
mapuche en el pasado, y que sigue viviendo en la actualidad. Darles
respuesta a su busqueda es importantisimo. Lo importante es que estos
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jovenes, mapuches y no mapuches, encuentren informaciones
veridicas, y no deformadas y tergiversadas en funciones de intereses
comerciales o de una ideologia new age extrana a la tradicion cultural
mapuche. Asi mismo, es importante que se enteren que la
representacion del pueblo mapuche como un pueblo guerrero desde su
mismo origen, no responde a la verdad: ésta es una imagen falsa y
dafiina para los mapuches.

Acerca de la renovada atencion de los mapuches urbanos para las
celebraciones de los willatun, es aclarador el testimonio de Kuan A.
Marfilu:

"Mi abuelo, que se educo en la mision de los curas capuchinos en
Boroa, cuenta que en su comunidad hablaban de Ngiinechen, pero no lo
asociaban a Jehova: para ellos eran "Seres" distintos. Recién
empezaron a conocer a Dios por los curas, pero ni siquiera ellos usaban
esa palabra como se hace ahora. La gente mayor hablan de Diinechen
no como un Dios todopoderoso, si no, solo como una especie de
protector, que no domina la naturaleza, no domina los PDenmapu, no es
superior a nada, ni siquiera es creador de la Tierra ni del Hombre.

Desde mediados de los noventa que se empezaron a hacer nillatunes
en Santiago, y ahora creo que no hay comuna que no tenga una
organizacion mapuche y que esta no haga su nillatun. Aca hay
organizaciones que se consiguen espacios, como canchas, o cosas asi,
para hacer sus ceremonias. Y no solo nillatunes: también el juego del
palin ha agarrado fuerza como otra de las actividades ancestrales que
se han vuelto a practicar en Santiago. No soy mucho de ir a ceremonia
hoy en dia, pero antes me gustaba harto andar en ceremonias: fue en
Santiago las dos veces. La primera vez fue en Pudahuel, en el 2002, y
cuando llegué a la ceremonia, justo al machi que habia y era de Lautaro
le faltaba un llankan, y una fiaiia con la que asistia a la ceremonia me
propuso como llankan. La segunda vez fue en la Comuna de El Bosque,
fue como en el 2004, y otra vez fui llankan, pero ya no me acuerdo. La
verdad es que fue de pura suerte que fui llankan y desde ahi nunca mas
he sido llankan. Creo que aca en Santiago es mds desordenado el
asunto...

En las ceremonias, nillatunes, nillaimawun y llellipun a los que he
ido, nunca he escuchado que se hable de Diinechen como un Pen unico.
De hecho, creo que pocas veces he escuchado que lo llaman Diinechen.
Siempre escuché que en las rogativas se le nombra "Wenumapu Chau,
Wenumapu Kushe". Eso de Chau Dios lo he escuchado mdas en rogativas
de machi, pero en grabaciones por tv, nunca lo he escuchado de los
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machi, de los que he estado de llankan, o en sus ceremonias. El otro dia
fui a un nillatun en Qulicura y la machi era de Chollcholl: ella usaba
harto la palabra Dios, tatita Dios, y otras asi. A mi me llama la atencion
el hecho de los machi que hacen su oracion llamando a Dios, o Chau
Dios, igual entran en trance: independiente de la forma en la que hagan
su oracion, igual kaimikan, les llega su espiritu. Pero cuando estan en
trance, ahi ya no hablan mas de "Dios".

Y también es eso del feyentun. Muchos mapuche que asisten a
ceremonias lo ven mds como una reunion social que algo espiritual;
algunos solo van a comer. Por lo general a los chilenos que he visto en
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ceremonias son familia de los mismos mapuche que participan.”".

11.4. Sincretismo cristiano en el feyentun

En los textos de rezos de machi, desde comienzos del siglo XX
hasta hoy, se observa una evolucién. En los mas antiguos, lo mas
frecuente es invocar al Wenu Den en su tetralismo (que es lo correcto
desde el punto de vista del feyentun originario, pues significa invocar
a todos los Wen del wenumapu), luego aparecen invocaciones a
Denechén (Diinechén) y Nenmapu; luego al solo Denechén o Chau
Denechén; y finalmente la palabra Dios a menudo reemplaza
Denechén.

La expresion "Chau Dios" la encontramos ya en Pascual Cofia:

"Kiime elafimi téfachi pichi domo, eimi machilafimi, eimi mi duam
kiime machineai, chau dios, wenumapu méleimi, aniileimi tami tutelu
mesa meu, rani plata meleimi. ".

(En buena forma hara asumir su profesion a esa jovencita, la haras
machi y machi buena debido a tu intervenciob, o padre dios, que estas en

las alturas, sentado en tu hermosa meso, rodeado de plata.) *®.

Martin Alonqueo en sus transcripciones de rezos y cantos de
machi, demuestra que en los afios '60 y '70 "Chau Dios" es una
invocacion habitual, a veces empleada alternativamente a Chau
Denechén'’®, otras veces repetida tres veces seguidas*’'. El empleo de

234



las formas "Fiicha Chau", "Chau Dios" y "Chau Denechén" como
sinonimos, es documentada cada vez con mayor frecuencia en las
transcripciones de los rezos de los machi.

Esta misma expresion - Chau Dios 6 también Dios Chau - es usada
por los misioneros en sus sermones. Por ejemplo por Félix José de
Augusta en "entuillkulnekei ta Dios Chau*’*" (se aplaca la ira de Dios
Padre). En efectos, el concepto de "Dios" es totalmente extraiio a la
tradicién mapuche, tanto que en mapudungun no existe un étimo que
lo traduzca. Usarlo en los rezos es introducir un concepto del todo
novedoso en la religiosidad mapuche, el deismo, aunque esto no
implica que sea el monoteismo cristiano. Tienen razon aquellos
mapuches que dicen: "aunque lo llamamos en el mismo modo, Chau
Dios no es el Dios cristiano". Pero de todas maneras es un deismo que
no corresponde al feyentun originario.

El concepto que subentiende la expresion "Chau Dios/Chau
Denechén posee indiscutiblemente un importante sincretismo
cristiano: se observa en las caracteristicas que se le atribuye en
algunos rezos, que son las mismas del catecismo. También el concepto
de ser hijos de la divinidad, no importa como se le llame, es un lectura
propiamente cristiana. La tradicion mapuche vee en los Pillari los
ancentros de los linajes, nunca en los Pen cuya funcion es aseguar el
equilibrio del cosmos. Otros mapuches no le atribuyen a la figura de
Denechén "caracteristicas divinas" y se mantienes mas en la linea de
cuanto corresponde a un Den.

Para los mapuches creyentes, también los que son catdlicos o
evangélicos, generalmente existe una relacion entre el ser humano y el
ser divino muy diferente de la vivencia cristiana. En el cristianismo, la
relacion con la divinidad es sobre todo individual, mientras en la
religiosidad mapuche sigue siendo sobre todo comunitaria.
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Sincretismo cristiano en la sepultura de una machi en Malalche
(Titiev 1951).

(fotografia de Martin Thomas, 1984).

Asi como se dio una reafirmacion de la "mapuchidad" en
contraposicion a la "chilenidad", igualmente en algunos grupos se da
una reafirmacion de una espiritualidad tradicional en contraposicion al
cristianismo. En el caso de muchos campesinos mapuches:
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"ante esta invasion del cristianismo, el mapuche ha permanecido
fundamentalmente mapuche, y que el cristianismo le ha parecido y le
sigue pareciendo como "una cosa de los wingka", ante la cual se hace
una reverencia politicamente prudente. No ha habido didlogo entre el
cristianismo y la religion mapuche, no ha habido un enriguecimiento
mutuo, no ha habido esta interfecundacion, sino que en el campesino
mapuche se ha producido o un rechazo rotundo, o una yuxtaposicion
bastante bastarda de elementos de ambas religiones, o un complejo de
reniego de la cultura religiosa propia para tentar de adoptar, bastante
mal por lo demds, wuna religion cristiana no siempre bien
comprendida.*™".

Es muy dificil describir al entendimiento actual del feyentun:
quizas es mas correcto hablar de las tantas formas de religiosidad
mapuche, porque ésta se ha vuelto muy diversificada.

Los aspectos que generalmente se repiten son: a) un deismo mas o
menos evidente, que puede manifestarse tanto como politeismo,
cuanto como monoteismo; b) el tetralismo dejé de corresponder a la
idea originaria, la suma del equilibrio en un mismo espiritu, para dar
vida a la "Familia divina", concepto muy novedoso en la cultura
mapuche; c¢) la desaparicion del culto de los pillari ancestrales, aunque
se siga atribuyendo importancia a los linajes; d) la aparicion del
concepto de Nuke Mapu a menudo asociado al deismo dualista
Denechén/Nuke Mapu.

Cabe destacar que el concepto de Nuke Mapu, analogo al
Pachamama andino, surgié hace pocas décadas: sin embargo su
significado, el anima universal de la Tierra, es una recuperacion o
actualizacion de la idea de PuAm, y tiene paralelismos en todas las
culturas amerindias. Nuke Mapu corresponde al animismo mapuche
originario y, con otros nombres, podemos tranquilamente atribuirlo al
periodo proto-mapuche, derivando del paleoamerindio: puesto que el
mimso concepto es presente en el animismo siberiano, es razonable
avanzar la hipotesis que la idea de PuAm/Nuke Mapu sea herencia
siberiana, y remonte por lo menos a 20.000 afios de antigliedad.
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11.5. Evolucion del feyentun hacia creencias deistas

Cuando las creencias de una cultura se transforman en algo
significativamente diferente del pasado, es porque las mismas han
perdido la capacidad de interpretar las exigencias de quienes ven en
ellas una referencia existencial, y han dejado de ser coherentes con el
mudado contexto donde se desenvuelven. La transformacion es un
intento de sobrevivir: cambiar lo marginal cuanto necesario, para no
cambiar lo esencial. Asi las tradiciones espirituales mapuches se han
transformado en el tiempo, pudiéndose distinguir las siguientes fases:

1) Pan-animismo originario: ¢l pan-animismo*’* originario
corresponde a la espiritualidad propia de todos los horizontes culturales
neoliticos socialmente de-jerarquizados y es analogo al de otros pueblos
amerindios y de algunos grupos siberianos; es legitimo suponer que sea
la herencia cultural llevada desde Asia durante la migracion a través de
Beringia, o navegando bordeando la costa, y luego conservada sin
muchas transformaciones, hasta que grupos humanos se sentaron en
Chile central y meridional y comenzaron a fusionarse entre ellos para
finalmente dar origen a aquella poblacion que sucesivamente
llamaremos "mapuche". Es razonable pensar que en el animismo
originario fuera constituido por innumerables Len totalmente de-
jerarquizados, objetos de respeto mas que de culto, y jugara un rol muy
importante el machi en calidad tanto de curandero cuanto de mago. La
cultura es todavia principalmente recolectora y cazadora de
oportunidad, y los grupos son estacionalmente trashumantes,
regresando constantemente a los mismos lugares de asentamiento. El
animismo originario es culturalmente complejo y articulado y es
coherente con un entendimiento l6gico que identifica el bien con el
equilibrio de todos los componentes del universo, desde lo mas amplio
y complejos hasta los mas pequefios y elementales, sin alguna forma de
jerarquizacion, pues la jerarquia misma es un desequilibrio, Aunque los
grupos que lo practican se encuentren en un estado neolitico, su
rakidwam es tan profundo y especulativo como lo es en la actualidad el
pensamiento filoséfico’”. Es el periodo formativo de la cultura que
solamente mucho después podra llamarse mapuche.
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2) Feyentun (animismo y totemismo): con la sedentarizacion de
los grupos originarios (costeros y andinos, a los cuales se afiadiran
grupos amazonicos), la sociedad se articula en linajes y con éstos
surge el culto de los Pillani ancestrales (totemismo). Probablemente es
en este periodo que se fijan los niitram de origen y la ritualidad
colectiva expresada principalmente con los xillatun y, probablemente,
con rituales de paso o de iniciacion en gran parte perdidos y de los
cuales quedan solamente algunos rastros en el lakutun y en el
katakawirn. El totemismo es paralelo al animismo originario, y a los
Pilllani ancestrales de los linajes, cada kiina les piden favores en la
logica de reciprocidad. La sociedad se articula habiendo en el lof la
estructura fundamental y en el withran el instrumento que asegura la
unidad de los lof: es igualitaria y la autoridad de loyko y iilmen se
fundamenta en la aceptacion de parte de los componentes de los /of
(piramide al revés), entre los cuales no hay diferencias jerarquicas,
sociales, de estatus o de riqueza. A los machi se afiaden los yenpin vy,
presumiblemente, la ritualidad, siempre colectiva, se hace mas
diversificada. La dualidad y el tetralismo de los Ken son bien
definidos, y con esto lo es el feyentun en toda su complejidad y
articulacion. Es el periodo cldsico de la cultura mapuche y puede
colocarse desde el siglo V al XV dC.

3) Totemismo jerarquizado: ¢l animismo pasa en segundo plano y
aparece un "Pillan superior", y los demas Pillari le son subordinados,
en grado de oponerse al Dios cristiano: refleja el cambiamiento de la
estructura social mapuche, consecuencia de la guerra de Arauco. En la
idea de un Pillan superior aparecen los primero elemento se un
monoteismo todavia latente. Las creencias parecen hacerse mas
diversificadas*”® y crece el sincretismo cristiano en la medida en que
los espafioles logran avanzar en la conquista del Willimapu. Periodo
bélico (desde el siglo XVI*"" hasta fines del XVII).

4) Teismos latentes: ¢l culto a los Pilldii pasa en segundo plano®’®
y la atencion vuelve a encentrarse en los Pen, los cuales mutan su
naturaleza: de factores de equilibrio se convierten en organizadores o
dominadores de la humanidad, de la tierra, del cielo, etc. A veces los
Den parecen ser independientes el uno del otro, cada uno con su
funcion; otras veces enechén parece prevalecer por encima de los
demas Pen, o incorporarlos. Coexisten aspectos latentes y diferentes
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de relativo monoteismo y politeismo. Periodo de transicion (siglo
XVIII hasta mediado del XIX).

5) Sincretismo cristiano vs. deismos originales: luego de la
destruccion del Mapu, gran parte de nifios y nifias son obligados
durante afios en los colegios de los misioneros capuchinos, lo cual
crea una dicotomia entre la religiosidad vivida en la escuela y en la
familia. Esta situacion altamente contradictoria se mantiene durante
un par de generaciones con graves consecuencias en las creencias
tradicionales de la comunidad mapuche. Por un lado no solamente
crece el sincretismo, sino para muchos mapuches se vuelve cada vez
mas confundido distinguir entre lo que es propio de su tradicion y lo
que es adquirido por la influencia evangelizadora.

La vida reduccional, viniendo a menos las autoridades sobre e
intra-comunitarias, se refleja en la parcelizacion de las espiritualidad
que sigue transformdndose en forma diferente en las diferentes
comunidades: cada machi tiene su propia interpretacion del feyentun y
es el referente de su comunidad. En tiempos mdas préoximos a la
actualidad, crece el numero de comunidades que se hacen catdlicas o
evangélicas, y sobre todo aumentan los agndsticos. Como reaccion, se
desarrolla una busqueda de retornar al feyentun originario, que, sin
embargo, ya se ha perdido en modo importante, conservandose bien la
ritualidad pero menos bien el significado espiritual de la misma.

Como ya indicado, entre las comunidades que tratan de conservar
(o recuperar) el sentir tradicional, se observan situaciones de relativo
monoteismo con elevado sincretismo cristiano, de un confundido
politeismo basado en los Men, de un novedoso culto a la "Familia
celestial", pu Wenu Den, que repropone el tetralismo tradicional,
aunque en una revisitacion deista’”’, de un dualismo Denechén/Nuke
Mapu en el cual mayormente parece conservarse el feyentun ancestral.

Periodo contempordneo (desde fines del siglo XIX).

En extrema sintesis, el proceso evolutivo de las creencias
espirituales mapuches parece haber seguido solamente en parte
aquella evolucion "natural y esperada" del "animismo primigenio”
propuesta por los antropologos Gottfried Leibnitz, Edward B. Tylor,
August Comte, Bronislaw Malinowski y otros creadores de la
antropologia: animismo > animismo jerarquizado > deismo latente >
deismo propio. Sin embargo, se observa también que el procesos
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evolutivo del feyentun animista originario no es lineal, sino origina
solucions diferentes: algunas son resultado evidente del sincretismo
impuesto por la evangelizacion forzada; otras, al contrario, parecen ser
la expresion de una potencialidad evolutiva latente, propia del
horizonte cultural mapuche.

Entre los mapuches que profesan creencias propias se pueden
observar diferentes posiciones alternativas en el pensamiento
religioso.

=  Un monoteismo mas o menos desarrollado, donde se tiende a
crear equivalencias con el cristianismo:

"Dios = NGENECHEN, Virgen Maria = NGENECHEN KUSHE, Santos =
Antepasados, diluvio = TREN-TREN, diablo = WEKUFE, misa = DILLATUN,
bautismo = LAKUTUN, [... que] les han servido a los mapuches para
demostrar - a si mismos y a los otros (huincas) - que las diferencias

existentes entre la expresion religiosa huinca y mapuche son solo

. 1480
formales y no de contenido.”™",;

Aun manteniéndose una multiplicidad de nombres - Denechen,
Denemapun, Denwenu, Elchen - estos nombres son usados cuales
atributos de un Ser supremo. La domo, kushé o iillcha, al mismo
tiempo asegura la dualidad a Denechen y es incorporacion sincrétiva
de la figura de la madre de Dios.

= Un politeismo latente (Denechen, Denmampun, Denwenu y otros
Pen) donde se mezclan conceptos propios del feyentun con otros
de evidente sincretismo cristiano y donde, diferentemente del caso
precedente, estos étimos no son equivalentes o atributos de una
misma divinidad, manteniendo cada una su peculiaridad.

»  Un tetralismo deista donde Denwenun (o Wenunen™') se escinde
en los cuatro aspectos tradicionales - fiicha, kushe, wenthru y
tillcha domo - pero entendidos como deidades separadas las cuales
conjuntamente componen la "Familia celeste"; en este caso no se
evidencia ningun sincretismo cristiano y cualquiera equivalencia
con la teologia cristiana** es una forzadura.

* Un dualismo neoanimista formado por la pareja Denechén/Nuke
Mapu, en la cual en Denechén, masculino y solar, se ve el ancestro
comun de todos los mapuches, recuperandose asi tanto la idea de
un 7iidol Pillan, no obstante el uso del étimo Ken, cuanto la de
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PuAm en la novedosa denominaciéon Nuke Mapu, femenina y
lunar, que estd encontrando mucha aceptacion también entre los
mapuches urbanos; en este dualismo animista no se evidencia
sincretismo cristiano y, al contrario, parece corresponder a una
renovada interpretacion del feyentun ancestral, una re-lectura rica
de espiritualidad y mas coherente con los tiempos actuales.

Desde luego, en las Comunidades mapuches se dan también
muchas soluciones hibridas y estos cuatro arquetipos del pensamiento
religioso no pueden interpretarse como categorias definidas, sino
solamente como tendencias mayormente indicativas y cuya frontera es
poco definida.

; Sincretismo
monoteista
imi ) Animismo
Pan-animismo ) =
[EERED ﬂ — ) Peliteismo
indefinido
Teismo
latente
—_ ) Totemismo ﬂ\ Iﬁ Tetralismo
- deista
otemnEme jerarquizado
> ouai
4 neoanimista

Disefio original del Autor.

El "tetralismo deista" y el "dualismo neoanimista" son las
expresiones colectivas de la espiritualidad mapuche contemporanea
mas cercanas al feyentun originario: son las que por sus aspectos de
originalidad y por ser las menos influidas por el sincretismo cristiano,
asumen mayor interés para el pueblo mapuche, que en ellas ve
perpetuada una parte importante de su tradicién espiritual ancestral.
No menor es el interés que tienen para el antrop6logo, que en ellas ve
surgir una religiosidad que si bien novedosa, mantiene sus raices en la
tradicion originaria, perpetudndola. Perpetuacion que no es facil
porque los mapuches que todavia participan en la ritualidad son pocas
decenas de miles: y de éstos, solamente una parte, tal vez minoritaria,
la vive como creencia espiritual, mientras para otros, tal vez una
mayoria, es solamente una reivindicacion identitaria.

A nivel individual, el feyentun originario es lejo de desaperecer:
sobrevive en muchos mapuches que, aun sin tener necesariamente
conciencia y conocimiento del mismo, sin embargo lo viven
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cotidianamente, pues perciben la presencia de los len en su alrededor,
reciben a través de los peuma los mensajes de los antepasados, se
sienten parte del anima del planeta, hermanados a todas las demas
criaturas que lo pueblan.
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ANEXO 1
EL NUTRAM DE TRENTRENIFILU Y KOYKOYFILU

El misionero jesuita Diego de Rosales (Madrid 1601 - Santiago
1677) fue quien por primero recogié de diferentes fuentes el niitram
de la lucha entre las dos culebras miticas, exponiéndolo en la forma
que todavia es la mas completa y detallada que se conoce.

“Avia tambien otra Culebra en la tierra y en los lugares baxos
llamada CaicaiVilu, y otros dizenque en esos mismos cerros, y que esta
era enemiga de la otra culebra Tenten y assimismo enemiga de los
hombres, y para acabarlos hizo salir el mar, y con su inundacion quiso
cubrir y anegar el cerro Tenten y a la culebra de su nombre, y assi
mismo a los hombres que se acogiessen a su amparo y trepassen a su
cumbre. Y compitiendo las dos culebras Tenten y Caicai, esta hazia
subir el mar, y aquella hazia levantar el cerro de la tierra y sobrepuxar
al mar tanto cuanto se lebantaban sus aguas.

“Y lo que sucedio a los Indios, quando el mar comenzo a salir e
inundar la tierra, fue que todos a gran priessa se acogieron al Tenten,
subiendo a porfia a lo alto y llebando cada uno consigo sus hijos y
mugeres y la comida que con la prisa y la turbacion podian cargar. Y a
unos les alcanzaba el agua a la raiz de el monte y a otros al medio,
siendo mui pocos los que llegaron a salvarse en la cumbre. Y a los que
alcanzo el agua les succedio como lo avian trazado, que se convirtieron
en Pezes y se conservaron nadando en las aguas, vnos transformados en
vallenas, otros en lisas, otros en robalos, otros en atunes, y otros en
differentes pezes. Y de estas transformaciones, fingieron algunas en
penas por su voluntad y con ayuda de el Tenten. Y en confirmacion de
esto muestran en Chiloé una pefia que tiene figura de muger con sus
hixos a cuestas y otros a los lados, que el autor de la naturaleza la crio
de aquella forma, que parece muger con sus hixos. Y tienen mui creido
que aquella muger en el Dilubio, no pudiendo llegar a la cumbre de el
Tenten, le pidio transformarse en piedra con sus hixos porque no la
llebassen las corrientes, y que hasta ahora se quedo alli convertida en
piedra. Y de los que se transformaron en Peces, dizen que passada la
inundacion o dilubio, salian de el mar a comunicar con las mugeres que
iban a pescar o coger marisco, y particularmente acariciaban a las
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doncellas, engendrando hixos en ellas; y que de ay proceden los linages
que ay entre ellos, de indios que tienen nombre de pezes porque muchos
linages

llevan nombres de
vallenas, lobos marinos, lisas
y otros pezes. Y ayudales a
creer que sus antepassados se
transformaron en pezes, el
aver visto enestas costas de el
marde Chile en muchas
occasiones Sirenas, que han
salido a ha playas con rostro
y pechos de muger, y algunas
con hixos en los brazos.

“Assentadas esta fingidas
transformaciones y sonado
Dilubio, queda la difficultad

de como se conservaron los vac "
homb i males- a l cuyo dibujo se refiere al niitram
ombres y los animates; a o de Tretren y Koykoyfilu

qual dizen que los animales (Museo chileno de Arte precolombino).
tubieron mas instinto que los

hombres, y que conociendo mexor los tiempos y las mudanzas, y que
conociendo la inundacion general, se subieron con presteza al Tenten y
se escaparon de las aguas en su cumbre, llegando a ella mas presto que
los hombres, que por incredulos fueron pocos los que se salvaron en la
cumbre de Tenten. Y que de estos murieron los mas abrassados de el sol.
Porque como fimgen que las dos culebras, Caicai y Tenten, eran
enemigas, y Caicai hizo salir las aguas de el mar para que,
sobrepuxando a los montes, anegassen a los hombres y al monte Tenten
v a su culebra que los faborecia, y que Tenten, para monstrar su poder y
que ni el mar le podia inundar ni sobrepuxar con sus aguas, se iba
suspendiendo y levantando sobre ellas. Y que en esta competencia, la
vna culebra, que era el Demonio, diziendo Cai, cai hazia crecer mas las
aguas, y de ay tomo el nombre de Caicai. Y la otra culebra, que era
como cosa divina, que amparaba a los hombres y a los animales en lo
alto de su monte, diziendo Ten, ten hazia que el monte se suspendiesse
sobre las aguas, y con esta porfia subio tanto que llego hasta el sol.

“Los hombres que estaban en el Tenten se abrassaban con sus
ardores, y aunque se cubrian con callanas y tiestos, la fuerza de el sol,
por estar tan cercanos a el, los quito a muchos la vida y pelo a otros, y
de ay dizen que proceden los calvos. Y que ultimamente el ambre los
apreto de suerte que se comian unos a otros. Y solamente attendieron a

Clava de maza zooforma
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conservar algunos animales de cada especie para que multiplicassen, y
algunas semillas para sembrar.

“En el numero de los hombres que se conserbaron en el Dilubio ay
entre los Indios de Chile grande variedad, que no puede faltar entre
tantos desvarios. Porque vnos dizen que se conservaron en el Tenten dos
hombres y dos mugeres, con sus hixos. Otros, que un hombre solo con
una muger, a quienes llaman: Llituche, que quiere dezir en su lengua:
Principio de la generacion de los hombres, sean dos, o quatro con sus
hijos. A estos les dijo el Tenten que para aplacar su enoxo y el de
Caicai, sefior del mar, que sacrificassen uno de sus hixos, y
descuartizandole en quatro partes, las echassen al mar, para que las
comiessen los Reyes de los Pezes y las Sirenas, y se serenasse el mar. Y
que haziéndolo assi, se fueron disminuyendo las aguas y volviendo a
vaxar el mar. Y al passo que las aguas iban vaxando, a esse paso iba
tambien vaxando el monte Tenten, hasta que se asento en su propio
lugar. Y diendo entonces la culebra Ten, ten, quedaron ella y el monte
con es4e83 nombre de Tenten, celebre y de grande religion entre los
indios.”” .
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ANEXO 2
LS JuDiOS MAPUCHIZADOS (S. XVII-XIX)

En 1391 las autoridades de Espafia decretaron la conversion
forzada de los judios, lo cual significo el origen de la persecucion de
quienes practicaban esta religion y la cristianizacién de buena parte de
los judios hispanos de entonces. Practicamente cien afios mas tarde, en
1478, los Reyes Catodlicos Fernando de Aragon e Isabel de Castilla
fundaron el Tribunal del Santo Oficio de la Inquisicion, institucion
encargada de castigar las herejias e imponer la religion catolica en la
peninsula ibérica.

Poco después, la accion de la Inquisicion se reforzd a través del
decreto promulgado el 31 de marzo de 1492 que establecia de
expulsion de los judios sefarditas de todo el territorio espanol. En estas
circunstancias, aunque la gran mayoria de los creyentes mantuvo en
secreto su fidelidad al judaismo, otros en cambio, optaron por el
destierro con la ilusion de encontrar un mejor lugar donde vivir su fe o
decidieron convertirse al catolicismo para evitar la persecucién que
sufrian los falsos conversos por parte de la Inquisicion. Las penas de
los que eran descubiertos por el Santo Oficio iban desde los azotes, el
destierro, la galera, la prision o el uso del sambenito; hasta la muerte en
la hoguera o por estrangulamiento considerado como una gracia por
convertirse en ultimo momento.

A ello se sumaba la incautacion de los bienes particulares, ademas
de la ruina y el desamparo de los familiares. Los que se convertian al
catolicismo pero nascostamente seguian profesando la religion judia,
erana llamados 'marranos': cuando sorprendidos, la pena era siempre la
hoguera.

Teniendo en cuenta que la partida de la expedicion de las tres
carabelas ocurrio poco después del decreto del 31 de marzo de 1492,
historiadores como Salvador de Madariaga han planteado que la
mayoria de los tripulantes del viaje de Cristobal Colon eran judios pues
las carceles donde se reclutd a los tripulantes se hallaban atiborradas de
ellos. De este modo, ha surgido la idea que entre los conquistadores
hubo mas descendientes de marranos de lo que lo que oficialmente se
ha aceptado. Los judios esperaban que en estos inaccesibles parajes no
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los descubriera el Santo Oficio el cual, no obstante, siempre estaba
alerta y su espiritu inquisidor llegaba hasta los confines del mundo.

Para el caso de Chile, el investigador Gunter Bohm ha identificado
los nombres de 154 judios marranos ingresados al pais durante los
primeros 30 o 40 afios de la conquista, el primero de los cuales fue
Rodrigo de Orgodiez, comandante de las fuerzas expedicionarias de
Almagro, que descubrieron el pais en 1535. Muchos otros judios
marranos se refugiaron en Chile, provenientes de la la Capitania de la
Plata y del Virreinato de Lima, huyendo de las respectivas
inquisiciones. En 1614, el soldado Luis Duarte fue la primera victima
chilena del tribunal del Santo Oficio. Muy célebre fué el caso de F.
Maldonado da Silva, deportado a Lima asi como otros judios marranos.
Luego que cayeron las primeras victimas, algunos marranos que se
encontraban en Santiago o en otros lugares de la Capitania, decidieron
esconderse entre los mapuches. Durante el siglo XVII, pidieron les a
algunos lonko de ser acogidos en cuanto perseguidos por los espafioles
a raiz de no ser cristianos.*®* Desde entonces, vivieron en el Mapu,
probablemente mezclandose en oportunidades con familias mapuches y
haciendo propias lengua y habitos mapuches.**>-#%¢-#%7

Alrededor de 1880, el ejército del coronel Saavedra empefiado en
la campafia militar que se concluiria con la destrucciéon de Arauco,
encontrd en el area de Cautin unas 70 familias de mapuches quienes
declararon y demostraron de ser descendientes de judios marranos.

"Enterados de la presencia de una comunidad judia en Temuco, |...]
solicitaron incorporarse a la misma. [...] Desconcertados, los judios de
Temuco consultaron a la comunidad de Santiago. La respuesta fue que,
ante la duda acerca de si se trataba o no de judios, cabia al menos
afiliarlos a la Federacion Sionista, puesto que las reglas de adhesion a
la misma eran menos estrictas. Asi lo hicieron, y como manifestacion de
la vinculacion afectiva que los une al pueblo judio, los organizadores de
la Congregacion dispusieron que, en caso de disolucion, sus bienes
pasaran al patrimonio de la Comunidad Israelita de Santiago.*™".
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En 1919, celebrandose
en Buenos Aires el Primer
Congreso Sionista
sudamericano, el
directorio recibid a su
gran sorpresa una carta
firmada  por  setenta
familias de Curacautin,
Lastarria, Cuzco y
Villarica, en la cual los
firmantes afirmaban de
ser  descendientes de
judios marranos, pidiendo
la admisién al Sionismo y Judios mapuchizados de Curacautin
dando su 6bolo para la (de un diario de la época, de Link 1950).
causa de la reconstruccion de Eretz Israel. Fueron aceptados en el
movimiento sionista, pero su demanda de ingresar a la comunidad
judia chilena o argentina, fue rechazada: al parecer, en cuanto
demostraron su ascendencia judia paterna, en lugar de la materna que
es la condicion establecida por la religion judia para ser consideraro
judio. Entre ellos habia algunos de Cholchol que que rezaban el
servicio de Shabat en lengua mapuche.* Parece que algunas de
aquellas familias de Curacautin y Cholchol fueron finalmente
admitidas en la comunidad judia sefardita de Chile, luego de un largo
proceso de recuperacion de la ortodoxia hebrea®”.

Algunas de las familias judias mapuchizadas, se establecieron en
Temuco y otras ciudades del Mapu con actividades comerciales.
Puesto que el mapudungun era su propio idioma, se dedicaron sobre
todo a comerciar con las familias araucanas, sumidas en la peor
miseria, ayuddndolas todo lo que pudieron. Otros que se quedaron
viviendo entre los mapuches, parecen que al final fueron asimilados
por grupos catolicos o protestantes.

También se da el caso de unos turistas israelies que contrataron
algunos arrieros para que los guiaran por las montafias de la zona
surefia de Chile. Al transitar por un paso cordillerano en el que habia
una imagen cristiana, el grupo de arrieros se detuvo para orar, menos
uno de ellos. Uno de los turistas lo interrogd por su actitud, a lo que el
arriero repuso "Yo soy marrano, aunque no sé bien lo que eso
significa: pero mi madre me enseiié algunas cosas raras..."*".
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NOTAS

' Por cultura entendemos "los conjuntos de saberes, creencias y pautas de
conducta de un grupo social, incluyendo los medios materiales que usan sus
miembros para comunicarse entre si y resolver necesidades de todo tipo" (de
Wikipedia) Puede darse continuidad en existencia de una etnia, sin que a esa
continuidad corresponda una continuidad cultural.

2 Aukii Wallmapu Ngulam (Consejo de Todas las Tierras), EI Pueblo
Mapuche, su territorio y sus derechos. Temuco, 1997. Con integraciones.

* También llamados poyas.

* Veliche es como los olandeses llamaron a los williches de Chiloé: puesto que
los mapuches chilotes tienen modo de vida y caracteristicas culturales peculiares y
diferentes de los williches, aparece oportuno mantener un gentilicio que los
identifican. También Cafias Pinochet usé la palabra veliche como gentilicio de los
williches chilotes.

5 Ruiz 2016

% En este sentido es correcto acercar idealmente las culturas mapuche y griega
antigua, como tal vez hicieron algunos misioneros jesuitas en los siglo XVII y
XVIII: en ambos casos tenemos una cultura unitaria, fragmentada en parcialidades
autonomas, cuya influencia se extendié permanentemente mucho mas alla del
territorio de su desarrollo ancestral.

7 A fines del siglo XVIII el abate Juan de Molina en Compendio de la Historia
Geogrifica, Natural y Civil del Reino de Chile refiere que "los puelches, que antes
formaban una tribu aliada de los araucanos, ahora viven unidas a su gobierno, y
tienen sus mismos magistrados [...]. En un Parlamento de 1784 se decidio que los
puelches e indios pampas que caen a el septentrion, desde Malargiie y fronteras de
Mendoza, hasta el Mainilmapu, en las Pampas de Buenos Ayres, formando todos un
cuerpo con los puelches y pehuenches de Maule, Chillan y Antuco. Forman todos un
Butalmapu".

¥ Los pewenches eran por sus caracteristicas étnicas de origen pampido, a pesar
de haber adoptado el mapudungin en reemplazo de su lengua original.

’ En general los estudios tienden a asociar a los pewenches y puelches. Sin
embargo, trabajos recientes no consideran adecuado identificar culturalmente a
ambos pueblos. Los puelches formaban parte del pueblo huarpido. Signo de ello es
su aspecto fisico: altos, delgados, de cabeza alargada y alta. Su piel era mas oscura
que la de los demas pueblos circunvecinos. Mas alld de lo anterior, la diferencia
fundamental se basa en la organizacion econdmica, pues el modo de vida recolector
de los pehuenches se contrapone con el caracter fundamentalmente cazador de los
puelches. Ademas los puelches no recolectaban pifiones de araucaria sino semillas
de algarrobos y molles. Su habitacion era el toldo de cuero, transportable, hecho con
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una serie de palos terminados en horqueta y dispuestos rectangularmente en el suelo,
cubiertos con otros palos encima y todo recubierto con pieles con el pelo hacia
fuera. Sus armas eran las boleadores, la honda, el arco y la flecha. Como arma
defensiva usaban el coleto que a modo de tunica les cubria el cuerpo hasta las
rodillas. La vestimenta estaba constituida de pieles que se complementaban con
plumajes. Se depilaban el cuerpo y las cejas y se pintaban de rojo y negro tanto para
las expediciones de guerra como para las ceremonias funerarias. Los puelches se
dividian socialmente en numerosos clanes dirigidos por un cacique menor.

19 B sito de Monteverde, cerca de Puerto Montt, descubierto el 1976 y todavia
en corso de estudio, contribuyd mas que otros sitios a demostrar que el poblamiento
americano comenzo6 con mucha anterioridad a 13.000 afios aP. En 2008 fue validada
la antigiiedad cercana a los 14 mil afios de algunas algas marinas utilizadas como
alimento y excavaciones realizadas en 2013 revelaron que el yacimiento podria
haber sido ocupado por seres humanos desde hace 18.500 afios. Hay restos de
madera carbonizada, posiblemente testimonio de un fogén, fechada 33.370 + 530
afios antes del presente. Hay sitios arqueoldgicos en Argentina y Brazil que sugieren
también fechas muy antiguas y que por su antigiiedad fueron rechazadas y que ahora
vuelven a tomarse en consideracion.

"En un estudio del DNA mitocondrial de distintas poblaciones de aborigenes
del continente americano, se encontro que la mayoria de los linajes podian ser
clasificados en cuatro distintos cluster o grupos de DNA; como se necesitan entre
40.000 y 50.000 arios para formar un cluster y las primeras migraciones habrian
ocurrido entre 21.000 y 14.000 aiios atras, se concluye que cada uno de estos
cluster corresponderia a una migracion distinta y probablemente en diferentes
épocas”. Errazuriz 2006.

12 Ibidem.

" Klein & Schiffner 2003:24-25. La identificacion genética de los diferentes
grupos étnicos es un instrumento muy valioso para reconstruir el origen historicos de
los mismos y el recorrido de sus migraciones. Hay que tener bien en cuenta que los
valores genéticos corresponden a medias ponderales de un range generalmente muy
elevado. Ademas, dentro de un grupo étnico, la variabilidad genética entre los
individuos que lo componen es muy elevada, a menudo mas que la variabilidad entre
grupos diferentes. Por lo tanto, no hay que sobre-evaluar este aspecto ni mucho
menos usarlo como criterio de identificacion pertenencia a una etnia particular,
siendo el aspecto cultural aquello fundamental. Un individuo crecido en un grupo
étnico determinado, pertenece culturalmente a aquel mismo grupo étnico,
prescindiendo de sus caracteristicas genéticas. Asi mismo, los pewenches o los
williches desde muchos siglos son partes de la cultura mapuche asi como los son los
nagches o los wenteches, y las diferencias genéticas que existen entre ellos relatan
Unicamente un origen diferente y no una diferente pertenencia etno-cultural.

' Los haplogrupos son variaciones del ADN™ que permiten trazar la
ascendencia matrilineal hasta los origenes de la especie humana en Africa ydesde
alli, a su subsiguiente dispersion por toda la superficie del planeta. A la mujer
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africana de la cual provienen estos grupos, se le considera como el mas reciente
antepasado femenino comun de todos los humanos vivos, es denominada Eva
mitocondrial y su antigiiedad aproximada es de 200 000 afios.

' Estos cuatro haplogrupos fueron nombrados en 1992 usando las primeras
letras del alfabeto y comprobando el origen asiatico de la colonizaciéon de América.
Los cuatro haplogrupos panamericanos A, B, C y D se encuentran bien extendidos
en todo el sur de Siberia y marcadamente en buriatos y tuvanos. En los tuvanos por
ejemplo se presentan los cuatro grupos sumando un 72% y estableciendo una
probable conexion entre los primeros americanos y el sur de Siberia. Sin embargo en
el norte de Siberia, donde A y B son escasos, los haplogrupos C y D llegan a sumar
86% en yakutos y evenkis orientales. El analisis del ADN mitocondrial proporciona
la historia de la procedencia genética matriarcal. Ahora se esta desarrollando el
analisis genético del cromosoma Y que proximamente nos permitira de conseguir la
correspondiente informacion acerca de la procedencia patriarcal.

' Hall 1997

7 Como, por ejemplo, una megaerupcion volcanica en Kamchatka
' Klein y Schiffner 2003:29.

" Tbiden, p.29.

% Grahame Clark y Stuart Piggot, Prehistoric Societies, Hutchinson, London
1965

! Hodges 2015:11.

2 Se adopta la siguiente subdivison arqueolédgica: paleo-amerindio temprano
>11.500 aP), paleo-amerindio tardio (11.500-10.500 aP), arcaico temprano (10.500-
7.000 aP), arcaico medio (7.000-5.000 aP), arcaico tardio (5.000-2.000 aP).
Adaptada de Culturas de Chile - Prehistoria, Ed. Andrés Bello, Santiago 1989. La
frontera entre el periodo paleo-amerindio y el arcaico es dada por la desaparicion del
mastodonte, del elefante sudamericano y de otros grandes mamiferos, lo cual
conllevo cambiamentos importantes en el modo de vivir de los pueblos cazadores.

# Una vision completa y al dia de los conocimientos del sito de Monte Verde en
Dillehay et al. 2015.

* Dillehay et al. 2015:110.

% Es notable la gran cantidad de talones puntiformes (el lugar donde se golpea
el guijarro) que son propios de fases de elaboracion mas avanzadas, rasgos que
pudieron ser confeccionados utilizando un percutor muy duro, que le permitid
producir este tipo de rasgo tecnomorfoldgico y la presencia de laminas (fragmentos
mas largos que anchos) que debieron exigir a los habitantes del lugar un tipo de
técnica extractiva especifica.

26 Pino 2008.
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27 Jackson et al. 2102
*¥ Méndez y Jackson 2004
% Pino 2008:94

30 Ratwasser et al. 1986:100

' "En Los Vilos parece existir una continuidad muy bien registrada de

asentamientos humanos desde el Paleo-amerindio hasta el agroalfarero, como la
cultura Huentelauquén y posteriormente la de Llolleo, que abarco desde el Choapa
al Maule y se asento principalmente en cursos medios de rios. La cultura de
Aconcagua, la mas tardia en el agroalfarero, se asento en los cursos superiores de
los rios, aunque existia trashumancia." (Antilemu Mafike, Lucuman, valle del
Carcamo, Illapel, comunicacion personal).

32 Algunas significativas semejanzas entre la simbologia chamamica siberiana y
mapuche, que se discutirdn sucesivamente, sugieren su conservacion a lo largo del
tiempo por parte de los grupos que poblaron el Valle Central chileno, y no
solamente esta region.

3 "Los tinicos mamiferos con potencial para la domesticacion que existian en
los Andes son los camélidos, y estos animales jugaron un papel decisivo en el
desarrollo de las civilizaciones andinas. Ademas de ser una fuente fundamental de
alimento con su carne, siempre y cuando los pueblos indigenas con lana de una
calidad muy alta. Su estiércol jugado un papel importante, no solo como un
fertilizante, sino también como un combustible, especialmente en la puna fria, donde
es muy dificil obtener lefia. Por encima de todo, las llamas fueron muy importantes
como bestias de carga, ya que eran unicos que realizaban esta funcion en América."
(Cardenas 2013).

** En Eurasia se ha comprobado la marcada tendencia de los toponimos
geograficos para conservarse a pesar de la alternancia de los pueblos. Este fenomeno
es tan seguro que gracias a los topoénimos han podido identificarse las areas donde se
estanciaron pueblos desaparecidos desde milenios. Por ejemplo, los ligures proto-
mediterraneos, el primer pueblo a poblar los Alpes occidentales y la Liguria después
de la desglaciacién, han desaparecidos por lo menos hace 4.000 afos, antes
reemplazados por los celtas, luego por los romanos, sucesivamente por los
longobardos y los francos: y sin embargo son tan numerosos los topénimos ligures
que ha sido posible identificar con seguridad su area original y hasta reconstruir un
pequeiio diccionario. En Chile son innumerables los lugares cuyos nombres
mapudungun fueron reemplazados por nombres castellanos, y sin embargo con el
tiempo volvieron a reaparecerse los nombres originales indigenas. Asi ocurrid
también con toponimos en lengua chono que se mantuvieron, a pesar de la
mapuchizacion del archipiélago chilote y de la desaparicion de ese pueblo canoero, y
permitieron de reconstruir un reducido diccionario.

%> No hay acuerdo entro los glotélogos acerca del origen del mapudungiin y de
su clasificacion lingiiistica. Unos la ponen en relacion con las culturas de los
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penuties de la costa occidental de América Septentrional, otros con las lenguas
andinas (Greenberg 1987, Key 1978), o con idioma maya (Stark 1970, Hamp 1971),
o con la lengua arawak; en fin, otros la consideran una lengua diferente de los demas
idiomas amerindios.

3% Menghin 1962:11-2
37 Aldunate del Solar 1978: 9

¥ Museo de Artes y Artesanias de Linares:
http://www.museodelinares.cl/639/w3-article-24074.html

* Ibidem.

0 Rosales 1877:1,119.
*I Molina 1788:81-2.
“ Ibidem.

* Leon 1976.

* Dillehay 1990:22.

* En el campo del centro y sur de Chile es tipico y todavia actual el uso de
pillan toki como mano para los morteros.

* Es tradicion mapuche que las hachas pulimentadas vienen donadas por los
pillan a los hombres que las invoquén. En el epew de Tratrapai recopilado por Lenz
y publicado en Lecturas Araucanas se lee: "Nagpaokellenge mai pillan toki! Piingu
piam. Feimeu nagpai, piam, pillan toki; taleufempai, piam, tuveichi koyam meu.
Feimeu nagpai, piam, mapu meu" (= Bajate pues hacha del trueno, dijeron, dicen.
Entonces se bajaron, dicen, las hachas del trueno; asi sonaron, dicen, en ese roble.
Entonces se bajaron, dicen, a la tierra).

4 Las tokikurd que hemos podido observar muestran que el agujero es muy
sucesivo a la fabricacion del hacha litica, en cuanto la misma aparece patinada y el
agujero muestras una superficie despatinada.

* Ntfiez de Pineda 1673:40.

* Actualmente se utiliza el término tokikurd tanto para las hachas horadadas,
como las falciformes: sin embargo nos parece oportuno emplear dos
denominaciones diferentes porque responden a lecturas y probablemente a periodos
diferentes.

** Aldunate 1989:338
3! Ramirez 1992.
>2 Como se discutira analizando a la cultura propiamente mapuche.

>3 Hasta hace una decena de afios se daba una datacién més tarda para la
aparicion del complejo cultural Pitrén, atribuyéndola al IV-VI siglo dC, cuando
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aparece la alfareria: sin embargo los trabajos mas recientes hallaron evidencias de la
fases iniciales de este complejo cultural con dataciones mucho mas tempranas, como
en Pichipehuenco, 380-160 aC, y Queuco, desde 135 aC (Adan y Mera 2011). En la
zona lacustre el estilo ceramico denominado Pitrén se data hacia el 100 aC, mientras
que en el valle del Cautin, la costa y los sectores insulares, las fechas mas tempranas
se registran desde el 300 dC (Mera, 2014). No se puede afirmar con precision
cuando se origind este complejo, y solo "hay una cierta evidencia de que, alrededor
de los arios 500 a 600 aC ya existia una cultura que se puede denominar mapuche"
(Bengoa 1996:13-14).

54 Bullock 1970.

> Hay algunas pocas de plata que pertenecian a los hombres de mayor riqueza y
que hay que reconducirse al siglo XVII y seguentes.

%% Informe de la Verdad Histérica y Nuevo Trato de los Pueblos Indigenas,
2003.

*7 Impropiamente llamado avestruz.

¥ Para muchas culturas, existe un acontecimiento traumatico preciso - una
invasion o una migracion - del cual trae origen los mismos: por ejemplo, la cultura
espafiola tiene su comienzo con la conquista de la peninsula ibérica por los
visigodos.

¥ Un Estado puede ser multiétnico y multicultural; una cultura puede ser
multiétnica pero nunca multicultural.

% Aunque en el conjunto de las tradiciones mapuches sea evidente la
incorporacion de algunos aspectos que no aparecen coherentes con el animismo
originario y que provienen del horizonte cultural andino, como la presencia de Antii
y Kiiyén cuales progenitores de Marepuantii, primer ser humano, sin embargo sus
importancia en la tradicion espiritual mapuche nunca lleg6 a ser central.

' Un documento precioso es dado por los sermones del jesuita Luis de
Valdivia, donde se observa que el mapudungin de comienzos del siglo XVII es
practicamente igual al de comienzos del siglo XX: en los mismos tres siglos el
castellano ha tenido una transformacion mucho mas importante. Esto nos hace creer
que el protomapudungun fuera un idioma ya parecido al mapudungin, o bien que
este ultimo se formara en tiempos anteriores al consolidamento del horizonte
cultural mapuche, conceptos que son correspondientes dependendo Gnicamente de la
forma de definir al protomapundungin. En época colonial, el mapudungin era
llamado "lengua general de Chile", subrayando el hecho que fuera hablado sin
diferencias significativas en toda la Capitania; otras veces es llamado chilidugu (p.e.
por Bernhard Havestadt). Luis Bengoa atribuye al sistema de intercambios
matrimoniales, y a las alianzas politicas que ellos suponen, un rol muy destacado en
la difusién y unificacion del mapudungin en un area tan vasta.
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62 Llama la atencion que en esta area geografica, y so6lo en esta, se dan
toponimos con silabas repetidas, algo no muy frecuente en el mapudungin.

% Bengoa 2003:15

5 Bengoa 2003:44-45

% Guevara 1925:197,201.

66 Futalame = Gran lobo de mar.

57 El valle de Elicura se encuentra entre el lago Lanalhue y la costa oceanica.
% Luis de Valdivia 1684.

% Tal vez rehuetiin.

™ La caza del lobo marino es propia de los pueblos fueguinos en cuanto su
carne, muy grasienta, comporta una adaptacion bioldgica para ser digerida que es el
resultado de milenios de adaptacion a esa clase de alimentacion: la carne del lobo de
mar es rechazada por las etnias que no tienen esa adaptacion biologica.

"' Rosales 1877:1,5. En la regién de la costa osornina, que corresponde al 4rea
de los cuncos, estan los Kawkaw (gaviota), Kuzwa (pez robalo), y otros.

72 Tal vez chono, como propuso Isidoro Véasquez de Acufia (Vasquez 1986).
3 Pentukun, 5-1996.

™ Mujer-ballena que balsea las animas de los muertos hasta la mitica isla de
Ngiilchenmaywe, a veces identificada con la Isla Mocha.

5 Latcham 1915:59.
76 Latcham 1924:49-50.
" Guevara 1925:209.

® Puesto que los grupos que desde allende la Cordillera se instalaron en el
Mapu se adeguaron rapidamente a la cultura presente en el Mapu, haciéndola propia,
no se observa ninguna interrupcion en el proceso evolutivo que desde el horizonte
protomapuche, llegd al horizonte mapuche. Actualmente, no es posible identificar
con seguridad cuales aspectos originarios transandinos fueron incorporados en la
cultura mapuche antes de que completara su proceso formativo El fiandu es animal
propio de la pampa no existié en el Mapu: sin embargo el étimo Auanka, reportado
tanto por Luis de Valdivia como por Fébres, identifica esta ave, cuyo conocimiento
puede tener solamente origen transandino.

7 "Cuga, el apellido de linaje, [...] también se toma por la cabeza de parientes,
el que es como cacique, a Indio principal". Luis de Valdivia, 1684.

% Elpa = descendencia (Fébres).
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81 En 2003, la Comisiéon de Trabajo auténomo mapuche en sus documentos
definio el lof como "familias agrupadas en un territorio al mando de un logko.
Varios lof forman el Ayarewe, que agrupa a varias pequerias parcialidades
territoriales distribuidas en un territorio determinado y que se encuentran unidos
por lazos de parentesco".

%2 Gonzales de Najera 1614:46.

% Panthera onca mesembrina.

* Luis de Valdivia 1684:70.

% Rewe, lugar purificado, sin presencias malignas (de re = puro y we = lugar).
8 "Lof. una rancheria o parcialidad pequeiia". Febres, 1765.

87 Una identidad mas amplia empez6 a formarse bajo la amenaza incésica y,
sobre todo, con la grande rebelion comenzada en 1598 y que se concluyd en 1605,
con la destruccion de todas las ciudades espaiiolas al sur del Bio Bio. El concepto de
identidad mapuche es moderno y ha sido acufiado por antropo6logos e historiadores a
fines del siglo XIX. Entes de la "pacificacion de la Araucania" y de la destruccion de
la naciéon mapuche independiente, cada individuo se identificaba con la indicacién
de lof de pertenencia y no como mapuche o araucano.

8 Nanculef 2016:36-37,39

8 "En los mapuche de campo, la gente antigua, en la historia de nuestro
lideres, algunas de sus cartas y en los detalles de las tempranas descripciones de las
huestes mapuche, estas eran conformadas a manera de las inca: obviamente, con
las diferencias propias de la cultura mapuche. El prepararse para la guerra surge
como necesidad de defensa. Que muchos mapuche tengamos altas habilidades
combativas, no es signo de ser una cultura guerrera: esto es algo de principios y
naturaleza. A mi me pueden bofetear, incluso un par de veces y yo no respondo
nada; los muchos mapuche de mi familia responderian quizas como yo. Pero
cuando ya no nos dejan otra alternativa, somos dificil de ser superados.". Llangka
Llankafilo, comunicacion personal.

% Ovalle 1646:203.

1 En el siglo XVII, después de las repetidas derrotas de los ejércitos coloniales
que le valieron a Chile el apelativo de "cementerio de los castellanos". ;Como iban a
admitir los espafioles de haber sido derrotados por un pueblo pacifico, constituido
por clanes que no tenia ninguna organizaciéon militar? Entonces el mapuche fue
descrito como un pueblo guerrero e irreducible, el mas belicoso de todos los pueblos
de las Américas, callando el hecho que en el primer parlamento que hubo entre
espafioles y mapuches, estos les habian consentido de instalarse pacificamente el el
Mapu. Sin embargo los espafioles no quisieron la paz, sino la guerra: esclavizar y
matar.
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%2 "En Chile el estereotipo se encuentra unido al modelo civilizador de la
modernidad, es una construccion simbolica cuyo universo significante reposa en las
prdcticas del imaginario del grupo dominante, quien determina el discurso de la
opinion comun. Durante el siglo XIX va aumentando la presion de grupos
capitalistas sobre territorios periféricos con el objetivo de aumentar y/o incorporar
la produccion de materias primas. Los gobiernos locales buscan expandir sus
territorios controlando espacios escasamente poblados o habitados por indigenas.
En este contexto la ocupacion de la region de la Araucania por el Estado chileno no
solo fue vista como una respuesta inmediata para resolver la crisis de la economia,
sino como un espacio que debia ser ocupado para responder a los nuevos tiempos.
Este es el marco en que la sociedad mapuche del siglo XIX enfrento la guerra de
ocupacion. La prensa de la época socializaba la nueva imagen del mapuche: El
Mercurio de Valparaiso decia: Los hombres no nacieron para vivir inutilmente
como los animales selvaticos, sin provecho del género humano, y una asociacion de
barbaros, tan barbaros como los araucanos o los pampas, no es mas que una horda
de fieras, que es urgente encadenar o destruir en el interés de la humanidad y en
bien de la civilizacion". Azocar 2005:23,25.

% "4 partir de la ocupacién definitiva de la Araucania y el inicio del proceso
reduccional, la imagen del indio barbaro, sanguinario y cruel, es reemplazada por
la del indio flojo y borracho, dado que la sociedad global necesitaba de un discurso
que explicara la situacion de pobreza y marginalidad en que se encuentran los
mapuches. Una manera de escapar de la responsabilidad, es explicarla a partir de
la ignorancia, flojera y alcoholismo de los indigenas y no como producto de la
reduccion de sus tierras y la ruptura de su sistema economico, politico, social y
cultural." Azocar 2005:27.

% Ni la destruccion del imperio azteco, ni la del Tawantisuyo ispiraron a la
poesia épica, mientras lo logré el amor de los mapuches para su libertad. Es asi que
nacieron los tres principales poemas épicos de la literatura castellana: La Araucana,
de Alonso de Ercilla y Zuiiga, publicado en 1569; Arauco domado, de Pedro de
Onia, publicado en 1596; y Purén Indomito, de Diego Arias de Saavedra, escrito en
el primer cuarto del siglo XVII pero publicado solamente en 1861.

% "Thoqui, dizen a los que goviernan en tiempo de guerra, y su insignia que es
una piedra a modo de hacha, gens thoqui, el mismo porque tiene la insignia en su
poder. Thoquin, mandar, governar, ordenar, disponer [...],; quifie thoquin che, una
nacion, ca thoquin che, otra nacion diferente." Febres 1765.

% En las Gltimas décadas el rol que antiguamente le correspondi6 al Denpin
ahora a menudo es ocupado por el machi.

7 También llamados glyches. A ellos hace referencia Diego de Rosales en
Historia general del Reino de Chile, Flandes Indiano. De llituln = comenzar,
principiar algo.

% De weupin, celebrar un parlamento o hablar en los parlamento.
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% "Los mapuches manejaban un piiron primitivo o no tan elaborado que les
permitia guardar solamente informacion simple. Un tipo de khipu que persistio
hasta principios del siglo XX. [...] Ya en las cronicas del siglo XVII y XVIII de los
padres misioneros y otros se hallan referencias al piiron. [...] En cuanto a las
cuerdas y los nudos, se senala que pueden ser gruesos o delgados y que hay
variedad de nudos, "con los que se entienden para acordarse de las cosas de que
han de dar razon" (Ovalle)."Un hilo algo grueso, con tantos hilos cuantos han de
ser las las lunas y en hilos mads delgados a las tantas noches de la posrera luna
sefialada, con otros tantos nudos, a estos libros los llaman Prones” (Jeronimo
Pietas)." (Arellano 2009). Raimondo de Sangro (1710-1771), principe de Sansevero,
relata que el jesuita Pedro de Illanes (Santiago 1695 - Roma 1746), amigo suyo, el
cual habia vivido muchos afios en Chile, le habia contado que los "naturales de ese
pais tenian en sus casas, al lado de los quipus que empleaban para las cuentas,
otros cordeles heredados de sus antepasados, que conservaban con gran carifio no
obstante que ya no podian interpretarlos" (Sangro, Lettera apologetica). Segin el
padre Manes, dichos quipus eran semejantes a los que se empleaban para las
cuentas, pero se caracterizaban por tener, ademdas de los colores y nudos, algunas
seflales en la parte superior de las cuerdas, como figuras redondas, cuadradas,
triangulares, o bien, mechones de lana de diferentes colores. La ultima referencia
conocida del uso de piiron fue para concordar el levantamiento de 1881: "Tiifei taini
sefia, rakin antii miilei tiifa meu, miilei 7ii fiampiniengeal tiifachi piiron kake antii,
kifielewechi piiron meu, fei miileai fiicha trawn fillpiile (Esta es nuestra sefial,
contiene los dias contados, hay que deshacer un nudo cada dia; el dia que queda el
ultimo, habra concentraciones en todas partes)".

' De rutrin = labrar la piedra.

"% Algunos esudiosos estiman que en el siglo XVI se estaba produciendo un
pasaje de una sociedad matriarcal a una patriarcal, y que los kiiga fuera
matrilineales. Parece cierto que la mujer gozaba de muchos derechos y que después
de matrimonio quedaba duefia de sus propios bienes, pudiendo disponer de ellos, y
que podia ser heredera de los bienes familiares. La situacion de guerra incesante que
se cred tras la conquista hispanica, acrecentd el rol del guerrero en la sociedad
mapuche: sin embargo, el hecho que que hubiesen figuras femeninas que igualmente
tomaran las armas para combatir los espafioles, y en ocasiones lograran cubrir el rol
de toki, evidencia el poder efectivo y la autonomia gozados por la mujer, dandole
crédito a la hipotesis de una anterior sociedad matriarcal.

192 Bengoa 2003:81,85

19 Anexo de los Autos de las paces y perdon general hechas por el gobernador
Alonso Garcia Ramoén, 1605. Manuscritos de Medina, vol. 118, f. 45. En un
documento del Cabildo de Valdivia citado (Moulian 2009:62) expresa que los
"repartimientos estan dustribuido por reguas [... y] cinco, y seis, y siete cavies
hacen una regua".
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194 E] étimo aylla viene del quechua ayllu, donde tiene ese mismo significado.
Un préstamo de los lenguajes andinos, como tantos otros que hay en el
mapudungun, intermediado por las comunidades pikunches y atacamefias.

' Ruiz 2003:8.
1% Alonso de Ercilla y Zuiiiga, La Araucana, canto I, XXXIV.

107 Basindose en los datos de los encomenderos, Latcham cita mas de 40
ayllarewe y casi 150 levo, precisando que la cuenta de los /evo es muy parcial.
Aceptando que la poblacion media del /of fuera de unas 150 personas y que cada
levo agrupara una decena de /lof, siendo formado un ayllarewe mediamente por una
decena de levo, resultaria una poblacion total para el Mapu de 1,5 millones de
habitantes, resultado coincidente con la poblacion estimada.

198 "Regimen illorum est penes optimates, quos vocant Vimem, aut quando
tantum unus est Pulmem. Et qui alibi vulgo cacique audiunt, ab ipsis indigitantur
Curacae; nam Casique nomen ab Hispanis ex Insulis Americce translatum. Ejusmodi
tilmeni sive Curacce sunt inter illos plurimi, qui viginti quinque, interdum
quinquaginta, imo & centum aut plurimis familiis preesunt. (Ellos son gobernados
por jefes que llaman iilmen o a veces Piilmen. Aquellos a los que se les llama
cacique en otro lugar, son llamados Curacas por los chilenos. Porque el término
cacique fue traido por los espafioles de las Islas de América. Hay muchos iilmenes o
curacas. Cada uno de estos hombres preside sobre 25, a veces 50, y hasta 100 o mas
familias.)" Margraf 1648:287.

"% 4pu en quechua y aymara, con el mismo significado.

19 Rosales 1877:1,138. El foki en este contexto puede ser solamente un hacha
falciforme o clava insignia ya que ha tenido empleo como arma, y no una tokikura
de las que se llevaban colgando del cuello, inutilizables como arma.

" dy dos generos de Toquis generales: el uno, como hemos dicho, para la
guerra, que se llama Gen Toqui, y el otro para la paz que se intitula Gen Voyhe, que
quiere decir Senior del Canelo, por ser el canelo insignia de paz, que son como dos
insignias y estandartes, el uno de paz y el otro de guerra." Rosales 1877:1,138-9.

"2 wElectio autem Nentogues seu rectoris alicujus communitatis sit ad hunc
modum: Loco vacante, is qui illam dignitatem ambire satagit, primo examinat
facultates seu opes suas: necesse enim est primores demereri & solemni symposio
excipere: rebus autem rite paratis, convocat Curacas omnes & Piilmenos
communitatis, ad locum publicum illi actui destinatum, qui ubi frequentes cum armis
suis convenerint, orationem ad illos habet, predicans & genus suum, opes, amicos,
atque sortia facinora, aliaque, quee ad rem judicat facere, & petit se in defuncti
locum surrogari: dein unus aliquis Curacarum aut Piilmenum orditur orationem,
[...] & conmendat candidatum, atque permovet reliquos ad ipsum eligendum, & sinc
ulla conditione aut stipulatione preevia obediendum: Electus autem vicissim
promittit se omnia fideliter procommuni salute acturum, & munus suum diligenter
obiturum. Dehinc orator ille collare a candidato acceptum inter reliquos dispartit
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primores. denique totus hic actus absolvitur prolixa & splendida commessatione".
Margraf 1648:287

'3 Febres enumera algunos de los principales ayllarewe que constituian los
cuatro fiitanmapu: Lafquenfiitanmapu: Arauco, Tucapel, Imperial Baja, Boroa,
Toltén Bajo; Lelflinfiitanmapu: Santa Juana, Angol, Repocura, Imperial Alta,
Maquehua, Toltén Alto; Inapirefiitanmapu: Santa Fe, Nacimiento, Colhue,
Chacaico, Quechereguas; y Pireflitanmapu: Santa Bérbara y toda la cordillera de los
Pehuenche. (Febres, 1765:674).

114 Radius 1991:144

"5 También conocida como Trauka o Huella. Para Cavada, Trauko y Fiura son
sinénimos.

"® Ta insistencia puesta por el jesuita Luis de Valdivia para negar que
Marepuantii sea hijo del Sol demuestra cuanto esta creencia fuera fundamental.
"Gelay ta Mareupuantu, gelay ta Huecuvoe, gelay ta chem chi dugu rume ta Pillan
gealu; ta Mareupuantu gealu, ta Huecovoe gealu cay, antu mogelay, duam gelay.
Tamogenolu chumgechi votumabuy ta mogemolu chumgechi ta mogelabubi ta che.
Eymi ta mi nienoel chi dugu cache meu ta eluquelabimi, chumgechi ta mogenolu ta
mogen ta nielay ta pu che meu ta ymelclechi ta eluabi ta mogen. Anti mogenolu, vey
ta i votum cay, (votum gebule rume) ta Mareupuantu mogeabuy? Ta mogenolu cay
ta Mareupuantu ta chum gechi mogelabueymnmeu cay, ta coilla dugu may ta i gen
ta votum ta antu. Chumgechi ta gelay ta Mareupuantu, vamchi cay coilla dugugatu
ta iii gen ta Pillan gechi dugu. [No hay Mareupuate ni Huecuvoe ni cosa alguna q
sea Pilla 0 Mareupuate ni Huecuvoe. El sol no tiene vida; pues lo q no tiene vida,
como puede tener hijo? y lo q no vive en si, ;como puede dar vida a otros. Tu lo que
no tienes, no lo das a otro, pues como sol q no vive, ni tiene vida, puede dar vida a
los hombres enteramente. El sol no vive, ni si tuviera hijo viviera su hijo; y si el
Mareupuante no tiene vida, como os avia de dar la vida a vosotros. Mentira es muy
grande dezir que el sol tiene hijo. Y como no hay Marecupuante, assi es mentira
dezir q ay Pillan].", Valdivia 1621:72.

"7 Trivero 2014:41.
"8 Moulian y Espinoza 2015:225.

"9 wKijieke ngiirekafe domo ngiirekakelu femngechi trariikaii makuii wiinelfe
pingekey pikeingun" (algunas tejedoras que tejen la manta de cacique lo nombran
wiirielfe); de wiinh+eltfe, el que hace amanecer, o el que asoma de madrugada, es
decir el Lucero. El wiinelfe es el "protector" de guerreros, de los trabajadores y de
los enamorados, to do aquello porque antiguamente aquellos tres grupos de personas
se servian de la claridad de la madrugada que proporcionaba el wiinelfe: a él se le
hacian canciones y rogativas con el fin de que saliera bien la empresa que
comenzarian. Comunicacion particular de Kalfu Wenumaiike. Otros veen en este
disefio el meli witran mapu (las cuatro regiones del Mapu).
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120 De "cama-riy = alistar, preparar, hacer preparativos; camari-ycuy = preparar
con cuidado", Englert 1934:14.

2" Lican, una piedrecita blanca como cristal, que estiman mucho los Machis",
Febres 1765:532

122 Los mitimaes, del quechua mitmay (desterrado) son grupos de familias
separadas de sus comunidades y trasladadas de pueblos leales a conquistados (o
viceversa) para cumplir funciones econdmicas, sociales, culturales, politicas y
militares.

123 "No tienen el uso de leer v escrebir, pero suplen esta falta con sus quipos,
que son unos cordeles mas y menos gruesos, en que hacen variedad de fiudos, con
que se entiende, para acordarse de las cosas que han de dar razon. Estos quipos son
sus libros de memoria y cuentas y con éstos las dan de mucha cantidad de ganados,
con distincion de los que se han muerto de enfermedad o de otros cualquiera
accidentes, de los que se han dado o consumido en el sustento de la casa y de los
pastores; con éstos dan razon de lo sucedido en tal y tal ocasion y tiempo, y de lo
que hicieron, hablaron y pensaron; y cuando se confiesan, les sirve de apuntamiento
para mejor acorarse de sus pecados y decirlos con toda distincion y claridad.
Ayudales para esto mucho la felicidad de su memoria, que la tienen tan retentiva
que se acuerdan de cosas muy antiguas como si las tuvieran presentes...", Ovalle
1646:92-92.

24 "Un hilo algo grueso, con tantos hilos cuantos han de ser las las lunas y en
hilos mas delgados a las tantas noches de la postrera luna senialada, con otros
tantos nudos, a estos libros los llaman Prones", Pietas 1729.

125 Pour tenir un compte de leurs troupeaux, & conserver la memoire de leurs
affaires particulieres, les Indiens ont recours a certains noeuds de laine, qui par la
varité del souleurs & des replis, leur tiennent lieu de caracteres & d'écriture",
Frézier 1732:67.

126 P, Illanes, allorché un giorno ragionandomi appunto dell'uso, che

anticamente anche fecero de' Quipu i popoli del Chile, mi disse, averne piu volte
egli medesimo nelle Case de' principali Soggetti di quel Regno veduto degl'interi
vecchissimi e mezzo logori fasci, in quali in altro non consistevano, che in un
Cordone principale di lana, cui altri minori pur di lana essendo infilzati in giu ne
stavano pendenti, e tutti di diversi colori, a guisa d'una frangia, e formanti ciascuno
all'alto di esso un particolare gruppo, o sia, ravvolgimento di differente figura...",
Di Sangro 1750: 243-4. El citado Illanes, jesuita, en Italia doné al principe
Raimondo Di Sangro algunos fragmentos de piiron de proveniencia chilena, el mas
importante de los cuales es conocido como "Quipu de Acatanga" y se encuentra en
Florencia, en la coleccion de Clara Miccinelli.

%7 Pérez 2016:341.
128 Ramirez 1988 y Matisoo y Ramirez 2010.
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129 Storey et al. 2077.

1% Historicamente, los mapuches han considerado su gallina como sagrada. En
particular, la gallina collonka ha sido un elemento importante en rogativas
ceremoniales como el nguillatun o el machitun, donde sangre de una collonka
degollada diluida en agua en el molmol, es vertida por la machi en diferentes
direcciones comenzando por el este, venerando la salida de Antii. Se usa una gallina
o gallo negro para pedir mas lluvia, o blanca o café clara para pedir buen tiempo.

BUEL étimo huanka, reportado por Luis de Valdivia y Fébres traducido con
"avestruz" (fandu), implica una influencia transandina, puesto que el conocimiento
de este animal, ausente en el Mapu, tenia origen transandino. Fébres y Luis de
Valdivia traducen avestruz con huanqgue y no reportan ni choike, ni cheuke. En el
diccionario de Augusta aparece choike = avestruz y el mismo Augusta anota en
"{Cémo se llaman los Araucanos?" (1907) los étimos cheuke y choike, precisando
que cheuke es forma anticuada; ambos étimos son presentes en el diccionario de
Moesbach (1962). Siendo cheugque una raiz muy frecuente en los nombres
mapuches, Ricardo Latcham concluyé que también esto probaba la llegada de un
pueblo conquistador desde la pampa, porque solo asi podia explicarse un kiiga que
asume como ancestro totémico a un animal pampino. Sin embargo, Augusta (y
Moesbach que lo sigue) se equivocaron, porque cheuke no es el fiandd, sino el
flamenco.

132 A subrayar la procedencia transandina del choike puriin, el hecho que aquella
danza también es llamada puel purin (Eric Paillakan Romero Urrutia).

133 "Son los indios juncos famosos por su fiereza", Carta de fray Francisco
Javier de Alday al gobernador de Chile Luis Muifioz de Guzman, Valdivia, 2 de
marzo de 1805. "[La mision de Quilacahuin] tiene su asiento sobre las margenes del
rio Bueno por la parte del sur, dos leguas mas al este que la Nacion llamada Cunco
o Junco", en Noticia cronoldégico-geografica de las misiones de Culacahuin y
Osorno que podran servir de instruccién de sus respectivos estados; y que agregadas
al Informe del afio de ésta que esta en el Archivo del Colegio si pareciere al R.P.
Guardian (1796), Archivo del Convento de San Francisco de Chillan, Vol. VIII.

134 Molina 1788:14.

35 Al Abuelito Huenteao le obedecen todas las fuerzas naturales y sus
manifestaciones (temblores, tormentas de nieve, remolinos, tornados, etc.). Influye
en las cosechas y en la crianza de los animales y protege la flora y la fauna
silvestres. A este espiritu viene dedicado el lepuntun (de lepun = aseado), un ritual
de ofrenda y rogativa. Al interior del ruedo sagrado o patriarcal se planta una rama
que representa al Abuelito Huenteao. En algunas areas, las ramas son tres y las otras
dos son referidas al inca Atahualpa y a Blanca-flor. Alrededor de 1935 el lepuntin
fue trasplantado al sur de la Isla Grande por Juan Fermin Lemuy Treumun y Juan de
Dios Chequian, lonkos de San Juan de la Costa: pero no se mantuvo pues era un
ritual extrafio a la tradicion chilota. Una detallada descripcion de la celebracion del
lepuntun a comienzos del siglo XX se encuentra en Cafias 1911:287-290.

263



3¢ Incorporacién en el mapudungun del étimo quechua kamasqa que designa a
las personas que se benefician de una huaca; en el contesto williche, identifica a los
miembros de las congregaciones rituales que organizan y sustentan las rogativa

7 Fernandez y Reglinaga 2015:50.
1% Cayuqueo y Scandizzo s/d:1-2
19 Vasquez 1986:10.

%" Hasta hace pocos afios, en la isla de Caylin el 100% de la poblacion es
étnicamente chona, como denota la completa ausencia de los haplotipos
mitcondriales A y B.

141 Marileo 2007:27-28.

2 Hemos analizado los escritos de Severiano Alcaman, Martin Alonqueo,
Jorge Araya, Aukanaw, Carlos Lazaro Avila, Ana Mariela Bacigalupo, Oscar
Barreto, José Bengoa, Guillaume Boccara, Hugo Carrasco, Constantino Contreras,
Tom Dillehay, Jorge Dowling, Louis Faron, Rolf Foerster, Nicolas Gissi Barberi,
Maria Ester Grebe, Emile Housse, Rosendo Huisca, Yosuke Kuramochi, Armando
Marileo, Alfred Métraux, Sonia Montecinos, Rodrigo Moulian, Juan Luis Nass, Luis
Carlo Parentini, Mischa Titiev, ademas de todos los informantes mapuches que ha
sido posible contactar y los Autores clésicos de los siglos XVI-XIX.

1 Aukanaw.
144 Schindler 1989:196.
45 Grebe 2000:2.

"¢ Muchos lonko actualmente son evangélicos y asi mismo algunos machi: el
pensamiento cristiano y la denigracion que durante casi 5 siglos golped al
pensamiento espiritual mapuche, ha comprometido muy a menudo las tradiciones
orales, que son muy condicionadas por la religion cristiana, sin que los sujetos que
las transmiten sean concientes de eso.

147 Marazzi 2009:19.

% Imbelloni, Grebe y otros atribuyen a la concepcion mapuche del universo
una forma cubica, idea rechazada por muchos Autores mapuches, quienes rebaten
que su forma de concebir al universo es esférica. "...Imbelloni atribuye a las
culturas hierocéntricas americanas una concepcion del Cosmos cubica en lugar de
esférica, al estudiar lo que él denomina “pensamiento templario”. Concebir el
cosmos como un cubo es un error interpretativo cometido por Imbelloni, quien
generaliza la concepcion cuadrangular de los distintos planos del cosmos sostenida
por algunos pueblos chamanicos, por ejemplo los kechwas y los
centroamericanos..." y "La musicologa chilena Maria E. Grebe sostiene en varios
articulos que ha publicado que para los mapuche la Mapu 'es cuadrada, con cuatro
esquinas y cuatro lados' [...]. Conceptuar la Mapu como cuadrada es hallarse en
franca contradiccion con el sistema cosmovisivo mapuche", Aukanaw.
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" AAVV 2000.

1% Alonqueo 1979:69.

"I Alcaman y Araya 1993:9.

%2 Foerster 1993.

'3 Grebe et al. 1972.

13 Segun Aukanaw.

133 Alcaman y Araya 1993:10.
136 Alcaman y Araya 1973:9-10.

157 Bacigalupo 1996:50-51, citando Armando Marileo, La Divinidad Mapuche,
en Diario Austral, 12 de junio de 1994.

158 BERNARDO DE HAVESTADT, CHILIDUGU SIVE TRACTATUS LINGUAE CHILENSIS,
ED. B.G. TEUBNER, LIPSIAE 1883, CITADO POR LATCHAM 1924:329.

159 Latcham 1924:313, 356-7.
160 [ 4zaro 1995:255-6.
161 Olavarria 1594:40.

12 Fritz y Contreras 1989:108. Cfr con el concepto de huevo primigenio,
presente en muchas culturas ancestrales y también en la griega: la serpiente Ofion
prefié Eurinome que tuvo un huevo del cual salio todo el universo.

1 AAVV 2000. La frase "entonces aquel que la hizo enteramente se canso"
muestra sincretismo con el Dios biblico que tuvo que descansar después de la
creacion.

1% Augusta 1910:238-239.
195 Augusta 1910:237.

16 I lanka, unas piedras verdes, que estiman mucho, con que pagan las
muertes". Febres 1765:538.

17 Trivero 2014:43. Los relatos mapuches donde se afirma que la primera mujer
fue una wanglén llevada al Mapu para acompafiar al primer hombre son
numerosisimos. Una version parecida ha sido recogida en Villarica por Fritz y
Contreras: “Cayo un rayo que se transformo en mujer llena de luces, y ésta, a través
de sus rayos, fue creando el mundo. [...] Estaba todo oscuro, la mujer estaba
sentada en un zaguan y para alumbrar pidio traer a Dios la luna, pero todavia
estaba oscuro y pide las estrellas, mds tarde pide el sol y asi se hace la claridad y el
hombre y la mujer pueden caminar por la tierra” (Fritz y Contreras 1989:109).

1% Dowling 1971:119-121.
' Trivero 2014:43-44.
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70 Trivero 2014:47-48. A la union entre las hijas de la primera pareja y los
animales se refiere también Hugo Carrasco en “Trentren y Kaikai: segundo
nacimiento en la cultura mapuche”, citando Sperata de Saunicre. También en el noto
epew del viejo Latrapai (Tratrapai), se habla de la union entre el hombre y diferentes
animales, lo cual va a favor de la reminiscencia de una tradiciéon consolidada.

! Puam es el plural del étimo am, dnima.
"2 Rosales 1877:1,162.

' Molina 1795:3.

174 Augusta 1910:266.

'3 A diferencia de la Pachamama, la Nuke Mapu no es una deidad, sino la
representacion del mundo, de su anima: su relacion con el pueblo mapuche es
inmediata y cotidiana.

' Ngiilchenmalhué = "lugar occidental de reunion para la gente" Moesbach
1960:158.

1 .. ..
7 En otras tradiciones, el alhue se establece en el Wenumapu y visita a sus
familiares bajo la forma de un aguilucho, moscén o mariposa.

'8 Mocha, en mapudungun Amiicha, podria venir de am~+utrul o am+ngiiliin =
amontonar las almas. Otra lectura la hace derivar de la palabra, de am+iichan =
resuscitar las almas, pero esta lectura es dudosa, aunque sea la que se da con mayor
frecuencia. En la isla Mocha se encontraron restos arqueologicos de gallinas
polinesias y los seis fragmentos de esqueletos cuyos craneos también fueron
identificados como polinesios ya citados precedentemente (Procedings of the
National Academy of Science, 2007). José Miguel Ramirez escribio: "Las corrientes
marinas y los vientos del oeste durante el fenomeno de EI Niiio apuntan
directamente al territorio mapuche. Para los propios polinesios, esos largos viajes
no solo fueron posibles, sino que estan registrados en su tradicion oral" (Ramirez
1988:54).

17 Alonqueo 1977:13.
180 Alonqueo 1977:221.

"1 De eliin = establecer, widiin = formar, adkunum = prdenar, giinen =
controlar.

182 Actualmente Elwenun, Elmaptn, y sobre todo Elchén son entidades
espirituales que han adquirido gran importancia en la espiritualidad mapuche,
aunque literalmente significan poner orden en el cielo, en la tierra y en la
humanidad, sin indicar inequivocabilmente a un sujeto que cumple esas acciones.
Algunos mapuches creen que los étimos El "originalmente no se referian a seres,
sino que a acciones, y que con el tiempo, tal vez debido al cristianismo, se

n.n

personificaron" (Eric Paillakan Romero U.). Otros en la consonante final "n" no
veen la terminacian verbal, "sino la afirmacion de un evento puntual no repetido:
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Elchen solo puso a los humanos en su lugar una vez" (Victor Kariilaf Millakewpu).
Ni Luis de Valdivia, ni Fébres, ni Augusta en sus diccionarios atribuyen a estos
conceptos una valencia espirimallgz; y Ovalle, Diego de Rosales, Molina, Lenz,
Latcham, Guevara, no se refieren nunca a Elchén o Elmapun. Parece inexplicable
que ahora Elchén se haya convertido en sindénimo de Denechén, como escribe
Severiano Alcaman: "Todo lo bueno procede de Kallfii Wenu Chaw Ngiinechén
hacedor de todo lo existente, en quien estd la armonia y el equilibrio. [... El
mapuche] en oportunidades le llama Eluwma (el que deja la existencia, dejador), en
otras oportunidades le llama FElchen o Elkiinuchen (creador del hombre,
Elkiinumapun (Creador del mundo, pudiendo significar autor o dueiio) ". (Alcaman
y Araya 1993:10-11. Alcaman es sacerdote capuchino y es evidente la atribucion a
la tradicion mapuche de conceptos plenamente cristianos.). Martin Alonqueo,
catolico declarado, traduce E/ como "creador" (Alonqueo 1977:222) y Oscar
Barreto, salesiano, coloca Elchefe, Elmaptin y Elwentin dentro de aquella que llama
la "nomenclatura de Dios" (Barreto 1996:13). Concluyendo, estos diferentes E/ no
parecen corresponder a la tradicion originaria, sino ser introducciones
contemporaneas, con finalidad de presentar a la espiritualidad mapuche como
monoteista, paso intermedio hacia la plena cristianizacion.

'8 Dgillatufe es la persona que dirige el desarrollo del gillatin: su rol se
sobrepone al del genpin y en muchas comunidades los dos étimos son sinénimos.

184 Quidel 2012:81-82.
"5 L uis de Valdivia: "Den, el dueiio". Fébres: "Den, el dueiio o principal".
186 Guevara 1925:1,415

'87 Hasta que la sociedad mapuche no tuvo que enfrentarse a la invasion
espafiola, era esencialmente dejerarquizada. Los /of se juntaban en los levo y los levo
en los ayllarewe unicamente en las celebraciones sociales y rituales: en aquella
situaciones se atribuian roles organizativos; terminadas la celebraciones,
probablemente aquellos roles comunitarios cesaban de existir. Frente a la incesante
guerra de Arauco, la sociedad tuvo necesariamente que jerarquizarse, aunque lo hizo
siempre de forma flexible y adaptada a las necesidades del momento. De la misma
manera, para enfrentar al poderoso dios cristiano, también los espiritus del
Wenumapu, Den y Pillai, tuvieron que jerarquizarse: entonces aparecieron los #iido!/
Pillasi, mientras Denemapun y sobre todo Denenchén sobresalieron por encima de
los otros Den, que se convirtieron en instrumentos de su poderio.

'8 Como muchas veces escriben los Autores no mapuches o los mapuches que
se dejaron condicionar por el pensamiento cristiano.

18 Quidel 2012:76.

" En el nillatun se usa indistintamente singular, plural, alternadamente en una
misma oracion por el mismo zillatufe.
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I Analogamente en Augusta: "Rey Fiicha, Reu Kushe, anileimi tami milla
ruka meu", quien acota: "Notese el singular del verbo en lugar del dual lo que
permite inferir que a pesar de la distincion de los sexos, el dios es pensado como
unidad". (Augusta 1910:6).

192 Alonqueo 1977:66,79.

93 El étimo Pillaii viene de piillu, espiritu (Fébres: pulli, espiritu; pil-lu,
mosca). Alternativamente se le descompone en piillu+am o en piillut+alwe: sin
embargo ambas contracciones son dudosas, pues no darian Pilld7, sino pillam o
pillal.

1% Por totemismo se entiende la conciencia de tener un enlaze continuo con un
ancestro mitico, que es también protector del linaje que de ¢l desciende. El ancestro
mitico puede ser un ser humano, o bien venir de la unién entre un ser humano y una
divinidad, un animal o un ser inanimado (definidos totémicos). Los elementos
totémicos son también protectores del linaje y a ellos corresponden numerosos
tabues o prohibiciones. El étimo totem pertenece a la lengua algonquina y
literalmente significa "marca de greda", marca que es la sefial distintiva de cada
linaje.

19 Guevara 1925:1,415.

1% "Todos los que con reverencia nombran al Pillan se perderdn en el infierno
y serdn castigados sin fin, el Pillan no merece adoracion (p.24). Con reverencia
nombreys al Pillan, y al Huecuvoe (p. 26). De aqui adelante no adoraremos mas al
Pillan, ni al Huecuvoe, ni creemos las mentiras sin fundamento q dezian los viejos, y
hechiceros (p. 29). Los viejos os dezian, q el Pilla esta en el cielo, y el Huecuvoe en
la tierra, y mar. Engafiavanos ellos, no ay tal, no, q es mentira, no digays tal, q es
sin_fundamento (p. 32). Todas las vezes que honrays al Pillan y le nombrays, y cada,
vy quado que adorays al Huecuvoe, y le nombrays, adorays a estos diablos, y los
respetays, porque el diablo engario a vuestros viejos, diziendo que se llamava Pillan
v Huecuvoe. (p. 43). Dize el diablo [...] q adoreys al Pilla sin fundamento.
Preguntalde al diablo, q cosa es el Pillan? el dize muchas mentiras, porq no ay cosa
alguna q sea realméte Pilla, q si el diablo no es Pillan, es cierto q no ay cosa alguna
q sea Pilla. Dize el diablo q el Pilla truena en el cielo, y ayuda a pelear a los conas:
pero miente [...] por q si el es el Pillan, el no truena, ni con su voluntad viene la
victoria de vna parte, y de otra (p. 44). [El diablo] dize sin fundamento, y con
mentira, q adoreys al Pillan, y q el truena [... y]| que por mandado del Pillan nacen,
0 no nacé los sembrados, y que teniendo entrada el Pillan, tendreys vida y vétura (p.
44-45). Nombrar al Pillan al Maeupuante, al Huecuvoe, y reverenciarlos, creer lo q
los hechizeron dizé, y obedecellos, es tabien pecado (p. 71). El Pilla, ni el
Mareupudte, ni el Huecuvoe, no pueden quitar los pecados [...]. No ay Mareupuate,
ni Huecuvoe, ni cosa alguna q sea Pilld, 6 Mareupuate, ni Huecuvoe (p. 72)""*°.
Luis de Valdivia 1621.

7 Foerster 1993:18.
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198 Cancino-Cabello 2016:117.
' Molina 1795:84.

20 Latcham 1924:39-40.

! Nufiez de Pineda 1673.

22 Asi también para Ana Maria Bacigalupo, para la cual la vinculacién de los
Pillari a los ancestros de los linajes evolucion6 hacia la idea de un antepasado tnico,
luego 'teizarse' hasta insertarse en el concepto de Denechén, en sincretismo con
conceptos propiamente cristianos.

203 Smith 1855:179-180.

2941 0s evangelios hablan de la presencia de los pastores con sus rebafios en los
campos: en invierno, estos hubieran estado encerrados en los establos.

205 Fébres en el diccionario adjunto a la edicion de 1846 de su Calepino, traduce
"sol" con antu y pariagh (p. 26); en Augusta se encuentran pariidqtun y panii'tun
para "tomar el sol", traduce "solana" con pariiiaq y panii para (p. 359) y "luz de la
luna" con ale (p. 5), étimo ausente en Fébres.

206 David Nufiez M.

27 E] idioma kawéskar, aunque perteneza a una familia lingiiistica totalmente
diferente, ha incorporado numeroso étimos mapudungin: en este idioma, segliin
Borgatello 1928:47, "luna = dla", o mas exactamente "luna blanca = yakapés dla",
donde dla tal vez podria ser una incorporacion del mapudungiin ale.

28 Guevara 1925:404,411.
209.85.1.

219 para Aukanaw, Antii tiene la funcion de acompafiar las 4nimas de los
muertos hacia el oeste, mas alla de la isla Mocha, hasta alcanzar la konweantii
(puerta) cruzada la cual entran en el inframundo. En esta tradicion, al parecer
presente solamente en el area de Neuquén, se les atribuye a Antii el rol que en otras
tradiciones le pertenece a la Tempulkalwe.

! Testimonio de machi recogido por Grebe et alii 1972.

12 En la tradicién mapuche, la menstruacion es un castigo impuesto por Kiiyén
porque en "una noche de luna llena, cuando una nifia salio a orinar fuera de su
ruka, sin darse cuenta mostro su vagina a la Luna, quien se sintio ofendida y en
castigo la miro tan intesnamente que la hizo sangrar. Desde entonces las mujeres
sangran todos los meses". (Montecino 2003:313.

213 Guevara 1902:247.

214 Los cronistas y misioneros coloniales, obsesionados por la brujeria y los
poderes satanicos, han siempre traducido wekufe = demonio, traduccion incorrecta,
pero comprensible en la época colonial: no hay que olvidar que la espiritualida
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medioeval en Espafia se mantuvo vigente hasta el siglo XVIII, tres o cuatro siglos
mas que en el resto de Europa. El concepto de demonio es propio del cristianismo y
es ajeno al pensamiento mapuche, asi como bien y mal en el pensamiento mapuche
tienen un entendimieno muy diferente de aquello occidental: para los mapuches, el
bien es el respeto del equilibrio natural del cosmos y el mal es romper este
equilibrio. Luis de Valdivia se dd cuenta de la importancia del wekufe en la
tradicion espiritual mapuche, pero no entiende su significacion, tanto que condena
"...adorar al Pillan, y al Huecuvoe" (p. 7), y el hecho de "...nombrar por honorarle
al Huecuvoe" (p. 11) y vee en el wekufe un equivalente del Pilla7i, siendo el primero
en el cielo y el segundo en la tierra: "Los viejos os dezian, q el Pilla esta en el cielo,
y el Huecuvoe en la tierra, y mar" (p. 32). Luis de Valdivia 1621.

215 Guevara 1925:435-6. Latcham se equivoca al describir al wekufe como un
instrumentos a disposicion "de los genios o espiritus malos o bien subvencionados
por los brujos", Latcham 1924:439. “Huecuvu, las flechas, palillos y dientecillos
que los machi dicen que le sacan chupando: it. cualquiera enfermedad, o Deidad, o
ente de razon que filden ser causa de sus muertes, enfermedades y trabajos”, Fébres
1765:506. "Huecuve dicuntur etiam monstra et res novae ac inauditae que metum
atque terrorem incutiunt", Havestadt 1773:§738. “El diablo, el flechazo del demonio
que consiste en un palito, una pajita, un pelo o una lagartija, que la machi finge
extraer del cuerpo del enfermo”, Augusta 1916:263.

28 "Ey los escritos antiguos, hay una referencia acerca de los kalku en la cual
se los describen como hermitaiios de pelo largo, que solian aislarse en lugares
como cuevas. Recomendaban como debian prepararse los guerreros antes de las
contiendas e incluso participaban ellos mismos en las batallas. También los
mapuche de Quepe, coinciden en esta apreciacion que los kalku eran sabios.",
Llangka Llancafilo, comunicacion personal (23-10-2017).

27 Guevara 1910:417.

'8 De wall = alrededor, entorno y che = gente (de Esteban Erize, Diccionario
Comentado Mapuche-Espaiiol, Ed. Peuser, Buenos Aires 1960). El walicho no
aparece ni en Luis de Valdivia, ni en Fébres, y puede ser una incorporacion
relativamente modena de un espiritu de los tewelches.

19 Llangka Llancafilo, comunicacion personal (23-10-2017).

20 "Cheruvoe, el cometa, y las exalaciones encedidas, que se ve de noche",
Fébres 1775:447. Segun Augusta existe el verbo chew-, que significa "consumirse
con fuego, consumirse hasta volverse cenizas". El morfema -7u- es un sufijo muy
antiguo que indicaba "ir a" y el sufijo -fe indica el autor de la accion.

22! Guevara 1910:4109.
222 Ref. § 3.4.
223 Rosales 1877:1,483.

224 Guevara 1910:446. Testimonio de Ramén Lienan.
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25 Munizaga 2004.

28 De anchiin = relumbrar y malén = mujer.

7 Guagua: nene recién nacido, chilenismo de origen quechua.
% Déavid Nufiez M., informacion personal.

¥ La falta de homogeneidad en la tradicion asociada al anchiimalén es causa de
la gran diformidad de opiniones en los relatos de los cronistas coloniales. Es asi que,
por ejemplo, para Molina son espiritus familiares parecidos a los lares; para Cordoba
y Figueroa son noticieros que comunican tnto las buenas como las malas noticias; y
para Gomez de Vidaurre son espiritus al servicio de quienes logran conseguir uno.

239 De witrdn = viajador y alwe = anima.
31 Llangka Llancafilo, comunicacion personal (23-10-2017).
32 Reche Awkifi, comunicacion particular.

33 En Chiloé y en San Juan de la Costa no se conoce el witranalwe, pero si hay
algo equivalente: el nawel, delfin, un poder protector hecho o puesto alli por algiin
kalku, que aparece con forma de toro a pesar de su nombre. Duvid Nufiez M.,
comunicacion particular.

2% Guevara 1910:441.

3 En Chiloé se conoce como raiquén.
 Guevara 1910:420.

57 De kalfu = azul y malén = mujer
2% Augusta 1910:290.

9 Kuramochi y Nass 1991:134-5. Testimonios de Victor Huisca y Julio
Caquilpan en Chaura (Villarica) y Changleufu (Loncoche). La Kalfiimalén es
protagonista de numerosos epew (cuentos) tradicionales.

0 E] étimo Pinkoya podria venir del mapudungtn pun kiiyén, luna nocturna,
lectura coherente con el hecho que las danzas de la Pinkoya tienen relacion con la
luna nueva o llena. Sin embargo, no puede excluirse que, originariamente, este
duende femenino y lunar fuera el principal espiritu de los chonos y que se
denominara Pinkoy, como sugieren algunas tradiciones chilotas: en la lengua
kawéskar el sufijo -ku identifica a los espiritus (Borgatello 1928:27); en la de los
selknam el sufijo -khon tiene ese mismo significado (Sion-khon, espiritu del cielo,
Tonelli 1926:100-1). Sucesivamente, el nombre Pinkoy se habria convertido en
Pinkoya en cuanto doncella y el nombre originario chono pasoé a referirse a un ser
muy marginal, a veces considerado hermano y otra cautivo de la Pinkoya.

“Pincoya: Picaflor rojo. Divinidad de la fertilidad marina. Del mapuche pifiuda
= el picaflor - (en Chilo¢ se le llama “pinda”) - y collin = de color rojizo. Sin duda
suponiendo pelirroja a la Pincoya", Tangol 1972. Oreste Plath, después de una

271



breve referencia a la Pincoya, cita a pie de pagina “Pincoya. Voz quechua o aimard.
Significa princesa o esposa del inca”, Plath 1955:322, sin indicar su fuente. Ninguna
de esta dos interpretaciones es creible.

241 : . . .y .
Registrados por Pedro Rubén Azocar, comunicacion personal, y por mi
mismo.

22 vPihuchen, culebra que dicen buela, cuando silva, y el que la ve se muere",
Fébres 1765:591.

* De ngerii = zorro y filii = culebra. En Chiloé es conocido como cuchivilu.

4 Esta tradicion muestra evidente sincretismo; en la tradicién originaria, segiin
Ricardo Latcham "es de apariencia indeterminada y no se deja ver nunca; pero es
muy veloz, fuerte y bravo. Sale de noche y cubre los animales domésticos y los hijos
que elendra son siempre contrahechos y oorcidos y aun cuando son de la especie
de la madre, siempre tienen algunas particularidades que no le son propias",
Latcham 1924:575. Hay analogia entre el waillepéii, el trekauko y el trauko en su
fisicidad sexual y en el hecho de que la mujer acoplandose con ellos genera hijos
deformes.

% Guevara 1910:447. Testimonio de Manqueo de Metrenco. También en Lenz
1910:569-570.

2 De ketru = pato y namun = pierna. "Close to Llaima volcano, in Chile, lives
a creature known as Quetronamun. It is described as a dwarfish human with only
one foot; it is somewhat penguin-like. Its foot is turned backwards, just like a
Guarani creature, the Corupira which is a dwarf the size of a child", Austin Whittall
2009 (http://patagoniamonsters.blogspot.it/2009/10/deformed-dwarves.html).

7 Yoz onomatopéica.
** Diccionario de Mitos y Leyendas - Equipo NAyA.

* Hay significativas analogias con el Trauko y es posible que ambas
tradiciones sean derivadas de una misma tradiciéon mas antigua.

20 Augusta: aukiinko = eco; Fébres: auquirico = eco.

»! La silaba ko en su nombre no corresponderia al sufijo mapundungin -ko =
agua; tal vez venga del sufijo kawéskar -ku = espiritu.

2 En la tradicion de otras parcialidades mapuches se descrive como muy alto:
por ejemplo, en San Juan de la Costa y en el area de Neuquén.

253 Cafias 1911:324-5.

% Diego de Rosales en el texto del nmiitram habla de los lituches y del
surgimiento de los kiina, lo que corresponde a un periodo anterior a cuando hubo la
lucha entre las dos serpientes y, probablemente, a otro niifram perdido donde se
hablaba de las origenes de la humanidad.
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55 De witrdn = ponerse de pié, levantarse.

26 A los mankidn del niitram, en tiempos sucesivos se sobrepusieron los
manikian, seres convertidos en piedra por haberse burlado de las tradiciones: éstos
son partucularmente presentes en relatos procedentes de San Juan de la Costa.
También existe un personaje histérico llamado Mankiafi o Mankeante que en 1643
ayudo a los espafioles en contra de su propio pueblo.

BT v Shompallwe, ser fabuloso que domina el agua (yenko), p.e. en un lago, tal

vez de figura humana", Augusta 1992:223.

28 De kawel = tonina, atin (Cafias Pinochet). En la tradicion chilota se dice que
donde andan cardimenes de kawel, por alli anda también el Caleuche. Aunque la
tradicion del Caleuche sea muy comprometida por el sincretismo con leyendas
occidentales de buques fantasmas y de brujeria, sin embargo kaleuche = gente
transformada (de kalewiin = transformarse 6 kalen = ser otra cosa, ser distinto) 6 =
gente del mas alla o del otro lado (de ka = otro, leu = lado): es probable que exista
una relacion entre los kawelche y los kaleuche.

29 Carrasco 1985.

2% Marazzi 2009:9. Es notable cuanto se atafien perfectamente al animismo y
chamanismo mapuches estas descripciones formuladas para describir al animismo y
chamanismo paleo-siberiano.

1 Alonso de Ovalle y Diego de Rosales nombran solamente a los machi: "Los
que ha quedado en algunos, aun despues de cristianos, es el uso del arte magica y
hechicerias a que se dan algunos viejos y viejas, que son entre los demas respetados
y temidos, [...] los machis, que son los curanderos o médicos [...y] algunos de estos
machis tienen fama y opinion de hechiceros...", Ovalle 1626:326. Diego de Rosales:
"ay tres differencias de canelos: unos que sirven a los machis, echizeros y dugales,
para las curas de los medicos y invocaciones del demonio...", Rosales 1877:1,224.
Juan Ignacio Molina anota: "Sus poetas se llaman Gempin, esto es, los duernios del
decir. [...] Los Machis son medicos supersticiosos [... que] sostienen que todos los
males graves derivan de maleficios, y pretenden poder curarlos con medios
sobrenaturales [...]. El método curativo deellos se denomina Machitun, y [...] se
practican siempre de noche.", Molina 1795:103-5.

* Marazzi 2009:10-11.

263 Bacigalupo 2004:51-2.

*** Moesbach 1930:331-2.

*%¥ Moesbach 1930:340.

266 De Liiwiin = hacer disponible.

7 Deikurewén, remecerse al rewe (de neikun = remecerse).

268 Rewetiin, hacer el rewe, instalarlo en su lugar.
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269 Joseph 1930:74-77. Unir la sangre de los dedos del nuevo machi y de quien
le fue maestro, representa una filiacion simbolica. Cortar en modo permanente la
parte anterior de la lengua, haciéndola algo bifurcuda, es a significar que ahora el
machi sabe hablar los dos idiomas: el de los hombres y el de los espiritus.

27 Manquilef 1914:104.

"l Adrian Esteban Chequepén, comunicacién personal (28-08-2017).
* Nufiez de Pineda 1673:158-9.

73 Bisexualidad, no homosexualidad.

*7* Marazzi 2009:20.

15 Schindler 1989:193. Como luego explicd Domingo Loencura, la machi
tratando de explicarse con un winka usé la palabra wekufe porque "la palabra filew,
al parecer, no se le vino a la memoria en ese momento", ibidem 195.

276 _langka Llancafilo, comunicacion personal (23-10-2017).
77 Augusta 1916:110.

8 Augusta 1916:209.

" Moesbach 1930:352.

2 Manquilef 2014:175-6.

#! Moesbach 1930:351.

*%2 Robles 1909:9.

*% Roble 1909:6-9.

4 Mi mamd es likan machi, y tiene como un centenar de likan de diferentes
forma y tamanios: cuando la formaron machi le pasaron cuatro y asi se ha ido
multiplicando ahora tiene mas de cien. Los usa en datun (machitun), nutrumlonko
(machitun dobles) y les da diferentes usos en esas ceremonia, y también en otras
ocasiones si es necesaria; son transparentes, de diferentes tamarios y formas, y cada
una tienen su propia funcion: por ejemplo, unas sirve como werken, otras para
proteger a cada kona o llankan que trabaja en dichas ceremonias. Cuando los envia
en un lugar, desaparecen, y luego los llaman y regresan; cuando ella estd en kiiimi
los agarra en el aire, pero no es facil verlo, hay que estar concentrado para eso.
Cuando alguien las roba se devuelve llegan solas. Y hay varias cosas mds...",
M*** comunicacion personal. "Mi madre me conté que era de esa manera: es una
historia que recuerda siempre y que nos la transmiten los kimelfe; mds aun, dice
que brillaban en la mano del machi... Es algo que también relato a otros: pero no
siempre las personas creen, quiza por ello solo se hace en familia...", Paola Zapata
Lican, comunicacion personal. "Mi maestro Wenceslao Norin decia que en el
kiiymin, mientras el machi tocaba el kultrun, los likan salian del kultrun y
caminaban en linea recta sobre él: si llegaban derechito al otro lado queria decir
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que el kutran se iba a sanar; después volvian solos adentro del kultrun. Decia que él
no sabia como, pero pasaba. Pero me parece que son o suelen ser lisos, no
grabados...", comunicacion de Rodrigo Becerra Parra.

25 " Poetas de ellos - Genpin", Fébres 1765:385.
% Harrington 1942:142.
27 Augusta 1910:249.

% Un anciano del lof Pukura (Pangupulli), muy conocedor de la historia, cuenta
que antiguamente el yillatun se llevaba a cabo liderado s6lo por el #enpin, y que no
se permitia la participacion directa de machi en la ceremonia: lo mismo es
confirmado por otros kimche, entre ellos el lonko ancestral que aun gobierna la
comunidad; ademas, en esta misma comunidad también en la actualidad las
ceremonias mas sagradas son presididas siempre por el lonko y el nenpin, y aun no
suele participar machi. Informaciéon personal proporcionada por Daniel Quezada
Bayer.

*% Bacigalupo 2004:60.
#% Augusta 1916: 59-60.
#! Augusta 1910:29.

2 Segiin Manuel Ladino (Consejeria Indigena de la Region Metropolitana) el
étimo correcto seria Chel mamiill (http://kultura-mapuche.blogspot.it/2009/09/dos-
teorias-sobre-los-chemamull-hombres.html).

% Guevara 1925:438.
%4 Curaqueo 1990:30.
%5 Augusta 1934:256.
2% Yanai 2008.

2 ’ . .
7 Augusta: feyéntun, creer, obedecer; agradar, convenir, parecer bien algo a
uno.

% Dillatin de pillaii = cufiado, pariente, lazo familiar + fun = sufijo que
expresa una accion iterativa. Los matrimonios, que generan enlaces familiares,
nacen de un acuerdo donde se entregan donos. Para Catrileo "el enunciado ngillatun
se origina del lexema ngilla+tu ‘marcador de reciprocidad y reiteracion colectiva’
+ el sustantivador n: ngillatun que indica una ceremonia para rogar, agradecer y
negociar colectivamente y en forma reiterada entre el grupo y el conjunto de los
ancestros y las divinidades creadoras. Esto demuestra la existencia y practica de la
dualidad sagrada y ciclica considerada como un valor primordial en el grupo.",
Catrileo 2014:32). Tal vez el étimo #illatun tenga relacion con el hecho que se pide
la conservacion del equilibrio cosmico y en cambio se ofrecen donos y sacrificios.
Es importante destacar que #illarimawiin es la relacion social de compromiso con la
naturaleza: el Mapu y todo su entorno.
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2% Kamarikin es étimo de origen quechua, como ya sefialado. La rogativa es
llamada kamarikun principalmente por los mapuches del sur y de la Cordillera.

3% Casamiquela 1964:15.
39 Faron 1964.

392 Castro 2000:92.

3% Dillehay 1990:103.

3% Alonqueo 2014:35.

3% En algunas comunidades hacen distincion entre piwichén kona yy wentru y
entre piwichén domo y malen.

3% por ejemplo, en Guevara 1925:440 y segg.
397 Augusta 1910:237.
3% Catrileo 2014:36.

9 Llonoll, espacio marcado por ramas de coligiie o de laurel, etc., dentro del
cual se hacen los sacrificios", Augusta 1934:23,207.

319 Manquilef 1914:108

1T Augusta 1934:30, anotando el testimonio de Domingo Wenuflamko que, en
aquella ocasion, era referido a un machitun.

*1? Guevara 1925:440-442.

33 De amun = caminar + ourun = danza.
3% Gundermann 1985:177.

*1% Guevara 1925:396.

316 Casamiquela 1964:16.

37 De pintevu = aspergue (Gundermann 1985:177). También piintebun,
ptintefiin o piintefentun.

3% Observado detalladamente en Cauiiict por Hans Gundermann Kroll en 1978.
3 De lepiin = barrer con la escoba; patio. También lepuntiin.

20 Kintuante = él que busca el sol. Las comunidades mapuche williche de
Maihue—Carimallin, El Roble—Carimallin y Mantilhue (Rio Bueno) desde Ia

antigiiedad rinden culto a Kintuante que consideran ser el espiritu tutelar del espacio
o el territorio.

321 Olga Pérez Malpo, Comunidad de Maihue.

322 Roberto Gémez Antiiiir, lonko de la Comunidad de Maihue.

276



323 Kamasko, étimo de origen quechua donde se refiere a un rol sacerdotal que
tiene semejanza con aquello williche. "La nocion quechua de ‘camasca’ deriva de la
raiz semantica ‘cama’, cuyo significado preferente es ‘animar’. [...] Este principio
creador recibe el nombre de ‘camaquen’. Las entidades que lo portan se denominan
‘camac’. Los lugares donde se manifiesta son las huacas.", Moulian 2015:216.

3 "E] abuelito Wenteyao para nosotros, como pueblo y como cultura, [es] la
religiosidad que estd ahi en Pucatrihue. Para nosotros es un hombre como todos,
pero estd en el mar, y a El le pedimos todo, que interceda ante Dios por nosotros. El
nos da el agua, nos da el aire, nos da la sabiduria, nos da todo lo que queramos, el
aire para respirar, nos da el aire para poder hablar. Y estd en esa casa de piedra.
Ahi es su casa. Ahi estd para recibir a quien quiera, pero con la fe que tiene cada
hombre o mujer. Y el que no va con fe, no lo deja entrar o si entra no lo deja salir.
Lo deja ahi hasta que baja la marea, porque la mar es muy celosa. Si vamos con
mala fe, embravece el mar y no nos deja salir hasta cuando El quiera. Por eso hay
que tener un gran cuidado para ir.", José Leonardo Cuante Loncoman, ultimo 7idol
lonko de Lago Ranco (citado por Moulian 2015:213-4).

335 Gissi 1998:242.

326 Acerca del "mesianismo mapuche", para Rolf Foerster "el mesianismo se
inscribe en el marco del milenarismo, como un caso particular de éste: «... alguien -
un éroe, un mensajero divino - tendra por funcion instaurar en el mundo la sociedad
perfectay (Pereira de Queiroz 1969:21). Es decir, es un movimiento que se organiza
a partir de una personalidad carismatica, de un redentor que promete la salvacion
colectiva o individual. [... El mesianismo] es clarisimo para la sociedad mapuche,
lo atestiguan toda la historia de las organizaciones de presion mapuche desde 1910
en adelante [...]. Mas aun, ese descontento se da en el contexto de una sociedad de
linajes, que es uno de los factores claves para la existencia de este tipo de
movimiento: «los movimientos mesianicos siempre se encuentran asociados con un
tipo bien definido de sociedad: la sociedad ordenada segun el sistema de linajes»
(Pereira de Queiroz 1969:291).", Foerster 1995:144-5.

327 Contreras 1991.
328 Colipan s/f.

32 Los que traen d Huentrreyao, los llaman Quiluches, parque d este le llaman
también Quiluch

330 Antiguatnente, cuando los indios eran ricos, tenian caballos adiestrados para
ahuyentar al Huecufe: éstos corrian de una manera especial dando saltos con las
patas traseras ademas les colgaban cascabeles.

3! Cafias 1911:287-290.
332 De piitra = vientre + kiina = ramada.

33 De Kutramduam = tener compasion para alguien + domo = mujer.
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334 Latcham 1924:318.

33 Si no se le habia preparado una piitrakuna, entonces la mujer volvia a su
propia ruka, que encontraba desierta: alli transcurria los ocho dias sin contacto con
nadie mas que la kutrandomo que le traia alimento: "Y se van a sus casas, pero
hallanlas solas, y por ocho dias esta sin que nadie la vea porque no se le pegue el
mal de el parto, y quando mucho tiene otra india que la acude.", Rosales
1877:1,165.

336 Rosales 1877:1,165.
337 Latcham 1924:318.

38 "Mis ancestros me contaron que cuando una mujer estaba encinta devia
tejer un trariwe rojo que le diera tres vueltas a la cintura para sostener el vientre.
La ruka se ponia bien calentita para ayudar a la mujer con su dolor, y para la
dilatacion se le daban barios de agua de hojas de mora; una vez ya dilatada y lista
para parir, la mujer se sacaba su trariwe y lo agarraba a los palos del techo de la
ruka para que ella se afirmara al momento de pujar, bajo de ella se colocaba un
cuero de guanaco. Al momento del parto, la mujer tenia al bebe en su ruka con la
ayuda de la partera, del padre y de la "persona que queria que fuera reflejo de su
nuevo hijo". La "persona que queria que fuera reflejo de su nuevo hijo", era
escogida por sus cualidades personales: por ejemplo, si era una persona sabia, tu
hijo también lo seria; si esta persona era de cardcter fuerte, tu hijo también lo
seria; si esta persona era dagil, tu hijo también lo seria. Era como un traspaso de
habilidades. Cuando el bebé nacia se le envolvia en el cuero y no se le cortaba el
cordon hasta que esté dejaba de latir, pues se considera que la placenta le esta
dando sus ultimas fuerzas: por eso después la placenta se devuelve a la tierra como
agradecimiento. Después recién se le bariaba con agua del rio... Al menos asi es
como me lo contaba mi familia.", testimonio de Carla Y. O***,

339 Rosales 1877:1,165-6.

340

31 1 atcham 1924:320.
342 Latcham 1924:322.
33 Faron 1969:159.

¥ "Lacu o Llacu - llaman el nieto, y nieta al Abuelo paterno, y él a ellos
tambien. Lacu o Llacu - se llaman entre si los tocayos, esto es, los que tienen un
mismo nombre, y los que en una parte de su nombre convienen, como ligheuleuva,
millaleuva se llaman apellacu casi tocayos. Lacutun - matar el tocayo alguna rez al
otro, y festejarlo.", (Febres 1765:528).

3% Faron 1977:40.

36 En Caflicu, Alto Biobio, sigue empledndose la forma tradicional de aponer
los nombres de hombres y mujeres: por lo cual todos se atienen a la ley chilena para
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los documentos y el trato con chilenos, y a la forma tradicional para el uso cotidiano
dentro de la comunidad (Foester 2010:83).

7 De katan = perforar algo + kawiri = fiesta.

¥ De katan = perforar algo + pilun = oreja.

¥ Marcelo Llanquihuén Urra, comunicacion personal.
3% Latcham 1924:322.

1 Los consuegros pasan a llamarse nillanche, que también expresa el concepto
de quienes intercambiaron bienes.

*3 Moesbach 1930:401.

3% Latcham 1924:511-2.

4 De trolol = hueco.

3% Rosales 1877:164.

%6 De amueln = encaminar + piillii = anima: amulpiilliin = encaminar el anima.
7 Adaptado de una grabacion reportada en Schindler 1998:167-8.

3% (César Ancalaf Tragolaf, http:/kultura-mapuche.blogspot.it/2010/06/amul-
pullun-ruegos-para-que-el-difunto.html

3% Guevara 1925:11,45-46.
3% Robles 1911:239.
36! Diaz 2007:48-49.

362 Ocurri6 el 22 de mayo, luego del violentisimo terremoto del 1960, cuando la
machi Luisa Maria Namuncura sacrifico a un nifio de cinco afios, con la venia de su
padre en Isla Huapi, lanzando al mar su cuerpo que nunca mas fue hallado. Detenida
y condenada, sucesivamente la Corte Suprema de Justicia nombro una comision de
antropologos que llegd a la conclusion que el sacrificio del nifio obedecié a una
practica cultural.

383 Rosales 1877:1,125

364 Una descripcion similares nos viene de Francisco Nufiez de Pineda, de la
cual fue testigo ocular: "Vi venir una procesion tumultosa en demanda de nuestro
alojamiento, con sus armas en sus manos, y a un mozo pobre soldado, de los que
llevaban cautivos, en medio de ellos, liadas para atrds las manos, tirandole un indio
una soga que llevaba al cuello. [...] En medio pusieron al soldado que trajieron
liado para el sacrificio, y uno de los capitanejos cojio una lanza en la mano, en
cuyo extremo estaban tres cuchillos, a modo de tridente, bien liados [...]. [El toqui]
le dio en el cerebro un tan gran golpe, que le echo los sesos fuera con la macana o
porra claveteada, que sirvio de la insignia que llaman toque. Al instante los acolitos
que estaban con los cuchillos en las manos, le abrieron el pecho y le sacaron el
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corazon palpitando, y se lo entregaron a mi amo, que después de haberle chupado
la sangre, le trajeron una quita de tabaco, y cojiendo humo en la boca, lo fue
echando de una y otras partes, como incensando al demonio a quien habria ofrecido
aquel sacrificio. Paso el corazon de mano en mano, y fueron haciendo con él la
propia ceremonia que mi amo, y en el entretanto andaban cuatro o seis de ellos con
sus lanzas corriendo a la redonda del pobre difunto, dando gritos y voces a su
usanza, y haciendo con los pies los demads temblar la tierra", Nuiez de Pineda
1673:40,43.

365 E] coronel Cornelio Savedra ocup6 el Malleco y refundié Angol.

366 El coronel Gregorio Urrutia concluy6 la conquista del Mapu y refundi6
Villarica.

7 En 1895 llegan los primeros cuatro misioneros de la South America
Missionary Society a la Araucania, conocida como Mision Araucana, evagelizando
en mapudungun, siendo Ambrosio Paillalef el primer lonko que se convirtio a la
religion evangélica, y Juan Antinao, ordenado en 1939, el primer pastor episcopal.

3% En la legislacion espaiiola, los "indios reyunos" eran aquellos que por haber
apoyado en forma sustancial la conquista hispanica, eran amparados por la
proteccion real, excluidos del sistema de las encomiendas y exentos de obligaciones:
fueron declarados "reyunos" los mapuches que durante el butamalon de 1580
defendieron a los osorninos y los escoltaron hasta el canal de Chacao.

39 "Con las fuerzas que he diebo quedaba el gobernador, cuando parti de aquel
reino a catorce de mayo de mil y seiscientos y siete; y aunque no se puede juzgar
con certidumbre el numero de los contrarios, por no haber indios ciertos por donde
se pueda averiguar, digo, que seran los rebelados que profesan la guerra, segun lo
que en ella en tendi, veinte mil.", Gonzalez de Najera 1970:97.

370 Gonzalez de Najera 1866:125,304.
7! Lazaro 1995:125.

372 Lazaro 1995:130-1.

373 Casanueva 1984:17.

37 Silva 1990:88.

37 Ercilla 2013:1,23.

376 Tribaldos 1864 1864:18.
377 Aldunate 1982:78.

378 Rosales 1877:1,139.

37 Molina 1795:56.

380 Zapater 1988:309.
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31 Bengoa 2000.
32 Regne = individuo cautivado en la guerra, llamado también niitunche.

% Las mujeres de real origen hispanico eran apenas pocas decenas, pero se
acostumbraba a llamar "espafiola" la mujer indigena cuando legalmente casada con
un espafiol y se consideraban como espaiioles los hijos del matrimonio.

** Impropiamente desde el aspecto juridico, pero coherente en los hechos,
empleamos el término 'reyuno' para referirnos a los mapuches o indigenas peruanos
que apoyaban a los espafioles, y a sus familias.

385 Rosales 1970:217.
386 Alegria 1998:5.

37 Gonzales 1866:521. El 'desgarronamiento' del pie "consistia en cortarle los
dedos poco antes del nacimiento del pie. Se practicaba esta operacion con un
machete afilado al cual se golpeaba con un martillo, haciendo que el indio pusiese
el pie en un madero firme Para evitar la hemorragia se introducia el pie del
aborigen en un caldero con sebo hirviendo conteniéndose asi la sangre.", Alegria
1988:5.

¥ Declaracion que hizo el padre fray Juan Falcén, 18 de abril de 1614,
Manuscritos Medina 111, fs. 228.

% Declaracion de Diego de Medina que estuvo cautivo entre los indios sobre el
estado de aquellas cosas, abril 3 de 1615, Mss. Medina 111, fs. 60.

* Memorial de Fray Pedro de Sosa. Biblioteca nacional de Santiago. Sala
Medina. 1616 f. 195.

' Carta de don Francisco Mogollén y Ovando a S.M., Lima, 1° de mayo de
1624, Mss. Medina, 126, fs. 106.

2 Gonzalez de Najera 1866:124,107,136.
3% Gonzalez de Najera 1866:

** Guarda 1987.

3% Gonzalez 2016:203.

3% Lazaro 1995:178.

%7 Guzman 2013:89.

% Entonces podian ser llamadas nucheyel. Y en Pascual Cofa se encuentra la
expresion "Kda kiila mapuche domo niicheuyel, Chaiweke 7ii pu domo (Tre indigenas
cautivas, mujeres de Chaiweke)", Moesbach 1936:320.

3% Guzman 2013:90.
49 Bengoa 2003:310.
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! Gonzales de Néjera 1866:130.
402 Zapater 1988:301.

403 Guzman 2013:82.

494 Lazaro 1995:236.

5 Quiroga 1979:234.

4% Marcelo Llanquihuén Urra cuenta que en 1881, cuando el ejército chileno
acab6 con la independencia mapuche, en su /of habia dos regne (que llamaban
Aiucheyel) muy jovencitas, Panchita Ferreira y Magdalena Hidalgo, las que murieron
en la década de 1930.

7 gzaro 1995:255.
Y8 Cfr. § 6.3.
499 Molina 1795:89.

19 Naci6 en Angol en 1570, siendo hijo de Gregorio de Ofia, fallecido en la
guerra de Arauco.

1! Rosales 1877:1,163.
12 Nufiez de Pineda 1673. Véase § 6.6.

413 "Ngenchen, Genechen o Chao Genechen son traducciones catolicas". Likan
Nahuel Painiqueo, comunicacion personal.

414 Febres anota "Genche = el vecino encomendero de los Indios", Febres
1765,494. Con esta conotacion, el término genche aparece por primera vez en 1601
(Bacigalupo 2004:13). El concepto de Denechén como "duefio del hombre" aparece
por primera vez en Bernardo Havestadt, en Chilidugu, Sive Tractus Linguae
Chilensis. 1777, reeditado por Julius Platzman, Leipzig 1883.

15 También en el animismo siberiano cada lugar tiene su propia anima, que al
mismo tiempo es el espiritu que lo gobierna: desde la grande foresta al pequefio
riachuelo; siempre se trata de espacios o de lugares, nunca de seres vivientes.

#16 Testimonio recogido por Maria Ester Grebe. Grebe 1988:76.
17 Bacigalupo 2004a:13 y 1996:60.

8 EL término Ngiinechen es construido de los vocablos Ngiine, que significa a
la vez voluntad, raiz, origen y protector, y Chen, que significa hombre, personas o
gente en general. El término Ngiinechen significa sostenedor, dejador y hacedor del
mundo por voluntad propia y protector de la familia mapuche. [...] Paralelamente
existe el concepto de Ngen o Gen, que significa el dueiio, dominador, el que manda,
predomina, gobierna o dispone de un cierto elemento y también el que cuida,
protege y resguarda ese elemento. [... y] el término Ngenelchen traducible como
dejador o hacedor de la gente, duerio y creador del hombre.", Bacigalupo 1996:44-
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45 citando a Armando Marileo, La Divinidad Mapuche, en El Diario Austral,
domingo 12 de junio, 1994:46.

9 "Ngijinenchen, al revés que Ngiinechen, seria el tomador de la gente por
engarios, embustes y trampas y tendria una connotacion negativa. Es por esto que
una machi de Zanja dice que Ngiinenchen es "comedor de hombres, cosa mala.",
Bacigalupo 1996:44. Sin embargo, la real existencia del étimo Diinenchen es muy
controvertida y algunos la consideran un malentendido de la Bacigalupo.
Lingiiisticamente no parece aceptable.

420 Augusta 1934:208.

1 En el momento que asumen caracetristicas teistas, es correcto habla de
'religiosidad' mapuche.

22 Nanculef 2016:26

3 Pinto 2000:64.

4 Domeyko 1977:112.
2 Benoga 1996:122,132.

26 Bengoa 1996:140. José Bengoa precisa que luego de aquel editorial "hubo
cambio de redactores y, a partir del ario citado, nunca mds se hizo mencion a la
cuestion de la Araucania".

7 Bengoa 1996:205.

28 Durante el levantamiento de 1881 se uso el piiron (quipu) para concordar la
fecha del mismo, como reporta Pascual Cofia: "Tiifei taifi sefia, rakin antii miilei tiifa
meu, miilei fii iampiniengeal tiifachi piiron kake antii, kifielewechi piiron meu, fei
miileai fiicha trawn fillpiile.", Esta es nuestra sefial, contiene los dias contados, hay
que deshacer un nudo cada dia; el dia que queda el ultimo, habra concentraciones en
todas partes. Moesbach 1936:270-275. Es la ultima vez que hay noticia segura del
uso de piiron.

2 Los soldados saquean en las ruka sobre todo la plateria mapuche: es entonces
que nacen algunas grandes colecciones, como la de Leopoldo Cornely, con cuanto
robado por los soldados y vendido por las mismas mujeres mapuches para poder
sobrevivir.

% Fueron tan numerosas que incidieron en forma sustancial en el actual perfil
genético de los mapuches reduccionales, donde el aporte paterno de genes
occidentales es del 20%, en buena pafrte fruto de aquellas violaciones.

1 De 40.000 pampeanos, sobrevivieron en 10.000; de los 15.000 de Neuquén,
5.000; de los 20.000 que vivian entre Rio Negro, Chubut y Santa Cruz, 12.000. En
total, de una poblacion indigena estimada en 75.000 personas, sobrevivieron 27.000,
muchos de los cuales esclavizados. Lino Carbajal, Bolllettino Salesiano, 1905, p.
235-6.
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432 ] Nacional, octubre de 1878.

3 El nimero de las bajas mapuches nunca fue determinado con certeza. Definir
'Pacificacion de Araucania' aquella campana militar fue el escarmiento final.

% Citado en The South American Missionary Magazine, XVI, p. 237, Londres
1882. Todo lo cual ocurrié en la mas total indiferencia de las autoridades chilenas y
argentinas para las cuales los ‘ciudadanos indigenas’ eran tales solamente en los
enunciados retoéricos de los ‘padres de la Patria’, mientras lo tinico que les importaba era
favorecer a los colonos en nombre del progreso y desarrollo econdmico, cumpliendo
concientemente con cuanto afirmado en el diario The Daily News.

433 portales 2016.

36 pacheco 2011:184.

7 Domeyko 1977:112.

¥ Pacheco 2011:206.

9 Ley indigena de 1927.

#9 Pacheco 2011:184-5, 193-4.

*! Benjamin Vicufia Mackenna, Informe presentado al Supremo Gobierno
sobre la Inmigracién Extranjera por la Comision Especial nombrada con este objeto,
1864.

2 Segiin el consulado aleman en Chile los descendientes de alemanes en Chile
oscilan entre 500.000 a 600.000 personas.

*3 Noggler 1983:109.
4 Noggler 1983:111.

5 Slamente después de los afios '20 proporcionaron a sus alumnos y a sus
familias también capacitacion agricola.

6 Noggler 1983:113.

T "Mi abuelo por parte paterna, en 1920 mas o menos, se jactaba en los
alrededores de lo que hoy es Villarrica, de su amistad con los patiru... y contaba
como él y otros buenos cristianos, salian con lazos a los cerros, a atrapar a la
fuerza nifios mapuches, para llevarlos donde los curas a ser catequizados y
aprendieran castellano, .... y por supuesto, en el proceso olvidaran el mapudungun y
su kimun.... como dice un peiii "los mapuches fueron catélicos a la fuerza, y
evangélicos por engario". Celso Leopoldo Acuiia Pérez, comunicacion personal.

8 Qe reagrupan bajo la denominacion "evangélica", todas las diferentes
confesiones protestantes (luterana, anglicana, pentecostal, battista, metodista,
avventista, etc) en cuanto los mapuches no hacen muchas distinciones y usan para
todas ellas la denominacion de oglesia evangélica: I'adhesion a una u otra confesion
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depende del pastor que opera con cada comunidad y no es una eleccidon conciente
entre las confesiones alternativas.

*9 Decreto 2568 para la subdivision de la propiedad comunitaria de la tierra.
0 Pacheco 2011:195.
! Como ocurre en los EEUU.

2 En 1583 en Chile se encontraban 1100 hombres y 50 mujeres espafiolas
(Rothhamer y Cruz-Coke 1983).

3 Judios convertidos al cristianismo con la fuerza y que escondidamente
seguian profesando su religion originaria.

% Mauricio Moraga, uno de los mas destacados genetistas suramericanos,
entrevistado por Macarena De los Angeles el 22 de mayo de 2015 para la revistas
Entrevistas. De un analisis muy extendido realizado en 1983 por Rothhamer y Cruz-
Coke resulta que entre la poblacion chilena la herencia genética mapuche se sitlia
entre el 35 y el 53%, y paralelamente, entre la poblacion mapuche reduccional la
herencia genética europea es el 27%: 53% en Puerto Montt, 45% en Punta Arenas,
43% en Santiago, y 35% en Concepcion (de Rothhamer 1983). Un resultado analogo
viene también de los analisis hemadticos disponibles en gran cantidad en los
hospitales chilenos y analizados por Moraga 2007, donde aparece que la
composicion del sangre de los santiaguinos es mas proxima a la mapuche que a la
espafiola:

Gr. sanguineo ABO Esterasa D Haptoglobina N

A B o 1 2 1 2
Espaiioles 29% 7% 64% 90% 10% 41% 59% 800
Santiaguinos 18% 7% 75% 82% 18% 56% 44% 319
Mapuches 2% 0% 92% 82% 18% 75% 25% 141

45 El principal instrumento estadistico del Estado chileno es el "Censo de
poblacion 'y viviendas"; otro importante documento estadistico es la
"Caracterizacion Socioeconomica Nacional" (CASEN). Por cuanto atafia al mundo
mapuche, los resultados que aparecen en los dos instrumentos estadisticos, son a
menudo contradictorios, en cuanto condicionados por la preparacion de los
encuestadores, que a veces es carente, y por su propia interpretacion de las
respuestas recibidas, por la ritrosia de muchos encuestados en contestar fielmente
algunas preguntas vividas como personales o malentendidas, y por el rechazo de
algunas comunidades mapuches a ser encuestadas: rechazo que aunque minoritario,
sin embargo excluye a una faja poblacional especifica y por lo tanto invalida muchas
de las conclusiones alcanzadas.

8 Encuesta Casen 2015. En la encuesta CASEN 2011 aparece que el 21,6% de
los mapuches habla mapudungin.

47 Saavedra 2000:5.
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¥ Saavedra 2000:23.
439 Mapuches 84,1%, aymaras 6,3%, diaguita 2,5%, otros 7,1%.

%0 Centro de Estudios Publicos:
http://www.cepchile.cl/dms/lang_1/doc_3853.html

*1 INE, Programa Origenes, Estadisticas Sociales de los pueblos indigenas en
Chile - Censo 2002.

2 parece evidente que muchos mapuches fieles a las creencias tradicionales no
quieren declararse como tales frente al encuestador. Ese 1% se coloca sin dudas muy
por debajo del dato real y no tiene ninguna credibilidad.

463 Testimonio de Juana Uberlinda Paiiian. Machi, Romopuji, Puerto Saavedra,
en Ser Indigena, http//’www.serindigena.org/libros digitales/cvhynt/v it ii/v3 2 cl-
V_html.

44 Curuvil 2001:34.

%63 Participaron los siguientes 7enpin: Osvaldo Cuenten (Peleco), Melardo Lefio
(Malalhue), Pedro Carmona (Llangui), Manuel Levipil (Chechucahuin), Luis
Calfuqueo Ancafil (Huapi-Comue), José Colihuinca (Pangku) y Felipe Painen
(Weicha); ademas de numerosos lonko, entre los cuales: Eliseo Carmona, Pedro
Painen y Alfredo Marileo.

4 Marileo 1994:4.

47 Participaron los siguientes lof: Peyeko (lonko: Juan Coliqueo Llancache),
Traytrayko (Mario Tromilén), Keopue (Antonio Quilaleo), Molonwe (Andrés
Quintulén), Huilio Chodoyko (Antonio Quintulén), Lluiko (Pedro Antil), Mayowe
(Oscar Jara) y Kurako (Julio Paillan). Hernan Rigoberto Coliqueo Lemunao, sobrino
de Juan Coliqueo Millaleo, comunicacion personal (29-11-2017).

8 Kuan A. Marfilu, comunicacién particular, octubre 2017.
4 Moesbach 1936:334.

7% Alonqueo 1977:50.

1 Alonqueo 1977:82,83,85,87.

472 Augusta 1910:58.

73 Bélec 1977:308.

47 Con pan-animismo entendemos aquella forma de animismo que atribuye un
anima a cualquier tipo de objeto animado o inanimado, sin alguna forma de
jerarquisacion sino atribuyendo a todas las d&nimas la misma valencia valorica.

45 Los antropélogos occidentales en el pasado, y a vecs también en la
actualidad, cometen el error de asociar el animismo a una forma de pensamiento

286



"primitivo", por asociar el desarrollo del pensamiento al desarrollo tecnologico, no
logrando ver al primero desligado del segundo.

4 . . .

76 El panorama de las crencias muchas veces aparece contradictorio porque los
Autores del siglo XVIII muchas veces repiten cuanto escrito en el siglo precedente,
y no siempre es claro si sus descricciones correspondan o menos a la época en que
escriben.

*77 Es posible que este proceso haya tenido su comienzo ya con la resistencia a
la conquista incasica.

8 Los misioneros de la primera mitad del siglo XVII demonizan a los Pilldii e
ignoran a los Men, lo cual demuestra que erano los Pillafi a ser objeto de culto: en
modo particular, lo hace Luis de Valdivia en sus sermones. En el siglo XVIIL, los
Pillaii dejan de ser demonizados, pues los misioneros veen en ellos la memoria de los
antepasados y no un culto, mientras después de la segunda mitad del siglo XVIII
repetidamente se citan Denechén, Denmapu, Denko, Denwenu, indicandolos cuales
deidades mapuches. El concepto de Pillari pierde gradualmente de importancia, hasta
desaparecer en algunas comunidades. "Robles seria el primero que advirtio "Los
indigenas hablan hoy dia poco de Pillan". Béning ha enumerado cuidadosamente
donde esta expresion es desconocida [...] por ejemplo, para los alrededores de
Lumaco y para el lado occidental de lago Budi, esto es la Isla Huapi y la costa
adyacente. Ademds, para los Mapuche de la zona noreste, es decir el rio Queuco, y
para los del sur de Arauco, la palabra es también desconocida.", Schindler 1989:188.

9 Otra forma de conservacion del tetralismo es citada para los mapuches de
San Juan de la Mariquina, quienes "se dirigen en sus oraciones a Chaw Ngenechen,
Kushe riuke, Pillan malen y Pillan Wentru", atribuyendo al étimo Pillan el
significado de "pureza" (Schindler 1989:188).

0 Roester 1993:121.

*! Denwenun = espiritu dominador del cielo; Wenu Ken = espiritu celestial; pu
Wenu Ben = todos los espiritus celestales, pues el tetralismo.

2 Por ejemplo, Denwenu fiicha con Dios Padre o Denwenu wentru con Jesis.
“ Rosales 1877:4-6.

4 1Si bien no se han hallado pruebas documentales de este contacto, el mismo
es un tema recurrente en todas las cromicas judias acerca de este grupo.", Daniel
Fernando Bargman, Entre el Cristianismo y el Judaismo: La Iglesia Israelita del
Nuevo Pacto, en Sociedad y Religion, n. 12, 1994:107.

5 "Por ahi va la cosa... Entre Victoria y Lautaro hubo gente mapuche judia y
tambien judios mapuche. En la actualidad no se sabe si habran seguido con su
religion. Jamas se ha hablado de eso aunque con conversaciones con personas
sabias el tema no es tan secreto.", Alejandro Cuminao, Comunicacion personal.
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W6 "Sectas judaizantes en zonas mapuches fueron descubiertos en el siglo XX
que dicen haber recibido su judaismo a través de los marranos. Algunos de ellos se
hacen llamar Iglesia Israelita (Iglesia de Israel) y se concentraban en las regiones
de Curacautin, Cunco y Gorbea - las zonas de frontera de la influencia catolicas
espariola hasta la conquista de los araucanos en la década de 1880. Algunos de
ellos observan una parte de los Mitzvah judios, y otros a identificar exclusivamente
con el Antiguo Testamento y una pequenia parte de los nuevos mandamientos.",
Mario Lopez, comunicacion personal, 29 de diciembre de 2012.

7 Roberto Feldman realizo su tésis rabinica acerca de "un grupo de incierto
origen cripto-judio en tierras Mapuche".

88 Moshé Nes El, comunicacion personal, Buenos Aires, 1992.
% Bargman 1994:107.
40 Roberto Feldman, comunicacion personal, Buenos Aires, 1992.

#1 Ezra Laousim, comunicacion personal, 4 de diciembre de 2005.
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