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LA ORGANIZACION SOCIAL Y LAS CREENCIAS
RELIGIOSAS DE LOS ANTIGUOS ARAUCANOS

Por RICARDO E, LATCHAM

INTRODUCCION

A contar desde mediados del siglo XVI, se han publi-
cado numerosas relaciones de las principales fases de la
sociabilidad araucana, tal cual se presentaba en la época
respectiva, y en tiempos recientes, la vida y costumbres
y aun la psicologia y mentalidad de esta raza han sido ob-
jeto de estudios especiales.

Gracias a estas publicaciones, podemos formar una idea
mas o menos clara sobre su modo de vivir y condiciones
sociales, después del prolongado contacto con los espafio-
les, pero muy poco 0 nada sabemos del origen de algunas
de sus costumbres tradicionales.

En cuanto a la sociabilidad de este pueblo en la época
de la conquista, nuestros conocimientos son casi nulos.
Los primeros cronistas, quienes detallan con minuciosidad
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todas las guerras entre indios y espafioles, callan casi por
completo, lo que se refiere a las costumbres y vida familiar
de los indigenas.

El motivo estd en que los acontecimientos sucedieron
en el sur de Chile de una manera muy diversa a la que
pasd en otras partes de América. La conquista del terri-
torio al norte del rio Maule, se llevé a cabo con relativa
facilidad, y diez o doce afios después de la llegada de Pe-
dro de Valdivia, toda aquella zona se hallaba préctica-
mente pacificada.

No pasé asi en el sur, en la regién que ha sido llamada
Araucania; o para ser mas preciso, el territorio compren-
dido entre el rio Bio-Bio y el golfo de Reloncavi. Alli mo-
raban pueblos de otra indole, a los cuales se ha Illamado,
impropiamente y en conjunto, araucanos. Estos pueblos
eran—unos mas, otros menos—guerreros., La constitu-
cibn fisica del territorio que ocupaban se prestaba de
un modo especial al sistema militar de los indigenas, que
se resolvia principalmente en guerrillas, emboscadas y
ataques sorpresivos, aun cuando, en condiciones favora-
bles, presentaban a veces batalla campal.

Los araucanos, arma en mano, mantuvieron su indepen-
dencia por mas de tres siglos, y durante este periodo, se
puede decir que casi no hubo un afio de paz. Hablando de
estas continuas guerras, dijo uno de los gobernantes es-
pafioles: ‘‘las guerras de Arauco costaron mas en vidas y
en dinero, que la conquista de todo el resto de América".

En consecuencia, los cronistas e histofiadores del primer
siglo de la ocupacion se preocuparon casi exclusivamente de
las guerras y sblo de paso dieron algin dato concerniente
a la vida y costumbres de los indios.

A partir de mediados del siglo XVII, las crénicas traen
mas detalles; pero son defectuosas en algunos respectos,
contradictorias en otros y a menudo erréneas, por cuanto
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los observadores no podian desprenderse de los prejuicios
de la época, especialmente los de religion y de raza. De-
bido a esto, las costumbres descritas, con frecuencia han
sido mal interpretadas y por haberse modificado con el
tiempo, su verdadero significado ha quedado oscurecido.

Por otra parte, después de la llegada de los espafioles,
las costumbres, ¢l régimen social y aun las creencias de los
‘indigenas sufrieron grandes cambios. Los trastornos, pro-
vocados por un estado de constante guerra, hicieron que
la vida civil v social se subordinara casi completamente
a las necesidades de un régimen militar. La introduccién
de animales domésticos y semillas europeas, también
impulsé rapidos cambios en la economia y modo de vivir
de los naturales, a la vez que la confederacion f{recuente
de diferentes tribus contra un enemigo comfin, produjo
nuevas relaciones entre ellas, que terminaron en modifi-
car, por no decir destruir, la organizacién social que antes
imperaba.

Todo esto hace que sea sumamente dificil reconstituir las
diferentes fases de la vida indigena durante vy anteriormente
al siglo XVI y se ha hecho posible una leve investigacién
en este sentido, solamente debido a la publicacién en las
ultimas décadas, de un gran ntimero de documentos, 6x-
pedientes, cartas, cédulas y otras piezas de la época; que
hasta aqui habian permanecido inéditos.

Revisando estos documentos, hemos hallado numerosos
datos que faltan en las relaciones de los cronistas ¢ histo-
riadores, los cuales, a pesar de ser incompletos, nos propor-
cionan material suficiente para bosquejar en sus lineas
generales la organizacién social indigena, en tiempo de la
conquista; organizacibn que se modificé esencialmente
durante los primeros siglos de su contacto con los europeoe.

A la luz de los nuevos detalles asi proporcionados, es
posible comprender mejor ciertas costumbres que han
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perdurado entre los araucanos hasta nuesfros tiempos, y
las observaciones de los cronistas, frecuentemente vicia-
das por el fanatismo de la época, adguieren una nueva
significacién, que permite entrever el verdadero modo de
pensar de los indigenas.

No pretendemos que nuestra interpretacién de los he-
chos sea absolutamente correcta en todos los casos y en
todos sus detalles. No aspiramos a otra cosa que a hacer
una exposicién l6gica de nuestras deducciones sobre el
conjunto de material que hemos podido reunir, relaciona-
do con la organizacién social y las creencias religiosas de
los antiguos araucanos; o sean los indigenas del sur de
Chile. :

Mucho se ha escrito en este sentido durante los Gltimos
veinte afios; pero en gran parte se ha tratado de aplicar,
aunque sea a la fuerza, las generalizaciones sacadas de obras
de conjunto sobre estas materias, sin tenerse datos veridicos
suficientes para justificar este procedimiento, o bien ajus-
tando los hechos averiguados de manera que coincidiesen
con teorias premeditadas.

Este abuso de las generalizaciones, sin base suficiente,
ha sido la causa de que algu; os autores incurrieran en erro-
res y confusiones que hacen desmerecer mucho sus obras
como fuentes de referencias. Es también el motivo prin-
cipal por qué la mayoria de los argumentos, hechos y de-
ducciones de nuestro presente trabajo se hallan en pugna
con las opiniones de otros escritores.

Indudablemente tendremos que recurrir con frecuencia
a las generalizaciones, para explicar hechos y detalles in-
completos en i, pero en ningln caso subordinamos los he-
chos a las generalizaciones. Ponemos siempre en primer
lugar los datos comprobados, los hechos documentados ¥
atestiguados por personas que los presenciaron o que tu-
vieron fundados méritos para ser creidos. Cuando las ge-
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neralizaciones observadas en otras partes pueden aplicarse
légicamente a la explicacibn de estos hechos y datos,
usamos de ellas de una manera prudente, para sacar de-
‘ducciones que nos parecen legitimas. En ningtn caso tam~
poco, formamos teorfas, sino en vista de los datos presen-
tados, ¥y no tenemos empefio en hacer que nuestras con-
clusiones al respecto concuerden con lo que antes se ha
pensado.

Por esto, no estamos siempre de acuerdo con las genera-
lizaciones, aun cuando éstas se deban a especialistas cuya
palabra sea de mucho peso; porque en un estudio de esta
naturaleza, en un terreno practicamente virgen, se presen-
tan hechos nuevos o poco observados en otros pueblos,
o bien los mismos hechos observados se encuentran modi-
ficados de tal manera, que hacen opinar de otro modo.
En semejantes casos, el cefiirse demasiado estrictamente
a las deducciones sacadas del examen de otras organiza-
ciones conduce facilmente a errores de fondo.

Asi lo hemos comprendido, por ejemplo, al investigar el
totemismo de los antiguos araucanos. Este, en muchos
puntos, difiere de lo que se ha descrito como perteneciente
a ofros pueblos y nos hemos convencido que algunas de
las generalizaciones hechas sobre esta institucién y con-
sideradas esenciales, no lo son en cuanto a los araucanos
se refiere.

La forma especial de totemismo que hallamos imperante
al tiempo de la conquista espafiola es la que podemos lla-
mar transitoria, conjeturada, pero raras veces observada;
¥ tuvo influencias directas sobre la organizacién social de
los araucanos, haciendo que ésta fuese diferente en mu-
chas fases de la de otros pueblos y en especial de la de los
antiguos peruanos.

Hacemos especial hincapié en este Gltimo punto, porque
Ia costumbre de ascribir a los peruanos la introduccién
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de toda la cultura hallada en Chile, especialmente en la
parte sur, ha sido fructifera en graves errores v ha desvia-
do casi completamente el correcto estudio de la prehis-
toria de la region.

Al mismo tiempo que aprovechamos todos los datos
proporcionados por los documentos a que hémos hecho
referencia, utilizamos, para corregir y complementarlos,
nuestras propias observaciones, anotadas durante un pe-
riodo de més de cinco afios, que pasamos en intimo con-
tacto con los araucanos actuales (1888—1890 y 1892—
1895) en las regiones subandinas de Malleco, Lonquimay
y Llaima; y después en la de los llanos entre Traiguén y
el Cautin, especialmente en la vecindad de Cholchol. Du-
rante dos afios, vivio el autor en las mismas habitaciones de
los indios y tuvo abundantes oportunidades de observar la
mayor parte de las costumbres, sin que los indios tuvieran
esa desconfianza y preocupaciéon que casi siempre demues-
tran a los extrafios. Contribuyé a este fin, el hecho de que
casi todos los hacheros de la faena a nuestras Ordenes,
ocupada en abrir caminos a través de los bosques, eran
mapuches. En los campamentos, terminadas las tareas del
dia, conversando con ellos, pudimos progresar en nuestros
conocimientos de su lengua y poco a poco ganarles la vo-
luntad y confianza.

En el desarrollo del tema' que nos hemos propuesto, nos
vemos obligados a tratar, tanto del aspecto social como del
religioso; porque se hallan de tal modo entrelazados, que
seria dificil hablar de ellos separadamente. Generalmente
se han descrito estas fases, como si fuesen instituciones di-
versas; pero nuestras observaciones nos han convencido
de que la vida social de los araucanos es solamente una
proyeccion de su vida religiosa.

Esto sorprendera a muchos, quienes se han acostumbra-
do a mirar a nuestros aborigenes como ateos, sin religion,
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0 cuando mas, entregados a ciertas practicas de hechi-
cerfa que han sido consideradas como obras del demonio.

Dos causas principales han ejercido influencias en fo-
mentar esta mala comprensién del estado pslcorehgmc:o
de los araucanos.

Era la primera, las preconcepciones del clero encargado
de su cristianizacién; y la segunda, la falta, en aquellos
tiempos, y atn en los nuestros, de términos adecuados
para explicar la ideologia indigena.

Los principales cronistas que han tratado de la etnolo-
gia araucana, como Rosales, Ovalle, Olivares, Molina,
Gomez de Vidaurre y Sors, eran sacerdotes, y aun
cuando, por la época en que vivian, tenian buena ilustra-
¢ion, no podian desprenderse de los prejuicios que califica-
ban de demonismo todo lo que no se conformaba con las
ideas religiosas de aquellos tiempos. En su celo de remediar
este estado de cosas, el clero hizo lo posible para desarrai-
gar toda costumbre que no era de su aprobacién. Como con-
secuencia, los indios, sin reformar sus costumbres, ocul-
taban su ejercicio y miraban con desconfianza a todos los
que querian hacer averiguaciones sobre sus précticas o
modo de pensar y especialmente fué este el caso con los
misionéros enviados a doctrinarlos.

La doctrina solamente podria propagarse entre los in-
dios de paz, o sean los conquistados, y como éstos vivian
en un estado de esclavitud, no podian substraerse de su
predicacion, y la aceptaban, a lo menos aparentemente.
Sin embargo, sus resultados eran solamente superficiales y
ocultamente practicaban sus antiguos ritos y ceremonias,
quedando en pie todas sus supersticiones,

Durante el primer siglo de la ocupacién, encontramos
en las Actas de los Cabildos y en las Ordenanzas del Reino,
constantes decretos que mandaban suprimir, con severas
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penas, las juntas de indios en que se practicaban todas sus
antiguas costumbres y ritos. _

La segunda causa consiste en el empleo de términos sa-
cados de la filosofia, metafisica y teologia cristianas, para
interpretar expresiones y modos de pensar de los indios y
ha sido otra fuente de graves errores de concepcién de la
mentalidad indigena; errores que persisten hoy dia y, difi-
cultan la verdadera comprensién de la psicologia araucana.
Ni atin todos los autores més modernos han podido des-
ligarse de los efectos de esta mala interpretacion.

Los términos méas abusados en este sentido, son los que
se refieren a las ideas espirituales: asi encontramos las vo-
ces alma, anima, espiritu, Dios, demonio, culte, divinidad
ete., ete., tan empleadas por los cronistas y escritores poste-
riores; ¥ que en su mayor parte, no tienen traduccién a la
lengua araucana, por carecer el indio del concepto de se-
mejantes ideas. En cambio, voces mapuches como, pillu,
pillan, huecuou, am, huenu, ngenchén, etc., que pertenecen
a otro 6rden de coneepciones, han sido maltratadas y obli-
gadas a desempefiar interpretaciones de ideas, fuera del
alcance de la mente indigena.

De esta manera se propagaban convicciones respecto de
las creencias indias que estaban muy lejos de los conceptos
verdaderos de los naturales y en las predicaciones desti-
nadas a inculearles la doctrina cristiana se incurria, a me-
nudo, en contrasentidos, que debian ser ininteligibles o
parecer absurdos a los indigenas, quienes entendian de otra
manera los términos empleados.

Aun el vocablo religivn necesita una definicién concreta
v especial, si lo hemos de usar en relacién con las ideas
extraterrenales de los araucanos. Algunos cronistas decla-
ran que estos indios no tenian religién; pero si analizamos
lo que quieren decir, resulta que entienden por religién,
el culto de un Ser Supremo, universal, omnipotente y crea-
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dor. En este sentido tenfan razén, porque las ideas de los
araucanos respecto al cosmos, aun no habian evolucio-
nado, a ese grado. Sin embargo, tenfan algunos conceptos
cosmogonicos: creian en ciertos seres sobrenaturales, te-
nian ideas respecto de la vida futura, distinguian a su modo
el bien y el mal y habfan formulado algunas vagas teorfas
metafisicas relacionadas con el origen del universo.

Si ensanchamos la definicién del término religién para
'inclu-ir estos conceptos, veremos que los araucanos eran un
pueblo bastante religioso, aungue de una manera distinta
de religiosidad que la de los pueblos civilizados,

Los que han estudiado esta fase de la psicologia indige-
na a menudo se han ofuscado por la diferencia de ideas,
costumbres y modo de pensar; imputando todo lo que no
han comprendido a obra del demonio o a la perversidad
de la raza. Han cometido el error de juzgar con criterio de
civilizados, conceptos que pertenecen a un orden menos
desarrollado de inteligencia, y al igual de los antiguos misio-
neros, no han comprendido ni han sido comprendidos.

La intransigencia de los conquistadores en materias reli-
giosas, caracter comtn a la época; sus supersticiones poco
‘menos marcadas que las de los indigenas; el profundo des-
precio con que miraban todo lo que era indio y la poca
ilustracion de la mayor parte de las personas que llegaron
a Chile en los primeros tiempos de la colonia; fueron todos
motivos para que fuese mal entendido o tergiversado todo
lo relacionado con el culto de los naturales y estos errores
se han ido repitiendo hasta nuestros dias.

Una investigacion sobre las creencias primitivas de los
araucanos se hace dia por dia méas dificil, por la lenta in-
filtracién de ideas pertenecientes a las religiones cristia-
nas. Muchas veces se han adoptado voces castellanas para
expresar las nuevas ideas; pero a menudo se han aplicado
otros atributos y significados a términos ya existentes en la
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lengua, de modo gue estos tienen hoy una interpretacién
muy diversa de la que tenian originalmente.

La parte mds ardua de nuestra tarea ha sido rastrear
estos términos a través de los documentos més antiguos,
para descubrir su primitivo significado, cotejarlos con los
empleados en sus ritos tradicionales y compararlos con
aquellos usados por otros pueblos en parecido estado de
cultura. Para esto, hemos tratado de despojarnos de todo
prejuicio o preconcepeién; dedicandonos durante largos
afios solamente a la recopilacién de datos y hechos, sin
formar conclusiones entretanto considerdbamos insufi-
ciente o defectuoso el material recogido.

Otra dificultad seria que se presenta es la de poderse
colocar en el punto de vista del indio. Este no carece de
inteligencia; solamente en lo relacionado con las ideas
abstractas y abstrusas tiene poco desarrollada esta facul-
tad. Su.comprensién poco alcanza a lo que nosotros lla-
mamos lo espiritual. Sus ideas son principalmente mate-
rialistas y dota con caracteres corpéreos lo que nosotros
consideramos incorpéreo. Sus conceptos de la naturaleza
son distintos de los nuestros y a menudo confunde causa
y efecto, Los fendmenos naturales son, para él, actos de
volicién de parte de los objectos naturales cue ve a su re-
dedor. Poco se preocupa en investigar causas, considera
toda la naturaleza poblada de seres misteriosos, quienes
provocan todos los hechos que su experiencia no alcanza
a explicar, y no busca mayores razones. Es en extremo
conservador y se conforma con hacer y creer todo lo que le
ha sido trasmitido por sus mayores.

El investigador tropieza con otra fase de la mentalidad
araucana, comfn, no solamente a este pueblo, sino a todos
los que se encuentran en mas o menos parecido estado de
cultura, que hace atn mds dificil conocer su verdadero
modo de pensar. Es esta la costumbre, innata en ellos, de



LA ORGANTZACION SOCIAL 13

contestar cualquiera pregunta sobre sus costumbres o
‘creencias, de la manera que creen agradard mas a la per-
ma que les interroga. Son muy suspicaces y desconfia-
dos, ¥ por lo general ocultan cuidadosamente todo lo re-
-"fe"r'énte a sus antiguas costumbres v conceptos religiosos;
‘en parte, por temor al ridiculo y, mas aun, por no dar a sa-
ber que todavia las practican. Cuando alguien les hace una
‘pregunta directa sobre estas materias, contestan’ afirma-
‘tiva 0 neggtivamente segun creen satisfacer méas al que les
interroga; pero no se les ocwrre ofrecer una explicacion
que acabaria con el error o la duda. Por esto, tiene razén
‘Guevara cuando dice que la penetracién de la psicologia
religiosa del mapuche ha de hacerse siempre por el méto-
do indirecto. (1)

Sobre este punto de la interrogacién directa de los pueblos
inferiores, el Padre Trilles escribe lo siguiente:

“Par caractére, I'on a toujours remarqué cette tournure
de I'esprit noir, et par désir de se débarrasser de vous, ou
encore de vous plaire, ils sont toujours enclins a ““dire com-
me vous”, & approuver vos idées. Aussi, arriverait—on 2
des conclusions diamétralement opposéés a la vérité en
leur posant des interrogations directes. A une phrase posée
ainsi: «Ce tigre es rouge; cette route est longue, n'est-
ce—pas"? infailliblement le Noir répondra neuf fois sur dix:
“Certainement”. Et une minute aprés, demandez: “Ce
tigre est bleu, cette route est courte?” la réponse sera la mé-
me: “Certainement”.

“Tous les rapports militaires ou d’exploration signalent ce
fait, en concluant que le Noir est un “fieffé” menteur.
Pour nous, oui, mais pour lui, certes non, car il estime sim-
plement que le Blanc désire une réponse affirmative, et il Iui
fait ce plaisir, qui lui est parfaitment égal. Mais nullement,

(1) Psicologfa de los Araucanos, p. 234,
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dans son idée, il n'a repondu ce qu'il croit vrai, lui-méme,
et ne s'imagine pas qu’on réclame de lui la verité telle qu'il
la voit™ (1).

La desconfianza con que miran a todo extrafio, es causa de
que a veces se encierran en un mutismo o se esquivan, ale-
gando ignorancia, lo que ha hecho que muchos investigado-
res los creen menos inteligentes y menos cultgs de lo que son.

La falta de comprensién de todos estos caracteres mentales -
del indio, ha sido el motivo de muchos de los errores que se
han propagado respecto de su cultura, instituciones y cos-
tumbres, que no son, muchas veces, lo que se ha pintado.
También fué una de las causas principales del poco éxito
de los antiguos misioneros en cristianizar a los araucanos.
Los catecismos, confesionarios, y sermones que hemos po-
dido estudiar, de aquellos abnegados padres, todos tenian
¢l defecto capital de estar basados en la psicologia europea
de la época y no acordaban en absoluto con la mentalidad
indigena. Asi por ejemplo, el confesionario del Padre Val-
divia hace una serie de preguntas sobre las creencias reli-
giosas de los indios, basadas en el concepto que él habia
formado de sus ideas y ritos. Les preguntaba si adoraban
a tal o cual ente, deidad o demonio; si les ofrecian sacrifi-
cios, o si creian en tal o cual supersticién. Fieles a su cos-
tumbre de agradar al interrogante, los indios se confesaban
de muchos pecados que ni siquiera les habian pasado por la
mente y que tampoco comprendian. Se confesaban de haber
adorado al demonio, sin tener ni adoracién ni demonio en
su culto. Aseguraban que el Pilldn era su dios o que era el
diablo segiin la pregunta que se les hacia. De esta manera
los misioneros quedaban confirmados en sus opiniones y

(1) Le Totémisme chez les Fans, par le R. P. H. Trilles. C.S.5.P.
Pag. 261. Biblioteca Anthropos. Tomo L. Vol 4, pp. XV1 #f 653, Munster
1912,
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on como conceptos de los indios, ideas que ellos
1 sido los primeros en formular.
uanto a las voces indigenas que empleamos en este
hemos preferido la ortografia antigua de los léxicos,
le la moderna y més fonética, para facilitar el cotejo
licaciones y documentos que citamos, indicando
nunciacion actual de aquellos vocablos que son escritos
rentes maneras por los cronistas o graméticos de
» pasadas.
Gltimo, nos hemos servido mucho de algunos de los
s, especialmente de la Historia del Padre Rosales,
r ¢l que nos ha dejado el cuadro més completo de las
mbres araucanas del siglo XVII y porque escribid
un criterio mas acertado y con menos prejuicios que los
-escritores religiosos de la época. De los escritores mi-
s y civiles también hemos aprovechado aquella parte
sus relaciones que se refieve a la organizacién indigena;
n hemos recurrido a las poemas de Ercilla y de Ofia,
arlos en algunos casos, en comprobamén de noticias
las de otras fuentes.
mos preferido ceder la palabra a los cronistas, cada vez
a sido posible, en €l desarrollo de nuestra argumenta-
porque eran generalmente observadores de primera
_ muchas ocasiones los finicos testigos presenciales
los hechos que relatan. Sin embargo, no siempre acepta-
las interpretaciones que ellos dan a los hechos que ob-
dandoles otra, més en conformidad con los cono-
s modernos respecto de la psicologia y mentalidad
los indios, estudios desconocidos en aquellos tiempos.
! do cotejamos y comparamos las costumbres y creen-
obervadas hace tres siglos, con las de los indios actuales,
a hacer notar las principales modificaciones que han su-
¥ sus probables causas.
- En cuanto a las hipbtesie nuevas que avanzamos respecto



16 RICARDO E. LATCHAM

de la antigua organizacion y culto de los araucanos, hemos
tratado de presentar la documentacion més completa po-
sible; pero aun asi, muchos puntos no quedan enteramente
esclarecidos vy referente a ellos no hemos podido ofrecer
mas que argumentos légicos sacados de casos analogos
estudiados en pueblos de estado parecido de cultura y de
mentalidad.

Nadie puede reconocer mejor que nosotros los defectos
de que padece este estudio; pero nos conformamos con abrir
el camino a una investigacibn mas cientifica y moderna,
dejando a otros corregir los defectos mencionados y llenar
los vacios que hemos tenido que dejar.

JSABITULO 1
ETNOLOGIA" ARAGCANA

Apreciaciones anteriores.—Diversos pueblos que habitaban la Araucania
preespafiola.—Invasion de un pueblo de ultracordillera.—Indi-
cios de esta invasibn.—Lo que nos ensefia la arqueologia.—Las
habitaciones.—La filiacibn—Dialectos—La denominacién “arau-
cano”.—Puelches.—Hallazgos arqueologicos eén la Patagonia im-
putados a los araucanos antiguos.—La agricultura eéntre 1os arau-
canos.—La ganaderia.—Estas industrias no se deblan « los incas,
Mapuches y Huilliches.

Hace algunos afios, publicamos el resultado de nuestras
investigaciones sobre la antropologia del pais, demostrando
que la supuesta homogeneidad de los indios chilenos era un
mito fundado en razones lingiiisticas. Sefialamos las que,
a nuestro parecer, eran las principales razas o pueblos que
habian contribuido a la formacién de la entidad que hablaba
la lengua comin que se ha llamado impropiamente arau-
cana, pero que era indudablemente la nativa del pais.

En los afios que han pasado desde entonces, hemos teni-
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do el agrado de ver apoyadas o confirmadas por estudios
posteriores, una gran parte de nuestras apreciaciones, las
que hasta aqui hemos tenido ocasién de modificar en muy
pocos detalles. .

Con la revision de nuestro material y de mayores inves-
gﬁgaciones con motivo del presente estudio, hoy podemos
‘aclarar un poco algunos puntos que habian quedado oscuros
‘en nuestras primeras exposiciones. Como nos ocupamos
casi exclusivamente de la zona entre el Itata y el golfo de
Reloncavi, o sea el territorio ocupado, al tiempo de la con-
quista, por los diferentes pueblos a que se ha aplicado el
nombre genérico de araucanos, no nos es preciso entrar en
averiguaciones sobre el origen de aquellos de otras regiones

En trabajos anteriores (1) dejamos constancia de haber
existido en la zona referida, dos pueblos antiguos que habi-
taban en la costa y los llanos eentrales, encontrandose mez-
clados en las inmediaciones de las caletas abrigadas v de-
sembocaduras de los numerosos rios. Uno de ellos, el méas
antizuo, v quiza autéctono, era pueblo de pescadores y a
ellos se deben los conchales que se encuentran esparcidos por
lag playas del mar. Su cultura, como demuestran sus sepul-
turas, era baja. No se dedicaban a las faenas agricolas, al
menos en cuanto se sabe. Este pueblo era dolico o sub-
dolicocéfalo y de él hemos escrito: “En las sepulturas més
antiguas, y en los conchales, era este el tipo mas numeroso,
y lo encontramos con bastante frecuencia atin hoy dia, entre
los indios actuales.

“Las paredes del craneo son gruesas y los huesos de la
cara macizos. La frente es angosta y algo deprimida y el
occipital muy pronunciado, a diferencia de los mapuches
que lo tienen aplastado o capsular.

(1) Antropologia Chilena, Santiago v Buenog Aires 1908, y Elementos
Indigenas de la Raza Chilena, 1914.
Etnologia—2
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“En los vivos se nota la cara més larga y angulosa, los
pémulos més salientes y el color del cutis mas claro. No
hemos podido resolver a qué raza pertenece este pueblo,
que volvemos a encontrar en varios puntos de la costa
hasta Caldera” (1).

Posteriormente llegb a la zona, desde el norte, otro pueblo
mas culto, que se extendié por el litoral y valle central
hasta el Seno de Reloncavi, y el cual, al parecer, pasé tam-
bién a las islas del archipiélago de Chiloé, donde se fusioné
con los chonos, que las habitaban entonces; formando el
elemento que llamamos chilote, Este pueblo puede iden-
tificarse con aquél que ocupaba las provincias centrales de
Chile en tiempo de la conquista de ellas por los incas y pos-
teriormente por los espafioles, y de él era la lengua que se
hablaba en todo el pais y que llamameos araucana.

Era pueblo de poca estatura, dedicabase a la agricultura
y a la crianza de animales domésticos. Conocia varias in-
dustrias, se vestia de la lana de sus ganados, fabricaba al-
farerfa adornada de dibujos pintados v, al extenderse hasta
Chiloé, llevé consigo su idioma, que los espafioles hallaron
generalizado por todo el pais al sur de Coquimbo. Este
pueblo absorbid el de los pescadores, con el cual se fusion6
en la costa, donde todavia hallamos tipos intermediarios
entre las dos razas.

Encontrando el medio y el clima propicios, y tal vez por .
tener pocos enemigos extrafios, se multiplicd rapidamente
hasta formar una poblacién bastante densa.

En la cordillera y especialmente en el valle del alto Bio-
Bio, habitaba, en la misma época, otro pueblo de cazadores
némades, cuyas correrias deben haberse extendido a las pam-
pas drgentinas, pero quienes, por otra parte, encontraban
abundantes medios de sustento en ésta, su morada favorita,

(1) Antropologia Chilena, p, 205,
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Qe le ha llamado Pehuenche, porque la zona que ocupaba
es la de los hosques de peluenes 0 pinos (Araucaria Imbrica-
ta), cuyos pifiones hasta hoy forman uno de sus principales
alimentos. Alli también abundaba la caza de guanacos,
ciervos, aves de numerosisimas clases, fuera de los canidos
y felinos salvajes.que tampoco despreciaban. Eran los chi-
‘quillanes de los cronistas.

Los pehuenches antiguos eran dolicocéfalos y posiblemente
descendian de la raza arcaica del Rio Negro.

Es més que probable que, dadas las costumbres exoga-
micas de los pehuenches y quizé de los otros pueblos vecinos,
‘que hubiese cierta fusién o mezcla entre ellos. Los pehuenches
tenian mayor estatura que los llanistas y se diferenciaban
de éstos en otros caracteres {isicos; pero en las regiones sub-
andinas se encuentran restos que pueden haber sido de una
mezcla de ambos. -

Estando las cosas asi, llegaron, de las pampas argentinas,
sucesivas migraciones de un nuevo pueblo, distinto en cul-
tura ¥y en caracteres fisicos a aquellos que ocupaban el te-
rritorio. Entrando por los pasos bajos v faciles de la cordi-
llera que enfrenta esa zona, poco a poco se esparci6 por los
campos entre el Toltén y el Bio-Bio, extendiéndose mas
tarde al norte de este tltimo rio hasta el Itata. Para ¢l efec-
to de distinguir este pueblo, le llamaremos moluche—gente
de guerra (1).

No sabemos si esta invasion se haria pacificamente;
estimamos que debe haberse hecho a sangre vy fuego,
como era costumbre en aquellos tiempos; pero el hecho es,

. _(l) No p{etcndemm que esta denominacion sea histdrica o que sea
Siquera apropiada, selamente falta por completo un nombre para distin-
guir este puuh.bln ¥ hemos crefdo que seria conveniente usar uno mas o
menos-conocido en la literatura ¥y no mventar otro nuevo, sin pretender
por un momento confundir este pueblo con 6l que més tarde llamé molu-
¢he el Padre Tomis Falkner.
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que, con el tiempo, se hicieron duefios de toda la zona in-
dicada. En parte se amalgamaron con los antiguos habitan-
tes, especialmente en la regién de la costa y en ambas faldas
de la cordillera de Nahuelbuta hasta el Cautjin. Poco avan-
zaban al sur de este rio, y al sur del Toltén casi se pierden
sus rastros.

Ademés de los indicios de esta invasién, indicados por
nosotros en trabajos anteriores, podemos agregar ahora los
siguientes:

Entre los nombres personales y geogréaficos, como también
entre los apellidos o0 denominaciones totémicas de las familias
araucanas al tiempo de la conquista espafiola, existian va-
rios que eran comunes; pero que no podian haber tenido
su or gen, sino al éste de la cordillera de los Andes. Entre
ellos se pueden citar nahuél—tigre (Felis onza), cheuque—
avestruz (Rhea americana), y kuanque—también avestruz
(Rhea Darwinii), Ninguna de estas especies formd parte
de la fauna chilena ni hay noticias que alguna vez siquiera
se haya encontrado una de ellas en territorio nacional, sien-
do todas comunes en la Argentina. Sin embargo, hallamos
en la toponimia de la Araucanfa los nombres Nahuelbuta,
Nahuelco, Nahuelhuapi, Cheuquecura, Cheuquén, Cheu-
quelelviin y otros. Entre los caciques araucanos de impor-
tancia en tiempo de Pedro de Valdivia y de Garcia Hurtado
de Mendoza, mencionados por las crénicas, hallamos Lon-
conavél, Netinahuél, Piuquenaval) Contanaval, Naupillan,
Nahuelantii, Navalhuenu, Navaltureo, Manquenaval, Guel-
guanaval, Navalfiamcu, Ancanaval, Llancacheuque, Ran-
cheuque, Lepuncheuque, Huanqueméan, Huanquecura, etc.

Uno de los bailes mas celebrados en sus ceremonias, se
llamaba choiquepuriin o cheuquepurtin—Dbaile del avestruz,
conocido también por el nombre de puelprin—baile del éste.
Estos bailes eran practicados especialmente por los pueblos
subandinos y no pueden haber sido originales del suelo.
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Otro indicio parece ser la diferencia en la situacion de la
tierra de los muertos, la cual para los costinos se hallaba
‘allende el mar o en la isla de Mocha, para aquellos que vi-
yfan a la vista de esta isla, miéntras para los pueblos de los
llanos centrales v los subandinos, esta tierra se situaba al
otro lado de la cordillera de los Andes, donde siempre
imaginaban que vivian sus antepasados.

Por otra parte, la arqueologia de la zona acusa un cambio
brusco en la cultura indigena, en una época no muy lejana
de la en que llegaron los epafioles. En muchos puntos de la
costa, entre la Bahia de Arauco y la desembocadura del
Cautin o Imperial,'se han encontrado sepulturas antiguas de
tipos desconocidos en épocas posteriores v en cllas alfareria
pintada y otros artefactos cuya fabricacién no se practicaba
ya cuando llegaron los espafioles. Se vuelve a encontrar
esta misma clase de objetos en las sepulturas de Mariquina,
San Juan de la Costa, en Osorno y en otras partes de las
provincias de Valdivia y Llanquihue, pertenecientes a una
época mucho més tarde, lo que demuestra que el arte no
se habfa perdido, sino que habia emigrado. Segiin Gue-
vara v el Padre Amberga, restos de esta naturaleza se encon-
traron, en tiempos mas recientes, en la vecindad de los @ran-
c_lea lagos vy suponen que la industria habria sido levada
alli por tribus que emigraron de méas al sur.

Otro hecho significativo es la diferencia en la construccién
de las rucas o casas entre los indigenas al norte v al ur del
rio Cautin. En la regién Bio-Bio—Toltén, los ranchos eran
relativamente pequenos, de forma cénica, circulares u ova-
lados, con muros bajos de ramas embarradas y techos que
casi llegaban al suelo. Cada hombre casado habitaba una
7uca aparte con su familia inmediata. Los hijos construfan
sus rucas al lado de las de su padre, y el conjunto de ranchos
pertenecimt'e a un grupo familiar de tres o cuatro genera-
ciones se llamaba [or,
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Al sur del Cautin. las casas eran hechas de otra manera.
Cada familia, inclusos los abuelos, los padres, los hijos y los
nietos ocupaba una sola habitacion la que era bastante exten-
sa y en ciertas ocasiones contenia sesenta, ochenta o mas mo-
radores. Estas casas no se construian en inmediaciones de
otras, sino algo distantes, pero a la vista unas de otras.

Pedro de Valdivia, hablando de los indios de Imperial,
dice: “las casas tienen muy bien hechas y fuertes con grandes
tablazones, y muchas y muy grandes y de a dos, cuatroy
ocho puertas™” (1).

Esto lo confirma Marifio de Lovera, quien, hablando de
la misma region, dice: “las casas son muy grandes, de a
cuatrocientos pies en cuadro cada vna y algunas mas y aun
no pocas de ochocientos pies”. El autor afirma que “por
su contento’ media varias y continua: “cada indio de estos
tenia muchas mujeres y asi habia en cada casa catorce,
quince o més puertas para que cada mujer tuviese su puerta
aparte” (2).

El Padre Sors anota lo mismo y dice: “todo su terreno
estd muy poblado y viven en cada rancho de treinta a
cuarenta almas y en otros de indios muy hacendados pueden
llegar a ochenta o noventa almas entre chicos v grandes’ (3).

Cortés Ogea al describir la provincia de Ancud habla de
“casas grandes de cuatro y seis puertas’” (4).

Hay también motivos para creer que la descendencia por
linea paterna o al menos los derechos paternales, conocidas
~ entre los mapuches del tiempo de la conquista, fué una in-
novacién introducida por éstos, y que fuera del territorio

(1) Carta a S. M. fechada en Coneepeitn el 25 de Septiembre de 1551,

(2) Cronica del Reino de Chile, p. 123, Col. de Hist, de Chile. Tomo
VI.

(3) Historia del Reino de Chile, por ¢1 P. Fray Antonio Sors. Publica-
da en la Revista Chilena de Historia v Geografia. 1921 y 1922, p. 43.

(4) Gay Documentos. Tomo II, p. 93.
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ocupado por ellos, todavia persistia la filiacién materna y
que la propiedad y dignidades se heredaban por linea fe-
menina. Todas las denominaciones de parentezco emplea-
das en el siglo XVI corresponden exclusivamente a las que
se emplean por pueblos en estado matriarcal, como tendre-
mos ocasién de observar més adelante.

Por otra parte, todos los cronistas hablaban de los indige-
nas del sur del Cautin, como de pueblo de otra indole ¥ no
los confundian con los que llamamos mapuches, o sea el
pueblo mezclado de la zona de que hablamos.

Fuera de las numerosas citas sobre este punto que hemos
dado en otras partes, podemos agregar la opinién del Padre
Rosales, quien dice: “Los indios del distrito de la Imperial
fueron muchos, doziles, y de buenos naturales, nobles de
condicién y no tan guerreros como los demas’ (1).

Adn en su modo de hablar el idioma, los indios del norte
del Cautin eran distintos de los del sur del mismo rio. El
Padre Augusta, en el prologo de su Diccionario Araucano-Es-
panol, dice al respecto: “En general, se puede decir que las
diferencias dialécticas aumentan en proporcién con las dis-
tancias que separan a los indios entre si, de modo que los
del norte que viven en la provincia de Cautin 0 mé4s al norte,
tropiezan con cierta dificultad como ellos mismos lo confiesan
para entenderse con los de la regién de Osorno... Alli y en ge-
neral al sur de Valdivia, hay sonidos que apenas podemos
reproducir.

“Los costefios se distinguen de los del valle central y mas
atn de los que viven al pie de la cordillera”.

Tomando en cuenta estos dialectos, y aceptando nuestra
argumentacion, es de creer que la forma pura y a la vez
mas arcaica de la lengua serd la hablada por los indios
huilliches de Valdivia al sur, que sufrieron menos por los

(1) Historia del Reyno de Chile. Tomo 1 p. 456,
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cambios introducidos en la pronunciacién por los invaso-
res moluches.

Todos estos argumentos estan a favor de la intrusion de
un pueblo extraiio en la zona de que hablamos; pero es in-
dudable que enla época de la conquista espafiola se habia
fusionado completamente con los pobladores més antiguos,
formando asi una nueva entidad, a la cual aplicamos el nom-
bre de mapuche.

El término araucano, inventado por Ercilla para hablar
de los indios del aylarehue de Arauco, st extendié mas tar-
de para incluir los ayllarehues de Marihuenu, Tucapél,
Licanlebu, y parte de aquél de Purén, que se acostumbré
llamar el Estado de Arauco, por estar siempre federados
bajo el mando de un Gran Toqui, para proseguir la guerra
contra los odiados espafioles. Molina fué el primero en dar
un sentido méas amplio a la denominacién araucano, y usarla
para hablar de todos los indios que habitaban al sur del
Bio-Bio. Desde entonces su empleo en este sentido se ha ge-
neralizado y poco a poco se ha perdido la costumbre de dis-
tinguir entre los pueblos diversos, reconocidos hasta fines
del siglo XVIII, confundiéndoles todos en una sola denomi-
nacion.

Al sur del nacimiento del Bio-Bio, en la region de la Cor-
dillera v de los grandes lagos, se habia radicado otro pueblo
némade, proveniente de¢ las pampas argentinas. A este pue-
blo se ha dado el nombre de Puelches (gente del éste). Era
probablemente una rama de los antiguos querandies, tan
nombrados por los primeros cronistas de La Plata. Caza-
dores como los pehuenches y moluches, encontraron abun-
dante sustento en su nuevo “‘habitat’”; en parte se unieron
con los antiguos pobladores, adoptaron su lengua y parte
de sus costumbres, llegando a formar un pueblo sedentario
en contorno de los lagos. La otra parte habitaba la cordi-
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Jlera v, conseryando sus habitos vagabundos, bacfan frecuen-
tes correrias 2 los llanos & ambos lados de los Andes.

A los indios que vivian al sur del Toltén, los mapuches
los llamaban huilliches (gente del sur). Este pueblo era, como
hemos visto, de la antigua raza que ocupaba todo el pais
antes de la llegada de los moluches y por tanto de la misma
eﬂuz‘pe de los del norte del Itata. En la regién subandina se
habfa mezclado algo con los puelches, como antes lo habia
hecho con los pescadores de la costa. Estas mezclas eran la
eausa de las diferencias dialécticas que se notan entre la
repi6n costina y la subandina.

A la llegada de los espafioles, las fusiones locales de estos
‘diversos pueblos se habian eféctuado v por todas partes ha-
‘Blaban la lengua de la tierra, la que llamamos araucana,
pero que era a todas luces la del pueblo antiguo que antes
habitaba todo el pais, y que era adoptada por las tribus
advenedizas,

Sin embargo, las diferentes entidades se mantenian aisla-
das, formando cuatro grandes pueblos o naciones. Eran es-
tos los mapuchkes (mezcla de los moluches con los antiguos
habitantes), los huilliches, descendientes directos de los an-
tiguos habitantes, los pekuenches, en la cordillera, al norte
del Cautin, ¥ los puelches en la misma cordillera més al sur.
Estos pueblos se mezclaban més o menos francamente en
la region subandina. ;

No es posible por el momento indicar cual fué el pueblo
que inmigré del otro lado de los Andes v dejé huellas tan
profundas en la zona que llamamos Araucanfa.

Sm embargo, hace poco, 1a prensa argentina dié cuenta
de unos hallazgos arqueolégicos hechos en la Patagonia,
Q‘* se atribuyen a los araucanos prehistéricos, quienes, se
Supone, hayan trasmontado la cordillera para establecerse
en las pampas. Se funda en la similitud de algunas hachas de



26 . RICARDD E. LATCHAM

piedra halladas entre los restos, que no son del tipo pata-
génico v se asemejan mucho a los tipos chilenos.

La prensa de Santiago, haciéndose eco de estos rumores,
copi6 la noticia y los parrafos que trascribimos aparecieron
en uno de los diarios (1).

“Ampliando la informacién sobre los hallazgos arqueo-
légicos realizados en Loncopué por el sefior Teodoro Ara-
mendia, se comunica que ha estudiado prolijamernte el
paradero indigena. Se observa desde luego que es antiqui-
simo. Entre la infinidad de objetos primitivos retirados, se
hallaron més de sesenta hachas de marmol blanco carac-
teristicas, que el descubridor declara no haber visto, en los
afios que ha recorrido el sur patagénico, ni en Chile en los
tres viajes de estudio que ha realizado. Las hachas miden
de quince a treinta centimetros, son de tres tipos: cunei-
formes, rectangular y trapezoidal dos de ellas; algunos tro-
zos se hallan pulidos, pero la mayoria presenta un trabajo
primitivo. Los vientos fuertes de la regién taparon el para-
dero de ellas en épocas antiguas, hoy dia se descubren, en
la confianza de que han de aparecer sorpresas del hombre
primitivo.

“Como las hachas se apartan del tipo patagénico y tienen
cierta similitud con aquellas que trabajaban los antiguos
araucanos, no seria aventurado suponer que las tribus chi-
lenas pasaron Los Andes en la época prehistérica, como es
la creencia general.

“El paradero o taller indigena se halla sobre los terrenos
terciarios y es antiquisima, siendo innegable que el hombre
primitivo trabajé en méarmol, porque esa materia prima
abunda en la region.

Suponiendo que estos hechos sean exactos, caben dos
hipétesis para explicarlos: la comunicacién entre uno y otro
lado de ia cordillera seria mucho mas antigua de lo que se
supone, v los indios chilenos, desde tiempos inmemoriales
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han establecido colonias en las pampas de la Patagonia;
o bien los tipos de hachas citados no eran chilenos en su
origen, sino traidos a este pais por el pueblo emigrante v
difundidos aqui con posteridad.

Creemos que de estas teorias, la primera es la mas vero-
simil; porque 1os tipos mencionados de hachas se han encon-
trado en sepulturas indigenas mds antiguas que la inmigra-
cién a este lado, del pueblo de que hemos hablado.

Después de la conquista de Chile por los espafioles, las
‘comunicaciones a través de la cordillera han sido constantes;
v Ia nomenclatura geografica de las pampas, desde las pri-
meras noticias que tenemos de ella, acusa la predominacion
en toda la region al norte del rio Negro, de la lengua de los
indios chilenos.

En el siglo XVIII, segiin Falkner, los moluches se exten-
dieron por ambos lados de la cordillera de Los Andes. Dice
al efecto: “Se hallan esparcidos por todo el territorio, tanto
al éste como al oeste de la Cordillera de Chile. Los que ha-
bitan al éste de Ia cordillera son llamados Puelches, por los
del otro lado. Puel significa éste. Pero por otros, que viven
hacia el sur, son llamados Picunches, Conoci algunos de sus
caciques, cuyos nombres eran: Tfeucan-antu, Pilgue-pangi,
Cane-pangi v Carw-lonca” (1).

Estos nombres son netamente araucanos y significan:
Sol que derrite, Flecha de ledn, Leén verde v Cabeza verde.

Pero no hay que contundir estos puelches (simple nombre
geografico) con los puelches de los primetos siglos de la co-
lonia, quienes eran de otra estirpe, llamados indios pampas
o querandies, en la época de la conquista.

‘Posteriormente v en especial en el siglo XIX, los huilli-
ches del sur del Cautin se extendieron por toda la Pampa,

(===

(1) La Naci6n, Abril 29 de 1923.

(2) A Pescription of Patagonia and the adjoining Parts etc. by Tho-
mas Falkner. Herelord, 1774, 8 >
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llegando a dominar un territorio de méas de quince mil le-
guas cuadradas, y durante més de cuarenta afios fueron
el azote de los pueblos fronterizos desde San Luis hasta
Buenos Aires (1),

No existia ninguna forma de gobierno central entre estos
diversos pueblos, ni siquiera en el seno de las difererites es-
tirpes, las cuales, para mayor claridad, llamaremos naciones,
ni, en cuanto hemos podido averiguar, tenian nombres para
distinguirse. Cada una de ellas se llamaba mapuche que sig-
nifica gente de la tierra, y para hablar de las demas, las da-
ban nombres geograficos que solamente indicaban ¢l punto
cardinal en que cada una habitaba.

No hemos mencionado el pueblo al norte del Itata, y so-
lamente lo hacemos ahora para completar el cuadro. Si-
guiendo su costumbre, los mapuches llamaban picunche, gen-
te del norte, a este pueblo, y como hemos visto, los picunches
y los huilliches eran dos ramas de un mismo pueblo, de una
sola cultura original, que puede haber seguido rumbos un
poco distintos después de su separacién, lo aue puede expli-
car las diferencias que se notan en su desarrollo posterior.

Las cuatro naciones a que hemos hecho referencia, eran
bien definidas a la llegada de los espafioles, y cada una se
consideraba duefia absoluta del territorio que ocupaba,
pretensién reconocida v respetada por las demas.

Los mapuches y los huilliches se dedicaban a la agricultu-
ra de una manera bastante extensiva. En algunos de nués-
tros trabajos anteriores, habfamos insinuado que estos cul-
tivos entre los mapuches deben de haber sido esporadicos ¥
de poca importancia. Durante los altimos afios hemos te-
nido ocasién de hacer investigaciones méas profundas sobre

(1) Una vivida relacion de estas guerras y del poderio de los araucanos
de la Pampa en esta época se halla en la obra de Estanisiao S. Zeballos,
titulada *‘Callvucura v la dinastia de los Piedra. Buenos Aires, 1890,
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este punto para un trabajo que tenemos en preparacién (1).
v hemos tenido motivo para modificar esta opinién. Ahora
podemos decir con seguridad que los mapuches dependian
'-ﬁrincipalmente de la agricultura por sus medios de sustento,
v si es verdad que esta industria no habia alcanzado el gra-
‘do de adelanto encontrado entre los peruanos, sin embargo
era bastante desarrollada, como igualmente la crianza de
chillihueques v la utilizacion de su lana para vestirse.

La primera mencién que encontramos de la agricultura
de estos pueblos indigenas es la de Juan Bautista Pastene,
en 1544, quien én el inf rme de su viaje de exploracién de
la costa dice que encontraron en el puerto que llamaban
San Pedro, muchas sementeras. En la punta de San Mateo,
los indios le regalaron una oveja (llama) en seguida ‘“‘fui-
~mos a dos poblezuelos que estaban dos tiros de arcabuz
de la costa, v tomamos veinte ovejas que Mo quisinos mas y
maizy otras cosas mas que los indios tenian en sus cagas” (2).

Segan carta de Pedro de Valdivia, Alderete, en la primera
pasada que hicieron los espafioles del Bio-Bio, velvio en la
tarde “con mds de nil cabezas de ganado de ovejas, con que se
Tegocijo el campo”.

En la misma carta, al describir sus actividades, dijo que
paso “corriendo la tierra ocho dias, a un lado y a otro, lla-
mando todos los caciques de paz y lemando ganados para
sustentarnos donde hubiésemos de asentar el pueblo” (3).

Fundada Concepcion, mand6 a Pastene “a que corriese la
costa de Arauco y trajese los navios cargados de comida,
_Tapﬁ una isla de hasta mil indios de poblazén (Santa Mar ia)
e ‘I;S trajeron de paz & le servieron é cargaron lés navios de
‘maiz.

(1) La Agricultura precolombiana en Chile v paises vecines, en pre-
paracién para la prensa.

E"} Medina. Col. de Documentos inéditos, Tomo X111

'3) Carta al Rey, fechada ¢n Coneepeion el 15 de Octubre de 1550.
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“‘A tres meses torné a enviar al dicho capitén e piloto por
més comida; e navegd veinte leguas méas adelante de la pri-
mera isla donde hall6 otra isla de més poblacién; e cargando
los mavios de maiz di6 la vuelta”. Esta isla era la Mocha.

Tal era la abundancia de maiz y otros productos que te-
nfan los indios, que para tratar de terminar la guerra y redu-
cirlos por el hambre, tanto Valdivia como los gobernadores
siguientes mandaban ‘“talar las comidas” pero a pesar de ocu-
parse el ejército en esta tarea por meses enteros, no podian
jamas sujetarlos por este medio, porque otra regién socorria
a la amagada.

Pedro de Valdivia también nos da otras noticias respecto
de la agricultura, ganaderia y vestimenta de los araucanos.
Refiriéndose a la comarca de Concepcién, dice que era
“abundante de gente, de ganado e mantenimientos” (1).

En otra carta, hablando de la regién de Cautin, dice: “Es
todo un pueblo en una sementera, prospera de ganado como
la del Perd; abundosa de todos los mantenimientos que siem-
brén los indios para su sustentacion, asi como maiz, papas,
*quinoa, madi, agi, y frisoles; la gente es crecida, doméstica
y amigable y blan¢a, vestidos todos a su modo todos de lana
aunque los vestidos son algo groseros; son grandisimos la-
bradores” (2).

En la Relacion del Viaje de Don Garcia Hurtado de Men-
doza hasta el Seno de Reloncavi hallamos el siguiente pa-
rrafo referente a los indios de aquella zona: “"Sus costas es-
taban pobladas de indios de buena disposicién y ecriaban
diversos ganados. Su vestido consist'a en wuna especie de mu-
ceta de lana, sumamente fina v peluda, debajo de la cual
llevaban camisetas. Cubrfan la cabeza con capuchas de lo
mismo y gasiaban calzones, a causa de ser la tierra muy
fria” (3).

(1) Carta de la misma fecha.

(2) Carta fechada en Concepcibn el 25 de Septiembre de 1551,
(3) Gay. Documentos. Tomo I, p. 222, ]
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mo documento dice que la comarca de Osorno era
ta de mieses, de ganado ele; y que los indios
- de sembrar y criar’.
s v otros que se encuentran dispersos en las
| conquista, no dejan lugar a duda que los arau-
aquellos tiempos tenian buenos conocimientos de
'y que ademds se dedicaban a la industria de
(1).
imputarse a los incas la introduccién de estas
( 'i_l_e encontramos sus vestigios en toda la zona,
teriores a la llegada a ella de los moluches,
lencia que la antigua raza primitiva era agricul-
eguridad los nuevos venidos, al mezclarse con
ron muchas de sus costumbres y artes. Al sur de
no alcanzé ni la dominaciéon moluche ni la
. mas vestigios se hallan y donde al parecer
se practicaba més intensamente. Igual cosa
a de Chiloé, donde Cortés Hogea hallé una agri-
| floreciente y abundantes ganados
pel hes ni los puelches se dedicaban a la agri-
muy pequefia escala y en aquellos distritos.
mezclado con las tribus mas cultas de

das a las de los araucanos, pero, en verdad,
oco de ellas, y para el efecto de nuestro es-
j a un lado.

tenemos que tratar, bajo el nombre general
, de dos pueblos distintos: uno de los cuales he-
) ¢hie y que consideramos una mezcla de

memcermﬁs detalles sobre este punto, le indica-
Thayer Ojeda, titulada <Ensayo eri-
icass, pp, 174 a 184. Santiago, 1917,
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los moluches invasores con el pueblo antiguo que podemos
decir autéctono, y al sur de ellos los fuilliches, que, al pa-
recer, eran los restos de este mismop ueblo autéctono.

En general, sus costumbres eran parecidas, sino iguales,
como lo eran también sus creencias, supersticiones e insti-
tuciones sociales. Por esto deducimos que los de la antigua
raza, numérica y culturalmente superior al elemento molu-
che, logr6 mantener casi intacta su cultura e imponerla en
gran parte a los recién llegados. ]

ABEHILANA CAPITULO 11
L/(S INFLUENCIAS PERUANAS EN LAS COSTUMBRES ARAUCANAS

Opiniones de algunos autores modernos al respecto.—Algunas citas.—Un
resumen de las influencias supuestas,—Definicién del término
“culto”.—Los araucanos no tenian deidades.—Culto de los ante-
pasados.—Los ngillatunes o rogativas.—Diferencias entre el culto
de los incas y €l de los araucanos.— El culto del sol, del agua vy de

* las piedras.—Su relacion con el totemismo.—El totemismo arau-
cano no era de origen incaico.—La alfareria en la cultura chilena.
—Los artefactos postespafioles revelan influencias incaicas—Ra-
zones de esto.—En las culturas més antiguas no aparecen estas
influencias.—Interrupcion brusca de la cultura preincaica en la
Araucania.—La agrizultura precolombiana.—Supervivencias.—Con-
clusiones.

La vecindad del imperio de los incas y la conquista de
norte y centro de Chile por esta dinastia, han dado metivo
para que la mayorfa de los autores que han escrito sobre los
indios chilenos imputase a influencias incaicas toda cul-
tura o adelanto que se encontraba en el pa's a la llegada de
los espafioles. En tiempos recientes, los que mas han propa-
gado estas ideas han sido los sefiores Diego Barros Arana
Tomas Guevara.

Este altimo autor es el que tal vez mas ha hecho para afir-
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mar esta creencia; porque ha publicado una serie de obras
extensas, especialmente dedicadas a estudiar la etnologia
mucma en sus diversas fases. En todas ellas se empefia
en demostrar estas influencias. Sus obras Psicologia del
pueblo araucano, y Menlalided Araucana abundan en ob-
servaciones de esta naturaleza, pero donde mas insiste es
tal vez en su libro Folklore Araucano, del cual extractamos
las siguientes citas, que demuestran el concepto que, sobre
este punto, se ha formado el sefior Guevara.

'P. 219: “La cultura peruana alcanzé a penetrar hasta el
fondo de Arauco, en todas las manifestaciones de la vida
indigena’".

Da en seguida un resimen de los puntos salientes del
culto de los incas y opina (p. 226): “No hay luzar a dudas
que los incas trasmitian sus ideas y practicas religiosas a los
pueblos con que vivfan en relacion o subyugaban por las
armas,

“[isto explica la sorprendente conformidad del sistema
araucano con él de los incas, la mezcla en el primero de no-
ciones propias con las tomadas, las asimilaciones de nuestros
aborigenes del ceremonial importado”.

P. 232: “El culto del sol aparece, pues, en un fondo real
en el conjunto de practicas rituales de los araucanos, aunque
€n contornos un tanto borrosos. Esto se explica en el hecho
de que al arribo de los espafioles, la razén superior de los
incas comenzaba a imponer sus nociones religiosas, a la
inferior, la araucana, la cual conservando las suyas, se asimi-
laba en cierta proporcion las importadas. . .

“"Sin embargo, muchos elementos de la religion de los pe-
ruanos alcanzaron a radicarse en Chile. Uno de ellos es Iz
deificacion del trueno o de los fenémenos atmosféricos en
sentido antropomorfista, es decir, representados con atri-
butos y también en forma humana”.

Al hablar de los sacerdotes del culto, dice en p. 233: “No

Etnalogia—3
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deja lugar a duda que estos primeros adivinos y ejecutores
del culto eran imitacién de los sacerdotes peruanos, que se
recluian v usaban una vestimenta especial, venidos segu-
ramente en las expediciones que ocuparon el pais.

“En esta misma época las mujeres ejercian el arte de cu-
rar por sugestién a los enfermos, adivinar y hacer invoca-
ciones, es decir, las funciones de la hechiceria o la magia;
eran las machi primitivas. Esta participacién de las mujeres
en el ritualismo araucano habia sido importado seguramente
del Perd, donde la institucién de las mamaconas, o encar-
gadas del ceremonial de los idolos del sol gozaba de un cré-
dito tan grande como antiguo”.

P. 234: “El culto de los muertos o de los antepasados se
hallaba extraordinariamente desarrollado en el Perti. .. Pa-
s6 al territorio chileno y llegd hasta el fondo de la regién
araucana’.

P. 235: “Los manantiales o puquios de los peruanos,
habitados por ranas, comunmente se consideraban sagra-
dos. Este totem pasé a Chile; hasta ahora un sapo de color
especial y la rana, que viven en algunas aguadas, se consi-
deran protectores de la humedad, duefios del agua.

“En el Per habian deidades de las aguas termales. Los
araucanos creian que las termas pertenecian a ciertos espiri-
tus buenos a los cuales ofrendaban di‘{.’ersos objetos.

“Este culto no puede considerarse como' originario, sino
como importado”,

Hablando de las rogativas para pedir lluvia, dice (p. 244):
“El ngillatan (rogativa) {ué pues una ceremonia tra'da
por los incas, por cuanto en ella se manifiestan todos los
caracteres esenciales del sacrificio en el culto peruano’.

Aun la manera de elegir sus caciques o toquis debe haberse
traido por los peruanos, entre quienes existe igual forma de
eleccién. (p. 171).

No solamente en sus ideas religiosas, sino también en otras
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actividades, los araucanos, segiin el sefior Guevara, debian
:f_lﬁ_:.--mayor parte de sus conocimientos a los peruanos.

“La influencia peruana operd una modificacién en la or-
ganizacion totémica antigua de los araucanos y favorecia
la sociedad patriarcal, que se incrementaba a mediados del
siglo XVI.

“Trajoles también la cultura incésica mejores condicio-
nes de existencia, con un progreso incipiente en agricultura,
artes manuales y comercio”.

Este iltimo concepto lo encontramos repetido en todas
Sus obras.

“Débese a esta misma influencia peruana una transicion
en las ideas religiosas de nuestros aborigenes'.

Estas son algunas de las citas, entre las muchas que po-
driamos sacar del libro a que hemos hecho referencia. Las
demdés obras del mismo autor abundan en otras semejantes.
PPor eéjemplo: en la Mentalidad Araucana, p. 34, encontramos
lo siguiente: “Sorprende, en realidad, al especialista que in-
daga estos problemas de etnologia ante-histérica la semejan—
za casi completa del culto de las piedras y otros detalles del
totemismo de los incas, con las huellas que ha dejado en el
sistéma araucano.

“Esta semejanza tan resaltante en los detalles ¢sera un
indicio que permita presumir que el totemismo araucano,
cuyos rastros quedan expuestos, no sea sino un reflejo, una
continuacion del sistema peruano, impuesto como otros
adelantos sociales por la civilizacion incasica?

En la pagina 42 de la misma obra leemos: “La conquista
peruana trajo a Chile algunos adelantos que mejoraron la
co;}dicién de existencia de los aborigenes, siendo los mas
trascendentales el cultivo del maiz o trigo indiano, de la
qﬂflloa_ y otras plantas y la eria de dos o tres especies de
amimales. Fué el principal de estos el weke (llama peruano),
facilmente aclimatado y reproducido en el territorio chileno”.
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Otra costumbre que hace. derivarse de las influencias
incasicas, va en la cita que copiamos, de la pagina 117.

“La ceremonia agraria que ha tenido una persistencia mas
notable ha sido, sin duda, la destinada a regularizar la llu-
via, el nillatun de los araucanos, para hacerla llegar cuando
la sequia se prolongaba, para hacerla cesar cuando cafa con
exceso. En todas sus escenas resalta manifiestamente el
relieve sagrado y misterioso.

“Llegb con seguridad a la nacibén de estirpe araucana con
la invasion de los incas’.

Y en la pagina 125 hallamos: “La representacién miste-
riosa de la enfermedad de los araucanos guarda tanta con-
cordancia con la de los peruanos, que puede creerse que los
primeros tomaron de los segundos muchas particularidades
del ceremonial de curacién''.

iA qué citar mas! Ya vemos que en el concepto del sefior
Guevara, la mayor parte de las costumbres, ideas, creencias,
¢ industrias de los araucanos, las deben a los incas. Resu-
miendo, resulta que en cuanto a crencias religiosas, los
araucanos tomaron de los incas: 1.° su ceremonial; 2.° el
culto del sol; 3. 1a deificacién del trueno; 4 la representacién
antropomérfica de los fenémenos atmosféricos; 5.0 los mi-
nistros del culto—adivinos y machis—quienes eran imita-
ciones de los sacerdotes y mamaconas peruanos; 6.° el culto
‘del agua 7.° el culto de los muertos o antepasados; 8.¢ el
ngiflatzn o rogativa; 9.° el culto de las piedras; y 10. el
totemismo, que era continuaciéon y reflejo del de los incas.

Tocante a la vida material y diaria los araucanos deberian
a los incas: 1.” sus conocimientos de la agricultura; 2.° sus
conocimientos de las artes manuales; 3.° sus practicas co-
merciales; 4.” la manera de elegir sus caciques; y 5.° sus plan-
tas cultivadas y animales domésticos.

Si quitamos de los araucanos de antes de la invasién de
los incas todas estas creencias, costumbres y conocimientos,
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‘es dificil imaginar el estado de salvajismo en que debian
‘encontrarse; porque ni los fueguinos, ni los australianos, ni
los boschimanos, considerados entre los pueblos mas atra-
‘sados, se hallaban en semejante estado de pobreza mental
v material.

¢Pero tendré razon el sefior Guevara al imputar a los
incas la introdiccién de tantas cosas e ideas entre los arau-
canos? Por nuestra parte opinamos enfaticamente que no,
‘como trataremos de demostrarlo.

Antes de todo, es preciso establecer el sentido que se da al
término cullo, en relacién con las ideas religiosas. El sefior
Guevara no deja duda de que lo emplea en el sentido de
adoracién de divinidades. Para dejar en claro su modo de
pensar sobre este punto, copiamos algunos parrafos de su
libro Folklore Araucano, p. 220:

“En el circulo del animismo se hallaban englobados otros
cultos, como &l de los astros v &l de los fendmenos atmos—
féricos o de la lluyia, vientos y truenos. Sobre una cantidad
crecidisima de dibinidades locales, resultado del animismo v
del totemismo primitivos, se imponen por la seleccién reli-
giosa de los tiempos, en armonia con el desenvolvimiento
intél'ectlml-,_ las del sol (Inti) y del agua (Quonn).

“Las divinidades de las tribus conquistadas por los incas
e sometfan también a la divinidad vencedora. Todo lo aue
aun quedaba del totemismo, serpiente, leén, buho, ete. es-
taba subordinado al culto del sol.

“No habia pues una religion Gnica; era una multitud de
cultos Jocales que se yuxtapon‘an o desaparecian.

Se d‘fﬂ'ﬂ{mﬁﬂ la fuerza fecundante del astro solar ¥ su
complemento indispensable para Ja vida, Ia lluvia, que hac a
brota;— la vegetacién en wna tierra abrasada por ¢l calor”.

_-E§t0-10 escribe el autor, al describir las ideas religiosas de
los incas—ideas que impusieron después a los araucanos
€omo vemos por los parrafos siguientes, p. 230:
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“Los soldados del inca extendieron en el territorio chilenq
su sistema religioso en transicion, en el cual iba imperando
lo que se llama antropomorfismo o la tendencia de las dei-
dades a tomar figura humana y a mezclarse familiarmente
a los mortales.

“En la propagacién de sus nociones religiosas aparecia
en primer término el culto popular al sol.

“El papel preponderante que el culle ¢ la deided luminosa
habia tomado a la llegada de los espafioles, se atestigua con
pasajes de los cronistas y lexicografos de la lengua indigena”.

De aqui se desprende que, segfin el sefior Guevara, los cul-
tos a que se refiere se distinguen por la adoracion de deida-
des o seres divinizados. Si los cultos que supone introducidos
entre los araucanos por los incas se basaban sobre este con-
cepto, entonces toda la suposicién cae inmediatamente al
suelo; porque los araucanos jamas tuvieron culto alguno en
tal sentido, ni tuvieron deidades, ni conocian seres diviniza-
dos, ni adoraban nada, y todo esto a pesar de las citas de
algunos cronistas.

En otro capitulo, hemos citado la opinién de los misioneros
y de los civiles que mds conocian a los antiguos araucanos;
como los PP. Rosales, Ovalle, Sors, Molina; los militares
Gonzélez de Najera. Naiiez de Pineda, ete. ete. y todos es-
tan acordes en negarles toda divinidad o rito de adoracion
que encerrara la idea de un culto divino.

Mas adelante veremos en qué consistian los cultos que el
sefior Guevara llama del sol, de la lluvia, de los muertos,
de las piedras etc.: hechos que en el fondo son ciertos, pero
en cuya interpretacién se han producido muchos errores.

La antropomorfizacién y deificacion de los fenémenos na-
turales o atmosféricos, tampoco se conocia entre los arau-
canos y la incepcién de este error sélo resulta de una confu-
sién de ideas.

Los araucanos no crefan que los fenémenos citados
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fuesen seres sobrenaturales v por tanto no tenian para qué
'éntrepomorﬁzarlos. No confundian tanto causa y.efecto.
Los fen6menos eran para ellos los efectos, y los causantes
eran, en primer término, sus antepasados; quienes de este
modo indicaban a los vivos sus sentimientos de contento o
de enojo, de agrado o de displicencia. A veces estos fené-
menos eran producidos por intermedio de los brujos, quie-
nes, por sus artes magioas, influenciaban a los espiritus que
dominaban las fuerzas ¢ésmicas. En ningfin caso deificaban
estas fuerzas v menos aun las rendian culto de adoracion.

En cuanto al ngillatiin o rogativa, es una de las formas mas
primitivas de reconciliar o tener propicios a los espiritus: se
ha encontrado en todos los pueblos, en todos los tiempos, ¥
10 es necesario hacerla proceder de los incas ni de ningin
pueblo extrafio. El ceremonial que acompaiia las rogativas,
por su naturaleza, presenta semejanzas de un pueblo a otro,
&n mas o menos igual grado de cultura o de desarrollo mental
v encontramos en el ceremonial usado por los araucanos y en
el usado por muchos pueblos africanos, melanesios y austra-
lianos, practicas v ritos casi idénticos, sin que, por esto, po-
damos pretender que los unos han copiado de los otros, o
suponer que los casos se relacionan directamente. Semejan-
zas de este estilo deben haber existido entre el ceremonial
incaico y el araucano, pero como veremos, en detalles v en
significado, eran completamente diversos.

Iguales observaciones debemos hacer en cuanto a los mi-
nistros de la religion. O los araucanos tenian ideas reliciosas
0 no las tenian. Si las tenfan, necesitarian ministros que se
hicieran cargo de su ritual y ceremonias. Si no las tenian, o
habrian ni ritos ni ceremonias ni ministros.

La religibn (en sentido primitivo) de los araucanos se
cifraba en la veneracién de los antepasados, representados
por el Pilldn, a quien ofrecfan sacrificios y otras ofrendas
propiciatorias, implorando su proteccién y ayuda en los di-
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versos trances de la vida. Pere sus ritos no contenian nin-
gin acto de adoracién, ni concebian los araucanos que se les
castigara o se les premiara en una vida futura. El enojo del
Pillén se causaba por la infraccién de alglin {abu o interdic-
cién; por la falta de cumplimiento de alguna costumbre
ritual; por la tardanza en hacerle los acostumbrados sacri-
ficios 0, bien, por alguna falta cometida en relacién con Ias
leyes totémicas, la que habia ofendido al t6tem o aliado de la
tribu; y se expresaba por medio de los fenémenos naturales
y en el acto. No esperaba una vida futura para hacer sentir
los efectos de su ira. Todo esto lo hemos explayado en otra
parte de este estudio, de manera que no es necesario repetir
aqui los detalles.

El culto de los incas era mas avanzado, y como indica el
sefior Guevara, habia divinizado ya los principales espiritus
de su cosmogonia, cosa que aun no habia comenzado entre
los araucanos.

Si es verdad que los incas imponian su culto a los pueblos
que conquistaban, a lo menos en apariencia; no lo es menos
que no destruian y apenas modificaban los cultos que hallaban
establecidos y se contentaban con dar a su divinidad
solar el lugar preferente en las ceremonias religiosas v con-
sagrarle algunas fiestas especiales (1).

Por otra parte, su propaganda del culto del Sol tenia un
doble objeto: teocratico y econémico. Debemos recordar que
¢l Inca era un gobernador teocrético, jefe del culto e hijo de
la deidad. Correspondia al culto la tercera parte de todas las
tierras y de los tributos, y para obligar dichas contribucio-
nes, era preciso que el culto existiera en lugar prominente,

En Chile se modificé en gran parte el sistema. Por lo lejos

(1) En un estudio que estd en prensa, titulado.: LaPropicdad.entre los
Ineas, tratamos mas en extenso esce punto, demostrando, con acepio de
pruebas documentales, las ideas erréneas generalmente sostenidas sobre
el particular.
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de la metropoli, noera facil administrar 1a reparticion de
tierras, como se hacia en el Pert, y por Ja dificultad de movi-
fizar sus productos, no se exigia un tributo de esta © aturaleza
En cambio, se establecié un tributo consistente en articulos
de facil transportacion; principalmente el oro: y en todo lo
necesario para el sustento v vestimento de las fuertes guar-
niciones que mantenian en el pais.

La arqueologia nacional no acusa el establecimiento del
culto del sol en Chile. En ninguna parte encontramos restos
de los grandes templos y obras de arte que los incas solian
edificar en los lugares donde instalaban su culto y ningdn
cronista los menciona, ni tampoco hace referencia al estable-
cimiento de semejante culto en tiempo de la conquista. Al-
gunos idolillos ¥ otros objetos aue, con buena imaginacién,
pueden hacerse referir a ese culto, se han encontrado de vez
en cuando; pero eso es lo natural en un territorio ocupado
militarmente durante sesenta u ochenta afios, por los que pro-
fesaban dicho culto. No obstante, no hemos encontrado
prueba de que las ideas religiosas de los incas hayan hecho
mella en las costumbres y creencias de los indios del centro
de Chile y seria muy raro que lo hubiesen hecho en las de los
araucanos, con quienes nunca estuvieron en contacto.

Las creencias religiosas, cualesauiera que sean, mueren
0 s¢ transforman con suma dificultad, y las supersticiones,
aun cuando se disfrazan, jaméas mueren. Prueba de esto te-
nemos en las predicaciones infructucsas durante mas de
tres siglos, de los misioneros espafioles, que trataron de cris-
tanizar a los indios, sin lograr cambiar v apenas modificar
en algunos detalles el culto primitivo de los araucanos. Aun
en el pueblo chileno actual, no se ha podido extirpar un sin
ntmero de sus practicas paganas y creencias supersticiosas
comunes a los indios de antafo.

'I.\-Io es cre ble entonces que las influencias indirectas de
los incas, en tan corto perfodo, hayan producido cambios tan,
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transcendentales en todo el cuerpo de creencias y' practicas,
como pretende el sefior Guevara, Indica como ejemplo de
esta rapida transformacién €l culto del sol. Hemos demostra-
do que el culto del sol, como lo entiende él, jamas existia en-
el sur de Chile. Los indicios del sol que se encuentran en las
antiguas creencias y tradiciones se deben a otro orden de
pensamientos. Al hablar del tétem, veremos que uno de los
totemes mas comunes y més repartidos era aentd, sol. Los
vestigios de este astro encontrados en las tradiciones, leyen-
das, ritos y ceremonias son de 6rden totémico y sélo se rela-
ctonan con el culto, por cuanto el genio del sol era uno de los
numerosos espiritus con quienes los pilfanes o espiritus de
los antepasados habian hecho alianza y a quienes dirigfan
sus rogativas y ofrecian sus sacrificios pero estaban muy lejos
de ser una divinidad cuyo origen hubiera que buscarlo en
las influencias incaicas.

Igual cosa puede decirse con respecto de los llamados cul-
tos del agua y de las piedras. En Chile no han existido estos
cultos en el sentido que les quiere dar el sefior Guevara.
Estos supuestos cultos se relacionaban en parte con el tote-
mismo y en parte con el culto (1) de los antepasados, pero
en ningfn caso como cultos independientes dedicados a se-
res divinizados, idea que no ha pasado por la mente de los
araucanos. En la actualidad, los indios todavia hacen ofren-
das a las vertientes y a algunas piedras, como bien observa
. el sefior Guevara, pero no tienen nociones de su significado,
y al preguntarseles por qué lo hacen, no saben dar una razén
y solamente dice: “Asi hemos aprendido de nuestros ante-

(1) Debemos observar aqui que nosotros empleamos el término “cul-,
to" en un gentido diverso de lo que lo hace ¢! Sr. Guevara. Cuando lo usa-
mos como concepto propio, le damos el significado de “conjunto de préc-
ticas ¥ creencias referentes a cualquier grupo de ideas religiosas, contengan

ino conceptos de divinidad"”. En cuanto a los araucanos, su culto no con-
tenia tal concepto.
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cesores”. Este hecho lo hemos probado una y otra vez, no
solamente en cuanto a sus costumbres religiosas, sino en
muchas otrvas practicas y supersticiones. Las costumbres
perduran,; las razones se olvidan.

En cuanto al culto de las piedras, repetiremos que uno de
sus tofemes més comunes era cura, piedra y que ademds eran
frecuentes, lécan piedrecilla cristalina, como cristal de roca,
cuarzo blanco u otra parecida, muy buscadas y usadas por
las machis, para echar en sus tamborcillos cultriin v cala-
basas, hwada; queupuw, pedernal o obsidiano, de que hacian
sus cuchillos, puntas de flecha y otros instrumentos cortan-
tes; lanca, malaguita o azurita, silicatos de cobre, de que
hacian sus cuentas, muy apreciadas como adorno v gue les
servia en vez de moneda. No consideraban que estos objetos
en si eran sus totemes, sino los genios o espiritus que los ha-
bitaban o de que eran simbolos.

Como explica el sefior Guevara, existian en numerosos
lugares, dispersas por todo el pais, piedras agujereadas,
llamadas generalmente piedras de tacitas, y otras de perfo-
raciones naturales o de formas extrafias y otras atn, cubier-
tas de dibujos pintados o grabados.

Al tiempo en que se vino a fijarse en estas piedras, ya los
indios habfan olvidado su uso, y ningdn cronista las mencio-
na. Pues son precisamente  estas piedras que més llaman la
aténcién de los indios por su rareza. No sabfan qué destino
habian tenido, pero sabfan que eran reliquias de sus ante-
pasados y los que llevaban el tétem cura, suponian ¢ue eran
los simbolos de su ciiga (totem) v les dispensaban el respeto
v la reverencia correspondientes, dejando en ellas sus ofren-
das y a menudo haciendo sus rogativas en aquellos mismos
lugares. Como simbolo totémico, conservaban el respeto,
no solamente de los indios epénimos, sino de todos los demas,
porque el respeto al tétem era inherente en todos ellos.
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Pero de aqui a que fuesen objetos de culto propiamente di-
cho, hay mucha distancia.

El llamado culto del agua correspondia al mismo orden
de ideas v de igual manera se relacionaba con el totemismo.
Entre los tétemes comunes, encontramos co (agua), lewfu
(rio), etc., v correspondia a los ‘miembros de estos grupos
totémicos reglamentar la debida provision de agua; conse-
guir las lluvias necesarias, cuando estas hacian falta, hacerlas
cesar cuando llovia mucho, vigilar que no se secasen las ver-
tientes, etc.; como veremos cuando tratemos de las socie-
dades esotéricas de los araucanos. Pero todos estos deberes:
v las ceremonias con que se efectuaban no formaban un cul-
to de agua, sino que eran una parte integrante del sistema del
totemismo; y las rogativas y sacrificios ofrecidos ensus ri-
tos iban dirigidos al tétem y no a una divinidad del agua.

Tocamos asi brevemente estas cuestiones aqui, por tra-
tar de ellas con mayor extension en los capitulos que dedi-
camos al totemismo de los araucanos y de sus ideas religiosas.

Veamos ahora si le asiste mayor razén al sefior Guevara
en suponer que los adelantos materiales que ha sefialado,
como la agricultura, la crianza de animales domésticos, la
introduccidon de las artes manuales, el comercio etc., se
debian a las influencias de la ocupacién incaica.

Algunos afios atras (1908) preparamos para presentar al
Congreso Cientifico Pan-Americano, un trabajo que titu-
lamos Alfareria Chilena (1), basado sobreel examen y estudio |
de més de dos mil piezas de ceramica indigena sacadas de
las sepulturas antiguas en diferentes partes del pais. El
trabajo en cuestion iba acompaiiado de mas de trescientos

(1) Este trabajo no se ha publicado por razones econbémicas. En va-
rias ocasiones los rectores de la Universidad de Chile, sefiores Valentin
Letelier y Domingo Amunéitegui, quisieron encargarse de esta publicacién,
pero debido a lo costoso de 1a parte lustrativa v la exigiiedad de los  fon-
dos a su disposicién, no pudieron llevarlo a cabo, v permanece ain inédito.
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dibujos, muchos de ellos en colores, que representaban lo
mas tipico de las diferentes culturas y épocas. Proceden de
todas partes del pais, desde Tacna hasta Puerto Montt.
‘Son en su mayor parte precolombianas y pertenecen a épocas
‘sucesivas, a que no titubeamos en atribuir una duracién
minima de ochocientos afnos.

Prescindiendo de todas aquellas que corresponden al norte
del Mapocho, nos quedan més de mil piezas procedentes de
la zona, donde nio hubo comunicacién directa con el Per,
sino después de la invasion de los incas.

Pues bien; en esta zona se encuentran las mismas capas y
‘culturas sucesivas que se reconocen mas al norte. Algunas
e estas culturas preincaicas demuestran influencias perua-
nas anteriores a las de los incas, especialmente las de la
época de Tiahuanaco, cuyas formas y dibujos tipicos permi-
ten establecer una cronologia mas 0 menos aproximada. En
estas mismas capas culturales se encuentran otros tipos de
wvasijas que deben ser netamente nacionales, por cuanto 1o
se parecen, ni en factura, ni en ornamentacién, a los tipos
corrientes de las culturas circundantes de la misma época.

Estas piezas se han encontrado juntas con otros restos,
en diferentes localidades del centro ¥ sur del pais hasta
Puerto Montt y permiten establecer la antigua uniformidad
de cultura en toda aquella region. De la zona que llamamos
Araucania, es decir, entre los rios Itata y Toltén procedieron
numerosos ejemplares; pero ninguna de ellas demuestra
huellas de influencias incasicas y en general son anteriores
al surgimiento de aquella cultura.

En una época anterior a la conquista espafiola, habia
desaparecido repentinamerite, en la region araucana, la
cultura que di6é origen, en esa zona, 2 los vasos pintados y
es reemplazada por otra de indole diversa y no tan adelan-
tada; la que continta hasta la llegada de los espaioles.
Esta cultura se diferencia no solamente por sus artefactos,
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sino también en su sistema de sepultacion, No se encuentra
més el entierro en cistas, que era tipica de la anterior; sino
que se acostumbraba enterrar el caddver en toscas canoas 0
cajones de madera, labradas del tronco de algin arbol.
Los artefactos hallados en las pocas sepulturag de esta na-
turaleza que han escapado a los estragos del tiempo son tam-
bién de otra clase y todo indica, o una cultura completa-
mente diferente o bien un retroceso, en que todos los arte-
factos han sufrido un desmejoramiento notable. Desapare-
cen casi por completo los objetos de alfarerfa, y las pocas
piezas que se encuentran son toscas y sin ornamentacion.

Empero, la cultura desaparecida en la regién de la Arau-
cania, continud en la zona al sur de Valdivia hasta mucho
después de la conquista espafiola y por sus vestigios podemos
seguir las principales fases de su desarrollo, y es alli donde
encontramos argumentos en contra de las influencias in-
caicas debidas a la conquista del norte de Chile por esta
dinastia (1).

No solamente el sefior Guevara sino también el Dr. Oyar-
zGn (2) y el Prof. Max Uhle y otros han observado en los arte-
factos de los araucanos modernos, supervivencias de influen-

(1) Pedro de Valdivia en la carta a S. M. fechada en Co_ncgpcién'el
95 de Septiembre de 1551, dice refiriéndose a los indios de Valdivia® “tie-
nen muchas v muy pulidas basijas de barro y madera”.

(2) El Dr. Aureliano Oyarzan, en 1920, public un interesante folleto
titulado Contribucion al estudio de la civilizacibn persena sobre los aborige-
nes de Chile. |

En &, reproduce varias piezas de alfareria que presentan formas o di-
bujos que estima derivados de influencias peruanas, Entre estas figuran
algunas que son indudablemente incaicas, otras con urnmnentaaé_n de la
época de Tiahuanaco, y otros que sin lugar a duda son netamente naciona-
les, por cuanto su forma y ornamentacion son tipicas de Chile central ¥
no s¢ han encontrado en otra parte. /

En cuanto a los objetos de plata y los dibujos en los ponchos fabri-
cados por los araucanos modernos, véase lo que decimos al respecto, en
el texto.
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cias peruanas. Esto también es un hecho innegable, y salta
a la vista de cualquiera que conozca un poco las dos culturas,
¢Como entonces reconciliar estas aparentes contradicciones?
Nada mas sencillo.

Cuando llegaron los espafioles, los araucanos no trabaja-
ban los metales y tampoco usaban ponchos. Si es verdad que
usaban ropa de lana, esta era siempre de tejidos de un solo
color ¥ sin ornamentacion de figuras. Pero los conquista-
dores trajeron consigo muchos indios del Perti, que usaban
para la carga, para el servicio y para todas las faenas que ha-
bia menester. En su avance al sur, llevaban también muchos
indios sacados de los centros mas adelantados, dominados
por los incas. Entre estos indios iban artesanos de todas las
industrias conocidas de los naturales chilenos y peruanos.
Después de las primeras escaramuzas y batallas con los es-
pafioles, un gran namero de los indios que moraban en la
vecindad de las nuevas ciudades fundadas, se coseparon y
fueron encomendacdos a los conquistadores. Sus nuevos amos
los ocupaban en todas las faenas necesarias para la vida coti-
diana, ¥ como no conocian la mayor parte de estas faenas,
fué preciso ensenirselas. /Quiénes fueron sus maestros? No
los espafioles por cierto, porque la mayor parte no tenia
mis profesion que la de las armas. Los que les ensefiaban sus
nuevas tareas eran los indios mansos, traidos en calidad de
vanaconas desde el Perti y el norte de Chile: v estos sélo po-
dian ensenar lo que ellos sabian, que eran las artes e indus-
trias del antiguo Perti, con sus estilos, tipos, ornamenta-
c:ones ete. D¢ manera que, se implanté en algunas partes
de la Araucania, para no hablar de otras regiones del pais,
¥ de.'golpe. toda una cultura peruana. No es de extrafiarse,
entonces, el encontrar supervivencias de esta cultura en
€poca posterior, pero en cuanto sabemos, hasta aqui no se
har.—i hallado huellas de esta cultura incaica, en el sur de
Chile, que se puedan imputar a un perfodo preespagiol
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Las antiguas sepulturas indigenas, examinadas por nosotros
en Puchoco, en Laraquete, en Tiria, en Traiguén, en Chol-
chol, en Lonquimay y otras partes de la frontera, nos han
convencido de este hecho. En todas partes donde se han
encontrado huellas de la cultura incaica, las sepulturas han
sido postespafiolas, como se manifiesta por el hallazgo en
ellas de objetos de origen europeo o que indicaban influencias
europeas. .

En la vecindad de Valdivia, Osorno, San Juan de la Costa,-
San José de Mariquina y otros lugares al sur del rio Calle-
Calle, las sepulturas han demostrado la misma cosa. Los
vasos pintados llamados vulgarmente de Valdivia, cuya
ornamentacién consiste en figuras geométricas de color rojo o
café sobre un fondo blanco, solamente llevan combinaciones
parecidas a los dibujos tipicamente incaicos, cuando proce-
den de entierros postespafioles. Dichas combinaciones se
hallan casi exclusivamente en las asas y golletes de cierto
tipo de vaso y el resto de la ornamentacién sigue los mismos
antiguos dibujos preincaicos, caracteristicos de la zona.

Se encuentra la misma clase de alfareria en la zona central
del pais, entre los rios Maipo y Maule, con el mismo fondo
blanco, los mismos dibujos geométricos y la misma insegu-
ridad en la traza de las lineas. Pero se nota también una di-
ferencia en la estilizacién. En la dltima época preespaiiola,
las formas divergen y los dibujos de la regién central se com-
plican con nuevos agregados que parecen ser los principios
de reproducciones fiteograficas, pero, hechas con mano muy
insegura.

La estilizacion al sur de Valdivia siguibé otro rumbo y se
nota principalmente en la forma de los vasos, que a menudo’
aparecen con asa unilateral y con el gollete estrecho, entre-
tanto que los del centro tienden a ensancharse mas y asumir
a menudo la forma de pucos o platos.

Estos hechos forman una razén mas, para creer que hubo
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un tiempo cuando la cultura de ambas zonas era continua y
uniforme y que, después de su separacion, tuvieron un desa-
rrollo independiente. Las antiguas sepulturas de la Arau-
cania forman un vinculo entre estas dos culturas y nos parece
‘casi seguro que, en tiempos pasados, habia una sola zona
cultural desde el centro del pais hasta Carelmapu.

Esta continuidad fué interrumpida por la invasion de los
moluches, y en la zona que llamamos la Araucania, la antigua
cultura desaparecié o fué trasformada y la encontramos
reemplazada por otra mis rudimentaria, la que perdur6
hasta la llegada de los espafioles. Este periodo no parece ha-
ber sido muy largo y a nuestro parecer, el trastorno ro se ha-
bria producido anteriormente al siglo XIV.

Afios atras. expresamos la opinién de que, juzgando por la
antropologia fisica, log araucanos formaban un pueblo nuevo
en el territorio por ellos ocupado, producido, probablemente,
por la fusién de un elemento intruso con los antiguos pobla-
dores (1). Esta hipétesis se halla considerablemente robus-
tecida por los hechos arqueolégicos que acabamos de exporer.

Esta fusién debe haber sido réapida en la region de la costa,
casi nula en la zona cordillerana y menos completa en el
valle central. Es probable que una parte considerable de la
poblaelén antigua se refugit' al sur del Cautin; porque, en
tiempo de la conquista espafiola, se notaba una diferencia
sefjnlada entre los habitantes al norte v al sur de dicho rio,
no s6lo en cuanto a caracteres fisicos, sino también, en cuan-
toa indole y en algunas costumbres y creencias religiosas y
sociales.

La -ra'za.invasora i}dﬂpté. en mucha parte, las costumbres
de los nativos; adquirié la lengua de éstos v algunas de sus

(1) }}g}mpotogia Chilena 1908 v Elementos Indigenas de 1z
Jtle _ .-_traha:_os N que se explica con mayor extension
- rl:&tms vestigaciones antropologicas respecto de los i

Etologia—s

Raza
el resultado
ndigenas de
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artes manuales. Otras de éstas decayeron hasta desaparecer
casi por completo. Entre éstas se encontraba la alfareria.
Después de la invasién, no encontramos mas, en toda la zona,
los vasos pintados, comunes a la época anterior. Esta clase
de vajilla fué reemplazada por otra de madera y casi las
Gnicas piezas de alfareria que se hallan, correspondientes a
la época araucana, son tinajas de diversas tamafios y formas,
de fabricacién tosca, sin ornamentacién, y que parecen haber
servido principalmente para guardar chiche u otras bebi-
das fermentadas.

Pero la industria que en ninglin momento desaparece, es
la agricultura. El pueblo antiguo cultivaba el maiz, la qui-
noa v otros cereales, desde los més lejanos tiempos y en las
sepulturas mas antiguas se encuentran granos y mazorcas
de maiz. En las sepulturas de cistas, de la costa de Tirua, se
han hallado granos de maiz de cinco variedades distintas (1).
En Puchoco, Cafiete, Arauco y otros puntos de la costa se
han hallado palas y azadones de piedra y de madera en se-
pulturas de época muy anterior a la araucana, lo que indica
que aun en aquellos tiempos se cultivaba el suelo y que entre
los granos cultivados se encontraba el maiz.

Cuando llegaron los espafioles, encontraron una agricul-
tura, no pobre, sino floreciente, lo que se prueba por las citas
que en otra parte hemos dado; y esto no solamente en la
Araucania, sino hasta en la isla de Chiloé (2).

(1) En un trabajo extenso que preparamos para la prensa y que se ti-
tula La agricuitura precolombiana en Chile y paises vecinos, tratamos, con
mucho detalle, de la agricultura indigena de esta zona y los dates que da-
mos arriba son meramente ilustrativos.

(2) En una publicacion anterior, pusimos en duda Jos conocimientos
agricolas de los araucanos. Posteriormente el estudio de la arqueologia
de la zona y de los documentos de la época de la conquista nos convencie-
ron que estdbamos én un error v que los araucanos (hablamoes de la raza
mezelada) habian adoptado los conocimientos agricolas de sus anteceso-
res. Al principio del siglo XV los productos agricolas formaban su prin-
cipal elemento de sustento. [
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Es probable que algunas otras industrias habfan sufrido
‘de la misma manera como la de la alfareria; pero a la vez
los nuevos venidos aprovecharon todas aquellas relacionadas
con sus medios de alimentarse, y vemos que florecian la
agricultura, la crianza del huegue y la pesca.

Presume el sefior Guevara que el totemismo se debe en
gran parte a las influencias peruanas v que fuese una con-
tinuacion o un reflejo del sistema corriente entre los incas.

Segiin veremos, el totemismo araucano era una institu-
cibn bien definida y tenia todos las senales de ser de gran
antigiiedad. Mas aun, era probablemente una superposicion
de dos sistemas diferentes, uno aborigen v el otro traido de
las pampas argentinas o quizd aun de mas lejos.

Esta superposicion, o méis bien amalgamacion, se habria
producido por la fusion de los dos pueblos de diversa extrac-
¢ién, de que ya hemos hablado, pero, cuando llegaron los es-
panoles, formaban una sola entidad, la cual, por falta de
otro nombre mas apropiado, llamamos araucanos.

No hemos podido averiguar, ¥ el sefior Guevara no nos
dice en qué consistian las modificaciones o innovaciones
‘que supone introducidas por los incas; pero lo que podemos
asegurar es que, en el fondo, ¢l totemismo de los araucanos,
¥y especialmente el de los huilliches era arcaico va, antes que
pmra el suelo chileno el primer ejéreito del inca.

Es probable que, tanto log moluches intrusos, como los
aborigenies invadidos, tuviesen muchas costumbres en co-
miin, al menos en cuanto a su totemismo, como por ¢ jemplo,
la exogamia, €l culto de los antepasados etc; porque, en
cuanto se puede juzgar por los escasos datos que poseemos
al respecto, no eran muy diferentes las costumbres de los
araucanos del siglo XVI, de las de sus vecinos del norte o del
Bur. y al describir dichas costumbres y creencias, los cro-
-mstas: hablan en general de los indios de Chile, sin hacer
-Il!f,EHCI()n de tales diferencias; las cuales, al haber existido,
£on seguridad les habrian llamado la atencion. Lo mas pro-
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bable es que los nuevos venidos absorbieron gran par-
te de las costumbres establecidas en el pais. Esto se hace
més verosimil, si tomamos en cuenta que la mayor parte
de sus mujeres serfa, al menos en el principio, de la raza
autdctona y las costumbres se arraigan més firmemente en
el elemento femenino que en ¢l masculino, siempre més pro-
penso a cambiar de ideas.

En cuanto a supervivencias, encontramos los mismos
mitos, supersticiones, costumbres, refranes, leyendas y cuen-
tos populares, desde Coquimbo hasta Chiloé; mezclados, si
se quiere, con mucho de origen europeo; pero que sin embar-
go contienen un fondo puramente indigena. Esto en sies una
prueba de la completa asimilacién por los moluches de la
cultura y hasta el modo de pensar de los aborigenes.

Por todo lo expuesto, vemos entonces, que las pretendidas
influencias incésicas sobre la cultura araucana, son en gran
parte miticas: que dicha cultura era profundamente nacio-
nal, ¥ que; si en la actualidad se notan en los artefactos
araucanos, estilos, dibujos, etc. que acusan ser superviven-
cias incaicas, éstos se deben casi exclusivamente a las ense-
fianzas postespafiolas y no existian en tiempos anteriores,
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CAPITULO 111
LA FILIACION MATERNA ENTRE LOS ARAUCANOS ANTIGUOS

Origen de la filiacion materna.—Su desarrollo.—Comienzos de la filia-

' cién paterna.—El problema araucano.—El tdtem; origen del

término v su alcance.—El ¢lan v la gens; sn significado moderno.—

El Pillan de los araucanos.—Confusiones de algunos autores en el

empleo de estos términos.—La forma asumida por el tétem en los

diferentes estados culturales.—El tafem entre los arancanos.—No-

ticias de los antiguos cronistas respecto del totem.—E] resultado de

nuestras investigaciones al respecto.—Los principales totemes de

106 indios childnos.—El fotem, entre los araucanos, se heredaba de

la madre, filincidn materna.—Pruebas que apoyan esta opinion.—

Los grados de parentesco  inmekliato en el sistema de filiacion ma-

terna.—zHeredaban las hijas de los indios chilenos, en iiempo dela

conquista espafiola?—La dispersion del [6tem en el régimen matermo

¥ su concentracion en ¢l régimen paterno.—Una nueva prueba de

Ia filiacién materna en tiempo de la conquista .—FEl lacu—Epoca

transitoria del totemismo entre los araucanos.—Ocultacion de los
nombres femeninos.

‘Al tratar de las instituciones sociales de los araucanos,
empleamos la terminologia corriente, consagrada por el uso,
que se acostumbra en la generalidad de los textos de socio-
logia.

En los casos en que los términos empleados pueden pres-
tarse a alguna ambigiiedad, dejamos establecido el sentido
precizo que damos a ellos para los efectos de este trabajo.

Esto se hace tanto mas necesario, por cuanto hallamos en
las instituciones araucanas del siglo X VI, algunos aspectos
'q.ue no han sido debidamente estudiados por los sociélogos,
bien por ser fases especiales de este pueblo, o quizd porque
han escapado a las investigaciones de los observacores.
En. uno u otro caso, son, por razén, dicha dignos de nuestra
seria atencion.

El estudio de la onomatologia araucanaen tiempo de la
conquista, demuestra que, en contra de la opinién susten-
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tada por los autores que, en general han tratado de la etno-
logia de este pueblo, existia la costumbre de contar su des-
cendencia por la madre y no por el padre, sistema que se ha
llamado de filiacién materna.

Seg(in opinidn general €l origen de la filiacibn materna se
derive de costumbres de promiscuidad (1) entre los sexos,
por las cuales una mujer cohabita o puede cohabitar con
diferentes hombres sucesivamente y sin trabas, lo que di-
ficulta o imposibilita ¢l establecimiento de la paternidad. No
entramos a averiguar si en épocas muy primitivas los salva-
Jes fuesen ignorantes de los resultados de las uniones sexuales
vy no se daban cuenta del papel que desempefiaba ¢l hombre
en la procreacién de la especie. Basta, para nuestro objeto,
saber que en la vida social de la mayor parte, sino de todos
los pueblos, hubo un tiempo ¢n que la descendencia sélo se
contaba por parte de la madre, sin que el padre, general-
mente desconocido, tuviera ninguna obligacién moral para
con la prole, la cual quedaba sujeta a la vigilancia inme-
diata de la madre y a la proteccién del grupo en comun.

A medida que se progresaban las ideas sociales, mas per—
manentes llegaron a ser las uniones particulares, hasta que
el hombre comenzé a apartar, para su posesion propia y
exclusiva, una o varias mujeres; las que, sin embargo, tenia
que retener 2 mano armada, para impedir que s¢ las quita-
sen por maia o por fuerza. Después de largo tiempo, la cos-
tumbre llegd a reconocer ¥ a sancionar este derecho, y el

(1) Empleamos este término para expresar todas aquellas uniones
sexuales poco duraderas, que se han encontradp o creido encontrar entre
los pueblos salvajes, sin entrar a discutir formas especiales. Este estado
corresponde a lo que varios autores llaman poliandria—pluralidad de ma-
ridos—y también incluye ¢l casamiento por grupos en que otros hacen hin-
capie. Sin embargo las teorias respecto de la promiscuidad han sido muy
exageradas; porque si es verdad que en ciertas tribus se reconocia el de-
recho de todos los hombres a todas las mujeres de la misma generacion
(forma méas usual), de Jecho regian las simpatias personales y producian
dentro del grupo unicnes particulares mas o menos prolongadas o sea tna
serie de uniones monogamicas temporales que terminaban a voluntad,
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hombre, en vez de vivir en la comunidad de antes, aparta-
ba su rancho o toldo, v llevaba a él a la mujer o mujeres
con quienes hacia vida conyugal (1).

Hasta aqui, el hombre al casarse (2), iba a vivir con el
grupo a que pertenecia la mujer, v en el caso de unirse con
varias, éstas tenfan que ser todas del mismo grupo y con fre-
cuencia, pero no necesariamente, hermanas, Debido a la
poca estabilidad de estas uniones v a la resultante confusién
respecto de la paternidad, persistia la filiacion materna (3).

Cuando la tribu adoptaba una vida mas sedentaria y se
dedicaba a la agricultura, estableciéndose en residencias
fijas, se principié a reconocer la propiedad privativa. Pero
en el régimen vigente resultaba que, al morir un individuo,
la propiedad que dejaba pasaba a su hermano de madre,
0 2 falta de éste al pariente mas préximo en la linea mater-
na. Ante la ley o la costumbre, no tenia hijos; éstos eran de
la madre y ella pertenecia a otro grupo. La casa que habia
construido y la tierra que habia cultivado el padre se en-
contraban en territorio del grupo de la madre y quedaban en
poder de ella v de sus hijos. Solamente los bienes muebles o
108 animales que habifa adquirido el padre podian ser hereda-

(1) En nuestra opinion se han exagerado mucho las supuestas costum-
bres de promiscuidad y estas exageracionés se deben en gran parte 3 una
mila inlerpretacién de las costumbres observadas: Si en vez de decir que
todos los hombres deuna tribu tienen derecho a todas las mujeres de elia.
s¢ dijera a cualquiera de las mujeres, se acercarfa mucho mis a la ver-
dad de lq que pasa en [a prictica en la vida social de la mmyoria de las
tribus primitivas. Es ¢l mismo derecho en que se funda tedricamente el
matrimonio monogémico moderno; solo que en este fltimo, las uniones
son mas duraderas v mas dificiles de disolver.

(2) Para que no quede duda respecto del sentido en que empleamos
este ln?n'nino. diremos que, para Jos efectos de este estudio, consideramos
casamiento cualquiera unidn de sexos, méis o menos prolongada, sanciona-
G4 por las costumbres del grupo de que hablamos. La forma de casamiento
puede variar con el grupo.

(3) En orden de anterioridad de los dos sistemas de filiacion, estamos de
‘acuerdo con Fraser, Lang, Durkheim, Howitt v otros, en considerar que
‘Reneralmente la materna antecede a la paterna.
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dos por sus hermanos, quienes los llevaban a su propia
morada. Se producia de este modo la separacion de los bienes
muebles de los inmuebles.

Para evitar estos inconvenientes, el hombre principié a
cultivar la tierra de la agrupacién a que pertenecia, y ai
casarse, en vez de abandonarlas, comenzé a llevar a sus mu-
jeres a su propia habitacién. Hallé6 que la manera mas fa-
cil de conseguir mujeres era robarlas en ofras comunida-
des, lo que originé el sistema de casamientos por rapto.
Esto trafa represalias y ataques a mano armada para recu-
perar las mujeres robadas, y fué la causa de numerosisimas
guerras entre un grupo y otro, llegandose, en muchos casos,
a resolver la paz mediante el pago de una indemnizacion. De
aqui naci6 otra costumbre, la de comprar a la mujer, la cual
desde ese momento se consideraba propiedad de su marido
o duefio, quien tenia sobre ella el derecho de vida y muerte.

Iniciada esta costumbre, el hombre procuraba tener mas
mujeres y las compraba a medida que sus bienes se lo per-
mitian.

Aun no se reconocian hijos al padre, asi que las mujeres
se las compraban a la comunidad a que pertenecian, repre-
sentada por sus parientes mds cercanos en linea materpa.
Los hijos pertenecian al grupo de la madre y al crecer, gene-
ralmente iban a vivir con sus parientes maternos, no que-
dandose incorporados al grupo del padre.

Constituida la propiedad en la mujer, la vida de ésta se
hacia mas esclavizada. Ya no era como antes, duefia de su
voluntad, ni podia apartarse del hombre segtn su capricho.
Por consiguiente lego a ser més fécil determinar la paterni-
dad, al menos presuntivamente. Principiaron a reconocerse
las relaciones entre padre e hijo y establecerse un escalafén
de parientes por el lado paterno, como el que ya existia por el
lado materno.

Los hijos comenzaron a heredar los bienes y el rango del
padre, quedando los hermanos de éste relegados al segundo
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término. No obstante, por mucho tiempo todavia, los hijos
llevaron, como antes, los apellidos de las madres vy en
este estado transitorio encontramos a la mayor parte de
los indios de Chile a la llegada de los primeros espafioles (1).
Solamente dos y medio sig'os después comenzaron los arau-
canos a usar los apellidos de los padres y sin embargo todos
los cronistas estan de acuerdo en que los hijos heredaban los
bienes v titulos de los padres desde antes de la conquista.
Por mucho tiempo esta aparente contradiccion nos teniz
muy intrigados. Una investigacién prolija de todos los do-
cumentos del siglo XVI, a nuestro alcance, nos convencié
de que la forma de totemismo vigente en aquella época
correspondia al sistema de filiaciébn materna y que en algunas
partes del pais todavia se heredaba por la madre y en linea
femenina. Por el otro lado, tenfamos las declaraciones en-
faticas de los cronistas y de muchos documentos, que a la
vez, el padre era el jefe de la familia, que las mujeres se
adquirian por compra, que existia la poligamia y que el re-
conocimiento de la patria potestad y la sucesion de los hijos
a los bienes del padre eran costumbres arraigadas entre los
araucanos; (/Como reconciliar las dos series de hechos?
| Un nuevo cotejo de los datos recogidos de todas las fuen-
tes antiguas; y una confrontacién cuidadosa de ellos con los
recopilados por escritores més modernos, s6lo sirvié para
CONVencernos .de que verdaderamente los araucanos (in-
.(Iics al sur del Itata), en tiempo de la conquista se hallaban
en una época de transicién en la cual se notaban fenémenos
sociales que hasta entonces habiamos creidoperte necerian
'ex_'c!usivamente 4 uno o a otro de los dos sisternas de filia-
ci6n mencionados; pero que aqui hallamos obrando en con-
Junto,

(1) Los socitlogos presuponen este estado transitorio, sin entrar {en
fucstro saber) a detallar los fenémenos sociales a que podra dar lugar.
E€ por tanto hasta cierto punto terreno nuevo ¢l que tenemos que pisar.
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Poco a poco hemos podido desenredar estas aparentes
contradicciones, y resolver algunos de los problemas que nos
preocupaban.

Antes de entrar en materia, estimamos indispensable ha-
cer una breve exposicién del alcance y significado del tote-
mismo; término que tendremos que emplear con frecuencia
en el desarrollo de nuestro tema.

Los escritores nacionales que han tenido ocasién de ha-
blar del télem y sus corolarios, el clan, la gens, la fratria, v
la fribu, 2 menudo han incurrido en confusiones v demues-
tran por lo general, poca claridad en los conceptos de estos
términos (1).

Durante los dltimos veinte afios se ha diccutido mucho,
en Europa v en los Estados Unidos, respecto del totemismo
en todos sus diversos aspectos, ilustrades por detalles nu-
merosisimos, recogidos en diferentes partes de ambos mun-
dos. Existe en la actualidad, material suficiente para formu-
lar ciertas generalidades y dar una forma mas fija v deter-
minada a las definiciones de los principales términos emplea-
dos al hablar de esta institucién social.

(1) El sefior Tomas Guevara, en sus diferentes obras, ha llamado la
atencidon hacia el totemismo de los antiguos araucanos, e insinia como
probables muchos de los hechos de que tendremos que hablar. Empero
no le podemos acompafiar en las apreciaciones que deduce al respecto. A
nuestro parecer, se ha dejado influenciar demasiade por las obras de Bau-
tista A. Saavedra v Luis Maria Torres. ("El Ayl v “El Totemismo").
La primera adolece de la misma falta de claridad y del defecto de ser basa-
da en ideas afiejas no en copforn idad con los conocimientos modernos
sobre el totemismo. La segunda es un excelente exposicién de las diferentes
teorias sobre la materia, pero las generalizaciones que presenta no se pue-
den aplicar a casos particulares sin peligro de cometer grandes errores,

Como tendremos ocasién de demostrar, el totemismo de los araucanos
presenta muchos puntos especiales, que no son posibles de encuadrar
dentro de las generalidades deducidas de otros sistemas y por nuestra parte
solamente las aplicamos cuando estin en-compléta conformidad con lo gue
observamos. Puede ser que este totemismo haya tenido otros aspectos,
queé no conocemos, pero no consideramos que sea prudente insistir en ellos,
sin los hechos o datos concretos que pueden llevarnos logicamente a se-
mejantes deducciones.
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Las discusiones v las polémicas mantenidas, poco nuevo
han demostrado en cuanto a hechos, pero han servido para
aclarar las ideas, a menudo confusas y contradictorias,
respecto de los atributos del téfem en sus aspectos sociales y
religiosos. Han obligado también, una definiciébn més exac-
ta y concisa de los términos empleados, los que antes, cada
uno traducia a su modo, dando asi lugar a controversias
interminables, por usar en diferentes sentidos las mismas
voces, Pero todavia no se ha dicho la altima palabra sobre
el 16lem mismo, su origen, su derivacién, sus verdaderos
atributos y sus influencias en la vida diaria de los pueblos,
que son o que han sido totémicos.

Quedan muchos pueblos por estudiar en este sentido, ¥
muchos de los postulados avanzados por los especialistas no
se ajustan en todas sus partes a los hechos que se descubren
en estas nuevas regiones. En nuestro estudio del totemismo
de los araucanos, encontramos que algunas de las conclu-
ciones en que estd de acuerdo la mayoria de los especialistas
europeos y americanos, 1o las podemos aceptar sin reservas,
porque no coinciden con algunos de los hechos observados.

Por esto es conveniente, para evitar malas apreciaciones,
sentar, en cada caco particular, el sentido en que se emplean
105 términos, en su mayor parte poco conocidos del pablico

‘La definicion que se da del 8tem mismo varia ligeramente
con las costumbres de la tribu 0 del pueblo que se describe,
de manera que el fdtem de las tribus indias de América no
ﬁrgmpre coincide en todos sus detalles v atributos, con los
de otros continentes, como tampoco lo hace el conjunto de
costumbres relacionadas con ¢l o sea el fotemismo. Sin em-
-bargg por todas partes en esencia v en sus aspectos princi-
pales el totem es la expresion de la misma idea céntrica v
_81 Parece a veces no serlo, es porque las ideas al respecto
'e_“)_m“mm“* En algunos pueblos el totemismo es mas
avanzado y en otros més primitivo y sus formas varian se-



60 RICARDO E. LATCHAM

gtin los factores locales o condiciones especiales; de manera
que a primera vista, parecerian derivarse de distintos concep-
tos. No obstante, en los casos en que se han podido rastrear
las formas mis avanzadas hasta sus origenes, se ha encon-
trado que envuelven la misma idea bésica, por diferente que
sea su desarrollo posterior.

La -voz totem pertenece a la familia lingiiistica algon-
quina, hablada por diversas tribus de indios norteamericanos,
algunas de las cuales eran las primeras estudiadas de mane-
ra cientifica, en relacién con su organizacién social. La pa-
labra se deriva de la raiz ofe, que en todas las lenguas del
grupo significa greda. Debido a la costumbre de estos indios
de pintarse con ocres gredosos la cara y el cuerpo, en diver-
sas figuras que les distinguian unos de otros, téfem, literal-
mente ‘“‘marca de greda’, llegb a significar divisa, blasén o
sefial distintiva.

Entre estos indios la descendencia se contaba en la linea
materna o uterina y todos los de la misma descendencia
usaban la misma marca o télem. El {6tem siempre tenfa al-
gln significado material y representaba algin animal,
planta u otro objeto, cuyo nombre era el nombre del tétem
y lleg6 a ser el nombre del grupo que lo empleabd* en otras
palabras, era un sistema de apellidarse. Pero era mucho
mas anun. Los indios se crefan unidos con lazos de consangui-
nidad o de alianza estrecha con las especies animadas o ina-
nimadas que formaban sus fétemes, y guardaban ciertas con-
sideraciones y respeto para con los seres de dichas especies.

Reconocidos estos hechos, las investigaciones demostra-
ron que no solamente entre los algonquines de América,
sino entre muchos otros pueblos del mismo continente y
aun en otras partes del mundo existian las mismas costum-
bres, ¥ que muchas de las naciones civilizadas, en otros
tiempos habian tenido précticas semejantes. Se descubrid
también que este sistema de apellidarse no solamente se
hallaba vigente entre los pueblos de filiacién materna, sino
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que ademas, un namero considerabie de los que contaban
su descendencia por el lado paterno lo empleaba.

Como faltaban vocablos en las lenguas civilizadas para
‘expresar estas nuevas ideas, se introdujeron varios, algunos
tomados de las lenguas indigenas y otros derivados de las
antiguas lenguas clasicas. Muchas de estas palabras han
perdurado y ahora se emplean universalmente. Al principio,
alpunos de los primeros exponentes del totemismo emplea-
ron ciertos términos como clen y gens indistintamente, otros
daban a cada uno un significado especial, que variaba se-
2an la tribu que se estudiaba; y muchas de las confusiones
que se notan en sus exposiciones se deben a esta causa, Actual-
menté su significado cientifico queda circunscrito, en cuan-
to se refiere al totemismo, a las siguientes definiciones: Clan:
el grupo que reconoce un mismo tétem, procedente de un
tropnco comun por filiacibn materna. Gens: ¢l grupo que
reconoce €l mismo tétem, procedente de un tronco comin
por filiacién paterna.

Los pueblos primitivos consideran que el nombre es un
-atributo inherente, y que es inalienable de la cosa nombrada
y viceversa. Luego incluian en su concepto del tfem ¢l ob-
Jeto, ser o fendmeno natural del cual se derivaban su nombre
y su divisa; o bien si se quiere, derivaban su nombre v divisa
de aquél ser con que tenfan relaciones especiales de alianza
y consanguinidad.

En sintesis se puede definir el 6tem como: a) el objeto
ser, 0 Mnomeno de que ha derivado su nombre cierto
grupo de individuos, unidos por consanguinidad real o
ficticia; b) el nombre distintivo del grupo; ¢) la marca, se-
nal o divisa empleada colectivamente por el grupo, para
exteriorizar su nombre.

Algunos escritores incluyen el grupo mismo, como lo
hacen los algonquines, pero la mayor parte de los pueblos
emplea otros términos para indicar esta congregacion, y
preferimos en este respecto la expresion grupo tolémico,
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que tiene la ventaja de ser mas clara y de prestarse a menos
confusiones.

No es nuestro propdsito exponer aqui todas las fases del
totemismo en diferentes partes del mundo y menos atn
tratar de descubrir sus origenes. Bastenos considerarloen los
aspectos que se relacionan con las costumbres de los arau-
canos, sin preocuparnos que en otras partes tenga o no dis-
tintas aplicaciones.

Segtin algunos autores y entre algunos pueblos, el grupo
totémico llegd a creer que el animal u objeto de que se de-
rivaba el féfem fuese el antepasado originario del grupo,
y aunque a veces inanimado o una fuerza de la naturaleza
le dotaban de todos los atributos humanos. Lo miraban
siempre con respéto, a veces con recelo y a menudo lo con-
sideraban como el ser tutelar, quien procuraba el bienestar
del grupo y a quien era necesario propiciar con ceremonias y
sacrificios y a &l se dirigian sus rogativas. Por nuestra parte,
dudamos si estos pueblos hayan tenido el concepto de que
el totem fuese el mismo antepasado y en todo caso seria,
en nuestro parecer, una evolucién posterior, como explicare-
mos brevemente.

Investigaciones recientes tienden a probar que el tétem
no es el antepasado, fundador de la tribu o del clan, y que el
hombre primitivo no tiene semejante concepto. El tétem es
mas bien el aliado del antepasado padre del grupo, conju-
rado por éste para contribuir con todas sus influencias y po-
tencia a la conservacion de la descendencia de ambos. Estas
alianzas, que se supone hayan tenido lugar con transfusion
de sangre, se efectuaban para la mutua ayuda y proteccién
de ambos aliados. No terminaban con la muerte de uno o de
ambos, sino que se hacian extensivas a los descendientes de
los dos contratantes. Después de efectuada la alianza, espe-
cialmente si habia habido transfusién de sangre, los aliados
se consideraban como parientes consanguinecs, general-
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mente hermanos y sus descendientes se consideraban em-
parentados de igual manera.

A esta costumbre de considerar como hermanos a los ani-
males, seres u objetos representados por el tétem, se debe
la idea formulada por la mayor parte de los autores, de que
los indigenas crefan tener una comtn descendencia con el
animal totémico vy de alli se ha supuesto que el tétem era el
antepasado eponimico del grupo. Segiin nuestro modo de ver,
esta idea es falsa, el totem no es el antepasado, sino el animal
0 sér con quien éste formod alianza y con quien contrajo la-
zos de consanguinidad. En el totemismo araucano estos dos
seres no se confunden. Cada uno tiene su nombre distinto, sus
atributos son diversos, y cada cual recibe un culto separado,
En ningtn caso se confunde el antepasado, fundador de la
tribu, con el tétem. Por consiguiente, no podemos plegarnos
a las ideas de los que quieren ver en el totem, el animal, ser
u objeto, del cual, tanto los hombres, como los seres eponimos
que son sus hermanos totémicos, hayan tenido una descen-
dencia comin.

Entre los araucanos del siglo XVI, ¢l culto de los antepa-
sados se hallaba completamente separado de la institucién

~ del totemismo. El tétem 1o se presentaba en la forma de un
antepasado consanguineo de quien se derivaba el clan.
Eramas bien el ser tutelar y protector del fundador, con quien
estaba aliado para resguardar los intereses y para procurar
el bienestar mutuo de los descendientes de ambos. De este
ser, el clan derivaba su nombre, a él le tributaban respeto y
estimacién, pero no le adoraban. Conjuntamente con el
padre del clan, vigilaba por el bienestar del grupo, pero los
araucanos jamas confundian las dos personalidades y para
‘cada una tenian nombres distintos.

El antepasado tradicional, a veces mitico, pero jamas
deilicado, tenia la denominacién especial de Pillin. Este
nombre se deriva de la voz piliu o pilli—espiritu, al cual
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los araucanos siempre conceptuaban en forma corpérea
aunque invisible. -

Los cronistas casi siempre han representado al pillin
como ser Gnico, con los atributos, ya de un dios, yva de un
demonio, y en esta idea los han seguido la mayor parte de
los escritores modernos. Pero, no era un ente determinado
y f{nico, sino multiple, v variaba de un grupo totémico a
otro. Era el antepasado fundador del clan, originador del
tétem, por cuanto era él que debia elegir el aliado epénimo
que en seguida se constituia en tétem. El error de los cro-
nistas es facil de comprender, porque en todas partes oye-
ron hablar del pillén como el antepasado y desde luego
creyeron que se hablaba siempre del mismo ser. Sin Hegar a
comprender que cada grupo hablaba de su antepasado par-
ticular. Vefan que se le hacian rogativas y que se le dirigian
sus stplicas y por consiguiente suponian que era una deidad;
vieron que se le aplacaba con sacrificios, a veces humanos
y que en su culto practicaban ritos magicos, por tanto debia
ser demonio. De aqui nacieron las tantas confusiones que
hallamos en sus relaciones al respecto y en las apreciaciones
sobre sus atributos.

El tétem, por otra parte, se llamaba cuga o cinga; pero
esta institucién solo llamé la atencién de los cronistas como
un sistema de apellidarse y sus demas manifestaciones las
confundian con las creencias y précticas que consideraban
obra del demonio.

Volveremos sobre estos puntos en otra parte, al tratar
de la evolucién del totemismo y su relacién con las demas
instituciones de los araucanos.

Muchos escritores han imaginado que e tétem se deri-
vaba siempre o casi siempre de los seres vivientes del reino
animal, ocasionalmente del reino vegetal. Esto es verdad
quiza, en cuanto a las formas primitivas del totemismo.
Es cierto que la mayoria de los pueblos y tribus que se han
estudiado en cuanto a su totemismo, ha sido de los més pri-
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mitivos v casi todos salvajes o némades cazadores, que
rectén galian de esa condicién y sus tétemes eran general-
‘mente animales, aves o peces. Depués, al estudiar la so-
‘ciabilidad de pueblos mas cultos v sedentarios, se vefa gue
‘¢l totemismo era también institucién establecida entre
ellos, pero que sus totemes a menudo asumian otras formas,
cosa que también sucedia con las tribus pescadoras del li-
toral o de las riberas de los grandes rios o lagos (1).

Con los datos que hemos podido reunir de todas las fuen-
tes, llegamos a conclusiones sobre este punto, que no estan
de acuerdo con la opinion de muchos escritores sobre €l to-
temismo. Segln nuestro parecer, el objglo adoptado como
tétem de un grupo cualgquiera, depende, muchas veces, del
modo de vivir y del grado de cultura de dicho grupo. Gene-
ralmente se elize @e éntre aquellos seres u objetos que les
infunden més respeto por su capacidad de favorece: o de
perjudicarles, o que les preste mayor utilidad,

Las tribus pescadoras adoptaban como tétem. ¢l mar,
los rios, las lagunas, los mariscos, peces, animales v aves
mariias, algas y otros seres vivientes o producto: de
elemento acueo (2).

Los diferentes autores que mds a fondo han estudiado cl
mm desde el punto de vista general, como Frazer,
Lang, Reinach, Durkheim, Van Genunep, Powell, Thomas,

(1) Esta diferencia en la clace de totem se debe principalmente a la
evolucon deideas ¥ 2 las condiciones de 1a vida. Entre éstas se pueden
indicar Lfs migraciones, el cambio de medio ambiente, 1a idiosi 1werasia del
pueblo misma y Jos earacteres naturales v fi€icos del territorio habitadeo,

(2}'l':‘r' no s nos diga que ésta ora un desenvolvimiento posterior del
toremismo v no su forind primitiva, porque los pueblos mis antiguos de
Am&:u.:a eran justamente agquellas tribus de pescadores, como los § ueguinos
los serd, los uros, [os changos ¥ otras: Pucs énife estos pueblos :rrcar;-os. st
encuentra gque el totem es derivade, con tanta frecuencia de los clementos

‘aturales —el agua, ¢ mar, Jas olas, la espuma, las algas ete., como de Jos

animales, peces o anfibios.de la costa. Semejantes totemes tienen a me-

fido sus simbolos elegidos entre los seres vivos ¥ por tanto precisa mu-

‘tho cuidado para distinguir el tétem del simbolo que lo representa.
Etnologia~—5
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Hartland, y otros, estan de acuerdo sobre la necesidad de
que, para que haya totemismo, se reunan las siguientes
condiciones y caracteres:

1.2 Que el clan (o gens) tenga t6tem. (condicién primor-
dial);

2.* Que el clan sea conocido con el nombre del tétem;

3.2 Que admita la relacién de parentesco con su tdtem,
cuando éste sea un objeto animado; o, cuando el tétem sea
un objeto inanimado, con la cosa animada con que aquél
se relaciona simboélicamente.

4.¢ Que el ¢lan no admita el matrimonio entre sus miem-
bros o entre los que tengan el miemo tétem. (esta es la ley
de exogamia en que algunos autores fundan toda la insti-
tucion de totemismo). |

5.¢ Que el clan prohiba a sus miembros ciertas practicas
relacionadas con €l tétem y colocan en primer lugar la pro-
hibicién de comer el animal, vegetal etc., de que se derive el
totem, salvo en casos bien determinados y ritualisticos;

6.° Que el clan generalmente rinde culto al antepasado

que origind el tétem y a quien se confunde con ésle.

" Por lo que se refiere a los araucanos antiguos, podemos
admitir todos estos postulados, si modificamos el Gltimo en
el sentido que hemos expuesto, de no confundir el antepasa-
do con el tétem. Los araucanos, al menos en tiempos his-
téricos, no confundian al antepasacdo con el ser representado
por el télem, y aun el parentesco que debia existir entre
ellos y los seres epOnimos solamente lo concebian de una
manera figurada e incompleta.

Con esta misma reserva aceptamos la definicién de /6-
{em que nos da Loret: “El tétem es, ante todo, un atributo
étnico, la marca exterior, la divisa de un clan.

<El tétem no se conforma con ser simplemente la marca
distintitiva de la colectividad. Es también el nombre visi-
ble, el nombre materializado del clan. El clan que ha elegido
por tétem al lobo, se llama el clan del lobo. De ahi a consi-
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derarse verdaderogs lobos con cara humana no hay mas que
un paso, que todos los grupos totémicos que se conocen,
han frangueado. Todos, en efecto, consideran a su animal
totémico como pariente. como antepasado, hecho de la mis-
ma sustancia que eilos mismos™ (1),

Como decimos, la parte que hemos subrayado, no la po-
demos admitir para los araucanos. Puede ser que algunas
tribus, en la evolucion de sus ideas han llegado a creer esto,
pero no estimamos que es una parte primordial y esencial
del totemismo y recordamos que el Padre Trilles al escribir
su magnifica obra sobre el totemismo de los fans, esta de
acuerdo con nuestra opinion, (2) v llega a la conclusién de
que en todas las definiciones dadas por los que se conside-
ran las primeras autoridades en la materia, existe alguna
apreciacion u otra que no se puede aceptar como aplicable
al totemismo que €l estudiaba.

Las diferentes escuelas formadas en el principio basa-
ban sus premisas sobre ¢l totemismo tipicamente norte-
americano o tipicamente australiano. Cuando después se
estuclio el totemismo africano y polinesio, aparecieron préc-
titas y conceptos que no tenfan cabida dentro de las doc-
trinas hasta entonces sostenidas. y los investigadores tu-
vieron que hacer las modificaciones que crefan necesarias
0 exactas para acomodar la nuevas ideas. Se demostrd
que algunos de los puntos considerados esenciales no exis-
tian en las nuevas regiones estudiadas v que otros, primor-
diales alli, no habian sido tomados en cuenta en las defini-
ciones aludidas.

En caso parecido nos encontramos respecto del totemismo
araucano. Las definiciones v apreciaciones generales, de-
ducidas y consideradas esenciales, no 1o son en parte, cuan-

(1), Loret: L' Egyple au temps du Totémisme. Parls 1906.

.{2). Le Totémisme chez les Fans, par le R. P, H. Trilles. C. S. S. P,
Biblioteca Anthropos. Tomo. 1, Vol. 4, pp XV1 653. Munster. 1912,
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do se aplican aeste pueblo, y por otra parte, algunas de sus
creencias y practicas dan una nueva luz sobre el desenvol-
vimiento del totemismo y su relacién con otras instituciones.
Por tanto, solamente aceptamos como esenciales, los concep-
tos enunciados en las definiciones que damos mas arriba
con las reservas que hemos anotado.

El fetiquismo, la exogamia, el tabu, el culto de los muer-
tos, v el shamanismo o ritual magico-religioso los considera-
mos todos como instituciones distintas del totemismo v los
araucanos no las confundian, por mas que a veces sus rela-
ciones una con otra eran de las mas intimas.

Los pueblos que vivian principalmente de la caza, deri-
vaban su tdtem, las mas de las veces, de animales v aves
comunes a la zona recorrida por ellos o por sus antepasados.
Como las primeras tribus estudiadas eran casi todas caza-
doras, era facil, para los ohservadores, creer que el tétem
fuese casi siempre algtin animal o ave.

Cuando ge investigaron las costumbres de aquellos pueblos
que se dedicaban a la agricultura vy derivaban su susten-
to principalmente de esta industria, se vié que entre ellos,
los vegetales cultivados y los fendémenos atmosféricos que
influenciaban sus cosechas, eran los elementos de donde
mas comunmente tomaban sus tétemes, También tenian
algunos totemes animales, sobre todo cuando a la vez se
dedicaban a la caza ocasional, o bien cuando éstos eran he-
redados de sus antepasados (1).

(1) No diremos que en todos los casos estos eran Jos tétemes primiti-
vos, porque muchos de estos pueden haberse perdido con el cambio de cul-
tura o durante las migraciones, Algunos indudablemente pertenecerian
4 culturas anteriores, pero habria una tendencia en que las familias nuevas
que se formaban tomarian tétemes correspondientes al nuevo estado en
que se encontraban. Luegd en el caso de pueblos mezclados, se notan
totemes de diferentes procedencias y aun de culturas distintas usados uno
al lado de otro, As encontramoes entre los araucanos, tOtemes traidos,
a todas luces, del oriente dé los Andes y que evan totalmente desconocidos
en Chile, Es probable que estos fueran traidos por los moluches.
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Esta tltima categoria €ra en la que se encontraban los arau-
canos a tiempo de la conquista y es justamente dicha clase
de tétem ¢l que hallamos mas usual entre ellos, al comenzar
el siglo XVI. Enumeraremos algunos de ellos por el orden
de su frecuencia: huenu cielo, antii sol, pilldn espiritu ances-
tral, cura piedia, lemmn bosque, licdn piedrecilla, larquén
mar o lago, milla oro, taru ave de rapifia, samcy aguila,
leufie rio, co agua, huale pato, chewque avestruz, naludl
tigre, pangue planta silvestre, lanca cuentecita, manqice
ehndor, pilw culebra, marida cerro montuoso, rere hueso,
namin pie, pani ledn, etc., ect.

Mas tarde tendremos ocasién de referirnos nuevamente
a esta lista; pero de paso diremos que los primeros dos to-
temes mencionados eran mucho mas comunes que cualquie-
ra de los demas v que solamente al norte del Maule iban
sobrepujados por el de lonco cabeza. Los nombres de aves
ocupan un lugar muy secundario y los de animales quedan
muy atras y solamente se¢ puede hablar de ellos como ocu-
pando el tercer o atn el cuarto lugar. No solamente en orden
numérico ocupaban los totemes cielo (firmamento) y sol el
lugar preferente sino también geograficamente, porque eran
los que tenfan mayor reparticion, no solamente entre los
araucanos, sitio también entre los pucblos que vivian al
norte de ellos, como igualmente entre los indigenas de la
ista de Chiloé.

En siglos posteriores, hubo muchas modificaciones en
los apellidos, motivadas por causas que en su debido lu-
gar senalaremos.

La existencia del totemismo entre los araucaros no pasé
inadvertida a los cronistas, si bien es verdad que 1o se
empleaba ¢l término en aquellos tiempos, v muchos de ellos
nos dan noticias sobre algunas de sus fases v mas especial-
mente, de que era un sistema de apcllidarse.

‘La primera referencia la hallamos en ura aarta de Pedro
de Valdivia al Rey de Espafia, donde, hablando de la re-
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particion de encomiendas en la regién de Imperial, dice:
“Luego reparti todos los caciques que hay del rio para aci,
sin dar ninguno de los de la otra parte, por sus leros, cada
wuno por su nembre, que son como apellidos v por donde los
indios reconocen la subjeccion @ sus superiores (1),

En 1606, el Padre Luis de Valdivia escribi6 lo siguiente:
“Demas destos parentezcos, tienen los indios otro género de
parentezcos de nombre, que llaman ci#ge, como alcufias de
sobrenombres, que ay generales en todas las provincias
desde la Concepcién adelante, asi por la costa como por la
cordillera v todos se reduzen a veynte que son estos: Anti
amuchi, Cacten, Calquin. Cura, Diucaca, Entuce, Giliu,
gru, gagen, Huercuhuwe, Yani. Yeni, Luan. Lingui, Mugu,
Pagi, Qllon, Villcin, Viide. Y no ay Indio que no tenga al-
gian apellido destos: que significan: Sol, leén, sapo, zorro
etc. Y tiénense particulares respetos unos a otros, los que <on
de un nombre se llaman Quinelacw (de un nombre) (2).

En su vocabulario el P. Valdivia da a la voz cuga, las =i-
guientes definiciones:

a) El apellido de linaje como gri 0 anti, zorras o soles o
rios etc; como acd ay Mendocas, Toledos etc. “«

b) También se toma por cabeza de parientes el que es co-
mo cacique e indio principal.

¢) Se toma también por linage.

Mas o menos por la misma época escribié Gonzalez de
Najera lo siguiente: "Presumen entre ellos de linages o des-
cendencias y de apellidos, porque hay casas que se nombran
del sol, otras de leones, raposas, ranas, y cosas semejantes,
de que hay parentelas que se ayudan y favorecen en sus

(1) Gay. Documentos. I. p. 140.

(2) Arte v Gramatica General de la Lengua que corre en todo el Reino
de Chile, Cap. XX111.
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disenciones v bandos y es tanto lo que se precian destos
apeilldos que solo les falta usar de escudos de armas' (1).

Y como veremos mas ade'ante, ni los escudos de armas
les faltaban. A mediados del siglo XVIT el Padre Diego de
Rosales, quien vivié treinta v tres afios entre los indios de
Chile, confirma el hecho. Describe la manera de poner el
nombre v apellido (t6tem) al nifio y entre otras cosas dice:
“Y cuando la madre entra con el hijo, le nombran por el
nombre que le an puesto diziéndole: “Seas bien venido
Fulano''; v todos le brindan al nifio con la chicha, nombran-
dole por ef nombre que le an puesto del linage; que unos son
de el linage de los leones, olres de los ligres, otros de las dguilas
y olras aves; otros de pezes, Grboles, piedras, piantas, o confar-
mie los varios swcesos que se ofrecen. St es hija la ponen también
su nombre’’ :

Mas adelante el mismo cronista dice: “‘Los nombres desde
tiempo inmemorial, significan animales o cosas, acompafna-
dos de una cualidad o accién: mariludn diez huanacos;
nahueitripai salié el tigre: celowiancu aguilucho colorado
ete. Esta costumbre de apiicar sobrenombres de animales, es-
tablecia en la antigiiedad ciertos parenlezcos y castas endre los
indios, costumbre que ha provenido de los puchlos birbaros
de creer que los animales, como el tigre, el ledn, el huanaco,
elc., simbolizan un genio bueno que preside a una familia (2)”.

Vemos que el Padre Rosales se habia dado cuenta mas
cabal del verdadero significado del tétem que muchos mo-
dernos, v que no lo confunde con el antepasado, sino que
reconoce que era un ser tutelar o genio que presidia las
fortunas de la familia, y que el llevar el mismo apellido, o lo

que es tener el mismo tétem establecia un parentezco o li-
naje,

(1) Desengi}ﬁb ¥ Rep_aro de la Guerra del Reino de Chile, por Alonso
?{%ﬂ:"alﬁz fg Niéjera, Publicado en 1614. Col.- de’ Historia de Chile. Tomo
« P 3

12) Historia General del Reyno de Chile (1674) Tomo L p. 166.
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Un siglo mas tarde, los gramaticos Febrés y Havestadt y
los historiadores Molina, Gémez de Vidawrre, Carvallo v
Goyeneche y otros dejan constancia de, que todavia con-
tinfa el totemismo, como sistema de apellidarse.

El P. Febrés dice que la ciiga o ciin (g) a es el apellido, o
linaje, o familia “nétese aqui que sus nombres son compues-
tos de dos palabrag, de las cuales, la una es el nombre pro-
pio de su linaje o e#iga, 0 digamos apellido, como Larquén,
lewrn nahydéi, pagi, gy, calguin; ésto es mar, rio, tigre,
ledn, zorro, dzuila ete. Y aunque en los covagiunes se nombran
con ¢l nombre entero, mas en sus platicas familiares suelen
nombrarse con sola Ia primera palabra y una silaba o letra
de la segunda, v. g.: Vuchalav por Vuchaievquén, mar grande,
Millglen por Millaleuvu, oro del rio o rio de oro; Curini o
Curiniam por Curinemcu, aguilucho negro; lo cual al prin-
cipio no deja de causar alguna confusién (1)".

Esta costumbre de apocopar los nombres era comin a
muchos pueblos. Trilles la observo entre las tribus bantus
de Alrica Central y es corriente entre muchos pueblos de
Norte América. Persiste ain entre los pueblos civilizados;
los ingleses por ejemplo dicen familiarmente, Sam por Samuel,
Tom por Thomas, Ben por Benjamin, Lou por Louisa etc.

Havestadt, quien esc¢ribid en latin, es méas explicito en
algunos puntos v da detalles que no se encuentran €n otros
autores. Como el Padre Augusta ha hecho la traduccion al
castellano en su folleto ;Cémo se llaman los Araucanos?
reproducimos esta tracuccion en vez del original lativo,

“Ciina, raza, licaje, estirpe, familia, nacién. Ademdés ¢l
nombre que toman de las aves, cuadripedos, serpientes
peces, piedras, ¥ cualquicra otra cosa animada o inanima-
da. En primer lugar toma en cuenta ¢l nombre o sobrenom-
bre de su ciine o familia o raza; v. gr.: tiene alguien por

(1) Arte de la lengua general del reyno de Chile, por ¢l P, Andrés
Febres (1763).
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cina el nombre Hueque que signilica carnero chileno (lla-
ma); considerando en secuida sus adjuntos, propiedades
ete., llama a alzuno de sus hijos Linhuegue carnero blanco,
2l otro Curthieque carnero negro, al otro Necullhieque car-
nero que corre, al otro Llgufrilernx. sombra silvestre, porque
el carnero, principalmente en verano busca la sombra de
los arboles ete. Otro tiene por cina ¢l rombre Pani Lebn.
For eso llama a uno de sus hijos Vutapani Lebén grande;
a otro Loncopani Cabeza de ledn; a otro Huilipani Ufia de
leon; a otro Huaiquipani Leén con astas, etc. Cuando se
juntan varios nombres, el nombre cina suele colocarse en
tltimo lugar, aunque no siempre, pues hay que atender a las
circunstancias. Los nombres de mujeres son las mas veces
ridiculos; por eso se avergiienzan de manifestarlos. Aun a
los mismos Padres Misioneros les imponen el nombre de
alguna familia, la cual los cuenta entre sus parientes, ¥ como
injertados en su estirpe. A mi me pusieron el nombre Huai-
guilafguén. Hugiqui (lanza) es nombre de familia, y se me
dio porque soy de alta estatura; Lafguén mar, porque res-
pecto de elloz soy ultramarine” (1),

Molina, después de dar detalles parecidos agrega: "‘Es-
tas familias que se Nlaman citga o elpa, son més o menos res-
petadas, a proporcion del grade de ellas, o de los héroes
que han dado a la patria. El origen de tales nombres es des-
conocido; pero ciertamernte precede muchos siglos a la época
de las conquistas Espafiolas” (2).

Entre los araucacos emigrados a las pampas argentinas
a comienzos del siglo XVIII, encortramos la misma insti-
tucion. El Jesuita inglés, P. Falkver, quien vivié cuarenta
anos entre los indios de la pampa y de Patagonia al hablar

&

de estos indios, a quienes Nlama moluches, dice; “Han for-

(1) P. Bernardo Havestadrt.

(2). anmcndin de la Historia Civil del Revno de Chile, por ¢l abate
Juan Ignacio Moling. Lib. 1 Cap. V111,
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mado una multiplicidad de estas deidades; cada una de las
cuales segin sus creencias preside una casta o familia par-
ticular de indios. Algunos se dicen de la casta del tigre,
algunos de la del ledn, algunos de la del huanaco y otros de
la del avestruz etc. Imaginan que estas deidades tienen cada
una su morada separada en vastas cavernas subterraneas,
debajo de alglin lago cerro ete. v que cuando muere algin
indio su alma va a vivir con la deidad que preside esa fa-
milia particular v que alli goza de la felicidad de hallarce
eternamente borracho™ (1),

Al parecer, hasta el afio 1833, persistid la filiacién mater-
na entre los araucanos de la pampa; pero en ese ano, el ca-
cique Callrucura (Piedra Azul), indio huilliche de Collico,
al sur de Valdivia, hizo una excursién a la pampa, destrozo
una colonia de boroanos establecida alli y formé una gran
federaci6n, que durante ma: de cuarenta afios domind
completamente toda la regién pampina desde la cordillera
hasta el Atlantico y sembré el terror v la muerte entre los
espafioles radicados en la zona.

Este toqui, cuyo poder era casi él de un monarca, estable-
ci6 en la pampa la filiacién paterna, desatendiendo las cos-
tumbres anteriores, pero es probable que entre los indios
chilenos el cambio va se hubiera efectuado.

Zeballos, hablando del origen del nombre de esta estirpe,
dice:

“Cada cacicazgo tiene su dinastfa. La de los calineros es
la de los Piedra: la de los ranciiles es la de Rozas.

“Los indios araucanos arrebatan a la naturaleza un nom-
bre v lo aplican a sus familias, modificaAndolo sucesivamente
por medio de la acumulacién de adjetivos. De esta manera
forman sus nombres propios, con uno general de estirpe o
linzje v otro que individualiza.

(1) A Description of Patagonia and the adjoining Parts. By Thomas
Falkner. Hereford 1774.
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“Asi, unos son del linaje de los Rios (Leuwt), y se llaman
Milla Leunti, (Rio de oro), Curi Lewnit (Rio Negro), ete.
Otros son de la familia de las Aguilas (Nancw), o Tigre
(Naluel) v se llaman Curiniancw (Aguila negra), Nahwudél
Pichi (Tigre pequeiio) etc.

YA veces los adivinps estudian las inclinaciones del chi-
nilo, predicen su porvenir, descubren las aptitudes que lo
caracterizan v esta prediccion es el calilicativo que dan a
st nombre genérico. El valor, la astucia, la alegria, ¢l amor a
Ia familia etc. son otros tantos origenes de nombres de in-
dios, como lo son igualmente los grandes rios, las montafias,
las aves v las fieras.

“‘Pues bien. La dinastia reinante de los indios de Salinas
Grandes, viene de la familia de los Piedra.

“Calleucura es su tronco: Callpu: Azul. Cura, piedra (1).

“Han llevado el nombre del linaje del caudillo sus hijos
¥ parientes. Nemin Cura (Pie de piedra), fué un hermano
suyo en 1835, v es ¢l nombre también de su hijo Namuin
Cura, heredero de la corona” (2).

En otra parte el mismo autor nos da una lista de las prin-
cipales familias o linajes de las pampas, que se reupieron
en el gran parlamerto celebrado en 1872 para elegir sucesor
de Callvucura, recién muerto.

“Desprendidos de todas las ¢omarcas del Imperio, repre-
sentaban las diferentes tribus y todos los linajes de la Pam-
pa. Estaban allf los Piedra (Cure), los Laguna (Lavquén),
los Rios (Leuwit), los Médano (Léa), los Sierra (Méhuida)
los Tigres (Nahuél), los Leones (Pani), los Zorros (Gner),
los Avestruces (Choigue), los Aguilas (Nancu), los Céndores

(1). La Conquista de Quince mil Leguas, por Estanislao S. Zeballes.
2:Edic. p, 344.

(2) Calivucura v 1a Dinastia de los Piedra, por Estanislac S. Zeballos
PR 27 ¥ 28,
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(Manque), los Ciervos divinos (Huemul), los Tordos (Chiki
o Trili), los Cigiiefias (cangquen) y los Guanacos (Ludn) (1)".

En seguida da la lista de los quince hijos y las cinco hijas
del difunto, todos los cuales ostentaban el apellido Cura,
Piedra.

Vemos que la lista de los apellidos de los indios de la pam-
pa, dada por Zeballos coincide con los que hemos reproduci-
do como comunes entre los indios de Chile en siglos anterio-
res v son sin excepcién de origen araucano.

Estas citas podrian aumentarse en numere, pero sola-
mente confirman las mismas apreciaciones. Dejan ce mani-
fiesto que los antiguos araucanos tenian un cistema totémico
v que la fase que mas llamé la atencién de los cronistas y
misioneros era que el félem constituia el apellido de la fami-
lia o del grupo.

Veamos ahora, cuales otras deducciones se pueden sacar
de estas citas. Pedro de Valdiva reconoce que las cabezas
de linajes eran los caciques a quienes obedecian y que
era por el tétem que derivaban el mando, hecho confirmado
por el P. Luis de Valdivia, quien dice que los caciques son
las cabezas de parientes, o ciga. Notamos que los grupos
totémicos tenian mucha cohesién v que los del mismo tétem
se ayudaban y se defendian mutuamente en sus rifias, bo-
rracheras, guerras etc. Todos dejan constancia de que el
totem formaba la parte mas importante del nombre v que
agregado a otra voz o voces calificativas constituia el ape-
llido de la familia, conjuntamente con el nombre pewonal
del individual. En general el apellido se colocaba al Gltimo,
pero habia casos en que este orden se cambiaba. Ningunode
los observadores dice explicitamente si la ctiga era el apellido
materno o el paterno, pero dan a entender que suponen que
es el patermo. En seguida veremos que en este punto estaban

(1) Callvacura v la Dinastia de los Piedra, por Estanislzo S. Zeballos
Cap. C.
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equivocados. Havestadt, sin sabetlo tal vez, nos da la clave
de esta apreciacion errada, cuando dice que las mujeres
flevaban nombres ridiculos, los que tenian vergiienza de
divulgar. Veremos mas tarde que esta no fuéla causa de
ocultarse los nombres v apellidos de las mujeres; pero es
probable que esta costumbre hava hecho pasar madvertida
la filiacion materna. Rosales dice simplemente que las
mujeres también recibian el nombre del totem, pero sin agre-
fgar mas detalles.

Havestadt también nos refiere la costumbre de adoptar
extranos al grupo totémico, admitiéndoles como parientes
y permitiéndoles el uso del totem.

Rosales es, sin embargo, el Gnico que relaciona el  totem
¢on un ser protector de la familia o del ¢lan; pero es de notar
que ninguno de los que hacen mencion de la eiiga lo confunde
con el antepasado de quien derivan los indios su origen.

Todos hacen especial hincapié en el hecho de figurar entre
1os apellidos nombres de animales y aves, pero a la vez men-
cionan otros objetos indnimados como el mar, 16s rios, las pie-
dras, los bosques etc. Como han dado preferencia de lugar en
sus observaciones a los seres vivos, algunos escritores moder-
nns han deducido que los totemes araucanos se derivaban
mente de estas especies, Nuestras investigaciones
ms hnu convencido que no era asi. Durante el siglo X VI, ge
empleaban algunos rombres derivados del reino animal,
pero no én el niimero ni en la proporcién imaginados.

Para formar un juicio al respecto, durante varios afios
apuntabamos todos los nombres que se nos presentaban,
correspondientes al siglo XVI, tomados de los cronistas y
especialmente de los documentos de la época. Entre estos
figuran los titulos de encomiendas, en que van apuntados los
nombreh de los caciques encomendados; expedientes de jui.
¢ios referentes a los mismos repartimientos; probarzas de
servicios, cartas, relaciones, informes etc. Asi logramos reu-
nir unos miles de nombres, los que hemos clasificado por
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zonas. ya que no siempre lo podiamos hacer por rehues o
aillarehues.

El resultado de esta clasificacion fué inesperado y suma-
mente interesante. Para evitar méis comentarios, consig-
namos en seguida y por el orden numérico en que los ha-
llamos los doce tdtemes mas usuales de cada zona, duran-
te los primeros sesenta afios de la ocupacién espaiiola, en
cuanto se puede juzgar por el método empleado.

VALLE DEL MAPOCHO; lonco cabeza, anté sol, huenu cielo,
cura piedra, mangui condor, cahuin fiesta, nahuél tigre, cheu-
gue avestruz, llanca piedrecita azul, milla oro, calguin aguila
lavquén mar.

MAIPo A MAULE anliz, lonco, nahuél, cheuque, tureu cabe-
za blanca, huenu, lavquén, pangue planta—(Gunnera sca-
bra) calguin, iemu bosque, miiie, cura.

VALLE DEL ITATA antit, huenu, lavquén, llanca, milla, pillin
espiritu del antepasado, anca cuerpo, huala especie de pato
lemu, chengue, co agua, lewju rio.

PUCHACAY Y RERE: anti, huenw, lemu, lavquén, lonco, pan-
gue, chewgue, mangui, huala, nahuél, co, huelin.

ISLA DE LAJA: antiz, huenu, pillin, llanca, huala, pilgui
flecha, cahuin, guanque avestruz, leurw, laru ave de rapina,
pichin pluma, cheugue.

AILLAREHUE DE ARAUCO: anlt, kuenu, manqui, pillén, na-
huél, malin pedernal, cura, miila, vilu, pulqui, icén piedreci-
lla, tarw.

AILLAREHUE DE MARIHUENU: (la costa del mar entre el
BioBio y ¢l Carampangue) huenu, laru, anti, cura, pilién,
malin, nahuél, llanca, manqui, pickin, tureo, lemo.

AILLAREHUE DE TUCAPEL: anis, lemu, cura, huenw, milla,
mdvida montafia, nahwél, chewugue, iaru, pani lebn, coyam
roble, anca.

AILLAREHUE DE PUREN: Kcdn, namun pie, manqus, huenu,
laru, cura, lemo, antt vilu, pithin, calquin.

AILLAREHUE DE CATIRAY: (entre el Bio-Bio y Purén), fiam-
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o aguilucho, huent, mitla, mdvida, lingui sapo, lemu, Mcdn
coydm, cwra, cheuque, anli, pilian.

VALLE DEL CAUTIN: huenu, laoquén, pani, anti, pilién,
cheugue, cura, taru, lemo, namcu, anca.

VALLE DEL BAJO TOLTEN: co, leuvu, lavquén, puslliloma,
huala, {repua perro, anhi, cheuque, tureo, nahuél, mangui,
cahuitt.

REGION DE VALDIVIA: anti, pilldn, nahuél, huenw, lureo,
namee, cheugue, llanca, manqui, licdn, milla, pan:.

REGION DE OStORNO: lewru, lavquén, co, covam, huala, pru-
que corazén, linqui, anca, anfi, cheuque, huenu, cura.

Estos apellidos eran los mas comunes, pero al lado de
ellos habia un sinniimero de otros menos {recuentes, y que
en parte provenian de la fauna o productos de la zora.
Asi en la costa, encontramos ademas de los mencionados,
otros como yene, ballena, huempu canoa, cau-cau gaviota,
auna ola, lame foca etc. Entre las tribus del interior se halla-
ban pillu garsa, pulir chispa, huillin hurén, parém nieve,
nguri, zorro, pilum oreja, cay planta silvestre, guenpu obsi-
diano, huaiqui lanza, Jwalii granero, tréguil ave zancuda,
chanqus loro, tricai otra clase de loro, etc. etc.

En cuanto a la extension geografica de estos apellidos o
totemes, los de huenu vy enti toman facilmente el primer
lugar, encontrandose én once de los doce distritos que hemos
asignado a los araucanos. Vienen en seguida: cheugue en
nueve: pillan, larw, y cura en siete; mills, licdn, manqui
en seis; leeguén, huala, Hemeu, nahuél, lemu en cinco: Hanca,
gnica, pichun en cuatro; v pulgui, leufu, tureo, pant y coyim
en tres.

No diremos que estos y otros no se encuentran en las de-
mAs zonas, pero no con la frecuencia necesaria par colocar-
los entre los de mayor importancia.

Llama la atencién, al estudiarse estas listas, que en el li-
toral, son bastante comunes los tétemes procedentes de la
alta cordillera o de las faldas y pampas argentinas, como
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tigre, avestruz, condor, nieve y otros, lo que indica una evi-
dente mezcla con tribus procedentes de aquellas regiones.

No sabemos a punto fijo, hasta qué época durd el uso del
totem entre los araucanos, pero a no dudarlo persistié has-
ta fines del siglo XVIII, como se manifiesta por algunas de
las citas que hemos dado; v probablemente mas tarde entre
las tribus més apartadas. En la actualidad los indios rio tie-
nen conocimiento de esta institucién, v se ha perdido hasta
el significado de la voz ciga, que no figura ya en su vocabu-
lario.

Sin embargo, la serie de apellidos introducidos por aquél
sistema, persiste vy forma las alcurnias més rancias y mas
respetadas por los araucanos, quienes sblo saben de ellas
que las han heredado de sus antepasados.

Queda de manifiesto que el sistema de apellidos emplea-
do por los indios de Chile, v entre ellos los araucanos, se ori-
ginaba en los totemes; pero ningin cronista ri ninglin do-
cumento dice si los apellidos (tétemes); se heredaban de la
madre o del padre. Todos los que han escrito sobre el tema
han supuesto, sin mayores investigaciones, que eran patro-
nimicos.

No hay duda que entre los araucanocs, al menos los del
norte del rio Cautin, el padre era el jefe de la familia a co-
mienzos del siglo XVI; que las mujeres se adquirian por
compra o por rapto de agrupaciones distintas de la propia
y que los hijos heredaban al padre.

Rosales dice: ““Los caciques son las cabezas de las familias
v linajes, de modo que no tiene un cacique que le reconozea
méis de los de su linaje” (1). En otra parte agrega: ‘‘Las
mugeres como son hazienda propia del marido y que las ha
comprado, no quedan libres en muriendo €, sino que las deja
por herencia al hijo mayor y €l las tiene por sus mugeres ¥y
reservando la madre, las demds le sirven para el tilamo y en

(1) Ob. cit. p. 137 T. L
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olicios domésticos. Y si él que muere no tiene hijos, hereda
las mugeres el hermano o ¢l pariente més cercano” (1).

Asi también dice Gonzalez de Najera.

Fernandez de Pulgar escribe que: “La prefectura heredi-
taria pasa al primogénito después a los demas (hijos) vy a falta
de @stos, a los parientes mas cercanos’ (2). Molina abunda
en las mismas observaciones.

Por otra parte, no hemos encontrado declaraciones cate-
goricas hechas en el siglo XVI, vy los documentos de la época
trashicen poco en este sentido. Solamente podemos juz-
gar por las cédulas de encomiendas y uno que otro dato
aislado que puede 0 no tener importarncia. Los cronistas pos-
teriores, sin embargo, no ponen en duda que al tiempo de la
conquista existia igual estado de cosas v a falta de otros
datos podemos suponer que ¢l padre se habia constituido
en jefe de la familia v que la herencia de la propiedad proce-
dia de la linea paterna.

Todo esto haria suponer que los hijos heredarian el {4-
dem y apellido del padie, empero nuestras investigaciones
nos demuestran lo contrario,

Al contar su descendencia por el lado paterno, el fétem v
apellido de los hijos serian iguales a los del padre, v en ningtn
caso gue hemos podido establecer ha sucedido esto. Al re-
gistrar los nombres indigenas a que hemos hecho referencia
al hablar de la distribucién de los totemes, tuvimos especial
cuidado de apartar los que eran padres e hijos, y jamas co-
rrespondian en cuanto a apellidos. Citaremos algunos cjem-
plos:

_ ECRYOmGWm' era cacique de Arauco y tuvo por hijo a
Petehuvién. El cacique Renolhuelin tuvo por hijo a Quintu-
rome; Licapiilan, de Mague, a Unidcaule; Carallanca a Pico-

() ob. cit. T. I p, 142
(%) Hist, Gen, de las Indias Occidentalés, por Ferndndez de Pulgar
i B b 0. Con entales, por Ferndndez de Pulgar
Ernologia—a.
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lican y a Quetomilla; Antimapu, de Angol, a Manquipilldn;
Pelantary a Congue; Carampangue a Queupuantié; Pangue-
tureo, de Osorno, a Chaniantsi, y a Chepillin; Coipulasquén
a Lighwenu; Ainuwrilu a Linceydn. El padre del famoso
Caupolicin se llamaba Leocdn(iu) y él de Lawtare, Pilldn,
o sepan Carvallo v Goyveneche, Curizigmeu, segin otros
Talcahuenie.

Saliendo de la Araucania, encontramos la misma cosa en-
tre los purumaucaes y entre los indios del valle de Mapo-
cho. En esta dltima region encontramos que los-hijos de
Perilalonco se lamaban Chanquimangudi v Hualtemille y
el hijo de este Gltimo Alcacome. Malhuenparngue era padre
de Vutalavquén. El cacique Perilalonco, ya mencionado, era
hijo de Tureoantsi, Loncoanti tuvo por hijos a Namunchen-
(que) y a Millacheugue; Namuncheugque tuvo dos hijos que se
llamaban Quipuanti v Tipavanii.

Entre las familias de Peteroa encontramos a Tipitureo
hijo de Cheugueneque, que asu vez era hijo de otro Tipi-
tureo. Niticurae eva padre de Anmtiiquina y tio paterno de
Quilacura. El hijo del cacique Cachapoal se llamaba Elo-
soca, v el del cacique Tarvuhueny, Pillaninres etc.

En el siglo XVII, encontramos la misma coea. Nifiez de
Pineda y Bascufian, nios da los nombres de los hijos de varios
caciques v en ningin caso su apellido es igual a los de sus
padres. Neculantii era hijo de Colpoche; Maulicén hijo de
Llancaren; Miilalipe de Tuveopillan; Millayeco de Quila-
iebo etc. '

A fines del siglo XVIII, persistia la filiacién materna, al
menos al sur del Toltén. Fray Benito Delgado, en su dia-
rio del viaje en busca de la Ciudad de los Césares (1789) (1).
habla de Caniolevo, Huentilican y Ancahuala, tres hijos del
cacique Vurin; de Cathichengue, hijo de Paillatureo,
En 1795 vemos figurar a un Curinahuél hijo de Cuririameu,

(1) Gay, Documentos 11,
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cacique de Angol y veinticinco afos después aparecen en las
guerras de la Independencia, Mafiinhuens con sus dos
hijos Epulen(ru) v Quilapan.

Sin embargo, los mismos documentos nos ensenan que
estos hijos, cuando son varios de la misma madre, llevan el
mismo apellido, o t6tem, En el valle de Quillota, habian, a
la legada de Pedro de Valdivia, tres hermanos caciques
Michimaionco, Tanquelonco y Leufulonco. Quirohitalhuén v
Neimihkyalhwén eran hermanos del pueblo de Vitacura.
Pelitalonco tuvo un hermano que se llamaba Inavilulonco;
otros dos hermanos del valle del Mapocho eran Antiifizeenn
v Llancahuenn. Millaloneo, Inavilulonce, v Nahuelonco
eran hermanos del pueblo de Peteroa,

Tgual cosa hallamos entre los araucanoes. Laulero tuvo un
hermano llamado Paillatari y el famoso cacique Colo Colo
era hermano de Guaticolo.

Al final del Sigla XVIII, el diario de Fray Benito Delgado,
a quenos hemos referido, nos habla de Neiguriz, Cheuque-
guri, Vuchaguri y Antiigurik todos hermanos, como también
de otros cuatro heymaros de la familia Pagi (pani ) que se
lamaban Pilunpagi, Managhpagi, Huaiquipagi, v Namun-
pagi. y habitaban en la vecindad del lago Puvehue, Habla
también de otros dos hermanos Manauemilie y Ancamilic.
El cacique Cheuqueantsi de Itata era hermano de Tala-
gantre del mismo lugar, segin reza el titulo de una encomier-
da del siglo XVI.

Todos estos hechos, a nuestro ver, solamente pueden sig-
nificar que prevalecia por todo el pais el sistema de filiacién
materna, que da a los hermanos uterinos el miscmo apellido,
¢l que es en todo caso difercnte que & del padre.

Las costumbres matrimoniales entre todos 1os indios de
thle éran exogamicas en cuanto al clan o gTUpo totémico,
533‘7“1 este sistema, el hombre no podrfa casarse con una
mujer del mismo tétem o apellido. Los hijos llevaban el
totem de su madre y no & del padve. Para ilusirar ¢l resul-
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tado de esto en la onomatologia, tomaremos un caso hipo-
tético. Un cacique, llamandose Tipayanti del tétem antii
(sol), se casa con una mujer del tétem cura (piedra). Los
hijos, por las razones expuestas, se llamarian cura. Entre
estos hijos; dos eran varones, que se llamaban Quilacura
(tres piedras;) v Psimacura (piedra pintada). Estos represen-
tan los hermanos de igual apellido que hemos citado arriba,
y a la vez demuestra que no es igual al del padre. Si en vez
de casarse con una sola mujer, este cacique se casara con
varias, como era costumbre y éstas eran de diferentes ¢iiga
o tétem, los hijos de cada una de ellas tendrfan un diferente
apellido, estableciéndose entre los hijos del padre diversos
totemes v apellidos. Mas adelante veremos el resultado de
esta variedad en la organizacién social. ;

Existe otra prueba, igualmente concluyente del totemismo
araucano. Si comparamos el cuadro clasico de Morgan, de
las vinculaciones de parentesco, comunes a los clanes norte-
americanos, vemos que, hasta en sus mis minimos detalles,
coinciden con las de los araucanos.

Segln este sistema, los hijos de las hermanas de una mujer
s¢ colocan en la misma categoria y se dan el mismo nombre
como los hijos propios de ella, cuando habla de ellog cual-
quiera de las madres, v todos estos hijos dan el mismo nom-
bre a la madre propia v a las hermanas de ella.

Asimismo, el padre y los hermianos de éste reciben el mis-
mo nombre, cuando hablan de ellos los hijos, ¥y a su vez
ellos tienen un nombre coman para los hijos de todos ellos.

Por otra parte, los hijos de los hermanos de la mujer son
sus sobrinos de ella; e igual cosa pasa para el hombre con
los hijos de todas sus hermanas. En estos casos los nombres
expresan el grado de parentesco y no el individuo, de manera
que la misma voz significa tio y sobrino o tia y sobrino.

La razon de esto la hallamos en la distribucién del t6tem.
La madre, sus hermanas y sus hijos son del mismo tétem v
por consiguiente forman un grupo especial.
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Los hermanos de una mujer llevan el mismo totem que
.ella: pero como se casan con mujeres de otro tétem y los
hijos toman ¢l totem de la madre, resulta que este grupo no
se conforma, en cuanto a tétem. con el primero ¥ son por
consiguiente parientes de otra categoria. Lo mismo pasa con
las hermanas del padre. Estas conservan su propio totem,
que es de &l también; pero mientras los hijos de ellas perpe-
tuan este tétem, los hijos de &l toman el de sus respectivas
madres, que es siempre distinto, v asi forman un tercer gru-
po de parientes.

Los grados de parentesco de la primera v segunda genera-
¢ion, reconocidos por los araucanos en el tiempo de la con-
quista, eran los siguientes:

Hablando el hombre o la mujer:

Padre chao
Tio paterrio chao (sepin ¢l P. Valdivia),
Madre stuqrie

Tia materna nugue

Esto esta completamente conforme con lo que dice Mor-
£an, que el padre ¥ sus hermanos reciben el mismo nombre,
como igualmente la madre v sus hermanas:

HABLANDIO EL HOMBRE HABLANDO LA MUJER
hijos propios rolem hijos propios plisies
hijos de hermano rolem hijos de hermana  piisich
hijie propins nakhire hijas propias piisian
hijas de hermann riahue hijas de hermana  prisien
hijos ¢ hijas dt herma- hijos e hijas de her-

_ma palu mana palu
tia paterna palu tia paterna frafu
hermano por padre pei hermano por padre lamuén

hijos de tio patemno  pesii hijos dr tio paterno lamuén
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hermano por madre chulla hermano por madre  ¢hulla
hijos de tia materna.  chulla hijos di: tia materna  chulla
hermana por padre lamuén hermana por padre lamuén
hijas del tio paterno  lamuén . hijas de tio paterno  lanmwén
hermana por madre Hlante hermana por madre  Hame
hijas de tfa materna’ Name hijas de tia materna  Hame

Cuando el hombre o la mujer querian distinguir especial-
mente sus a propios hijos, 0 a =sus hermanos o hermanas ute-
rinas, de los demas que llevaban el mismo nombre, antepo-
nian 2 la voz correspondiente, la particula mii—propio, v.
£1.: miinuque, mi propia madre; la que me parid; meirotent,
mi propio hijo, que yo he engendrado; méchlia mi propio
hetmano salido del mismo vientre: siillame mi propia her-
mana congénita, etc.

Si cotejamos esta lista con las anotaciones anteriores,
que segin Morgan constituyen la base de la filiacién mater-
na en el clan americano, veremos que es idéntica.

Mas atras dijimos que habia referencias en los cronistas
que hacian pensar que, en ¢l tiempo de la conquista, exis-
tia atn. en algunos puntos del pais, no solamente la filiacion
materna; sino que se encontraba en pleno vigor también, el
clan, en que los hijos 0o mas bien las hijas heredaban por
derecho de la madre, tanto la hacienda como también las
dignidades v los derechos.

Presentaremos algunos datos. Herrera, al hablar de la
prision del capitan Monroy y Pedro de Miranda, por los in-
dios de Copiapd, dice que, al ser capturados, fueron presen-
tados “atadas las manos atras, a un cacique principal del
valle, gue tenia por muger a una india heredera de lodo ¢l va-
lle; porque alli se hercda por las madres, ¥ en siendo casadas ¢l
martdo gobierna” (1).

(1) Hist. de las Indias, por Antonio de Herrera. Década VI1. Lib. 1.
Cap. V.
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Esta mujer, segtin Marifio de Lovera, se llamaba Laina-
cacha.

Fernandez de Pulgar, comentando el mismo hecho, dice:
“alli se esliia heredar las hembras” (1). Otros cronistas na-
fran este acontecimiento de la misma manera v hacen las
mismas observaciones (2).

Sabido es que Bartolomé Flores, uno de los compaieros
de Pedro de Valdivia, se ¢asé con la hija del cacique Tala-
gante v que ésta heredd de su madre todos los terrenos en-
tre el Mapocho v el mar. Estos terrenos fueron heredados
a su vez por doba Agueda Flores, hija de ambos. El cacique
Talagante. oficial de los monarcas peruanos, pero chileno
de estirpe, como demuestra su nombre v apellido; solamente
gobermaba esta comarca a titulo de ser marido de la cacica,
e igual cosa pash a Bartolomé Flores, quien era encomendero
de aquellos indios en derecho propio, pero duefio de sus te-
renos, s6lo en derecho de su mujer. Otros conquistadores
s¢ casaron con indias por el mismo motivo v fundaron sus
derechos a ciertos terrenos en estas razones (3).

Sin embareo, como estos hechos pasaron fuera de la zona
propiamente araucana, v entre pueblos distintos, no insis-
timos en ellos. No sabemos si entre los araucanos quedarian
vestigios de esta misma costumbre. Algunas estrofas de

(1) Hist. Gen. de las Indias Occidentales. Década Nono. Cap 111

12 En ¢l ritulo de Camasquil, propiedad que desiindaba con otra del
lzubema(?nr don Francisco de Aguirre en el valle de Copiapé encontramos
e en tiempo de fa llezada de los espafioles el cacique de aquellos terrenos
e llamaba Guavguituy, quien los gobernaba en derecho de su mujer Ma-
rfa l.-iﬂ:d_'\*. Pisaron en herencia a su hija Quisma Achay o Quismachioyo
:Q?llmayckaj" ¥ en seguida pasaron a Francisco de Ortega, quien ¢l 2 de
Amto de 1580 ips remiaté en 55 pesos: pasandolos en seguida a Marco
An_;m__no- de Aguiree por 1680 ovejas v 3 yeguas, Eete Gltimo tomb posesion
de ellos el 9 de Septiembre de 1580,

(3} Entre 1as cacicas conocidas ¥ mencionadas en los documentos fi-
£uran la de Curimon: la de Guanchullami, casada con un tal Cardenas v
18 més famosa de Chacabuco, Hamada Pito de Plata, o Maric Pico de Plo-
2. amancebada con el conquistador Franciceo Martines.
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Ercilla, hacen pensar que esto fuese posible. Hablando de
Glaura, en el Canto XXVIII, dice:
Mi nombre es Glaura, en fuerte hora nacida
Hija del buen cacique Quilacura.
En casa de mi padre, a mi, contento
Como unica heredera yo vivia.

El poeta.en la “Declaracion de algunas de las cosas de
esta obra”, glosario en que explica algunos términos ajeros
a la lengua castellana; dice:

“Palla: Es lo que llamamos sefiora, pero entre ellos no
alcanza este nombre sine a la noble de linaje y senora de mu-
chos rasallos y hacienda”. .

Es verdad que paila es voz quechua, introducida por los
espanoles ¥ no empleada por los araucanos; pero era una
costumbre bastante comin entre los conquistadores, lla-
mar las cosas de Chile, cuando ain no conocian la lengua
del pais, con nombres traidos de otras partes; v. gr.: cacique,
yanacona, mila, hanaco, apo, etc. etc., sin que esto signi-
fique que no existiesen las cosas asi llamadas o que no tuvie-
gen nombres propios en lengua araucana.

Ademas de estas noticias, encontramos de cacique en al-
gunos puntos, indios originarios de otros lugares ¥ es posi-
ble que estos hayan ocupado el puesto por haberse casado
con la cacica heredera. En este respecto podemos citar e]
cacique Melipiila del distrito de ese nombre, quien, segun
la cédula de encomienda de dofia Inés Suarez, compaifiera de
Pedro de Valdivia, era picén, que en este caso indica que era
de la comarca de Picé v por tanto forastero.

Entre los araucanos de tiempo de Garcia Hurtado de Men-
doza, encontramos a la cabeza de sus tropas a las cacicas
Colpollanca y Yanequeo.

Sin embargo, todas estas noticias, con Ja excepcion de las
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gue se refieren a la cacica de Copiap6, son demasiado ais-
ladas v vagas para poder {undar en ellas hiptesis seguras;
v dejamos el punto a futuros investigadores.

Comprueba también nuestros argumentos de que el to-
tem se heredaba de la linea materna, la heterogeneidad de los
apeui_dos en cada agrupacion, en el tiempo del a conquista.
Queda constancia de este hecho en todos los titulos de en-
comiendas, en que van nombrados los caciques e indios prin-
cipales encomendados, v éstos son cask todos de distintos
apellidos, como generalmente sucede cuando la filizacion es
materna.

Sydney Hartland, refiriéndose a esta particularidad, dice:
“Los pueblos organizados sobre la base del derecho de las
madres, o del clan, son especialmente expuestos a la disper-
8i6n de sus parientes; porque, por regla general, los hombres
no van a vivir en la residencia de sus mujeres, sino que mas
bien las llevan a vivir a sus propios hogares y entre su pro-
pia gente (1),

‘Cuando los clanes son exogamicos, como entre los arau-
canos; cuando existe a la vez la poligamia, y sobre todo
cuando los clanes son muy numerosos; la confusién de té-
tomes y apellidos dentro de una misma agrupacion, llega a
Sor grande, en pocas generaciones.

Para dar un ejemplo, supondremos que dentro de una
zona cualquiera, los totemes estén representados por 1as le-
tras del alfabeto. Cuatro hermanos del tétem A resuelven
fundar una nueva agrupacién, Se han casado con mujeres
de diferentes t6lemes B, €, D, E. Los hijos corresponderian
@ estos totemes. Digamos que entre estos hijos habian seis
varones. Tres de ellos se casan con mujeres cuyo tétem ya
S€ conoce dentro de la familia y los otros tres se casan con
‘mujeres de totem F, G, 0 H, La siguiente generacion’es mas

: 1} An American View of Totemjem: A note on Major Powell's ar-
ticle. By E. Sydney Hartland. Man N.o 84, Longres, 1902.
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numerosa y los hijos, al casarse, aumentarian considerable-
mente el nimero de totemes ya existentes en el grupo.
Esto seria todavia mas répido si tomamos en cuenta las cos-
tumbres poligdmicas.

Pasa otra cosa cuando la filiacién es paterna y el totem
vy apellido del padre heredados por todos los hijos. Estos al
casarse traen a sus mujeres a la agrupadién paternal y todos
sus hijos son igualmente del mismo tétem de ellos ¥ de sus
padres, v forman de esta manera una concentracion patro-
nimica en vez del desmembramiento matronémico que aca-
bamos de ver,

Esto era lo que pasaba en las agrupaciones araucanas del
siglo XIX, en las cuales encontramos que pacdres ¢ hijos se
llamaban de igual manera; pero era muy diverso de lo que
sucedia en el siglo XVI y hallado por los conquistadores. Asi,
en la cédula de encomienda de Diego Diaz, en la Isla de Laja,
hallamos los apellidos antd, anca, huala, pillén, amui, rehue.
piielgui, ¥ huenu; o sean ocho distintos en los diez nombrados,

En el levo de Millarapue, de nueve apellidos mencionados,
sOlo uno era repetido y figuraban anca, pilldn, malin, piil-
qui, chanque, canqui, licén v cura.

En todas partes pasaba la miema cosa: en el levo de Co-
vamrehue (Imperial) encontramos los apellidos hueny,
tureo, lavquén, pilco, pani, cura, hucléin, quechu. negiie, famey,
anca, machu ete, y en el levo de Quiapo (Tucapél); los de
cura, temze, - lican, antii, cutun, huenw, v otros.

Se nos puede objetar, que se nota a menudo, en las cro-
nicas de las guerras, la repeticién del mismo nombre y ape-
llido, entre los caciques sucesivos de una reduccion. Ercilla,
en su “Declaracién” dice: ‘Los caciques toman el nombre de
los valles de donde son sefiores, y de la misma manera los
hijos o sucesores que suceden en ellos: declarese esto porque
los que mueren en la guerra se oirdn después nombrar en
otra batalla: entiéndase que son los hijos o sucesores de los
muertos’.
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Esta observacion de Ercilla es verdadera sélo en parte;
pero para quien juzga las cosas por las apariencias pudiera
parecerle exacta, El primer error, de que trataremos en otra
parte, esla idea de que los caciques tomaban el nombre del
lugar que habitaban, Como hemos dicho, los nombres y
apellidos araucanos se derivaban del tétem vy cuando encon-
tramos que los lugares habitados tenfan el mismo nombre
que el cacique que en ellos moraba, es porque aquellos
tomaban el nombre del cacigue y no vice-versa.

El segundo error esti en creer que los hijos llevaban el
mismo nombre del padre. Por los motivos que hemos expues-
Lo esto no podia suceder. Sin embargo el hecho notado por
Ercilla tiene un fondo de verdad. A menudo se ve aparecer
en las crénicas v documentos ¢l nombre de un individuo ya
muerto, ocupando el mismo puesto de cacique o principal.
Pero éstos no eran hijos aun cuando podian ser sucesores del
difunto. Tiene una explicacion facil, y es otra prueba de la
filiacién materna.

En este mismo capitulo hemos hablado del cacique Tipi-
tureo de Peteroa, y de su nieto gue también ce llamaba
Tlpltu‘reo yera cacique del mismo lugar. Existe prueba do-
cumental de este parentesco. En la probanza de servicios de
Juan Jufré (1574) se habla de la toma de posesion de su en-
comienda de Peteroa, v se declara: “‘quel dicho cacique
Tipitureo, que agora es, vino el heredero de Cheuqueneque
subsesor que fué de Tipitureo, primer cacique llamado
Tipitureo, del dicho pueblo de Peteroa” (1),

Otros ejemplos de abuelos v nietos del mismo nombre
V apellido son los siguientes:

Lebuntiin, el anciano cacique, que di6é muerte de un ma-
€anazo a Pedro de Valdivia, tuvo un hijo llamado Curipi-
lldn, quien a su vez era padre de un hijo llamado Lebun-
Hin, uno de los capitanes de Caupolican.

(1) Documentos inéditos. T. XV, P. 19
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Caupolican mismo tuvo un nieto, quien figura como
Queupulican (piedra de obsidiana), que es la verdadera for-
ma del nombre; a quien algunos historiadores han presen-
tado como hijo del primero.

Marcandey, cacique de Huasco Alto, fué nieto de otro
Marcandey, ajusticiado por Almagro.

Colhuemén, cacique de Arauco en tiempo de Garcia
Hurtado de Mendoza, también tuvo un nieto de su mismo
nombre, y cuyo padre se llamaba Pi hihuelemu. El famoso
cacique Lientur, toqui general, dejé un nieto que le heredé
el toquiato y se llamaba igualmente Lientur.

Muchas veces, por alianza de familias, se casaban, en cada
generacién, los hijos e hijas de dos grupos totémicos; perpe-
tuando asi, en cada grupo, ambos apellidos. Esta era costum-
bre bastante general, v cuando el tétem del abuelo era igual
al de su nieto primogénito se ponia a éste el nombre también
de aquél, especialmente cuando el abuelo era o habia sido
hombre de nota. De alli se deriva la denominacién lacn
(de un mismo nombre) que se traduce generalmente por
abuelo y que también significa tocayo.

Es este el motivo porque se ven repetidos en la historia los
mismos nombres de-los muertos, v de esta manera se perpe”
tuaban en la familia los nombres famosos.

Una de las razones principales porque los cronistas no se
dieron cuenta de la herencia de los apellidos maternos, fué
la costumbre que tenian los indios de ocultar los nombres
de sus mujeres. _

Rosales es el anico que menciona este hecho, Dice: “En
creciendo las ninas, siendo mugeres no nombrardn su nombre
por cuanto ay, porque se persuaden gue si le nombran se han
de caer muertas™ (1).

Para evitar la confusién proveniente de esta supersticion,
al llegar las nifas a edad nabil, les daban un sobrenombre

(1) Ob. cit. p. 166.
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cualquiera, que era él que se usaba en comin. Aun estos
sobreriombres se usaban solamente en familia, y eran gene-
ralmente ocultados a todos los que no eran parientes. Ha-
wvestadt comenta el hecho, pero supone que era por ser tan
ridiculos los sobrenombres, que &l confunde con los verda-
deros nombres y apellidos.

Por consiguiente, no habia manera visible y facil para
apreciar el hecho de que el totem v apellido se derivaba de
Ia madre y no es de extranarse que, encontrando vigente el
sistema de heredar los bienes materiales de la linea paterna.
los escritores antiguos ¥ modernos supusiesen que el apelli-
do también se heredaba de la misma filiacion.

_Basta con lo expresado, para demostrar que en el siglo
XVI, ¥ por mucho tiempo después, el sistema de totemis—
no o de apellidarse, era materno v que no era ¢l mismo que
describen los escritores del siglo XIX, en que los hijos toma-
ban €l apellido del padre (1).

Encontramos en Chile, en la época de la conquista espaiio-
la, una organizacion social en estado transitorio, tal cual los
etnologos han preconizado como necesario en la evolucion
social, pero que raras veces o nunca ha sido investizado du-
rante su funcionamiento.
~ Es este estado que tenemos especial interés en estudiar a
la luz de los documentos contemporaneos, con la esperanza
de poder iluminar algunos puntos que han quedado hasta
aqui oscuros.

- (1) Pary més detalles sobre este punto, referimos al lector alo que dice ¢l
Pm%re Augista en su folleto, £<Como se llaman los Araucanos»? v en es-
Pecial L obra de don Tomhs Guevara, tituladz <Ultimas Familins de los
Amm\wﬁ' En gstas obras se ve claramente que en tiempos modernos
I filiacion ha sido paterna.



94 RICARDO E. LATCHAM

CAPITULO IV
LA CONSTITUCION DE LA FAMILIA ENTRE LOS ARAUCANOS

Las costumbres erogimicas,—Algunos errores.—/Qué gignifica la exogamia?
—8u alcance.—La exogamia entre los araucanos.—Resultadoes de
este sistema en la formacion de la familia. —E] incesto.—Cémo com-
prendfan €l incesto los araucanss antignos,—El incesto conceptuado
por los paeblos civilizados.—Diferencia de estos conceptos.—La
nomenclatura moderna no expresa los vinculos de parentescos
existentes entre los araucanos antiguos.—La influencia de 1a filia.
cidn malerna v la poligamia en la formacién de los parentescos.—
Las influencias del tétem en la nomenclatura.—Grupos dé parientes
de igual nombre,—Confusiones cansadas por la aplicacion a estos
grupos de nombres correspondientes a las familias monoghmicas.
—La descendencia directa.—La  colateral.—Parentescos por afi-

" nidad,—Las relaciones entre los miembros de unta sola generacion.—
Conceptos errdneos respécto’ de estas relaciones.—Términos gene-
rales.—La chdn v ¢l dev. El chenn y el dev—El clan arpucano,—
Medios adoptades para evitar su desmembramiento.—La herencia
de las mujeres v 2u relacion con el totem.—Disposicién de los hijoz
menores,

En uno de los tltimos libros publicados sobre los arauca-
nos, encontramos algunos parrafos referentes a las costum-
bres exogamicas de este pueblo, gue no queremos dejar
pasar sin comentarlos.

En su obra “Mentalidad Araucana” (1906) pp. 39 y 40,
dice el sefior Guevara:

“Los vestigios de la filiacién de las comunidades arauca-
nas por las mujeres quedaban a(n en la conquista v conti-
nuaron manifestandose hasta después con un fondo his.
térico de valor inapreciable para la observacién actual.

" Las untones sexuales eran, en las sociedades ulerinas ame-
ricanas, prdcticas colectivas: una porcidn de parientes varones
de un lugar formaba combinacibn matrimonial con ofra por-
cion de mujeres de un lugar distinlo.

“La ley organica y moral de estas uniones consistia en la
exogamia o matrimonio fuera del grupo de parientes.
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“Pues bien, sabido es que para los araucanos de filiacion
patriarcal, esturo absolulamente vedado en lo antiguo contraer
wuniones malrimontules enire miembros de la misma  seccion
fdm;ﬂfqr: solo podian celebrarias con mugeres de tribu distin-
da v hasta con las de un rewe del mismo aillarewe, con tal que
10 fuese el propio.

“Dilatando retrospectivamente con este dato. el estudio
de la institucion y seleccionando con esmero los verbales
que hemos podido reunir, podemos afirmar con relativa
seguridad que esta ley fundamental de la exogamia regia
también en la organizacién totémica del matriarcado, las
relaciones sexuales. Hubo pequenas sociedades conyugales,
que pertenccian a la mikma familia. Asi, unos pocos varones
de W familic Pani (leon) tban @ donde algunas mujeres de
la parenteia Vilu (culebra). Tenian que Hevar cierlas dadivas
obiigatorias y bien veglumentadas. A sw vez, unas cuantas mu-
Jeres de la familia Pani, recibian la visita de ofro niimero re-
ducido de hombres. Los lurnos maritales debieron verificarse
en dias tunares, gue no ha side posible determinar'.

Las frases subrayadas son las que mas nos han llamado
la ateneion.

Hemos demostrado ya, que hasta principios del siglo
XIX la filiacion paterna no existia entre los araucanos en
cuanto a linaje y t6tem, de manera que la exogamia no pudo
haberse fundado en aquel sistema de parentesco, como efec-
tivamente no se hizo. Respecto de los grados de parentesco
Vedados en los matrimonios araucanos, hablaremos mas
adelante; pero podemos decir aqui que no correspondian
a las restricciones que suponen los parrafos anteriores.

Admitimos con el sefior Guevara que la filiacién materna
e-?t-ist_ia entre los araucanos y que la exogamia regia sus rela-
'ﬂ":_'nes sexuales; pero lo que no podemos admitir, ni siguiera
hlp‘_o_.téticamenté, €8 que alguna vez haya existido entre ellos
un sistema de relaciones sexuales parecido al que nos pinta
el autor en los parrafos subrayados.
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Habiamos leido en las obras de Engels v otros, teorfas
sobre lo que ellos llamaban casamientos por grupos, cos-
tumbres de promiscuidad absoluta, el matrimonio punulua
ete., teorias que en su mayor parte provenian de un estudio
incompleto de costumbres poco conocidas, que se han des.
vanecido por investigaciones posteriores més minuciosas;
pero hasta aqui no habiamos encontrado el sistema de pros-
titucién cimentada, remunerada y reglamentada, en reem-
plazo de las costumbres matrimoniales; con visitas contra-
tadas de antemano y a fecha fija.

No creemos tampoco que la tradicién de las costumbres
matrimoniales anteriores al siglo XVI existo en la memo-
ria de los araucanos actuales, cuando ni siquiera recuerdan
el tétem (ciiga), como nos asegura el sefior Guevara en el
mismo libro; ni sospechan que hace menos de un siglo se
llamaban por el apellido de sus madres.

No sabemos, a ciencia cierta, de qué manera los araucanos
arreglaban su vida marital, antes del surgimiento del padre
como jele de familia; pero es posible que los hombres hayan
ido a vivir en las agrupaciones de sus mujeres, como paso
y pasa atn en muchos pueblos de filiacién materna; pero

nada aseguramos al respecto.

" Lo quesi podemos afirmar, es que, en tiempode la con-
quista, el casamiento entre los araucanos se basaba sobre
la compra de las mujeres; que dichos casamientos eran es-
tables y no transitorios y que las leyes exogdmicas que los
regian no obraban de la manera que suponen los parrafos
citados.

Antes de exponer las verdaderas vinculaciones consangui-
neas de la antigua sociedad araucana y sus relaciones con las
interdicciones matrimoniales; queremos decir algunas pala-
bras sobre el alcance del término exogamia.

Derivada de las voces griegas exo = {uera y gamos=casa-
miento, exogamia significa casamiento fuera del grupo. Por
si, la exogamia no designa el grupo. Este puede ser una fami-
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lia, un clan, una gens, una tribu o bien una serie de tribus.
Puede ser aan, solamente una parte de una [amilia, si en la
familia incluimos tres o cuatro generaciones, digamos de
abuelo a nieto, donde, como entre muchos pueblos eristia-
nos, es licito casarse los primos.

Entre la mayor parte de los pueblos primitivos existia
el totemismo, y casi siempre las leyes exogamicas regian
entre personas del mismo tétem. A menudo la interdiccién
se extendia a otros tétemes de la misma tribu. En muchos
casos, cuando habian varios grupos totémicos dentro de la
tribu, estos se separaban en dos secciones exogamicas lla-
madas fralrias; v entre los miembros de cada seccidon era
prohibida la union sexual, aun cuando sus tétemes no eran
iguales. También sucedia a veces, qgue todo matrimonio
dentro de la tribu era vedado y algunos pueblos incluian
aun en la prohibicion, la tribu de la madre v otras con las
cuales habian contraido alianzas (1).

Vemos entonces que la ley fundanental de la exogamia
consistia en la obligacion de contraer matrimonio fuera del
grupo vedado; pero que la cm‘mmuuon de dicho grupo va.
riaba de pueblo a pueblo.

La exogamia era una interdiceion, una ley negativa. y
por tanto, nada tenia que ver con las costumbres positivas
del matrimonio; es decir, establecia la prohibicion del ca-
samiento entre ciertas personas o @upos de personas: pero
no imponia obligacion alguna que los matrimonios se efec-
tuasen entre personas determinadas ¥ menos atn que seme-
jantes cazamientos se llevasen a cabo en una forma tal o
cual. Estas pricticas dependian de las costumbres matri-
moniales de cada pueblo y eran una institucién completa-
mente diversa de la exogamia,

8] -1'1}1 este caso se encontraban algunas tribus bantus, ségin Tri-
lles. Ob, cit, P
Etgologla—7
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Entre los araucanos, la exogamia se extendia en rigor,
solamente a individuos del mismo tdtem. No era fzmiliar,
porque podian unirse sexualmente miembros de la misma
familia, sin violar la prohibicién. Tampoco era tribal, porque
una parte considerable de los casamientos usuales se efec
tuaba entre personas de la misma tribu (a@illarehue), atin
cuando no habia obligacién en este sentido.

El gran inconveniente moral de la exogamia estrict amente
totémica, se nota en todos los pueblos organizados como los
araucanos, sobre la base de filiacién materna; cuando existe
a la vez la poligamia o pluralidad de mujeres, y cuando
los hombres, en vez de ir a vivir en las agrupaciones de las
mujeres, llevan a éstas a la morada de ellos. Resulta entonces
que un individuo cualguiera puede casarse con dos, tres o
mas mujeres de tétem distinto. Los hijos de cada una de
ellas lleva el apellido y- totem de su madre, de manera que,
entre los hijos del padre, hay varones y hembras de distinto
totem. Cuando la Ginica prohibicién exogamica es la del
totem, es perfectamente licito que estos hijos e hijas de padre,
si son de tétem diferente, tengan relaciones sexuales entre
s, Como no son del mismo tétem, no se conceptian consan-
guineos. Por la misma razén, y en las mismas condiciones,
tampoco estd vedada la unién del padre con sus hijas.
Semejantes uniones eran frecuentes, y ain cuando mal
miradas y vituperadas, no tenian ninguna sancién.

Para evitar estos inconvenientes, muchos pueblos ex-
tendieron sus interdicciones a estas relaciones; pero
entre los araucanos del tiempo de la conquista y por algunos
siglos después, eran toleradas, no como forma matrimonial,
sino como uniones ocasionales.

Existen muchas pruebas de este hecho. En la lengua arau-
¢ana encontramos una serie de voces, reproducidas por los
lexicografos, las cuales indican algunas de estas uniones:
lacutun entre abuelo y nieta (Febrés); nahuelin, entre pa-



LA ORGANIZACION SOCIAL 99

dre e hija; lamuentin, entre hermano y hermana de padre
ete. Luego encontramos numerosos decretos de los cabildos
y de los gobernadores que trataban de extirpar estas costum-
bres en tiempo de la colonia.

El gobernador Martin Ruiz de Gamboa (1581), en el nom-
bramiento de alcalde de borracheras, dice: “'por experiencia
se ha visto que en las dichas borracheras idolatran. .. v
otros se hieren y matan e cometen pecados de adullerio y de
incesto y otros muchos pecados e conviene obviarlo” (1).

En la sesion del Cabildo de Santiago, 3 de Febrerode 1589,
se acordé lo siguiente: *. .. para el remedio de las borra-
cheras que los indios hacen en estd ciudad y valle della, en
donde por experiencia se ha visto que los indios idolatran y
comelen grandes pecados de sncesto y estrupo y adulterios y se
matan” etc. (2).

El clero no se cansaba de escribir al rey de Espafia, in-
formandole de los constantes incestos cometidos por los in-
dios de Chile, y uno de los mas empefiosos era Fray Pe-
dro de Sosa. Extractamos de una carta que escribié en
1614, lo siguiente: "Usan de muchas mujeres v de continuas
borracheras, privandose en ellas de su juicio, cometiendo
muchos pecados y deshonestidades, sin tener respeto a pa-
rientes en cualquier grado que sea, vy se extienden estos vi-
cios a los de paz, sin que haya sido posible de quitarselos” (3).

En otra carta, el mismo fraile expone al rey los inconve-
ni:ntes que habian en dejar a los indios con sus costumbres
poligimicas, ¥ en su exposicion da aleunos detalles intere-
suntes pard nuestro proposito.

“Demas de los graves inconvenientes que se han represen-

(1) Actas del Cabildo de Santiago. Hist. de Chile. T. XVIII, p. 337,
(2) Actas del Cabildo de Santiago. Hist. de Chile T. XIX, p. 199.

T8 (3) Biblioteca Hispano-Chilena, por 1. Toribio Medina. Tomo II, p.
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tado a V. M. en permitir a los indios de Chile el dicho aman-
cebimiento con muchas mujeres, (esto es, las mismas que
tenian en su idolatria) hay otros también muy graves que
considerar: es a saber: que las dichas mujeres pueden ser
parientes entre si y del mismo indio a quien se permiten, y
de la que queda con nombre de legitima en grados prohi-
bidos; y muchas de ellas habran adulterado con los parientes
del indio y a veces con el hermano y con su propio padre: y
de tantas sera dificil de averiguar adonde ha precedido tan-
ta confusién y barbarismo. . . y mas adonde los hijos heredan
las mujeres que lo han sido de sus padres v usan de ellas. .
su reputacion la fundan en bailes y borracheras adonde co-
meten grandisimos pecados de venganzas, muertes, adul-
terios y tales incestos que no guardan decoro a hijas, madres
ni hermanas, ¥ entre estos ejercicios aparece el demonio y
puede aprobarlos por sacrificios (que no se les conocen otros)
y puede ser esta su religion™ (1).

Gonzalez de Najera dice: “Les duran estas borracheras
no sélo un dia, pero dias y noches, bailando y bebiendo has-
ta caer todos sin sentido: en tales tiempos ni reservan madre,
ni higa, ni hermana, pues sin distincién usan de cuantos
incestos apelecen. Todas las cuales torpezas tienen en ello
arraigada y facilitada la costumbre como nacidos y criados
en ellas” (2).

El Padre Sors, hablando de la misma costumbre, dice:
“‘De aqui se colige cudn frecuente y doméstica serd la desho-
nestidad que muchos, particularmente los Pehuenches, la
usan en la conformidad que los animales” (3).

Los grados de parentesco cuyas uniones eran considera-
das incestuosas por los espafioles, eran los de ascendientes v
descendientes directos y de hermanos y hermanas, de pa-

(1) Biblioteca Hispano-Chilena, por J. Toribic Medina. Tomo II,
pp. 196y siguientes.

2 Degengaiio ete. Ob, cit, p, 251.

(3) Hist, del Reino de Chile. Ob. cit. p. 70,
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dre, de madre o de ambos; de manera que los incestos que
les llamaban tanto la atencién debian efectuarse dentro de
‘esos grados. Entre los araucanos, como hemos dicho, el
incesto (guidue), solamente se reconocia entre personas del
mismo totem v las finicas relaciones incestuosas comunes
a los conceptos de las dos naciones eran las efectuadas entre
madre ¢ hijo. o entre hermanos hijos de una misma madre.

Para el araucano, algunos de los matrimonios permitidos
a los espafoles eran altamente incestuosos: por ejemplo,
el entre primos, i estos fuesen hijos de t{as maternas porque
entre ellos, éstos eran siempre del mismo totem.

Por otra parte, aun en las borracheras, los araucanos res-
petaban siempre el tétem y las interdicciones totémicas.
Por consiguiente, las observaciones de Gonzélez de Najera
son algo exageradas. El hombre no yacia nunca con su her-
mana ulerina como tampoco ¢on su madre ni con su prima,
hija de tia materna. porque todas ellas eran de su mismo
Aétem, Exceptuando su madre, las otras mujeres de su padre,
salyo que fuesen del mismo t6tem, no eran sus parientes con-
sanguineos y por tanto ni ellas ni sus hijas se incluian en la
interdiccion sexual,

‘Los pueblos primitivos, al menos cuando ya habian he-
cho algin avance en ideas sociales, tenian un horror al in-
cesto, tanto © mas intenso, como el de las naciones civili-
zadas; solamente el concepto de Io que constituia el incesto
variaba de pueblo en pueblo, vy este concepto dependia en
gran parte de la manera de constituirse la familia.

Acostumbrados como estamos a la familia moderna, ol-
vidamos que no siempre ha sido asi y gue muchas de las cos-
tumbres que hoy repudiamos, eran practicadas por nues-
tros antepasados, como consta de la lectura de los antiguos
clasicos.

Ni siquiera existian para los pueblos primitivos los grados
de parentesco que hoy reconocemos y, por tanto, los términos
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que empleamos para expresar estos grados son, a menudo,
erroneos o &in sentido para el calvaje o el barbaro.

Asi ha sucedido en cuanto al araucano antiguo. Al hablar
de sus relaciones de familia, ce ha empleado siempre el voca-
bulario derivado de la familia paternal moderna y mono-
gamica y dado a muchas de ellas un sentido que jamds han
tenido para el indigena.

Para comprender esta diferencia, es preciso tomar en cuen-
ta, que regia entre los indioschilenos, el sistema de filiacién
materna, la que creaba una serie de relaciones que nosotros
no conocemos, v que, almismo tiempo, lag costumbres
poligamicas introducian al seno de la familia grados de pa-
rentesco que no aparecen en la familia cristiana.

Por otra parte, algunos de los términos araucanos que se
han traducido por voces modernas, para ellos nunca han
tenido tal acepcion y se refieren mas bien a las relaciones
de parentesco existentes entre un grupo de individuos ¥
no a estos por separados.

Examinemos algunos de estos grados de parentesco
araucano, para ver en qué consiste la diferencia.

En primer término hallamos la denominacibn sigue,
cuya traduccibn corriente y constante es madre. Pero,
para los araucanos antiguos tenia un sentido méas amplio,
e incluia las tas maternas. Desde luego vemos que no sig-
nificaba madre de un individuo determinado, sino las madres
de una generacion que tenia coman origen: todas las madres
salidas de un mismo vientre. Posteriormente, con la mayor
importancia concedida al padre, se agregd al grupo fiugue,
I2 mujer del tio paterno. Esta costumbre probablemente
tuvo su origen en las alianzas frecuendes entre familias de-
totem diverzo, en que los varones de la una se casaban con
las mujeres de la otra. De esta manera, si dos 0 mas hermanos
se casaran con otras tantas hermanas, la verdadera relacion
que existiria entre estas ultimas con todos sus hijos serfa
la de fiugue.
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Segtin el P, Augusta, la denominacién #egre también se
‘aplicaba por los hombres a sus primas, hijas del tio materno.
'Esto también se explicaria dentro de la definicién que hemos
dado, por el hecho de ser mujer descendida del mismo vien-
tre (por parte del padre) al igual de las madres de los hom-
bres que las llamaban asi.

La misma idea de un origen uterino comiin se nota en el
término empleado por el grupo 7iugue, al hablar de todos sus
sus hijos. Las madres de este grupo llamaban piisie " a to-
dos los hijos e hijas nacidos de todas ellas. Al traducir pii-
#ien por hijos, en el sentido moderno, se ¢ae en el error de
incluir a todos los que en nuestro concepto actual se deben
llamar sobrinos y sobrinas.

Para los araucanos, siugue v piiviesi eran denominaciones
que indicaban el grado de parentesco entre dos grupos v
no entre dos individuos.

El grupo fiugue también designaba a sus comunes hijos
por la voz coiti, que tenia un significado méas amplio agn que
piénien, por cuanto incluia los hijos de los hermanos uteri-
nos. Ambas voces se derivan de verbos cuyo significado era
parir; pero mientras piiiien = parir la mujer v pidengin =
‘estar embarazada: coiin=parir una hembra cualquiera.
Por extensitn de esta dltima idea, la mujer llamaba cosiintu
@ sus hijastros, o sean los hijos de su marido habidos en otra
mujer que no era hermana de madre de ella: pero a éstos
Jamés se le ocurrirfa llamarles Diitien.

Todos los hijos incluidos en el grupo cosi llamaban tam.

bién cosié a sus tios maternos, porque eran todos de la misma
descendencia, originada en el vientre de Ia abucla.

La idea céntrica de las relaciones de los grupos siugue,

__le El Padre Luis de Valdivia menciona de una manera defectuosa
:Igtas =signaciones: “Al hermano llama 1a hermzna chulla ¥ ¢l hermano le
__ama.-. fredis, A la hermana Wama Hame v el hetmano lamuin', Veremos en
seguida en qué consiste of error,
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piisien y cofii se halla en que descendian por Iinea uterina
de un solo vientre; el de la abuela materna o matriarca.
Otro tanto se puede decir de las generaciones siguientes,
ascendiente y descendiente, que se componian de grupos cu-
vos miembros se llamaban reciprocamente por el mismo
nombre, el cual indicaba ¢l erado de parentesco y no' una
denominacion individual v particular.

Para seguir la linea recta de filiacién materna, la abuela
materna y sus nietos y nietas se l'amaban mutuamente
llalla o chuchu. La bisabuela y los biznietos tenian el mismo
nombre reciproco, con la particula yom (mas) antepuesta:
yom llalla o yom chuchu.

Las generaciones que hemos anotado eran las que regular-
mente reconocian los araucanos; v las denominaciones apun-
tadas, las que constitufan los parentescos por ellos conside-
rados consanguineos. Formaban el grupo de incesio (quidue-
huén) dentro de la familia inmediata y eran todos del misno
totem v apellido.

Paralela a esta serie, habia otra, correspondiente a la linea
paterna; la cual se formaba de una manera parecida,

El padre v sus hermanos de vientre (varones) recibian
una sola denominacién—chao—de los hijos de tocdos ellos.
Ellos a su vez llamaban vofem a todos sus hijos v #iahue a
todas las hijas. Poateriormente, cuando comenzd a predo-
minar la descendencia por filiacién paterna, se reservo el
nombre chao para el verdadero padre, y los tios paternos v
gobrinos, hijos de hermanos de padre, se llamaban mutua-
mente malle, nombre que antes se aplitaba solamente a
los hermanos de¢ padre que eran de diferente madre.

Los padres tenian una denominacion general para todos
los hijos e hijas del grupo chao. Era esta voz yali=los en-
gendrados o procreados; del verbo yalln, engendrar hijos,
aplicable también a los animales machos; y yallgen, hacer
embarazar o prefar,
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El abuelo paterno v sus nietos se llamaban mutuamente
lacicy esta voz tenia ademas el significado de tocayvo, o per-
gona cdel mismo nombre, debido a una costumbre que se
generalizd bastante, una vez que los varopes asumian la
jefatura de la familia, la de dar al nieto primogénito del
hijo mayor, el nombre v a veces el apellido del abuelo.

cimos a veces ¢l apellido, portue sucedia con frecuencia
que el totem del abuelo paterno era el mismo del nieto, lo
que no podia pasar jamés con el padre. Provenia esto de la
practica a que hemos aludido, de aliarse dos familids cuyos
hijos e hijas cran comprometidos a casarse mutuamente;
repitiéndose la misma criga por generaciones alternadas,
en cada familia, De esta mancra, aun cuando el padre no
‘podia legar su apellido al hijo, podria hacerlo por este inter-
cambio de matmimonios, a su nieto.

Es natural suponer que los parentescos derivados del
padre no eran los primitivos entre los araucanos, quienes,
como lo hemas demostrado, reconocian la filiacién materna;
¥ solamente pueden haberse adoptado después de admitir
al padre como jefe de familia v reconocer su papel de pro-
creador de los hijos v los derechos que le correspondian
para con éstos. Aun al formar estos parentescos, establecian
categorias completamente distintas de las relacionadas con
las madres. En una familia paterna. todos los hijos, por nu-
merosas que fuesen las madres, recibian la misma denomi-
nacion dentro de su sexo: pero dentro de este mismo grupo
podian existir varias familias maternas de distintos apelli-
dos, v gquyos miembros no se consideraban todos del mismo
grado de parentesco, ni eran todos consanguineos. Desde
luego, no todos los hijoe de un padre eran hermanos
en el concepto araucano, reservandose este titulo 2 los hijos
de la misma madre.

El no tomar en cuenta estos hechos es lo que ha conduci-
do a tantos errores al tratarse de la familia araucana, a lo
menos en la antigiedad.
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Habiendo visto cémo los araucanos apreciaban los paren-
tescos de ascendencia y descendencia por linea materna o
consanguinea, de donde derivaban su tétem y apellido;
como también por linea paterna, en cuya virtud heredaban
los bienes y dignidades de la familia; veamos ahora cémo se
titulaban entre si, los miembros de los grupos que sus padres
llamaban piisiesnt, cofit o vall.

Si nos atenemos a lo que nos dicen los léxicos y las gra-
maticas de la lengua, veremos que los hermanos entre si se
llamaban peif, ¥ que hermanos y hermanas se estilaban
mutuamente Jamuén o lamghén. Sin embargo, esta nomen-
clatura es muy deficiente y verdadera sélo en parte; ha-
biéndose generalizado estos significados Gnicamente después
de adoptar la filiacién paterna.

Al volver al tiempo de la conquista, nos encontramos
nuevamente con el grupo totémico con designaciones espe-
ciales para sus afiliados. El grupo piifiesi; el cual, como hemos
dicho, se componia de los hijos e hijas de un niimero indeter-
minado de hermanas uterinas, se dividia por sexos. Los va-
rones del grupo eran llamados chulla v las mujeres lame o
lame, (1) por todos los que lo componian.

Las voces castellanas hermano y hermana son ineficaces
para expresar la idea encerrada en este parentesco; porque
éste incluia personas, a quienes nosotros designamos con el
nombre de primo hermano y prima hermana.

Todos los chulle v todas las Hame de una familia llevaban
el mismo tétem y apellido. Pero sucedia que, debido a las
costumbres poligdmicas, a menudo habian en la familia
patriarcal, varios grupos totémictos compuestos de chulla
y de lame y los miembros de estos diversos grupos, hermanos
v hermanas de padre, pero de diférentes madres, necesita-

(1) El Padre Augusta dice que actualmente los hermanos y hermanas
de padre, pero de madres distintas, se dicen wedanperii y wedonlamuén.
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ban de otras denominaciones para nombrarse. Estas desig-
naciones eran peii ¥ lamuin.

| Todos los hijos varones de un padre se llamaban mutua-
mente peis, pero esta denominacién se extendia también a
todos los hijos varones de 1os hermanos del padre, de manera
que, ¢ grupo pejii abarcaba a veces un nimero considerable
de individuos de la misma gencracién. Este grupo tenfa
‘otro nombre cuando era referido por las mujeres (hermanas
y primas) de la misma generacién. Ellas llamaban lamuén
a todos sus hermanos y primos por parte del padre, como
igualmente a todas sus hermanas y primas de la misma pro-
cedencia (1).

Los otros primos y primas, hijos de las tias patenas o
tios maternos, se llamaban mutuamente mina.

De las denominaciones pesii v lamuén se excluia a los que
por la madre pertenecian a los grupos chwla y llame, y por
tanto no eran totémicas.

‘Como ¢l tabu sexuai solamente regia entre los del mismo
thtem, se puede ver que las uniones entre pedis y Himuén
no eran vedadas, ¢ino en cuanto eran a la vez chulla y
Hame, y, a pesar de ser mal miradas semejantes uniones, v
vituperadas, no tenfan ninguna sancién, mas que la burla y
el desprecio. Estas uniones se efectuaban a menudo y eran
ellas las que causaban tanto escandalo entre los esparioles.
Sin embargo, algunas de las uniones entre peiis y lamucn,
que los espafioles consideraban abominables, escandalosas
e incestuosas, por no comprender el verdadero alcance de
estas vooes, se efectuaban también entre ellos y eran consi-
deradas licitas. Esto s¢ ve en el caso de matrimonio entre
primos hermanos, muchos de lo¢ cuvales caen dentro del
grado lemuén de los araucanos.

I 'I;l;ﬁmblhm Hispano-Chileno, por José Toribio Medina. Tomo
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Si ahora tornamos a las ramas colaterales, encontramos
que todavia se agrupan los parentescos ¢on nombres reci-
procos. Asi, tenemos el grupo palu, nombre dado por los
varones a su tia paterna y a sus sobrinos y sobrinas hijos de
sus hermanos de padre (pesii). Empleado por las mujeres,
se da a la tia paterna y a los hijos e hijas de sus hermanos
de padre (lumuén).

Tanto el hombre como la mujer llama huecu a su tio ma-
terro.

Actualmente, en la filiacién paterna, ¢l hermano del padre,
quien antiguamente participaba de la denominacién chao,
recibe el nombre malle, él que dan también los hombres a
sus sobrinos y sobrinas, hijos de sus hermanos (chulla) v
a quienes antes llamaban rofem 'y sichue. Por cortesia se llama
malle también al esposo de la tia materna.

De los parientes considerados ¢ olaterales por los araucanos
quedan los abuélos maternos, las abueélas paternas v sus
respectivos nietos v nietas, los que formaban dos nuevos
grupos. Los primeros se denominaban reciprocamente cuc?
v los segundos cheche.

Ademas de todos estos parentescos, que podemos llamar
de descendencia; quedaban otros innumerables, que eran de
afinidad, o produ¢idos por el matrimonio. Estos también
tenian sus designaciones bhien definidas.

Comenzaremos con los que, por cortesia u otro motivo,
se agregaban a uno de los grupos de emparentados por des-
cendencia.

Nugue se llamaba la mujer del tio paterno; quien a veces
era también tia materna, por haberse casado dos hermanos
con dos hermanas.

Llalla: asi lamaba la suegra al verno v éste a ella. La
mujer llamaba también llalla al marido de su prima, hija
de la tia paterna.

Palu se llamaba por hombres y mujeres al marido de su
tfa paterna y al marido de la prima, hija del tio paterno.
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Chuchu se llamaba a la mujer del tio materno.

Cheche: el hombre llamaba asi a su suegro y éste a él.

En seguida apuntaremos algunos de aquellos grados de
‘parentesco por afinidad a que los araucanos tenian nombres
particulares.

Puinimo; esta era la denominaciéon por la cual el suegro
llamaba a su nuera y ésta a él. El suegro decia también
siahue neilian—el que ha comprado mi hija—al yerno.

Naniin era el nombre reciproco entre suegra y nuera, y e
daba también a la mujer del primo, siendo este hijo de la
tia paterna y hablando una mujer.

Ciirin o kertin era el nombre dado por los varones a las
hermanas y primas (lumen) de su mujer o mujeres. La mu-
jer daba el mismo nombre al marido de su hermana, 2l ma-
rido de su prima. (lemuén) vy al marido de su tia paterna.
Posteriormente, segan el P. Augusta, kenin ha tenido un
sentido méis amplio e incluye a los maridos de todas lasprimas

Quenipu o kenpu se empleaba solamente por los hombres,
para designar al hermano ¥ primo (lamuén) de su mujer-
‘¢l marido de su hermana o de su prima (lamuén) y los ma-
ridos de las lemuén de su esposa.

Villca o fitlea: Nlamaba asi el hombre a las mujeres de sus
hermanos o primos ( peni). La mujer usaba el mismo término
-al hablar de los hermanos de su marido y los primos de 6l
dentro del grupo pess.

Nadu era el término empleado Gnicamente por las muje-
res al hablar de las hermanas o primas (lJame, las del mismo
totem) de su marido, de la mujer o mujeres de sus he
105 (chulla); y de las mujeres de sus primos (hijos de su tio
piterno, tio materno o tia materna). Aqui se ve la misma
idea, que la mujer del tio paterno podia ser y {recuentemente
!lo'ft“ra. una de las tias maternas, de este modo todo el grupo
Nady forma un grupo descendido del mismo vientre.

Miina: era un grupo de primos y primas, pero no estric-
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e

tamente en el sentido moderrio, porque algunos de los in-
dividuos, que, para nosotros, entran en esta categoria, no
pertenecen a ella entre los araucanos.

Para los hombres, miine eran los hijos e hijas de sus tios
paternos y ademas los hijos varones de sus tios maternos,
También llamaban miina o miina ngillan al marido de su
prima, siendo ésta hija de su tia paterna.

Para las mujeres, miina eran solamente los hijos varones de
sus tios paternos.

No7io o finrin era término de carifio, empleado por el hom-
bre al dirigirn e a sus tias maternas; y a sus entenadas. Tam-
bién era nombre reciproco que daba el marido de la nieta a
la abuela de ésta. y ella a él. El marido de la abuela mater-
na decia 7insiu a los nietos de ella v todos ellos a €L

También tenian los araucanos voces para expresar otros
grados de afindad, pero generalmente los incluian en la
denominacién pipura o challe deudo o pariente lejano, se-
gun hablaba el hombre o la mujer.

Los cufiados entre si se llamaban adhuén v las cufiadas
medomo, miichi 0 mediin. Las consuegras se llamaban mu-
tuamente aucil. Los parientes cercanos por matrimonio
se llamaban adhuén. Liamuendomo eran las mujeres de dos
hermanos, fiome los maridos de dos hermamas, quisiech
(una sola gente) los parientes en general.

Cuando los parientes por afinidad se incluian en uno de
los grupos a que pertenecian otros de descendencia directa
o colateral, al nombrarios especialmente, se agregaba la
voz ngillan que significaba pariente por casamiento o0 por
compra de la mujer.

Entre los términos generales, habian varios que se rela-
cionaban directamente con el tétem. Ciiga era, como hemos
visto, el tétem y el grupo totémico. Los diferentes grupos
totémicos dentro de una familia (en su sentide amplio)
se llamaba cada uno der=linaje o descendencia. Podria
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der en la misma [amilia; eso dependia del
ujeres de diferentes totemes con quienes ge ca-
e. Cada madre de diferente tétem, con su fami-
un dev aparte. De esta manera, el der llegaba
i6n familiar de la ciiga. Esta divisién formaba,
e la familia, un grupo de incesto, el cual en este sen-

(ba guidue. Al llegar a la pubertad y después de
6n o entrada oficial en el der, el jéven recibia el
quidugen =miembro del grupo totémico; cuyas
incestuosas. El faltar a esta interdiccion se
opén =cometer incesto, y el hacerlo volunta-
ablendas, se castigaba con la muerte de los in-

Idivia, en varias ocasiones habla de los qui-
u Gramética, dice: “al mogo de ya doze afios
{dugen" . En una carta al Conde de Lemos,
‘Indias, dice: “como habian de acabar con
s asi llaman a sus vasallos;” y en otra parte
escribe quedugenes.
da generalmente por hermana, se deriva de la
¢v. Su verdadero significado era: las mujeres
. Incluia todas las mujeres no casadas que
uamente Hame, es decir las hermanas y pri-
mo tHtem, pero en ningln caso se hacia ex-
lamuén,
ntera, compuesta de ascendientes y descen-
. colaterales, independiente del tétem,
una sola gente; pero cuando se queria
ntes por afinidad se decia guiitecke, una

podrian existir varios dev O grupos
La exogamia era de rigor solamente
: mismo tOtem, de manera que, en re-
a (cheun), la prohibicion de las uniones
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sexuales s6lo se extendia a los del mismo der; quedando vo-
luntarias entre sus deméas miembros; pero éstas raras veces
se efectuaban abiertamente, salvo durante las frecuentes
borracheras. Las mujeres que se embarazaban de estas unio-
nes, provocaban el aborto o mataban sigilosamente a las
criaturas resultantes, porque eran consideradas de mal
agliero v despreciadas. Pero el hecho de no tener sancién,
demuestra que la exogamia entre los araucanos se restringia
como hemos dicho, a los del mismo tétem. Por consiguiente,
la fomilia araucana no era exogamica, v las agrupaciones
sociales derivadas de la familia, tampoco podian ser exo-
gamicas y menos atn la tribu,

El clan, como colectividad reunida, no existia; y si hemos
de hablar del clan araucano, no podemos considerarlo como
compuesto de un namero de familias, sino como un nimero
indeterminado de personas o [racciones de f{amilias (der)
repartidas sobre una extension de territorio, también in-
determinada, pero que correspondia al levo o lepun (subdivi-
sién de la tribu); o0 a veces a la tribu entera y aun a una se-
rie de tribus. Perdia por tanto su cohesién v fuerza como en-
tidad social. En verdad, el totem, después de establecerse
el padre como factor predominante en la familia araucana,
llegd a ser una anomalia, que propendia a la dispersién de la
familia totémica o linaje.

Para evitar este desmembramiento, los araucanos, sin
cambiar su sistema de filiaciébn materna, recurrieron a va-
rios métodos para darle mayor estabilidad, y el principal
de ellos era el sistema de alianzas entre los principales lina-
jes vecinos de que ya hemos hablado.

Por este sistema, se propagaba en el seno de cada una delas
familias aliadas un der que llevaba el tétem y apellido pro-
pio, y otro que llevaba el tétem yapellido dela familiaalia-
da. Almismo tiempo, ambas familias tenian otros dercuyaciiga
era distinta. Por regla general, el primogénito de cada gene-
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racién tomaba su primera y principal mujer, de la familia
aliada, v como consecuencia, se perpetuaba la jefatura de
ambas dentro de los mismos dos linajes, alterndndose un
apellido con ¢l otro, ya que el hijo en nin,in caso llevaba
el del padre.

Otro medio adoptado para aumentar el ntimero de indi-
viduos de un dev era elde casarseun indiocon dos 0 méas her-
manas uterinas, (1) las que eran necesariamente de la mis-
ma ciiga. Asi, en vez de tener hijos de diferentes apellidos vy
totemes, todos eran de la misma ciiga. A veces dos o mas her-
manos carnales se casaban con mujeres-hermanas o primas
(ltame)—de otro totem. Los hijos de estos diversos matrimo-
nios eran todos del mismo toétem, v si los padres vivian en la
‘misma agrupacion, formaban parte del mismo des (2).

La confusion en que han caido algunos autores, al encon-
trarse {rente a estos hechos, les ha hecho suponer que se
trataba de casamientos comunales o casamientos por grupo,
en que todas las mujeres eran comunes a todos los hombres
¥ que los hijos eran también comunes a todos. La confusion
viene de la costumbre de traducir los términos indigenas por
palabras de distinto idioma que obedecen a otra clase de
conceplos,

Asi, para los mawanos pusieino significaba tanto larela-
cién existente entre la madrey el hijo, sinoentre ¢l nifio vel
totem, de que era representante la madre, y por consiguiente
los demas nifos del dee eran también piirien para ella. De la

(1) el indio que tiene mas hijas es o mas rico. Y cuando un indio
puede llevar muchas hermanas juntas por mujeres lo quieren mis m:é
llevar mujeres que no sean entre sf parientes, v esto es conforme
leyes™. Marifio de Lovera, Cronica, Ob, ¢it. p. 124

3 (2) 51, como era generalmente ¢l caso, todos extos hermanos de macdre
Vivian en la misma agrupacion, en In familia de cada uno de ellos habria
Ut grupo el mismo totem, de manera que el dep de aquella :Lgr"llpzn;il.’m

podria ser numerosa y asf concentrars 6 i
. ArSe un totem especial en un Jugar de-
terminado, 4 st

 Etnologia—g

4 sus
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misma manera sugue, para los hijos del dev, mas que madre
propia, significaba el grupo de madres que producia hijos
delmismototem. Las mujeres, 4 la vez eran [lame.- hermanas
comunes, no porque éran comunes a todos sus respectivos
maridos, sino comunes en que todas tenian el mismo tétem
y descendian todas de un mismo vientre. En esta comu-
nidad totémica o parentesco, no entraba el padre como fac-
tor. Las mujeres y sus respectivos hijos podrian, como solia
suceder, habitar en diversos ranchos; pero la unién totémica
existia siempre entre ellos, v era esta unién la que formaba
¢l der o subdivision totémica del cheun (familia patriarcal).

Otra costumbre que ha dado lugar a confusiones y contra-
dicciones entre los cronistas y otros observadores, era la
marera como los araucanos disponian de las mujeres de
un difunto.

Gonzélez de Najera dice: “Por muerte del padre hereda el
hijo mayor la madre y la tiene por mujer” (1).

El Padre Rosales es mas circunspecto: “"Las mugeres, como
son hazienda propia del marido y que las ha comprado, no
quedan libres en muriendo &, sino que se las deja por herencia
al hijo mayor y él las tiene por sus mugeres y reservando
la madre, las demas le sirven para el tilamo y en officios
domésticos. Y si el que muere no tiene hijos hereda las mu-
jeres el hermano o el pariente mas cercano” (2).

En el informe sobre Francisco Lazo de la Vega, Presiden-
te de Chile, hecho por el Dr. Lorenzo de Alnen (1634), se
refiere a esta costumbre en las siguientes palabras: “Hereda
el hermano a la mujer del hermano v el hijo la del padre” (3).

Estas diferentes ideas tenian base de verdad, pero los
que las anotaban no sabian explicar el motivo de la varia-
cién.

(1) Desengafio. Ob. cit. p, 46.

(2) Hist. del Reyno de Chile, Ob. cit. T. L. p, 138,
(3) Gay. Documentos. T, 11, p. 368,
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Cuando moria un hombre casado, sus mujeres pasaban
a su heredero; pero este heredero variaba segin las circuns-
tancias, ¥ no era siempre el primogénito. El hijo mayor de
la primera mujer era usualmente considerado como heredero
legitimo, sin tomar en cuenta el orden de su nacimiento (1).
El heredero no podia en ningn caso contraer matrimonio
r.o:n su madre, a causa de la interdiccion totémica, ni con nin-
guna otra de las mujeres de su padre si llevaba el mismo
lbtpm_-qua él. En este caso, pasabanal hermano carnal del di-
funto, quien, por ser del mismo totem que éste, podia casar-
se con todas ellas. Sucedia a veces que eran numerosas las
mujeres dejadas por el muerto y que eran de diferentes
ciga. Entonces el hijo heredaba a las que no eran de su ciiga
¥ las que lo eran pasaban a poder del hermano del difunto.
Solamente en defecto de estos dos herederos, heredaban los
demas hijos del fallecido, o a falta de hijos, otro pariente con-
sanguineo, En el caso de heredar el hijo mayor, la madre
de éste quedaba libre ¥ generalmente volvia a la agrupacion
de su propia gente, llevando consigo sus hijos menores (2).

i1} Un hombre podia casarse sucesivamente con variae mujeres,
pero el heredero era el hijo de la priméra v principal mujer, en el ciso de
tener hijos ésta. Ovrne de las mujeres podrian tener hijos varones antes que
13 mujer legitima, pero el hijo mayor de ésti, al tenerlo, era Siempre con-
sidersdo ¢l primogenito, aun cuando naciera muchos anos después de otros
de sus hermanos de padre, ¥ era el que heredaby a su padre,

(2} Ex probable gue al morirse la madre, los hijos menores que dejura
pasusen a poder de los parientes de ells; como era costumbre entre mu-
chas tribus de filiacion materna,

Rmz Aldea wsegura gue esta costumbre también prevalecia éntre los
araucanos. Hablanda de los hijos, dice: "Muerta 1a madre. el padre no pue-
dequedirse con sua hijos menares, 4 mencs Que no lo determine un consejo
_§_¢'lfan;j_1in ¥ que sea nototio que no los maltrata ni les enseiia malas costum-
l;ren‘_- En el_caso.conu'a.riu se-hace cargo de ellos el abuelo o tio materna, ¥
< su defecto los parientes mis cercanos. Los hijos mayores de doce afios
m.libl_u de irse con quien guieran ¥ a donde quieran”. P. Ruiz Aldea.
Los Araucanos y sus costumbres. 1868, Edicion Miranda T. N P 41
Santiago, 1902, '
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Si el hijo heredero era menor de edad, las mujeres del
difunto pasaban a poder del hermano carnal de éste, osi no
tenia hermano, al pariente mas cercano del mismo totem,
quien llegaba a ser tutor del nifio durante su menoria. Por
ser heredero de los bienes y dignidades de su padre, este
hijo no iba con sus hermanos y madre a la agrupaciéon de
ella.

Los hijos casi sienpre quedaban emancipados al ser inicia-
dos en los ritos del tétem, lo que sucedia generalmente un afio
o dos después de llegar a la edad nabil, que se puede calcu-
lar entre los araucanos a los doce o trece afios, de manera
que quedaban libres de tutela a los catorce o quince. Sin em-
bargo, cuando el nifio heredaba la dignidad de cacique o jefe
de familia, el hermano del padre ejercitaba estas funciones,
hasta que el joven llegara a la edad de mayor juicio.

CAPITULOV

LA ORGANIZACION SOCIAL ENTRE LOS ARAUCANOS ANTIGUOS

Diférencias segln la regibn,—La zona meridional,—El eatdn.—La miicku-
lla.—;Heredaban los hijos o las hijas?—Dificultades que se pre-
sentan para resolver este punto,—La migickulla segn los documen-
tos.—El cari o cahuih.—Definiciones y comentarios.—Los bebe-
deras.—El levo.—Levo derivado de lepun.—;Qué cosa era el levo?
Ei rehue—Su aspecto civil y su aspecto religioso.—La diferencia
entre ¢l leeo v el rehwe—El carficter ritualistico del relne—El
aillaréhue~Denominaciones dadas al jefe del aillarehue.—El
cattn y la rea.—La miichulla y el lov.—El sutunmapu.—El namero
de la poblacion indigena en tiempo de la conquista espafiola.—El
ntmero actual de araucanos,—La toponimia y la onomatologia.

Veamos ahora de qué manera obraba el totemismo en la
organizacién social de los araucanos.

Hemos observado que los espafoles, a su llegada, halla-
ron al norte del Toltén o del Cautin, pueblos de otra indole
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que los del sur del mismo rio v que esta diferencia se ex-
tendia al dialecto y a la forma y tamaiio desus habitaciones.
Vu'mlos que esta diferencia alcanzaba también al totemis-
mo y a la organizacion social.

Pm' falta de datos precisos no hemos podido determinar
i, al sur del Toltén, la jerarqufa gubernativa se derivaba
directamente de la linea matema, como pasaba en Copia-
Pl ¥ otros puntos del norte; o si la jefatura se heredaba del
padre, al izual de lo que sucedia en las tribus que moraban
entre el Cautin v el Bio-Bio. Sospechamos que la primera
Thipdtesis sea la correcta pero por ahora no la podemos probar.

IDe toda manera, hallamos diferencias sefialadas entre
la constitucion de los grupos sociales v aun en la nomencla-
tura de una y otra region.

Hablaremos primero de la zona meridional, por ser las
costumbres de ella mas arcaicas.

Hemos demostrado que las habitaciones de los indios de
esta regidn eran grandes v que en ellas se cobijaban todos los
miembros de Ia agrupacion familiar y aue a veces el niimero
de moradores pasaba de ochenta. Dichas habitaciones se
llamaban eatdn o catanes

' No hemos podido determinar por que daban este nombre
a sus hﬁhh;cioms; porgue no hallamos una derivacion ade-
cuada. Catdn, cepin Febrés, significa agujero y agujerear
cen barrena o escopleador. El Padre Augusta, quien escri-
be katdn, da como traduccién, perforar algo; pero no sabe-
mos qué relacién puede tener este verbo con el nombre que
Aapuntamos,

Cuando el catan se hacia estrecho para las necesidades de
1a familia, se construia otro mas pequeno al lado. En su
eantomo estaban los corrales (malal) v los graneros o depb-
‘jm para guardar las cosechas (huilii) zeneralmente pega-
dos a las paredes del edificio prinuipal y comunicados con él.

Este conjunto de construcciones, considerado como uni-
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dad social, se llamaba miichulla, transformada en machuila -
v machuela por los espafoles.

El catdn era la residencia y la miichulla era el grupo de
parientes que lo habitaba. Este grupo era, al parecer, to-
témico, pero no podemos precisar su composicion.

Miichuiia significa: los varones de mi tétem o apellido,
de mi propia generacién; es decir mis hermanos de madre
v los primos, hijos de mis tias maternas. Chulle significa
hermanos uterinos y al anteponer la particula mi, propio,
distingue los propios de los demas. Es término usado exclu-
sivamente para el régimen de filiacién materna, y es indu-
dable que al aplicarselo a un grupo social, éste debe de-
rivarse de dicho régimen.

Puede ser que los hombres de cada generacién de este
grupo fuesen del mismo tétem, pero no hemos podido des-
cifrar como, en la practica. se podria producir este resulta-
do, sino suponiendo que las mujeres no abaadonaban las
casas de sus padres, ¥ que sus maridos venian a vivir con
cllas, al casarse.

En este caso, el tétem quedaria perpetuado en la agrupa-
cién; porque los hombres al contraer matrimonio, saldrian
de la miichulla propia e irfan a vivir en la de sus mujeres.

De esta manera se establece el sistema clasico de filiacidn
materna, en que no solamente se hereda de la madre el to-
tem y apellido, sino también las dignidades y los bienes
materiales; y la primogenitura no reside en los hijos, sino
en las hijas.

Estas son suposiciones mas o menos logicas y probables:
pero no las hemos podido comprobar hasta ahora, por nin-
guna evidencia documental o verificada.
~ Los cronistas callan al respecto, ni son més explicitos
los demés dozumentos de la época. Abonan en favor de esta
hipétesis, la costumbre de usar el apellido y tétem materno,

*, la denominacién misma (michuila), los nombres de los
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diferentes grados de parentesco, todos derivados de la filia-
¢ibn materna, v la costumbre notada por algunos observa-
dores, de decorar el catdn con el simbolo totémico del grupo
que lo ocupaba.

Militan en contra, las declaraciones de cronistas y otros,
cle que los hijos heredaban a los padres; pero todas las obser-
yaciones que conocemos en este respecto, son generales y
no se refieren en especial a ninguna zona. Puede ser que la
costumbre comentada fuese comun alas tribus del norte del
Cautin v que las del sur del mismo rio tuviesen otra, que
pasé imadvertida, por llamar menos la atencién estas tribus,
que raras veces tomaban parte activa en las guerras contra
los espafioles. Es esto lo que creemos probable, porque en
csta region encontramos otras costumbres. que tampoco
han sido jamas comentadas por los cronistas.

El Gnico historiador que hace mencion de la mrichulla, es
Marifio de Lovera, quien al hablar de la fundacién de la
ciudad de Valdivia, dice: “Luego di6 el gobernador érden de
que se hiciese lista de todos los indios del distrito los cuales
estaban divididos entre si por cabies, que quicre decir par-
cialidades ¥ cada eani tenia cuatrocientos indios con su ca-
cique. Estas canies se dividen en otras compafiias menores
que laman machtdias, los cuales son de pocos indios v cada
una tiene un superior aunque sujeto al sefior que es cabeza
del cani” (1).

Afortunadamente quedan algunos documentos que nos
dan mavores datos respecto de la miichuila. En el titulo de
encomienda dado por el gobernador Rodrigo de Quiroga
a favor de Diego Ruiz de Oliver, ferhado en el Valle de
Arauco el 27 de Marzo de 1567, encontramos mencién,
tanto de la miichulla como del caton. Después de enumerar
todos los méritos y servicios del favorecido, dice: “encomiendo

—

(1) Crénica. Ob. cit. p, 140,
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en vos el dicho secretario diego Ruyz de Oliver todos los
cavies, machuiias v calanes con sus caciques yndios e princi-
pales e de sus bebederos e parcialidades e prencipales de
servicio de casa que en los términos de la dicha cibdad de
Osorno tuvo e posey¢ babtista ventura,. . . para que 0s sirvais
de todos ellos juntamente con los cavies, levos, y aguas o bebe-
deros nombrados quiriiguigue v la ysla e tierra donde estan ¥
el cari virquegtie v r1ocalaro v pedel ¢ Rilgan con los caciques
quevepequra, amichevque, puranaval, los maqueio, oquelo, [ema-
naga, vayqueio, ayapea e por estos o por otros nombres que se
llaman los dichos leros © caries auncgue tengan letras maso me
nos e lomismo d'chos caciques con todos los demas caciques
yndios e principales a ellos sugetos e de su parcialidades bebe-
deros rancherias e de sus machullas v calanes aunque agui no
vayan nombrados no declarados y se llaman por otros nom-
bres™.(1)

En el expediente del litigio de Alonso Benitez con Balta-
zar de Leon, “'sobre el derecho al cari Truguén con sus ca-
ciques e indios a él sujetos, que son enlos términos de la cib-
dad de Valdivia”; aparece un interrogatorio, presentado el
18 de Octubre de 1565, en el cual, entre otras preguntas,
figuran las siguientes:

“l. Primeramente que sean preguntados si conocen al
dicho Baltazar de Leén v al dicho Alonse Benitez v si tie-
nen noticia de los indios del cari o regua Palpalen y de

(1) Archive General de Indiac. Sevilla. Indice S. Montero 6i4086.

Debemos a la gentileza de nuestro amigo el insigne escritor don Temas
Thayer Ojeda, la oportunidad de poder citar este documento, que perte-
nece a una coleccidn atn inédita. cuvas copias hizo venir de Espafia, ¥
que puso a nuestra disposicion para los efectos de investigarlos. Varias
de las citas que hemos utilizado para este trabajo se han sacado de esta
coleecion de documentos.

Otra mencién de macheila en el titulo de encomienda extendido por
Francisco de Villagra en 1562 a favor de Francizeo de Santi Esteban que
dice;.le encomienda los siguéntes cabies consus casiques y mdchullas,
Conqunguen, Purco ete,, Capitania General: Vol: 562:



LA ORGANTIZACION SOCIAL 121

Josindios. de la machuela Truquén que estén en los llanos
términos de la dicha cibdad de Valdivia.

: “12, Item, si saben que el dicho ceri Palpalen es cavi
grande ¢ tiene debajo de si muchas parcialidades e cayies
pequeios, que en lengua de los naturales ce llaman machue-
las, e desta manera hay en el distrito desta cibdad otros
mubhds caries grandes que tienen debajo de si e subjetos a
&1, otros cavies pequenos que se llaman machuelas e pichicavies.

3. Ttem, si saben que todas las veces que el gobernador
ton Pedro de Valdivia e los demas gobernadores que han
«idlo en estas provincias han encomendado algn cari grande
a algund conquistacor le encomiendan con sus indios e
subjetos, e aunque no lo digan sino que simplemente mas
‘encomiendan tal caef, si entiende que van con €l todos sus
indios e subjetos, v ansi se ha usado e fundado comunmente
en esta tierra despues que se poblo.

“14. Ttem, si saben que la subjeccion que hay en esta tie-
rra de los cavies pequeiios a los grandes, que son pichicavies
¢ machueelas, es que log pequefios se juntan e hacen su con-
gregacion en el eavi grande, ¢ alli malan y comen sus ovejas,
e allf tienen A hacen sus con'raios a manera de wmercedos v
ferias generales e hacen sus casamienlos ¢ conciertos para
guerra ¥ para paz e si saben que los tales canies pequesios que
en esta Lerra se llaman pichicavies ¢ machuelas, algunas
Veres tienen sus propias casas, e no por eso se tienen ni ce
nombran por cavies prencipales, ni dejan de ser subjetos
antes lo son al cavi grande, donde ellas ¢ otras machuelas
hacen junta general ¢ tienen e matan ovejas”.

El testigo Pedro Pérez Merino, al contestar la pregunta
14, dijo:

“A las catorce preguntas dijo: que este testico se ha ha-
lado en averiguaciones de cavies e machuelas, e no ha visto
ni entendido ni tal ha hallado ni podido avericuar que nin-

800 cani, por chico (que sea, siendo capi, tenga subjeccibn
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a otro cavi, sino es llamandose machueela, v destas machuelas
nienen cada cari cuatro o cinco 'y esto sabe porque lo ha vistoen
esta tierra”.

Hernando de Alvarado, alcalde de la ciudad de Valdivia,
contestando la misma pregunta declara: “‘que lo que della
sabe es que en esta tierra, a la que este testigo ha entendido
¢ sabido e podido alcanzar, hay lebos v reguas y en estos
lebos v reguas tncluyen alguna vez cinco, seis, v stele cavies
v estos carits tienen los nombres de cartes, ¢ 1a regua de re-
zua, v el lebo de lebo, e ques verdad que en donde hay una
manera de reconocimiento de mas congregacin, es en el lebo
o en la regua, ¢ que en los demas cavtes, a lo que este testigo
tiene entendido, cada uno tiene sus bebederos ¥ juego de chue-
la ¢ iitso donde hacen sus bailes v danzas y donde se alquslan,
los unos a otros ¢ a donde se vende e bebe e a su subjecion,
este testigo no ha entendido tal que tal haya en los natura-
les en este reino, mas de por esta orden que declarado tiene,
que es su vivir; y esto sabe de la dicha pregunta”.

Domingo Gontzélez contesta: “A las doce preguntas dijo:
que lo que della sabe es que en los términos de esta ciudad
hay algunos caries grandes, v que estos cevies grandes, al-
gunos dellos tienen algunas machuelas e parcialidades sub-
jetas asi, lo cual sabe porque lo ha visto™ (1).

De estas declaraciones se desprende que la michulla era
una subdivisién de los caries, como lo eran éstos de los leros
o rehues; que cada una tenia una cabeza que era sujeta a la
del cavi correspondiente, quien a su vez era subordinado a
jefe o cacique del lego,

Para la debida comprensién de esta organizacién, es preciso
tener una idea mas clara y exacta del verdadero significado

(1) José Taritio Medina, Documentos Inéditos. Tomo XVITL
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¢ de las voces carf, levo y rehue (1) y de las relacio-
entre si v con 1a miichtdla 0 grupo totémico
forma espaiiolizada del vocablo indigena caluin
_que significa junta familiar y por extension el lugar
ata. La palabra se usa todavia para significar la mis-
-pagado al lenguaje vulgar chileno para expre-
achera o una alegre fiesta donde predomina el

' '."mﬁgos citados més arriba cxphcahan
- fmmoues q;ue en él tuvleron lugar

fo que declaran los testizos res-
' ta-o ‘Tegua do zwitan indaos"

C10 -w Tampoco £¢ ueaban
. ﬁsombsmenquenoha-
blith: © edhuin: En muchos

ntronombrc que tenga;

_%_-h_ﬁ!_l Un . empadronamiento que
cacique y el niimero de su paren-



124 RICARDO E. LATCHAM

reunién de personas para beber v bailar y para las diversio-
nes de los indios”.

Febrés consigna : “cahuifi-borrachera, o junta para beber
o emborracharse; cahuisitun-tenerla o hacerla v quiza lo
dicen asi porque en sus bebidas se suelen sentar en rueda,
puesto en medio un canelo v bailando al rededor de é&l;
significa también cerco de la luna o del =ol’.

Los cronistas y los documentos dan varios significados
para la misma voz, v la escriben de la mas diversa manera,
cari, cabi, cabin, cabiit, cabhuin, cavin, cavisi, cavien, caviel,
cabuin, etc. Algunos dicen que es una parcialidad, otros un
bebedero, otros una borrachera, otros aun una junta para
resolver cosas de importancia; y todos tienen razén, porque
cra todas esta cosas y mas todavia.

El Padre Augusta da el sentido moderno entre los indios:
“kawini banquete con rogativa; banquetes que hacen los in-
dios con ocasién de Sus rogativas y kawsfiwe (cahuifihue) el
lugar del cahuii.

Estos son los aspectos superficiales del cari o cahusn;
en esencia era algo més. En su sentido social antiguo, era
el grupo de miichullas dentro del lero que tenfan todas el
mismo tétem y cuyos miembros por esta razén tenian todos
el mismo ape'lido, No tenfa un verddder» significado geogra-
fico, por cuanto se referfa al grupo totémico, y en el princi-
pio, los espafioles lo usaban en el sentid» del grupo de indios,
compuesto del cacique principal, cabeza de 'a parentela,
sus caciquillos subordinados (indios principales) v todos
aquellos que le debian alguna sujecién; luego hallaron
conveniente extender el uso de la palabra, para comprender
todo el territorio ocupado por estos mismos indios v adqui-
ri6 el significado de agrupacién. Todas las ceremonias toté-
micas se efectuaban en la miichulla donde residia el jefe del
grupo totémico v de este generalmente tomaba sunombre,
por cuanto era costumbre nombrar el lugar por el apellido
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.. Este lugar de reunion era el calminhue o lugar de
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cique que las proporcionaba. No es de extraiarse que los
espafioles las llamaran borracheras v al cahuin bebedero.
Son numerosisimas las referencias a los bebederos en la li-
teratura de los siglos XVI y XVII. Una de éstas la hemos
visto en la cédula de encomienda de Diego Ruiz de Oliver.
Goéngora de Marmolejo y Marino de Lovera hablan de ellos
frecuentemente, siempre en el mismo sentido: lugar de
reunion o cahuinhue. Pérez Garcia dice : * si hay cahuin
que es junta, hay borrachera”. (1)

En resumen, cahwin significaba verdaderamente: junta
de la familia totémica. Los espafioles hacian extensiva la voz
para incluir a todos los indios de las miichullas de que se com-
ponia el cahuin, independientemente del totem, pero no le da-
banel sentido geogrifico que algunos han supuesto. Lo que
mas les interesaba era el niimero de indios y no la extension
de terrenos ocupados por éstos, porque estos terrenos no pa-
saban al poder de los encomenderos v nada valian sin los
indios que los hacian producir.

En las respuestas al interrogatorio presentado por Alonso
Benitez, vemos que el Alcalde de Valdivia, en su explicacién
de esos puntos, dice: “estos .lebos y reguas incluyen alguna
vez cinco, seis y siete carvies”.

De aqui se colige que el caliuin tenia mag o menos la misma
relacion para con el levo, como tenia la miichulia para con el
cahuin. Esta comparaciéon es aproximadamente exacta,
por cuanto el cahuin era una subdivision del ‘eso;
pero habia esta dilerencia: el cahuin se componia de
miichulias todas del mismo tétem, pero el feso era la reunion
de distintos grupos totémicos. Estos grupos eran emparen-
tados y reconocian un antepasado comun; pero sus ramas
divergentes, principalmente por casamientos con otras es-
tirpes, se habian adquirido nuevos tétemes. El fero, mas que

(1) Historia de Chile. Tomo 1, p. 42.



LA ORGANIZACION SOCIAL 127

una familia, era una parentela, que reconocia un tronco
comuin. cuyos descendientes directos llevaban el tOtem y ape-
llido original del grupo y cuya cabeza era también cabeza
de todo el lero v se llamaba togui.

Il lezo, por otra parte, tenia ciertos aspectos politicos, por-
que en las juntas o reuniones que en él se hacian, las cabezas
de famihia v los indios principales, acordaban los asuntos
de interés local, su adhesién 0 no a los acuerdos de otros
Jevos, las cosas de paz o de guerra y en general todos los acon-
tecimientos que afectaban o podian afectar a la comunidad.

[En su administracion interna, cada leve eraindependiente
v auténomo. Solamente en los asuntos de mayor gravedad co-
mo la declaracion de guerra a un comun enemigo, la celebra-
¢i0n de la paz, o en tiempos de grandes peligros o calamidades
s¢ ponian de acuerdo con los demas leros que componian
la tribu y esto solamente después de haberlo acordado la reu-
nion general del ievo.

Levo es la forma espanolizada de la voz indigena lepun,
que significa espacio despejado o barrido, y su aplicacién es
parecida a la de cahuin, por cuanto se refiere al lugar de las
juntas de la agrupacion. El nombre del lepun se derivaba casi
siempre del apellido de su jefe, quien era la cabeza de la fa-
milia que representaba el fundador original. Pedro de Val-
divia reconocio este hecho cuando dijo en una de sus cartas
que los indios los habia repartido por sus leros “‘cada uno
por su nombre gue son como apellidos vy por donde los in-
dios reconocen la subjecién a sus superiores”. Sin embargo
como el territorio ocupado por el lero (en su sentido de reu-
n_ifm» de familias) era casi siempre compacto y bien definido,

10s espaioles dieron al vocablo un sentido geografico que en
propiedad no tenia,

En primer término, el lero (lepun) era un campo de reunio-
RES, un poco apartado de la residencia del fogui o cacique
principal de la agrupacion de cuhuines. En los documentos
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del siglo XVI aparece escrito en las mas diversas formas y
entre ellas encontramos: levo, lebo, levu, lebu, kepo, lepu,
lepum, lepun v lepan.

A comienzos del siglo XVII, su emp!eo decayé en favor
de rehue y el (mico de los graméticos que 1o menciona en la
forma de levo es el P. Valdivia, quien en su Vocabulario dice:
“Lebo, parcialidad y divisién de tierras”. Sin embargo. la
voz vedadera, lepun, durdentré los indios hasta la desapari-
cién del totemismo vy en este sentido la dan los demés léxi-
cos v la mayor parte de los cronistas.

El Padre Rosales menciona varias veces el lepun. Enuna
parte dice: "Aqui en el Lepun o plaza de armas beben al-
guna chicha.” En otro lugar eseribe: “Se juntan en un lugar
apartado de la casa del Toqui general, que llaman Lepan,
el cual es como plaza de Armas vy el lugar dedicado para jun-
tas y funciones de guerra” (1); vy més alla repite: “porque
junténdose toda la tierra en la plaza de armas que es el Lepan
lugar dedicado para estos actos pablicos™. (2)

Nifiez de Pineda dice lepun- lugar de covan (parlamento),
y después “lugar para las juntas de guerra” (3) y en otra
parte : “Jepun, que asi se llama el lugar diputade para tales
llamamientos y juntas de guerra, qué es un sitio distante
y apartado del comfin concurso media legua o una poco mas
0 menos. ..en el lepun (como sidijiese en el senado).

“Tienen sefalado y dispuestoun lugar conocido en cada
parcialidad para sus parlamentos y consejos de guerra que
laman lepun''.

Febrés es breve pero explicito, dice; “lepun, el patio de sus
casas; una parcialidad de un cacique y el lugar donde se jun-
tan; junta para invocar al pillén como cuando no llueve @

(1) Hist. Gen. del Reyne de Chile. Ob. cit. Tomo 1. p, 113.
(2) Hist. Gen. del Reyno de Chile. Ob. cit, Tomo 1, p. 124,
(3) Cautiverio Feliz. Ob. cit, pp. 67 y Y6, '
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s tiempo o llueve ceniza.” Como nombre geogréfico del dis-
trito cuya cabecera es el lepun, da lepunmapo.

‘Havestadt opina que el lepun era un patio, un pequeiio es-
pé&@'&eén’ado;mla region. distrito o lugar y también una
multitud de gente.

Pérez Garcia, hablando de la manera como daban muerte
a los prisioneros de guerra, dice: “Luego llegan al lepun
(que es decir sitio diputado en cada parcialidad para sus
juntas, como lo es en el sefiorio de Vizeaya el arbol de Guer-
nica) forman una plaza vacia...”. Mas adelante, al hablar
del parlamento celebrado entre el Marqués de Baides y los
araucanos, dice: “llegaron al lpun sitio de sus juntas y en
la actualidad del parlamento.” (1).

(Gonzalez de Najera, sin indicar la denominacién arauca-
na, da una descripcion del lepun que precisa los usos a que se
destina. *“Y como en ninguna cosa ponen més cuidado estos
babaros que en laspertenecientes a su beber, tienen en los mas
amenos v apacibles campos, diputados particulares lugares
para celebrar otras diferentes borracheras, que son unos bos-
ques que parecen hechos v eriados para tal efecto, de poco cir-
¢uito ¥ de altisimos v disformes arboles: lugares 2 que co-
munmente los nuestros laman bebederos, por ser dedicados
particularmente para beber los indios en ellos, donde como
en consistorios o palacios de ayuntamientos, los caciques v
capitanes en tales borracheras tienen sus consejos y deter-
minaciones en las cosas del gobierno de la guerra, como es
para tratar rebeliones, paces, jornadas y otras empresas.”’ (2)

Marifio de Lovera, también sin nombrar el lepun, des-
cribe las juntas y su objeto y el lugar en que se celebran; dice:
“En esta provincia de Cautin hay cierta manera de alamedas
hechas a la orilla de los rios pequerios donde est4n plantados

LL) Hist, de Chile. Ob. ¢it. Tomo 1, cap. 13, p. 53
(2) Desengano ete. Ob. ¢it, p. 43, B
Etnologla—g
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unos arboles altos a manera de fresnos y cipreses, v a estos
lugares llaman los indios aliben (alihuén - arboles); y los es-
panoles los llaman bebederos, y por ser estos lugares tan
deleitosos concurren los indios 2 ellos a sus juntas cuando hay
banquetes y borracheras de comunidad y también a sus
contratos a manera de feria, donde no solamente se venden
haciendas pero también las mujeres, de suerte que cada uno
saca a vender sus hijas, para venderlas a los que las quieren
por mujeres, quedando ¢l yerno obligado a tributar al sue-
gro en recompensa de la hija que le éa; y asi el indio que
tiene més hijas es el més rico. (1)

Hemos tenido cierta prolijidad en las citas referentes al
cahuin y al lepun para demostrar que eran voces araucanas
que correspondian exactamente a lasde cari y levo empleadas
por losespafioles y que éstasse derivaban de las primeras.

Rehue esotro término que los espafioles consideraban como
sinénimo de lero o lepun y que ugaban indistintamente al
hablar de la agrupacién de gente que la constituia y del
lugar o distrito habitada por esa gente.

Es verdad que el refue se referia a estas cosas, pero para
los naturales las ideas expresadas por lepun y por rehue no
eran sinénimas: el primero se relacionaba solamente con las
cosas civiles o sociales y el segundo con las cosas religiosas;
el lepun era la plaza de armas, como dice Rosales, en que se
discutian todos los asuntos sociales, politicos y militares;
v el refuie era el lugar destinado a las ceremonias y ritos de
su culto. Pero todas estas reuniones se celebraban en la mis-
ma localidad, la cual cambiaba de nombre segi(n la natura-
leza de la asamblea y aGn podia ser, como lo era en efecto,
el cahuinhue en que se celebraban as fiestas y borracheras,
cuando estas correspondian al grupo totémico de que era
cabeza el cacique principal del levo.

{1) Crénica. Ob. cit. p. 124,
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> ambos términos se referian al mismo lugar
n ambos sentidos, a la reunién de gente que tenia
icién de acudir a dichas asambleas. Para
s palabras la diferencia, ponemos un ejemplo:
una comuna cualquiera—division poli-
ese en cuanto a sus limites con los de una
on eclesiastica. Aqui tenemos nuestros
Temtena.lmante 3011 1guales Los rmsmos

de Je:fmuno de Alderetc,
y bms”, ymﬁs adelante en
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En otra parte afiade: “Pero los caciques o indios nobles, para
que su memoria quede para siempre se hazen enterrar en los
cerros mas altos v en los lugares donde se juntan a jugara la
chueca oen los Regues, que son los lugares donde se juntan pa-
ra tratar lascosas de importancia, que son como los lugares
de el cabildo y como alli se hazen borracheras y fiestas prin-
cipales, la parentela va, antes de beber, a dérramar en su se-
pultura, cada uno un jarro de chicha, brindandole para que
beba v se halla en la fiesta” (1).

Niiiez de Pineda dice: * los de parcialidad regue (que
es lo propio)”. (2)

Febrés trae: “rehuee, una parcialidad de las nueve que hacen
una reduccién que llaman ayllarehue: rehuetun hacer junta
de una parcialidad: geicurehue junta para bailar y hacer
sus monerias los machis”.

Havestadt observa que “nueve rehues componen una pro-
vincia que se llama gilltirelinee (nueve rehues.) Las regiones me-
nores se llaman cada una por su propio nombre, por ejemplo
Melirehue (cuatro rehues), Quechurehue (siete rehues).
Rehuettin es la reunién de Machis que también se lama
geicurehue” . .

Como se ve, estos conceptos no son uniformes ni muy cla-
ros. Rosales entiende que rehue es el lugar de una junta o es-
pecie de cabildo; los otros le dan una acepcién geogréfica o
territorial, una comarca habitada por un grupo indetermi-
nado 'de personas, nueve de los cuales constituyen el ailln-
rehue o reduccién, llamado mas comunmente provincia
por los primeros espafioles.

Veamos ahora c¢6mo los escritores modernos explican el
rehue. Lenz dice: “Rehue, el arbol de las ceremonias de la
machi; consiste en un tronco de arbol grueso que se entierra

(1) Hist. Ob, cit. p, 164. Tomo L
(2) Desengafio. Ob. cit, p, 72.
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generalmente un poco inclinado, saliendo mas o menos dos
metros de la tierra; en el lado anterior hay una tosca esca-
lera tallada y en la parte superior se amarran ramas de ca-
nelo (Drimys chilensis), el arbol sagrado de los mapuches,
La machi sube en ciertas ceremonias a la pequefia plataforma
en lo alto del tronco, donde baila v canta con el cullrin
(tambor). En las ramas se ven a menudo los restos de un
cordero sacrificado. El rehue era el simbolo sagrado de la
“parcialidad”, como dicen los cronistas, (se usa la palabra
también en este sentido de “distrito”) tal vez de un grupo
totémico que obedecia a un jefe “cacique”, en mapuche
lorco. Los detalles del rehue no estan claros todavia.” (1)
Guevara dice: “El grupo patriarcal era una divisién poli-
tica. que en la lengua indigena se designaba refze y equivalia
@ la parcialidad de los espafioles.” (2) Enotra parte agrega:
“Rehue, que significa una parcialidad mayor o un grupo de
familias yuxtapuestas, efectiva o convencionalmente empa-
rentadas, i con un cacique principal i otros secundarios o
Muilloa Era 1a regua o cavi de los conquistadores.” (3)
Al pie de un grabado de una de sus obras, leemos: “Rehue
W' Fﬂl'ﬂ teremonias plantado en cada agrupacién).”
| El B_at}re Augusta, en su Diccionario Araucano-Espariol,
- 197, dice: “Rewe, éirbol 0 més bien tronco descortezado de
ﬁ“’s‘:ﬁ:’g‘;ﬁm (laﬂre:l, maqui, canelo, etc.) plantado en el
€ra, segtn los cronistas y graméticos, sizno
dﬂuﬂﬁ‘m delas parcialidades politicas, cuasi su pabellén,
;::Y dia no exfsbe entre los indigenas ni un recuerdo de ague-
20y _ﬁgura;mdq el dicho rewe solamente en las curaciones de
las machis y, en algunas reducciones, también en los ngus-

{1) Diccionario etimolégico d i
: i € las voces derivadas de Jas lenguas in-
1910, americanas, por Rodolfo Lenz. T. IT. p: 680 voz rekue. Santiago,

" @) Pricologta del Puebjo Ara
. (2 Psicolog cano, p. 18,
* (3) Mentalidad Araucana, p, 1%. i
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Hatunes, Las machis tienen un rewe delante de su casa. El
rewe tiene gran papel en las fantasticas visiones de las machis.
También otras personas, sin que sean machis, se sirven de
él para la proteccién de sus casas, contra elinflujo del malo”.
En otra obra da nuevos detalles: **. . . consiste el refue
en un fronco grueso de maqui, colocado expresamente para
este objeto, en cuya extremixlad se amarran ramas derechas
y descortezadas de maqui o canelo, de manera que divergen
en todas direcciones. En dichas ramas se suspenden, por
el nervio, los corazones de los corderos victimados y
gallinas enteras y muertas. En el tronco se ven talla-
dos unos peldafios cuyo destino es facilitar 2 la machi
el asenso, pues ha de subir en él con el fin de hablar “con el
Dios” y recibir sus revelaciones respecto al buen o mal re-
sultado de lasrogativas. Al rededor del rehue ejecutan hom-
bres y mujeres sus bailes” (1).
Pero el rehue, considerado como altar, era mas que esto.
Robles Rodriguez da la siguiente descripcién de un rehue
completo. “Clavadas en linea, frente a la ruce, se erguian
tres lanzas, v un poco mis atras de la linea dos canelos;
algunos metros mas distante otras dos gruesas ramas de estos
&rboles, i por Gltimo un tronco de roble plantadoen el suelo.
“El tronco, bastante grueso, mostraba haber sido recien-
temente descortezado, media mas o menos dos metros i
ofrecia en su cima superficie bastante para que una persona
se pudiera mantener en pie. En la cara que miraba a la ruca
se habfan practicado en toda su longitud gradas para faci-
litar la asencién. En el remate de esta columna se habia
tallado un rostro humano, no de tan imperfecta manera que
no representara el tipo genuino del mapuche. El tronco 2
que nos venimos refiriendo es designado en mapuche prahue
o prapahue. No a mucha distancia, amarrada a coposo guindo

(1) Lacturas Araucanas, p. 228,
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j__ al sacnﬁao yque proporaona-

tronco mencionado y pendientes de

vasijas con sangre de cordero y sobre

. trelque rehue, expresion que

significa cuero del rehue”. (1)

toﬁaa estos detalles, diremos que el re
: puede llnmarun -refme local opam

: .-.btlﬂsuéa (P'rotec:or de Indjgrznas}
Chileno. Tomo I1. Entrega 3. pp. 14, 15, Santiago

nales de la Universidad de Chile. Tomo CXXVILL,
I, pp. 124 v 125,
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de los templos de los espafioles, o més bien el altar con sus
accesorios.

Los indios no empleaban el término para expresar el gru-
po de personas que celebraba sus ritos en dicho lugar, ni
tampoco para referirse al lugar mismo en que se erigia el
altar, que era siempre el lepun.

Todas las reuniones de los indios, cualquiera que fuese
su objeto, se celebraban en el lepun o plaza pablica, y éste, so-
lamente por extensién de idea, pudo llamarse rekiue, por ha-
llarse en é1 el altar en cuyo contorno practicaban sus
devociones.

Los espafioles, poco exactos en su aplicacién de las deno-
minaciones indigenas, v preocupados principalmente del
nimero de indios de cada comarca que se podian enco-
mendar, referian todos estos téominos a la colectividad que
acudia a Jas asambleas, sin averiguar &i era ese 0 1o su sig-
nificado.

Este conjunto constituye €l rehue y parece que ha variado
muy poco desde tiempos muy lejanos.

En cada levo o lepun (parcialidad, siempre en la miichulla
del cacique principal, como cabecera de la agrupaci6n, ha-
bia un rehwe o altar dedicado a las ceremonias religiosas y
rituales de la colectividad.

El preguntar a un indio de qué relhue era, equivalia a pre-
guntarle en qué templo hacia sus rogativas o hacia sus sa-
crificios v por tanto a que agrupacién pertenecia.

En este sentido fué empleado ¢l término por los espafioles
y luego también lo usaban para denotar el territorio
ocupado por dicha agrupacién. -

La agrupacién mayor conocida por los antiguos araucanos
era el a llarehue (nueve relues) que e juivalia a nueve parro-
quias (1) No sabemos si en un tiempo, el nimero de rehues

(1) Miguel de Qlavarria, en su Informe sobre el Reyno de Chile, sus
Indios y sus Guerras. (1594) dice: 'la aillarelgua es una junta y concurso
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‘de un aillarehue se limitaba a nueve, pero en el tiempo de
Ja conquista el namero era indeterminado v generalmente
‘més de nueve.

El aillarehue parece haber sido una agrupacién a la vez
politica ¥ religiosa. Politicamente podria corresponder a la
tﬂbu, puesto que entre los diferentes ievos o rehues que lo
formaban habia cierta cohesion; sobre todo en loque atafifa
a la guerra y a las grandes calamidades o peligros pablicos
En épocas de paz y de tranquilidad general, cada levo
era independiente v auténomo, ¥y solamente en ocasiones
extraordinarias o para ceremonias reglamentarias, se convo-
c¢aba una reunién especial de todes los del aillarehue. Des-
pués de la llegada de los espafioles y ¢l comienzo de las con-
tinuas guerras entre los dos pueblos, el aillarehue asumia una
importancia politica que antes no tenia, y algunos como, los
de Arauco, Tucapel y Purén, figuraban contantemente en
la historia de los tres siglos siguientes.

El jefe de la tribu o aillarehue se llamaba mapu toqui,
0@ veces, siera cacique civil o de paz, mapu itimen, designa-
¢ion esta altima que los espaiioles transformaron en apo-
ulmen, creyendo que se trataba de la mismavoz apo (jefe),
que habian aprendido en el Pers A causa de esta equivoca-
cion, algunos han querido ver influencias incaicas en el ti-
tulo.

En tiempo de grandes calamidades, como inundaciones,
terremotos, epidemias, prolongadas sequias, u otros aconte-
cimientos que afectaban a toda la comarca, se reunian todos
los habitantes del aillarehue en 1 miichulla del mapu-iiimen

0 jefe civil de la tribu, para hacer rogativas para la cesacién
de la plaga.

da nieve parcialidades y toda esta tierra referido del estado (de Arauco)
t:fu.d_ﬂm della estan repartidos en cinco allareguas la gente de las cuales por
naturaleza y continuo exercicio es tan arrogante, feroz y inquieta y tan
!‘lﬂinadm a la guerra que conocidamente se ve ser su elemento v la quieren
¥ la apetecen”. Gay. Documentos I1. p. 21.
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Al norte del rio Cautin, habian algunas diferencias de
detalles en cuanto a las pequefias agrupaciones.

Alli el catdn o casa grande comunal no existia. Era reem-
plazada por un namero de pequefias habitaciones llamadas
rucas voz traida de la regién cordillerana v que significaba,
guarida, refugio o morada. (rucanahuél guarida del tigre,
rucachorey morada de los loros, rucapilién morada del pillan,
ete.) ;

Cada ruce era ocupada por un hombre casado v su familia
inmediata. Sus hermanos y demas parientes ocupaban rucds
vecinas dentro de la misma agrupacién El conjunto de las
rucas pertenecientes a una sola familia o cheun se llamaba
lov o lof, que correspondia a la miichulla de los huilliches.
La formacion de los grupos mayores; cahuin, lepun o re-
hiee v aillarehue, era igual en una y otra zona.

Sospechamos que las voces ruca y lov no eran aborigenes,
sino traidas tal vez por los invasores moluches, porque no
encontramos su empleo fuera del territorio ocupado por ellos.
Las rucas mas antiguas eran conicas y parecen haber imitado
los toldos de cueros de animales, comunes a las tribus né-
madas de las pampas. La separacién o apartamiento de las
rucas también se asemejaba a la distribucién de los toldos
en los méaregnes de algun arroyo, con el aislamiento de cada
familia en su propio toldo. Por carecer completamente de
datos concretos al respecto, no insistimos en esta hipétesis,
y simplemente llamamos la atencién hécia su posibilidad,
tomada en conjunto con otros detalles que hemos dado
respecto del probable origen del pueblo que hemos llamado
moluche.

En las historias de las guerras con los espafioles, hallamos
frecuentes menciones de una divisién geografica mayor, llama-
da sulammapu—tierra grande. Esta division, desconocida
entre los araucanos del tiempo de la conquista, se hizo des-
pués comfn, por la necesidad de reunirse varios ailfarehues

P
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para hacer frente al comun enemigo—los espafioles. Es pro-
bable que la primera de estas federaciones fué la que se efec-
tué en la asamblea o junta de los aillarehues de la costa de
Arauco, en que se eliji6 de jefe a Caupolicén. En la mencién
que hacen los cronistas de estas primeras federaciones, no
hablan de los manmapus. El primero que conocemos, que
hace referencia de semejante division, es Nafiez de Pineda
qwen dice: “Los utamapus, que son parcialidades de que se
compone toda la tierra desde la costa hasta la cordillera
que se reparte en tres caminos que llaman rupus. La de una
parcialidad es de la costa, la otra la parte de la cordillera
¥ la tercera en medio de cada una de estas parcialidades
tiene su distrito conocido y su jurisdiccion sefialada.” (1).

Estos tres distritos o fajas, que se extendian desde el Bio-
‘Bio hasta el Toltén, se llamaban respectivamente: Lavguén
mapu o regibn tierra de la costa o del mar; Lelrin mapu—
region o tierra de los Nanos e Inapire mapu—region o tierra
cercade lanieve. Posteriormente se agregaron otros dos: Pire
‘mapu region de la nieve o de la alta cordillera; y husliiche
mapu tierra de la gente del sur.

Los jefes de estas divisiones eran esencialmente jefes mi-
litares ¥ en el principio eran dignidades electivas. La
eleccién se hacfa por todos los caciques federados v su man-
dato era solamente durante la guerra y tenfa referencia so-
lamente a las cosas militares. Después, el puesto llegd a ser
hereditario. En tiempos de levantamientos generales, cuando
0? rebelaba toda la tierra, se reunan los tres, cuatro o cinco
vulanmapus para elegir un jefe supremo, pero terminada la
guerra cesaba en su cargo. Todos estos jefes se llamaban fo-
quis y los esparioles los distingufan con el nombre de Gran
Togul. o Togui Supremo.

No nos interesan mayormente estas divisiones geogra-

1) Cautiverio feliz. Ob. cit. P .
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cas porque no ejercian ninguna influencia sobre la vida
social familiar de los araucanos v como hemos dicho tenian
una importancia puramente militar.

Revi sando documentos e informes, con gran trabajo hemos
logrado reconstruir casi completamente la listade eillarehues.
existentes entre el Itata y el Golfo de Reloncavd, a fines del
siglo XVI. Hemos reunido los nombres y situacién geografi-
ca de 46 de los probables 50 o0 51. los 4 o Srestantesno nos
ha sido posible determinarlos. En algunos casos hemos po-
dido asignar los levos de que se componian, pero en esta parte
nuestra tarea ha sido muy deficiente, y hemos podido es-
tablecer solamente la tercera parte de los 470 que existian
como minimum. (1)

Con estos datos se puede hacer un ¢dmputo mas 0 menos
aproximado del nimero de la poblacién indigena en esta re-
gibn en tiempo de la conquista.

Ateniéndonos a la cifra que antes habiamos establecido
para el nimero medio de pobladores en cada lov o mrichulla
es decir alrededor de ochenta y fijando un término medio
de cinco lov 0 mizichulia para cada cavi, llegaremos a’los cua-
trocientos pobladores que segin Marifio de Lovera correspon-
dia a cada una de estas divisiones.

Sabemos por la declaracién de testigos (como hemos visto
en el litigio que sostenia Alonso Benitez,) como también
por los titulos denumerosas encomiendas, que el lepo se com-
ponia de 6 a 8 carres, de manera que cada lero tendria una
poblacién de 2400 a 3200.

Otra comprobacién de estas cifras la tenemos en la decla-
racién de Fernandez de Pulgar, quien dice: “Los imenes
(jefes de levo) unos mandan a veinte otros a treinta otros
a cincuenta familias.” (2)

(1) En el Apéndice “A” damos una lista de los que hemos podido
reunir.
(2) Ob. cit. Déc. IX Lib, 1II. Cap. I
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Con el caleulo de ochenta personas por familia (parentesco)
vemos que segin esto, la poblacién de un Jero fluctuaria en-
tre 1600 y 4000 con un promedio de 2800. Como e: seguro
th algunas regiones eran menos pobladas que otras, toma-
remos ¢l niimero menor de los que sacamos més arriba o sea
& de 2400.

Esta cifra est4 en conformidad con el testimonio de Fran-
cisco de Villagra, quien, en una declaraciéon sobre el nimero
de indios contenidos en su encomienda dice: “en todos los
dichos cuatro levos e con lodos los caciques é principales é
indios sus subjetos, que lodos pueden ser cantidad de diez
mil indios de visitacion," (1) lo que daria un promedio de
2500 por levo.

Otros cronistas dan 30,000 indios para la misma encomien-
da, pero es mas verosimil lo que dice el mismo interesado,
‘sobre todo, si tomamos en cuenta que en esa ocasién le con-
venia mas bien exagerar y no disminuir el nimero.

Lou 46 aillarehues que conocemos tenfan 470 levos v los
tuatro o cinco desconodidos aumentarian esta cifra en cua-
renta o cincuenta mas, de manera que podemos estar seguros
que en la region de que tratamos, habia un minimum de
500 levos, los cuales con 2400 habitantes cada uno daria una
poblacion de 1.200.000 almas

El sefior Tomés Thayer Ojeda, en un estudio hecho hace
pocos afios, llegd por muy diversos métodos, a conclusiones
muy parecidas, Segiin sus calculos, hechos con mucha pro-
lijidad, el nimerc de indios en todo Chile, desde Copiapb
hasta Chiloé, en tiempo de la conquista. se hallaba entre Ia
cifra minima de 1,070,000'y la méxima de 1,540,000. S res-
tamos de estos ntmero, los que da para las provincias que
nosotros no hemos incluido; que son:

) José Taribio Madina. Doe. Inéd. Tomo XX, p. 292,
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quedarian para la zona de nuestra referencia un minimum
de 930,000 y un maximum de 1,380,000 con un término medio
de 1,155,000 cifra bastante parecida a la nuestra. (1) Asi pa-
rece seguro de que a mediados del siglo XVI la poblacitn in-
digena al sur del Itata pasaba de un millon de almas.

Todos los cronistas dejan constancia de la densidad de
la poblacién, generalmente exagerandola, como se puede
ver en las citas que da el sefior Thayer. Reproduciremos
otra aqui que €l no da, la del Padre Luis de Valdivia, quien
en un informe al Presidente de las Indias en 1610, dice que
habia dos millones de indios en el pais cuando llegaron los
espafioles. (2)

A pesar de no saber con exactitud el ntimero actual de
araucanos, no es aventurado fijarle en mas de 120,000.
El censo de 1907, bastante defectuoso en este capitulo apunta
solamente 101,115 indios empadronados, pero como el mismo
Director confiesa, habia algunas regiones en que no se tomé
el censo. El Padre Amberga, quien vivié largos afios en las
misiones araucanas, dice que suscémputos hacen subir el
ntmero a 170,000 (3).

(1) Ensayo Critico. Ob. cit.

{2) José Toribio Medina. Bibl. Hisp, Chil. T. II. p, 62.

(3) En una carta dirigida a don Tomas Thayer Ojeda, porel Director
del Censo, se deja constancia que, seglin el padrén de la Oficina de Mensur2
de Tierras en 1909, habfa en las provincias de Valdivia y Llanquihue
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Del numero signado en el censo, 49,719 eran hombres
51,399 mujeres y se distribuyen en las provincias de Arauco
‘Bio-Bio, Malleco, Cautin, Valdivia y Llanquihue. Es curioso
notar que en la provincia de Concepcion, donde antes era
‘pastante densa la poblacién indigena, no se anota la resi-
dencia actual de un solo indio.

Entre los datos referentes a la religién, encontramos que
24,100 profesan atn el culto de sus antepasados y segiin el
Padre Amberga, este niimero se duplica. Los demas son no-
minalmente cristianos, es decir han sido bautizados; pero sus
. précticas difieren poco, por regla general de las de los pa-

Zanos..

En estas cifras no se han tomado en cuenta muchos in-
dios de pura estirpe que viven y hablan como los demas
chilenos; en cambio, estdn incluidos aquellos mestizos que
‘siguen los habitos y usan el idioma de los primitivos habita-

Era muy comin en el siglo XVI v por mucho tiempo des-
pués, encontrar los nombres de las agrupaciones (miichuilas
cahuines y levos) ignales a los apellidos de los caciques que en
ellas residian. Generalmente se ha supuesto que el cacique
Mbanl nombre del lugar; pero. en verdad, sucedialo

Hemos visto que ¢l apellido del individuo era inviolable e
ipalterabie. No asi con los nombres de los lugares, los cuzles

37878, indios sin radicar y es probable v

: O, ind 0 rad ye que la mayor parte de egte nimero

0o figuraba en ¢l Censo de 1907, :

- Hslo es evidente por algunas de las cifras dadas: Asf en La Union, el
mdﬂ 1”7_‘!3 ﬂ'nﬂmefo total de indios en 1877 v segin e] padrén de
1809 habian 5,915 sin radicarse, En Llanquitue los niimeros eran respece
tvam E?;fuiliryﬁsm Care}lan:apu 7 v 581, y en Osorno 11,806 v 12.129
goney Y pro € que en las demés provincias haya pasado la misma
€083, ¥ asf la cifra de 120,000 no nos parece exagerada,

Yod Para _ mﬁ.ia_'?;lmp!et?s sobre la poblacién indigena actual, seghin

108 @ltimos censos oficiales, referim éndi

Noa, B e s 0S nuestros lecteres a nuestro Apéndice
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se podrian cambiar a voluntad. Al cambiar delugar el asiento
de tina familia y radicarse otra en él, 2 menudo sufria el
equivalente cambio de nombre. Existen pruebas documenta-
les de esta costumbre, consistentes en declaraciones de log
mismos indios v de espafioles que conocian bien el modo de
ser de los naturales.

Citaremos otra vez al sefior Thayer Ojeda, quien ha dedi-
cado muchos afios al estudio de las cosas de la conquista y
época colonial de Chile y ha tratado en detalle esta cuestion
basandose en los archivos y documentos. Opina que las tierras
en muchas ocasiones, tomzban ¢l nombre de los caciques o
familias radicadas en ellas. (1)

Volveremos a reproducir algunas de las citas en que apoya
su opinién. En un litigio seguido a principios del siglo XVII,
uno de los testigos, cacique indio, don Diego Tureocare,
declara que “los indios sus antepasados ponian y ponen el
dia de hoy en muchas partes, tomando de un sitio aunque
sea una cuadra, adonde estd poblada alguna casa, en cada
parte, el nombre que quieren, como son de los propios caci-
ques e indios, de arboles, animales, pangales, etc. (2)

En otro pleito de la misma época sobre las tierras de
Alhué, se lee en la segunda pregunta de uno dé los intetro-
gatorios: “(Si) saben que las tierras de este litigio eran del
cacique Abalague y que el'nombre que titnen de Alhué lo toma-
von de susodicho, como los demds valles fué costumbre lomarlos
de sus cacigues,”

Uno de los caciques de Rapel, contestando esta pregunta.
dijo: “que lodas las tierras stempre se nombran como los ca—
cigues dellas.” Otro cacique de Rapel declard que “en cuanto
a que lLas lierras, loman los nombres de los cacigues duefios della

(1) Ensavo Critico. Ob. cit.
(2) Real Avdiencia. Vol, 2850 fs. 124 vta. 127 y 129.
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es cosa notoria v cierta” Los demas testigos, tanto es-
W.cﬁmo indios declararon al mismo tenor. (1)

También a este respecto podemos citaraloscaciques que
concurrieron al primer parlamento convocado por Pedro de
Valdivia, entre los cuales asistieron los siguientes: Apoquin-
do, Vutacura, Lampa, Maipo (nolipillan), Colina, Melipilla,
Peumo, Pico, Puangue, Cachapual, Teno, y Gualemo, cuyos
nombres duran en los de las localidades que gobernaban.

Ercilla dice: “Los caciques toman el nombre de los valles,
de donde son sefiores, i de la misma manera los hijos o suce-
sores que suceden en ellos. Declarase esto porque los que
mueren en la guerra se oirdn en otra batalla; entiéndase que
son los hijos o sucesores de los muertos. ™ (2)

Barros Arana, tal vez fundéndose en lo que dijo Ercilla, es-
cribe; “Los indios no; tenfan propiamente nombres. Tomaban
¢l del lugar de su residencia, o uno que expresaba las
cualidades que se atribuian al individuo, o el animal u objeto
a'que creta parecerse.” (3)

Aqui el historiador incurre en varios errores involuntarios:
primero, porque todos los indios tenfan tanto nombre como
apellido; segundo, porque no tomaban los nombres de los
lugares donde vivian, ya que su apellido lo heredaban de
Sus madres; y tercero, porque los calificativos agregados a
es0s apellidos para formar ¢l nombre propio, nada tenian
que ver con sus cualidades como vemos por su formacion,
que son a menudo nimeros Melipilla 4 espiritus, Mariluan
diez huanacos; etc, colores, Calvucura, piedra azul, Curi-

) Real Audim}ci'a. ¥ol. 310 fs. 286 ¥ siguientes.
Para los que quieren ver mas detalles sobre este punto les referimos a
que hemos citado del ssfior Thayer Ojeda.

. 2) La Araveana. Edic. 1597. Declaracién de algunas dudas que se
pueden ofrecer en esta obra.

(3) Historia de Chile. Tomo I, p. 428 Nota 28.

Ernalogix—10
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flamcu, 4guila negra etc, y otros agregados por ¢l estilo,
que simplemente formaban un distintivo.

Presentaremos otra cita que indica que los valles deriva-
ban con frecuencia sus nombres de los apellidos. En el In-
forme cronolégico de las Misiones en Chile, se encuentra el
siguiente parrafo: “Llamase este valle en lengua de los in-
dios Mariciiga (que quiere decir diez linages o apellidos),
nombre corrompido ya por los espafioles en el de Mariquina.
En este distrito se hallan repartidas diez parcialidades con
otros tantos caciques.”” (1)

Pues, es evidente que, para dar nombre a este valle, era
preciso que estuvieran antes los diez linajes referidos.

1.a costumbre de dar a los lugares los nombres de sus pro-
pietarios u ocupantes no era exclusiva de los indios. Existié
y existe atin entre los pueblos civilizados. Los espafioles la
tuvieron y sus descendientes los chilenos aun la tienen.
Es comiin encontrar entre los nombres de los fundos, hacien-
das, fincas, estancias, etc. nombres como Lo Ovalle, Lo Fon-
tecilla, Lo Aguirre, Lo Cafas, los Bajos de Mena, etg, etc.
derivados de sus actuales o pasados duefios. :

Ercilla, si opinaba que los caciques tomaban sus nombres
de los lugares, solamente hacia eco de lo que a primera vista
parecia lo mas probable, tomandao en cuenta que eran iguales,
e indudablemente no habia hecho mayores investigaciones
sobre este punto; el cual queda corregido con las declara-
ciones de los mismos naturales que hemos consignado mas
arriba.

(1) Gay. Documentog 1. pp. 348, 549,
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CAPITULO VI.

EN'!‘RE LOS ARAUCANOS ANTI-

. mﬁum—tos foguis.—Sicuifis
su importancia en 12 vida sacial.
fein, el devo v el :.otamismo.—
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y el individuo no reconocia mas sujecién que la de su propia
voluntad y las prohibiciones inherentes a todo estado de
sociedad.

Esta condicion civil no ha variado desde la conquista has-
ta hoy v es uno de los puntos en que estdn unfnimes todos
los cronistas e historiadores.

Pedro de Valdivia, en una carta al rey, dindole cuenta del
descubrimiento y conquista, dice, hablando de los indios
de Ultra-Maule: “Como estos nunca han sabido servir,
porque el Inga no conquisté més de hasta aqui, y con behe-
trias eran nombrados todos los principalejos y cada uno des-
tos, los indios que tienen son a veinte y treinta.” (1)

Miguel de Olaverria, tratando el mismo punto, dice: “Los
indios de Chile en ningin tiempo se save que ayan tenido
sefior ni rey universal ni particular que sobre ellos tubiese
poder y dominio, ni més que sus caciques en cada parcia-
lidad"” (2).

El Padre Luis de Valdivia, en carta al Presidente de las
Indias (1610), escribe: “La razén porque no conviene ahora
tratarles de tributo es porque estos (indios) no han tenido
cabeza, sino en orden a la guerra, porque no han tenido jamés
gobierno politico de rephblica, sino por parenielas, y asia
ningtn indio reconocen y ninguno se puede obligar en nombre
de todos a cobrar y dar los tributos de los demas y al que to-
mase ese oficio le matarian luego.” (3)

El Padre Rosales nos informa que los araucanos ‘‘por
esta causa, no sdlo resistieron al sefiorio de el Inga, sino que
jamas quidieron admitir Rey ni gobernador ni justicia de
su propia nacién, prevaleciendo siempre entre ellos la voz
de libertad v no sufriendo su impaciente natural sujeccion

(1) Fechada en La Serena, 4 de Septiembre de 1545.

(2) Informe sobre el Reyno de Chile, sus Indios y sus Guerras. (1594)
Gay. Documentos I1. p, 22,

(3) José Toribio Medina. Biblioteca Hispano-Chijena. Tomo 11, p. 83,
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‘alguna. Por eso tiré cada uno por su camino, o cada familia
¥ parentela por el suyo, eligiendo cada uno entre todos al
mas digno o al mas anciano para que les gobernase, a quien
se sujetan los demas sin imperio, opresién ni vasallaje.
Y de aqui tubieron origen sus caciques, que son sus sefiores,
@ quienes reconocen como & cabeza de linage sin pagarles pecho
nt darles mas obediencia gue la de respelo de parientes.” (1)

Mas adelante repite: “*Los cacigues son la cabeza de las fa-
miltas v linages, de modo que no tiene un cacique que le re-
conozea mas de los de su linage, y a esos ordena las cosas de
la paz y de la guerra con mucha paz y amor, ¥ como rogando
porque si se muestra imperioso no haze caso de él el sub-
alterno y se sale con lo que quiere.” (2)

Jorge Eguia y Lumbe, en una carta a S, M. (1664) dice:
“Los indios naturales de esta tierra son la gente més barbara,
belicosa vy de dnimo que jaméas se ha visto: no han estado
nunca sujetos a un rey, sino a diferentes caciques y goberna-
dores, que adquieren el dominio de sus parcialidades mas por
valor ¥ riqueza que por calidad ni origen.” (3) Aqui habla
de los jefes militares.

Pero quien mejor describe esta faz de la sociabilidad
araucana, es Pedro, de Usauro Martinez de Bernabé, guien
dice: “Eeta es una nacibén repartida por terrenos para diferen-
ciar sus parcialidades. No tienen pueblos: habitan dispersos
€n unos ranchos pajizos de més o menos extensién: tienen
por tabm un cacique o més, en cada parcialidad; su mando
es reducido a llevar la voz de su terreno. En lo demas, solo
obedece el que quiere, y su superioridad no alcanza a la
facultad de hacerse obedecer; y siendo pobre lo desprecian,
aunque nunca le privan el nominativo de cacique; y asi el

(lllﬁst del Reyno de Chile, Ob. cit. p, 112.
(2} Htst_._del_R_eyne de Chile. Ob, cit. p, 137
(3) José Toribio Medina. Bibl. Hisp. Chil. Ob. cit. Tomo L. p, 308.
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indio mas vil que adquiere hacienda es més respetado y
conocido por gulmen (o xico), epiteto suficiente para tener
mas parciales y obedientes. Y como en estos términos es
mirado el cacique, no se diferencia de los demés en sus juntas
sino en el asiento con primacia, y tenerla para romper la
voz por su parte. Pero esto no le liberta de ser atropellado
de unos v otros en cualquiera contienda que suscite la bo-
rrachera o la discordia ni menos le distingue para los casa-
mientos por no atenderse en ellos calidad. Y dltimamente
nunca sugeta la voluntad de sus stbditos, ni éstos conocen
la poitica de la obediencia™ (1).

Entre los araucanos se reconocia la casi absoluta libertad
del individuo y esto se hacia aparente atin en los nifios, guie-
nes guardaban muy poco respeto para sus mayores y a par-
tir de los diez o doce afios no obedecfan a otro impulso que
el de de su propia voluntad.

Se ha repetido con insistencia que los araucanos vivian en
un estado patriarcal, pero esto no es efectivo, si damos a este
estado el valor que generalmente se le asigna, como queda
demostrado por el cuadro que acabamos de pintar. Ya sabe-
mos que la descendencia se contaba por el lado materno yes-
ta igualmente comprobado que no existia sujecién verdadera
al jefe de 1a familia y menos aun acatamiento a sus mandados.
El jefe del grupo lo era solamente en el séntido moral, pero en
la practica no era mas que el portavoz o representante del
grupo, en sus relaciones con los otros grupos. No se podia
llevar a cabo ningtin negocio de interés general sin la anuen-
cia de todos los varones adultos de la colectividad, v si el
cacique se extralimitaba, era con frecuencia desautorizado
:.'r nadie se sentia obligado por sus compromisos.

Este estado de cosas se producia en gran parte por la falta

(1) La Verdad en Campafia. Relacién Histérica de la plaza, puerto, ¥
presidio de Valdivia, Obra publicada per Nicol&s Anrique Reyes. Santiago
1895,
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de cohesion dentro de la familia misma, debido a la separa-
¢ibn de ella en der de distintos origenes y totemes, y por
la falta en ella de una parentela considerada consangui-
nea del padre. Habia mucha mas cohesion entre los del mismo
totem v por eso notamos que el parentesco a que los
araucanos daban mas importancia era el de bermanos (siem-
pre en el sentido en que ellos miraban este parentesco). El jefe
‘del caltuin a gqite pertenecia el der era la verdadera cabeza de
la familia totémica y en ella ejercia mas poder que €l padre
de los respectivos dee. Kran estos los tnicos que podian con-
tar con el apoyo y obediencia segura de sus parientes, que
incluian todos los del mismo tétem dentro del levo o lepun.
Atn en estos casos la obediencia no se extendia més alla que
las ordenanzas relacionadas con el totemismo, cuyos admapu
o cidigo era fijo e inalterable. En todos los asuntos de la
vida diaria, que no eran afectados por las innumerables in-
terdicciones, supersticiones o practicas antiguas, el indi-
viduo no obedacia otro mandato que su propio capricho o
inclinacion,

El padre, a pesar de ser el jefe nominal de la familia,tenia
poca autonidad en ella, porque se encontraba casi aislado
én cuanto al totem. De aqii provenian 1 s diferentes remedios
inventados para aumentar el partido del padre dentro de la
familia; m:;e’l de reunirse en el mismo grupo varios her-
manos ¥ primos del misme t6tem; de hacer alianzas con las
familias vecinas, para que sus nietos fuesen de su totem y
llevasen su apellido; y el de adoptar u hospedar a sus parien-
tes pobres, cuando estos pertenecian al mismo grupo toté-
mico que él.

_ LO primero que se le ocurre a uno es preguntar por qué sien-
dﬁ jefe de la familia, no imponfa su tétem y apellido a sus
himv asiacabar de una vez con este estado de cosas que debia
serle bastante molestoso? Todos los que han estudiado algo
1a seciologia de los pueblos primitivos, saben que no hay nada
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mas dificil, que hacer cambiar de costumbre a esta gente,
Aun cuando las practicas son perjudiciales o causan la muerte
o desgracia de muchos de sus miembrosy estan convencidos
de ello, no se les pasa por la mente cambiar lo que siempre
hicieron sus antepasados. Mas dificil aun se hace cuando
dicha costumbre corresponde al totemismo, cuyas reglas son
inmutables, Recordamos el pasaje del Antiguo Testamento
“tan inmutable como las leyes de los Medos v los Persas”,
Asi es que este estado anémalo continub por més de tres siglos
después de la conquista y solamente en el siglo XIX, des-
pués de la Guerra de la Independencia y la consiguiente
dispersion de las tribus y familias, comenzd la decadencia
del sistema tétemico y pudo el padre llegar a ser el verdadero
jefe de su familia.

De manera que, antes de fines del siglo XVIII, el sistema
patriarcal sofiado por los autores, no era mas que un mito, y
el poder omnimodo y autoritario del padre; con derecho de
vida y muerte sobre sus mujeres e hijos se desvanece. Esto
tiltimo no era verdad por cuanto los hijos no eran considera-
dos como de su sangre, argumento en que se han basado para
afianzar la asercién, sino que reconocian consaguinidad sola-
mente por lado de la madre, cuyo tétem y apellido llevaban.
En caso de matar el padre a sus mujeres oa sus hijos, habria
tenido que entenderse con los del respectivo grupo totémico
y sufrir las mismas consecuencias y sanciones como si hue-
biese sido un extrafio cualquiera.

Reconocidos estos hechos, vemos que los eronistas tenian
razén cuando escribian que el padre contaba con poco poder
orespeto en el seno de su familia sino por cuanto a su riqueza
o al namero de parentela que podia reunir.

Sin embargo, esto es solorelativo; porque en verdad, si re-
cibia poco apoyo o respeto en los asuntos puramente familia®
res, era otra cosa cuando se trataba de relaciones de cual-
quiera especie con extrafios. En semejante caso se consolidaba
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la ayuda moral y material de toda la parentela, inclusala de
las familias aliadas y en caso de necesidad podia reunir un
séquito formidable. En todo lo que no se relacionaba con el
tétem, podia contar con el auxilio de todo el cheun, siempre
que no trataba de coartar la libertad individual.

La falta de jerarquias responsables y obedecidas era uno de
los motivos de la prolongacion de las guerras con los espafio-
les v en los numerosos informes mandados a los reyes de Es-
paia se reitera esta queja una y otra vez. Asi en 1634, el
Dr. Lorenzo de Alnen, en su Informe sobre Francisco Lazo
de la Vega, Presidente de Chile, decfa que era imposible tra-
‘tar seriamente con los indios, porque ellos no se consideraban
‘obligados por estar “sin caveza con quien capitular” (1).

Alonso de Solorzano y Velazco, en otro informe al rey
en 1657 afiade: “La fuerza de los indios es su mayor flaqueza
no teniendo cuerpo ni cindades. . .cada cual goviernz su
jurisdiceién sin dependencias ni subordinacién a otro.” (2)

En vista de lo que precede, pareceria que los araucanos
eran gente desmandada y sin principio de autoridad ni
organizacion.

Eatm; no obstante, era mas aparente que verdadero,

En todas sus acciones personales, que no afectaban directas
mente los intereses de la colectividad a que pertenecia, el in-
dio gozaba de la completa libertad y en él caso de inf ringir
‘algunas de las costumbres tradicionales (admapr), considera-
das como leyes, <6lo se hacia reponsable a la persona o per-
sonas perjudicadas, quienes, cvando era posible, aplicaban
la ley del talién.

Estaerala m_usa de muchas de las guerrillas entre las di-
Versas agrupaciones, perocon frecuencia se ajustaban las
diferencias mediante el pago o compensacién, como se hacia

(1) Gay. Documentos 1. p. 369,
(2) Gay. Documentos. 11 p, 426,
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icualmente cuando el ofensor y él ofendido eran de la mis.
ma agrupacion, en cuyo caso intervenia como componedor,
el jefe del grupo.

Ciertas interdicciones totémicas, o la omisién en el cumpli-
miento de las ordenanzas del mismo origen, llevaban consigo
una sancidn rigida e inapelable, que a veces culminaba en la
muerte del inculpado. Pero la infraccion de semejantes leyes
era generalmente involuntaria, debido al olvido, la imposi-
bilidad fisica o la dejacién y por regla comiin, el mismo in-
fractor se aplicaba la pena, o exigia que se cumpliese, para li-
brarse de mayor desgracia y evitarsela a los suyos.

Por otra parte, el admapu, o costumbres tradicionales, re-
glamentaba de tal modo la vida del indigena, v era est= obe-
diencia ciega a todo lo que habfan establécido los antepasa-
dos, que hacia innecesario otro cédigo de leyes o una legisla-
cién constante. Por esto también el poco aparente poder de
los caciques. La vida era reglamentada y ningiin mandato
del cacique podia cambiar o hacer variar sus ordenanzas.
Cada indio era instruido en estas leyes, de manera que,
para su cumplimiento, no era necesario que el cacique lo
exigiera por medio de érdenes. En el caso de ordenar una cosa
contraria al admapu, no era obedecido y era indtil ordenar
una cosa que todo el mundo cumplia.

En el caso de presentarse un acontecimiento no contempla-
do en dicho cbdigo, no por eso los naturales se quedaban per-
plejos sobre la manera de proceder. Recurrian a los adivinos
y estos por sus procedimientos magicos consultaban a
los pillanes o espiritus de los antepasados y por sus augurios
indicaban lo que debia hacerse y el indio quedaba completa-
mente tranquilo. Sobre esta condicién psicolégica tendre-
mos ocasién de volver v es la clave de muchas practicas que
para nosotros parecen inexplicables.

No habia ninguna especie de comunismo entre los arauca-
nos, ni siquiera nominal, como existia en el Perd, y cada
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uno era duefio absoluto de los bienes que jograba reunir.
Ni siquiera pagaba tributo a nadie ni por ningin motivo,
salvo nno voluntario en tiempo de guerra y que generalmente
se resolvia en proporcionar viveres, armas y otros pertrechos
a las tropas,

Antes del afio 1550, la organizacion militar entre los arau-
‘eanos, no Habfa asumido la importancia que después adqui-
Ti6 con las constantes guerras contra losespafioles; v al pare-
cer estaba subordinada a la organizacion civil. Esta, a pesar
‘de la poca obediencia acordada a los jefes de familia, existia
én mas o menos bien definidas condiciones; residiendo el
verdadero poder en las cabezas de los grupos totémicos.
‘Si este hecho pas6 inadvertido a los cronistas, se debi6 en
gran parte a la proponderancia dada a los asuntos militares

Con la invasién del sur de Chile por los espafioles y con las
prolongadas guerras que siguieron, la jerarquia militar asu-
mi6 mayor importancia y posteriormente cuando dichas
guerras se hacian mas generales, el militarismo casi llegé .

aeclipsar el poder civil. Este estado constante de guerra, por
otm parte, dificultaba mucho el estudio de las costumbres,
de los indios libres. No sirven para nuestro proposito las
costumbres sacadas de los indios sujetos, por cuanto a los
Pocos afios, debido a las encomiendas y las imposiciones de
los amos, éstas habfan sufrido alteraciones muy considerables
especialmente en cuanto a su vida social,
| En todas las crénicas e historias se habla de caciques, al
ﬁ"‘?fm? los jefes de las agrupaciones, pero dicho término
€rad importado por los espafioles y jamés form6 parte de la
l‘-’i"g_‘m araucana. Las denominacionos en esta lengua eran
'dlstm_tas ¥ variaban con la categoria del jefe v con la clase
de agrupacién que gobernaba
¥ HEl‘l'El’a dice: No habia en Chile caciques; v aunque en esta
historia se usa deste nombre, témase por los parientes mayo-
f€5 2 quien respetan por ser més ricos y poderosos, pero no
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los tributan, solamente los obedecian para la guerra v vene
ganza de sus pasiones y no por eso adquirian -dominio;

Fern4ndez de Pulgar dice otro tanto, con mayores detalles
“Los naturales que son libres no se unen en comunidad
en ciudades o pagos, sino que habitan en casas esparcidas.
aunque poco espléndidas y bajas.

Toman les gobernadores por la virtud y dignidad del lina.
ge v los llaman wuimenos o pulmas (sic), que el nombre de ca-
cique es peregrino y pasé alla de la India Occidental.” (1)

“Los uimenos, unos mandan a veinte, otros a treinta
otros a cincuenta familias; su principal autoridad es en la
guerra v en las juntas, a donde hablan los primeros; pueden
hacerlas cuandola necesidad lo pide, pero pedir tributo no
pueden sino cuando ha de haber guerra” (2).

Este autor es el primero que emplea el término uimen
en el sentido de cacique y en esto fué seguido por Molina y
otros escritores posteriores. Es dudoso, sin embargo que la
palabra haya tenido alguna vez esta acepcién entre los
araucanos. El P, Valdivia da la voz en su Vocabulario (1606)
con la traduccién—hombre principal (3); y es este el sentido
en que siempre se empleaba antes del siglo XVIII, y aun
entonceslos PP. Ovalle y Olivares la usan en su significado
de los principales.

Molina, en especial no hallando otro vocablo indigena méasa
propésito, y desechando la voz cacique por ser ajena a la
lengua araucana, aprovechd el sentido que erréneamente la
habia dado Fernandez de Pulgar y generaliz6é el empleo de
ulmen para hablar de los jefes civiles. Son varios los parrafos

(1) Hist. Gen. Ob. cit. Dec. IX. Lib. III. Cap. 1

(2) Hist. Gen Ob, cit. Dec. 1X. Lib. I11. Cap. 1.

(3) Esverdad que el P. Valdivia en una de sus relaciones (1612) dice:
“Carampangue, el indio el mas principal ulmen de todas estas reguas”.
Pero no sabemos si emplea la palabra en el sentido de cacique o de hom-
bre rico ¢ influyente.
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resenta la denominacion con ese significado, algunos
cuales trascribimos en seguida:
mo ninguna unién civil puede subsistir sin aleuna
_gobierno, asi en cada lugar o aldea mandaba un

Ulmen el cual en ciertas cosas estaba sugeto al
Comandante de la tribu, que tenia el mismo nom-
tos principes se sucedian ¢l uno al otro por li-
ia lo que prueba la antigiiedad de estas juntas

| par "'!que las nquezas hayan sxdo las que. haya.n_
famﬂzas domlnantes a la clasa que ocupaban

hombre- nco
1es. suponer que la autoridad de estos Xefes
1, @s’t;o es, soiamente dlrectnra y 'no co-
— _’-(1)
laya mas sobre este tema y dice ““Tres
ent _tes subordmadeslos unos a los otros

1l b:en que t:ﬁ!nfederadOS por el
#imenes, O sean &rchl ﬁlmenes. go-

endencia, pero no ex-

tia Civil del Reyno de Chile. Lib. L Cap.
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tiende mas que a las cosas de la guerra. Aunque los #imenes
sean los infimos en la Aristocracia araucana, las dinastiag
superiores generalmente hablando, son también comprendidas
bajo el mismo nombre, el cual equivale a cacique.

“Este gobierno baxo la apariencia del sistema feudal,
conserva también quasi todos sus defectos. Los Toguis no
tienen més que la sombra de 'a oberan‘a. La triple potencia
que la constituye, reside en el cuerpo entero de los Varones,
los quales tratandose de qualesquier negocio de importancia
lo deciden al uso de los pueblos originarios de la Germania,
en una Dieta general, que se llama Butacoyeg o Aucacovag,
esto es Gran Consejo o Consejo de los Araucanos.” (1)

Esta descripcién estd cuajada de errores, los que luego
sefialaremos, y si hemos hecho una cita tan extensa ha sido
porque esta opinién ha prevalecido en casi todo lo que se
ha eserito después, respecto del gobierno de los araucanos.

Febrés, quien escribe ghilsmen, define la palabra—""cacique
y hombre rico y de respeto: mapughitimen son los caciques,
digamos de la banda de la tierra, que tienen autoridad en
ellos”.

Havestadt dice: “Ulmen—noble, rico, opulento, caudaloso,
Pero consiste en todas estas tribus en tener muchas mu-
jeres, muchos caballos, muchas vacas, ovejas, etc., y mu-ho
licor con que hacer convite.”

Pérez Garc'a se acerca maés a la verdad cuando dice: “El
nombre de cacique que hoy usan, no sélo es vacio sino que es
peregrino y traido por los espafioles de la Isla Espariola y €l
de ghulmen que habia en el pais no significaba mando ni
jurisdiceién, sino hombre rico v de gran parentela. Es cierto
que estos ghitimenes quieren ser respetados y obedecidos como
jueces y ain pasan a llamarlos vasallos; més ellos (los indios)
los tienen por una apelacién vana y ridicula, porque esta

(1) Compendio. Ob, ¢it, Lib. I1. Cap, 2.
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‘gente aborrece como deshonrosa toda especie de sugeccién
y vasallaje; y asf no reconocen ni quieren ninguna laya de
gobierno de los que ha hecho necesario en el mundo de buena
politica. . . .. Cada uno en su parcialidad y en sus casas es
‘tenido v acatado conforme a su caudal y el séquito de paren-
tela que le asiste” (1).

_1‘-,enz'cree que la voz ulmen o ghulmen puede derivarse de
ghu! o ul canto, versos, cancién—ghulcan, ghuln, ghuitin,
cantarlos o bien celebrar o hacer fiesta con versos: ghulme-
yen—murnierar, hablar mal de otro, etc. “Segtn esto parece
que ghtilmen significé primitivamente “hombre de fama, cé-
lebre” y agrega que es cualquiera persona rica o de influen-
cia (2),
~ 8i todos no estén de acuerdo en cuanto a la jefatura civil,
hay més unanimidad respecto de los nombres dados a los
jefes militares: al menos desde los principios del siglo XVII.
En las crénicas v documertos anteriores se habla simplemente
de caciques y capitanes.

En 1606, el Padre Valdivia dice: Togui hacha: ioquin,
medic: loguilin, mandar; foquilu, medir con medida, tasa
ete.

En 1614, en la relacion de la jornada que hizo este mismo
padre en compatiia del Gobenador Alonso de Ribera, desde
Arauco hasta Paicavi, habla de Llancanague cacique prin-
cipal de Molloco ¥ togui general de una provincia de 1o cor-
dillera Nevada™ (3).

Por la misma época, Gonzélez de Nijera escribio: *“Los
titulos que tienen sus ministros en ella (la guerra) son To-

;':ggi,_zPl‘I‘gm‘toguf ¥ Nitogqui, los cuales tienen sus insignias
diferenciadas que son unos bastones con una piedra enjerida

(L) Historia de Chile; por José Pérez Garcia. Col. d Hi i
hile; ¢ iz, Col. de Hist. de Chile.
Temon XXI1 y XXIIL. Vol 1. p. 52. S
{2} Diccicnario Etimoléyico, Yoz Ulmen.
() José Taribio Meding, Bibl, Hisp. Chil. Tomo 11. p. 110



160 RICARDO E. LATCHAM

en cada uno. Estos son diferentes en color y grandeza, tan
grandes y menores que una mano, que con sus bastones
hacen una forma de hacha' (1).

Nuiiez de Pineda dice: “otro tenia un logque que es una
insignia de piedra a modo de una hacha astillera que usan
los regues y esté en poder siempre del més principal cacique,
a quien llaman fogue, que es mas que cacique en su parciali-
dad, que como queda dicho se llama regue.

Y para refinar sus toques insignias como queda dicho, a
modo de hacha; esta es de piedra y ésta en poder de los ca-
cigues méas principales que llaman logues™.

Rosales menciona los fequis con frecuencia. “Y los To-
guis generales o los caciques mas principales suelen convocar
la tierra a estas fiestas".

“Habia entre ellos un fogu: general que es uno de los ca-
ciques a quien todos los caciques conocen por mas antiguo
o més noble de linaje. Y la nobleza de fogui general proviene
a los que lo son, de tener un Zogus que es una hacha de pie-
dra con que mataron a algin gobernador o general por su ma-
no o por su industria. Y este fogu: con quien hizo esta hazafia
queda por armas de su linage y le van heredando los hijos
como un mayorazgo y a los que los tienen los llaman geniogus
que significa sefior Gobernador y general de la guerra por
herencia y cuando hay un alzamiento el toqui general le
dispone con los demds caciques y para eso saca el hacha de
piedra que es como levantar bendera™ (2).

Distingue entre el gentogui (duefio del hacha) quien por
herencia recibe la insignia de piedra—"'el hacha de pedernal
negro ensangrentado;” del genroighe (duefio del canelo)
quien era el togui de paz y usaba hacha de piedra blanca o.
azulada. Dice también que los loguis generales eran las jus-

(1) Desengafio. Ob. cit. p, 98
(2) Ob. cit. p. 137.
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ene cada pmwncxa sus foguis, nombre
' ue dite mandar' m&s nada mandan
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Por todas estas citas, es facil ver que hay cierta anarquia
en Ias ideas de los cronistas respecto del gobierno civil y mili-
tarde los araucanos;y esto proviene de que desde el principio
han copiado las ideas y términos unos a otros y varios de los
que escribfan no conocian a los indios de cerca, como por
ejemplo Molina, quien no encontrando en uso términos preci-
sos que expresaran las ideas que queria exponer, utilizd
los que le parecia mas del caso de la lengua indigena, fuesen o
o no exactos y han quedado en el lenguaje con esos signi-
ficados. Sin embargo muchas de las interpretaciones son
erréneas y entre los araucanos no tuvieron el sentido que se
les ha dado

Con el cuadro que dimos en un capitulo anterior, de la
constituciéon de la familia y de la manera de formar las agru-
paciones sociales v sus relaciones unas con otras; es mas fa-
oil comprender las verdaderas jerarquias que regian la vida
civil, politica y militar de los araucanos.

El padre era el jefe nominal de la familia, v lo era de heche
en todo lo que se referia a la vida marital pero respectodel cul-
to, las relaciones totémicas y la vida esotérica, por decirloasi,
su influencia era poca, porque dentro de la familia misma, én
este sentido, se hallaba casi aislado. Sus mujeres. sus hijos ¥
a ‘menudo sus nietos eran de otros tétemes; los antepasados
de ellos no eran los suyos y por consiguiente su culto parti-
cular nada tenia que ver con el culto particular de ellos.

Su importancia se derivaba principalmente de otros fac-
tores. En la guerra, de su valor y pericia personal y el nime-
ro de cona (jévenes guerreras) que podia reunir dentro de
su parentela; y en la paz, de la cantidad de sus bienes, ‘¢l
n@imero de su ganado la extensién de los terrenos que podia
cultivar, el nimere de frazadas, ponchos y otros artefactos
producidos por sus dependientes etc.

Todo esto se relacionaba en gran parte con el nimero
de mujeres que podia comprar, porque las mujeres
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eran los productores de la comunidad v la principal fuente
de sus riquezas ; no tanto por el valor intrinsico representado
por lo que le habian costado sino por lo que en conjunto pro-
ducian. Todas las mujeres trabajaban, algunas cultivaban
los campos, otros tejian mantas, { razadas y pafios, estas eran
alfareras, aquellas diestras preparadoras de pieles y cueros,
todas se reunian en la recoleccién de frutas y en la fabrica-
cibn de los licores fermentados; y la cantidad de estos era
o que més importancia y popularidad le daban en las nume-
rosos festines o reuniones a que solia convidar sus parientes
y amistades.

La opulencia entre los araucanos casi siempre se manifes-
taba en un gran namero de mujeres y mientras mas tenia
un ¢acique, mas era considerado.

Rosales dice: “Lo ordinario es tener cuatro o seis mujeres
y los caciques més principales ¥ méas ricos a diez y a veinte
¥ sumayor grandeza la ponen en tener més mujeres.’ (1)

Marifio de Lovera asegura que ‘‘cuanto mas sean las mu-
jeres que cada uno tiene tanto es menor la fidelidad que le
guardan, Cacigue hubo que tenia dieziocho mulferes, €l cual
era muy rico Hamado Unopillan con quien el autor desta
historia tuvo amistad’ (2).

Gonzalez de Najera, hablando de lo mismo, dice: ‘“No
tienen taza ni limite en las mujeres, porque cada uno tiene
las que puede sustentar' (3). <

'El Padre Sors, refiriéndose al nimero de gente que se halla
en una muchulla o familia, observa: “No causara admiracién

este numero tan crecido al gue supiese que tienen pluralidad
de mujeres, ¢l que menos usa tres; lo regular son cinco o
siete también y ha habido quien tuviese treinta, aunque han
sido muy raros, los que las han tenido y por fin tendrén
(1) Ob, cit. p. 141.

(2) Cronica. Ob: cit. p. 124,
3) Desengaiio. Ob. cit. p. 46.
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cuantas quisieran porque no tienen ellos Iey ni costumbre
que lo impida™ (1).

El Dr. Alnen (1634) dice: “Casanse con cuantas mujeres
tienen caudal para comprar que entre ellas es mercaderia
tener hijas—multiplican més que nacién alguna, més de las
que tenemos noticia, porque suele en un mes ser padre de
cuatro o cinco hijos y més como tiene mujeres.”” (2)

El padre, jefe de la miichulla llevaba el titulo de inapa-
lonco, que significa—después del lonco, segundo o subordina-
do; de quien era representante. El lonce era el jefe del grupo
totémico o cahuin. En todo loreferente al culto o al totemismo,
los inapalonco tenian una dependencia moral al Jenco, y todos
los ritos v ceremonias relacionados con estas instituciones se
efectuaban en el lugar destinado a estas funciones, que se
encontraba siempre en la miéchulla, asiento del lonco v que
se llamaba ecghuinhice (lugar de la fiesta).

En cada familia, como hemos visto en un capitulo anterior,
podrian estar representados varios t6temes. Cada totem co-
rrespondia a un cehuin distinto; y con frecuencia estos ca-
huaines ni siquiera pertenecian al mismo lero o atn al mismo
aillarehye. Esto podria pasar cuando un hombre se casaba
con una mujer de otro lezo o tribu, cuyos tétemes eran di-
ferentes del todo o en parte de los de su propia tribu. Estos
casos terminaban agregando un nuevo tOtem a los del lewo
o tribu en cuestién, porque en dos o tres generaciones el ni-
mero de personas llevando el nuevo tétem y apellido se habria
aumentado lo suficiente para autorizar la formaci6n de un
nuevo cahuin

El conjunto dé cahuines que reconocian parentesco, aun-
que lejano, por haber tenido un solo antepasado, y cuya sub-
divisién se debia a los sucesivos enlaces con personas de otros
tétemes, formaba el levo o lepun. El jefe del levo era descen-

(1) Hist. del Reino de Chile. Ob. cit. p. 43
(2) Gay. Documentos II, p. 368.
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directo del fundador de aquella agrupacién, y
n era siempre el totem originario del grupo. Este jefe
llamaba fogu, el gobernador, 0 mas bien ¢l que
lir las leyes (admapu). En este sentido era el juez
ha el codigo de costumbres tradicionales, vy

1as relacionadas con el totem, y con las tabu o
Eta el Jefe supenor del grupo toténuco,

faara- darle nnportanc;a, como
- militar, persona de considerables riquezas, o

v"f\\

05 asuntos - de interés para la comunidad, inde-
16 o cfel cullao. 5{:10. no podfa tomar

| Blgmﬂcar él que habla

 de cacique, fué intro-
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especialmente por Molina y Vidaurre pero entre los araucanos
no tuvo esta acepcion.

Teual confusién se hizo en cuanto a la voz toqui. El togus
era el cacique o jefe que dirigia el levo,

En las ceremonias oficiales en que tomaba parte, llevaba
una insignia simbélica del papel que desempenaba, la cual
cornsistia en una hacha de piedra, a veces enhastada y a
menudo llevada suspendida del cuello. El hacha de piedra va-
riaba de color sez(in la ocasibn. Si se trataba de guerra,; el
color era negro. Cuando el lero estaba de paz, el cacique lle-
vaba un hacha de color claro; gris, blanquisco o amarillento
y cuando se trataba de ceremonias relacionadas con el culto
religioso o con el totemismo, era de esquita o pizarra azu-
lada. (1)

Estas hachas o insignias de mando también se llamaban
toqut; voz que no significaba verdaderamente hacha, a pesar
de que el instrumento tenfa esa forma, sino que era nombre
simbélico que referia mas bien a la dignidad que representaba.
El nombre preciso del jefe quien tenia el derecho de llevarlo
era ngenfoqui—duefio del simbolo o insignia, abreviado por
los espafioles en logui. ,

En cada levo habia tres jerarquias en el Gobierno: el ngen-
togui o jefe militar, el ngenvoigue o jefe civil, el verdadero
jefe en tiempo de paz; y el voigueroe o sacerdote, jefe religioso.
Todos estos se llamaban foguis, porque cada uno tenia el
hacha correspondiente a su jerarquia.

(1) Existen muchas de estas cabezas de hachas o feguis en los diferen-
tos museos y en colécciones particulares. Hemos tenido ocasién de examinar
numerosos ejemplares. No solamente varfan en color v en la clase de piedra
utilizada, sino tambiémr en forma y tamafio. Algunas estén perforadas en un
extremo v parecen haberse llevado colgados por una correa o cordén.
Varian entre diez y cuarenta centimetros de largo, siendo la mayer parte
esmeradamente pulida y sin sefiales de uso. Las negras, correspondientes
a la guerra, raras veces tienen perforacién ¥ depen haberse enhastado ¥
ademés en algunos casos de muestran haber sido golpeadas, faltando
astillas en algunes ejemplares;
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A menudo las tres dignidades se reunian en €l mismo in-
. El toqui de paz, ngenvoigue, era el verdadero jefe
itario, cabeza de la agrupacion de totemes, descendiente

frecuencia delegaba esta facultad al rorgueroe. También
ser y frecuentemente lo era el jefe militar, cuando era
hte soldado v experto capitin; pero este puesto era
vo ¥ gmespondia su eleccibn a la asamblea general

acc:én ceiectnva
se llamaba sutacovag—
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Caupolican (Quenpulicin) cacique de un cahuin de Arau-
co. (1)

Dicho generalisimo también ge llamaba Togui—él que lleva
la insignia de mando. No habia categoria superior—porque
“El que manda' tiene en si el sentido de la superioridad,
Sin embargo, como los espaiioles aplicaban este nombre a
los jefes militares de los levos o de los atllarehues, faltaba
distinguir el comandante general y acostumbraron darle el
nombre de Gren Toqui.

Después,; con la formacién de los Vuwlanwmapu, que eran
verdaderamente confederaciones territoriales de tribus,
para fines militares; daban el nombre de fegui Ginicamente
a los generales de log putanmapu v el titulo de Gran Toqui
lo reservaban para el generalisimo, elegido como jefe militar
de los wswtanmapus federados en los levantemientos ge-
nerales, v los jefes de menor categoria, como los del Jevo,
quienes eran los verdadercs loquis, los llamaban capitanes,
y los de los cahuines o de las miichulias, capitanejos o tenien-
tes, denominaciones arbitrarias, derivadas del escalafén del
ejército espaiiol,

De aqui ba nacido la anarquia que notamos en la aplica-
cién del término fogui, cuyo verdadero y primitive signifi-
cado era, como hemos dicho—ijefe del grupo de totemes,
subdivision de la tribu, llamado levo o lepun.

Todo esto es muy diferente del estado patriarcal que nos
pintan algunos autores, con el padre, jefe de la familia y del
clan, con poderes omnimodos, que gobernaba con mano de

(2) Francisco Caro de Torres, en su Historie de las Qvdenes Militares
de Sann"a"go etc. 1629 y en las pp. 171 a 181, refiriéndose a Chile dice que
en la primera rebelién de los indios de Arauco, eligieron para ello cabeza
que los gobernase, cosa que hacen aquellos indios en tiempo de guerra.
Los de Purén y Aratico fueron los primeros, eligiendo en una junta general
de caciques a Caupolican, dandole autoridad y mando scbre todos. Este
hecho esta corrobhorado por todos los historiaderes desde Géngora de Mar-
molejo y Ercilla,
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7 con derecho de vida y muerte sobre los suyos, ar-
én todas sus relaciones, duefio tinico de la propiedad

cambio lo que nos presenta la historia y los hechos, es

o social, en el cual, sies verdad que el padre es cabe-
inal de la familia no es menos cierto que sus poderes
cia estdn subordinados a muchos otros factores.
uefio absoluto de la familia, ni se le reconoce el de-
e vida y muerte, ni sobre sus mujeres, salvo en caso
erio, ni mucho menos sobre los hijos; quienes s6lo
iamente son de €l, pero quienes de hecho pertenecen
totémico de la madre y no reconocen consanguinidad
padre. Tampoco es omnipotente en la familia en el
‘de poder mandar a su antojo, por cuanto esta poten-
4 circunscrita por un sinntimero de interdicciones,
bres y supersticiones que coartan su libertad de ac-
in cuando teéricamente goza de la mayor franqu cia.
emos recordar que en la época de que hablamos, la
materna, con todas sus concatenaciones; era el sis-
e predominaba, y las leyes tradicionales de este
eran todavia respetzdas y acatadas. Segin este sis-
jos no eran del padre, sino de la madre, atin cuan-
reconocian los vinculos generativos que ligaban el
sus hijos. Los parentescos establecidos por este
an en primer lugar los consanguineos, en gran parte
¥ en que no tenfa parte el padre. Los lazos que
individuo (varén o hembra) a su grupo totémico eran
2cho: -que'lds de cualquier otra institucion. La familia
no existfa en la forma en que la entendemos
§ ¥ alin cuando por motivos materiales y por prin-
onsolidacién se le reconocia como jefe nominal
que nosotros miramos como familia, sus atribucio-
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—_—

nes eran limitadas y no alcanzaban a la libre disposicién de
los hijos, como sucedia més tarde cuando se derroct la filia-
cién materna a favor de la paterna.

El sistema de matrimonio més en hoga entre los araucanos
era el en que en el marido compraba a su mujer o mujeres;
pero el grupo a que pertenecian estas, nunca perdia comple-
tamente sus derechos sobre ellas ¥ en ciertas circunstancias
volvian a sus parientes. Sus hijos también, de derecho, per-
tenecian al grupo de Ia madre y en el caso de muerte de élla
sus hijos menores eran recogidos por sus parientes'y no per-
manecfan al lado del padre, sino en contados casos, que eran
generalmente los de conveniencia; como por ejemplo en el
caso de los de un #men y cuando eran hijos de su primera
mujer v por consiguiente los herederos de su padre.

Las costumbres permitian al marido matar a su mujer so-
lamente en el caso de adulterio, flagrante pero en estos ca-
s0s generalmente la devolvia a sus parientes y exigia la res-
titucién de su dote o bien hacia una componenda con el va-
rén culpable, en el caso que este tenfa interés en quedarse
con la mujer.

También en el caso de continuo mal trato, o de faltar el ma-
rido a sus obligaciones matrimoniales, la mujer solia volver
a sus parientes, y el marido no tenfa mas recurso que el de
pedir 1a devolucion del precio pagado, quedando los parientes
de la mujer a libertad de venderla a otro. Cuando sucedia
esto, los hijos menores quedaban en poder de la abuela ma-
terna o de las tias. De los demés detalles de la vida matri-
monial, hablaremos en otro capitulo.

Al Norte del Cautin, Ia comunidad de bienes y el acapa-
ramiento de toda la propiedad en manos del padre, tampoco
existia. Cada uno era duefio de los bienes que lograba reunir
pero no se reconocia la propiedad exclusiva individual en el
terreno. Cualquier indio podia cultivar tanta tierra como
le parecia y los productos eran de su peculio; pero no po-
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er de Ia tierra misma como propiedad, ni venderla
darla. Pertenecia en Gltimo término 2 la comuni-
ero el usufructo era individual. Lo que ha hecho creer
nos que existia comunidad de bienes, era que se eje-
‘algunas faenas en comfin; pero esta comunidad de
o no establecia comunidad en los productos de él. Se
sobre la base de torna peén o tu me ayudas y yo te
el individuo raras veces tenia que recurrir a otros
S propios parientes, a quien es élayudaba a su turno.
no estos trabajos colectivos eran siempre ocasiones de
borracheras, jamés faltaban cooperadores.

jos los actos que podemos considerar politicos, el
quedaba en manos de la comunidad afectada y las
adoptadas se resolvian en asamblea general de
8 varones adultos de la agrupacién, quienes se cons-
 en Consejo. Hemos visto lo que dice Molina, que:
! e potencia (que constituye la soberania) reside en el
 entero de los varones”, quienes resolvian todes los
 de importancia en un Gran Consejo. Rosales dice
mo; “asi el modo de ordenar alguna cosa conveniente
a paz o para la guerra, es juntando en su casa a los de
tela y convidandolos a beber chicha .y a comer.
tan asentada el aver de hazer estos convites a los
s para tratar cualquiera cosa que en ninguna manera
i los junta si no ay chicha y de comer.” (1)
Sors, hablando de las borracheras y comilonas,
que decimos lo acostumbran, va en los parla-

w:de Pulgar, hablando en particular de las fiestas
de Arauco, dice: "“Estas fiestas suelen durar,



172 RICARBO E. LATCHAM

tratar de resolver las cosas més importantes del Estado™ (1),

En sus Lecluras Aragucanas, el Padre Augusta nos da una
descripcién de c6mo se convocaban estas reuniones, contada
por un indio anciano. “‘Antiguamente segin dicen; existia
la costumbre de convocar ¢l afllarehue Lo dicen los ancianos
que alcanzaron a saber las tradiciones de sus abuelos v de
sus padres. Solia proceder Ia iniciativa de la tierra de Quilche:

‘Del cacique de esa rehye partia la invitacién. Mandaba su
heraldo al cacique de l1a refie préxima, quien a su vez mans
daba otro mensajero a la rehue de st vecino v asi sucesiva-
mente hasta que se habia notificado todas las parcialidades
del ailiarehue. Avisaban el asunto de que se trataba, el lugar
y dia de la reunién.”

En cada rehue, al llegar el mensajero, se reunian los caciques
0 #ilmenes y <€ ponian de acuerdo sobre el ntimero de gente que
iria, de los que llevarian victimas para los sacrificios, el nd-
mero de animales que llevarfan para ayudar a sostener la
fiesta, la cantidad de chicha de que podian disponer v los
demés pormenores de la reunion, dandole detalles precisos
al mensajero,

El huerguén o heraldo del cacique principal, esperaba
la vuelta de los demés mensajeros, en el primer refine a que
habia llevado el mensaje, y a su llegada al lugar de partida,

podia dar el cacique un detalle completo sobre el probable

nmero de asistentes, quienes eran la cantidad y clase de los
auxilios que llevarian para ayudar la fiesta, las ceremonias
que proponian celebrar, ete.

No solamente se reunia el aillerehue con ocazién de los
grandes parlamentos o negocios de estado: sine que periodi-
camente el fogui lo convocaba 2 una gran fiesta social; por-
que siempre, como jefe de la tribu le convenia mantener bue-
nas relaciones con todos sus subordinados y especialmente

(1) Hist. de Indias. Déc. IX. Cap. L.
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su popularidad entre los caciques de los levos
‘siempre eran sus parientes o emparentados. En
jones sucedia a menudo que se convidaban al-
lidades de otros aiflarehues amigos y vecinos.
Pineda nos da una idea de la magnitud de algu-
festas. Es verdad que en el ¢aso que él describe
emanaba del Togusi General de uno de los Vu-
Dice nuestro autor: “la fiesta es comer, beber y
¢l dia y toda la noche, como hicieron mas de
ebnas que se quedaron en los andamios”. (1)
o de otra gran fiesta, dice que habia “‘antes de
untado otras parcialidades, de mds de cuatro mil
de seis mil mujeres sin la chusma que era grande . . .
nta indios que estos eran los que ayudaban al
a borrachera, cufiados y parientes de Husrumangue,

juel lugar y principal motor de aquel convite. . .
duefios de la fiesta tenian dispuesto el gasto del
dias por sus turncs, dando de comer y de beber lo
dia seis 0 siete caciques de los parientes o ami-
ipal motor de aquella fiesta. .. ... Que més se
r en las ordingrias borracheras y festejos veinte
idades, y en ésta se juntaron mas de cincuenta
igasr.o que habfa cada dia, de chlcha, era mis de

hacer SN TN SR Sy
que en este respecto, la humanidad varia poco y

iz, Ob. cit pp. 200 y sig.
eliz. Ob. cit. p. 135.
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que su manera de apreciar el valer de un hombre es parecida
y que la riqueza, a pesar de la diferencia de tiempos v pue-
blos, es més considerado que el mérito y las virtudes,

CAPITULO VII

EL TOTEMISMO DE LOS ARAUCANOS

Exterierizacion del fofem.—Pinturas en la cara y el cuerpo—Esta costum-
bre segn los cromistas.—Supervivencias en tiempos modernos.—
Los especialistas y €l totemismo.—Algunas definiciones.—Carac-
teres especiales del totemismo araucano—La materializacién de
los tétemes derivados de los fendmenos naturales.—Simbolizacién,
—Insignias totémicas.—El caso de las Aguilas de dos cabezas de
Imperial.—;Tenian ¢ né razén los cronistas?—Los cementerios
modernos y los vestigios de esta costumbre.—Las piedras pintadas
y grabadas.—Su relacién con el totemismo,—Las piedras de tacitas
o supuestos morteros.—Qué cosa era el tétem araucano?—;Cémo
se ‘originé?—Los araucanos mno confundian jamés el antepasado
con el tétem.—Relaciones que existian entre el antepasado v €l
t6tem.—Las relaciones del totemismo con otras instituciones.—
La exogamia no se deriva del totemismo.—El negual.—FEl| aspecto
religioso del totemismo.—El culto dcl t6tem distinto del culto del
antepasado.—Puntos de contacto entre ambos.—Las ceremonfas
v ritos relacionados con el totemismo.

En un capitulo anterior, dejamos constancia de tres hechos:
a) la existencia entre los araucanos del totemismo; b) que €l
tétem, cualquiera que fuera su origen, habia llegado arepre-
sentar ]a exteriorizacién del nombre del grupo, siendo este
¢l principal papel observado por los espafioles; v ¢) que el
tétem y por consiguiente el apellido ‘del grupo se heredaba
por la Tinea materna, aun cuando el padre era el aparente
jefe de familia y sus hijos heredaban su$ bienes materiales,
‘nicluso sus mujeres.

Indudablemente esta forma de totemismo no era primiti-
va, sino bastante evolucionada; pero deja de manifiesto—
a 1o menos, en cuanto a los araucanos se refiere—que la fi-
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Jiaci6n materna era anterior a la paterna. Es este un punto
que ha sido bastante discutido y hasta ahora todos los soci6-
logos no estan de acuerdo respecto a la prioridad de los
dos sistemas, aun cuando hay una fuerte corriente a favor
de la anterioridad de la filiacion materna.

La etiga (t6tem) asumia una gran importancia para el arau-
¢ano, quien estaba tan orgulloso de su linage como podia serlo
el més rancio de la nobleza espafiola y se valia de diversos
medios para darlo a conocer.

Ademas de las citas que dimos en el capitulo precedente,
respecto de 1a ¢figa, encontramos entre los cronistas numerosas
menciones de la manera ¢émo exteriorizaban su alcurnia.
En tiempos de guerra y en las grandes ceremonias, era ¢os-
tumbre pintarse la cara y el cuerpo, como también las
adargas o escudos que usaban para defenderse. Estas pinturas
no las hacian cada uno a su arbitrio sino que obedecian a
ciertas reglas determinadas. En primer lugar figuraba el
simbolo de la ciiga 2 que pertenecia el indio, luego su distin-
tivo personal y algunos signos que indicaban su rango o cate-
goria. Muchos, especialmente los caciques, llevaban ademas,
otros adornos que indicaban su linage. Asi, los del grupo
nahuél levaban cueros o cabezas de tigres, o cuando menos
dientes de estos animales; los del grupo giiru, colas o cabezas
de zorro; los pagi o pani cueros o ufias de le6n; los lancas
sartas de chaquiras; los kualas, manquis, fiancus, calquines,
cheugues, larus, etc. ponfan en sus cabezas, plumas, alas o
colas de estas aves.

Esto lo hacfan para reconocerse mutuamente, antes o du-

Tante la batalla, y para que sus parientes 0 amigos los distin-

‘Buieran en el caso de muerte, como también con miras de
adorno personal o fiereza.

Semejante costumbre ha sido comn, a la mayorfa de las
Taciones barbaras v salvajes y las divisas y armas pintadas
€n los escudos 0 armaduras de los caballeros de la edad media
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no eran més que un desarrollo-de la misma costumbre ruyas
huellas persisten atn hoy dia. Su existencia entre los arau.
canos esta atestiguada por numerosas citasen los primeros
cronistas, alcunas de las cuales copiamos en seguida.

Pedro de Valdivia en una de sus cartas, habla de las in-
signias de infinitos colores v grandes penachos que usaban
los prindipales indios en la guerra. Marifio de Lovera cuenta
que los escuadrones de indios eran “lucidos a maravilla,
por la mucha plumeria que traian en sus cabezas de diver-
sos coloves, v las pinluras de sus rosiros que estaban mati-
zados con la variedad de labores que suelen en semejantes oca-
siones.” (1)

En otra parte, el mismo cronista dice: “Los principales
caudillos, los cuales se daban a conocer en el traje, asi en
las armas defensivas de cueros de lobos crudos, pintados de di-
versos colores como en los penachos de sus cabezas que por ser
més bizarria eran de colas de zorros y olras divisas que usan.” (2).

Después hablando de otra batalla, refiere: “Y no ponian
poco pavor con su apariencia, por traer los rostros y brazos
Dintados de celores.” (3) Contando la llegada de las tropas de
Pedro de Valdivia a Mariquina dice que se encontraron con
“gran ntimero de béarbaros embijados con diverses colores ¥
fortalecidos con lucidas armas.” (4)

Géngora de Marmolejo observa que en la guerra, “los capi-
tanes iban atados unos rabos de zorra a la cinta por la parte
trasera, que les colgaba e manera de cola de lobo, por braveza
entre ellos usada estos traen los més sefialados y valientes” (9).

Suérez de Figueroa también deja constancia del empleo
de los blasones para distinguirse en la guerra: “Eran las armas
de ciertos cueros de lobos marinos, que endurecidos y crudos

(1) Crénica.Ob. cit. p. 46.
(2) Crénica. Ob. cit. p. 200,
(3) Crénica. Ob. cit, p. 321.
(4) Crénica, Ob, cit. p. ...
(5) Hist. de Chile, Ob. cit. p. 75.
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tener la superficie de naturaleza de concha. Pin-
ersos colores y adérnanlas con di ferentes divisas (1).
crean que solamente los prosistas se ocuparon de
aa araucana: los poetas de la época también
ado sus noticias. Ercilla, enel Canto XXI
ucana, dice.

- Segufan luego los pilmaiquenes,
Tuncos, renoguelenes y pe¢ncones
Los itatas, mauleses y cauquenes
lI)e pintadas divises y pendones.

L}

dro de Ofia, en Arauco Domado, Canto IV, nos da la
nte descripcion.

En tres formados gruesos escuadrones
a Presenta el enemigo la batalla,

De cruda piel cubierto y fina malla,

Y tremolando ensesigs y pendones:

Ya los méas fogosos corazones

Se van adelantando a la muralla,

Con 31::‘? cabezas colas v pellejos

s v los huilliches, La cita en que observa este he-
s textualmente: “Estos (los pehuenches) v los Guilli-
len pintarse la cara, y mejor grabdrsele con varios di-
no se borran jamds y sus mujeres hacen lo mis-

allo y Goyeneche nos da otros datos sobre la costumbre
de Don Garcia Hurtado de Mendoza, p.

-del Reino de Chile, por el P. Fray Antonjo Sors.
1a de Historia y Geografia, 1921-22. Tomo XXXIX.
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de los araucanos de pintarse la cara: “Se adornan tanto los
hombres como las mujeres con pinturas encarnadas de
figura triangular que se ponen en las mejillas y barba, tiran-
do por todo el rostro tres lineas negras desde los parpados
y labio superior™ (1).

La costumbre de pintarse lacara no se perdid, sino hace
poco tiempo. En 1853, E. Reuel Smith; en la relacion de su
viaje a la Araucania, describe la manera como las indias que
vié lo hacian. ,

“Los colores que usan para pintarse la cara son el rojo y
el negro. Son dos especies de tierra, las cuales se mezclan con
grasa para que dure mas tiempo su efecto. El rojo se aplicaen
una ancha faja que corre de una oreja a la otra y cubre las
mejillas, los parpados y la nariz. El negro se usa para ha-
cer resaltar lascejas, las puntas de las pestafias y las ojeras.
El borde inferior de 12 faja roja que cruza las mejillas y la
punta de la nariz es también sefialado con linea negra, recta
u ondulada. El gusto individual hace variar con frecuencia
esta moda, agregiandose en negro el dibujo de lagrimas que
corren por las mejillas; pero la rostumbre establecida se ob-
serva estrictamente aunque con modificaciones periodi-
cas” (2).

El mismo autor, en otra pagina dice: «Por lo general el
pintarse y ataviarse de joyas es considerado distintivo
del bello sexo; pero nolo es exclusivamente, porque
algunos de los mocitos se adornan de la misma mane-
ra, v ain cuando se contentan por lo general con
trazar algunas rayas o manchas, no faltan quienes se pintan
los 0jos, la cara y aun los labios con mucho primor” (3).

Hablando de un machitin dice: “A esta séfial, unos jo-

(1) Hist. de Chile.

(2) Los Araucancs; por Edmond Reuel Smith. Obra escrita en 1853.
Traduccién de Ricardo E. Latcham. Santiago 1914. pp. 117-8.

(3) Los Araucanos, por Edmond Reuel Smith. Obra escrita en 1853.°
Traduccion de Ricardo E. Latcham. Santiago 1914, pp. 119-120.
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snudos y pintados de una manera que causa espanto
aballo sin montura y corren furiosamente al redes~
e la casa, llenando el aire con sus alaridos y gritos” (1).
ea también observa que a mediados del siglo XIX,
s se pintaban la cara, aunque ya no tenfan idea de
- derivaba la costumbre. Dice: “Cuando van a los
) a sus fiestas, tanto los hombres como las mujeres se

. La usan también como preservative del aire,
tienen que pasar la cordillera, o para guardar el
cuando entran en pelea” (2).

veces era e] tétem mismo que pintabanen la cara,
escudo. Con més frecuencia era alguna figura sim-
) hasta puede decirse geroglifica, 1a cual por uso
o llegd a conocerse como el signo representativo
n vy por esta razén, al decaerse el totemismo, el
; de las pinturas, que atn perduraron, se olvidé
a poco, sin que quedan descripciones de ellas, ni de lo
representaban,

nos puede objetar, que la costumbre de pintarse la cara
0 no es siempre indicio del totemismo; que mu-
S qye no conocian el totemismo la han usado,
o la relacionaban con el tétem.

10s tomado en cuenta todos estos hechos, y estimamos
¢ los araucanos, era la manifestacién exteriorizada,
ica a veces, de su tétem, como lo era también la de
r los cueros, colas o cabezas de los animales totémicos
 plumas, o cueros disecados de las aves. No queda duda
05 espaiioles consideraban estos adornos como bla-
5 y hablan constantemente de ellos como divisas.

s Araucanos, por Edmond Reuel Smith. Obra escrita en 1853
de Ricardo E. Latcham, Santiago 1914. p. 143.
Araucanog y sus costumbres; por P. Ruiz Aldea, p 21,
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Los indios, en tiempos mas recientes, no sabian el signifi-
cado de muchas de estas divisas y se conformaban con decir
que eran su c#ga y heredadas de sus antepasados juntamente
con sus apellidos, Segan viajeros modernos la costumbre se
habia perdido conjuntamente con el recuerdo del tétem o
ciiga.

La costumbre de pintarse la cara se llamaba antiguamente
chillcan, vocablo que posteriormente aplicaron a la practica
de herrar o marcar los animales con hierro candente. La mar-
ca misma la llamaron chillca y es curioso notar que en las
comarcas subandinas de la region de Choapa, todavia lla-
man chillca a las rocas. inscritas o pintadas, Mas tarde,
cuando para establecer la legalidad de ciertos documentos
los espaifioles obligaron a los indios a estampar en ellos la
sefial de la cruz en constancia de su firma, certificada por
los testigos, dieron a esta sefial el nombre de chillca y por ex-
tensién de la idea, llamaron por la misma denominacién todo
papel firmado o carta y el verbo firmar y més tarde escribir
chilledn, voz que en su origen no tenia otro significado que
el de pintarse la marca o divisa o sea el tétem.

Molina dice respecto de este verbo lo siguiente; “Este
arte admirable (de escribir) era absolutamente desconocido
de los chilenos, porque aungue se encuentra en su lengua
el vetbo chillcan (escribir), este originalmente era sinénimo
de guirin (hwirin) que significa pintar. Ignoramos, pues,
cual fuese la habilidad de ellosen la pintura; si debemos
conjeturarlo de algunos efigies de hombres que se ven escul-
pidos en ciertas piedras, deberfamos decir que eran del todo
ignorantes de este arte, porque no se puede ver cosa ni mas
boba, ni méas desproporcionadamente imaginada"™ (1).

Se ve pues que Molina, aun cuando de una manera muy
indirecta y poco precisa, relaciona el verbo chilledn, pintar,

(1). Compen. de Hist. Civ, Ob, cit. Lib. L. Cap. IV, p. 72
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) los dibujos y geroglificos que se hallan pintados en las
‘en muchas partes del pafs.

demostrar mas claramente el papel que ha desempe-
el totemismo en la sociabilidad araucana, estimamos
conviene analizar méis de cerca esta institucién, especial-
en aquellas fases que se relacionan con las ideasy

en del todo, porque en cada una de ellas encontramos
0s puntos que no son aplicables en todos los casos.

er es uno de los que mas profundamente ha estudiado
-cuestion; empere nos parece que se ha dejado influen-
demasiado por el aspecto australiano del totemismo,
deducciones no siempre est4n en completa conformidad
| los hechos observados en América. Su definicion es acep-
le, hasta donde llega, pero inadecuada, por cuanto es muy
El totem, segiin él, es una “clase de objetos materia-
que el salvaje mira con respeto supersticioso, creyendo
existe entre é1 v cada miembro de esta especie una rela-
intima vy muy especial” (1).
ach es un poco més claro, cuando dice “Se designa
te nombre el animal, el vegetal o mas raramente el
-0 cuerpo celeste en que un clan reconoce 1.° un ante-
2.» un protector y 3.° un €igno de reconocimien-

resume como sigue: ‘‘a) El tétem da su nombre a la
) es considerado como el antepasado comin de los
es actualmente vivos de la misma especie y de los
es del clan; ¢) Cada tribu o clan tiene su tétem par-
ar y respeta en todos los descendientes animales u hom-

(1) Totemismo, por J. G. Frazer.
(2) Cultes, Mythes et Religions, par Salomén Reinach, Parfs, 1905,
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bres del dios antecesor, loscongéneres indisolublemente li.
gados por lazos de sangre” (1).

Los postulados b) ¥ ¢) no los podemos admitir para los
araucanos, en la forma presentada, por cuanto no se creian
descendientes sino emparentados con el animal u objeto que
formaba el tétem. Este parentesco se derivaba de una alianza
de sangre, establecida entre el antepasado, fundador del grupo
totémico v el animal u objeto elegido por él como tétem y
trasmitida a sus descendientes.

Tampoco podemos admitir la opinién emitida por Jevons,
que el totemismo sea el punto de partida de Ja evolucién
religiosa de toda la humanidad (2), por que el totemismo
araucano s0lo incidentalmente se relaciona con el culto pro-
piamente dicho y de ningiina manera es parte integrante de él.

W. Robertson Smith (3) y P. Lagrange (4) dan practica-
mente la misma definicidén que Lang, de manera que podemos
omitirla. No méas satisfactorias son las que dan Durkheim,
Van Gennep, Powell, Hill-Tout v otros; todos agregan algn
atributo que ellos. consideran esencial, pero que no tiene
lugar en el totemismo que estudiamos; o bien dan un signi-
ficado a estos atributos que no es verdadero para todos los
casos, afin cuando puede ser para algunos.

De todos los que han escrito sobre este tema, estamos
mas de acuerdo con las conclusiones generales expresadas por
el Padre Trilles en su magnifico tratado sobre el totemismo
delosFany en general con las del Mons, Le Roy.

Hablando de las deficiencias notadas en las definiciones
de los especialistas, dice el P. Trilles; “Aprés avoir etudié

’
—t

(1) Myth, Ritual & Religién por Andrew Lang. London 1895

(2) F. B. Jevons. An Introduction to the History of Religién. London.
1896.

{3) Kinship & Marriage in Early Arabia. London 1903.

(4) Etudes sur les Religions Sémetiques. Paris.

Una lista més completa de las principales obras publicadas sobre el
totemismo se encuentra en la Bibliografia al final de este trabajo-
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hénoménes divers qui rentrent le totémisme et le totem,
ons a ecarter un assez grand nombre de faits que
ins auteurs ont voulu, 4 tort croyons—nous, y faire
rert ces faits ont néanmoins avec le tbtémisme une con-
étroite, et méme y pénétrent assez parfois pour
n ait voulu y voir tantot la cause , eficiente, le fondement
u totémisme, tantot une de ses principales sources
ie sur laquelle plusiers savants ont voulu faire
tout le totémisme, est dans ce cas” (1).

sigue “Estos hechos atin cuando se relacionan al tétem
estrechos lazos, parecenno obstante, poderse separar,
“derivarse del mismo origen y por pertenecer a otro
to cultural. Tales son:

El fetiche )
® El tabu (objeto) ( que son diferentes del tétem
considerado como objeto.

El nagual

Otros hechos o reunién de hechos se relacionan con el
0 por ciertos puntos en comiin, pero que no son sin
0 del mismo origen. Tales son:

1.» El fetiquismo \

El tabu™(doctrina)

' El nagualismo

‘Las prohibiciones ri- | que son diferentes del totemismo
considerado como cuerpo de doc-

> . trina.
' La exogamia y la

so;:iedades secretas’ (2)
todo esto estamos de acuerdo, por lo que se refiere

(1) Le totémisme chez les Fan. Munster 1912. p. 23.
(2) Le totémisme chez les Fan. Munster 1912. pp. 23 v 24.
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—_—

a nuestro estudio, como también con la mayor parte de los
fundamentos del autor para arribar a estas conclusiones;
y por tanto tendremos ocasién de citar con frecuencia sus
opiniones.

Trilles acepta con una reserva, como definicién del tote-
mismo, la de Loret (1) que completa con la de Dechelette (2).
La definicién asi propuesta, resulta como sigue: “El tétem
es ante todo: 1.> Un atributo étnico, la insignia del clan.
2.° El nombre materializado del c¢lan. 3.* El antepasado o
pariente, ser tutelar, cuyo favor debe conservarse a todo
trance.”

Por nuestra parte aceptariamos esta definicién, con la
modificacién del inciso 3.° en €l sentido que el antepasado
mismo no es el tétem, sino que esto se refiere al ser con
que el antepasado ha hecho una alianza en beneficio de su
posteridad. Como se colige por sus explicaciones posteriores,
es este el sentido que también le da Trilles, quien resume
su opinién respecto del tétem en la forma siguiente:

1.e El tétem es siempre un ser viviente y tutelar.

2.° Este ser tutelar se materializa en algin objeto a fin
de poder manifestar su proteccion.

3.0 El ser tutelar es ordinariamente un animal, mas ra-
ramente un vegetal y mas raramente aiin un mineral, a que
se atribuye una vida especial.

4. Cuando el tétem es un espiritu, éste se materializa
0 se concreta, bien en un fendémeno natural como el trueno,
sea en una manifestacién cualquiera que lo simboliza.

5.° Este fenémeno natural, como el trueno, el rayo, €l
arco iris, se materializa a su turno, sea por intermedio de
un objeto que tiene relacién inmediata con ellos mismos,
como la mica por el trueno, ciertas ‘“piedras del cielo’” para

(1) L'Egypte au temps du Totémisme. Paris 1906.
(2) Manuel d'Archéologie Prehistorique. Parfs 1896. Voz, Totémisme,
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0 0 ¢l relampago, sea por un objeto determinado por

dote, como por ejemplo ciertas piedras manchadas

manera especial”’ (1).

Para poder aceptar estos postulados para el totemismo ac
araucanos, debemos hacer algunas observaciones.

tétem es siempre viviente, en el concepto del indigena,

cuando no siempre lo es para el hombre civilizado, A

nbres primitivos lo dotan devida, poder y volicién
llega a ser para ellos un ser viviente y como tal puede ser

o lo notamos especialmente entre los araucanos, cuyos
es, como vimos mas atrés, se componian en gran parte
p seres que nosotros consideramos inanimados; p. ej.. cura
ra, lanca chaquira, licdn piedrecilla cristalina, pilgui
echa, huaigui lanza, lemu bosque, etc, etc. los que en ge-
fral no eran simbolizaciones de otros tétemes; pero que
veces tenfan otros simbolos que los representaren.
Entre los araucanos la lluvia estaba representada por el
a corriente, y ésta a su turno por una rana, cuya especie
aba segun la localidad. Empero estos indios tenfan, entre
totemes, alginos de una categoria que no sabemos
ue se haya notado en otra parte. Son estos los que se re-
eren a algin hecho o acto ejecutado; como tipay €l que
116, amui el que anda, el andarin, lefi el que corre, el corredor
Como eran bastante comunes, es de suponer que se refe-
n-a algn ser—probablemente algin animal—-que se co-
nocia con estos apodos.

Otro tétem que era muy com(n en todas partes del pais
pillén, que significa espiritu o manes del antepasado,
indador de la familia o clan. Seg(n la opinién de Trilles,

(1) Le totémisme chez les Fan. p. 74.
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este tétem debia materializarse en el trueno, que a su yez
seria materializado por algin mineral, relacionado en el
concepto indigena con este fenémeno. Pues bien, el trueno y
el rayo eran, para los araucanos, manifestaciones de pillin
y los meteoritos que caian eran llamados hachas de pillin,
pero no eran considerados materializaciones del tétem,
ni tampoco figuraban en la nomenclatura t6témica, en cuan-
to hemos podido averiguar.

Las fuerzas de la naturaleza como el trueno, el rayo, el
viento, la lluvia los temblores, o terremotos, las tempestades,
las erupciones volcanicas no eran consideradas por los arau-
canos, ¢como entidades en si mismo, sino miradas como fuer-
zas de que disponian los espirftus para efectuar sus volunta-
des, 0 demostrar su enojo, displicencia, etc. Por tanto no las
vemos figurar entre los tétemes de este pueblo, y si s6lo en-
tre los simbolos de potencia de sus pillanes. Las fuerzas que
hemos mencionado eran las manifestaciones visibles de esta
potencia y voluntad; comg eran la manifestacion de su exis-
tencia los volcanes, en los cuales suponian que tenfan su resi-
dencia los pillanes. El simbolo de los volcanes era la piedra
pomez (pinono), pero esta jamas era tétem, al igual que los
meteoritas pillantoqui eran la representacion simbélica de
la potencia del pillén pero nunca llegaron a ser tétemes.

La categoria de tétemes méas numerosa y repartida entre
los araucanos era la relacionada con la cosmografia,
como el sol, cielo, agua, mar, rio, laguna, montana, bosque,
etc; pero es curioso notar que ni la luna ni las estrellas figu-
ran. Los araucanos consideraban a todos y cada uno de estos
como seres vivientes y sintientes, dotados de atributos
humanos, de volicién sentimientos y poderes misteriosos.
Asi se enojaban, se embravecian, favorecian o se oponian
a los deseos humanos y estos atributos los daban a conocer
de una manera visible y palpable. El mar, cuando se enojaba,
levantaba sus olas, rugia, imposibilitaba la navegacién y des-
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cualquier incauto que no se habia refugiado de su
ja, Los rios crecfan y mermaban a voluntad, producfan
mdaciones, formaban corrientes y remolinos para dificultar
nsito; €l cielo mostraba su agrado o su enojo por el
o del tiempo: se nublaha o se aclaraba a su antojo, en-
retardaba sus Huvias segtn le parecia: el sol quemaba
escondfa, las vertientes se secaban o se mermaban, y
de mil maneras, hacian aparente su buena o mala

indigenas no se ocupaban de causas y efectos, ni re«
tal logica o consecuencia. Para ellos nada sucedia
todo era premeditado y proveniente de la volicién
seres indicados, Con todo, por la misma naturaleza de
etos, necesitaban algiin simbolo que les representara
tos y ceremonias y que pudiera reemplazar el totem
mil y una diligencias diarias en que este participaba.
desaparecer el totemismo entre los araucanos, quedaron
pocos recuerdos respecto de sus ritos, practicas y sim-
» ha sido con mucha dificultad que hemos podido reu-
nir almunos datos y reconstruir algunos de ellos.

El agua (co), tétem bastante difundido, se referia simple-
te a las aguas lluvias; las vertientes y los pequefios ria-
los formados exclusivamente por ellas y por la mayor
rte temporales. No incluia las aguas de los rios de las la-
o del mar, las que para el indigena no tenian ninguna
1 con la lluvia, ya que existian siempre, lloviera o no

simbolo representativo del tétem agua, era una especie
que variaba de una localidad a otra, pero era general-
la grande, llamada gaquin, que habitaba los lugares
0s0s, u otra mas chica llamada linguid, que se hallaba
mas frecuencia en las inmediaciones de las vertientes.
estos batracios se atribufan influencias especiales sobre

as pluviales. Aqui, otra vez, confundian causa y efecto.
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Como notaban que cuando se secaban las aguas de las ver-
tientes o de los pantanos, desaparecian las ranas y cesaba
su canto nocturno, suponian que esto sucedia porque el t6-
tem se habia enojado por alguna falta de comisién u omision,
v que las ranas habian hecho secarse las aguas. Para pro-
piciarles efectuaban nguillatunes o rogativas; ofrecian sacri-
ficios al tétem v solicitaban la vuelta de las lluvias. La socle-
dad esotérica (1), a cuyo cargo estaba la provisién de las
aguas vy las lluvias, se encargaba de estas rogativas, y por
sus ceremonias magicas influenciaban al tétem para que de-
volviera las lluvias que habia quitado, o para que las quitara
cuando habian sido demasiado abundantes.

El simbolo de! mar variaba segiin la zona de la costa.
En la regién de Arauco, era el cochayivo, miigo (Durvillea
utilissima) Al sur del Imperial era reemplazado por el rayo
(Raja Sp.) el cual era considerado por los araucanos ser mi-
tad animal, mitad pez, de que tenfan un respeto supersti-
€i0so y que origind uno de sus mitos. -

En las costas al sur del rio Bueno, como tambien en las
de Cautin el simbolo era otro afin, representado por el lobo
marino, lame, que frecuentaba las playas rocallosas de los
lugares mas apartados de las poblaciones.

El cochayuyo figuraba en todas las ceremonias de los ver-
dacleros araucanos (de Arauco) y entre los indios de Imperial
la cola del rayo era guardado con especial reverencia y consi-
derada de gran eficacia en las rogativas de los indios pesca-
dores de la regién, y lo es atin en la actualidad, cuando los
indios han perdido toda nocién del porqué y solamente guar-
dan la costumbre como reliquia supersticiosa de sus antepasa-
dos. El simbolo usual de los indios de Carelmapu, es decir el -
simbolo visible y practico que figuraba en las ceremonias eran

(1) En capitulo aparte trataremos de la existencia y formacién de 1as
sociedades esotéricas de los araucanos.
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nillos, las gualetas o algn hueso del lame que repre-
ba su tétem, el mar (lavquén).

‘algunas partes del centro de la Araucania, pero méis es-
Imente al sur del Toltén, el totem rio, lenry, era bestante
n. La materializacion de este tétem se conocia con el
e de althu’n y consistia en ciertos arboles arrastrados
rrientes en sus creces y que quedaban rezagados en
curva abrupta o encallados entre las rocas que inte-
an el curso de las aguas. No todos los arboles arrastra-
\alihuén; tenian quereunir ciertascualidades. En el
lugar debian ser invisibles en su paso por el rio, o
e ver sOlo momentaneamente, sumergiéndose en segui-
bién debian ser peligrosos y dafinos, lanzandose sin
vencion sobre las piraguas y hundiéndolas; debian quedar
‘acecho en las partes mas traficadas de los rios, cerca de
0s 0 pasos de_las embarcaciones, donde més perjuicio,
hacer. Eran en efecto muy temidos y respetados y
osles hacian frecuentes sacrificios y rogativas, espe-
te durante los meses del crece, cuando eran més temi-
res uno de los motivos porque los nguillatunes ¢ asi siem-
¢ afectaban a la orilla de los rios. No todos los arboles
atn cuando llenaban muchos de estos requisitos eran
. Tenian que ser secos y descortezados. Sin embargo
estas condiciones eran relativamente ficiles de reunir
zona rubierta de bosques y donde abundaban los
de madera dura y pesada que no flotaba, Cuando los
encontraban varado un #rbol de estos, dejado por
s, lo consideraban de buen agiiero, sobre todo si es-
en la vecindad de sus habitaciones, porque creian
habia elegido ese lugar para estar mas cerca de Sus
dos, y como se habia hecho visible ¥ ya no les hacia
o tenian por mucho beneficio. Le hacian muchas ofren-
y sacrificios y elegian ese sitio para hacer sus nguilia-
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La cruz enfre los araucanos, era el simbolo del cielo hasens
(béveda celestial o firmamento visible) y significaba log
cuatro puntos cardinales, representados a su vez por los
cuatro vientos quienes eran los ministros especiales de este
totem.

 Mucho se ha escrito sobre el simbolo de la cruz en América,
y en general los autores estdn de acuerdo con Quiroga,(l)
quien vié en ella, el simbolo de la lluvia. Los argumentos
avanzados hasta hoy no son muy concluyentes; pero son
en parte aclarados por' las creencias de los araucanos.

Los totemes huenu cielo, anlii sol y co agua, eran muy
intimamente ligados en las ideas cosmogoénicas de este pueblo
y a ellos especialmente se dirigian las rogativas en tiempos
de sequia, de tempestades, de iriundaciones u otros fenémenos
atmosféricos. A la vez, estos toétemes, eran como hemos visto,
los més comunes y mas repartidos de todos.

El huenu o boveda celestial no representaba directamente,
ja lluvia; pero era el gran encubridor que ocultaba el sol y
Jas nubes a voluntad. Estas dos entidades moraban en el iueny
y este solamente permitia que apareciera una u otra o ambas
a su antojo, y era por tanto el mas potente de todos los t6te-
mes. Las nubes asu vez eran la morada de las lluvias, cuya
materializacién era el agua co simbolizada por el sapo o la
rana que en este respecto se llamanba ariimco o ngenco due-
fio o protector de las aguas. Este concepto respecto de la
rana, provino del hecho de que las vertientes y aguadas,
a menudo enturbiadas por el paso de animales, después de
poco rato volvian a ponerse claras y cristalinas, obra im-
putada a las ranas.

Los pueblos que derivan su sustento de la agricultura, .
son especialmente dependientes de las lluvias para sus co-
sechas y es natural, que, para ellos, las {uerzas atmosféricas

(1) Adin Quiroga. La Cruz en América.
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e la mayor importancia. Las tres entidades que he-
ps mencionado, distintas entre sf, pero siempre obrando
‘conjunto, eran las que en todas partes habfan asumido
prepanderanaa, va deificadas como entre los peruanos,
n forma de tétem, como entre los araucanos.

las luvias se retardasen ylas siembras comenzasen a
tir la falta de agua, la comunidad entera sentia los efec-
onsecuencias y hacia rogativas colectivas para contra-
los perjuicios acarreados por la sequia prolongada
as ceremonias, los grupos totémicos, quienes se mira-
como descendientes de estas tres entidades, asumian
o directiva en los ritos. Los del tétem huenu rogaban
que permitiera salir de su escondite a las nubes por-
e la lluvia. Los del totem antii, rogaban al sol que
su cara 0 que se escondiera para hacer lugar a las
ylos del totem co tenian a su cargo los ritos méagicos
e llamaban a las nubes y facilitaban la caida de las
uvias. En el caso contrario, de una superabundancia

facil ver entonces el intimo consorcio que existia entre
) tres totemes v la razon porque se les encuentra siempre
0s en los cultos andinos. Por esto, la hipétesis de Quiroga
fondo verdadero, ain cuando sus explicaciones han
completas (1).
oriente de los Andes, ¢l simbolo de la lluvia parece haber
el avestruz, que reemplazaba alli al sapo o rana chilena,
to se explica el por qué en muchas regiones de Chile,
tétem traido de la Argentina por los pehuenches, los
ches v los puelches, también figuraba en el lugar pre-
te en los nguillalunes o rogativas para pedir lluvia.

1) Los simbolos totémicos de kuenu cielo, antii sol, v co agua, se
n con mucha frecuencia entre los dibujos pintados ¢ grabados
edras y rocas halladas en tanta abundancia en algunas partes
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El pdllan otro de los t6temes araucanos muy comunes,
también presenta algunos puntosmuy interesantes y féciles
a conducir a serias confusiones. Su materializacién asumia
la forma humana y se representaba por efigies de madera de
hombres o mujeres en estado de completa desnudez con los
6rganos sexuales bien sefialados. El estado desnudo indicaba
que eran espiritus y erapreciso indicar el sexo, porque los
pitlanes podian ser de cualquiera de los dos sexos, por cuanto
el antepasado era ya hombre, ya mujer, segiin si la familia
se hubiese fundado durante el régimen de filiacién materna
0 paterna.

* La mayor parte de estos efigies era de sexo femenino
y esto esta de acuerdo con lo que sabemos de la prevalencia
de la filiacién materna. También se encuentran en algunas
partes de la Araucania, dibujos pintados en las rocas o gra-

de la regién cordillerana, tanto por el lado chileno como por el argentinogy
solamente quelos simbolos no son siempre los mismos en todas las regio-
nes. Por ejemplo. el tétem Auenu es a menudo representado por la cruz,
pero hay zonas donde este simbolo no aparece, aungue en ella el totem
éra comin. El sol era casi siempre representado por un circulo con rayas
en su contorno, con o sin una cara humana dentro de su circunferencia.
El tétem co agua, en Chile era representado v materializado por la rana,
cuyo simbolo figurado era un circulo con punta en el centro; pero en al-
gunas partes del noroeste argentino el simbolo parece haber sido las pi-
sadas del avestruz; aunque es posible que también la rana era considera-
da como materializacién del mismo totem. a juzgar por los dibujos de este
batracio que se halla con frecuencia en la alfarerfa mortuoria de la region.

Todos estos simbolos se hallan constantemente en las piedras y rocas
cubiertas de geroglificos; como también las representaciones de otros to-
temes como pilu culebra, ludn huanaco, huala pato, nehuél tigre, chengue
avestruz, mangui. condor étc., ete. Muchos de los signos que no son desci-
frables deben pertenecer a los sfmbolos de otros tétemes, cuycs signifi-
cados ahora se han perdido. Por ejemplo las figuras humanas que apare-
cen con sus partes genitales en evidencia no son como puede suponerse
representaciones de hombres o mujeres propiamente dichos, sino Ja simbo-
lizacién del totern pilldn-espiritus de los antepasados, Los demas sfmbolos
solamente se pueden conjeturar, y eso en algunos casos; mientras que una
gran parte de los geroglificos son ahora indescifrables, y las diferentes ten-
tativas hechas para traducirlos han sido hasta aqui purds imaginaciones
wanas, sin ninguna base.
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0s en ellas que representan las partes sexuales, mayor-
femeninas. El Dr. Aureliano Oyarz(n nos da una
6n de algunas de estos signos totémicos, esculpidos en
rocas en la vecindad de Llaima, y en otras partes de la
i6n cordillerana se encuentran con frecuencia. En ciertas
es del pais se han desenterrado figulinas de greda en
a humana que presentan los mismos caracteres de des-
Z y bien indicados érganos sexuales, que se han consi-
do idolillos. Pero los indios chilenos jaméas tuvieron el
 de idolos ¥y no nos cabe duda de que estas figulinas
presentan al pilldn en su cardcter de tétem, de que son los
simbolos.

‘Lo mismo como la lluvia se refugiaba y moraba en las
iubes, los pillanes moraban en los volcanes y en los cerros
'y cbnicos;, Los agentes v ministros del cielo eran los
S; los de los pillanes eran tedas las manifestaciones

pel en este caso, el de tétem o ser epénimo, de que tanto
‘hablado, y él de antepasado. Explicaremos esta ano-
: cuando tratemos de las ideas religiosas de los arauca-

‘ﬁleyendas que afin se conservan y se repiten entre
5. Algunos de estos han sido recogidos y publicados,
*da un inmenso tesoro folklérico sin tocar afin. De

in. Dice: “4A todos los fuertes y extremados que exceden a los
rudencia y en audacia, les dan el nombre de su falso dios, y les
nes, esto es divinos y el mismo honor participan a sus cantores
8 en estos sacrificios.

supuesto erréneo, lo que es més verosimil es que el autor,
re los de este apellido, personas de lag cunlidades que &
o que les daban el nombre en vista de cstas cuslidades.
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estas leyendas publicadas, complementadas por muchas que
pudimos recoger personalmente ¥ que ain permanecen iné-
ditas, hemos podido reconstruir en parte las ideas y creens
cias que debian haber sido corrientes entre los araucanos
en tiempos lejanos, ¥y que, aun cuando ellos hoy no lo sos-
pechan, arrojan alguna luz sobre sus antiguas costumbres
totémicas.

Cuando el tétem era algiin animal o ave, el simbolo visible
v presente, él que figuraba en todas las ceremonias y ritos
totémicos, era generalmente una parte de dichos seres: 12 piel,
la cabeza, la cola, las ufias o garras, los dientes o colmillos,
las plumas, las alas, etc. o en casos excepcionales, cuando no
era posible conseguir semejante recuerdo, en una efigie ta-
llada groseramente en madera o modelado en greda. El ha-
llazgo de algunas de estas efigies en las antiguas sepulturas
ha dado lugar a que algunos autores hayan creido que los
indios chilenos eran adictos a la idolatria; pero como henjps
dicho al hablar de los piiianes, estas figuras de piedra, greda y
madera son, en nuestra opinién, representaciones de sus to-
temes v jamas han sido idolos en la acepcidn general de esta
palabra, es decir objetos de adoracién Son méas bien insig-
nias o simbolos, como quien dice escudos de armas.

Los araucanos solian colocar insignias totimicas en las
casas de los jefes de familia o del clan. A menudo eran ma-
deros o postes labrados con una ruda representacion del té-
tem o de su simbolo v el mismo se pintaba con frecuencia
en los muros de las habitaciones, en las rocas vecinas o en
otra parte conspicua.

Esta costumbre llamé poco la atencién de los espafioles,
excepcién hecha a la region en que se fundd la ciudad Impe-
rial Aqui hallaron los conquistadores postes plantados delante
de las casas, en cuyo extremo superior habian figuras talla-
das que ellos suponfan representar aguilas de dos cabezas.
Es posible que esto tampoco les habria llamado la atencién
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biera sido que las armas imperiales de Carlos V.
a reinante en Espafia, eran justamente el 4guila de
de la casa real de Austria. Muchos dicen que,
coincidencia, pusieron el nombre de Imperial a la
idad que se fundaba.
gido puesto en duda, especialmente por Barros Arana,
racidad del hecho de haberse encontrado semejantes
o insignias en las casas de los indios y considera que
de los espafioles; pero las razones en que se funda
*demés débiles. Dice: “Sin embargo se sabe que aque-
S no eran escultores ni pintores. Parece que lo que
a esta ilusién de los conquistadores fué el hecho
‘En los techos de las chozas de los indios dejaban
las puntas de las varas sobre las cuales se amarra-
paja que las cubria. Estas puntas se juntaban sobre
. en forma de cruz y en ellas los indios, indu-
una de sus numerosas stipersticiones, ensartaban
as de ciertas aves para alejar males i hechizos al
Los espaiioles creyeron ver en esta costumbre las
de dos cabezas de las armas imperiales de Carlos
*r;k _

)'se Ve Nno es mas que una opinién personal, basada en
epto de la incapacidad de los indios de haber tallado
figuras. El hecho con que pretende explicar la
de los esparfioles no carece de ingenio, pero no pesa
a las aseveraciones de tantos testigos oculares. Y no
Jue era testimonio de personas ignorantes o iletra-
an entre los testigos todo el Cabildo de Valdivia,
riadores Géngora Marmolejo, Marifio de Lovera y

: Ercilla y todos declaran lo que han visto, nolo que
ontado. No hablan de palos coronados de cabezas
uertas, sino de palos labrados en forma de dguilas,
e ellos tomaron por tales.

Hist. de Chile. T. . p. 399 nota 23.
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Las primeras noticias al respecto se encuentran en una carta
del Cabildo de Valdivia a S. M. fechada el 20 de Julio de
1552. El parrafo pertinente de la carta dice: “pisole este
nombre porque en aquella provincia (Cautin) y en esta (Val-
divia) en la mavor parle de las casas de los naturales se ha-
llaron de madera hechas dguilas de dos cabezas™ (1).

Gongora de Marmolejo, presente en el descubrimiento v
fundacion de la ciudad, dice en su historia: “y le puso Im-
perial porque en las casas que los indios tenian habia en unos
palos grandes que subian desde el sucio encima a lo alto de las
casas una braza y més, en el remale de lg¢ misma madera en
cada uno un dguila con dos cabezas. Tomandolo por buen pro-
néstico de imperio, le puso aquél nombre de Imperial” (2).

Ercilla, en Le Araucana, Declaracion de Algunas Cosas
de esta Obra; en la voz “Cautén”, dice: “llamaronla la Im-
perial porque cuando entraron Ios espaifioles en aquella pro-
vincia hallaron sobre todas las puertas y tejados dguilas 8¢
dos cabezas hechas de palos, @ manera de limbres de armas,
que cierto es extrana cosa y de notar, pues jamas en aquella
tierra se ha visto ave con dos cabezas.”

Marifio de Lovera, también testigo de vista de lo que es-
cribe y uno de los primeros vecinos de la nueva ciudad, nos
da otros detalles en el parrafo que copiamos. “Tienen las
casas de estos indios ciertos remates sobre lo més alto a la
manera que estan las chimeneas galanas de Espafia. Estos
remates son unas dguilas de madera de un cuerpo, cada uno
con dos cabezas como las que traja el emperador Carlos
en sus escudos. Son estas Aguilas hechas tan exactamente,
que parece no habra pintor que las dibuje con mas perfeccion,
ni escultor que acierte a entallarlas més al vivo, y preguntados
los indios si habian visto en su tierra aves de aquella fi-

(1) Gay. Documentos. T. 1. p. 149.
{2) Hist, pp. 24-25. Col de Hist. de Chile. Tomo Il.
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a sacarles tales retratos, respondieron que no, ni sa-
| origen dellas por ser cosa antiquisima, de que no
an tradicién més de que asi las hallaron sus padres y
(1).

nuestra parte lo creemos muy verosimil que hayan
tales figuras, sin asegurar que representaban égui-
dos cabezas. Figuras talladas parecidas las hemos vis-
“eltunes o cementerios, en diversas partes de Ia Arau-

su significado; v contestan toda pregunta sobre este
0 con la consabida respuesta. “Asi lo hacian nuestros

ra a que nos referimos, tiene una forma que con un
imaginacion se puede muy bien tomar por la repre-
de una ave de dos cabezas, con las alas extendidas
n trabajo anterior reprodujimos la fotografia de un ce-
10 indigena, en que aparecen varias de estas figuras,
en madera y que tendrfan una altura de dos y medio
metros fuera del suelo y algunas més afin (2). Esta
‘con pequefias variaciones, era muy comin hace veinte
, en todos los cementerios netamente araucanos, al lado
en forma de cruz, y de figuras humanas desnudas,
das por lo que a primera vista parecen sombreros de
, bero que en realidad son representaciones de coronas
plumas (perqusn) llevados por los araucanos antiguos en
. SUS ceremonias.

autor norte-americano, R. Reuel Smith, quien hizo
ira entre los indios araucanos en el afio 1853, escribe
' respecto, hablando de un cementerio que vié al sur
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presentar el cuerpo humano. El cacique—porque sin duda
habria sido alglin jefe—se encontraba en el centro del grupo.
sin més vestidos que un sombrero y una espada, y por ambos
lados estaban alineadas sus mujeres in puris naturalibus.

Cualquiera que fueran las otras faltas en que habfa incu-
rrido el escultor, no habfa dejado lugar a duda respecto del
sexo de sus figuras y esto parece haber sido su principal
empefio. Estas figuras, por rudas que sean, exigen cierta
habilidad y Ios pocos indios que se dedican a este arte logran.
una abundante cosecha, porque una figura labrada, consi-
derada indispensable para la sepultura de un ricachén, vale
uno o dos buevés gordos, segfin el tamafio v esmero de su
elaboracién” (1). Todo esto confirma lo que dijimos un poco
més atras y es muy probable que la familia a que pertenecia
el cementerio habia descendido de antepasados del tétem
pllldn,

Hablando de la costumbre de plantar la insignia totémica
sobre la sepultura del difunto, en muchas partes se encontra-
ban lanzas usadas en este respecto, especialmente cuando el
muerto habia sido un insigne guerrero. Pero es probable que
su origen se debfa a que llevaba el apellido o tétem huaigui,
que significa lanza, v que era relativamente comtn a tiempo
de la conquista. i

El mismo avtor norte-americano que hemos citado méas
arriba nos da también noticias de esto, aungue sus datos no
acuerdan con la idea que expresamos. Dice: “Sobre la tumba
de un célebre cacique que se llamaba Cari Coyam (roble ver-
de) se habia plantado a l1a cabeza y al pie, un poste en forma
de horqueta que sostenfan un palo atravesado sobre el cual
estaba tendido el cuero del caballo favorito del cacique. La
condicién del difunto estaba sefialada por una lanza de co-

(1) The Araucanians. Obra escrita en inglés v traducida al castellano
por R. E. Latcham. Santiago de Chile. 1914. p. 216.
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‘de la cual pendia una banderola blanca” (1). En otra
dice: “Encontré una diferencia marcada entre 1os ce-
terios de esta regién (Cautin) y los de més al norte, pero
ser casual, debido a la mayor abundancia de madera
| vecindad.
En vez de los postes y palo trasversal notado en Budeo
i todas las sepulturas estaban rodeadas de tablones en
a de cierro, en medio de log cuales se levantaba una larga
za” (2).
costumbre de colocar el tétem tallado delante de la
20 la casa del jefe de la tribu, del clan o de la familia,
“igualmente sobre las sepulturas, era muy comén en-
‘muchas tribus americanas v de otras partes del mundo.
haidas v otras tribus de la Columbia Britanica, los neo-
deses, algunos islefios de la Polinesia, etc, usaban pos-
tallados de una rhariera muy primorosa y afin pintados
diversos dolores.
'tre los incas, antiguos aimaraes y otros pueblos peruanos
ostumbraba tallar el tétem en madera o en piedra, so-

(1) The Araucanians, Obra eserita en inglés y traducida al castellano
'E. Latcham. Santiago de Chile. 1914. p. 86

The Araucanians. Obra escrita en inglés v traducida al castellagg
Por R. E. Latcham, Santiago de Chile, 1914, p. 135.
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la Araucania, diremos que estas piedras son menos numero-
sas que mas al norte, pero donde las hay, es facil, muchas
veces, distinguir el tétem, como por ejemplo antii, sol; vily,
culebra; ludn, huanaco; cheugue, avestruz; nahuél, tigre; pani,
ledn, pero otros que figuran por sus simbolos, no se pueden
descifrar por no saber, sino en muy raros casos, cuales eran
los simbolos y a que tétem se referfan los que se ven. Entre
los indios no quedan nociones respecto de estas piedras es-
critas ¥ no son para ellos mas que cosas de sus antepasados.
Sin embargo, guardan para ellas gran respeto por no decir
reverencia y todavia suelen hacerlas ofrendas.

Hablando de esta costumbre, dice Orelie Tournens, en su
libro L' Araucanie: “‘Adoran en especial al sol y en seguida a los
geroglificos, ¢ada vez que pasan por donde los hay dejan
alguna ofrenda y hacen invocacién. Las ofrendas no tienen
valor intrinseco, sblo que a veces consisten en frutas o un
pufiado de harina, Las demés suelen ser jirones, ramitas de
arboles o arbustos. Las dejan al lado de los geroglificos o
en los hoyos de las piedras y después de hacer una invoca-
cibn se retiran” (1).

Entre las piedras que més han llamado la atencién de los
mndigenas v que son objetos de veneracién para ellos, aiin en
la actualidad, se hallan las que en algunas partes son numero-
sas vy se llaman vulgarmente piedras de tacitas. Estas tienen
en su superficie perforaciones hechas por mano del hombre,
de dimensiones diversas. Generalmente su diametro fluctta
entre 15 v 20 centimetros v su profundidad de 5 a 25 centi-
metros, habiendo algunas de mayores dimensiones. Se ha
supuesto que su destino ha sido para moler granos, etc, pero
este émpleo no parece haber sido el original, por cuanto

(1) A mediados del siglo pasado, un francés, Orelie Tournens, hacién-
dose amigo de los araucanos, se declard rey de la Araucania y fué apresado
y deportado por el gobierno chileno. Su libro se publicé en Paris en 1873
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re se hallan en inmediaciones de las antiguas ha-
ones, ni tampoco todas se prestan para este objeto,
en de muchas de estas piedras en las provincias

1lamé la atencién que se hallaban siempre al lado de
corriente de agua, A menudo estos arroyuelos es-
la actualidad completamente secos, y solamente corre
ellos después de fuertes lluvias y por algunas horas
in embargo un estudio de sus lechos permite estable-

por el desgaste de las rocas vy piedras de sus cursos, que
aletin tiempo deben haber arrastrado considerable caudal

re los tétemes mas comunes de los indios chilenos eran
¥ cura piedra. Sus principales rogativas hechas al
y probablemente a sus tétemes, se hacian en tiempo
las sequias que ameniazaban acabar con sus siembras;
euando las lluvias torrenciales inspiraban temor de inunda-
y otros peligros.
05 potible que las excavaciones hechas en las ro-
al lado de las corrientes de agua, generalmente poco
piadas para morteros, pueden haber sido los lugares,
08 para sus rogativas v los hoyos para recibir la san-
‘chicha, cereales v otras ofrendas acostumbradas en se-
antes ocasiones. Puede ser también que consideraban
estas mismas piedras eran la morada del tétem cura.
explicaria la veneracién en que tenjan estas piedras,
algunos han traducido en enlle de la piedra v cuya
ivencia se nota hoy en dia.
espués de la decadencia del totemismo quedaria la cos-
mbre de venerar semejantes piedras, pero la razén se ol
ria y por extensiém de la idea se haria comiin a cualquie-
piedra que presentaba excavaciones, fuesen debidas a agen-
humana o a causas naturales, como también a otras de
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formas extrafias, las cuales en las creencias supersticiosas
de los indios se deberfan a las influencias de sus antepasados.

Ya que hemos esbozado algunas de las formas visibles en
que se traducia el tétem entre los araucanos, debemos, para
comprender mejor la relacién que tenfa con los ritos, las
practicas y costumbres diarias, examinar mas al fondo el
verdadero concepto y las funciones del totem.

Las definiciones, como hemos visto, indican algunas ge-
neralidades, pero son muy vagas y explican poco: se reficren
mas bien a los atributos del tétem v no a lo gue es éste, intrin-
seca y extrinsecamente, cosa que no es dable hacer en po-
cas palabras,

Para |legar al origen del tétem, es precico suponer un tiem-
Po en que no existia. En aquel tiempo, el salvaje tendria
ideas animisticas poco desarrolladas. Viéndose vivo, con
ciertos gustos, deseos, necksidades, sentidos, y volicién,
crefa que todos los objetos que vefa a surededor tendrian una
personalidad semejante a la suya y con iguales attibutos.
Poco a poco iba adquiriendo el concepto de un espiritu que po-
dria separarse a voluntad del cuerpo, v no haciendo ninguna
distincién entre los seres animados y los inanimados, los
cuales no existian para él, también dotaba de espiritu todos
los objetos a su contorno. Encontrando en la naturaleza, mu-
chas fuerzas y fenémenos que no podia explicar, suponia que
estos eran manifestaciones de los espiritus, ya de los muertos,
va de los otros seres. Como &l no podia producir estas mani-
festaciones directamente, suponfa que dichos seres tendrian
poderes méas potentes que los suyos y que por consiguiente
le convenia estar en armonia v buenas relaciones con ellos,
para poder aprovechar estos poderes en su propio beneficio.
Con este objeto, procuraba, por todos los mediog a su alcance,
medios que eran casi siempre méagicos, conciliar la amistad ¥
ayuda de estos seres. Teniendo absoluta fe en su magia, creia
poder captar vy encerrar en algin objeto visible, estas fuer-
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geres misteriosos y obligarlos a favorecer v protegerle.
fuerzas, energias o seres cautivos (no los objetos que
encerraban) constitufan el fetiche, v el culto mégico-
que les rendia el salvaje, con todas las concurrentes
nias y ritos era el fetiguismo.

‘eliche no debe confundirse con el tétem, porque en el
to de los primitivos, es muy distinto. Es cierto que en
nos de sus atributos o més bien manifestaciones, se ase-
; pero el indigena jamAs los confunde.

El feticke, tal como generalmente lo comprende el hombre
lizado; no es el verdadero fetiche del hombre primitivo,
materializacién o morada temporal, que puede des-
, perderse, venderse o cambiarse bajo determinadas
stancias, sin que por eso se cambia o se destruye el ver-
Jfetiche. Es por esto que los viajeros y los misioneros
podido llenar los museos comebjetos que ellos han creido
fetiches, pero que para el salvaje que los ha vendido o
o no tenian mas que un inters pasajero, por ser
ente el refugio o morada ocasional de! féfiche verdadero,
podia enajenar aungue quisiera.

08 fetiches son intangibles e invisibles, seres espirituales
no las materializaciones que genera'mente se han confun-
do con ellos. El hombre primitivo tiene arraigado en su ser
conviccidn de que la naturaleza circundante esta llena de
‘misteriosas que no entiende, pero que no por eso son
enos potentes y reales; y cree que puede dominar y utili-
las v trata de hacerlo por todos los medios en su poder.
mo hemos dicho més arriba, estos medios son principal-
ente magicos v se destinan a conseguir la buena voluntad
a contrarrestar los malos efectos de dichas fuerzas.

creenc:as y los ritos, ceremonias y supersticiones re-
das con ellas forman la base de la religion primitiva.

jue, cuando se halla en este estado, se llama fetiguismo
‘culto del fetiche.
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Pero como el hombre primitivo es esencialmente mate-
rialista y no puede apreciar nada que no entra por los sen-
tidos, materializa también el fetféhe. Esta materializacion
puede asumir la forma de una estatua (en el cual caso
el hombre civilizado lo lama idolo), la de una piedra, una
planta, un animal, o cualquier objeto que la imaginacién
del salvaje le sugiere; pero este objeto no es para él, el fetiche,
sino su simbolizacién, el objeto en el cual por sus artes mé-
¢icas, ha encerrado la fuerza o espiritu que forma el verda-
dero fetiche. En este respecto el simbolo materializado no
€8 mas, para el salvaje, que las imagenes v cuadros que los
catdlicos colocan en sus templos y a los cuales se dirigian sus
devociones, sin que por eso crean que estos cuadros o ima-
genes sean los verdaderos objetos del culto, sino Ginicamen-
te su representacién wvisible.

Le Roy explicando este culto, dice: “El fetiquismo no con-
siste (inicamente en el culto rendido al objeto material in-
fluenciado por el espiritu, debe agregarse todavia todo aguello
que constituye la hechiceria o magia, 1a mantique, la medi-
cina, tal como se halla en los pueblos salvajes, las iniciacio-
nes, las sociedades secretas, en fin las creencias y ceremonias
diversas que hacen de esta caricatura de religién un conjun-
to tan complicado. Elegimos por ejemplo un espiritu, un
genio cualquiera; aquel del trueno, del mar, de los vien-
tos: tiene naturalmente su nombre, su sexo, su historia,
sus leyendas; tiene su fetiche material, un imagen, una plan-
ta, un animal, una piedra especial, una concha determi-
nada, un collar, un tatuaje, una marca llevada como sig-
no de consagracién, de distincion; tiene un color especial que
le es consagrado v tiene un sacerdote titulado, el inico com-
petente y autorizado para componer y consagrar el fetiche
materializado, de ofrecerle sacrificios o de ejecutar otros
actos de culto, Tiene también su sociedad secreta o cofra-
dia, sus fiestas que se distinguen de las demds, sus bailes
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~ofrendas o sacrificios que son de su incum-

es este un hecho primitivo, que puede conside-
como la primera manifestacién de la religién. Lejos de
ipone al contrario, la existencia de fuerzas, energias
0 de seres misteriosos que son captados por el
jos en el objeto fetiche, y susceptibles de prestar
determinado a este” (1).
tor, al estudiar el origen del fetiquismo, escribe:
iimismo representa el agpecto mas primitivo del con-
de la naturaleza. Se pukde reconocer en el animismo
s: la primera, cuando el hombre reconociéndose
nm:ee que todas las cosas también tienen vida y las dota
ina personalidad semejante a la suya propia; y segunda
trina del alma; cuando el espiritu se diferencia del
lo; cuando en vez dél “arbol vivo” o la piedra viva
s en el espiritu del arbol y el espiritu de la piedra y
er posible la metempsicosis y cuando un mayor avance
lucion de las religiones se efectiia con la aparicioén del
no v el fetiguismo (2).
tra serie paralela de ideas, el hombre primitivo llegé
~que podria aliarse con algiin otro ser; animal, ve-
¥ robjeto (no diremos inanimado, porque para el salvaje
: seres inanimados) o fenémeno natural, y asi,
beneficios, proteccién y garantias, que sélo, no podria
guir. El por su parte tendria las mismas obligaciones
‘oteccién ¥ socorro para con su aliado.
sta alianza se efectuaba por medio de ritos magicos,
asi siempre incluian trasfusion (verdadera o simbélica)
sangre entre los aliados. Cuando el ser elegido para

(1) Mons. Le Roy. Artfculo Fetiquismo. Dictionaire Apologétigue
Catholique. Paris 1911.

) H. J. Dukinfield Astley. Traces of Animism & Totemism in the
Testament. Oxford, 1908,
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aliado era de los que nosotros llamamos inanimados, el sa-
cerdote a cargo de los ritos escogia algin animal o ser vi-
viente para que representara simbblicamente a éste en el
rito del intercambio de la sangre y este ser era considerado
después, simbolo del aliado. Con estos ritos el aliado se tras-
formaba en ser tutelar v se establecfa entre éste y elshombre
una estrecha comunién que les convertian en protectores y
bienhechores mutuos. Tan sagrada era esta alianza que en
adelante el hombre se consideraba hermano (de sangre) del
ser que habia elegido por aliado.

Es probable que en €l principio, este ser tutelar era sola-
mente personal. En su afan de tenerle siempre propicio;
el individuo le haria ciertas atenciones, ofrendas, sacrificios
ete, especialmente cuando se trataba de algiin animal, No
se conformaban estas atenciones a ningtn ritual determinado,
pero por experiencia, el hombre notaria ciertas coinciden-
cias que tenderian a fijar un ceremonial especial. Por ejemplo
después de cierta rogativa, formula, ofrenda o sacrificio,
observaria que le venia una buena suerte v traduciendo esta
enrsatisfaccién o complaciencia del ser tutelar por la atencién
hecha, 1a repetiria en la misma forma, y poco a poco estable-
cerfa una serie de costumbres al respecto, que se concretaria
con el tiempo en un verdadero ritual fijo, determinado e
inalterable, cuya practica se impondria a las demés personas
de la familla.

Cuando la fortuna favorecia a la persona, su buena suerte
la atribuia al ser tutelar y al morir dejaba encargada su fa-
milia a continuar la alianza y el ritual que se habia establecido
a su rededor, de manera que el ser tutelar del progenitor
llegaria a serlo también de su familia, v por extensién de la
misma idea a todos sus descendientes. Al mismo tiempo ¥
por los mismos motivos la alianza y sus efectos se haria
extensiva a todos los descendientes del ser tutelar o de su
representante simbélico.
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los aliados primitivos existia el parentesco
anos (de sangre), entre los descendientes de ambos
fa siempre el mismo grado de parentesco. Debido

tumbre de conpsiderarse hermanos los hombres

ro origen del ser tutelar, hayan llegado a creer
en general tienen ideas bastante claras sobre la
ne verdaderamente existe entre el antepasado
pmbres v él de los animales o seres con quienes se
se consicleraban emparentados con los descendientes

clar de la familia, por lazos de sangre, pero no por
en general se llamaban.hermanos y adoptaban
ntivo el nombre de este ser.

er_a el tétem, el aliado epénimo de la familia
de del cian, y aGn de la tribu.

anera que, el l6tem no.era jamés el antepasado del
ido en héroe o dios, como han creido muchos,
los primitivos se suponian descendidos del t6tem.
d que se crefan emparentados con los descendien-
r, era en la manera que hemos explicado, y sise
! ste grado de parentesco por hermanos, es por-
los idiomas modernos y civilizados no hay voces que
mente el concepto Los autores que han ge-

: os datos en que se han basado sus teorias han
bbservaciones de viajeros y otros, quienes por no co-
ierigms de los indigenas, no han podido penetrar el
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verdadero modo de pensar de ellos y han dado de buena fe
impresiones que son solamente aparentes y superficiales,

La falta de comprensién de la diferencia entre el ante-
pasado y el ser epbénimo que constituye el verdadero totem,
ha sido la causa de muchas contradicciones y confusiones,

Los que han podido estudiar el totemismo entre los pue-
blos que lo han practicado, que han conocido a fondo la
mentalidad primitiva y han tenido conocimientos suficien-
tes del idioma para poder comprender, sin tener que valerse
de intérpretes, las relaciones, cuentos, leyendas, historias,
ete. de cada pueblo, estdn de acuerdo en que el antepasado
fundador de la familia o clan, no debia confundirse con el
ser tutelar que constituye el tétem.

Sir H. Johnston, Gobernador del Protectorado de Uganda,
después de un estudio de la organizacién social y religiosa
de las principales tribus de su Protectorado, dice: “Cada
tribu o clan tiene su propio egpiritu ancestral, el cual a ve-
ces se confunde con el tétem.......... Jamas he podido
descubrir que los Bartyoro o los Baganda, o sus antepasados
en algin tiempo hayan creido que el clan descendia del obje-
to eligido como totem” (1). _

Trilles dice que el objeto del culto del tot mismo es el
antepasado epOénimo de !a tribu, entretanto que el maneismo
o culto de os antepasados se dirige en primera linea a! ante-
pasado fundador de la tribu y aliado del ser epénimo 0
totem  (2).

Mons. Le Roy, uno de los investigadores que més a fondo
ha estudiado Ia religién entre las tribus salvajes y barbaras de
Africa, llegd a conclusiones idénticas. Dice textualmenie:
“Mais '’homme n’est pas le seul étre avec lequel on puisse
faire pareil pacte. Grace & des pratiques mystérieuses qui

(1) The Uganda Protectorate. Londres 1904, Prefaclo.
(2) Le totémisme chez les Fan. Ob, cit. p. 363.
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t des initiés, mais qui comportent toujours
‘sang, il est posible d'appéler A soi un animal,
upeau ou d'une bande, de se concilier ses fa-
bénéficier de ses forces comme de ses secrets, et
ruiser sous ses apparences, de se transformer, de
s un “frére”, de conclure une alliance avee lui et

1e, apres, avoir ainsi longtemps vécu, a la faveur
magique, en relations intimes avec un animal, un
- ¢'il rassemhle ceux de ses enfants qui peu-
rendre, §'il leur communique son secret, s'il leur
ue son esprit au sortir de son enveloppe hu-
a A revenir parmi eux sous le support de son
, voil3, pour les descendants de cet homme, le to-
ou la parenté animale constituée.
t ils en porterent le nom et la marque, ils lui
leurs hommages, ils croiront que, aprés leur mort,
prendront place dans sa societé mystérieuse, et
ce: entretiendra la piété de leurs propres des-

13, selon nous, le totémisme véritable” (1).
Lo hecho entre el fundador de la familia y el ser
que ha dado su nombre a los descendientes de
essu toétem, subsiste siempre v después de la muerte
sigue rigiendo con toda fuerza para los descen-
- con los mismos ritos, ceremonias y costumbres es-
por el fundador, las que por ninglin motivo pueden
o modificarse.

antepasados contintian vigilando por el bienes-
Wﬁs sus descendientes, que en adelante son consi-
hermanos; pero que jamas olvidan su respectivo ori-
confunden en uno solo estos dos seres,

des Primitifs, Ob. cit. pp. 121 y sig.



210 RICARDO E. LATCHAM

Es este estado de creencias que encontramos entre los
araucanos en tiempo de la conquista; y el encontrar tan de-
finida la separacién entre ellos de estos dos seres, nos impidié
durante muchos afios poder recongciliar los hechos que ob-
servamos con las teorias corrientes respecto a! totemismo,
por cuanto todos los especialistas reclamaban como punto
esencial, que el antepasado de donde todos descendian fuera
el animal o ser totémico.

El araucano jamas confundia estos dos seres: el antepasado
hembre o mujer, era siempre el pillin, entretanto que el
ser epdnimo, tutelar o protector de todos los que llevaban su
nombre lo llamaban »ngenincdsn, ser que ampara, derivado de
ngen, dueno de, dispensador, v el verbo #incdn, amparar, de-
fender. El sentido moderno mas usual de este verbo es hacer
defensa y en este sentido los indios lo empleaban para la
acccién de plantar postes para un cierro, y el cierro mismo
se llama unco. La relacibn que existia entre el ngenincdn
y el grupo que llevaba su nombre y cuyo tétem era, se llama-
ba ctiga, voz que se referia al totem en el conjunto de sus
diferentes aspectos: 1.° al ngenginedn como ser epbnimo,
que daba su nombre a todos los descendientes de los aliados;
2.2 el grupo mismo de descendientes de ambos—el clan;
3.c el apellido o nombre distintivo del grupo— e! linaje;
4.° la sefial 0 marca o divisa que formaba el signo visible del
linaje; y 5.° el pareptesco que ligaba los hombres del clan
con los animales u otros objetos, descendientes directos del
ngentincdn. Para el araucano, estos diversos significados
se confundian en uno colo y al hablar de su c#ga se referia a
ella en su forma integral.

Es por tanto preferible, al hablar del tétem de los arau-
canos, emplear el término cige, que tiene el sentido mas
amplio e incluye todos los aspectos y relaciones del totem
y no la voz ngendincdn de uso més restringido y que se refiere
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s al ser epdnimo, sin tomar en cuenta sus

] totemizmo de los araucanos, de esta manera
gue no se amoldaba a las antiguas definiciones,
e el pilldn y la ciiga, conceptos ebsolutamente
I te de los indios, fuesen una y la misma cosa,
o descendencia de ambos se derivaba de una sola

“aclarado lo que es el tétem, réstanos ahora
lo que constituye el tolemismo.

de las muchas confusiones hechas respecto del

‘muchos autores han incluido en sus descrip-
relativas al totemismo, ritos, atributos y cos-
cientes a otras instituciones y que en verdad
en absoluto del tétem.
iSmo, en sintesis, es aquél grupo de costumbres;
onias, supersticiones o ideas que se relacionan
y que se derivan de él.
costumbres y supersticiones varian de pueblo
tribu en tribu; no se puede establecer un ritual
0 para todos, bien que sus fundamentos esen-
. iguales en todas partes.

las generalizaciones respecto de estas costumbres
4y mas atin si se toma en cuenta la poca seguri-
puede tener en las descripciones de muchos obser-
enes traducen lo que ven por sus propias ideas,
 los conckptos primitivos se forman de otra
u modo de pensar y razonar es completamente
1bién, no siempre lo que es verdad en una parte
debido a esta misma diversidad de pensamiento.
1tando este punto, dice: “La mayor parte de
re el totemismo es mas 0 menos arriesgada;
pesar de ser ciertas para una tribu, pueden por ra-
e miltiples circunstancias ser falsas para otra, Esto
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proviene, muchas veces de fundar, generalizaciones sobre
la interpretacion de fenémenos relatados de una manera
generalmente poco exacta, por viajeros o escritores poco
versados en la lengua, costumbres e ideas religiosas de los
indigenas™ (1).

Haddon, al hablar de la misma cosa, observa: “Lo que en
una parte se describe como totemismo, puede muy bien ser
sencillamente diferente a lo que en otra se llama totemismo”.

Hemos visto que el antepasado no era el totem, desde lue-
go, el culto de los antepasados, la veneracién o adoracién
de ellos, no debe y no puede formar parte del totemismo.

El fetiquismo, o sean los ritos, costumbres e ideas relacio-
nadas con el fetiche, tampoco forma parte del totemismo, ya
que es institucién de base completamente diversa.

El tabi tampoco se ha creado por el totemismo, como han
creido muchos escritores. El tabu es una prohibicién v a la
vez la cosa prohibida. La voz significa consagrada y el labu
es la consagracion de cierta cosa o accién que establece una
interdiccion para cierta persona o grupo de personas de eje-
cutar cierta accién determinada. El labu puede ser una pro-
hibicién permanente o simplemente temporal, para todos,
0 para ciertas personas.

El totemismo puede tener, como los tiene, sus fabu,; pero
no por eso ha dado origen al fabu como institucién. Al con-
trario, la mayor parte de los tabu nada tienen gue ver con el
totemiemo. Por esto, al hablar de los fabx relacionados con
el totemismo, conviene hablar del tabu lotémico.

La exogamia puede ser un tabu totémico, que prohibe el
casamiento entre personas del mismo grupo, pero tampoco
es una parte esencial del totemismo, atin cuando algunos
especialistas la han hecho la base, Ia sine qua non de toda
la institucion. )

No todas las tribus que practican el totemismo son €xo-

(1) Ob. cit. p. 316-T.
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upo considerado consanguineo, cuyos enlaces son
r cualquier motivo, incestuosos. Las més
te grupo coincide con el grupo totémico pero
e, ni por la razén que es totémico, porque cOmMO
), algunas de las tribus que la practican no son
'y otras que practican el totemismo no son

acto podemos citar el caso clasico de los Arun-
nes los tétemes no sefialan el limite exogdmico;
la exogamia existe entre ellos como también
La sociedad se divide en clases, la exogamia
clases y personas del mismo tétem pueden ca-
‘que pertenezcan a distintas clases, entre las

1anos, la prohibicién se extiende solam'entc
onas del mismo tétem; en otros abarca un grupo
sefialado por la fralria o divisién de la tribu
ciones de tétemes. Los de una frafria no podian

‘primera mujer, para el efecto de futuras muje-

via a las tribus con que existian alianzas.
ademés de la prohibicién totémica, la exogamia
aciertos grados de parentesco, que no caian
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‘mente un tabu totémico sino un tabu consanguineo, indes
pendiente del tétem.

Un ejemplo explicard mejor dicho caso.

En una tribu cualquiera la filiacién es materna y la exoga.
mia rige entre todos los del mismo tétem. Pero resulta que
en cualquiera de las familias de esta tribu, el t6tem del padre |
es distinto de aquel de la madre y por tanto de el de los hijos,
Si la prohibicién es simplemente totémica, no hay ninguna
prohibicién que impide al padre casarse con sus hijas, porque
desde luego son de distinto tétem. Para evitar estos incon-
venientes, se hace extensiva la prohibicién a aquellos gra-
dos de parentesco cuyas uniones se consideran impropias,
y asf hay dos clases de exogamia dentro de la misma tribu,
la una totémica v la otra consanguinea.

Por lo que en breve hemos indicado, se ve que la exogamia
es una institucién independiente del totemismo, y si €8
verdad que algunas tribus totémicas son también exogé-
micas no se debe a que la una se haya derivado de la otra.

Entre la mayor parte de los pueblos en estado primitivo
existe otro ser ademés del totem y el fetiche, que participa
de algunos de los atributos de ambos, pero que es completa-
mente distinto. Este se llama nggual.

El nagual es ¢l animal protector que tienen ciertos indi-
viduos, adquirido por circunstancias especiales.

Si ha habido confusién en diferenciar el fetiche del totem
y este del antepasado; ha sido mayor la que se ha forjado
alrededor del nagual.

La mayor parte de los escritores y ain los especialistas
lo confunden con el tétem individual. En este concepto 1o
tuvieron Lang, Van Gennep, Frazer y otros, Frazer dice:
“en efecto, el t6tem del clan no serd otra cosa que una €X-
tension, una generalizacion del tétem individual, En clertas
tribus africanas y entre ciertos pueblos indigenas de Ameé-
rica, cada individuo se cree protegido por un ente que llama
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idhlbzi, etc. Cuando en vez de proteger un
el animal se induce a proteger todo un grupo
m individual se transforma también en totem
clan impone a la consideracién de este animal
deberes que el individuo imponfa a la atencién
o de su fdhlozi” (1),
s combate esta idea, que es la generalmente acep-
nuestro modo de ver lo hace con completa razén.
‘jamas el tétem individual y consideramos que
amente erréneo confundirlo con el tétem, cual-
ea 1a categoria de éste. Los conceptos de los indi-
de las dos entidades son muy diversos, ¥
nes son también diferentes.
atin cuando ha comenzado por ser personal ¢ in-
puede trasmitirse a los demas miembros de la fa-
a ser familiar, del clan y atin de la tribu, seginla
que adquieren los descendientes de su duefio origi-
e ser, como generalmente lo es, hereditario. Esto
“a serlo, colectivo, y esto es su caracterfstica més

empre a una persona determinada v con Ja
lquiera de ellos terminaha para siempre, con-
istinto de aquél del totem, que siempre existia
ia de todos los descendientes del grupo totémico.
icion que da el P. Trilles y la tnica que acepta-

como sigue: “El nagual es el animal, que, por ritos

‘espiritual y real que les liga y les hace vivir

it a, de manera que el animal obedece a las &rde-
ymbre, atin cunado solamente se las trasmite por

/(1) The Golden Bough. Tomo 11. p. 515.
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el pensamiento, obedece su voluntad, sufre de sus enferme-
dades y muere a su muerte” (1).

Agrega que es el animal consagrado a ciertos individuos,
poco numerosos que son hechiceros. Es esencial que el na-
gual sea un ser vivo, mientras que el tétem puede ser cual-
quier clase de objeto.

La voz nagual, ya muy generalizada al hablar de este ser
proviene de las lenguas caribes de las Antillas. En su forma
primitiva designa el animal que ha llegado a ser el hermano
de sangre del hombre por inoculacién reciproca y de allf tal
vez ha venido en parte la confusién que se ha hecho con el
totem.

La primera mencidn del nagual que se encuentra es en una
Carta Pastoralis de Nafiez de la Vega, obispo de Chiapas,
escrita en el siglo XVIII y que cita a otro obispo misionero
del siglo XV1I, Barboso de Mendoza, quien escribia: “‘Ade-
mas de sus comunicaciones particulares con sus naguals, los
maestros (brujos) pueden a voluntad transformarse en la fi-
gura del animal que han tomado por genio tutelar. Los demo-
nios (naguals) revestian igualmente todas las formas que
deseaban sus amigos para la satisfaccién de sus deseos.”

El nagual es el familiar del hechicero o brujo y ligado con
éste por transfusién de sangre y por otros ritos magicos de
tal forma que quedaba completamente sujeto a su voluntad.

Estas creencias existian no solamente en América sino
también en Africa y Melanesia. En Africa el nagual era
siempre un animal o reptilio, pero en Chile era a menudo
un monstruo en forma humana.

En toda sociedad primitiva, al lado de los sacerdotes, adi-
vinos, médicos y otros ministros del culto, que tenia por obje-
to el beneficio de la colectividad; se encuentran otros indi-
viduos coaligados para hacer mal y para oponerse a los po-
deres legalizados. Estos son conocidos generalmente con €l

(1) Le totémisme chez les Fin. Ob. cit. P. 34. Nota.

\
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‘hechiceros o brujos. Forman sus sociedades se-
ocultamente v en la obscuridad. Tienen sus gra~
y jerarquias; cada grupo reconoce su jefe titular,
s pueden ser de cualquier sexo, y afin en algunos
n las funciones de ambos. Su empefio es amparar
r a los espiritus malos, y capturar los manes y obli-
unos y otros a cometer el mal por medio de la magia
ritos son generalmente obscenos, sangrientos y
s. Son temidos y odiados por el pueblo, quien los
ﬁedad cuando los descubre y por tanto tienen que
r sus ritos en el mayor secreto.
e del grupo elige un animal al cual se asocia por ritos
que se convierte en protector y coadyuvador del
isiguente del grupo de hechiceros que le obedece.
no es fetiche ni tétem; es siempre un individuo
) v no una clase o especie. Es estrechamente li-
y muerte con el hechicero. Si muere el animal,
pierde su protector y luego se enferma y muere;
muere 0 se enferma el hechicero, el animal corre
na suerte. Este animal es el nagual. En otro capitulo
sus atributos y modo de funcionar entre los arau-

en entonces, podemos decir que; a) el tétem es
fetiche y del nagual con los cuales ha sido a me-
indido; &) el totemismo es una institucion diversa
diente del fetiquismo y del nahualismo; ¢) las ins-
 la exogamia y del tabu no forman parte esencial

las utllwa en su funcionamiento; y 4) el concepto
ntepasado fundador de la familia o del clan, no se con-
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2ioso; pero es ante todo en esta primera faz donde se hace
sentir, porque todos los principales actos sociales estén su-
bordinandos a ello. Por medio de una serie de prohibiciones
negativas encausa las actividades més importantes dél in-
dividuo y de la colectividad.

Determina la estructura de la familia y de la tribu; esta-
blece el parentesco entre los miembros de un grupo y sus
relaciones con los demés y en muchos casos, la posicién so-
cial o casta de los individuos.

El gobierno interno de la familia, del clan y del tribu de-
pende las més de las veces del totemismo, por cuanto el jefe
de cada una debe ser el descendiente directo del fundador y
llevar el toétem que era de éste.

La costumbre de adoptar el nombre del tétem como ape-
llido o distintivo hereditario hace que aquél sea un factor
determinante en la onomatologia de una regién y en parte
en la toponimia del mismo lugar, puesto que el asiento de
la familia a menudo toma el nombre del jefe de sus ocu-
pantes.

El aspecto religioso del totemismo se expresa por una serié
de ritos y ceremonias que se celebran en los momentos mas
importantes de la vida de la colectividad o del individuo,
como parte integrante de ella; como el nacimiento, la puber-
tad, la iniciacion a la vida de la tribu, la declaracién de gue-
rra o la celebracién de la paz, en casos de enfermedad, muer-
te etc. y especialmente por el establecimiento de una serie dé
interdicciones que tienen por objeto la preservacién y pro-
teccion del grupo totémico.

La diferencia bésica que existe entre el culto del tétem ¥
el culto de los antepasados, que constituye la verdadera re-
ligién de los araucanos, es la siguiente: el primero se dirige al
ser epbnimo del grupo, el aliado del antepasado que fund®
la familia, de quien se ha derivado el apellido y quien cons-
tituye el totem; v el segundo, a los pillanes o espiritus de

L.
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ados, quienes segiin las creencias de los indi-
an o dirigen y gobiernan las fuerzas naturales
favorecer o perjudicarles.

e tomaban parte en las ceremonias y ritos con
orizaba el culto del tétem, los descendientes en
que llevaban el nombre del t6tem. Se exclufan
demas miembros de 1a familia, quienes podian estar
‘pero sin tomar parte activa, y todos los que per-
otros grupos totémicos.

participes morales en este culto, como han crei-
todos los animales de la misma especie u objetos
a clase representados por un ser viviente simbélico.
em, en su origen era individualizado: era un ser u
particular con quien el antepasado habfa hecho un
‘proteccién mutua y no tenian participacién en los
. v atribuciones del grupo, sino los descendientes
de ese ser, y no todos los demés animales u objetos de
De manera que es erréneo considerar hermanaos, los
tétem con tbdos los animales de la misma especie de
n. Los indios crefan conocer cuales de esta espedie
s parientes, por alguna particularidad atribuida al
v aue debia heredar todos sus descendientes, como
or especial, una forma particular, una mancha, un
cualquier diferencia que los distinguian de los
. estos solamente consideraban sus hermanos de
pudiera suceder que durante toda su vida, el indio
ninguno de estos parientes, atin cuando abundaba
cie en su vecindad v veia ejémplares de ella todos los

Imente los dos cultos, &l de los antepasados v él del
e mezclaban de una manera muy intima y se practi-
el mismo lugar, al mismo tiempo y con mayor fre-
0s ministros de uno y otro culto eran una sola per-
n si ge dirigia a uno u otro de los invocados, el an-
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tepasado o el ser epdnimo, era alternadamente el ministro
del tétem o el sacerdote del culto ancestral.

Este dualismo de funciones nada tiene de extrafio y lo
vemos repetirse en muchos otros cultos més: adelantados.
Entre los araucanos modernos se nota la misma cosa. La
machi, llamada a efectuar una curacién comienza stis fun-
ciones con ritos destinados a aplacar la ira del pillin y
luego dejando a un lado su papel de sacerdotisa, solicita la
ayuda del tétem, para que haga eficaces sus remedios y en-
cantaciones. Concluidas sus invocaciones se dedica a sus
tareas de médica, interrumpiéndolas de vez en cuando para
exorcisar los espiritus malignos que han entrado en el cuer-
po del enfermo o para solicitar a uno u otro de los antepa-
sados su beneplacito en la curacién que se efectia.

La persona que no esti interiorizada en el modo de pensar
del indio no distingue entre estas diferentes funciones; pero
los naturales no las confunden y saben perfectamente a
quien van dirigidos los diferentes ritos, tan bién como el cris-
tiano sabe si el sacerdote se dirige a los Santos, a la Virgen o
a Dios.

Casi todos los cultos, especialmente los mas primitivos,
necesitan alguna forma tangible y visible para que el culto
se presente directamente a los sentidos. Aun los cultos cris-
tianos, que son los més espirituales, han tenido necesaria-
mente que presentar simbolos figurativos— imAgenes, cua-
dros, etc, que ponen la cosa espiritual en contacto con la vis
ta y demas sentidos.

Para el araucano, las razones son las mismas v atin més
fuertes por escapérsele en gran parte las ideas especulativas.
Para conseguir este objeto, 'llevaba consigo o tenia en lugar
seguro v prominente, sino el tdétem entero, al menos und
parte de él—ufia, cola, cabeza, cuero, dientes, etc. cuando
el tétem o su simbolo era animal; una piedrecilla, una hoja
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una planta, o cualquier objeto que representaba
a el tétem cuando este era de otra naturaleza.
lo visible de su tétem tenia indudablemente,
n lugar preferente entre la parafernalia del cul-
nico, junto con las ofrendas los sacrificios la sangre, etc.
_péro no mucho sabemos de estas ceremonias, saca-
os cronistas y de las supervivencias del culto actual.
existen ciertos ritos y férmulas tradicionales,
cado los indios no comprenden, que acusan ser
antiguo culto totémico

plo; 10s cantos y bailes que acompafian algunas de
ias contienen referencias que ningan indio de hoy
a explicar; pero mirados desde el punto de vista del
, asumen otra significancia. Entre estos, podemos

cién), el choiguepriin baile del avestruz, (rehuil-
baile del trehuil (Vanellus chilensis), el puelpriin, bai-
1 éste, v otros que todos tienen origen totémico.

3 ceremonias en que figuran estos bailes vy cantos se
n siempre de dia, jamas de noche, en cambio los bai- .

nca eran lascivos, entretanto los que eran netamente
lcos, con frecuencia tenfan posturas falicas que hacian
1t el culto de la generacién, que era una parte impor-
te del totemismo. En tiempos modernos, estos bailes
20 se ejecutan degeneran en obscenos, porque los
s habiendo olvidado su verdadero significado, exage-
las posturas sensuales y figurativamente generativas,
movimientos indecentes.
Ia introduccion de lascostumbres civilizadas, van des-
endo, poco a poco, estas antiguas practicas y solamen-
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te en las agrupaciones menos contaminadas se pueden ver
algunas de ellas todavia.

En cuanto podemos juzgar por el conjunto de datos que
hemos podido recoger, los ritos generales del antiguo totemis-
mo araucano eran los siguientes:

1.» Los ritos relacionados con la pubertad.

2.° La iniciacion del joven a los misterios del totem y su
admisién al cuerpo de los guerreros.

3.° La consagracién del toqui de guerra, después de su
eleccion por el Consejo de la tribu.

4.° La declaracién de guerra y la celebracién de la paz.

5.° Los relacionados con las faesnas agricolas, como la
siembra y la cosecha.

6.° Los relacionados con la construccion de una casa nueva,
sobre todo cuando se trataba de la fundacién de una miichu-
lla. nueva.

7.° Las pruebas que eliminaban o castigaban los atenta-
dos contra el clan o la tribu, colectivamente o en perzona de
sus miembros.

8.° La adopcidn o introduccion de un forastero al seno de
la familia, en la cual parece haber figurado en lugar promi-
nente la transfusion de sangre.

9.° Las alianzas (conchotin) celebradas entre los jefes de
dos familias, para perpetuar la reproduccién de sus respec-
tivos t6temes.

10. La renovaci6n simbélica y peri6dica del pacto celebra-
do entre el fundador de Ia familia y el ser epdnimo que cons-
tituia el totem.

De la mayor parte de estos ritos se conoce muy poco. Al-
gunos de ellos no traen ninguna mencién por parte de los
cronistas y se sabe de su existencia solamente por referen-
cias indirectas, sacadas de las leyendas, tradiciones, cuentas,
cantos, rituales ete. Otros, como Ia declaracion de guerra,
la celebracién de la victoria o la paz, el sacrificio de prisio-
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a, etc. se han descrito con més 0 menos pro-
un sinnamero de observadores. Otros atn, los po-
por los vestigios de ellos que quedan atin en
s actuales de los indios

tos comunes a todos estos ritos, incluyen los sa-
ndas, las invocaciones al totem, la ayuna que
todas las grandes ceremonias, el agua lustral, los
los bailes totémicos.

‘totémicos se dividian en dos clases, los genera-
publicos y los ‘particulares que se practitaban
presencia de los iniciados o parte en secreto ¥
0. Cada tétem tenia su sociedad secreta o co-
lamente sus adeptos o iniciados tenfan acceso
blaremos mas adelante.

CAPITULO VIII

TOTEMiSMO DE LOS ARAUCANOS (continuacion).

@ jovenes.—Los cona o casta de los guerreros.—Sus co-
— La agricultura y el totemismo.—Sus ritos.—Los ngen-
0 sacerdotes.—Las cofradfas o sociedades secretas.—El fofe-
el shamanismo.—El concepto norteamericano del shama-
—Stciedades esotéricas—Los shamanes y sus atributos,—
de concepto.—Naturaleza de las ceremonias destinadas a
ciar las &nimas.—La idea de un Ser Supremo entre los pue-
primitivos.—Las ceremonias mAgico-religiosas.— Represen-
draméticas.—Enmascarados y disfrazados.—Bailes to-
—El choigueprin, baile del avestruz.—El treguilprin, bai-
ouil.—Supervivencias.—El catimbao.—EL loncomet:, baile
¢ la cabeza—Las faenas cooperativas.—El cahuin o fiesta to-
—El rucatdn.—Miembros adoptives del clan.—El koncho-
alianzas totémicas. Las ceremonias modernas del kenchotin.
renovacion del pacto totémico.—Ritos—El agua lustral y su
en las ceremonias totémicas.—E! cintaro oraculo.—El mo-
shuén y €l melico.

ahora cuales son las noticias que nos proporcio-
nicas acerca de la aplicacién del totemismo a la
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vida diaria de los araucanos y de qué manera quedaba en-
trelazado con sus costumbres.

Hemos demostrado que del tétem, el individuo derivaba
su apellido y su parentesco y que le imponia ciertas inter-
dicciones que, en algunos sentidos, encausaban sus fccio-
nes. Pero, ademés de las fases que hemos estudiado, el to-
temismo tenia, para el individuo, otros aspectos, e impo-
nia otros deberes de carécter més personal ¢ intimo.

Dimos cuenta de que, a su nacimiento, los nifios eran
aceptados provisoriamente como nuevos miembros de la
colectividad a que pertenecian sus madres y recibian el ape-
llido que les correspondian segiin la filiacién materna; pero
esto era solamente un reconocimiento preliminar tacito y
potencial del nuevo nacido, mientras no estuviera en éstado
de velarse por si mismo. La verdadera iniciacién al grupo y
la asuncién de las responsabilidades y deberes relacionados
con el tétem, no tenia lugar hasta que el nifio llegara a la
edad de pubertad, A los doce afios, el nifio o nifia entraba
en un periodo de prueba més o menos largo, durante el cual
recibia instruccién respecto del tétem y sus misterios, de la
historia de sus antepasados, de las costumbres tradicionales
y su significado, de las interdicciones totémicas y religiosas
y de sus obligaciones para con la familia, el clan y la tribu.
Si se trataba de un nifo varbn, sus maestros le ensefiaban
todas aquellas cosas que podian serle Gtiles en la vida, Pres-
taban preferente atencién al arte de hablar en publico, en
voz alta, sin turbacién y en especial de cultivarle la memoria
y la repeticién, palabra por palabra, de mensajes, después
de oirlos una sola vez. Todo esto era de mucha importancia
en la vida de los adultos, como més tarde veremos. Al mis-
mo tiempo se ejercitaba en el manejo de las armas, en los
juegos atléticos y los demas ejercicios juzgados necesarios.
La ensefianza de todos estos detalles estaba a cargo de
los ancianos del grupo; o cuando se trataba de una nifa, de
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de edad madura. Estas la ensefiaban los queha-
sa, la manera de tejer ponchos y pafios, la fabri-

0 si duranfe este tiempo los nifios estuviesen
compaferos, como sucedia a menudo en los

l’as operaciones forzosas era la depilacién del
se llevaba a cabo arrancando pelo por pelo, con
e pinza compuesta de dos conchitas.

1 log conocimientos necesarios, después de prolon-
0s, se procedia a la iniciacién al grupo totémico.

e oficiador, en virtud de su rango de cabeza del

dre Valdivia nos dice que antes de llegar a los doce
5 se llamaban kuesie (huefii) pero que después
recibian el nombre de guidugén, que significaba
e uno del grupo de incesto; lo que equivale
de la familia totémica. Con la desaparicién del
llegd a significar uno que se independiza, o que
diente. A los nuevos iniciados se llamaban tam-
te nueva, refiriéndose a su reciente admision
o responsable de la familia., A la muchacha,
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—_—

iniciada solamente después de su primera menstruacién, se
llamaba huedomo, nueva mujer, o huenlcha—huemaluén
nueva doncella 0 nueva soltera, en el sentido de que era ya
de edad casadera. .. _

Estos nombres los retenian hasta que se casaran, cuando
recibian otras denominaciones.

Rosales nos da un poco de luz sobre estas costumbres,
aunque se refiere principalmente a los nifios de los caciques
que se destinaban al sacerdocio y su iniciacién como hechi-
ceros o machis. Dice: “Lo que més ensefian a sus hijos e
hijas es ser hechiceros y médicos, que curan por arte del
diablo y a hablar en ptblico y a aprender ¢l arte de la reto-
rica para hazer parlamento y exhortaciones en la guerra y.
paz. Y para esto lienen sus maesiros y su modo de colegios
donde los lechiceros (sacerdotes) los tienen 1ecogidos v sin ver
el sol en sus cuevas y iugares donde hablan con el diablo v les
ensefian a hacer cosas aparentes que admiran los que las
ven, porque en el arte mAgica ponen todo su cuidado v su
grandeza y estimacién estd en hazer cosas que admiran
los demas” (1),

Las muchachas, después de su iniciacién se consideraban
emancipadas y eran ya casaderas. Marifio de Lovera habla
de un indio llamado Ampillan (alma de pillan) quien tuvo
por mujer a una muchacha de doce afios que se llamaba
Duna (2).

Los muchachos seguian ejercitandose en las armas, por
otros dos o tres afios, que era €l periodo de probacién
para su iniciacién a la casta militar; porque a ninguno se le
admitia al rango de guerrero, sin haber dado pruebas de
merecer el honor. Cada cahusn o grupo totémico tenia su
cofradia o sociedad cerrada de cong 0 guerreros y ningun
joven podia ser miembro, sin haberse sometido antes a las

(1) Hist. del Reino de Chile. Ob, cit. p. 163.
{2) Crémica del reino de Chile. Ob. cit. p. 304.
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5 y de haberse demostrado fuerte, valiente y
manejo de una 0 mas armas. Las reuniones de
al igual que la mayor parte de la deméas de
ocasion de hablar, eran secretas o a lo menos
a los iniciados. Se celebraban lejos de las habi-
lugar o lepun apartado y los cona 0 mocetones
s de guardar secreto de todo lo que en ellas

hablando de esto, dice: “Se juntan en un lugar
de la casa del Toqui. Apartanse de las casas di-

; mujeres son muy habladoras v no guardan
es bien que oigan lo que en las juntas se trata,
lo publican y llegara a noticia del enemigo y
zas, sus designios y adonde quieren dar el asal-
Y por la misma causa los encargan mucho el

3¢ion la reservamos para otro capitulo.
recer, los cona o casta militar se componia de cofra-
sociedades secretas, cada una de las cuales tenia su
6tem. Varios de los parrafos de Rosales parecen re-
| esto. En las exhortaciones que hacian los toquis a
, durante las ceremonias, enfontramos constante-
empleados términos que nos hacen recordar las so-
militares de los norte-americanos. Dichos términos
re los mismos y esto nos hace pensar que el
de totemes guerreros serian pocos y repetidos de
2ién a otra, en todas las diferentes tribus y quiza
cada uno, todos los que manejaban la misma clase

yres que mas menciona Rosales son: “Valientes
€s, aguilas y rayos”, y es probable que las gran-

list. del Reyno de Chile. Ob, cit, p. 113,
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des divisiones se llamaban respectivamente pani ledn,
quechu-quechu peuco, nameu aguilucho, calquin aguila y
livque rayo. Es curioso notar que a pesar de lo comin del
totem nahuél tigre, este no se menciona en ningtn lugar
como referente a la casta militar, atn cuando era sin ex-
cepcién el animal mas fiero y temible de la fauna sud-ame-
ricana. Esto seria otro indicio de la importacién tardia de
este totem desde el otro lado de los Andes.

Rosales al referirte a las exhortaciones proferidas en las
juntas de guerra, dice que los acdlitos de los sacerdotes que
oficiaban en estas ceremonias, gritzban durante las pausas
«tiemble la tierra de vosotros, leores esforzados, rayos va-
lientes y rapantes aves’’. Mas adelante, en otra pausa gri-
taban nuevamente: “Leones ralerosos abalanzaos a la presqa,
alcones ligeros despedazad a3 vuestros enemigos como el
alcon al paxarito» (1).

También en los cantos de victoria empleaban los mismos
términos v ‘‘con estas metaforas hazen ostentacién de la va-
lentia de su exército que es de Leones y de Alcones v Nie-
bles generosos v el del contrario de temerarios corderillos
y paxarrillos cobardes» (2).

En otra ceremonia la de sacrificar los prisioneros de guerta,
dice que se hacian los mismos rifos y exhortaciones: “‘tiem-
ble el mundo de vosotros, paxaros cazadores, leones valien-
les, Tayos espaniosos, con el nombre de Queduguedu que
es nombre de un paxaro muy veloz y ave de rapifia (3)
que con gran destreza coge y despedaza a los paxa-
rillos, dando a entender que assi son ellos, como aves de
rapifia que cazan como a paxarillos a sus enemigos y los
despedazan con sus uias y pico comiéndoselos a pedazos” (4)-

(1) Hist. del Reyno de Chile. Ob. cit. p. 114.

(2) Hist. del Reyno de Chile. Ob. cit. p. 122,

(3) Quechu-quechu el peuco. Este ave era el simbolo del t6tem anlsi
gol, reemplazo en algunas partes por el aguilucho Aarcu.

{4) Hist. etc. p. 122,
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autor nos informa que los arancanos se dividian
: los nobles, caciques y zilmenes; los soldados,
e, Teche; y que atin después de muertos sus
| sus respectivas categorias. “Acerca de las
) en vanos herrores y distinguen (tres) suertes
los caciques y gente noble, los soldados v la
ebeya, hombres y mugeres” (1).

 soldados (cone), como hemos dicho, se di-
, las cuales eran independientes en cuanto

ién los jefes de las cofradias correspondientes,
de la convocacién de una cofradia cualquiera,
tamiento, sus adeptos acudian a la reunién
‘anuencia de los jefes civiles o del Jevo.

que estos gremios eran tribales y que corres.
o el aiilarehue, teniendo probablemente sus
iadas en cada rehue o lero, con ramales en cada
ces la convocacion era obligatoria v tenfan que
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vecinas, provenientes de las costumbres matrimoniales; de
manera que, cuando no habian obligaciones entre trbu y
tribu, las habfan entre familia y familia.

Nifiez de Pineda se refiere a esta costumbre cuando dice:
“Y aunque para los indios de adentro, no era obligatorio
el llamamiento, con todo esto estaban obligados los caciques
guerreros, a dar parte a sus distritos de las juntas y con«
vocaciones que se hacian para la guerra, porque habian
muchos que naturalmente eran inclinados a ella, y de su
voluntad y bella gracia acudian con gusto a semejantes con-
cursos’ (1),

Es indudable que los ritos relacionados con la agricul-
tura debian tener bastante importancia entre los arauca-
nos, como entre todos los pueblos agricolas, y en especial
los que se efectuaban a tiempo de la siembra y de la cose-
cha. Sin embargo, ninguno de los cronistas los menciona,
ni ain Ntfiez de Pineda, quien relata su participacion en
algunas de las faenas agricolas durante su cautiverio en-
tre los indios.

El Padre Luis de Valdivia deja traslucir que 2 comien-
zos del siglo XVII, existian semejantes ritos, porque en
uno de sus sermones dice: “No digais q ay un Dios del Mayz
v otro q haze llover” (2), y en otro: “Dios solo haze q salgan
los sembrados y el diablo dixo lo que dezis vosotros que
por mandado de Piilén nacen o no nacen los sembrados;
y q teniendo entrada el Pilldn tendreys vida y ventura,
dicho es del diablo lo q dezis tomando tabaco quando le
ofrezeys el humo, todas estas son mentiras” (3).

En las Lecturas Araucanas del Padre Augusta, hallamos
entre los invocaciones hechas al pillén durante los nguslio-

(1) Cautiverio feliz. Ob. cit. p. 360.

(2) Nueve Sermones en la Lengua de Chile, por el P, Luis de Valdis
via, 1621, reimpresos por José Toribio Medina. Sermén V. N. &

(3) Nueve Sermones én Ia Lengua de Chile, por el P. Luis de Valdivia.
1621, reimpresos por José Toribio Medina. Sermén VI N.» 11.

L)
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vas, algunas supervivencias de estos ritos que
¢ teque anun tnempo debian haberse efectua-

), duefio de las aguas de quien hemos hablado
1 el simbolo del tétem co v debia figurar en pro-
ir en los ritos y ceremonias relacionadas con la
Dice el P. Augusta “nguenco es para ellos cier-
ado aremco, que se encuentra en los pozos cui-
* ¥ en su diccionario explica: “Aremco, cierto sapo
0, a que miraban los antiguos como cuidador o
- de los pozos, donde vive.” Da también Ila
los hechiceros que segin la creencia antigua
wver. Havestadt dice que los “nguenhueny son due-
1 lluvia, porque segin las creencias de sus paisanos
n su potestad las aguas celestes v pueden hacer llo-
5 con el objeto de hacer bajar del cielo las lluvias en
| suficiente o que les parezca bien, echan hojas de
In ite con agua y piedras en un vaso de palo, y lo
por lo cual los indios por exprésar que estd por
copiosa lluvia, dicen que sus nguenhuenu estan tra-
ucho, mueven sus lagartos, remueven sus piedras”.
‘vocabulario trae: “Gen huenu el que modera y go-
0s aires, las aubes y las lluvias”, y gen co el ser que
va .Ias fuentes.”

“gem:o sapo grande que dlcen les congerva las

3 .-,Cuando no llueve has creydo que ay Indio
ue es el sefior de las aguas que haze llover? (En-
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vidstele a buscar y ofrecerle paga para que te hiziese llover
para coger tu comida?”’

Los nguillatunes o rogativas se hacian con el objeto de
pedir lluvias, buenas cosechas, aumento de ganado y otros
favores relacionados con sus siembras y crianzas. Dichas
rogativas se dirigian conjuntamente al pillén y al tbétem
particular” Cuando llueve mucho y hay muchos truenos
2alen a los patios de sus casas a bailar y tocar el tambor
que los méas usan, brincar y saltar, diciendo mil cosas
supersticiosas y haciendo mil circulos vy visajes botando
chicha y carne al Pilldn para desenojarle y que no les haga
dafio.” (1)

El P. Augusta nos da la descripcién de una junta de esta
naturaleza, tal como las celebran todavia en Panguipulli.

“Al tiempo de juntarse dan largamente vueltas de a ca-
ballo alrededor del sacrificadero. Después se apean todos
los organizadores de la junta. Aquellos que tienen mudai
(chicha de trigo, antes de maiz), dejan marewepuil! (ofrenda)
de licor) en pequeiias fuentes, las cuales después se ponen
en hilera para que los epusiamin (forasteros) beban.

En el sacrificadero (Hongoll) esta puesto el marewepuil. Lo
pasan a sacar los que habian hecho la cabalgada y lo llevan
hacia el oriente anomuy gran distancia, después de lo cual lo
dejan otra vez en fila donde estaba. Ahora dan cuatro brin-
cos en honor de marewepull gritando “ya”] Después vuelven
a tomar en mano los vasos de chicha.

Ahora derraman de ella v mencionan a su abuelo, su padre,
su madre, su hermano o abuelita, cuantos sean sus parientes
muertos les hacen mencién. “Ruega por mi, hincate por mi,
al gobernador de los hombres, Le solicitaras que yo tenga
abundante dosecha y que mande buen tiempo".

“;En qué os habéis convertido en vuestro transito? ¢Os

(1) Historia del Reino de Chile; por el P. Fray Antonio Sors. Ob. dit.
p. 81,
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cernfcalos del sol? Os habéis hecho 7efitwenu
l0)? :Sois moscas azules en vuestro transito?
s pues que yo tenga abundante cosecha. :Qué
vivir con tantos hijos que tengo? Favorecedme,
cha, toda clase de productos, trigo, cebada, ar-
papas, ete.”
s hacen de esta manera sus invocaciones cada uno,
ita, gaca de ella chicha con el dedo indice y
es (lustracién).
las aspersiones, beben el mudai, en las fuente-
1i6n) en seguida las dejan otra vez colocadas en

tro veces dan saltos y gritan “jYa! delante de
pués toman de nuevo en mano y las llevan,
vueltas en torno del sacrificadero siempre a
( ,“|Ya!" a cada salto.

la las dejan otra vez en el suelo donde estaban

s se presenta al sacerdote (ngenpin) un animal bo-
vaca limdén, o un caballo alazdn, o una oveja
T} ). Entonces se dirigen largas alocuciones al
, empleando més o menos los mismos términos que
La victima destinada a ser quemada es entre-

1 (enumdaae gusanos oruja, langostas o cual-
to 0 peste que destruye los sembrados)”, Siguen
' mdlcacxones al sacerdote

a dante) se le saque el corazén.

uega el ngenpin por toda la gente para que no
08, sino que desaparezcan y sean dirigidos hacia
e los espafioles, etc.

) £3 ¢l nfimero sagrado de log araucanos.
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Después de la oracién toca también su caja. (culiriin, ra-
licultrin).

Se hace un gran baile en torn6 del animal muerto, por ha-
ber sido victimado

Se toca el trutruca (corneta) sin cesar con el fin de que oiga
el ngenchén (zobernador de la gente) vy se le agrade.

En seguida se descuartiza el animal muerto. Se hace el
Fuego de Pillan (pillafikutral) hacia el lado donde sale el
sol. La gente mantiene muy grande el fuego v se pone a
asar la carne en asadores. Dejan al sargento para cuidar
el fuego v la carne para que no sea contaminada por la gente
0 por los perrosi

La sangre se echa al suelo al lado del fuego, Cuando queda
asada, todo el resto dzl animal (entrafias, patas etc.) se echa
al fuego y se consume (1). i,

Llaman marewepiill no solamente la chicha consagrada
que ponen en los jarros en hilera, sino también unas torti-
llas preparadas con anticipacién por las indias, con ciertos
ritos y cénticos,”

Esta forma de ngillatéin 1a celebran todos los afios cuando
comienzan a brotar las sementeras. En algo se ha modificado
con la introduccién de ideas modernas e importadas; pero
es esencialmente el mismo que en los tiempos lejanos.

Havestadt se refiere a ellos como sigue: “Nguillatin ©
nguillatucdn. Especie de supersticién frecuente entre los in-
dios de Chile. Queman unas hojas de tabaco en una concha,
aspiran el humo mediante un tubito, v tras cada bocanada
que echan, invocan al nombre o sobreno:nbre de algiin héroe
u hombre célebre y famoso entre sus antepasados y muchos
nombres  ridiculos y supersticiosos afiadiendo a cada uno la
palabra “‘pom".

Esta costumbre de incensar con humo de tabaco no es de

(1) Lecturas Araucanas. Ob. cit. pp. 33 y sig.
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del afio venidero; si habrfa pestes de gu-
por medio de visiones o sueiios en los cuales sus
s le daban noticias sobre estas cosas. En las re-
ba cuenta a los caciques las relaciones que habia

¢ era el nombre genérico que daban los indios
juellos individuos que profesaban poderes miste-
bre las fuerzas naturales o sobre los seres vivos
- los hombres.

de las ceremonias y ritos efectuados para pedir
s cosechas, aumento de ganado y otros favo-
nados con sus siembras y crianzas, hacian otros

0 hacer cesar las plagas que solian devastar
08; las cuales eran principalmente los gusanos,
as y los choroyes (una especie de loro que abunda
créibles en toda la regién del sur y que suele
: es estragos en la época de las siembras escar-
§ mnnendo totalmente el grano recién sembrado).
entre los naturales, individuos a quienes llamaban
'V ngenchoroy, quienes se encargaban de impedir
ausados por estas plagas. Febrés decia: “gencho-
divino dueno de los choroyes para que se vayan o ven-

genparu, Adivino, duefio de los gusanos, que finge
ellos.” v agrega: “Estas tres clases de oc¢iosos
i genhuenu duefio del cielo y que hace llover) son
_ que traen embaucados y engafiados a los demés

nino ngenpin significa literalmente duefio de la cosa
de que se habla. El padre Augusta dice que es el
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“hombre que en las rogativas lleva la palabra de los demés
v que dirige la accién tanto en el sacrificio de la colectividad
como en los particulares, ofrecidos por cada familia. Puede
considerarse como una especie de sacerdote aunque de or-
dinario no es el que mata la victima” (1).

“El oficio de sacerdotes lo desempefian llamados nguenpin,
Estos son también los que convocan para la fiesta y 1a presi-
den, no extendiéndose a tales actos, puramente religiosos la
potestad de los caciques. En algunas reducciones hay un solo
nguenpin, en otras varios”. Agrega que el nguenpin “esy era
siempre un hombre venerable por su ancianidad y sus vir-
tudes, de costumbres intachables”.

En verdad el ngenpin era el sacerdote que oficiaba en los
ritos totémicos o religiosos; pero este nombre era general
v se cambiaba como hemos visto segfin la ceremonia y su
objeto.

Entre los araucanos, como entre la mayoria de los pue-
blos en el mismo estado de cultura, se formaban socieda-
des esotéricas o como diriamos hoy, cofradias los cuales se
encargaban de procurar el bienestar de la colectividad, cada
una de un modo especial y dentro de una esfera particular.
Estas cofradias, entre los indios chilenos eran muchas veces
coextensivas con los tétemes; pero no todos los dél grupo
totémico eran miembros de ellas. Sus adeptos eran todos
iniciados y cada una tenia sus ritos especiales. Sus ceremonias
eran principalmente magicas y se suponia que cada cofradia
podia influenciar el ttem o ser bajo cuya tutela obraba. Ast
la cofradia cuyo totem era huenu o co tenia a su cargo la dis-
tribucién de las lluvias y en tiempos de escasez o de super-
abundancia, era hacia ellos que miraba la colectividad para
que se normalizara la caida de agua. La cofradia del sol
influenciaba de igual modo este astro, para que calentara 1a
tierra o para que mermara su calor. Otra cofradia tenia
a su cargo la debida fructificacién de las semilias, 1a

(1) Lecturas Araucanas y Diccionario Araucano-espaiiol.
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de los ganados y en general todo lo
con las faenas agricolas. Otra atin prevenia
y epidemias, auyentaba las enfermedades, etc.
a que tenia por totem el pillin era laencargada de
as tempestades, los rayos, las inundaciones, los
las: erupciones voleénicas, etc:

o jefe de cada cofradia era el que oficiaba en
correspondientes y recibia el nombre que con-
sus funciones. Asi el jefe de la cofradia huenu
ngenhuenu el que domina el cielo; el de la cofta-
0, el del sol el ngenantii, €l de la cofradia piildn
efio del fuego, etc.

: """ﬂ'entos, recurrfan a la magia cooperativa
il e&tera fe en sus incantaciones, sacrificios, ofrendas
ciones. Todas sus ceremonias eran acompafiadas de
v el yapetin (el estampico de los pies ¥ armas
acomparfimiento de las exclamaciones y gritos
Al [Pom! y {Ya! que tenian por objeto agradar al
al tétem y ahuyentar a los espiritus malos).

carta fechada en Concepcién en 1714, firmada por
:WSERamirez hay un pérrafo que por mucho tiempo

b s;us supersticiones y por el arte del demonio con-
1 los indios que el pillén y €l maulén eran méas poten-
ro Sefior y cada vez que queriamos reunir a
a ensefiarles la doctrina, el hechicero Calvu-
a un nuevo lumiun (1)

que la palabra escrita Humquinche debe escribirse

2 pertenece a una coleccion de documentos coloniales,
r Arturo Grenhold de Congepeitn, dende tuve ocasibn
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ltumciinche y si fuera asi su significado seria: gente que guarda
secretos y {lumiin hacer cosas ocultas: por el tenor de la carta
esta bien puede referirse a una sociedad secreta o esotérica,
cuyas influencias se oponian a la de los padres.

“Las dificultades que se presentan en el camino de aquél
que investiga la vida social y mental de un pueblo primitivo
son obviamente muy aumentadas cuando la investigacién
abarca sus instituciones esotéricas. El hombre primitivo en-
vuelve sus ideas religiosas mas intimas en misterio, porque,
para él, poseen la sancién de una alta antigiiedad v sus ritos
ceremoniales ordenados en el prineipio por sus antepasados
se ocultan con gran celo de las miradas indiscretas de las mu-
jeres y de los nifios y de los hombres gue no han sido iniciados
en ellos.

La conveniencia hace llamar semejantes corporaciones
sagradas, sociedades secretas; peroesta denominacién coma
los términos totemismo, exogamia y tabu, cubre una serie tan
amplia de fenémenos esotéricos que es dificil darla una sola
definicion que abarque todos ellos” (1).

Las dificultades mencionadas se multiplican, en casos como
el presente, en que las sociedades y demés instituciones que
las dieron nacimiénto, han desaparecido, sin dejar recuerdo
entre los pueblos cuyos antepasados las poseian y cuando
ningn autor contemporineo haya hecho relacién de ellas

Podemos suponer, sin embargo, que en general los arau-
canos tenian costumbres en este respecto, parecidas a las
de otros pueblos americanos cuyo estudio ha sido posible.
Las supervivencias que encontramos en sus ritos actuales
¥ en una que otra referencia de los cronistas, nos permiten
sostener esta idea y aventurar algunas hipOtesis sobre sus
fases corrientes.

(1) Totem Clans and Secret Asociations in Australia and Melanesia_-
by Hutton Webster. Ph, D. Journal of the Royal Anthropological Insti-
tute of Great Brituin and Ireiand. Vol. XLI. London 1911, p. 482,
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dades primitivas, incluyendo en esta categoria
de salvajismo y de barbarismo, tienen conceptos
enos naturales y de la relacién entre el mundo
sible, muy distintos de los que son corrientes
blos civilizados; y sus instituciones reflejan
ncias de mira y de comprension.

pletamente inttil tratar de descifrar o entender es-
es, comparandolas con las més desarrolladas de
n moderna, midiéndolas con la vara de la morali-

autores incluyen en sus teorfas del totemismo,
cas y ceremonias magico-religiosas, las cuales
efectuadas por individuos del grupo totémico
y de ser a menudo relacionadas con el animal
constituye el totem, tienen su nacimiento en
de fenémenos. El conjunto de estas précticas
0 shamanismo, aunque preferimos el término
0so. Para mayor claridad mantendremos separadas
nstituciones del totemismo y shamanismo.
Powell, gran exponente de la etnologia norte-
quien tuvo facilidades especiales para estudiar
 instituciones de los aborigenes de aquella parte

i todas las tribus de indios americanos, se hallan
sociedades que antes se llamaban sociedades

ibus creen en las 4nimas; pero creen que toda
persona, animal, planta, vertiente, arroyo, rio,

l posee un anima y que la via lactea es el sendero de
. Cada cuerpo o existencia corpérea tiene su 4ni-
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ma. Dichas animas pueden abandonar el cuerpo y vagar a
voluntad mientras ejecutan susacciones traumaturgas. Los
agentes de todos los fenémenos son las dnimas: las 4nimas go-
biernan los cielos y presiden los movimientos de las estrellas
controlan las aguas y dirigen las inundaciones, las sequias, y
tempestades, dominan las rocas, los cerros las montafias v
ordenan sus actividades. Todos los indios americanos creen
en esta teoria de animismo universal y en los cuerpos inertes:
dotados de @nimas, Los cuerpos son inertes y de poca im-
portancia; pero las &nimas son los agentes hechores de todas
las cosas. Debido a la intensidad y universidalidad con que
se mantienen estas doctrinas, los indios son impulsados a
organizar corporaciones, cuyas funciones consisten en in-
fluenciar y dominar las &nimas.

El jefe de cada una de estas sociedades es el shaman.
Las sociedades tienen por objeto promover el bien y evitar
el mal. Elbieny el mal enel mundo son multiformes: salud
y enfermedad son bien y mal; abundancia y escasez, pazy
guerra son bienes y males. Como las 4nimas son agentes de
toda clase de bien y mal; asi las sociedades shamanisticas
son organizadas para dominar el bien v mal de toda es-
pecie. Las funciones de estas sociedades que se observaron
primero, eran las médicas v se llamaban sociedades médicas
vy a los shamanes, médicos. Luego se descubrié que eran
también organizadas para controlar el bien y mal moral y
los shamanes se llamaban saceidotes. Por fin se reconocid
que las sociedades referidas se organizaban para controlar
toda clase de bien y mal, que las sociedades particulares
tenfan por olyjeto dominar ciertas fuentes determinadas
del bien y del mal y que en cada confederacién de tribus
de América, existian un nimero de semejantes sociedades,
cada una de las cuales tenia a su cargo la vigilancia de
ciertas clases de fuentes del bien y del mal. Estas socieda-
des se llamaron sociedades shamanisticas o sociedades esolé-
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n en general secretas y sus ritos y ceremonias
1as veres mégicas. La admisién a estas
. se obtenia casi siempre por iniciacién. En
habian sociedades de guerra, que determi

raiz las m&s comunes. Otras habian ruyos de-
e la mayor importancia para la tribu, ya que
de regularizar las fuentes de alimentacién.
e era también de gran importancia, era la

-do un largo perfodo de caIOr secaba los pastos
v detcger la_s aguas en una estacion de prolon-

para la colectividad. En ‘ﬁn, todas las activida-
ntraban representadas én una u otra de estas
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sujecién a las mujeres y Coazzi describe una sociedad entre
los indios fueguinos que tenia idéntico fin, hecho confirma-
do por el P. Martin Gusinde.

Las sociedades eran generalmente locales y sus miembros
pertenecian al mismo clan 0 gens... Cada una tenia sus
ritos propios, como igualmente sus danzas, cantos, misica,
atavios y parafernalia.

Las ceremonias de iniciacion a estas sociedades eran usual-
mente muy aparatosas v con frecuencia de larga duracién
El aspirante tenia que pasar por una serie de ayunos y prue-
bas. Recibia de los ancianos instruccién en los mitos y tra-
diciones de la tribu v la iniciacién misma se hacia con grandes
fiestas y bailes, en que el iniciado tomaba parte por primera
vez. Algunas veces la iniciacién se eféectuaba con dolorosas
operaciones, como el tatuaje, la incisién de ciertas partes del
cuerpo, pruebas de fortaleza de animo, etc., pero los detalles
del ritual variaban de tribu en tribu, de clan en clan v de
sociedad en sociedad.

Los shamanes eran los mediadores entre los hombres y el
mundo de los espiritus o animas y se pueden dividir en dos
clases, los cuyaautoridad dependia de su habilidad personal ¥
quienes generalmente vivian alejados de masa de la pobla-
cién y los que obraban hasta cierto punto en representacion
de la tribu, el clan o sociedad esotérica.

La denominacién shaman se deriva de la lengua siberiana
tungus. Entre el pueblo de este nombre tenia el significado de
exorcista o médico. Al encontrar entre los indios de Norte
América, individuos de idénticos atributos, se extendia el
término para incluir a éstos y en la actualidad se emplea
generalmente al hablar de esta casta en cualquiera parte
donde se encuentra.

En muchas tribus estas jerarquias eran hereditarias y en-
tre las que reconocian la filiacién materna, el sucesor era ge-
neralmente el sobrino, hijo de la hermana del detentor, pero
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s casos llegaba a la dignidad por sus propios mé-
shamanes tenian sus ayudantes o adeptos, quienes
ban tareas auxiliares en las conjuraciones, exor-

dios de la isla de Vancouver, habfan dos categorfas:
.mas alta, se dedicaba especialmente a la mediacién
. los hombres y los espiritus y seres sobrenaturales; y
a, generalmente mujeres, se ocupaba principalmente
tratamiento de las enfermedades, en proporcionar me-
librarse de las hechicerias v en buscar y denunciar
leficiadores.
muchas tribus existian estas dos categorias; pero
nudo en vez de dos habian tres castas distintas, como
- los chippewa; donde se llamaban respectivamente
los que practicaban magia médica; jes-sakkid los
s y oraculos, que derivaban su poder del dios del true-
s midé que formaban la sociedad sagrada encargada
¥ que deben considerarse mas bien sacerdotes.
en las tribus donde era més arraigado el shamanismo
la tendencia a concentrarse ciertas funciones ritua-
n la persona del jefe de la agrupacién o de la tribuy,
) caso se le atribuian ciertos derechos de primacfa
ceremonias y fiestas relacionadas con los ritos.
os atributos de los shamanes eran los de anunciar
s, tempestades, sequias, calamidades, etc, que ame-
la comunidad. Pretendian poder hacer llover a
sanar cualquiera enfermedad, exorcisar el demonio
liceria, invocar o expeler los espiritus malignos;
in asumian la potestad de poder dirigir los truenos y los
Sus consejos eran buscados antes de declarar
a otras tribus, como igualmente en todos los prin-
negocios 0 empresas de la comunidad.
mo en los pueblos barbaros o salvajes el culto o las ideas
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de orden religiosa era siempre envuelto en procedimientos
maAagicos, estas castas formaban también el grupo del sacer-
docio v en los de més avanzada cultura, como entre los an-
tiguos meXicanos, mayas y peruanos, generalmente formaban
una teocracia que era la que verdaderamente gobernaba
siendo los monarcas de estos paises el sacerdote supremo.” (1).

Estamos de acuerdo con la mayor parte de las observacio-
nes de! Mayor Powell; pero debemos hacer ciertas reservas.
Si es verdad que en Norte América se han adoptado los tér-
minos shaman v shamanismo, su empleo no se ha generali-
zado en todos los paises v por nuestra parte preferimos usar
los términos sacerdote v culto religioso para expresar las mis+
mas ideas.

Adan cuando el objeto de su articulo era de hacer distin-
cién entre las atribuciones del shamanismo o culto religioso
v las del totemismo, el resultado no fué del todo feliz; por
cuanto algunas de las practicas que él considera puramente
religiosas v relacionadas exclusivamente con e' culto de las
4nimas; son a nuestro modo de ver, mis bien totémicas y
dirigidas en parte a menos al ser epénimo o tétem de la
agrupacién. Es preciso recordar que el totemismo también
tiene sus practicas esotéricas y magicas y es a menudo muy
dificil distinguirlas de las que se pueden estimar netamente
religiosas

El error de Mayor Powell ha provenido del hecho de con-
fundir en una sola entidad el antepasado, fundador de la
familia y clan, con el tétem o ser epbénimo de que hemos
hablado. Es claro que si se considera que este ser ha originado
la familia y que los hombres vy animales de su especie son
todos sus descendientes comunes, entonces el antepasado
y el tétem llegan a formar un solo ser, y cuando la religion de
la familia es el culto de los antepasados, el totemismo S€
confunde con el shamanismo vy forma parte integrante de é!_-

(1) J. H. Powell. Ob. cit.
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Jos tiltimos afios se han modificado en algo los cons
. de los etndlogos norte-americanos y han llegado a
r en parte el hecho de existir las alianzas entre el ante-

0¢0 0 afinidad de origen, 0 sea los miembro - del clan
escender de los tétemes-animales como por ejem-

s con el progenitor de los tétemes animales, una creen-
 generalizada_ entre las tribus totemisticas de

do, se hallaria que en su origen se amoldaba a con-
contenido en el segundo, y que la idea de la descenden-
animal tétem es un desarrollo posterior v mitico por
e perdido, con el tiempo, la verdadera idea céntrica y

Existia entre ellos las mismas ideas animisicas,
s sociedades esotéricas e idénticas jerarquias de
5tros cuyas obligaciones y atributos en todo se asemejan
de los profesionales de otras naciones del continente.
profesionales porque entre los ministros del sha-

Reiiquxas del Totemismo; por Rodolfo Schuller. Articulo publicas
or” diario de la ciudad de México, el 28 de Enero de 1923
 supervivencias totémicas encontradas por el autor entre los
-Tenek.
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manismo encontramos representados los, a que en los paises
civilizados se da este nombre—Ilos médicos, los cirujanos, los
fisicos, los abogados, los sacerdotes, etc.

Los araucanos basaban su culto en el animismo v su cien-
cia en la magia

Consideremos por un momento la naturaleza de las cere-
monias con que los pueblos primitivos crefan influenciar
las 4nimas o espiritus. Fundamentalmente deben hacer algo
para agradar a éstos. A todos los pueblos poco cultos les gus-
tan los bailes y la miisica, y como dotan a las 4nimas con los
mismos gustos y sentimientos de ellos, todas las sociedades
shaministicas ejecutan ceremonias terpiscéreas. Indudable-
mente cuando estan propiciadas las 4nimas es el mejor tiem-
po para inducirlas a obrar favorablemente. Para lograr este
resultado interviene [a representacion del altar. Entre los
pueblos, inferiores, este puede asumir distintas formas; una
piedra, el tronco de un 4rbol, una mesa, un cuero suspendido
entre dos postes, una artesa etc. etc. Se coloca en un terre-
no limpio de todo obsticulo y sobre él se ostenta una varie-
dad de objetos que se ocupan en las ceremonias vy que se lla-
man parafernalie. Las ceremonias se llevan a cabo con la
ayuda de lo que podemos llamar lenguaje de gestos y la para-
fernalia del altar consiste en objetos que pueden usarse en
este leniguaje para representar e ilustrar las ideas que desean
expresar los exponentes

Por ejemplo, en la mayor parte de las tribus de América
existen o han existido sociedades encargadas de hacer llover
en tiempos de sequia, por medio de sus influencias sobre 1as
4nimas que dominan las lluvias. En sus rogativas, adornan
sus altares con aquellos objetos que estiman que serdn mas
del gusto de las animas. Dirigen sus oraciones y sus ceremo-
nias a los espiritus que consideran maés potentes para hacer
llover vy a medida que progresan, sus invocaciones efecttan
aquellas ceremonias que mejor expresan sus deseos. Rocian
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el altar para indicar que es lluvia que piden; alzan mazorcas
de maiz o espigas de otros granos para demostrar que <uie-
ren la lluvia para sus siembras, etc. Frecuentemente hacen
algtmos sacrificios de aves o animales en propiciacion, y
en ocasion de guerra o de grandes calamidades suelen ofrecer
sacrificios humanos. Muchas tribus creen que la sangre de
!as victimas es grata a los espiritus y esta es una ofrenda obli-
gada en todas sus rogativas.
~ Centenares de estos ritos se han presenciado en diferentes
partes de mundo; muchos de ellos han sido estudiados y
todo: presentan los mismos caracteres fundamentales, que
permiten clasificarlos como ceremonias y rogaciones en len-
guaje mudo en pro del bienestar de la comunidad.
Algunos autores distinguen entre la magia v la religién.
Esto egtd muy bien, si se entiende por religién solamente las
ceremonias en boga entre los pueblos civilizados y se distin-
gue entre ellas y las de los pueblos inferiores, pero no debemos
olvidar que estas practicas magicas que son la exteriori-
zacion de las ideas religiosas de aquellos, son para los que las
profesan, tan devotas v tan verdaderas como ias nuestras
No es nuestro propésito demostrar que la religiosidad de
los primitivos solamente incluye el culto de las 4nimas. Al
contrario, nuestra opinién, formada después de un estudio
prolijo de los principios religiosos de muchos pueblos salvajes
y semi-salvajes es, que en todos ellos existe en embrién una
vagay confusa idea de un ser Superior, un 4nima suprema—
sin atributos determinados; informe y misterioso, cuyas ma-
nifestaciones todavia no se hacen comprensibles o evidentes
a la mente primitiva, pero que existe latente en su percepti-
bilidad. Estudiando la evolucién de las religiones antiguas y
modernas se nota que directa o indirectamente réeconocian
de manera tAcita esta idea. Al principio apenas se alcanzaba
a discernir y en todo caso de un modo muy nebuloso y no en-
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traba a formar parte del culto visible. Atn en los grados su-
periores del animismo, todavia no se disefia /su influencia
en el culto y sélo mucho después cuando se comienza a dej-
ficar los antepasados o sus representantes totémicos comienza
a figurar como ente mal definido y poco comprendido por el
vulgo, pero de cuya existencia ya no se duda.

Si los araucanos de tiempo de la conquista de los europeos
tuviesen ideas formadas respecto de un ser Supremo, es di-
ficil averiguarlo, pero es de suponer que en todo caso se-
rian muy vagas porque todos los cronistas niegan el hecho.
No obstante, esto no nos convence, porque nada hay mas di-
ficil que penetrar los verdaderos pensamientos del indio,
sobre todo en cuanto serefiere a su culto, los que siempre
oculta y atin los niega. En tiempos modernos se ha formali*
zado el concepto de un Hacedor de todo, pero no cabe du-
da de que esta idea en gran parte se debe a las ensefianzas
de los misioneros, quienes por mas de tres siglos han lucha-
do para convertirles al cristianismo.

Pero volviendo a las sociedades esotéricas; un aspecto de
ellas, muy sobresaliente en las fraternidades americanas, s&
compone de sus ceremonias magico-religiosas. Los iniciados
con mucha frecuencia, constituyen un conjunto que se pue-
de llamar teatral, con actores enmascarados y engalanados,
que representan a menudo animales v ejecutan cantos, bai-
les y cuadros plésticos, que generalmente forman la dramati=
zacibn de sus levendas tradicionales.

El culto de los antepasados y de los muertos ocupa un lugar
muy importante en sus ritos; el jefe de los enmascarados
frecuentemente personifica el espiritu de los muertos; los
actores usan mascaras compuestas de las ~abezas de anima-
les y presentan los individuos ancestrales eponimos y tote-
mes, cuya memoria se invoca. Se asocian con muchas de es-
tas sociedades, ceremonias de caracter magico, como la de
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hacer llover, incantaciones, la preparacién de amuletos, la
curacién de enfermedades, exorcismos. etc.

Asi debia de haber sucedido en las cofradias araucanas.
Sabemos que en todas sus ceremonias de importancia usa-
ban méscaras o bonetes, hechas de las pieles y cabezas de
aves y animales (mafiagua) y otras de madera labrada o de
fibra vegetal, llamadas coliosi y trajes especiales de los
estilos mas estrafalarios, para representar diferentes seres
naturales o imaginarios, '

Rosales, de paso, habla de edta costumbre: “Y los Toquis
generales, o los caciques mas principales suelen convocar
para estas fiestas v en unas tienen demas de los bailes, sus
énlremeses, en que sacan figuras diferentes 3 en olras lruecan
los trajes hombres ¥ mujeres.” (1).

Gonzalez de Najera, describiendo una fiesta, dice: “La
demds gente anda a la redonda de los bancos por un espacio
‘del campo, mujeres y hombres todas en hileras con figuras ¥
disfraces tan varias, ridiculas y disparatadas que no se pueden
bien referir, porque unos traen partes de vestidos de soldados
espaiioles y otros habitos de religiosos, clérigos v frailes, todos
mezclados, casullas, capas de coro y otros ornamentos de
iglesias; otros andan cubiertos de pieles de fieras con las ca-
bezas boquiabiertas, que caen encima de las suyas, mostrando
sus grandes dientes; y otros por la misma manera con las
picles de cabrones de diformes cuernos. Otros traen puestos
capas de cuero semejantes a las de coro, cubiertas por de
fuera, unas de plumas amarillas, otras de coloradas, otras de
verdes y otras semejantes capas traen cubiertas en lugar de
plumas, de espesas hojas de brevarios y misales, y otras car-
tas y otras cédulas de gobernadores de aquel reino, segin las
he visto cosidos todo de manera que hacen con los tales
Papeles una gran volateria. Todas las cosas nuestras de
que he dicho wusan para celebrar estas fiestas, son las que

(1) Hist. del Reyno de Chile. Ob. cit. p. 144.
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Ies han quedado del saco y despojo de las ciudades que aso-
laron, las cuales tienen guardadas para tales ocasiones donde
hacen demostracién de ellas, unos por jactancia y otros por
QBT o 2 oo o o o e sonlR atiets oo oo s e o(5d o Soiere e, A
Suelen traer algunos de estos barbaros en estos juegos, pues-
tas méscaras de la piel seca amoldada de rostros espafioles,
estimando en mucho las que tienen mucha barba y bigote
............... Traen algunos hecho guante de piel seca
y dura de mano de espaiiol, atada por la mufieca en un palo
sonando dentro de lo hueco algunas piedrezuelas con que
van haciendo son conforme al de su baile, como pandereta
de nife.” (1)

Guevara, hablandode la fiesta de la trilla (nifan) dice
“La novedad de esta fiesta consiste ademés en la aparicién
de dos payasos, colloncolion (literalmente disfrazados o en-
mascarados) llamado asi por las méscaras que llevan. Monta-
dos en palos de colihue andan por entre los invitados arre-
batiandoles la comida.” (2).

En las fiestas relacionadas con la construccion de las ru-
cas o casas, también figuraban los enmascarados collon-co-
llon v son indudables vestigios de otros ritos antiguos en que
participaban las cofradias totémicas.

El Padre Augusta llama la atencién hacia la participaciéon
de los enmascarados en las fiestas con que los indios celebran
la construcsiéon de sus ranchos.

“En esta fiesta los jévenes usaban mascaras (kolon). Ha-
cfan caretas de hojas de caneloy flores de copihue. Monta-
ban en palos de luma y hacian la guerra divididos en dos
cuadrillas, Estas fiestas se acostumbraban especialmente
en las rucatiun (construccion de las rucas.)” (3).

(1) Desengafio y reparo etc. Ob. cit. pp 54 y sg.
(2) Hist. de la Civ. de la Araucania. Ob. cit. p. 285.
(3) Lecturas Araucanas. p. 45,
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Relagionados también con la ‘institucion del totemismo
‘son numerosos bailes que todavia persisten con forma algo
modificada y cuyo significado es ahora completamente olvi-
dadopor los indios, quienes los practican simplemente como
diversion y porque lo hacian sus antepasados.

Pocas son las religiones 0 cultos en que el baile nohaya
ocupado un papel importante, y es solamente en época
reciente cuando las reglas artificiales de la civilizacién mo-
derna han puesto freno a la expresion espontanea de los
sentimientos y emociones, que vemos en las practicas reli-
giosas la frialdad y circunspeccién que se encuentran en los
cultos actuales,

Entre los bailes araucanos que podemos considerar toté-
micos e encuentra el awin o baile giratorio, que se emplea
en las rogativas que hacen para pedir algo al pifldn o al tétem,
En &l se gira alrededor del altar, pero hoy se baila casi ex-
clusivamente en las ceremonias funerarias; o durante las ce-
remonias magicas de los machis.

El baile del avestruz (choiguepriin) es, 2 no dudarlo, una
de las antiguas danzas de las sociedades esotéricas y su paso,
ritmo y otros pormenores se encuentran en los bailes que atin
pactican las cofradias religiosas en diversas partes del pais.
No hallam()s ninguna descripcion antigua de esta danza, pero
hay varias hechas por observadores modernos. Una de ellas
escrita por un araucano educado, profesor recibido de la
Escuela Normal de Santiazo, da una idea de lo que debia haber
sido en tiempos pasados.

"1-05 que bailan este baile deben llevar bien suspendido
dm"ﬂ“ (pantalon indigena) permaneciendo tanto los brazos
como el tronco y las piernas descubiertos.

- Elcinturén de una sola vuelta en la cintura a fin de que
hﬁ_ puntas cuelguen a semejanza de cola.

_I'.a _cabeza Va provista de varias vistosas plumas sostenidas
POr un hermoso pariuelo de seda.
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Después se pintan el cuerpo dibujandose en la frente y en
las mejillas lineas caprichosas con una tintura colorada. En
le pecho se hace una cruz y en las rodillds unos mal traza-
dos arcos

Para bailar se colocan las manos en las caderas y bailan
c¢on unos saltitos dados al compas del kultrin vy de la tru-
ruka.

Todos los danzantes se colocan en linea para levantar una
pierna o hacer un brusco movimiento de la cabeza o para
agitar violentamente el rabo a fin de provocar las risotadas
de los asistentes.

Deben imitarse en este baile los movimientos de choike
(avestruz)”. (1).

El mismo autor indigenada también una breve relacién
del. Tregiiii Puriin (baile del treguil o frailecillo—Vanellus
chilensis).

En cuanto al modo de arreglarse la indumentaria és igual
al anterior.

La tintura empleada es la negra

Se baila al compas de los mismos instrumentos que e! an-
terior,

En el tregiéil puriin el indio hace una serie de saltitos ha-
cia adelante para detenerse bruscamente y efectuar un sin
numero de movimientos de cabeza para avanzar nuevamenté
y retroceder después.

Esta operacién se repite hasta que se fatigue.” (2)

Robles Rodriguez, también hace mencién de estos mismos
bailes. Hablando de un ngillatin celebrado en Truf Truf en
1908, a iniciativa del cacique Toribio Quidél, dice: “Hizo

(1) Comentarios del Pueblo Araucano. 2.* Serie, La Gimnasia Nacional.
(Juegos Ejercicios y bailes) por Manuel Manquilef. Santiago 1914. pp-
187-8, Todas las relaciones estén reproducidas en araucano y en espafiol

(2) Comentarios del Pueblo Araucano, 2.* Serie, La Gimnasia Nacional
(Juegos Ejercicics v bailes) por Manuel Manquilef. Santiago 1914. pp:
186-9.
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wvenir de Llaima una cuadrilla de cinco bailarines, afamados
a muchas leguas a la redonda que ejecutaron los bailes que
tienen el nombre genérico de puel purin que se denominan
particularmente lonco meu baile de la cabeza, freguil puriim
baile del treguil i choigue purtm baile del avestruz En el
desempefio de su oficio, estos bailadores hacian movimientos
complicados; alzando la cabezala volvian a las lados marchan-
do cadenciosamente al son de cultrunes y girando de a uno
en fila al mismo tiempo, abrian las mantas echadas a las
espaldas en ademéan de volar; después abiertas esas a modo de
alas se echaban al suelo imitando a las aves que quieren
guardar su nidada. En otras vueltas escondian 'a cabeza
debajo de las mantas como las avestruces que la ocultan en
tal forma cuando se ven perseguidas.’”’ (1).

La relacién que va en seguida, 1a copiamos de uno de los
libros de don Tomés Guevara:

“Hasta el dia conservan una danza que puede llamarse
sagrada la que ejecutan en sus rogativas y curaciones. Es como
una marcha saltada, que se acompafia con el tamboril de la
machi y los pitos de los llancasi sus ayudantes, los cuales
avanzan y retroceden seguidos de la sacerdotisa i todos me-
neando la cabeza hacia los lados.

Denominan los indios este baile treguilprin baile del
{réguil, porque en €l se imitan los movimientos del pajaro de
ese nombre, frailecillo en espafiol............. Los huglli-
ches § pehuenches en la danza del avestruz choiquepriin, lla-
man a esta ave.

Al son del tambor bailan en circulo, hombres v mujeres,
s:n ‘orden alternado i uno en pos de otros.

. '('l_) Cnstumbr_es ¥ creéncias araucanas. Guillatunes, por Eulogio Ro-
mﬁs Rodrfgu_ez. Revista de la Sociedad de Folklore Chileno. Tomo 1. En-
!lis‘;-’ﬁn 6, Publicada en los Anales de la Universidad de Chile. Tomo CXXVII

~ En otro capitulo reproducimos una descripcién completa de una de
105 ngillatunes relatada por este mismo autor.
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Andando primero lentamente, uno canta estas frases:

“Sobrino, sobrino, hazme el favor sobrino, de mirar t4
por mi familia

Quien sabe si moriré, si sucede una cosa mala. (en la caza)”

Otro mas ligero: Si, si, que venga, que venga mi avestruz,

Otro: “Y la mia, que venga también mi avestruz. Que se
pare en mi cabeza; en mi cabeza; por favor, por favor.”

En coro: “Si, si, dame chicha, dame chicha. En mi cabe-
za, en mi cabeza avestruz! Huep, huep, huep, ep, ep!”

El paso del baile es corto y ligero, como una imitacién de
la carrera del ave en cuyo nombre se hace.

Cuando los danzantes prorrumpen en la interjeccién
apuntada, algunos se apartan del ¢irculo del baile y corren
hacia los lados con una manta en la cabeza y estirada en los
brazos abiertos, como un avestruz que vuela, para volver a
incorporarse en el concurso de los bailarines.

Esta misma danza ha pasado a las tribus de! centro, pero
simplificada en su letra, que es asi:

iQue venga el avestruz, que venga el avestruz!

iSobre mi cabeza el avestruz, sobre mi cabeza el avestruz!

iA mis pies el avestruz; a mis pies el avestruz!

Suelen cambiar en este canto el nombre de choigue por ¢l
de tréguil pajaro que, por la flexibilidad de su cuello y tal
vez por alguna otra circunstancia, ha sido objeto de la imi
tacién del araucano en sus bailes”. (1).

En 1889 pasamos muchos meses en el Valle de Llaima
ocupados en la hijuelaciéon de terrenos fiscales y te-
niamos establecido nuestro campamento en inmediaciones
de una reduccién de indios. En varias ocasiones tuvimos
oportunidad de presenciar estos bailes; pero por desgracia
en aquél tiempo tenfamos poco conocimiento de la lengua

(1) Historia de la Civilizaci6n de la Araucania, por Tomas Guevara.
T. L. p. 284. En el original, 1a letra de los cantos se da en araucano y €6
pafiol,



RICARDO E. LATCHAM 255

indigena y no nos fué posible apuntar la letra de sus cantos
e invocaciones, De las notas tomadas en esa €poca, sacamos
ahora algunos detalles que completan las noticias dadas por
los autores que acabamos de citar, respecto del choiqueprion.

“En la reduccién hay una especie de asociacion, compuesta
de unos veinte a veinticinco individuos, en su mayor parte
jovenes de dieciocho a veinticinco afios (cofradia) que se reu-
nen dos o tres veces por semana, al caer la tarde para practi-
car sus bailes.

Principal entre estos, es uno que llaman choique puriin:
que parece imitar las acciones v posturas del choique 0 aves-
truz (thea americana) Este baile debe haberse importado
de la Argentina, porque no he podido averiguar que el aves-
truz haya formado parte en algin tiempo de 1a fauna chilena.

En sus ensayos los indios se forman en grupos de seis,
ocho o diez individuos. Cada grupo baila alternadamente
Ppor unos veinte minutos o media hora, descansando en serui-
da miéntras baila otro grupo’.

Los detalles del baile eran més 0 menos los descritos, acom-
panados de un movimiento repetido cada tres o cuatro minu-
tos en que agitaban los brazos de arriba abajo. Durante los
ensayos, los indios se desnudaban hasta la cintura y acor-
taban en cuanto podian los cuadros de pafio (chamal) que
les servian de pantalén; para dar més libre juego a las pier-
nas. Sobre las espaldas ponfan una manta doblada, cuyos
extremos tomaban en ambas manos, a brazo estirado. Esta
manta representaba las alas del ave. En la parte posterior,
llevaban amarrado al rabo un manojo de paja coirén o de
plumas que hacia las veces de cola En algunos de los pasos
del baile, meneaban de un lado a otro las caderas, haciendo
una mimica que generalmente hacia estallar la risa de los
€spectadores. En la cabeza llevaban una especie de coronao
guirnalda parada de plumas.

Pero esta indumentaria se cambiaba en las fiestas v cere-
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monias. En nuestros apuntes hallamos lo siguiente:

“En esta ceremonia (ngilletiin) los bailarines salieron ves-
tidos y adornados de una manera que antes no habiamos
visto. Ya habian dejado a un lado los trajes que podemos lla-
mar de entrenamiento, para engalanarse con los que deben
considerarse ritualisticos.

El que hacia de cabeza de la asociacién, en especial, estaba
muy lujosamente ataviado. Llevaba en la cabeza un circulo
de grandes plumas de avestruz sujetas en una faja tegida
cubierta de chaquira (cuentecillos) azul. El cuerpo y cara
estaban pintados con listas rojas y manchas o cuadros azules.
En vez de ckamal llevaba entre las piernas y entornadoen
la cintura, un pafio blanco que dejaba las piernas desnudas
hasta las caderas. Sobre esta especie de calzoncillo, llevaba
suspendido de un cinturén de cuero, un delantal de plumas
de avestruz, que colgaba hasta medio muslo. Las piernas
desde la rodilla hasta el tobillo, las tenia pintadas, la una ro-
jay la otra azul. En ambas manos llevaba un manojo de plu-
mas de avestruz y detras de las espaldas, sujeta en los hombros
y las mufiecas, tenia pasada una faja tejida de color azul,
de la cual desde los codos hasta las mufiecas pendian otras
plumas de la misma ave.

Los demés bailarines, estaban vestidos de una manera
parecida, solamente las plumas de avestruz, en general, eran
reemplazadas por otras, sacadas delas colas de los gallos
domésticos. Por esto me explicaba porque la mayor parte de
estas aves, de las cuales habfan muchas en la reduccién, eran
casi todas mochas, es decir se les habfan sacado todas las plu-
mas caudales”’,

Es probable que esta cofradia de bailarines acudia a las
principales fiestas en todas las reducciones vecinas, como 1o
hacen las cofradias semejantes que existen todavia en otras
partes del pais, especialmente en el norte: donde en la fiesta
de la Virgen de Andacollo, la del Nifio Jestis de Sotaqui,
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n Isidro, en la Pampa (Serena); la de Algarrobita,
suelen juntarse diez, veinte y hasta cincuenta y més,
cofradias para ejecutar sus danzas en honor del res-
santo. Los bailes se componen de chinos, turbantes y
ates, distinguidos por su traje, los instrumentos musi-
gue tocan, y en los pasos y ritmos de sus danzas. Los
ps, tocan (inicamente la antigua peivillca que produce una
‘nota; su danza es lenta y acompasada y se ejecuta sal-
‘de un pie a otro, semi agachados y de vez en cuando
‘una vuelta completa en el aire. Se asemeja mucho a
nos de los pasos de! baile chojgueprin. Los otros bailes,
¢s v danzantes, se visten de otra manera; sus instru-
ntos musicales se componen de flautas, tamboriles, tam-
platillos, tridngulos, acordeones, 6rganillos de boca,
Se dividen en dos partes, los masicos y los bailarines.
de estas danzas es ligero y variado y entre los danzan-
teado. Cada baile es dirigido por un capitén (llamado
sargento y un teniente (cabo). (1).
distrito tiene su baile, que es una cofradia secreta,
solamente admiten los iniciados y cada uno tiene su
al particular. Muchas veces durante los afios que permane-
en La Serena, tratamos de averiguar el ritual secreto
nos de estos bailes; pero mientras no ofrecian ningtn
jiente a que presencidramos sus ejercicios de baile,
mos nunca conseguir datos concretos respecto de los
interiores de sus cofradias Estos bailes son comunes
versas partes del pafs y tienen fama, ademas, de los aue
menmonado los de Qmﬂota, de Pelequén, de Petorca,
bél, etc. Son supervivencias de las antiguas socieda-
éricas indigenas que han perdurado desde épocas re-
"durante el tiempo de la colonia figuraban en todas

(] 3?0r més detalles sobre estas danzas, puede verse nuestro folleto
Fiesta de Andacollo.” Revista de la Sociedad de Folklore Chi-
omo 1. Entrega 3. 1910.
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las grandes fiestas y procesiones de la Iglesia como atn lo
hacen en muchas partes.

La dignidad de jefe de estos bailes e§ generalmente he-
reditaria y es curioso notar que estos jefes todavia se llaman
duetrios de los bailes, que es la equivalencia de los ngenhuenu,
ngenpiru, ngenco, negenants, eic, de las antiguas sociedades
araucanas.

Y el titulo ngen no era simplemente honorifico, almenos
en tiempos recientes. El duefio de una cofradia o baile, lo
era en mas que el nombre. Era el poseedor de toda la regalia,
de los adornos, de Ios instrumentos musicales y el herederc de
los atributos magicos v de la potestad que acompafiaba el
rango y el inico que conocia sus Gltimos secretos, que pasa-
ban de padre a hijo.

Afin en el dia se ve esto en todo el pais. El duefio del baile
de chinos de Andacollo, tal vez, el més famoso de los ya exis-
tentes, ¥ actualmente perteneciente a la familia Barrera,
no lo es simplemente del baile o cofradia, compuesto de cin-
cuenta 0 més individuos sino que lo es también de la Virgen
de Andacollo, siendo el femplo vy el curato simples deposita-
rios. En este caso el derecho de posesion ha creado una cu-
riosa leyenda que la Virgen no la pueden sacar en procesion,
sino a.la vista v con la anuencia del pachinge (duefio del
baile) Barrera, y de otro medo se pone pesada y todas los
esfuerzos son inttiles para sacarla.

Vicufia Mackenna, Pérez Garcia, Zorobabel Rodriguez
v otros autores han descrito estos bailes o cofradias moder-
nas que se han llamado catimbaos. Este Gltimo autor, hablando
de los catimbaos, dice que eran individuos que en traje fan-
tastico con adornos exagerados, charros de muchos colores
vivos, espejitos, lentejuelas, algunos también con mascaras de
cueros linudos y cuernos acompafiaban procesiones como las
de Corpus, la Fiesta de la Virgen de Andacollo, la Cruz de
Mayo, o ¢l Pélicano de Quillota y otras, ejecutari bailes €s-
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al son de la musica monétona de pifanos (de 2hi el
10 _pifaneros) (1).

‘comentando esta cita, dice: “es indudable que se
bailes ejecutados primitivamente por indios puros,
s son semejantes a las que todavia usan los ma-
ocasiones semejantes; y el pifano esla antigua
e de los indios” (2).
| las Actas del Cabildo de Santiago, se encuentran nu-
0s decretos y ordenanzas sobre estos bailes; y atn de
decretados para sufragar los gastos ocasionados por
icipacién en las procesiones religiosas.
fines del siglo XVI, en la capital, se organiz6 una serie
de artesanos o cofradias, cada uno de los cuales
su estandarte, su traje especial y su baile o danza par-
r. No eran otra cosa que la organizacién municipal de
adias, o sociedades esotéricas ya existentes entre los
s que formaban la masa de la poblacién.
re los bailes araucanos hay uno relacionado con el tote-
0 que lleva el nombre de lonco meti. En verdad este nom-
2 aplica actualmente a dos bailes distintos v esto se debe
voz loneo tiene un doble significado: cabeza, parte del
.y cabeza o jefe de un grupo; ce manera que lonco
baile de la cabeza, o bien baile de los caciques, se-
las circunstancias. Estos dos bailes son distintos. El
e los caciques, es una ceremonia de saludo de bienveni-
tes se efectuaba con ocasion de las visitas que re-
mente se hacfan los loncos o jefes de los grupos

ve Manquilef respecto de él: “Es este un baile antiguo
dia no se practica y que antes se efectuaba en las
que reciprocamente se hacfan los lonkos caciques.

) La Cueva del Loco Eustaquio. (Novela de costumbres), por Zo~
Rodrigues, Santiago 1877, p 311
Diccionario Etimolégico, voz Catimbac,
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—

Antes de la ceremonia del saludo, toda la familia y ser-
vidumbre del cacique visitado se ponian en linea y asidos de
la mano levantaban las piernas para efectuar los saltitos de
flanico del pupin

Acompaiiaban sus saltos de una gran alegria, de una risa
franca. La cabeza en este baile permanece erguida con la
vista siempre fija en el visitante.

Después del baile el visitante se desmontaba para iniciar
la deremonia del saludo..

Este baile lonko purdn, en los entierros, seeféctuaba a
caballo. Al llegar el cadique a este triste festin, un grupo a
son de la pifillca gira alrededor del recién llegado.

Dura este acto cuanto dura el saludo. Al compés de la
pifilica alza su voz el duefio del entierro (ngenla duefio del
muerto) dando la bienvenida vy recibiendo el pésame del visi-
tante” (1).

Pero hay otro baile gque también lleva el nombre de lonce
meii, el cual, como bien dice Robles Rodriguez, significa
baile de la cabeza.

Manquilef describe también este baile que &l llama domés-
tico

“Otro baile tan sencillo y tan practicado en las reunio-
nes sociales del indio es el Tonko mei.

Como su nombre lo indica se efecttia Gnicamente con 1a
cabeza.

Para danzarlo se colocan como en el purin frente a frente

y con las manos tomadas.
Al sonar la mdsica bajan la cabeza y la levantan, hacen

torciones por los lados i un movimiento continuo y rapido
separa las flexiones de las torsiones.
Se adquiere tanta flexibilidad en el cuello que con ningin

(1) Comentarios etc. Ob. cit. pp. 183-4.
Esta relacién le fué dictada por Antonio Cotaro, md[g,cr-: de Pelal,
quien a la edad de 90 afios conservaba fresca v fecunda su inteligenvia.
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ejecutan al mismo tiempo estos sencillos movi

an a los movimientos de la cabeza con una li-
ién del tronco.

a esta en hacer gestos, graciosas guifiadas i otras:
1es que tan sblo entienden dos corazones que se

§ araucanos y especjalmente en la época de la
materna; las principales faenas se efectuaban en
unién de parientes, quienes formaban grupos totémi-
- uno de los cuales tenia su tarea especial.

s principales trabajos que se efectuaban en comin
; !é preparacion del terreno parala siembra, incluyendo
el rompimiento de la gleba, ejecutados solamente
‘hombres; el deshierbamiento y mullimiento del
tarea de mujeres y nifios; la siembra, en que solamen-
n parte las mujeres, vla cosecha, que se reducia
¢ las mazorcas de maiz o las espigas de los otros ce«
¥ en que participaban hombres y mujeres indistine
e; aunque es verdad que los hombres casados general-
jaban el trabajo a los jovenes, a quienes les gustaba
vueltos con las mozas, mientras que ellos se queda-
etenidos tomando chicha y entregados a amena
servidos por las mujeres de edad madura, quienes
por lo general, tomaban parte activaen la recolec-
déndose para preparar las viandas y licores para
de la noche, que era parte esencial con sus bailes y
de todas estas fiestas sociales o familiares.

sistema de efectuar trabajos por reuniones de parien-
llamaba en lengua araucana coyputéin y por los espa-
8 mingaco. Ha sido motivo para que algunos 3autores
- que existia el comunismo entre los araucanos,
 ésto es lejos de la verdad, porque si es cierto que se ha-

) Comentarios ec. p. 170.
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cia el trabajo en comiin, no era mas que una ayuda que ense-
guida se retornabz, v el producto de las siembras o cultivo
no eéracomin, sino propiedad exclusiva del duenio de la siem-
bra v el coyputiin no era otra cosa que unsistema de ayuda
mutua en aguellas tareas que una persona s6lo no podia llevar
a cabo, y siempre envolvia el compromiso tacito de ayudara
suvez a los que tomaban parte en él. Resultaba que de esta
costumbre de ir de parte en parte durante ciertas épocas del
afio, en avuda mutua de los parientes, el nimero de cahui-
nes o fiestas sociales era grande, porque siempre termi-
nabanen fiestas y esto did lugar a que los espafioles dijeran
que los indios iban en constantes borracheras.

El caluin era, como hemos visto en otra parte, el lugar
de la junta, cuando ésta correspondia a todo el grupo toté-
mico o familia consanguinea en su sentido extensivo; pero
también se empleaba para hablar de la fiesta misma. Luego
se habia hecho comtin usar la expresion para hablar de cual-
quierss fiesta o reunién familiar, hecha con citacién previa,
a gue se convidaba gente emparentada o amiga de la fa-
milia gue hacia la reunién, atin cuando no todos los asisten-
tes fuesen del mismo tétem.

Havestadt habla del malal cahuin, junta para cercar;
el nuin cahuiv o nuin prin, junta para trillar; el curu cahuin
junta fGnebre. Perez Garcia dice: “Siempre pues habia
borrachera en el quisie lob cahuin (cahuin de un loy o mii-
chulia) es decir junta para sembrar; en el malal cahuin,
es decir junta para cercar; en el #uisi cahuin, es decir tri-
Na de 1a era; en el ilel cau (cahuin) es decir boda o convite;
en el eltun cahuin, es decir entierro; en el rucatiin cahuin,
es decir hacer casa; en el prin cahu, es decir fandango;
en ¢l hueyel purin cahuin, que es baile deshonesto (baile en
honor de los antepasados) en que se sigue la embriaguez,
el de revolverse las mujeres de los unos con los otros; ¥ en
fin nuin prun cahuin, su baile alegre con bandera alrededor
de un canelo, como yeguas, para trillar.”
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nente se empleaba la denominacién caluein para aque-
niones que tenfan aspecto doméstico o familiar.
do eran de mayor importancia v se reunian por asuntos
s general, las juntas tenian otros nombres; asi las
- de los diferentes grupqs totémicos de un distrito
_ r sus rogativas y ceremonias religiosas se llamaban
m ¥ si eran para asuntos politicos o militares, thain,
‘general que s¢ daba a todas las asambleas del aslla-
o tribu,
5 del nombre general, cada reunién tenfa su deno-
‘distintiva, segn el objeto de la junta—apiim
havitn, junta para acabar con el gusano; o cogifthariin o
thuin, junta para hacer la cosecha; coyagh o coyagh
parlamento o junta para discutir los asuntos de im-
cia; coyputiin, juntar o mingar la gente (parientes y
) para cualquiera faena que se ejecutaba en comtn etc-
tadt, al referirse a las reuniones de los indios chi-
dice: “Una de estas reuniones se llama coyauniin
iun cuando solamente una provincia o aillarehue
bera sobre la paz, dando o aceptandola o bien rom-

ra junta se denomina hweupin que son asambleas
les a las cuales, de todas partes concurren las pro-
~se suelen celebrar cuantas veces llega de Espafia
Presidente o Gobernador, a fin de que este trate
> de guerra o de paz se determina.

reunién distinta que se dice Raquidgiin es de muchos
ugares de reunién para deliberar si hacen guerra o
SuUs vecinos.

las reuniones citadas se suelen sacrificar uno o varios
que se llaman chilihueques sacan el corazén y
extraido, todos, uno por uno, lo reciben en la mano”.
reuniones, cualquiera que fuese su objeto, comenza-
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ba y muchas veces terminaban con algunos ritos relacionados
con el culto totémico ocon el culto religioso, generalmente
los dos combinados.

Antiguamente la construccién de una casa nueva, espe-
¢almente al sur del Imperial, donde se acostumbraban ha-
cer casas grandes, la faepa se dividia en cuatro partes, cada
una de las cuales terminaba con ritos especiales y en las no-
ches se efectuaban fiestas familiares. La primera era el corte
y preparacion de todos los materiales v su acarreo al lugar
donde se iba a levantar la casa; la segunda consistia en plan-
car los postes v alistar el armazon de la casa; la tercera en
hacer la quincha (enramada que formaba los costados) y en
estucarla interior v exteriormente de barro; y la dltima y
mas mportante, el verdadero ruedn o colocacion del techo de
paja.

En esta {ltima tarea los ayudantes e dividian en dos
grupos, cada uno bajo el mando de un jefe. Unaseccién se
componia anicamente de los parientes y amigos del duefio de
casa y la otra, de lo§ parientes de su mujer o mujeres. Un
jefe, nombrado por el duefio de la ruca en construcciény
quien era generalmente hermanode éste, tomaba el mando
general de la faena y se llamaba loncorucdn. Cada grupose
haeia cargo de la construccién de un lado del techo y era gran-
de la competencia entre ambos bandos para ver cual de ellos
terminaba primero vy cual dejaba mejor techada su parte.

El comienzo y la termiinaciéon de cada una de estas tareas
obligaban ciertos ritos cuyos detalles no hemos podido ave-
riguar, pero qué inclufan libaciones al tétem y encantaciones
para espantar los espiritus malignos, entre las cuales figu-
raban las carreras a pie o a caballo alrededor del sitio de 1a
fuca, blandiendo lanzas y haciendo una gran griterfa o chi-
vateo. Como todos las materiales se preparaban anticipada-
mente, la construcciébn misma no demoraba mucho; pero
jamés se hacia mis que una tarea en el dia, terminada 13
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menzaban las fiestas y bailes. Cuando estaba com-
nte terminada la ruca, sz hacia una gran rogativa, a
convidaba toda 1a parentela y amistades, seguida de
social o cahkuin que duraba varios dias.

‘actualidad, la rutina es mas o menos la misma, pero
ha perdido su importancia totémica y ritualis-

le las reuniones familiares o del grupo totémico era
huin o fiesta de la trilla, verdaderamente, fiesta de
, porque comenzaba con la recolecciton delosgranos,
ollo de la trilla era post-éspafiol y consecuente de la
6n de los granos europeos. Esta fiesta era la favo-
la juventud, porque daba muchas oportunidades para
los dos sexos y de estas fiestas resultaban muchos
10s. La recoleccién de los granos se hacia de dia, y
s se pasaban en bailes y alegres entretenciones,

efectuar mingacos o trabajos cooperativos se encuentra en el
Manuel Manquilef—Comentarios del Pueblo Araucano—La
I. (Revista de Folklore Chileno. Afio I1. Entrega 1.) El autor
cribe: La construccitn de la casa—rukdn; la marcadura de

; La fabricacién del cerco—muelaltén; v ademés,
léamas domésucas como la fabricacién de la chicha de manzana, el

tl folleto exta escrito en mapuche con una traduccién literal en es-
otra libre para la mejor comprensién del texto, v da una buena
modo de pensar y de expresarse del araucano,
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si6n que el afio Ifabia sido muy malo y las siembras de trigo .
estaban en pésimas condiciones y prometfan rendir muy
poco. Asistimos a una rogativa y fiuisi-cahuin cerca de Trai-
guén y encontramos a los indios muy conformes, a pesar de
que las siembras que iban a cosechar casi no valian la pena
de recoger. Interrogando al cacigue al respecto, nos contestd
que el estado de las siembras nada tenia que ver y que el
ngenchén podia, si queria, mandarles buena cosecha, v de ahi
el motivo del ngusl litin y los sacrificios. No relacionan causa
y efecto; en esto como en la mayor parte de sus convie-
ciones, los resultados dependen no tanto de las causas vi-
sibles o de las razones que nosotros consideramos légicas,
sino de las fuerzas v voluntades ocultas. Este estado de men-
talidad se nota en todo orden de cosas y es la razén porque
no se puede convencer a los indios por agumentos que para
nosotros son concluyentes. Ellos no se dejan influenciar por lo
que apela a los sentidos o a la razén, porque saben que lo
que nosotros llamamos causas, no son méis que expresiones
de la voluntad de los seres misteriosos que pueblan el universo,
vy sujetas a los caprichos de estos o a la contra-voluntad de
otros seres mas potentes. Por esto, nada les extrafia y no en-
cuentran nadaextraordinario que, de una siembra que no pro-
mete gran cosa, resulta una cosecha abundante, Todo esto
depende de la voluntad de su pilldn y de su capacidad po-
tencial ante la voluntad contraria de otros seres empefiados
en hacerles mal f1).

Algunas de las fiestas o reuniones llamadas cahuines,
ademis de su aspecto totémico y social, se presentaban mas
bien, como ritoso ceremonias religiosas y preferimos des-
cribirlas bajo ese titulo. Entre estas eran las ceremonias

(1) En su libro Mentalité des Primiifs, Levy Bruhl trata detenida-
mente de esta fase de la mentalidad de los pueblos primitivos.alacml_
aplica el término prelégica, el cual por cuanto atafie a los araucanos puede
traducirse por a pesar de la logica.
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&, que incluian Iz autopsia del cadaver, los ritos
para descubrir Ia causa y el autor de la muerte

6n de la muerte; y en todo caso se dividia en dos
la primera curacahuin—junta negra—en que se
de descubrir la causa y el autor de la muerte y el
' dé este; v el eltun cahuin—junta de sepultura—
eran los verdaderos funerales.
ada podemos decir de fijo sobre las ceremonias que ce-
1 al adoptar al seno de la familia o del grupo totémico,
extrafnios; pero sabemos que esto sucedia en ciertas
nes. Rosalesnos diceque a los prisioneros de guerra
dos al suplicio, cuando eran guerreros de fama, se les
portunidad de hablar en su defensa, antes de ser sa-
cados y que a veces su elocuencia causaba tanta admira-
entre los oyentes que los ponian en libertad y los adop-
n como miembros de la tribu. En estos casos -entraban
ar parte de la familia de aquél que lo habia tomado
ocasionalmente eran comprados a este por algln ca-
dlmen, quién deseaba agregarasu séquito un hom-
probado valor o de gran elocuencia.
muy probable que entre los ritos que se celebraban en
ocasiones, que ademas de la iniciacién de las sociedades
etas y al grupo totémico, hubiera, como entre muchas
tribus primitivas, trasfusién de sangreo intercambio
identidad; pero nada podemos asegurar al respecto.
/na ceremonia totémica de la mayor importancia en el
. social antiguo de los araucanos y que atin contintia
na modificada, era el huychantéin—hacer alianza—
y llamado conchotin. Era la alianza ritualistica entre los
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jefes de dos grupos totémicos. En esta alianza comprometian
formalmente a sus descendientes, en cuanto fuera posible
dentro de los nuevos grados de parentesco que se iban a crear
a tomar sus mujeres de las del grupo aliado.

Los resultados de este procedimiento eran curiosos, pero
a la vez eficaces para la conservacién v la concentracion del
tétem. Por ejemplo: se formaba una alianza entre Ia familia
totémica leuru, vio y la familia antii sol. Los hijos de cada
fomilia se casaban con las hijas de la otra. Las mujeres,
por costumbre araucana, iban a vivir en la casa de sus ma-
ridos; de manera que las mujeres ant# irian a las muiichulla
0 lor de los Feurn. Como regia entre ellos la filiaci6bn materna,
los hijos de ellas serfan del grupo anii y por consiguiente
por tabu totémico no podian caszarse con los descendienies
de este apellide del grupo o familia de donde procedian sus
padres. Pero al mismo tiempo que los hombres del grupo
leuvru se habian casado con las mujeres antsi; los hombres
de este totem se habian casado con las mujeres leuru, cuyos
hijos tendrian el mismo tétem v apellido. En cada familia,
a partir de la primera generacién después del pacto, exis-
tirian dos grupos totémicos, lewru v aentu y la dificultad
de los casamientos mutuos se resolvia, casandose los de una
familia con las del grupo opuesto de la otra,

Esto no impedia que algunos de cada familia se casaran con
individuos de otras familias; porque la proporcién de hombres
y mujeres no siempre era igual en los dos grupos de ambas fa-
milias. Por otra parte un hombre a veces se casaba con dos ©
més hermanas, y esta era la forma preferida; de manera
que sus hermanos del grupo, no hallando con quienes ca-
sarse dentro de ese grupo y familia, buscarian sus mujeres
en otras.

Después de algunas generaciones, lasdos familias se ha-
llaban tan entrelazadas que parecian una sola; y sin embargo
cada una mantenia su independencia econdémica y conserva-
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nbre de su jefe originario, sus tradiciones y su té-

‘con més 0 menos el mismo ritual, sin ser obligacién
: de las veces, el compromiso de los casamientos mu-

otra relacionada con el culto, comienza con el ngi-
rogativa y termina con la acostumbrada fiesta y

: rossolmnente con los del séxo contrario del otro, a modo de [as
existian en otras partes, Es posible, pero el gnico dato que pue-
virse en este sentido se encuentra en el vocabulario del P. Valdi-
e_n la voz !!aum!mm dice: la mtad de un reime ¥ agrega que el

qwa los Jefés de los llaucahuin, que se llamaban chapetbaye (7)
plantar una rama del 4rbol. No hemos encontrado este dato

ulo de amistad gue se dan dos hombres que se han regalado cor-

&l ceremonial raspectivo. Konchaln, tomar por koncho a alguno,
“tom @) el sacrificio entre los dos y el mismo sacrificio o la cere-
a en que basa esta forma de amistad. Konchoyeno tengr por koncko”.
£ -'Aramms. esmbe indistintamente concho o .fmcizo

iteyehale o eychabtun y Jos aliados se llamaban entre s§ mcmm

ual de los hechiceros o brujos se llamaba huychaun fii—mi aliado:

m que han logrado sujetar y obligar a cumplir con sus manda-
llaman huychan alhué o 4nimas aliadas.
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El relato siguiente, reproducido por el Padre Augusta
es la traduccién que hace de la relacién de Pascual 2.° Pai-
nemilla Namcucheu, de la manera como se efectuaban en
la costa entre Bajo Imperial y el Toltén. Hemos intercalado,
en las partes correspondientes, las observaciones hechas por
el autor en otra parte de su libro, para hacer més completa
y clara la descripcién.

“Se erige el rehue y en seguida se coloca el languillangui
a manera de altar, para colocar un plato grande de sangre pa-
ra que coma el Ngenmapin (duefio de la tierra).

Antes de reunirse, matan en sus casas, vacas, yeguas,
ovejas, chanchos v llevan la carne cocida al lugar de la
fiesta. (Para el consumo de los concurrentes).

Los ngenpin matan (uno por uno) los corderos, degellan-
dolos en el dia de la fiesta al pie del altar (para los sacri-
ficios del ngillatin)”. '

Comienza la ceremonia del eonchotiin con la invocacion al
pilldn (en la actualidad al ngenchén—duefio de la gente o al
ngenmapu—dueiio de Ia tierra; ambos conceptos modernos).

“Se tienen tomados de las manos (los koncho) durante el
discurso. Entonces toma suoveja, aquéla quien es regalada.

Después manda sus mocetones que saquen el corazén
del animal (1). Esto se hace de la siguiente manera: se echa
de espaldas el animal; lo toman por las patas posteriores,
le bajan el cuello pisandolo. Aquél que va a sacar el corazon
" pasa la pierna por encima del vientredel animaly lo tiene
entre las piernas abiertas. le mete el cuchillo en el pecho ¥
le raja el vientre; luego introduce las manos y agarra el bofe
con el corazén y arranca este Gltimo. Habiéndole sacado, lo
lleva en torno del sacrificadero, unta con la sangre todas 10§
coligiies, la macana v la lrutruca y lo pasa en seguida al
ngenpin.’

(1) La ceremonia de arrancar el corazén palpitante del sacrificio st
llama cyriiciil (Febrés),
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nos lugares, en vez de arrancar el corazén todavia
te, “‘degiiellan los corderos, después de haberles cor-
1 0 ambas orejas. La sangre siempre se recibe en
- palo. Con ella sehacenlas aspersiones, se untan
pbjetos y el resto se deja en el languillangui o altar.
0 se mezcla esta sangre con chicha de maiz o de

sangre la comen los festejantes, pasada una o dos
‘@spacio de tiempo que creeran suficiente para que se
Dios o sean los espiritus, con el vaho.
ero se les corta la oreja derecha, que es untada con
del degiiello v con ella hacen las rogativas,
tiene con Ia mano derecha v la muestra en alto.
el respectivo ngenpin levanta la voz, mirando en
al oriente y dice: “Pues! te aspergaré con la sangre
‘animal. TG que has creado este cordero y todos
nales sé propicio a nosotros. Duefio de la tierra.Th
ue tengan mis corderos muchos animales, que vi-
108 afios mis hijos.” Asi diras, para que estemos fe-
todos los afios te haremos rogativas para que nos des
uestro sustento todoslos frutos de nuestros campos.
 Techazaras; cuidarés bien de nosotros O Padre que
“én las alturas, nosdaras buen tiempo para que bro-
| nuestras siembras, nos mandaras lluvias para que
con que vivir. No nos saques el mar ni nos mandes
amidades. Seremos felices en esta tierra debido a
A1 ﬁad,"
. Oom!" grita en voz alta.

que habia regalado el cordero recibe de nuevo Ia oreja
‘toma la palabra a su vez, teniendo la oreja en la
-del mismo modo como lo habia hecho el ngenpin.
i estas pues, Padre;” dice; “Escucha nuestros rue-
diras. “Ojala pues tengan buena salud mis hijos”.
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Padre, por ti vivimos, que estds sentado en tu casa de
oro (1). Rey Padre, Reina Anciana, tu nos has parido.”

“Diras;” Que vivan muchos afios mis hijos para que
siempre me hagan rogativas.” Y si tu nos concedes la vida
siempre te haremos rogativas.” Entonces dejan la oreja del
cordero en el Hanguillangui, como también la sangre que esta
en el plato.”

En otras partes, en vez de hacer las aspersiones con las
orejas del animal sacrificado, las reemplazan con el cora-
zon, €l que toma en la mano, alternadamente, el ngenpin
y los conchos cada uno a medida que hace su invocacion.

“Después de los dicursos se amarra el corazéon del ani-
mal sacrificado con hilo azul en el colihue o asta de la ban-
dera

“En seguida se descuartiza la oveja muerta.

“Al que habia aportado el cordero se le devuelve la cabeza
con un brazo y un costillar; y el resto lo toma el que se habia
regalado el cordero.

“Exactamente asi, hacen sus rogativas estos dos hombres
que se dan el cordero.

“Otras familias aprovechan las misma reunién para hacer
este cambio de corderos. Los amigos o jefes de familia que
hacen esto se conocen entre si después por kencho y la cere-
monia de sellar esta clase de amistad sellama Aonchotin.”

(1) Millaruka casa de oro. Los indigenas adictos atn a las supersticio-
nes antiguas atribuyen a Dios una casa de oro, Asimismo ¢onforme a las
fabulas de las machis, el jefe de los demonios habita tal casa debajo de la
tierra, mencionandose especialmente su piso de oro (millatafii): al comer
se sirve de una mesa de oro (millamesa): sus ropas son de oro (millaekul)”.
Dice. Arauc, Esp.

Esta leyenda que el P. Augusta imputa a las supersticiones antiguas
araucanas es de indudable origen europeo, tomada probablemente de las
numerosas cuentos de hadas que han hallado fértil campo en el folklare
indigena que absorbia avidamente toda nueva relacién misteriosa o mila-
grosa.

A la llegada de los espaiioles, no conocian o al menos no utilizaban el
oro como metal, y es dificil que hayan inventado una casa, una mesa, ¥
ropa de.oro mientras los auentos europeos abundaban con tales referencias.
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plicar mejor esta idea, el indio que hace el relato

das una oveja, lo comeré luego. En seguida te
un brazo un costillar y la ~abeza. Después se cue-
yo te he devuelto. Ya cocido tu ocuparés el - costi-
0. Después comeremos la carne. La cabeza la tomarés
ahi nos diremos koncho''.

ninado el konchotien. montan a caballo y hacen nue-
as, montados. Uno de los hombres hace la invo-
ndo: “Favorécenos Cielo Azul, favorécenos Cie-
Danos buen tiempo para nuestros sembrados. Tt
por nosotros “‘Que vivan mis corderos.” Rey Anciano,
Anciana que estas sentada en tu casa de oro, perd6-
dre, Duefio de la tierra vigila sobre nosotros desde
0. {06! {06! {Om!”

te a caballo da vuelta a galope, el circulo, Los de
n.y también corren de la misma manera en el in-
“del circulo de los de a caballo, quedando los que bai-
n el medio. Mucho tiempo quedan gritando “jO6; 6m!
. Om. 6:6m! v entretanto suenan las flautas v cornetas
‘el batido de las cajas y tambores. Esto se llama,
Al concluirse el qwiin todos se sientan en el suelo.
ntaros con chicha se colocan en dos hileras en el
¥ 1a gente que ha tomado parte en el baile se sienta tam-
en dos hileras, junta a los cantaros.

lonices se hace otra rogativa con la chicha. Esto lo
| solamente dos hombres, el ngenpin y otro hombre
uamente el lonco o jefe del cahuin o grupo totémico).
6n es igual al anterior. Todos se ponen de pie,
uida la invocacién todos toman chicha y en seguida
‘sentarse en dos filas, una en frente de la otra.

iim o la la distribucién.
=
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Al afio siguiente devuelve la mano los konchos que han
sido los convidados, es decir los que han recibido la carne
y chicha—Ilos festejados™ (1).

Antes de terminar el concholtin se acostumbra enterrar al
pie del altar un cantaro de chicha cuidadosamente tapado,
y al afio siguiente en ocasion de la devolucion de la eeremonia
se destapa v el ngenpin consulta los restos que quedan de
la chicha como oraculo, para saber si tendran buen o mal afio,

En cuanto hemos podido averiguar, la chicha que se en-
terraba en el cintare erala que guedaba en cada una de lag
vasijas de que se servian durante la ceremonia, para las as-
persiones y para la comunién.

Al desenterrar el cantaro en la fiesta dorrespondiente al
proximo afio el ngenpin examinaba los residuos que quedaban
en el fondo del cantaro. Generalmente el liquido se habfa
evaporado completamente; pero como los indios no acostum-
braban colar sus licores, siempre quedaba una cierta canti-
dad de borra seca, revuelta con las semillas de las frutas
empleadas en su fabricacion.

El examen de la disposicién de estas semillas, su namero
y clase indicaban al adivino la buena o mala suerte que les
esperaba en su cosechas en el afio venidero.

El cantaro se volvia a llenar de chicha y se enterraba de
nuevo por otro afio. -

El cantaro que se empleaba para este rito tenia general-
mente la forma de un pato—guethro v se llamaba quethro-
malhué. (malhué—cantaro).

Estas vasijas, entre los araucanos, eran generalmente sen-
cillas, v sin adornos dibujados, pero en otras partes del pals,
solian ser muy elaboradas con ornamentaciones pintadas
de diferentes colores. Semejantes jarros se han encontrado
en muchas diferentes regiones del pafs, como también en la

(1) Lecturas Araucanas.
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a y parecen indicar que este método de adivinar era
te difundido entre los indigenas.
a de las descripciones de un ngillattin, que nos da
sta, se refiere a la costumbre en estos términos.:
a siguiente se examina el jarro de chicha enterrado
que profetiza), para que se sepa si habia buena cose-
efectivamente tendra malos dias la gente.
desenterra el cantarito y se examina si atin tiene
a. En algunos afios contiene granos, hasta pepitas
anas. Si tiene de todo, se conforma la gente, pues
buena cosecha. Pero cuando no hay granos es sefial
4 tiempo malo v entonces se afligen. Ya visto todo,
- a enterrar el cAntaro, después de echarlo nueva
lo dejan para otro afio.”
Kiitru metawe, dice en su Diccionario, losiguiente,
taro Kifru (quethro). Su forma es més o menos la
Tpo de un pato con el cuello. El asa la tiene en la parte
ir del mismo cuello. En la parte trasera arriba, se dis-
un canto sobresaliente que se llama Kiilen, cola
| medio del pecho unas tetitas llamadas smoyo, El fondo
sentarlo sobresale en el Centro del vientre.”
wellanka—el cantaro profético que contiene chicha
terrado al pié del arbol y desenterrado el afio siguiente
¢on ocasién de los ngutliatunes. Dicen que anuncia
mala cosecha, segin se encuentre en él granos de
, cebada, pepitas de manzanas u otras semillas.
lanka dengu €l desentierro del malwellanka y la
in de la chicha que hay dentro”,
relacién que nos da arriba el Padre Augusta es curiosa
ante vy si demuestra vaguedad respecto el objeto
| alianza es porque los mismos indios han olvidado ya
g ado original. Ignoramos la derivacién de la voz
 konicho, no la hallamos en ningéin  documento anti-
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guo, ni en los léxicos, nitampoco en las crénicas. Antigua-
mente se empleaba la voz huvchan.

Las invocaciones reproducidas en la narracién, atin cuan-
do muy adulteradas con ideas modernas y extrafias a los
indios, contienen muchas expresiones que demuestran sy
origen totémico.

Las dicciones “Padre que nos has engendrado”; “Madre
que nos has parido.” se refieren no a un ser supremo, sino
a los antepasados—pillanes—que originaban las familias,
y la dualidad del sexo se comprende perfectamente miran-
dola como supervivencia de las dos filiaciones sucesivas,
materna y paterna, que hemos visto tuvieron los anti-
guos araucanos, miéntras de otro modo no se explica.

No se trata pues, en estas invocaciones, ni de una Crea-
cion, ni de un Creador, sino de la propagacién de una des.
cendencia (elpa) por medios naturales v humanos, y las ro-
gativas se dirigen a los antepasados, quienes seg(in les creen-
cias araucanas vigilaban y se interesaban por el bienestar
v multiplicacién de su descendencia. Tendremos ocasion
de volver mas tarde sobre el aspecto dual de estos y otros
conceptos religiosos de los indios.

El conchotiin segtn la relacién anterior, era una comunion
sacramentada entre dos personas que se comprometian en
una mutua amistad. Comulgaban con la carne y la sangre del
animal sacrificado y contraian un compromiso solemne ¥
formal

Ruiz Aldea dice al respecto: Las fiestas que se disporen
para hacer una rogativa a Dios duran veinte y cuatro horas.
En estas sacrifican algunos corderos, cuya sangre ofrecen
la Divinidad para conseguir lo que desean, y en ellas hacen
amistades nuevas, cuando asisten personas de otras redud-
ciones. Cada amigo toma entonces la oreja de un cordero ¥
teniendo con la otra mano un plato con sangre, se la ofrecen
Dios, a quien ponen por testigo de aquella alianza, le piden
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conserve eferna i que castigue al que primero falte
(1).

ite las guerras con los espanules se empleaban los
ritos para comprometer a los cacigues neutros a
e activa en las campafds, pero los sacrificios en
eran casi siempre humanos,

y probable que los araucanos tuviesen, al igual de

nilia y el totem o ser epoénimo y es posible que estos
cluyeran el sacrificio ceremonial de una ave o ani-
ie representara o simbolizara el tétem; pero sobre
nto solamente podemos formar conjeturas, porque
; _to sabemos no existe dato ni supervivencia que lo
ba
ibargo, es interesante ver loque dice Mons. Le Roy
p este punto porque demuestra que se acostumbra
Iménte entre pueblos de igual grado de cultura como
canos
animal tétem es aquél con que, 0 mas bien con la
de que forma parte, el hombre por sf y por sus des-
entes ha hecho una alianza, en vista de servicios re-
. Este pactoha sido generalmente sellado por un
bio de sangre, de manera que el hombre y el animal,
 del uno v la familia del otro llegan a ser individugs,
y tribus de las misma sangre. Son aliados.
le tiempo en tiempo conviene renovar esta alianza.
mueva por el sacrificio de un representante de la fa-
1al, ‘sacrificio del cual participa y comulga; es
vo cambio de sangre, una apelacién 2 la alianza an-
. Es ademés un esfuerzo de las virtudes especiales del
virtudes fortalecidas tal vez por la presencia o influen-

Losmw y sus costumbres. Ob. cit. p. 27.
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cia del espiritu del antepasado en el animal o vegetal consa-
grado, sacrificado o comido™ (:).

Trilles, hablando de la misma cuestién, dice: “Habra
sacrificio del totem: 1.°Cada vez que la tribu, clan, familia
0 sociedad secreta se encuentra en circunstancias apremian-
tes que amenazan la existencia de la entidad y tienen ne-
cesidad de recurrir al socorro del totem de una marnera es-
pecial. 2.° Cada vez que haya elecciébn de un nuevo tétem
y 3. en el caso de perderse el tétem (visible o materializado)
por incendio, guerra u otra cosa y e hace necesario reponerio

“Cualquiera que sea la causa, la ceremonia es la misma
en sus grandes lineas. Habra ofrenda o sacrificio hecho al
totem—a veces simple ofrenda de frutas, legumbres, pri-
micias de las cosechas, etc; a veces sacrificio de algfin animal
o afin ser humano. Después de la ofrenda o sacrificio al
toétem, este mismo se inmola con todoslosritos prescritos ¥
en seguida viene la manducacién o participacion en el tétem
mismo. Asi sera renovada la antigua alianza; pero sobre nue-
vas bases. Es para volver a ligar el presente con el pasado,
y de probar de una manera clara y perceptible la conti-
nuacion de la alianza totémica celebrada por el primer
antepasado de la raza.

“Las ofrendas se destinan a la expiacién por la muerte
obligada y ritualistica del animal t6tem. Estando apacigua-
do de antemano el tétem, se procede al verdadero sacri-
ficio.

“Después de una serie de consagraciones sucesivas, el
sacrificador, en representacion de la colectividad que preside,
llamar4 a si el genio de la raza, la virtud de los antepasados.

“Pero esta virtud reposa y reside en un mundo invisible,
el munde de los espiritus: debe trasportarse alli entonces
¢l tétem presente, y para esto se le da la muerte. El sacri-

(1) Religion des primitifs. Ob, cit, pp. 324-5.
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r tendra necesidad antes de la ceremonia, de pintarse
colores litdrgicos, el rojo, color de los sacrificios y
anco color de los funerales, pero ante todo el color de
l.as larvas, los maneés; de todas las fuerzas
_ (1).
tem, como igualmente la victima seran revestidos
0s mismos colores; solamente entonces tendré lugar la
.

spués de la imolacién viene el intercambio de la san-

'-sangre del tétem ha sido premosame.nte recogida:

iéndola en una hoja y en seguida tomando unas gotas
sangre del totem, la mezclan con su propia sangre y apli-
‘hoja con la sangre mezclada sobre la incision hecha en
, frotindole fuertemente a fin de hacer penetrar en
da la sangre mezclada. Solamente después de esta ce-
ia, todos los participantes renuevan todavia mas a
a, bebiendo (comulgando) la sangre del tétem.
omuni6n sucede al intercambio de la sangre. Sin em-
0 no siempre tiene lugar esta comunion: a menudo la
ica victima ofrecida se participa entre todos, despué; de
sido asada. Pero en caso de ser el animal totémico

1) Entre los araucanos los colores litfirgicos eran el rojo de los sacri-
1 negro de los funerales v el azul celeste, el de los espiritus, o del

(2) Los araucanos usaban para todos estos ritos, pequefias lancetas
al u obsidianp, enhastadas en mango de madera. La punta de la
colocaba sobre una vena y golpedndola suavemente praducia
L ligera incisién de la cual manaba libremente la sangre.

Es probable que algunas de las sangrias rituales a que se refieren los
pueden haber tenido redacién con la trasfusion de sangre toté-
o los datalles que dan no son bastante clares para poder segurar

-‘EI I:n- Aureliano Oyarvn ha publicado un interesante estudio sobre
- 1gre en las creencias Araucanas” (Revista del Museo Etnologico)
(PEra no trata este punto.
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muy pequeno, solo comulga e futuro poseedor (e jefe del
clan) A veces el tétem es calcinado y se reparte las cenizas,
conservando intactos los huesos grandes.

‘ Ocasionalmente, cuando el animal tétem no puede ha-
llarse, se hace una substitucion o se sacrifica en efigie” (1).

Uno de los ritos mas importantes en todas las ceremonias
de los pueblos primitivos era la lustracién o ceremonia de
expiacién y purificacién. Esta ceremonia era puramente
religiosa; pero no tenia ninguna relacién con pecados
cometidos y perdonados porque la idea del pecado no entraba
en los coneceptos primitivos. Pero, voluntaria o involuntaria-
mente podian haber faltado, por comisién uomision, aalgu-
na de las numerosas interdicciones totémicas, o religiosas
y era preciso apaciguar al totem o al espiritu del antepasado,
por medio de lustraciones v sacrificios, antes de hacerle cual-
quiera rogativa

Entre los araucanos la [ustracién generalmente tomaba la
forma de aspersiones de sangre, licores fermentados o de agua
lustral o magica. Tan inveterada era esta costumbre, que,
en todas sus flestas y ain en sus comidas diarias, los indios
primero derramaban un poco de la comida o del licor para
los espriritus y en seguida mojaban las puntas de los
dedos y aspergaban a los cuatro vientos.

En las ceremonias religiosas, especialmente en las rela-
cionadas con la guerra, o con algin asunto de gran impor-
tancia, la aspersién se hacia con la sangre de los sa-
crificios v a veces, ademés de esto, comulgaban todos
los asistentes con la misma sangre.

Las ceremonias totémicas, especialmente las fijas y peri6-
dicas, como las relacionadas con la siembra, la cosecha, el
rucantyn y otras, no eran por lo general sangrientas y no se
ofrecian sacrificios vivos, sino frutos de la tierra, etc, y en

(1) Totémisme chez les Fans. Ob. cit. pp. 503 v siguientes.
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aspersifn casi siempre se hacia con chicha, comose
mente en el elfuncahuin o funerales, En aquelios ca-
e se apelaban a las practicas magicas y tomaban par=
hizs 0 los hechiceros, 1a chicha se reemplazaba muchas
agua lustral, lamada melico(cuatro aguas) y el ma-
e (agua de doce remedios) preparaciones he-
tos magicos y con mucho secreto por los machis
5 cuales se servian en sus curaciones y en aspergar,
istentes y 2l enfermo, el altar y toda la parafernalia.
P. Augusta sin haberse enterado del antiguo empleo
lustral, nos da unos datos interesantes sobre su
moderno y anda muy cerca de la verdad en sus con-
al respecto.
as Araucanas, nos habla del mareupuli, que segin
Painemilla significaba “la doble fila de cantaros con
que se ponian en las rogativas, con cuyo contenidose
las aspersiones hacia la salida del sol, acompafiadas
ocaciones dirigidas al Ngenchén ‘o tal vez a los es-

marehuepill tanto el mudai que hay en los can-
las tortillas que colocan en el lugar sagrado y en

ch‘équiras)_ la chicha de trigo que toman los sacri-
con ciertas ceremonias: segun otros los panes de

' las dos hileras de cantaros que se ponen frente a
los nguitlatunes o tal vez mejor la chicha que hay

14 final no es el apécope de Hanca como supone el P.
3, sino de llahuén o luhuén (se pronuncia de las dos
segin la localidad) que significa hierba medicinal
0 mareupullahuén significa doce hierbas magicas cu-
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ya infusién, empleada por las machis antiguas se llamaba
mareupullto o mareupullahuenco, el agua de las doce hierbas
y que constituia la mas famosa de las aguas lustrales, emplea-
da solamente en ocasiones muy especiales.

El mismo Padie en su Diccionario da la voz mareupuia-
wen doce hierbas medicinales o sea el remedio mareupy
pero no se le ocurrié que mareupull se derivaba de ella.
Dice que ‘“‘es un remedio mistico que los machis prometen
conseguir del ngenchén para sus enfermos y que a deducir
de las expresiones anélogas, estd en conjunto con las ideas
religiosas de los indios de muy remota antigiiedad, las cua-
les escaparon a la observaciéon de los europeos invasores ¥y
cuya tradicién se ha perdido por ¢l influjo de las guerras y
de la predicacion del Evangelio.”

En la actualidad, los machis han perdido el arte de hacer
el marewpulico y el nombre ha quedado en los ritos para ex-
presar cualquier liquido que se emplea en la ceremonia de
expiacién y con que se hace Ia lustracién, La Gnica agua lus-
tral due se emplea ahora es el mélico, el agua y remedio sa-
grado de los machis vy que se prepara con incantaciones ¥
ritos magicos, Las hierbas que entran en su composicién va-
rian de localidad a localidad segiin si existen en ella las hierbas
necesarias o haya dificultad en procurar algunas que en ese
caso son reemplazadas por otras.
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CAPITULO IX
BRES MATRIMONIALES Y SU RELACION CON LA FAMILIA.

zamia ¥ el fgbu matrimonial. —Conservantismo de los indios—La
oligamia.—Proporcion de nacimientos de log dos sexos—Razo-

atlo © r:gapmﬁn —La compra ¥ no el rapto constituia el ver-

madtrimonio entre los araucanos.—Otras proyecciones del
rimonin.—La situacion de la mujer casada y de los hijos—La
v la agricultura.—Participacion del hombre en el trabajo.—
jer en las fiestas,—;Tendria voz en la disposicion de su per-
a mmjer araucana?—E! adulterio.—La libertad de las solte
ras—La prostitucion.—Moralidad sexual.—El parto.—Los hijos.
=—El érbol de la vida.

0 tétem. Este tabu sin ennbargo no se extendfa a per-
2 de ia misma immha, si eran de tétem distinto, aunque

chﬂe_nos, por el cual el individuo heredaba el apellido
u madre y contaba su descendencia de ella, en combina-
con las costumbres poligdmicas, producia anomalias
constitucion de la familia que dificultan la verdadera
10n de los grados de parentesco considerados con-
€0s por los naturales.

- concepto europeo, dichos grados eran en parte
pero esta idea se deriva de la mala interpretacion
- del empleo de voces para traducirlos que no te-
1 el sentido dado a ellos por los indigenas, desde cuyo pun-
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Para contar los parientes consanguineos, los indios par-
tian de la abuela materna v la linea directa incluia tres ge-
neraciones, hasta los nietos, raras veces cuatro, que llega-
rian hasta los biznietos. Esta consanguinidad se contaba
exclusivamente por linea uterina. La abuela materna y sus
hermanas de madre todas tenian el mismo tétem y el mismo
apellido, Formaban la segunda generacién los hijos de todos
ellas, pero lo esencial era que fuesen hijos de vientre. En la
tercera generacién se excluian los hijos de los hombres de la
segunda; porque ellos eran de otro tétem, por haberse sus
padres casado con mujeres de otros grupos, v entraban en ella
solamente los hijos de las mujeres, siguiendo siempre la Ii-
nea uterina. En cada generacién se descartaban los hijos de
los varones de la generacién anterior, por el motivo que aca-
bamos de dar.

El tétem y el apellido se heredaba de la madre y en la fa-
milia poligdmica, cada madre y sus hijos de vientre formaba
un grupo totémico aparte, salvo en el caso que el padre se
hubiera casado con dos oméshermanas, o con otras mu-
jeres de un mismo toétem. Asi se podria formar una familia
mas o menos homogénea en cuantoa tétemy apellido; de
otro modo los hijos de cada mujer formarian un grupo aparte
¥ no serian parientes entre si, a pesar de tener todos el mis-
mo padre; sino simplemente emparentados. De manera que,
dentro del grupo inmediato, la familia consanguinea se com-
pondria de la abuela, sus hijos € hijas y los hijos de estas
tltimas. Otros grupos parecidos, descendientes de las her-
manas de madre de la abuela, se habrian formado paralela-
mente y como tenian el mismo origen, el mismo tétem ¥
apellido, formaban los parientes consanguineos colatera-
les. Retrocediendo una generacién mas, los grupos paralelos
se avmernitaban considerablemente. Todos estos grupos, ¥
otros que venian de alin mas atras, eran del mismo tétem
y formaban una comunidad exogdmica en que existia 1a
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n que sus miembros efectuasen uniones sexuales

s ideas europeas, después de tres generaciones,
paralelos a que hemos hecho referencia habrian
 su titulo de consanguineos; pero no era asi para los
. Miéntras que se podria contar la descendencia
una madre comin, siempre por linea temenina,
an los lazos de consanguinidad independientemente
imero de generaciones que hubiesen pasado, y el
ho de llevar el mismo tétem y apellido era sufi-
‘para que continuase la interdiccién sexual.

r otra parte, durante la vigencia de Ia filiaciébn materna
lencia por el lado del padre no era considerada como
consanguineo, y no habia ninguna prohibicién
impidiese a los hijos de estecasarse consus herma-
pre gue no fuesen de la misma madre o de otra del
totem. Tampoco habfa ninguna ley o prohibicién
unién sexual del padre con sus hijas, ni del hijocon
es de su padre, otras que su madreo las del mismo

tante, semejantes uniones raras veces se efectuaban
amente, porque eran muy mal miradas y consideradas
as, vy si es verdad que durante las borracheras

' suceder con frecuencia, no por eso dejaban de ser
' s y escandalosas en los ojos de los araucanos.
preguntara ;Si fuesen mal miradas porque no las ni-
 en las prohibiciones o se tomaba alguna medida para
las? Pero es preciso conocer la psicologia indigena:
s se fundan en las costumbres consagradas de los
asados. Lo que hicieron ellos se sigue haciendo, a pesar
ideas individuales que pueden desaprobar la practica.

) Poco innova y poco raciocina. Sureverencia por los
0s le hace creer que lo que hicieron éstos era
- hecho y que tendrian razones fundadas para hacerlo.
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No le importa averiguar cuales eran estas razones, ni si sean
aan validas.

Ejemplo de esto lo tenemos en la persistenciade la filia-
¢ién materna, por algunos siglos después de que el padre
llegase a ser jefe de la familia, que se reconociese su potestad
sobre los hijos, ¥ que éstos heredasen los bienes vy titulos
paternales. A pesar de los inconvenientes de este sistema
dual y el consiguiente desmembramiento de la familia, pa-
saron los siglos, modificAndose completamente la organiza-
cibn social, v desaparéciendo el tétemismo, antes que se
efectuara el cambio de esta costumbre tradicional v llegara
a implantarse el sistema de los apellidos paternos en vez de
los maternos. -

Semejante conservatismo se nota en todos los pueblos de
poca cuitura, no solamente en América, sino por el mundo
entero. En muchas partes existen costumbres cuya utilidad
o conveniencia ha desaparecido con las causas que las ori-
ginaban, pero los indigenas siguen practicindolas sin que
siquiera comprendan su sentido, simplemente porque asi
lo hacian sus antepasados y sin que se les ocurra que deben
suprimirlas o cambiarlas. i

Cuando los araucanos fueron descubiertos por los europeos,
estaba arraigada entre ellos la poligamia y el namero de
mujeres con quienes podian casarse se limitaba finicamente
por los medios que tenia cada uno para adquirirlas.

Segim nos cuentan los cronistas, los indios pobres
tenian que contentarse con dos o tres mujeres, pero los
sibmenes o ricos adquirian cinco, seis o més y queda constancia
de caciques que tuvieron veinte y ain treinta. Estos casos
eran sin embargo bastante raros.

Si aceptamos estas noticias como verdaderas, nos afronta
una problema demografico: ¢De donde resultaba tan enor-
me desproporcién de mueres? En casi todos los paises donde
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yosible obtener datos, la proporcién de nacimientos
ligeramente a los varones (1).

un informe preparado en 1884 para el Gobierno
en los paises de Europa y en algunos de los Es-
nidos de América, la proporcién en favor de los hom-
uaba entre 1019, en la Polonia Rusa y 1129, en
‘con un promedio en todos los paises de 105%, (2).
os araucanos actuales, segiin las cifras anotadas
0 de 1907, la proporcién estaba a favor de las mu-
‘habiendo siete mujeres por cada seis hombres; pe-
a sabemos respecto a la proporcién de nacimientos.
g sociblogos aseguran que la poligamia tiende
tar la proporcién de nacimientos femeninos; pero
en que se fundan son muy poco seguros y el he-
lejos de haberse probado definitivamente.

ro sea como sea esto, no es suficiente para explicar lo
ﬁﬂsaseguran los cronistas, que hasta Jos indios pobres
fan dos o tres mujeres cada uno. Si esto fuese cierto, la
cibn femenil habria sido varias veces mayor que la
culina, hecho completamente improbable. Con toda se-
idad las aseveraciones de los cronistas estéan exageradas
e respecto v los mas de los hombres no tenfan sin~ una
jer; y si entre las mujeres adultas existfa una prepon-
a a su favor, permitiendo asf a los acomodados adqui-
or ntimero de esposas, se debe a factores que nada
que ver con la proporcién de nacimientos entre ambos

araucanos, como la generalidad de los pueblos barba-

!vivian en estado de constante guerra con sus vecinos.
condicién impone un enorme desgaste de la poblacién

il adulta y viene a aumentar la proporcion de sexos

Ch, Letourneau. The Evolution of Marviage and of the Family,
n inglesa, p. 73.
(2) Man and Woman, by Havelock Ellis. London 1894, p. 429.
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en favor de lasmujeres, quienes no estin tan expuestasa se-
mejantes accidentes. Eritre las tribus némades ¥ monoga-
micas, esta desproporcién se contrapesa por la practica del
infanticidio femenino, costumbre que era casi desconocida
entre 10s araucanos de los tiempos histéricos.

El ntimero de mujeres que tenia un hombre aumentaba a
veces por la costumbre de los hijos de heredar las mu-
jeres de los padres, y atn deloshermanos, siéstos nodejaban
hijos adultos. Entre los araucanos existian muy pocas viu-
das, porque al morir el padre, las mujeres de este pasaban en
calidad de esposas a los hijos de él o en su defecto a siis her-
manos, v si volvian a casa de sus propias parientes, estos
luego las casaban de nuevo. No era remora que tuviesen fa-
milia, porque en todo caso era ésta una fuente de futuras ri-
quezas. Si los hijos fuesen pequefios, acompafiaban a su madre
o bien quedaban en poder desus parientesmaternos, pero si
hubiesen llegado a la edad de emanciparse de los cuidados
maternos, generalmente quedaban en poder los parientes
del padre.

Tampoco era inconveniente para que las viudas se casasen
nuevamente, la de ser de edad madura, porque las mujeres
mayores eran consideradas mas productivas y més diestras
en las faenas diarias y su capacidad generativa y sexual era
con frecuencia considerada como de importancia secundaria,

El tener muchas mujeres, no era, entre los araucanos y otros
pueblos primitivos, el Iujo que lo es entre los mahometanos,
quienes mantienen encerradas a sus mujeres y lasmiran prin-
cipalmente desde el punto de vista de la voluptuosidad.
La india era industriosa, era la que trabajaba en la manten-
cién del hogar y la familia y generalmente el caudal del indi-
viduo se acrecentaba si podia adquirir varias mujeres, pues
ellas eran las productoras.

Es indudable que la pluralidad de mujeres llamaria laaten-
cién de los esparioles—pueblo monogamico—y al escribir
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costumbre, harfan resaltar sus excesos, especial-
Gmero de mujeres acaparadas por los caciques y
de aqui a que todos los indios tuvieran varias
distancia y la l6gica no nos permite aceptar
uposicién y sostenemos que en la practica la
te de las familias araucanas eran monogamicas,
dera forma de casamiento entre los araucanos era
; e la mujer, ngillan o ngillandomo. El hombre que
casarse, una vez elegida la mujer, personalmente o
icedia con més frecuencia, por intermedio de algf(in
amigo, entraba en relaciones con el padre o pa-
iyor de la nifia y hacia presente sus deseos.
viera conforme el padre, se ponian a discutir el
debia pagarse, la forma del pago y el plazo en que
entregarse. El pago se hacia en animales, pagas o
lancas que reemplazaban la moneda entre los indios
quiera clase de bienes acordado mutuamente. Estas
an consideradas sagradas v casi siempre se cance-
fielmente; porque si el joven no podia reunir lo que se
convenido, sus parientes le ayudaban.
.buena parte de la deuda se pagaba en animales, aves
las destinadas a sufragar los gastos de la fiesta con
lebraba la boda.
ha supuesto que la mujer nada tenia que ver en estos
5, que no podia rechazar al pretendiente, ni siquiera
ar contra su destino. En algunos casos, como entre
blos mas civilizados, es indudable que asipasaba,
todo cuando se trataba de estrechar la amistad con
poderosa, o cuando emtja el compromiso for-
- en -general la mujer tenia mucho més libertad de
’eion de la que le han concedido los cronistas y sobre todo
tores modernos; y se puede decir que la mayor parte
casamientos, sobre todo entre los indios comunes, se

Einologia.—19.
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efectuaban con el conocimiento y anuencia de la interesada.
Las solteras tenian todaclase de facilidades para conocer a log
jévenes y de ponerse de acuerdo con ellos. Mas atn, en los
tiempos antiguos, como hemos visto, la filiacibn materna
daba a las mujeres mayores derechos que los de que disfru-
taban cuando se establecié la familia paterna.

Terminados los preliminares v fijas las condiciones del
pago, el casamiento se iniciaba casi siempre por un rapto
simulado.

El pretendiente acompaafiado por algunos amigos, se de-
jaba caer sobre la casa de la novia, y entrando sorpresiva-
mente trataba de arrebatarla de en medio de sus parientas y
amigas, reuniidas para repeler el ataque. La nifia generalmente
sabia de antemano el dia en que se iba a hacer el asalto, y se
preparaba para defenderse como mejor pudiera, porque ne
era congiderado bien gue se dejarallevar sin protesta, aunque
esta fuese simulada. :

Entre el pretendiente v su comitiva y la novia y sus ami-
gas se trababa una verdadera lucha, de lacual, a veces salian
derrotados los varones, quienes tenian que retirarse sin haber
logrado su objeto, aunqgue generalmente, después de una
animada resistencia, la novia se dejaba llevar, o bien [os
amigos del joven eran bastante numerosos para vencer la
resistencia v arrancaban la novia de en medio de sus acompa-
fiantes. Una vez que la tenian fuera de la casa el pretendiente
montaba a caballo y colocando la nifia en la grupa o por

- delante, la llevaba en triunfo.

Si la lucha continuase por més tiempo que el novio consi-
derase prudente, y la nifia no queria entregarse de buten grado,
la tomaba del pelo, del vestidoe, del brazo o del pie o de donde
podia y apoyado por sus compaiieros, la sacaba arrastrando
por el suelo.

Los hombres de la casa no tomaban parte activa en la
lucha y se conformaban con ser expectadores, limitdndose
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y burlarse del novio cuando éste saliese derrotado
wpresa resultara mas dificil de lo que se habia an-

real o fingida llegaba a hacerse seria y era pre-
a viva fuerza, tomaba el nombre especial de
E (2).
jOven pareja se ponia de acuerdo para casarse
oponerse el padre, o si el jéven no tenfa bienes
una suficientes para hacer el pago exigido, la nifia se
su pretendiente. En estas circunstancias se es-
urante algdn tiempo en la casa de algn pariente
a agrupacién, o bien se refugiaban en los bosques,
de los amigos para la suministracién de alimentos
ricos. Entretanto los parientes del raptor, trataban de
- la ira del padre y arreglar una componenda; lo que
general, en vista del hecho consumado, no era muy

vez arreglado todo satisfactoriamente, los fugitivos
de su retiro y se procedia a celebrar la fiesta de las
Si el novio no podia cumplir con los compromisos
0s en su nombre, los parientes se hacian selidarios
deuda, porque ésta se consideraba de honor y nunca
jaba de pagarla. Pero generalmente le concedian un
, en conformidad con su situacién y perspectivas.

h mra casarse con ella sin haberla consmltado antes, lo que era
; md:os. pagando en segmda 1nos animales por ella a sus

Fehrés, "Mychanmub:" significa sacar arrastrando, asf
una mujer de su casa para llévarla a otra parte y casarse

". Da también 12 voz huythancntin, qué és simplemente otra forma
misma palabra, usada al norte  del Cautin.

s
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que con anticipacién tenia arreglada, o entre los huilliches
a la miichulla o casa de familia de sus padres.

En seguida se arreglaba el pago o marenfun, El precio
convenido se llevaba a la casa del padre de la novia, donde
se celebraba una gran fiesta, a la cualeranconvidados todos
los parientes de ambos novios. En los arreglos preliminares
respecto del precio que se pagaria por la novia, quedaba es-
tipulado de arntemano el ntimero de animales y Ia cantidad
de chicha con que el novio contribuiria para la fiesta, y el
padre de la novia v sus parientes ponian otro tanto o a veces
mas, segln la ostentacién que querian darle ala ceremonia.
Solamente después de efectuado el pago y celebrada la fiesta
se consideraba consumado el casamiento.

Casi todos los cronistas y escritores posteriores han omi-
tido detalles respecto de las fiestas matrimoniales y han su-
puesto que los casamientos se llevaban a cabo sin méas cere-
monia que el pago del precio convénido y una gran fiesta de
celebracién; pero estan en un error. En las muchas que hemos
presenciado, hubo siempre un sacrificio, generalmente de
un cordero, las acostumbradas aspersiones hechas con la
sangre , las libaciones a los espiritus de los antepasados, las
invocaciones al ngenchén y la comunién de todos los asis-
tentes con Ia carne del cordero sacrificado. Oficiaba en esta
ceremonia el padre de la novia, pero en las aspersiones y
en las libaciones, participaba también el padre o el pariente
mayor del novio. Como estas ceremonias son parte integrante
de todas sus reuniones, no es extrafio que no hayan Ilamaco
especialmente la atencion de los observadores, quienes ro
verian en ellas mas que detalles del banquete. Como todas [z
fiestas comienzan, continian y terminan con bebidas y co-
midas y las libaciones y aspersiones son comunes en ellas,
el significado de ellas en cada caso, ha pasado desapercibidc,

pero podemos asegurar que eran parte esencial de la cere-
monia del casamiento.
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a mencién de estos ritos y de una manera casual.
una parte: “Veneran también a otro demonio que
Mucapoantu (Marewpuantii) y le imploran como a Lu-
do se casan y si usan del matrimonio por instigacion
1 conciben esperanza de fecundidad y dicen que no tie-
tros colloquios con €l, sino es por inspiraciones y suefio,
s, juegos, cantosy bailes. . . . .El precio de la esposa
dornos preciosos de la cabeza, caballos y ovejas, ¥
gando esto se llevan la esposa a casa sin aparato alguno:
en habiéndose publicado. se convidan los amigos y
y se sacrifica una victima del rebafio y se canfa
llamado Mucapoantu. Luego tienden en el suelo
ales de las ovejas y se celebra el convite.” (1)
ucapoantu a que se refiere el cronista era el Mareu-
del padre Valdivia, quien lo crefa hijo del sol. En
ad su nombre significa doce soles y era como observamos:
capitulo, el antepasado fundador del linaje o grupo
anti sol, una de las estirpes més repartidas en
oco la casualidad que las noticias dadas mas arriba
Dgian en una ceremonia celebrada dentro de la familia
te apellido. Como cada grupo se dirigia a un pillin
antepasado especial, estos dirigian sus invocaciones al
thuantii, pero si se habria hecho la observacion en el
1to de una hija de la familia lewfu, rio; con toda se-
el ser a quien se dirigian habria sido el Huslran-
0 antepasado de esta descendencia o si se hubiera ce-
ado en la costa norte de Arauco, entre la gran familia
. cielo, el pillan de sus rogativas habria sido el Mari-
diez cielos, fundador de aquella estirpe.
rapto por si solo en ningin caso constitufa el matrimo-
entre los araucanos y en el caso de no pagar el valor de

Historia General de las Indias Occidentales. Decada IX. Libro
. L
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Ia nifia, el raptor quedaba expuesto siempre a la venganza del
padre y parientes de ella, quienes se le quitaban a la prime-
ra oportunidad.

Es posible que el rapto simulado sea una sobrevivencia de
costumbres exogamicas anteriores, como pretende Guevara,
las gue obligaban al hombre buscar sus mujeres fuera de la
tribu v en la= cuales el rapto ¢ra verdadero v no simulado;
pero no estamos seguros sobre este punto, v en todo caso
no constitufa una forma de matrimonio legalizado.

Existia de hecho entre los araucanos Ia costumbre de robar
o raptar mujeres de otras agrupaciones, espedialmente de
sus vecinos los pehuenches v puelches, v atn de las tribus
de su propia estirpe, con quienes estaban de guerra, y hacian
malocas o excursiones a mano armada que no tenian otro
objeto que arrebatar las mujeres y ganados de estos. Dichas
malocas eran la causa de innumerables guerrillas, porque
los atacados siempre devolvian la mano a la primera oportu-
nidad favorable.

Las mujeres robadas, sin embargo, no se consideraban
como esposas de sus amos, y solamente ocupaban la posicion
de concubinas, Eran miradas con recelo y desprecio por las
mujeres legitimas v consideradas de categoria inferior,
como especie de servidumbre, Se las daba el nombre de gapi
o gapui (1) mujer robada, que equivalia a concubina o aman-
cebada; mientras para la mujer casada se empleaba la de-
nominadién cure, esposa, o piifiom, casada.

De manera que, no era el gapsinn o rapto, sino el maren-
tin (2) o pago de la mujer, con su correspondiente fiesta de
consagracion que constituia el verdadero matrimonio entre

(1% Molina. Compendio de Historia Natural de Chile. Vocabulario.
(2) Mavuntiin. Llevar paga por la mujer gapitucada al padre o parien-
te principal de ella: contribuir con camaricy, esto es, chicha o carne cuando
los parientes de &) o de ella tienen junta, lo aral es obligacion de toda 1a
vida.
Mavintumaon. Las pagas que dan por ella. (Febrés).
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canos; v solamente despuéz de este acontecimiento
-aban pririemhuén—gente casada (1).

sleaban también las expresiones: curegén casarse el
- (literalmente duefio de la mujer), o huentrugén,
la mujer (duefia del hombre). La forma de casarse
aba ngilfdn o ngiflancure, comprar esposa, y el ca-
nto mismo ngilianentiin.

s curioso notar las diferentes acepciones que se dan al
ngiltin v sus derivados. Asi ngillatin, puede signi-
hacer rogativa al pil¥in, o bien dasamiento por el hecho
or comprado mujer. Sin embargo el origen de ambos
 es el mismo. Ngillén tiene el verdadero signifi-
solicitar, pedir algo, en el sentido de equivalencia
dado o hecho y no en el sentido de pedir favores
idos sin recompensa. De alli se extiende a las opera-
omerciales de los indios que eran de solicitar algo

apitsin se llamaba también aquellas uniones pasajeras que solfan
: las fiestas v borracheras. Nifiez de Pineda explica esto en el
snte parrafo: “en medio de este entretenimiento cogié de la mano
b0, mi nuevo amigo. a su hija que estaba entre las demas bailando,
: _in acompafiada de las otras, a donde nosotros estabameos, ¥ la dijo
‘me cogiese de la mano v bailase conmigo, porque ya me tenda dado por
'+ los demés caciques se acompafiaron con las otras que venian en su
, ¥ empezaron a bailar con ellas de las manos, v a persuasiones de
. 8U padre v de los demas principales ancianos, hice lo propio
antes de esto brindadonos las mozas, que es lo que acostumbran
iteras cuando quieren que las correspondan los que no tiene mujeres o
[ qumren hacer alguna lisonja a los caciques viejos; v de esta suerte
rac en estas fiestas y bailes, que llaman ellos gapitin. (Cauti-
p- 289).
tintas partes de su libro el autor habla nuevamente de esta cos-
08 mdios de ofrecer sus hijas y aun sus mujercs a los huﬁspecles
‘cuandp éstos eran amigos o gente de consideracion, e indica
valor que daban a la castidad de las mujeres de su casa; solo con
diferencia, que las solteras disponfan libremente de sus personas, en-
que las casadas podian induljar en semejante licencia
icamenta con el beneplacito 0 mandato directo de sus maridos.
L..-toumeau. al examinar esta cuestion, llega a conclusiones parecidas
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en este mismo sentido, efan netamente operaciones comer-
ciales. Solicitaban ciertas mercedes, pero hacian en cambio
offendas y sacrificios que estimaban serian su equivalencia.
Si no lograban los resultados que esperaban, suponian que el
pitldn no estaba satisfecho con lo ofrecido y aumentaban los
sacrificios. De manera que en este aspecto el ngillalen era
la compra de los favores del pilidn. Idéntico concepto te-
nian respecto del matrimonio. Deseaban cierta mujer v
convenian pagar a sus parientes una equivalencia, acordada
mutuamente. Para ellos la operacion era igual en une y otro
€aso.

Los que han comentado esta costumbre de los araucanos
o no han comprendido bien el alcance del término ngiliatin,
o bien han perdido de vista que significa solicitar algo por
valor entregado. Asien la accion de solicitar mujer han percibi-
do elhechodeuna compra-venta; pero en lade solicitar be-
neficios del pilldrn no han comprendido la idea reciproca
de lo que llamanrogativas. Y sinembargo esestala llave del

a las que hemos expresado arriba respecto del valor del rapto en el matri-
monio, Hablando de las diferentes formas de rapto vy captura por violen-
¢ia de las mujeres, practicados en muchas partes del mundo, entre tribus,
salvajes, dice: “"Pero en estas priacticas bestiales no hay nada que se acerca,
aun remotamente al matrimonio, ¥ no estamos autorizados ni en lo menor,
llamar casamientos a estos raptos brutales, Aun en los paises donde existe
una forma e} verdadero matrimonio, las costumbres v leyes toleran por
mucho tiempo la introduecién al hogar del marido, las mujeres capturadas,
quienes son tratadas como concubinas, por sus amos, aparte de la mujer
o mujeres legitimas",

(The Evolution of Marriage & of the Family, p. 94).

Es probable que el hombre primitivo, en un tiempo, tenia que adqui-
rir sus mujeres raptandolas y que las podfa mantener en su poder solamente
a mano armada; pero cuando se inicid la costumbre de uniones duraderas,
consagradas por alguna ceremonia, o por la compra a sus padres se cae-
ria en desuso el rapto verdadero como sistema matrimonial, Empero, la
costumbre de hacer lo que habian hecho los antepasados obligaba @
simular el rapto como preliminar necesario al perfeccionamiento del verda-
dero matrimonio. El no hacerlo serfa ofender a los antepasadds y pecar
contra las leyes tradicionales, cosa que su conservatismo no le permi
hacer. Debido a este modo de pensar quedan muchas sobrevivencias de
costumbres cuya utilidad o razén de ser hoy no las comprendemes.
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de los antepasados y excluye toda idea de acloracién
s creen haber visto.
a la costumbre de comprar la mujer, los caci-
bres ricos comenzaron a adquirir todas lasque
e fortuna les permitian, pues no habfa ninguna
tumbre que lo prohibia.
nera mujer era la verdadera duefia de casa y res-
como tal por las demés. Sus hijos eran los herederos
 mayor era considerado el primogénito, atin cuando
"después de los hijos de las otras mujeres.
se Hamaba unendomo o unencure, la primera mujer
nera esposa y las demds, respecto a ella, ocupaban una
erior, llaméandose inendomo o inaiendomo, las
> vienen después.
un indio se casaba con varias mujeres, general-
cia una casa lo bastante grande para que cada una
su departamento, independiente €l que se dividia
y por una particion de guilas (colihues) o cafias
visiones se llamaban catriintiicu.
mujer cocinaba aparte, para si y para sus hijos y
1 preparar la comida para su marido, bajo la

menores, al hermano del difunto. No obstante,
- al lado de sus parientes, siempre que éstos las
devolviendo ¢l dote que habian recibido por

_
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estas eran las nuevas relaciones establecidas entre dos fami-
lias v dos parentelas, cosa de mucha importancia para ellos.

El verno contraia ciertos compromisos para con el suegro,
que no terminaban mientras viviese Ia mujer; como lo de
ayudar en los gastos de sus fiestas, de acompatfiarle en sus
qguerellas v venganzas vy ayudarle en las tareas que se
efectuaban por mingaoreunion de parientes. Estas obligacio-
nes porotra parte eran mutuas v asise comprende que el tener
muchas hijas era fuente de progperidad para el padre porque
no solamente aumentaban sus bienes cuando ellas se casaban,
sino que también acrecentaban el niimero de sus coope-
radores en la labranza de sus tierras v en los gastos crecidos
de las fiestas cuyo ofrecimiento era el sumo bien del arau-
cano holgado.

Se ha supuesto v repetido que, por el heecho de comprar
1a mujer, el marido tenia el derecho de vida o muerte sobre
ella v que ella perdia completamente su personalidad al
casarse, quedando mas o menos en la misma condicién que
el ganado que compraba.

Esto no es exacto. Como entre todes los puebles poco
cultos, la mujer pasaba una vida méis o menos esclavizada
y era a menudo golpeada y maltratada por su marido, Pero
esto se vé en todas partes del mundo, aiin entre las clases
bajas de los que se jactan de mas civilizados. Se nota igual-
mente entre las casadas y las simplemente amancebadas,
que estdn a perfecta libertad de apartarse a voluntad y
sin embargo soportan esta vida y los golpes y abusos
gin pensar en semejantes separaciones.

Era ésto, en gran parte, lo que pasaba con la mujer arau-
cana. Tenia la facultad de volver a casa de sus parientes
si la vida se hacia insoportable y a veces lo hacia. En seme-
jantes casos, se devolvia al marido el precio que habia pagado
v quedaba deshecho el matrimonio, llevando la mujer sus
hijos menores v dejando en libertad de acompafarla a los
mayores o bien de quedarse con el padre, a su arbitrio.
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cial para que se pudiera efectuar semejante se-
era la devolucién del precio pagado; lo que viene
- nuevamente que el verdadero matrimonio entre
indios, era por medio de la compra. Entretanto no se
ba la devolucién, el marido era el duefio legal de la

vuelveen casade sus Padres y haze que vuelvan la
jue les di6 por ella; con que deshecho el contrato

ero la hazienda y las pagas que di6 por la muger” (1).
0 hace presuponer que el marido tuviera el derecho
ida o muerte sobre la mujer v en verdad semejante de-
he ) jamas existia, excepto en el caso de adulterio flagrante,
ar de lo que nos cuenta el P. Olivares (2) quien en este

ibargo esta ficcién se ha repetido hasta nuestros dias.
.amujer, aiun despuésde casada, nunca dejaba de ser miem-

n asimismo hijos del grupo a que ella pertenecia y no del
ipo del padre. Este grupo de parientes consanguineos no

Ob ct. p.

(2) Lo mas disonante en la razén es que no se castiga entre ellos el
drricidio ¥ usorcidio: porque si el marido mata a la mujer, dicen que pue-
e hncer To que quiere de [0 que comprd: y si mata el hijo al padre, dicen
erramo su propia sangre, siendo delito que ha sido mirado siempre con

. Pero en los indios de Chile es tan ordinario matar los hijos
Hos p_adnss en la embriaguez que no se mira como suceso de particular
ura ni les atioga la dulzura de sus regocijos infaustos”. (Hist. Mil.
¥ Sagrada. p, 45).
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éstos estuviesen casados y en el caso que el marido matara
a su mujer, tenia que responder ante sus parientes v sufria
las mismas sanciones que en un homicidio cualquiera, san-
cién que generalmente resultabaenuna componenda o paga.
Solamente en caso de encontrarla en {lagrante delito de adul-
terio, podia matarla y a su amante, exponiéndose sin embargo
a la venganza de los parientes de éste.

Igual cosa puede decirse respecto de la supuesta impumni-
dad con que el padre podia matar a sus hijos; la cual, segiin
algunos, se fundaba en que, siendo ellos de su probia
sangre, tenia el derecho de derramarla. Pero en conformidad
con las instituciones araucanas los hijos no eran de la sangre
del padre, al menos antes del siglo X1X, sino de la de la madre
y pertenecian al grupo totémico de ella. Precisa recordar
que la consanguinidad, en concepto de los indios, no alcanzaba
a ambos padres, sino zolamente a la linea estrictanente ute-
rina v que para ellos, s6lo existia el parentesco de afinidad
entre el padre y los hijos

Es verdad que con frecuencia sucedian estos hechos de
sangre dentro de la familia; pero generalmente durante las
prolongadas borracheras, en las rifias que se suscitaban en
semejantes ocasiones y bajo la influencia de la embriaguez.
Semejantes ultrajes no quedaban sin sancién como se ha
supuesto. Los deudos consanguineos de la persona ultimada
exigian el castigo del hechor, que casi siempre resultaba en
una componenda. El no satisfacer esta exigencia le exponia
a la venganza de los parientes de sangre del muerto, guienes
eran en la generalidad de los casos de ofro tétem que él
del hechor.

La causa principal de las muertes hechasdurante las borra-
cheras era las mujeres. Estas se emborrachaban de la misma
manera como los hombres y en seguida, como dicen los cro-
nistas, “las mujeres de los unos se revuelven con los otros”,
dando lugar a menudo a represalias de los maridos ultra-
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casos de adulterio flagrante, el marido que
mujer quedaba libre de toda responsabilidad
de sus parientes; pero no asi cuando mataba
e en su delito; porque los parientes de él pedian
a de su deudo y con frecuencia, en el mismo
16n se libraba una contienda sangrienta.
ta era casera o familiar, sucedia a veces que
0s se revolvian con las mujeres de su padre y
guian terminaban en la muerte del hijo o del
hechos se hallan entre los casos de incesto
por los cronistas y a los cuales hemos hecho
_'tra parte

rque 1as :ndlas llevaban a las fiestas a sus hi-
r como se embriagaban quedaban con frecuen-
las criaturas y estropeadas o muertas en

cuando en verdad eran muy ocasionales (1).
to al trabajo, la mujer desempefiaba un ntimero
s entre pueblos més civilizados son generalmente,
0 siempre efectuadas por los hombres, especialmente
se refieren a los trabajos del campo. Sin embargo
a y en otros pafses europeos, vemos a la mujer
en estas faenas sin desmedro y como parte de
haceres diarios.
ﬁﬁﬁuﬁé se considera esto como un resultado de la inhe-
¢ flojera del hombre primitjvo, pero no es ésta la razén
tal de la costumbre; habian otros dos motivos po-

Y si no fuera la borrachera y las malocas o guerras que tienen
0n Otros, que en la primera matan a las indias, que son las que ha-
‘se embriagan como los indios v la tercera parte de sus hijos
‘én la segunda bastantes hombres, estuviera la tierra dos
dejo que hoy se ve". P. Sors. Hist, del Reino de Chile,
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derosos que influfan en este estado de cosas, entre los pueblos
primitivos del mundo entero. El primero era el casi constante
estado de guerra entre las tribus rivales o enemigas, lo que
obligaba a los hombres a estar listos en cualquier momento
a émprender una campana o a rechazar un ataque. Sus ra-
tos desocupados los empleaban en aderezar sus armas, en la
caza o en atender aquellos asuntos en que solamente los
~hombres podian entenderse..

Estas obligaciones, que les quitaban de las faenas muchas
veces en el momento cuando su presencia fuese més necesaria
v la consiguiente inseguridad de poder sembrar o cosechar los
productos de su predios, hacian que los trabajos agricolas
cayesen sobre las mujeres, quieneslos podianatender con més
constancia, ayudadas por los viejos que ya no se iban a las
guerras y por los nifios que atn no abrazaban la carrera
de las armas.

Sin embargo, los hombres, cuando la tribu estuviera de
paz, y ellos estuviesen en el hogar, tomaban parte en estas
faenas y hacian todas las tareas mas pesadas, como ser el
roce de las tierras nuevas, la rotura del suelo y la limpia de
éste de los troncos y el cierre de las siembras.

Que sucedia asi entre los araucanos nos da cuenta Nufiez
de Pineda, quien durante su cautiverio entre estos indios,
tomé parte activa en los mingacos o reuniones de vecinos
para las faenas agricolas. Dice, en una parte: ‘‘nos habiamos
de juntar en casa de cierto cacique que asistia cerca de una
legua de nuestros ranchos a hacerle sus chacras y que por la
noche se festejaba el trabajo del dia con grandes bailes, ban-
quetes v entretenimientos”.

"Con esta advertencia fuimos a su casa adonde se juntaron
més de sesenta indios con sus arados e instrumentos manuales
que llaman Aueullos, unos a modo de tenedores de tres puntos
que con ellos se levanta la tierra, otros son a la semejanza
de unas palas de horno, de dos varas de largo, tan anchos de
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no de abajo y el remate de la parte superior como
na tercia disminuido y redondo para poder abar-
0y con la otra de 12 asa que en el medio tie-
| efecto; de aquella suerte se cavala tierra mufiida
camellones en que las mujeres van sembrando.
s son de rejocijos y entretenimientos entre ellos,
autor y duefio de las chacras mata muchas terne-
la tierra y carneros para el gasto, y la campaiia
an trabajando, cada uno donde le toca su tarea,
ia de cantaras de chicha y diversos fogones con
carne, ollas de guisadoes, de donde las mujeres
do de comer y de beber a menudo” (1).
motivo, para que las siembras y las cose-
consideradas faenas femeniles; motivo arraigado

cosechas resultarian inferiores o nuias. Queda cons-
‘esta creencia en las relaciones de viajeros de todas

evy Bruhl comenta esta supersticion en las siguientes
Si las mujeres son encargadas casi exclusivamente

Paraqueloscamposyérba&espmdm
'tﬁ entre ellos y Jos miembros del grupo social
dan, se establezca una participacion: es necesario
didad pase a ellos y por consiguiente que aguelios

del grupo lleven en si mismos ¢l principio. En
pos, los hombres sabrian tanto o més que las mu-

:rio Feliz. Ob. cit. p. 250.
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jeres tener cuidado, dar vuelta los terrones con més fuerza,
sembrar y repasar con tanto o mas esmero!l. Trabajo per-
dido! La tierra no produciria sino de malas ganas y pobre-
mente. Solo el trabajo de las mujeres fecunda los campos y
los huertos, porque es a su sexo que se debe esta virtyd. Al
ser asi la razon de esta divisién del trabajo, su caricter mis-
tico la hace intangible. Suponiendo que los hombres quisie-
sen reivindicar esta dura preocupacién no la podian des-
empefiar con é€xito. Las mujeres mismas, por otra parte,
por temor al hambre, no consentirfan en renunciarla” ¢1).

Entre los araucanos esta creencia debe haber sido tan
arraigada en un tiempo, como entre otros pueblos y se ve
reflejarse en las ceremonias y los bailes especiales, dedicados
al sol en su caracter totémico de Mareupuantu, que se cele-
braban al terminar las siembras y cosechas. Estos bailes
llamaron la atencién de los cronistas, quienes los llamaban
indecentes y lascivos; pero que en realidad eran conmemo-
rativos de la generacion y la fecundidad. En tiempos més
recientes, cuando las ideas que los originaron va se habfan
olvidado, tomaron més bien el aspecto de entretenciones,
y era en esta forma que los vieron v los comentaron los zro-
nistas. Su continuacién hasta los tiempos presentes se debe
a que eran costumbres tradicionales y por tanto habia que
continuarlas. Como decimos, en su origen se relacionaban
con la generacion, tanto de las plantas y los animales como
de los hombres, y en las fiestas con que se celebraban la re-
novacién generativa, se permitia y a@n se fomentaba una
licencia y excesos sexuales que en otras ocasiones eran ve-
dados y sumariamente castigados.

Ningln autor describe integramente estas ceremonias y
parece habérseles escapado su verdadera intencién; pere
en las antiguas cronicas y documentos se suele encontrar

(1) L. Levy Bruhl. La mentalité primitive. pp. 361-2. Paris, 1922,
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iales, que permiten formar una idea de su natu-
yanifestamos en otro capitulo.
s tareas de las mujeres araucanas eran inheren-
todas las comunidades, civilizadas o barbaras.
s eran las relacionadas con la preparacién
tos, la recoleccion de las diversas clases de frutas,
i6n de los licores fermentados, el hilado, el tejido
ponchos y frazadas, la alfareria, la cesteria
; casa y de los hijos, etc.
bio, muchas de las mdltiples tareas de la duefia de
! les eran desconocidas, debido a la pobreza
lez del ajuar.
y eran muchas las mujeres, el trabajo se aliviaba,
diversas tareas caseras se repartian.
to que con frecuencia, la mujer era golpeada y
pero esto tampoco era patrimonio exclusivo de
* araucana. Todos los hombres de baja esfera, inde-
te del grado de civilizacién que solemos atribuir al
que pertenecen, acostumbran tratar a sus muje-
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era ella la cabeza del der, o grupo totémico dentro de la
familia y como tal tenia voz en muchas cosas que poste-
riormente no eran consideradas de su incumbencia, habién-
dolas usurpado el padre, con el reconocimiento de la filia-
cién paterna.

Creemos por consiguiente, que la esclavitud extrema de la
mujer y la enorme desproporcién de trabajo que le ha, asig-
nado la opinién pablica, han sido exageradas y que la po-
sicibn ocupada por ella en la familia no era tan degradada
ni tan esclavizada como es costumbre suponer. Nuestra
propia opinién, después de haber vivido por varios afios en
intimo consorcio con este pueblo, es, que existe poca dife-
rencia entre su modo de vivir y la manera en que esté tra-
tada v la de la mujer chilena de los campos (1).

Por los relatos de Naiiez de Pineda, quien, mas que cual-
quier otro de los cronistas, tuvo oportunidad de estudiar

(1) Tolstoy, en la descripcidn que da de la vida de la mujer cosaca,
parece pintar la de las araucanas. Dice:

"El cosaco pasa su vida en el cordén o en expediciones militares;
en la caza o en la pesca. No trabaja casi nunca en su casa; si permanece en
ella es por excepcidn, v entonces se dirierfe, es decir se emborracha. El
cosaco fabricase &1 mismo su vino, y la embriaguez entre ellos no es un vi-
¢io, sino una cestumbre que se debe observar escrupulosamente. La mu-
jer es para él la fuente de todo bieniestar; casada debe trabajar toda su vi-
da hasta la vejez mas avanzada, y ser sumisa y laborioza como lo es la mu-
jer de Oriente. Bajo este régimen severo, la mujer cosaca se desarrolla no-
tablemente, asi en lo fisico como en lo moral, y aunque resignada en apa-
riencia, no adquiere en el fondo menos autoridad real en el hogar doméstico
que la mujer de Occidente. Alejada de la vida social, condenada a rudos
trabajos, es sin embargo quien reina en la cabafia. El cosaco creeria deni-
grarse ¢i hablara familiarmente con su esposa, o si tuviera hacia ella al-
gunas atenciones en presencia de extrafios; pero en la intimidad reconocesu
supremacia, y sabe que es ella quien por su actividad proporciona la abun-
dancia a la familia. El cosaco cree humillante el trabajo v deja toda faena
a su obrero, el nogai, ¥ a su mujer esclava; pero se hace cargo, solo que
vagamente, de que a ella le debe un bienestar y un desahogo de que esté
en su poder privarle.

La mujer cosaca, constantemente encorvada bajo el peso de su ruda
labor ¥ de continuos cuitados, adguiere extraordinaria fuerza fisica ¥ fir-
meza de cariicter”. Log Cosacos. Cap. IV.
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oméstica de los araucanos en el siglo XVII, y des-
sin namero de sus fiestas, se colige que, muy al
la mujer gozaba de bastante consideracién y de
que la que se supone.

y otros también atestiguan la consideracion e
A con que se frataba a la mujer en las fiestas y reu-
Sﬁmales, plblicas y caseras. Sabemos que tanto las
como las casadas asistian a ellas y tomaban una parte
‘en su desarrollo, encontrandose excluidas solamente
juntas de orden militar o politico, y las de algunas de
as reservadas a los hombres.

Ias euniones de caracter netamente social, la mujer

& si durante los bacanales que frecuentemente se des-
rolla ’ban, €ra a veces atrOpelIada y violentada, era debldo

ez de Pineda, hablando de una gran reunién de todo
ehue, dice: “‘Llevaron a Ancanamén todos los demas

s y hombres estaban bailando en rueda.” (p. 135).
ere como las mujeres bailaban con los hombres” de

dice: “Fuéronse agregando tantos mdms y muchachas
_ mocetonas y chicuelas con pretexto de brindarnos
1as podiamos rodearnos nuestro sitio. . . Fuimos en-
por aquella muchedumbre de cantores y cantoras
estaban bailando al pie de los andamios.. . .en parti-
r se arrim6 a mi una mocetona, a brindarme con un jarro
chicha extremada. Dijome el cacique y los demas que
en mi compafiia que recibiese el favor de aquella da-
que como suelta y libre podia arrimarse a quien le
gusto.”
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Rosales también nos informa que las mujeres casadas to-
maban parte en todas las fiestas y reuniones de orden social.

Fernindez de Pulgar, tratando del mismo asunto, dice:
“Son también los araucanos dados sobre todo a borracheras,
para las cuales se juntan en sitios amenisimos; alli congrega-
dos en corrillos, hombres v mujeres, se entregan a los man-
jares y al vino que llaman chicha, siguense luego los bailes
y cantares, donde al son de tamboriles y flautas, enlazados
todos, no sosiegan con cabezas y pies, corriendo a todas par-
tes. Estas fiestas suelen durar cuatro, ocho y més dias™ (]).

Entre otras exageraciones que se han propalado respecto
de las costumbres indias, observadas amenudo de una ma-
nera muy superficial, es la especie que la mayor parte de
los casamientos araucanos se efectuaban sin consultar a
la mujer v atn en contra de su voluntad o con frecuencia
sin que ella supiera de antemano que se disponia de ella.
Indudablemente sucedian semejantes casos; pero no como
costumbre generalizada.

Las jovenes solteras tenian completa libertad de reunir-
se con los hombres, sin ningfin reparo y las numerosas fiestas
las daban amplia oportunidad de conocer a todos los jéve-
nes casaderos v de entablar relaciones con ellos.

Hemos visto lo que dice Nffiez de Pineda respecto de ellas
y que las mozas solteras y libres “que no tienen marido
que las mire y son duefias de su voluntad, sin que haya per-
sona que les impide ni coarte, en las fiestas se conciertan pa-
ra casarse’”’ (2).

Rosales declara lo mismo: “En estas fiestas o casamientos
se conciertan otros muchos porque como bailan hombies
y mujeres y las doncellas tienen suelta para cuanto quieren,
se conciertan facilmente, a vezes con gusto de los padres ¥ @
veces sin &l (3).

(1) Ob. cit. Dec. IX Cap. L.

(2) Cautiverio Feliz. Ob. cit. p. 137.
(3) Hist. del Reyno de Chile, Ob. ¢it. p. 145 T L.



RICARDO E. LATCHAM 309

enzo Alnen (1634) comentando estas costum- {
‘no sienten agravio el que las hijas y hermanas
solo sienten el de la mujer por muchas que ten-

a compra misma de la mujerera con frecuencia sim-
e un tributo pagado a los padres de la nifia para ayu-
crecidos gastos de la fiesta, que era parte obligada
¥ si es verdad que en ocasiones los casamientos
ser un simple negocio entre el padre y el novio,
0 se puede decir de muchos casamientos modernos
ntre pueblos que se jactan de civilizados.
ente 1a libertad de casarse con quien quisiera,
|2 n ciertos casos, por el compromiso formal con-
tre dos famihias en el conchotiin, por medio del cual
- ]a una debian casarse con lag de la otra. Pero atn

s miembros de ellas y no era determinado de
que el hijo tal se casara con la hija cual, sino que,
le los limites establecidos por el pacto, quedaba la
de Ia elecélén

0 bien se quedaba con ella después de aplicarla el
que Creja conveniente, que generalmente resultaba
fuerte paliza.

siempre el hecho mismo del adulterio que causa-
enojo del marido en estas uniones ilicitas, sinoel abuso
 derecho que consideraba exclusivo y de igual manera
obaba el uso de cualquier bien de su propiedad sin su
tmuento Esto se comprueba por cuanto, a veces,

{1} Informe sobre Francisco Lazo de Vega. Gay. Doc. T. I1. p. 368.



310 LA ORGANIZACION SOCIAL

prestaba a su mujer a un amigo o aan la alquilaba y de
este hecho hemos sido testigo presencial en més de un oca-
sion.

Fernandez de Pulgar se refiere a algunas de estas costums-
bres en los parrafos siguientes: “Son tan obsequiosas con log
maridos que parecen criadas. Si miran con cuidado a otro,
son castigadas por él, como celoso, pero las matan si las cogen
en adulterio; pero con todo eso no viven mas castamente
ain cuando pueden son cautas, y esto parece lo tolera o oca-
siona el marido en las que menos quiere.

Los matrimonios que se hacen con la compra no se pueden
deshacer por ella, pero es permitido el repudio; violada la fe
del lecho, es licito al marido dejar la mujer, aunque no lo
merezca, pero con el peligro de la venganza; ni menos se
atreven a quitar a otros las mujeres nefariamente y matar los
maridos con la esperanza de gozar las mujeres, pero esto es
desvergiienza sin castigo de los poderosos; y preguntandoles
por los difuntos, dicen “el demonio le llevé™ (1). Dice Pe-
rez Garcia: “estos indios son noveleros en todo, en variar de
mujeres todavia son en extremo antojadizos. Cambian los
casados unos con otros las mujeres,” (2).

Esta poca preocupacion hacia el aspecto moral de las unio-
nes sexuales es un estado mental muy comin entre los pue-
blos primitivos y explica la libertad concedida a las mujeres
solteras quienes no tienen duefio, es decir marido. No
consideran vituperable el hecho en si, sino en cuanto viola
la interdiccion establecida por Ias leyes exogamicas o por las
de la propiedad, como en el caso de las mujeres casadas,
las cuales generalmente se han adquirido por compra.

Letourneau dice, refiriéndose a esta mentalidad: “Sin
duda, es Ia gran licencia sexual acordada a las jovenes en
tantos paises la que ha sido la causa de que tantos observa-

(1) Hist. Gen. de las Indias, Dec. IX, Lib. 1L Cap. L
(2) Hist. de Chile, p.
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viajeros hayan creido hallar establecido entre ellos
scuidad sistematica. En Australia, las nifias, desde
‘de diez afios cohabitan con nifios de catorce y quince

olinesia, las jovenes no se casaban antes de los
0 veinte afios, hasta entonces contrafan un gran
uniones' caprichosas que solamente llegaban a ser
en el caso de tener hijos.
bres andlogas, extremadamente licenciosas para
_pero perfectamente naturales para los pueblos
%, eran practicadas por todas las razas indigenas de
(1).
los araucanos las j6venes solteras gozaban de la
gor libertad en este sentido y eran mas consideradas
mas relaciones habfan tenido con el sexo contrario;
1e se consideraba que una nifia muy buscada y festejada
lfa mas que otra que no habia sabido captar las simpatias
los hombres.

s son faciles en la deshonestidad por no tener a quien
tar; que en esa parte tienen poco respeto a los padres;
en muchas ay ignorancia de que sea pecado la junta de
teros. Porque quando sus caciqués hazen exhorta~iones
gente para que no haya en sus fiéstas ruidos y pleitos,
) afean el adulterio por ser en offensa del marido y esa
tigan o le pagan los que le hazen. Mas la virginidad ni se

) una doncella, ni que [a dote, porque a ninguna mujer
ha menester dote para casarse antes se le dan los maridos” (2).

‘Nufiez de Pineda, dice: “estos sor los ordinarios (pecados)
entre ellos; porque el privarse del juicio, ni emularse, ni

Hl'fhe evolution of Marriage. Ob. cit, p. 50.
-~ (2) Ob. cit. p. 160,
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cohabitar con las mujeres del trato y solteras no lo reputan
por tal” (1).

El P. Olivares observa que entre estos indios “ los padres
de familia no ponen consideracidn en cosa que parezca
virtud o arreglamiento, sino en el recato de sus mujeres
(esposas); y ni aln este cuidado es virtuoso y se comprende
el principio de que nace; pues ellas guardan sus mujeres,
sin otra causa que aquella porque lo hace un caballo o un
toro con las hembras de su especie: y asi se ve que esta obser-
vancia de pundonor, la omiten respecto de las hijas, a las
cuales permiten bajar libremente y les dan ensanche para
que usen o abusen de su libertad, segin el antojo propio ¥
ageno, y asi las mas de ellas son mujeres antes de ser es-
posas” (2).

No sabemos si existiese entre los araucanos la prostitucion
profesional, otra que la permitia las libres costumbres de
las solteras; pero estimamos que no, porque esta misma li-
bertad la haria inconsecuente v innecesaria. Sin embargo
algunos cronistas  lo afirman, como por ¢jemplo, Marifio de
Lovera, quien dice: “Fuera de estas mujeres que se casan
hay otras muchas que tienen por oficio salir los dias de
los banquetes a estos bebederos a ganar como hacen en Europa
las meretrices que llaman rameras, y para esto se engalanan
con los mas ricos atavios, usando también collares, zarcillos
y otras joyas de oro con piedras preciosas” (3).

En el parafo de Nafiez de Pineda que citamos més arriba,
habla de mujeres del trato v Febrés de las rameras a quienes.
denomina cari huyray o ciiri malghén, pero entre los indios
estos términos son expresiones vulgares aque significan mujer
que no es virgen y no tienen referencia especial a las mujeres
puablicas.

(1) Cautiverio Feliz. Ob. cit. p. 107.
(2) Ob. cit. p. 61.
(3) Crobnica. Ob. cit. p. 125.
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sgar el hecho de que pudiesen haber entre los arau-
tiguos, mujeres que ejercian la prostitucion como
n, creemos més bien que la idea naci6 en la mente
stas por la libertad de costumbres de las solteras
| durante las fiestas, en las cuales se prostituian
Empero que existfan entre ellos rameras en el
fesional, no lo consideramos tan seguro y la que
los escritores modernos ha sido una institucién
iniciada después de la pacificacién de la Arauca-
nflujo de una gran poblacién chilena.
0 prostitucién presupone un concepto mmoral
0; pero para los araucanos los amancebamientos
de inmoral, siempre que se efectuaban con mu-~
eran duefias de sus personas; las cuales tenian com-
ibertad de disponer de sus cuerpos a su antojo y seme-
uniones se efectuaban abiertamente a vista y pacien-
los padres y muchas veces a instancias de ellos, como
Gifiez de Pineda.
 este concepto de moralidad no coincide con el nues-
) es otra cuestién v solamente demuestra el peligro de
licay deaS-_preconcebldas a la interpretacién de la menta-
primitiva; porque muchas veces lo que nosotros con-
s una grave falta, delito o pecado, es, para el in-
0, un hecho perfectamente natural y 16gico y permitido por
tumbre, que es su (nico codigo.
misma razon creemos que el P. Olivares exagera o
1 a cuando dice: “Se avergiienzan ellas de soportar
dejaron de ser virgenes antes de ser dadas en matrimonio
| que se haga de todo manifiesta su flaqueza: y por eso
0 se sienten embarazadas, lo procuran ocultar estre-
el bientre con apretadas vueltas de la faja que to-
Y cuando llega el caso de dar a luz lo que conci-
ron, lo ejecutan solas en el monte con 4nimo mayor que
 mujeres y matan inhumanamente el fruto de sus entrafias,



314 LA ORGANIZACION SOCIAL

o sino les hasta la crueldad para tanto, 1a exponen a puegtas
ajenas y a la caridad de los extrafios. Y a estos hijos de pa-
dres no conocidos llaman en su lengua buchesies (1).

Este modo de ser es contrario a Io que nosotros hemos
observado personalmente y contrario también al modo de
pensar del primitivo.

La virginidad no se apreciaba entre los araucanos vy no
éra ningGn baldén para la mujer haber tenido hijos antes
de casarse y con frecuencia era motivo de preferencia,
porque quedaba constancia de su fertilidad, cualidad muy
importante en la mujer casada y cuya falta provocaba la
disolucion del matrimonio.

Tampoco quedaban estos hijos fuera del matrimonio,
g¢in nombre o casta, porque los hijos siempre llevaban el ape-
Ilido vy el totem de la madre v solamente en tiempos moder-
nos el del padre. Al casarse la madre, estos hijos no heredaban
los bienes de su marido y generalmente, si eran grandecitos,
quedaban en poder de los parientes de ella, pero cuando eran
pequeiditos ella los llevaba consigo y crecian formando parte
de la familia, juntos con los hijos concebidos en matrimonio.

El infanticidio de que habla el P. Olivares; no era usual
entre los araucanos, quienes al contrario se empefiaban en
aumentar el nimero delos miembros de la familia. El abor-
to y el infanticidio solamente se practicaban en los casos de
incesto, para ocultar este hecho que era considerado abomi-
nable vy severamente castigado y cvando resultaba embara-
zada la mujer de las uniones con parientes cercanos, que,
atn que no incluidas en la interdiccién, eran miradas co-
mo infamantes. Pero los hijos nacidos de simples aman-
cebamientos no llamaban la atencién de nadie y por con-
siguiente no tenfan para que avergonzarse las mujeres de
haberlos tenido. La probable razén de las apreciaciones del P.

(1) Hist. Mil. y Sagrada. Ob. cit., p. 61.
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sobre estos puntos, est4 en que las costumbres que
comenta, eran las de los indios sometidos. Estos
puntos importantes modificaron su modo de vivir
las cosas, debido a la propincuidad de los es-
la sujecion a las leyes de éstos. Los misioneros v
otes a cargo de la doctrina de los indios predicaban
nente contra lo que llamaban las costumbres
ales de ellos y para no indisponerse con estos y con sus
‘ocultaban de cualquier manera sus faltas contra la
idad impuesta.
nos podido comprobar el hecho citado por Guevara
)§ araucanos mataban uno o ambos nifios en ¢l caso de
mellizos, ni tampoco que mataban los hijos que nacian
. Al contrario, Molina asegura que dicha costumbre
existia entre ellos. Dice: “Es muy raro encontrar entre
guno disforme o torcido; no porque tengan la cruel
imbre espartana, como quisieran inferir algunos de
ar los hijos defectuosos, sino porque dejan a la natura-
a misma al cuidado de formarlos sin estorbarla en sus

§ araucanos tenian otra costumbre, que parece rara e

nsecuente. El yerno no debia conversar con su suegra,
Ia nuera con su suegro. Adn evitaban en cuanto era posi-
 todo encuentro personal y en aquellas ocasiones en que

n Dorsey, la mujer omaha evita, en cuanto puede,
ar por delante o cerca de su yerno y salvo en casos muy
€xtraordinarios no habla con su suegro. El hombre jaméas
ﬁmlapalabraa la madre o a la abuela de su esposa (1).

. (1) Compendio de Hist. Civ. Lib. IT Cap. L.
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En cuanto a los araucanos. Rosales nos cuenta una supers.
ticiéon de ellos respecto de la falta de cumplimiento de esta
costumbre: Y la misma abusién tienen las suegras ¢oh los
yernos, que no los han de nombrar ni llamar por su nombre,
porque dizen que en nombréndolos se les caen las muelas” (2).

Guevara también comenta el hecho y cita en corroboracién
lIo que dice al respecto Orelie, A. Tournens, quien vivio al-
gunos aios entre estos indios y pretendié fundar una monar-
quia entre ellos. La cita es la siguiente: “‘El suegro no diri-
ge jamas la palabra a las mujeres de sus hijos, aungue vivan
bajo el mismo techo. Sus nueras le sirven de comer, pero sin
decirle una palabra.

“Entre el yerno y la suegra esto es més serio todavia.
No solamente no dirige la palabra el yerno a la suegra,
sino que no quiere verla. Cvando la suegra viene a visitar
a su hija, el yerno, si esta con ella, se va inmediatamente
con otra de sus mujeres. Si ésta se queda en casa, pone una
manta en forma de tabique para que el marido no vea su
suegra. Si por casualidad las dos suegras llegan al mismo
tiempo, el indio abandona la casa y se va a la de un pariente
0 amigo.

Tratd el francés de inquirir la explicacién de esta descon-
fianza mutua y los indios la atribuian al respeto al suegro
y rencor a la suegra y agregaban:” ‘‘Nuestros antepasados
han hecho siempre lo mismo” (3).

E. Reuel Smith da otra explicacién. Después de hablar
del rapto simulado que era el preliminar de todo casamiento
entre los araucanos y el pago convenido de antemano, dice
que cuando el padre “considera que ha recibido el justo
valor de su hija, se muestra muy contento y sigue un inter-

(1) Omaha Sociology, by Owen Dorsey, Annual Report of the Smith-
sonian Institution. 1885, pp. 262-3.

(2) Ob. cit. p. 166.
(3) L'Araucanie. Ob. ¢it. pp. 12y 24.
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tuo de felicitaciones. Sélo la madre de 1a nifia
a por conforme porque se supone que ella debe sen-

ada por el rapto de su hija y expresa su indigna-
ose'a hablar a su yerno. o atin a mirarlo. Pero
tiempo la buena crianza le exige que haga los honores
; de modo que se siente al lado de la novia (vol-
palda al galan) y dice: “Hija mia, pregunte a-tu
0si tiene hambre.”” Se hace la pregunta y de esta manera
una conversacién y por fin las visitas son obsequia~
una comida en que la madre hace lujo de su arte

ste purito de honor, a veces se lleva tan lejos, que por
afos después del casamiento, la madre no dirige
a su yerno la palabra, sino vuelta de espaldas o con
sicion de un cerco o de un tabique™ (1). :
ira supone que la costumbre se debe a “la repulsion
del incesto”; pero no explica en que se relacionan
echos. Solamente ve en ellos vestigios de costumbres
s en que sigue a Letourneau (2), quien expresa
idea, también sin dar razones.
creemos que ninguna de las razones dadas para expli-
costumbre sea la verdadera. Opinamos més bien que
en recula a un tiempo en que a los hombres les era
hablar a las mujeres casadas, otras que las suyas.
s tribus, en diferentes partes del mundo, se ha vis-
mejante interdiccién, que se hacia extensiva a los
del marido, quienesal llegar a la edad de piberes se
ban de la casa de sus padres e iban a vivir en la casa
1 de los solteros de la colectividad, entretanto no se
siéndoles prohibido todo trato con las mujeres
e la agrupacién. Se les permitia comunicar con estas
ente por intermedio de las mujeres solteras, o varones

(3) Los Araucanos, Ob. cit. p. 125.
(2) The Evolution of Marriage etc. Ob. cit. p. 290.
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casados, parientesde ellas. Es probable que la costumbre
que anotamos dié lugar a los habitos de recelo que se notan
entre los yernos y las suegras.

Como todos los pueblos primitives los araucanos tenian
un temor supersticioso al parto. Creian que durante este
periodo todo lo que la mujer parturienta tocaba se contami-
naba y que ella era impura. Si alguna otra persona la to-
caba durante este tiempo. o usaba algin utensilio de que se
habia servido miéntras estaba en ese estado, se exponia a
mal del parto. Por esto, cuando una mujer se sentia va los
primeros dolores, la alejaban de la casa, y era lebu para ella
tocar cualquiera cosa perteneciente al hogar. En el caso de
hacerlo, dicho objeto se gquemaba.

Empero, la especie que han propalado algunos autores
que la echaban a los montes sola, a parir como animal, no
es efectivo. Con anticipacién se construia un pequerio rancho
de ramas con techo de paja, un poco alejado de la habita-
cibn de la familia y a este se retiraba la enferma, llevando
consigo lo que requeria durante su estancia en él. Este ran-
chito se llamaba piitraciinag casita del vientre (pilra,
barriga, vientre y ctina, cualquiera casita o ramada techada
de paja). No sabemos el origen de este nombre, pero es de
suponer que se referfa al estado de la paciente y seria el
refugio de la que tiene el vientre grande.

En esta casucha, siempre construida al lado de algan arro-
vo, la parturientase refugiaba, acompafiada de alguna pa-
rienta o amiga que ya habfa tenido hijos, a quien llamaban
culranduamdomo, mujer que tiene compasioén de la enferma.
Esta mujer la asistia durante su enfermedad. El parto no s¢
efectuaba acostada sino en cuclilllas y la enferma se tomaba
del poste central que sostenia la casucha. La acompanante
a veces, ayudaba la operacién, tirando de una faja que pa-
saba por el vientre de la enferma. El nifio que nacia se reci-
bia en un cuero de oveja tendido en el suelo. Se mataba un
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tonuevoo mas ordinariamente una gallina, con cuya
_mmaba el poste, la casucha y el cuero y cuya carne
ara hacer el caldo que se suministraba a la madre,
el parto. El cordén umbilical del recién nacido
con un cuchillo de pedernal, y el ducto se sma-
un hilo de lana de color blanco.
o ¢l parto la madre se metia con su nifio al agua
Javaba, bafiando también al recién nacido. Si era de
pobre, al tercer dia volvia 2 sus quehaceres; pero si

enferma no alcanzaba abandonar la casa a tiempo
 tenja lugar dentro de la habitacién. Esto se consi-
.u:na desgracia y obliga:ba una ceremonia de purifma

 ésta era una de las primeras ceremonias que s
n en la fiesta del nacimiento.

casas, pero hallandolas solas y por ocho dias se esté sin
padlelevea.porquenoselepegue el mal del parto
ando tiene otra india que la acude. A los ocho dias
a vaifiar al rio y quando viene a su casa no halla cosa
12 del ajuar antiguo, porque todo dizen que esta infi-
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cionado del mal del parto, sino todo nuevo. Y entonces la
reciven los de su ¢asa con toda la parentela y con mucha
chicha v comida y se haze la fiesta al nacimiento de la cria-
tura poniéndole el nombre.

“Y quando la madre entra con el hijo le nombran por el
nombre que le an puesto diciéndole: *‘Seas bienvenido Fu-
lano”, y todos le brindan al nifio con la chicha nombrandole
por el nombre que le han puesto de el linage. Si es hija la
ponen también su nombre” (1).

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 asperga-
ban a los cuatro vientos, y a la vez se hacfan rogativas por
la salud de la criatura. El resto de la sangre se vertia en un
hoyo excavado ex profeso, v en el cual se enterraba también
el pedazo de cordén umbilical que en esta ocasién se cortaba.

El Dr. Oyarziin citando a Pi y Margall, da los siguien-
tes pormenores respecto del bautismo de los nifios araucanos:
“‘para la ceremonia del dautismo el araucano como el quichua,
no bien nacia, cuando se Ie bafiaba en el préximo rio o en
el vecino lago. No se le fajaba; se le envolvia simplemente
en una manta y se le ponfa en cierta cama de pieles que se
colgaba del techo

“Pendia de la cama una cuerda y Ia madre de vez en cuando
le mecia sin casi dar tregua a sus habituales trabajos. A los
pocos dias se buscaba padrino que diera al parvulo nombre,
Se hacia este bautizo con escasa ceremonia o ninguna, pero
no entre ricos. Entre ricos acudia a la casa a rayar la aurora
el padrino con sus deudos y amigos provistos de dones
Se sujetaba por los pies y se tendia en el suelo una llama
y sobre ella se iba depositando cada cual su ofrenda. Cambia-
ban estos regalos segiin el sexo del recién nacido. Si era
varén consistian principalmente en armas. Se arrancaba Iuego

(1) Ob. cit.pp. 165 v 6.
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ala llama; y con él untaba el padrino a su ahijado
te v le daba nombre, nombre que se repetia tres
os espectadores. Pasaba entonces el nifio a los bra-
e y el padrino levantando al aire el corazon del
ue a(n destilaba sangre, pedia fervientemente ai
ue no le privara al infante ni de la vida, ni del
la elocuencia. Terminaba la fiesta por un ban-
(1.
‘dice: “El mismo dia en que paren un hijolo conducen
Io lavan, se lavan ellas también, y dentro de poco tiem-
en a las acostumbradas ocupaciones domésticas
alguna incomodidad. Paren con suma facilidad, lo
be atribuir a su natural robustez. Luego que han
al nifio en agua corriente, no lo faxan ni lo ¢ifien de
modo, pero poniéndolo en una cuna colgada llamada
cubierta de suaves pieles, lo cubren con unasimple
y de quando en quando lo menean por medio de una
cuerda. pendiente de la misma cuna: de este modo ellas
més libres para atender a sus ocupaciones domésticas.
1do estas criaturas principian a caminar, lo que hacen
esto, no les ponen ni  ¢orpifios ni otras ataduras, los
igeramente vestidos,los dexan andar por todas par-
comer de todas cosas. Forméandose asi por ellos mismos,
tan bien hechos robustos v menos expuestos a las enfer-
i3 que trae consigo la delicadeza de la educacion” (2).
La verdad es que la mortalidad de los parvulos era siem-
inde entre los araucanos, debido principalmente al
o de las madres durante las numerosas fiestas, en
-al igual de sus maridos andaban embriagadas por
0s dias seguidos. Durante estos periodos las criaturas que-

| 1 I,-Iistorm de la América Antecolombiana. Tomo 1. p. 497, Barcelona
do por el Dr. Aureliano Oyarzn en su trabajo “La Sangre en las
cias v Costumbres Araucanas”. Pubiicaciones del Museo de Etnolo-
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daban expuestas al hambre, a las infecciones, a los atrope-
llos y a los accidentes.

La fecundidad de la mujer araucana, a pesar de la fre-
cuencia con que se embriagaba, era grande y atin lo es,
Segiin los Gltimos censos y estadisticas, se cuentan cuatro
nacimientos por mujer casada, como término medio. Este
nlimero corresponde bien a lo que en 1642 dijo Francis-
co Maroto, que “regulados unos con otros a seis por cada
familia” (1) o sea cuatro hijos con sus padres.

Lorenzo de Alnén, hablando de la fertilidad de las muje-
res araucanas, dice en 1634; “casanse con cuantas mujeres
tienen caudal para comprar, que entre ellos es mercaderia
tener hijas —multiplican més que nacién alguna, mas de
las que tenemos noticia porque suele en un mes ser un padre
de cuatro o cinco hijos y mas como tienen las mujeres’ (2).

Aqui naturalmente se refiere solamente a los caciques 0
a los ricos que podian tener varias mujeres y en estos casos
era facil que un padre viera aumentar en tres cuatro o mas
sus hijos en el mismo afio.

Una curiosa costumbre, que hace pocos afios persistia
entre los huilliches al sur del Toltén, pero que no ha sido men-
cionada por ning(n cronista o historiador, era la de plantar
un arbol al nacimiento de cada nifio varén. Estos arboles se
plantaban en las inmediaciones de la miichulla, generalmente
al contorno del lepun, en la ocasién de la ceremonia de po-
ner nombre al nifio. La operacién la efectuaba el padre del
nifio, con ciertos ritos que no hemos podido averiguar €n
detalle, pero que incluian invocaciones al tétem, al pilidn,
aspersiones y libaciones. Nosabemos si enterraban en el
mismo hoyo excavado para recibir el arbol, el pedazo de cor-

(1) Coleccién de libros espafioles raros o curiosos. T. XI1I p. 207,
“Relacién Verdadera de las Paces que capitulé con el Araucano rebelado,
el Marqués de Baides”.

(2) Informe. Ob. cit. p. 368
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ical que se cortaba en esta ocasién, como hacen
ibus africanas.
uestros viajes por la Araucania, habiamos oido
 de esta costumbre y més de una vez nos mostraron
s que decian tener ese origen. Hace poco recibimos una
6n inesperada. El sefior Toméas Thayer Ojeda
formé que le fué contado por el sefior Abelardo Piza-
un tiempo Inspector General de Colonizacién, que
nte existia entre los indios esta costumbre, y que
sobre terrenos quitados de un cacique, quien
restitucion, se hizo valer esta costumbre como

ados dentro del predio en litigio, y le dijo, sefialando uno
0s mas grandes, ;“Vé Ud. ese arbol? Pues se plantd el

 padre, vy este, el dia que yo naci. Aquellos otros se
n al nacimiento de mis hermanos, v todo este gru-
epresenta personas de mi familia, que siempre ha ocu-
) esta localidad".

0 'S .due esta era costumbre antiquisima, generali-
la toda zona. La prueba era admitida en los tribu-

ique al predio de sus antepasados.
‘de los cronistas hablan de &rboles plantados a ma-
_guno menciona las c:rcunstanczas en que se plan-

o de Lovera, hablando del viaje de Pedro de Val-
‘al sur y de la fundacién de la ciudad de Valdivia; dice:

que los espafioles pasaron a la otra banda, descu-
‘un gran pedazo de tierra algo alto como una loma
o cercado de aquel rio, donde tenian Sus viviendas los
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naturales en razonables casas. Entraron los nuestros y vié-
ronla tan adornada de arboleda sembrada a mano que pare-
cia un paraizo, y asi por la lindeza y orden con que estan
puestos los arboles como por el rfo que va girando por aque-
lla Joma" (1). '

Al hablar de la provincia de Cautin, dice: “En esta pro-
vincia de Cauten hay cierta manera de alamedas hechas
a las orillas de los rios pequefios, donde estan plantado unos
arboles altos a manera de fresnos o cipreces, y a estos luga-
res llaman los indios a@liben (alihuén) y los espafioles bebe-
deros y por ser estos lugares tan deleitables concurren los
indios a ellos a sus juntas cuando hay banquetes o borra-
cheras de comunidad”,

Tribaldos de Toledo también menciona de una manera
indirecta, la plantacién de arboles, pero sin indicar el moti-
vo. Dice: "“Para hacer sus concilios entrando en consejo
acordado tienen de tiempo inmemorial sefialado un asiento
muy ameno y hermoso donde el campo se muestra més ale-
gre y florido. .. En este lugar lienen puesta una hermosa ¥
alla alameda por orden y arlificio ingenioso... una plaza
muy capaz donde se asientan en rueda cualquiera compa-
fila 0 congregacién de gente” (2).

Un péarrafo de Gonzalez de Najera parece referirse tam-
bién a esta costumbre de los indios de plantar arboles, aun-
que nada dice de la practica, de que hablamos; pero es po-
sible que en su fondo tuviera este alcance. Dice: “tiencn
en los mas amenos y apacibies campos diputados particulares
lugares para celebrar otras diferentes borracheras, que son
unos bosques que parecen hechos o eriados para lal efeclo, A
poco circuito y de altisimos y diformes arboles™ (3).

(1) Crénica. Ob. cit. p. 124,

(2) Vista general de las continuas guerras: diffcil conquista del gran
Reino, Provincias de Chile, por Luis Tribaldos de Toledo. Historiadores de
Chile. Tomo IV 2.» Parte p. 21.

(3) Desengafio etc. Ob. cit. p. 43.



RICARDO E. LATCHAM 325

tonces el testimonio de tres de los méas anti-
as que antes de mediados del siglo XVII los
_tenian la costumbre de plantar 4rboles en los
de sus lepun o lugares de reunidn y ésto coincide
ticias que hemos podido recoger respecto del lu-
os indios modernos solian hacer las plantaciones
fenmos. El nombre que daban y todavia dan 2
es es mongalihuén arbol de la vida, o 4rbol que da
. Creen que cuando cae el arbol o es fulminado por

es presagio de la pronta muerte del individuo cu-
. No hemos podido averiguar si antiguamente estos
también se plantaban al nacimiento de las hijas,
tiempos més modernos se hacia solamente para los

esta costumbre no se extendib, en tiem-—
oricos, al Norte del rio Cautin, al menos no tene-
a prueba directa o indirecta de ello.

CAPITULO X
- CREENCIAS RELIGIOSAS DE LOS ARAUCANCS

del tema,—Los arsucanos del sigic XV1 no conocfan ninguna
—Lo que dicen los cronistas al respacto.—Los indios no
endfan [as ideas ebstractas,—El demonismo y los cronistas,
—E] concepto de los indios respecto de las ideas abstractas incul-
as por los misioneros,—Divereos agpectos del alma en el concep-
1 ena.—Ei pilti—El am.—El allué.—La likue—E Ayimfl
@iﬁ'——Los voiguebuyes.—El piliés— El pillén no era nidiog ni
onio, ni la antropomerfizacion de los volcanes.—iQué cra el
-E culto de los antepasados.—Fundamentos de esta hipo-
is.—El pilldn segGn los eronistas.—Los pillomén—La dualidad
del 1. —Opiniones de algunos escritores modernos.—Invocacios
-Asimilacion por los indios de algunos conceptos europeos.
—El pilién v el Ngenchin.—Atributos de estos seres,—Ideas ma-
 terialistas de los indios—La multiplicidad de los pillanes.—Sus
f azZONnes. —Supersticiones.

de las partes mas dificiles en el estudio de la etnologia
n pueblo primitivo es la que se refiere a sus creencias
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religiosas, v ésto es por una variedad de motivos de natura-
leza diversa.

El hombre primitivo en todo lo que atafie a su culto, es
muy reservado. Sus principales ceremonias se efectfian
Gnicamente en presencia de los iniciados y para el efecto
forma sociedades secretas o esotéricas, cuyas operaciones
son misteriosas v desconocidas a los que no son miembros
de ellas. En las ceremonias piblicas la mayor parte de los
ritos se ejecutan por medio de simbolos, del lenguaje de ges-
tos o por el empleo de metiforas, cuvo verdadero sentidoes
comprendido nicamente por los iniciados; de manera que
un extrafnio que las presencia, pocas veces se da cuenta de lo
que en realidad significan.

A la vez, todos los pueblos poco cultos son por naturaleza
desconfiados v poco divulgan sus pensamientos intimos a los
que no son de su credo, y generalmente resienten la intru-
sion de estos en todo lo relacionado con sus instituciones y
en especial en lo que se refiere a sus précticas religiosas.
Por consiguiente, en general rehusan hablar de esta materia
o, si lo hacen proporcionan datosequivocoso falsos; y es so-
lamente después de estar largo tiempo entre elles v de ha-
berles ganado la confianza, que puede el observador con
paciencia, adquirir conceptos mas o menos exactos respecto
de sus verdaderas creencias y alin asf, raras veces logra com-
penetrarse del origen y los causales de semejantes ideas.

El hombre primitivo poco raciocinia sobre estas cuestio-
nes v a menudo estd en completa ignorancia respecto de
ellas. Como dice Dieterlen, hablando de los basutos: <Si uno
les pregunta la razoén de sus costumbres, son incapaces de
contestar. No tienen ni teorfas ni doctrinas: Para ellos la tini-
ca cosa que importa es el cumplimiento de ciertos actos tra-
dicionales”. (1) Levy-Bruhl, al comentar esta cita agrega:

(1) Missions Evangeliques LXXXIL 2. (1907) p. 336.

’
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uprema es entonces hdcer lo que los antepasados
ho y no hacer lo que aquellos no han hecho” (1)-
| tiempo se han olvidado el porqué original y se
., sin reflexionar, con perpetuar las practicas
- 1a letra, tales como han sido trasmitidas por sus
No se ocupan en motivos ni en razones légicas
indiferencia ha sido causa de desesperacién entre un
imero de misioneros, quienes han tratado, sin mayor
e convencerles de sus errores y hacerles comprender
nzas cristianas.
tra parte, es muy dificil para el observador, despren-
0$ sus prejuicios v colocarse en el mismo nivel
ad que los primitivos, de manera que, muy fre-
ente las relaciones que da son viciadas por interpre-
lejadas del modo de pensar del indigena y que
en vez de aclarar la verdadera comprension de

&ificultades aumentan enormemente cuando se
a de explorar las creencias religiosas de generaciones
cuyas ideas son en parte solamente reflejadas por
sus descendientes y modificadas por un prolongado
) con razas superiores especialmente empefiadas en
saparecer todo que lo queda de las costumbres y mo-
pensar antiguos.
este caso se encuentra el culto de los araucanos. Los
tas que describen, con pocos detalles, algunas de las
de la exteriorizacién del culto, se dejaban influenciar
as preocupaciones de las épocas en que escribfan.
taban a la obra del demonio todo lo que no compren-
que no estaba en conformidad con su teologia; error
n que los ha seguido, sin mayor investigacién, un buen na-
ero de escritores modernos.

1) La Mentalité Primitive. Parfs. 1922, p. 456.
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Pero, de sus relatos, se puede deducir ciertos hechos,
los cuales cotejados con las creencias todavia imperantes
entre los indios v complementados por ciertos ritos tradicio-
nales practicados aan, sin que los naturales se den cuenta
de su significado; nos permiten establecer con alguna segu.
ridad vy a grandes rasgos, las ideas religiosas profesadas por
los araucanos del siglo XVI y posteriormente.

Al hablar de éstas, ante todo, debe declararse que 1o re-
conocian ninguna deidad, ni buena ni mala y que tampoco
tenian nada que se asemejaba al culto divino Sobre este
punto son claros y categoricos todos los testimonios y algu-
nos cronistas atribuyen a esta falta, la dificultad experi-
mentada por los misioneros al querer propagar entre ellos
la doctrina cristiana.

Gonzélez de Najera dice de los araucanos: “indios que se
saben que no tienen religién alguna” (1).

El Padre Rosales declara que: “Son estos indios de Chile
los méas barbaros de las Indias, porque ni conocen al ver-
dadero Dios, ni tienen otros dioses, ni jdoloz que adorar,
culto ni adoracién, ni tienen eacrificios, ni offrendas, ni in-
vocaciones. Solo invocan al Pilldn y ni saben si es e demo-
nio ni quien es” (2).

E! Padre Sors opina lo mismo y escribe: “;Quién pensard
jamas que un enemigo tan asturo y audaz no tuviera algin
Dios a quien servir y ocurrir para los buenos sucesos y lan-
ces més apretados en que ¢e ha visto? Pues no le tiene por
que 1o reconoce mas Dios vy buenaventuranza que su vien-
tre'’ (3),

(1) Desengafio ¥ reparo de la Guerra. p. 54. Historiadores de Chile.
Tomo XVL
(2) Historia del Reyno de Chile. Tomo 1. p. 162,

(3) Historia del Reino de Chile. Rev. Chil. de Hist. y Geog. Tomo
XXXIX. N.» 43. § 68 pp. 178. 179.
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‘Pietas dice de ellos que viven “sin tener adora-
a’ (1)
vestadt dice en su Gramdlica: *Los indios chile-
vocablo que expresa en todos sus significados
0s”, v en otra parte afiade: “No se encuentran
te tracducen los conceptos de templo, altar, sa-
a, ofrenda, y otros parecidos; ni los que pue-
¢ a las cosas sobrenaturales, como alma, gracia,
d, vicio etc. en el sentido teolégico”.
eciaciones, repetidas por muchos otros cronistas,
as en cuanto a la falta de una divinidad, pero re-
specto de los sacrificios, ofrendas, etc. pues con-
rtir que los mismos cronistas que certifican la
ta de una deidad estaban convencidos que los
racticaban ritos de demonismo e imputaban a '
no a la religion los sacrificios, ofrendas etc. que
¥ por esto niegan su existencia en relacién con
s religiosas. Esto se explica por las palabras del
Adeodato de Bologna: “No tenian ni templos ni al-
i sacerdotes y su culto se reducia a ciertos sacrifi-
‘animales que hacian a campo abierto con el fin de
2 los espiritus airados, cuando estaban afligidos por
ades piblicas, y a ciertas libaciones de chicha o
nte que hacian, bafiando la mane en el licor y
ndo algunas gotas hacia el volcan Villarrica don-
que vivia el omnipotente Pilidan” (2).
Olivares también deja constancia de la falta de
idad entre los araucanos. Dice: “Los indios de Chi-
0 reconocieron aquella caterva de dioses celestes,

_‘.' Documentos. 1. p. 487, _ 44\
rie inedite delle Missione F. F. M. M. Capucine nel Chile.

1 &l prefacio viene un capitulo “Religione” en el cual ¢l F. Adeodato
%210 por 42 afios en dichas misiones, escribe lo que més arriba
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terrestres, e infernales, altos v bajos que otras naciones
gentiles. . . pero més barbaros que esto vy en todo lo demas
se negaron torpemente oir las voces de la razdn v no recono-
cieron, con suma ignorancia e ingrato desconocimiento, al
sumo hacedor y bienhechor nuestro; v no habjendo entre
ellos conocimiento alguno de la divinidad, es consiguiente
que no tuviesen templos, ni sacerdotes, ni culto, ni sacri-
ficios™ (1).

Barros Arana, citando algunos de estos cronistas v fun-
dandose ademés en las opiniones del Obispo Ovando de la
Imperia' (2) y de Fray Melchor Martinez (3) emite el si-
gulente juicio respecto del punto que tratamos: “Los indios
chilenos, como muchos otros indios americanos v como al-
gunos otros pueblos, no tenian la menor idea de una divini-
dad. Eran propiamente ateos, entendiéndose con esta pala-
bra no la negacién de la existencia de un dios, sino la ausen-
cia absoluta de ideas definidas sobre la materia. Inatil se-
ria buscar en las noticias que tenemos de sus costumbres el
menor signo de adoracién ni de sentimientos religiosos™ (4).

Verdad es que Molina, después de estar de acuerdo en
esta cuestibn con los demas cronistas en su Compendio
Andritmo, se contradice en el Compendio de Historia Ciril
que lleva su firma diciendoen este ltimo: “El sistema de re-
ligién de los Arducanos es simple, v acomodado a su manera
libre de pensar y vivir. Ellos reconocen un Ente supremo,
autor de las cosas, a el qual dan el nombre de Pilldn: esta
voz se deriva de pilli o pilli (la alma y denota el espi-
ritu por excelencia). Lo llaman también Guenu-pillin, el
espiritu del cielo; Buta-gen el gran ser; Thalvave, el Tonante;
Viilgemooe, el Creador de todo; Vilpepilvoe, el Omnipotente;
Motllgelu, el Eterno; Aenolu, el Infinito, etc.”

(1) Hist. Sagrada, Civil v Militar. p. 50.

(2) Descripeibn de Chile v del Perd. S. MS.

{3) Memorias sobre las misiones viajeras en la Araucania. MS.
(4) Historia de Chile. Tomo I. p. 106.
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i embargo, en este particular, Molina incurre en un
proviene de que no conocfa personalmente los in-
ibe Io que ha podido colegir de las relaciones que
dido reunir.
#lldn no era deidad y mucho menos Ser Supremo ador-
on los atributos que le asigna Molina. La mayor parte
voces las hall6 en el vocabulari6 de Febrés y supuso
indios las usaban al referirse al pillén. De las pala-
produce, algunas eran usadas por los indios, pero
sentidos y las demas, combinaciones adoptadas por
oneros por no encontrar en la lengua araucana vo-
que tuviesen el significado que ellos querfan expresar-
indios no se preocupan en ideas abstractas v si pos-
mente se han servido de las expresiones anotadas y
scidas, inventadas por los misioneros, ha sido sola-
hablar de la divinidad de los cristianos y no con
ion a sus propias creencias ancestrales.
demos citar en este respecto, el sentido moderno dade
as como ngenhuenu duefio del cielo; ngenmapu,
e la tierra; ngenchén, duefio de la gente etc., que fue-
ventadas sobre el patron de otras parecidas existentes,
expresar ideas de que los indios carecian.
a lengua araucana no existen vocablos para expresar
ceptos de Dios, adoracién, cielo (gloria), pecado, re-
1gidn, ni de ninguna de las ideas abstractas en que abundan
cultos superiores. La mayor parte de las voces que los
10 usan en su pseudo-cristianismo, son o tomadas del
o bien adaptaciones de voces indigenas cuya signi-
se ha cambiado, pero que los indios entienden lite-
mente. A esto en gran parte se debe el poco progreso ver-
dero que se nota en la cristianizacién de este pueblo;
rque los misioneros creen que estan explicando muy bien
‘doctrinas y entretanto el indio, literal en todo lo que dice
¥ piensa, entiende una cosa diversa. Sblamente en tiempos
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muy recientes, con la educacién de los rifios naturales y la
inculcacidn de estas ideas desde temprana edad se ha podido
decir que los indios entienden mis o menos lo gue se les
ensefia de la doctrina cristiana, pero los viejos son siempre
reacios y conservan sus antiguas creencias.

Hemos visto que la mayor parte de los cronistas estan de
acuerdo en que los araucanos no conocian ninguna divi-
nidad y existe entre ellos casi la misma unanimidad res-
pecto de su creencia en el demonio.

Rosales dice que los hechiceros (entiéndese sacerdotes o
shamanes) tenian sus fiestas v reuniones en que hacfan
*“cosas prodigiosas y marabillas por arte méjica y con ayuda
del demonio, que en estas fiestas le atrahen con sus invoca-
ciones y se les aparece sobre el ramo de canelo en figura de
un paxarito’’(1).

El Padre Sors comentando las creencias religiosas de los
indios, dice: Todos los indios tienen ¥ usan muchas supers-
ticiones v por esta especie reconocen al Demonio que lla-
man Pillén, v...por esto consultan a sus adivinos o Ma-
chis. .. Algunos de estos tienen pacto explicito con el De-
monio y en sus juntas lo hacen comparecer con las figuras
que el Demonio les influye” (2).

Gonzélez de Nijera dice: “Tenian estos indios muy gran
respeto y miedo al demonio u alguna platica y familiaridad
con él y le hablan familiarmente” (3).

Miguel de Olavarria, en 1594, escribi6 lo siguiente: “No
sacrifican ni se les conoce Dios ni més de al Diablo a quien
dan crédito y los trae engafiados y manifiestan las cosas ¥
engafios que les dice, que son bien ridiculosos” (4).

Jerénimo Pietas, comentando las costumbres dé los in-
dios, dice que ‘rijense en todo lo que dudan por los hechi-

(1) Hist. del Reyno de Chile. Tomo 1. p. 144.
(2) Hist. del Reino de Chile. p. 80,

(3) Desengafio etc. p. 48.

(4) Gay. Documentos IL p, 47.
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en su idioma Ilaman al adivino Dungube:
: te hace que sus preguntas les responden el
e suerte que le oigen todos” (1).

nte estos conceptos no son mas que los reflejos
paciones de la época, porque durante los si-
XVII, v XVIII el demonismo ocupaba un lugar
rante en las ideas religiosas de los europeos y per-
doctrinas de todos los cultos. Un ejemplo de estas
paciones lo tenemos en el parrafo de P. Olivares, re-
a la estada en la ciudad de La Serena, en 1593,
primeros padres jesuitas que llegaron a Chile, entre
s se contaba el P. Luis de Valdivia.

menos prodigioso el que aqui én Coquimbo (La
no sélo echdron los demonios de las almas, librén-
pecado, més tambien purificaron la ciudad lan-
de las casas. Alojaron los PP. cuando llegaron, en
desierta, que habia afios que nadie se atrevia a ser
por los horribles espantos y tremendos visiones

ncipio experimentaron los P.P. muchos de aquellos
pEro no hicieron caso ni se acobardaron' acudieron

Ia ciudad de tan ma]as bestias, conjurandolas con sus
os de la Iglesia, y los infernales espiritus obedecieron
o de los ministros del evangelio, dejando libre
' la ciudad. De esta suerte empezaron los P.P.
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era otro que el Pillén el antepasado, fundador de la comuni-
dad, como veremos mas adelante, v a quien por cierto los
indios tenian en muy diferente estimacion.

Era costumbre entre los europeos de la época, atribuir al
demonio, todo lo que en las ideas religiosas no se conformaba
con las suyas y al encontrar entre los araucanos un ente que
no éra el Dios cristiano, a ellos no les cabia la menor duda
de que solemente podia ser el demonio o alglin ser bajo la
tutela de él.

Empero, la evolucién religiosa de los araucanos no habia
llegado atin al desenvolvimiento de seres abstractos, ni bue-
nos ni malos y no conocian ni dioses ni demomo:, en el sen-
tido teolégico cristiano.

No adoraban a ningtn ser. El bien y el mal para ellos
sblo existia en el sentido material y en el presente. No tenian
ninguna idea de una vida futura en que hubiese recompensa
o castigo. Los espafioles trataron de inculcarles estos pre-
ceptos, pero con muy poco éxito porque las voces abstractas
faltaban en la lengua de los indios lo mismo que faltaban
estas ideas en su mentalidad.

Encontramos un parrafo sugestivo en este respecto en
el Cautiverio Feliz de Nifiez de Pineda y Bascuiian, quien
al tratar de ensefiar la Doctrina a los nietecitos del cacique
Llancareu, les preguntd “si sabfan lo que era el pecado,
que entre ellos llaman huerilcan. Respondiéronme que S,
que dametyn era pecado, que es quitar la mujer de otro,
siendo propia; que hurtar también lo era, vy matar a otro;
e tos son los ordinarios entre ellos, porque privarse del jui-
¢io, ni emularse, ni cohabitar con las mujeres del trato ¥
solteras, no lo reputan por tal: sélo tienen por vil y vitupe-
rable el pecado nefando” (1).

Quedé donforme el autor con esta explicacion, porque
los ejemplos que le pusieron los nifios coincidian con algunos

(1) Cautiverio Feliz. p. 107.



‘RICARDO E. LATCHAM 335

ymientos de las tablas mosaicas. Pero si exami-
alcance de las palaras huerileén v damentin,
tos de los araucanos respecto del robo, el homi-
‘adulterio, veremos que los alumnos y el profesor
muy lejos de haberse emtendido mutuamente.
ledn significaba obrar mal, ofender a otro; y se deriva
iz hueri, disgusto, rabia. Hueriican por lo tanto sig-
dar disgusto, dar rabia. Los araucanos llamaban
cualquier hecho que daba ofensa a otro © que pu-
tar en represalias o violencias. Otras palabras
de la misma raiz se usaban en igual sentido; asi
era cometer delito que podia ofender; huerintun,
disgustado u ofendido por algo dicho o hecho; hue-
odiciar la mujer de otro v andarla conquistando, o
cualquier hecho que pudiera dar disgusto. Damen-
mptar mujer casada, o cometer adulterio con ella;
hurtar; lengemn, matar a otro.
estos hechos y acciones eran personales entre el
el agredido u ofendido vy eran vengados inmedia-
; pero no tenian ninguna transcendencia moral o
ni afectaban en lo mas minimo la vida futura del
. En su concepto de la vida de ultratumba no exis-
r de recompensa ni lugar de castigo. No reconocia
Supremo o deidad y por consiguiente no existian
El-leyes divinas ni podia pecar o faltar a ellas.
leyes humanas eran administradas por el individuo
la colectividad ofendida y castigado el delito o admi-
la compensacién respectiva, terminaba el asunto y se
1 Como vemos, este concepto estd muy lejos de lo
‘entendemos por pecado en el sentido cristiano.
Sin comprender completamente esta fase de la mentali-
gena los misioneros y otros, hallando en el idioma
le creian corresponder a sus propios conceptos, las
ban para explicar estas ideas, pero es indudable que
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los indios daban a las palabras el valor que siempre habian
tenido, de manera que, cuando se empleaba el término
huertlein u otro semejante, entendian que se trataba de una
ofensa cometida por un individuo en contra de otro, pero
no se les pasaba por la mente que se habia ofendido a Dios
a quien no conocian ¥ que el hecho podia traerles castigo en
la vida [utura.

Aun después de muchos afios de doctrinar, de recibir el
bautismo, y de ser nominalmente cristianos, seguian prac-
ticando sus ritos y ceremonias antiguas. En la generalidad
de los casos sus convicciones cristianas eran muy superfi-
ciales, porque su condicién mental no les permitia compren-
der a fondo las ensefianzas que se les hacian y porque, como
hemos visto, no existia un vocabulario adecuado para ex-
plicarles las nuevas doctrinas, careciendo en ahsoluto el
suyo propio de voces abstractas que hicieran comprensibles
las ideas que inculcaba la nueva religion.

Por esto vemos quejarse amargamente los misioneros del
poco verdadero éxito logrado durante largos afios de sacri-
ficios y peligros. Uno de ellos, comentando el hecho, dice que
en las misiones de Valdivia, siempre continuaban con las
mismas costumbres paganas “con sola esta diferencia, que
suelen usar en sus elfunes o enterramientos, a que dan nom-
bre de iglesias, cuatro o seis cruces medianas y una grande
en el Coyagh o lugar destinado para las juntas solemnes,
a la cual deshonran con las borracheras y excesos que co-
meten en presencia del sagrado instrumento de nuestra re-
dencién; que tienen alguna noticia que hay un Dios criador
de todo y remunerador ; pero tan confusa que puede fundarse
bastante duda de si tienen o no verdadera fe, y que parece
creen en la necesidad del bautismo, pues suelen pedir con ins-
tancia a los pasajeros que les bauticen sus hijos; pero igual-
mente confusa y apreciada que las demas verdades catolices.
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que més bien que el nombre de cristianos cuadra
¢l de barbaros bautizados” (2). .
anos crefan en una vida futura, o segfin algunos
1 la inmortalidad del alma; pero esta dltima idea,
a las creencias de ellos no es apropiada.
“espiritu o &nima no lo concebian en el gentido
generalmente invisible e intangible, pero siem-
con los bien definidos delineamientos que po-
dividuo cuando vivo; pero podia en determinados
imir otras formas y hacerse visible a voluntad,
8 3spe¢:tos y cambiaba de nombre segtin sus di-
utos; por ejemplo: pulli, am, alhué, lihue, ay-
que pucden traducirse alma, espiritu, &nima,
chispa vital.
d existian para los araucanos dos espfritus dis-
diferentes atributos; el alma, p#ili o am que era
pero siempre concebida en forma corpérea, y el &ni-
¢, que jamés se alejaba del cadéver y desapareda
desaparicién final de éste.
extrafio hallar esta creencia entre los asaucanos;
comiin entre los pueblos primitivos encontrar
n de la multiplicidad del alma y hay tribus que
cada individuo tiene hasta cuatro.
0s egipcios adscribieron al hombre cuatro es-
s: “Bas, Akha, Ka y Khaba"; los romanos le dieron
is duo sunt homines, manés, caro, spirilus, wumbra".
misma creencia se encuentra en casi todos los pueblos
) semi-salvajes. Los figianos distinguen entre el
que se sepulta con el muerto, la més tenue que se
¢l agua y la que frecuenta la localidad en que ocurre

mws:co de las misiones del Reino de Chile, hasta 1789.
entos L p. 322.
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Los madagascares creen en tres espiritus, los algonquinos
en dos, los dacotas en tres, los indios de Colombia Britinica
en varios,

Todavia no se concebia la separacién absoluta del 4nima
o espiritu, de su forma corporal. El salvaje era esencialmente
materialista e imaginaba que el alma era una réplica exacta
del cuerpo; pero con la facultad de hacerse invisible e intan-
gible a voluntad. Tenia pruebas incontrovertibles de que po-
dria mostrarse, si asi lo deseaba. Su sombra le acompafiaba
por todas partes; cuando miraba al agua veia su reflejo,
igual en todos sus pormenores a su forma corpérea, pero que
escapaba siempre a sus pesquisas.

En sus suefios veia y conversaba con los muertos en la
forma como siempre lo habia hecho durante la vida de estos.
¢Qué otra cosa podria imaginar, sino que existiesen otras
manifestaciones materiales de su ser, dotados de los mismos
atributos que su naturaleza tangible? Esta réplica llegb a
ser su aller ego—el otro yo—qgue existia después de la muerte
v de la corrupcién de su cuerpo material. De esto tenia la
mas absoluta seguridad, con el ejemplo ofrecido a sus sen-
tidos por la reaparicién de los muertos durante los suefios.

Los espiritus desprendidos de los cuerpos no desaparecian,
Generalmente frecuentaban los lugares que solian habitar
en vida, y a veces aparecian a sus deudos o amigos en sues
fios o estando despiertos. Tenian las mismas necesidades ¥y
disfrutaban de los mismos sentimientos y placeres que 108
vivos; por consiguiente era preciso atender a esas necesida-
des para que nada les faltase. De aqui naci6 la costumbre de
enterrar con los muertos todos aquellos objetos que les ser-
vian en la vida.

En el concepto de los indios los espiritus corresponden
exactamente en forma y caracteres al cuerpo que han aban-
donado, Un hombre alto 0 uno corto permanece alto o corto
en su condicién de 4nima. Los parientes vuelven a juntar-



LA ORGANIZACION SOCIAL 339

muertos y &l que es cacique en vida gobierna
os dependientes en el otro mundo y contmﬁan en
a vida de clan y tribu que sobre la tierra.
tu del nifio queda nifio sin desarrollarse més.
0s permanecen los mismos, tienen las mismas ocupa-
dividen en las mismas castas, y tienen idéntica ri-
tos que los vivos. Ejemplo de ésto nosdan los cro-
uando hablan de las guerras entre las almas de los
on las almas de los espafioles (1).
il distinguir con precisién la diferencia entre el
_ y el alhué; los mismos indios no tienen ideas
al respecto, pero en cuanto hemos podido averiguar
era acepcidn es mas o0 menos la siguiente:
alma o espiritu, alejado definitivamente de la
je va reside en el pais de los espiritus. En esta ca-
hallan todos los espiritus de sus antepasados de
es anteriores y los de la actual que no se han co=
ido 0 que son recordados imperfectamente por la persona
Son potentes para hacer el bien o el mal a los:
tienen dominio sobre las fuerzas ocultas y misteriosas,
pre invisibles, ningtin indio habla de la aparicién
pulli. Su agrado o su displicencia los hacen sentir
rmedio de sus agentes, los fenémenos naturales o
turales, los cuales estdn sujetos a sus érdenes. Los
los dotan de los mismos gustos, pasiones y senti-
'qua tienen los seres humanos, y siempre los figuran
uerpo humano, pero no los didtinguen personalmente.
ituacion de la tierra que habitan varfa segén la localidad
 1a tribu. Las de la costa ¢reen que la tierra de 1os espiri-
 halla allende el mar, y antiguamente los del litoral

n otra publicacién hemos tratado més extensamente sobre la
- animismo y las creencias de los pueblos primitivos al respecto
 que desean mayores detalles les referimos a este libro, titulado:
Mortuorios de los Indios de Chile y ofras partes de Améysea”,
Ricatdo E. Latcham, Santiago 1915,
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entre los rios Imperial y Toltén suponian que la isla de Mo-
cha era la morada de ellos. Las tribus que ocupan las regio-
nes sub-andinas, creen al contrario, que sus muertos van a
vivir al otro lado de la cordilerra de los Andes y que sus an-
tiguos caciques y, los cona o soldados habitaban los nume-
rosos volcanes de la regién. En tiempos mas modernos,
debido a influencias europeas, la mayor parte de los indios
cree que la morada de los espiritus se halla en el cielo (fir-
mamento) y la llaman huenumapu, pero sin darla el sentido
del cielo cristiano (gloria). Esta tierra, donde quiera que
se halla es completamente nacional y destinada exclusiva-
ménte a los espiritus araucanos. Los europeos tienen su

morada aparte y ningtn indio va all4, como ningiin extraifio
entra en la tierra de ellos.

Am, el espiritu activo que ain no se aleja definitivamente
de los lugares que frecuentaba en vida y que asume a veces
una forma visible para volverlos a visitar. La forma que asu-
me puede ser humana, pero mas generalmente esla de algiin
animal. ave o insecto y puede o no darse a conocer a los
vivos. Los am son siempre los espiritus de los reciéntemente
muertos o de los cuya memoria se mantiene viva por cari-
fio, por respeto 0 por temor. Miéntras la memoria de ellos
esta fresca los am no se alejan, v estos recuerdos son una
de las maneras que tienen de hacerse presentes, porque el
indio cree que son pensamientos que le ha mandado el
espiritu. Cuando se van borrando estas memorias, 1o que ge-
neralmente es un poco mas de un afio después de la defun-
cién el am, parte al pais de los espiritus, donde se convierte
en puili, y no vuelve a aparecer,

Esalos am a quienes el indio hace sus libaciones, sus ofren-
das y sacrificios funerarios para tenerlos propicios y conten-
tos. Los am frecuentan los cementerios y se enojan y hacen
sentir su displicencia si los ritos funerarios no se celebran
con la debida ceremonia y atencién o si se omite algo que se
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encial o si la fiesta no esta en relacién con la
o el rango del muerto. Los indios creen que los
los principales actos de su vida diaria y en todas
- derraman un poco de las viandas y del licor
barlo para que coman los espiritus; e igual cosa
fodas sus fiestas y ceremonias. En sus ritos, las

08 creen gue si los nombian por su nombre puedan
cr.eyéndose llamados. Por esta razén no hablan Ja-

pueblo chileno enipleéndose las mismas voces.
s espiritus estdn dotados con potencias y pueden
ola o malévolamente, esti en el interés de los
los siempre gratos y de ahi la importancia que
1 los indios, los ritos funerarios v todo lo relacionado
culto de los muertos. Los espiritus tienen las mismas
es v los mismos sentimientos que los vivos: pa-
‘hambre y sed, sienten el frio v el calor, son domina-
or los mismos gustos deseos y pasiones. Por esto 108
3 ponen en las sepulturas comida, chicha, frazadas y
para que se abriguen, armas y adornos para que se
dan de 1os espiritus enemigos, para que cazen o se ata-
, etc., matan un caballo sobre la tumba para que pue-
cabalgar en vez de andar de a pie; y algunos pueblos
matar a las mujeres del difunto y a sus esclavos,
L que fuesen acompaiiados y servidos en su futura vida.
Si el pilli v el em eran dos aspectos del mismo
0 alma; segfin el tiempo que habia trascurrido des-
la muerte; no era lo mismo respecto del alhué. Este
no se alejaba del cadiver y era transitorio, es decir,
iparecia después de algn tiempo, incorpordndose de
0 en el cadaver y concluyéndose con éste, Podia asumir
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su antigua forma corpérea tenue e intangible pero visible a
los hombres y sobre todo a los animales.

Era a menudo el intermediario entre el am del difunto y sus
parientes vivos, y aparecia 2 éstos cuando no cumplian con
sus obligaciones con aquél, en cuanto a las ceremonias fu-
nerarias v post funerarias. No siempre aparecia de una mane-
ra visible, pero anunciaba su presencia en una variedad de
maneras, por golpes, sonidos, haciendo chisporretear el fuego,
cerrando puertas, haciendo aullar los perros, v de otras mil
maneras. Todavia existe esta creencia entre el pueblo chileno
y frécuentemente cuando se sienten en la casa sonidos que
no se pueden explicar o se perciben herhos misteriosos, la
gente dice que las &nimas estdn penando. Esto pasa especial«
mente, luego después de una muerte, sobre todo sino se han
mandado decir misas para la tranquilidad de las almas o no
se ha cumplido con la voluntad expresada por el moribundo.

Los brujos o hechiceros araucanos estaban siempre en ace-
cho de los alhué y crefan que los podian capturar por medios
mégicos y obligarlos’'a hacer sus mandatos, Estos hustran
alles o Animas presas eran muy temidos por los indios
porque los brujos los trasformaban en huecurus o agentes
del mal.

El P. Augusta dice que el “wichanalwé o wichalwé es el
muerto, el 4nima que ha sido enganchada para hacer al dafio
a las personas y de que disponen los brujos segtin Jas supers-
ticiones de los indigenas".

Por esto los misioneros frecuentemente confundfan &l
alhué con el diablo, como se nota en las crénicas, El P. Vals
divia dice: “alhue, diablo, y con esta misma palabra afren-
tan a otro”. Pero ¢l mismo padre da otros significados a la
misma voz; por ejemplo: “alhue fii ruca” (casa de los muers
tos), era “el lugar donde entierran los muertos y asf llaman
los infieles a las yglesias de los Christianos”; porque tenfan
la costumbre de enterrar los muertos dentro de su recinto.
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autor dice que también significaba “calentura,
wsa la muerte” y da ademas los verbos “alhuectn
tener calentura”.
o modo el alhué estaba intimamente ligado con el
' no se alejaba de la vecindad de éste. Al acabarse
tamente el cadaver, desaparecia también el alhué

e supiera mas de ‘€L
0 vivo no tenia alhué, este solamente aparecia
revenia la muerte, mientras que el em o palli
desde el nacimiento y nacfa con el cuerpo. Era inde-
te de éste, lo podia abandonar a volunad y volverlo
durante la vida, como lo hacia durante los suefios
: los sincopes, las visiones, etc., y no desaparecia
a destruccion del cadéver.
era la esencia o principio de la vida, que siempre
aba el am o piilli, sea durante la vida o después de
te. Era por &f luminoso se dejaba ver las pupilas de
Pero aunque adomparniaba al @m en vida y en musr-
a hasta cierto punto independiente y quedaba en el
0 miéntras que aquel lo abandonaba transitoriamente.
do a la muerte el am dejaba definitivamente el cuerpo,
 lo adompafiaba y no volvia mas. Entonces los 0jos
an su luminosisdad vy se ponfan opacos y en esto los
slernpre conocia:n la muerte. Mxéntras quedaba al-
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muy claras sus ideas al respecto, y emplean los dos términos
casi como sindnimos; pero mientras el ayhuisi puede ser la
sombra o del cuerpo o del alma, el Joli7 se emplea exclusiva-
mente en este Gltimo sentidob. Por otra parte no recordamos
haber encontrado la expresion Jolifi en uso al norte del Cau-
tin,

Vemos entonces que el concepto del alma o espiritu, entre
los araucanos, no coincide con el nuestro; que para ellos aun~
que invisible generalmente e intangible siempre, conserva su
forma corpérea y la misma personalidad que tenia cuando
ocupaba el cuerpo. Este espiritu se llamaba am mientras
quedaba en la vecindad de los lugares habitados en vida y
pidlli cuando se alejaba definitivamente para ir a la tierra de
los espiritus, lo que sucedia cuando la memoria del muerto
comenzaba a borrarse en los recuerdos de los vivos.

Ademas de este espiritu, cada persona tenia otro, el allué,
poco permanente, que solo aparecia con la muerte. No aban-
donaba voluntariamente la vecindad del cadaver; pero po-
dfa ser obligado a obedecer la potestad mégica de los brus
jos y desaparecia para siempre a la completa ¢orrupcién del
cadaver,

El am o p#illi durante la vida se manifestaba en el pensa-
miento, la imajinacién y en los sentidos en general. Después
de la muerte se le atribufan todos aquellos poderes que la
imaginacién o el pensamiento podia inventar y su omnipo-
tencia era limitada sblamente por la potencia de dtros espi-
ritus contrarios.

En vista de estos poderes, convenia a todas luces, estar
bien con los espiritus; y para propiciarlos hacian ofrendas ¥
sacrificios de deres u objetos, que a juicio de los indios,
més les agradarian y en especial se hadfa ésto durante los
funerales de los muertos.

En tiempo de la colonia, los indios sugetos al dominio es-
pafiol, 0 al menos los que profesaban el cristianismo, se en=
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o0s recintos apartados de las iglesias, que eran
cementerios parroquiales. Esto daba lugar a cu-
Les entre el clero v los parientes de los muertos,
la oportunidad robaban el cadaver para volver-
rar con los ritos yceremonias a su usanza, temiendo
los espiritus si dejaban de cumplir las costumbres
e sus antepasados, Era solamente con el mayor
nto, con castigos ejemplares que las autoridades
tarlo y en muchas partes especialmente en la Arau-
vieron obligados a permitir dichas ceremonias y
se con aplicar los ritos de la Iglesia como se-
. En cambio los indios consentian plantar cruces so-
pulturas en vez de sus antiguas efigies.

divia en su Confesionari'o, en la 7.* pregunta,
ancia del desentierro de los cadaveres sepultados
itos cristianos, ;Has desenterrado y hurtado de

0 de la mision los han enterrado en los ellunes
. propios de la parcialidad, sin dar aviso a los
unque nominalmente eran cristianos); y dado
noticiosos estos de la muerte o proximidad a ella

(1) Gay. Documentos I, p. 352.
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racion, ni pedian estas cosas como favores, sino como de-
recho y obligacién por parte de los espiritus.

La presentacién de ofrendas y sacrificios eran hechos con-
cretos que significaban un gasto de hacienda. Con esto log
espiritus debian estar agradecidos y como los indios eran
intensamente materialistas, sin sentimentalismo, conside.
raban 16gico que, en recompensa de lo que habian gastado,
les concedieran lo que ellos pedian, ya que si tenfan voluntad
los eSpiritus, todo podian._ ...

Pero no se confiaban demasiado en la buena voluntad de
los espiritus. No siempre estarfan éstos de buen humor, o
bien podian considerar insuficientes las ofrendas. Por otra
parte habfan siempre espfritus malévolos o enemigos en ace-
cho para hacerles mal y para contrarrestar los beneficios
procedentes de los espfritus amigos y més especialmente ha-
bian los brujos quienes con sus poderes ocultos les podian
causar graves dafios y perjuicios.

Para precaverse contra todas estas malas influencias y
para obligar los espiritus de sus antepasados a velar por sus
intereses y extenderles su favor y proteccién, recurrian a la:
magia. No todos eran perspicuos en este arte; pero todos 1a
posefan eén mayor 0 menor grado, empero era menester que
hubiesen especialistas que conociesen més a fondo la manera
que se debfa obrar en cada caso, y quienes se dedicazen con
mas atencién al estudio de ella.

Asf surgi6 1a casta de los shamanes o sacerdotes, llamados
soiguebuyes 0 mas bien vofgueroes (sefiores del canelo) por
los araucanos, cuyo deber era influenciar los espiritus de
los antepasados e impedir o neutralizar las maquinaciones de
los espiritus malignos y de los hechiceros o brujos.

En tiempos més modernos, dichos sacerdotes se han
llamado ngenpin (duefios de la palabra); pero como hemos
ya dicho, eran originariamente los jefes y oficiadores de las
sociedades esotéricas, Con la desaparicién de éstas, 108
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in continuaban ejerciendo el oficio de sacerdotes en
las ceremonias puramente religiosas, siendoreempla -
sor los mackis 0 médicos en aquellas relacionadas con
racién de enfermedades. de exorcismos, o en la adivi-
) mégica usada en el descubrimiento de hechicerias.
deraban que la magia colectiva era més potenie
 individual, y por consiguiente, formaban sociedades
; 0 esotéricas, que tenian por objeto preocuparse en
5 aspectos de la vida diaria de la comunidad y de sus
des y dentro de esta esfera debfan valerse de todos
medios para precaver cualquier contratiempo y procurar
bien posible. )
as sociedades tenfan su ritual secreto v por esto han
Ihmadas sociedades secretas. Precisaba que los ritos
en secretos para que los espiritus indispuestos no llega-
2 saber los medios que se empleaban para evitar sus
Juinaciones, porque si los supiesen, les serfa facil oponer-
tros medios que dejarfa anulada su eficacia.

- que volviesen o que les hiciesen algin dafio; 1a que
os llamar preventiva, v la otra el verdadero culto de

ste culto se dirigia a todos los espiritus de los antepasa-
que habfan descendido del fundador del clan o de la

terminacién verbal en—piilli an—por elision piillan—
ser espiritu o literalmente serd espiritu.
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era la antropomorfizacién de los volcanes, del trueno o de
otras manifestaciones de las fuerzas de la naturaleza.

Encontramos en uno de los filtimos libros publicados sobre
los araucanos el siguiente parrafo:

“Considéranse también objetos de veneracién los fend-
menos atmosféricos e igneos como el trueno y los volcanes,
los cuales en la continuacidon de las edades se antropomorfi-
zaron en Pillén” (1).

Barros Arana anduvo més cerca de la verdad cuando dijo:
“Hay en los fendmenos ordinarios de la naturaleza ciertas
manifestaciones a que el salvaje no puede hallar una explica-
cién natural. Los truenos, los relampagos. el granizo, las
erupciones volcinicas, las sacudimientos de la tierra, eran
para los indios de Chile le accién de un poder situade fuera
del alcance del hombre, que ellos no sabian definir ni destgnar.
Este era el Pilldn, voz que los misioneros interpretaron por
la idea del demonio; pero que en realidad tiene un sentido
vago e indeterminado, y que designaba quizi el espiritu de
los muertos™ (2).

Técanos ahora abonar las razones que nos asisten para
opinar de una manera diferente y afirmar que el pilldn era el
espiritu del antepasado fundador de la familia, clan y tribu-

Antes de todoveamos quéluz nos dan en este respecto, los
antiguos cronistas, especialmente los misioneros, quienes por
el largo tiempo due estuvieron en contacto directo con los
araucanos debfan haberse hallado en mejores condiciones
para compenetrarse de las creencias indigenas.

El Padre. Luis de Valdivia en el tomo de Sermones en
lengua araucana, que ha dejado, dice, en el Sermén, VI,
punto 10: “Dize el diablo que el Pilldn truena en el cielo ¥
avuda a pelear a los conas (soldados)” y en el punto 11
“Dios solo haze q salgan los semhrados y el diablo dixo lo que

(1) Tomés Guevara. Mentalidad Araucana, p. 29,
(2) Hist. de Chile. Tomo 1. p. 106.
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sotros que por mandado del Pillén nacen o no nacen

os y que teniendo entrada el Pjilldn tendreys
itura dicho es del diablo lo que dezis tomando ta-
ido lo ofreceys el humo todas estas son menti-

yresenta el Pilién no como un demonio que procura
sino como un ser benévolo que ayuda a los suyos
¢, lo que indudablemente era lo contrario de lo
demostrar.

tampoco considera el Pjlldn como demonio, sino
r, a quien, por arte del diablo, los indios ofrecian
: “Y sus hechiceros, en todas las invocaciones
, llaman a Ias almas de los difuntos diziendo
s almas); no al Demonio expresamente, que no le
aunque, él es el que los habla y les da a entender
no de sus difuntos. Y lo mismo entienden por el Pi-
quien tambien invocan, porque los volcanes que ay en
eyno, que son muchos y echan fuego, humo y azufre,

 este parrafo el autor expresa dos ideas contradictorias,

primero dice que sus caciques difuntos habitan los
nes y en seguida se convierten en volcanes. Como le
raremos en seguida el primer concepto era el correcto.
otro parrafo repite el mismo conceptoen otras palabras
) invocan al Pillén y ni saben si es el demonio ni quien

como se les aparece a los hechizeros y les habla, les

(! Nueve sermones en lengua de Chile. 1621. Reimpresos por José
Hist. del Reino de Chile. Ob.cit. p. 162,
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da a entender gue ¢s alguno de sus parientes o caciques di-
funtos y como lal le hablan sin hacerle adoracion” .
E. P. Sors escribe lo siguiente: ‘“Todos los indios tienen
y usan muchas supersticiones y por esta especie reconocen
al Demonio que llaman Piiién, al cual le tienen mucho miedo,
de suerte que cuando tienen o padecen alguna epidemia la
atribuyen al enojo del Piildn y por esto consultan a sus adi-
vinos 0 Machis que llaman, que son unos hombres que vis
ten en la misma conformidad que las indias los cuales con
signos, visajes, brincosy saltos les dicen lo que quiere el
Pillin si han de tener Buenos sucesoso malos. .. Algunos
de éstos tienen pacto explicito con €l demonio y en
sus juntas Jo hacen comparecer con las figuras que el
Demonio les influye... A este tenor los tienen persua-
didos que los truenos, relampagos y otras cosas semejantes
que el Pillan las causa, porque estd enojado con elios: y
asi es preciso hacer juntas, sacrificarle carneros, botarle
chicha, carne y sangre para desenojarle v asi lo ejecutan™ (1).
Vemos que este padre considera que el Pilldn era el demo-
nio, pero que el trueno y las otras manifestaciones naturales
eran efectos causados por él y no antropomorfizaciones.
Gonzélez de Najera también supone que el Pilldn era el
demonio: “Tienen estos indios muy gran respeto y miedo al
demonio y algunos platica y familiaridad con él. (2)
Molina es mas explicito. En su Compendio Andnimo,
dice: “El alma en lal estado de separacién del cuerpo se llama
pilién. Hay pillanes buenos y pillanes, malos como log llaman
los buenos son almas de los araucanos y los malos de sus
enemigos, como por ejemplo de los espafioles. Afirman ade-
més que los pilldnes pueden repasar el mar y venir a ayudar
a sus amigos y patriotas. De aqui es que cuando ven relam-

(1) Hist, del Reino de Chile Ob. cit. p. 80-81.
(2) Desengefio Ob. cit, p. 48.
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o -f!os truenos de una tempestad sobre los Andes
wdose una batalla real, que sus pillanes se baten
s espaiioles sobre las nubes™.

que Molina en el Compendio que lleva su firma
“Ellos reconocen un Ente supremo autor de
‘cosas, a él qual dan el nombre de Pillén: esta voz
pulli o pilli (la alma) y denota el espiritu por exce-
atributo que le da en este caso no es més que el
las ensefianzas cristianas inculcadas por los mi-
del todo ajeno al concepto indigena.
. Havestadt dice que los indios “llaman también a
n atribuyen mayores e insélitos poderes;: ej.:
s, truenos, terremotos, inundaciones, etc”.
s en su Vocabulario nos da la siguiente definicién:
. El diablo o causa superior que dicen hace los true-
ampagos y rebentazones de bolcanes y a estos mismos
llaman piilén”.
y Figueroa escribe: “El numen a quien su barba«
endia ligero culto, porque no habia ninglin exceso de

tas confunden el Pilldn con el demonio, sino que
s bien que el diablo tenfa engafiados a los indios
imaginar que el Pilldn era el causante de todos
os naturales; &) que los indios no crefan que di
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¢) queno creian que los volcanes eran pillanes, sino la morada
de los espiritus que llamaban pillanes; ) que en el concepto

de los indios el Pilldn era el alma o espiritu de uno de sus
antepasados caciques y e) que lejos de darle los atributos de

un demonio, era para ellos un ser benévolo y protector, a

quien apelaban en todos los trances dificiles de su vida, °
tanto individual como colectivamente.

Otra prueba de que los indios no confundian el pillén con
los fendmenos riaturales, como nos quieren hacer creer algu.
nos, 1a hallamosen la misma lengua indicena que tiene voces
para cada uno de ellos, sin que ninguna de estas se relacionen
con pillén, ni con sus atributos directos: asi volcan se lla-
ma dehuini (en la costa dequin); trueno, talca; rayo, puvel;
relampago ligue; tempestad pilitan; terremoto o temblor
niiytun; erupcidn volcanica, huincuthal. Diremos sin em-
bargo que esta (ltima manifestacién también se llamaba
pilldn cuthal, fuego de pillan, pero en el sentido de fuego man-
dado por pillds.

No queda duda entonces que los araucanos miraban al
pitlén como al espiritu de alg(n antepasado. Existen en la
lengua antigua otras voces derivadas de la raiz pelli, que se
han modificado con el olvido de la idea original. Asf, pilld,
escrita variamente pilli, pllii plli, pillu, y pulli, también sig-
nificaba mosca y en este significado se ha transformado en
Py, piile, pldu (Valdivia), pelu (Febres) pullu (Molina), ete-

Pillimen, pullomen, pliumén significa moscardén y pro-
vienen también de pilli. Segiin las creencias de los araucanos
los espfritus de los muertos a menudo volvian a visitar los
lugares que frecuentaban cuando vivos v para este efecto
los espiritus de los soldados o ¢ona se transformaban en mos-

cas v los de sus caciques en moscardones.
“Varios de los cronistas han dejado constancia de esta

creencia y todavia sobrevive la idea de algunos de los ritua-
les de sus ceremonias religiosas, E1 P, Augusta, hablando de
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, no como deidad ni como demonio, sino como
padre de la tribu o clan, de quien descendian
la agrupacién; y por eso los indios siempre le
ron forma huma:na v no porque le consideraban

énfre los antiguos era la mas de las veces mujer y al
r, solamente en tiempos modernos se le ha figurado
y aftin en la actualidad continfia con un aspecto

masculino ya femenino.
a de esto la encontramos en los rituales que usan

en sus rogativas. Segin los P. P. Augusta y Fraun-
estos rituales se invocan constantemente al pillan-
4n hombre y la pillandomo, pillan-mujer, o 1a
5, vieja pilldn, cadauno de los cuales tiene un
or éspecial en las ceremonias. También suelen emplear
‘nombres que siempre recuerdan ambos sexos; padre
y y reina del cielo, estos tomados del ritual cris-
v:eja, etc En las ceremonias, ﬁguran servrdo-

0 a la otra.

es tor moderno. Robles Rodriguez escribe: “Como
ruto de nuestras investigaciones se desprende de
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Ia masa de datos recogidos directa y personalmente de log
mismos indios, la diferencia clara y perfecta entre Pillén
i el Guenechér: 0 Guenemapu.

“Los actuales indios poco hablan del Pilign i cuando se
les interroga acerca de él, dicen “eso es cosa de machi” o
bien, que solo los antiguos lo nombraban.

“En cambio, todos conocen a Guenéchén, ya concibiéndolo
como una sola persona, ya mirandolo en forma mdltiple i
sin vacilar traducen Guenechén o Guenemapun por Dios,

Digno de notarse es que en muchas partes no nombran
a Guenemapun sino a Dios (Dioz pronunciado por los
mapuches)palabra definitivamente incorporada en el vo-
cabulario de estas regiones i dirigiéndose a él le dan los vo-
cativos de Ckao, Chachai, padre, de Sefior i Rei locuciones
que han tomado carta de ciudadania en su idioma.

“Coexiste 1a expresion Dios acompafiada de esos vocativos
con Epu—agne—~Guenechén o Guenemapun (Dios de dos
caras).

“Podemos dejar Iseritado que segin nuestras investiga-
ciones para los indigenas actuales el Pillén o los Pillanes son
los primitivos dioses araucanos que vivian en el volcan o
volcanes de la regién o dentro de la montafia—pumahuide—
que hoy presiden las funcienes de Ios machis, adoptando
la fisonomia de Escolapio.

“Por escepcibn marcadisima, hemos ofdo que el Pillin
esté en el cielo,,.

“Le atribuyen jeneralmente forma humana, la de un ma-
priche muy bien tratado i que concede con liberalidad lo que
le piden, sin que por ello deje de ser considerado por algunos
como un ser maléfico que anuncia en el trueno a los caciques
su préxima muerte.

“De modo, pues, la version vu]gar que da a esta pala-
bra el significado espafiol de demonio, analogo al diablo
de los cristianos, es inexacta.
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ahora ¢l aspecto miiltiple que asume el Guene-
a, conjuntamente por algunos a Fucha Huer-
én—el viejo Hombre Dios, a Cushé Domo-Gue-
ja Mujer Diosa, a Hueche Guenechén el Joven
1 licha Domo-Guenechéin—la joven Mujer Diosa.
resan que estas personas componen una sola
enechén es joven al mismo tempo que viejo i
al mismo tiempo que mujer.
ante, otros aseveran que las cosas del cielo andan
‘al modo de las de la tierra i que Guenechén tiene

‘con Domeo-Guenechén a pesar de vérgeles siempre
- Seglin ésto, los dioses jovenes no provienen de los
S.
en también sus rogativas a Epu-Agne Fucha Huen-
hén, que literalmente se traduce por Des Caras
Hombre Dios, denominacién que se aplica al mismo
n, Guenemapun o Dios enel cual se ven dos caras
gra i otra blanca.
o se ha visto en la descriptién anterior de los Gui-
sacrifican en estas ceremonias, animales, corderos,
de éstos colores i nétese que los mismos colores figuran
banderas que usan en estas ocasiones correspon-
s sin duda alguna a esta doble faz de la divinidad,
 dos colores quieren significar en estas précticas
‘a la divinidad, valiéndonos de la expresién testual
uchos de ellos, que piden “tiempo revuelto”, el lluvioso
 con el seco, simbolizando el blanco el dia de sol

by Dios) se desdobla en las siguientes personas, a Guie-
S una por una también invocan los mapuches: Flan-Agne-
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Fucha-Huenlro Guenechén, que literalmente equivale a Blanca
Cara, Viejo Hombre Dios i Flan-Agne-Cushé Domo o Papai
Guenechén que quiere decir Blanca Cara, Vieja Mujer Diosa
o Viejecita Diosa de Blanca Cara, porque Papai es palabra
de carifio que se dirige a las ancianas,'Cambiando el predi-
cado blanco flan, por negro curi, resultan dioses viejos de
caras negra i anteponiendo a Guenechén las mismas palabras
seguidas de hueche-hueniro, joven hombre, e ilcha-domo j6-
ven mujer, resultan dioses i diosas jévenes de cara blanca
o de cara negra.

“No hay uniformidad de pareceres acerca del lugar donde
residen el Guenechén o los. Guenechenes.

“Muchos les dan por morada los volcanes i muchos tam-
bién el cielo, es decir el firmamento.

“Otros dicen que Dios estd presente en sus guillatunes
i por esto derraman mudai y otros licores en el suelo “para
brindarselos™.

“Aparte de su sistema de dioses o de la multiplicidad de
la forma de Dios, existe otro que es él de los chilenos.

“Es opini6én muy difundida también la de existir solo dos
dioses, uno para los mapuches, otro para los huincas (extran-
jeros), ubicando al primero en el Oriente del cielo, i al segundo
en el Norte” (1).

Es curiosa, interesante e instructiva esta exposicién. El
Guenechén o Ngenchén de quien hemos hablado antes, es
el moderno representante del viejo Pillén con algunos, atri-
butos nuevos derivados de las ensefianzas cristianas de los
misiorieros y es esta razén por qué todos los indios no estan
de acuerdo respectode sus atributos v caracteres, los cuales

(1) Costumbres y Creencias Araucanas; Guillatunes, por Eulogio
Robles Rodriguez. Revista de la Sociedad de Folklore Chileno. Tomo 1.
Entrega 6., publicado en los Anales de la Universidad de Chile. T. CXXVIL
pp. 241 y siguientes.
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ue ala convlcclén constante de la dualidad del sexo,
pre jéven y a la vez vieja y del color blanco y

n el Pillén de sus antepasados y como observa
iguez, la mayor parte de los indios cree todavia
los volcares. Los colores de la cara, blanco a
' negro se refleren al aspecto del cielo, blancoo
] tiempo esbonancible, es decir, cuandoel Pilidn
esta de buen humor y negro o nublado cuando
2 . Demuestra su enojo por medio de las
les, truenos, etc., como hemos observado.
aucanos siempre protestaban que el Dios de los
s era distinto de su p#llén y ain del concepto més
‘del ngenchén y que los dos no podfan ser nunca
s espafioles por su parte se esforzaban para con-
e no podia haber més que un solo Dios y jamas
acerles comprender esta idea.

s muy sencilla. Los espafioles, no hallando en el
araucano una voz que significara Dios, emplearon
blar de la divinidad, el término que creyeron mas
mado y desgraciadamente eligieron la voz pilldn.
\pillén para los araucanos no era una deidad, sino el
do, fundador de sus linajes y diferfa de clan en clan
tribu. Trat4ndose de un antepasado, era ing-

05 era el mismo pillin o antepasado de. ellos.
sabian que se equivocaban o que mentian para

€ querian mculcarles, porque la construmlﬁn de
S nuevas se basaba sobre el uso comin de voca-
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blos que tenian para los indios un significado material, en pug-
na con el sentido espiritual que los misioneros querian darles.

Muchas de las palabras parecidas que usaban los indios;
V.g. ngenco, ngenpiri, ngeuchoroy, ngenhuenu, eran las de-
nominaciones que daban a los jefes de las sociedades esoté-
ricas que existian entre cllos, y es probable que las nuevas
las hayan considerado sus eguivalentes entre los cristianos-

El término ngen (duefio o sefior de) tenfa un centido ente-
ramente practico entre los araucanos, asi que ngenmapu seria
el verdadero duefio de la tierra, ngenhuenu el sefior del cie-
lo, pero en forma humana, espirity ancestral que disponia
de las fuerzas naturales atmoféricas, pero en ningin caso
una divinidad, concepte gue " no poseian.

Aln en la actualidad, se ve por las oraciones y rogativas
de los indios cristianizados, que han asimilado muy imper-
fectamente la idea espiritual y la confunde con sus antiguos
conceplos paganos.

Hasta el P. Augusta, quien ha vivido tantos afios entre
ellos y los conoce tan bien, no ha llegado a comprender esta
fase de su mentalidad ni a desprenderse completamente de
sus prejuicios al tratar de las ideas religiosas de los arauca-
nos v a veces sus interpretaciones no reflejan con exactitud
' los conceptos de los indios en esta materia.

Habla en una parte de la deidad a que ofrecen sus sacri-
ficios y dice: “Es un ser creador de todo, que domina la tie-
rra como un rey o pastor. da vida y fecundidad a los hombres.
animales y plantas, dispone de las fuerzas de la naturaleza
para dicha y perdicién de los hombres, reside en paz en una
casa de puro oro en las alturas celestes.

“Lo llaman padre porque creen que han sido ¢njendrados
por él, lo suponen parecido al hombre, pero de una natura-
leza més sutil tal vez espiritual y tienen de su naturaleza idea
tan confusa que no saben si es hombre o mujer, més bien lo
creen de ambos sexos, por 1o cual lo dicen Rey Padre, Reina
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Angdiana a la vez y ya dicen “Tu nos has enjendraco
ser masculino, ya ““Tu nos has parido” tratando
Rey-Chau-Rey kushe-Rev Fiicha- Rev Chau, Rey
il e piifdiimuin). Su ancianidad, si no eternidad
a en la denominacién Rey fiicha, Rey kushe—anciano
ana reina. .
habitacién estd arriba, por lo cual lo llaman Wenu
,, Wenu Rey Kushe, anciano Rey—anciana Reina
alturas, tal vez en el punto cenit del ¢ielo por eso
peny Chau, Raninwenu Nuke—Padre, Madre de en
 del cielo. En las inmensas regiones azules est, lo que
e el nombre de Kallfu Rev Chau, Kallfu Rey Nuke—
y Padre, Azul Reina Madre, o sea paternal y mater-
tad celestial. Su casa es puro oro, tal vez es el sol.
ondadoso y accesible a las stplicas de los mortales
ditos. Es Chau, Nenechén, Nenemapin. Padre, Do-
de los hombres v de la tierra”. (1)
adelante dice el mismo autor: “El Ngenchén no parece
Dios de los cristianos como el Dios cuya existencia
0s descristianizados gue aseveran. “Si, hay un dios,
hubiera se deberfa harer uno”, pero que a la vez
 es un ser moral y que su esencia es la santidad.
infiel no pide a su N¢'nechén sino ventajas mate-
y nunca perddn, gracia, virtud, gloria, eterna, es
tampoco mira a Dios como un ser moral. Lo mismo
conocer también en que la suerte de los difuntos en
2 vida no es determinada por su bondad o malicia, sino

. parrafos demuestran cierta ingenuidad, porque
e en llamar divinidad al ser a quien reco-

{@) %lklom Araucano, Ob. cit. pp. 246y sig.

(2) Folklore Araucano. Ob, cit. p. 227.
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noce que no consideran los indios como Dios moral v que
no piden méas gue ventajas materiales, A I1a vez incurre en
algunos errores. Los indios no creen que el Ngenchén sea el
creador de todo—la creacion del mundo es una idea que com-
prenden muy imperfectamente y no se preocupan en el he-
cho; las ideas abstractas v metafisicas tienen poco lugar en
su mentalidad. El nombre Ngenchén lo han aprendido de.los
europeos v le dan todos los atributos de su antiguo Filldn
.a quien ha reemplazado. Han aprendido muchas frases per-
tenecientes al culto cristiano pero las emplean generalmente
en un sentido completamente materialistico como se deja
ver cuando dicen “Tunos has dado la vida” y agregan “Tu
nos has engendrado” o “Tu nos has parido”. Estas ideas
concuerdan perfectamente con el concepto del Pilkin o
antepasado—hombre o mujer—quien era el padre o la madre
de la colectividad, seglin la filiacién era materna o paterna.
Ellos se consideraban hijos del pilldn no fgurativamente
sino por actual reproduccién sexual, pues habian sido en-
gendrados por sus antepasados.
Actualmente le llaman indistintamente padre o madre, viejo
o vieja, porque se ha olvidado el estado social en que la des
cendencia se contaba por el lado materno, pero antiguamente
no debia haber existido esta confusién, v el pilldn seria mas
culino o femenino segtin la fliacién, pero el mismo pillén
no seria jamas de los dos sexos a la vez, como ahora le repre-
sentan,

Los términos rey o reina <on inpovaciones espafiolas como
lo es también la idea de la casa de oro que habita el Ngen-
chén.

Las altimas observaciones del Padre son mas acertadas
y comprueban atn més lo que venimos diciendo. No entra
ninghn precepto moral en el culto de los antepasados y menos
atin la idea de adoracién, que es término que no comprende
el araucano y para hablar de semejante idea emplea palabras
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POr no existir en su idioma voces que expresen el

hacia sus invoecaciones y rogativas al p#llén, no
eidad, sino como un hijo a su padre, como un
mayores, ¥ como no crefa que la ayuda solicita-
sin recompensa, hacia antes sacrificios y ofren-
congraciarse con su pilldn.

eba més concluyente que el Ngenchin moderno es
Jlén de los antiguos, Ia hallamos €n la terminologia
dms todavia emplean en sus ngillatunes y otras ce-
religiosas. Tanto los acflitos (hombres y mujeres),
yjetos usados en los ritos, se reputan ser del pi-

;}'ﬁ'cia se llaman pillankuentre, hombre pillan
) mujer pillan; pillér vuche, viejo pillan; pillan

s espiritus malos se Haman pitidn kawelly, 1as ban-
ntadas delante del rehue o altar son prilén bandera;
os, fuentes de madera y otros objetos ocupados en
ficios son pillan kuchillo, pilidn maihue, ete; y atn el
0 sacrificio Heva el nombre de pilidn.
uno de los rituales recogidos por el P. Fraunhatisl y
ducidas por el P, Augusta, hallamos la siguiente invo-
que demuestra en parte la supervivencia de estos tér-

Para obtener de nuevo los frutos de la tierra te pediré
Qen un corazén victima te pediré Oh Nenechén.

-m' pues celebraré mi danza, hoy pues volveré a izar
dera pillan.

por ayudante mi nifia azul (Callfu maluén) y
ard mi vieja pillafi (pillasi kushe).

rque Nenechén me da el impulso, practico este rito

v
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para obtener mi sustento, mis frutos de la tierra, mi trigo
mis arvejas, mis habas, mis maices, mis porotos, mi quinua:
por eso hago hoy rogativa a Dios.” (1)

El P. Augusta al comentar los rituales, da las siziientes
explicaciones: “Pillan lelfun; pillin pampa (l1a pampa donde
se realizan los nguillatunes). Pilldn bandera: un trapo amarillo
amarrado en 1a punta de un colihue (en la que amarran con
hilo azul los corazones victimados). Su color aludira al sol
o al fuego.

Pliidn kierdl, fuego del pillan (el fuego en que se asa la
carne de las victimas en el nguiilatin y se queman las partes
no comestibles de ellas. Tambiéo en los rewelunes que se
efectan para la curacién de enfermos se hace tal fuego,
encima del cual se esparce harina tostada y en el cual se
abrasan los pedazos de una gallina destrozada viva)..

Pilldn kushe es una vieja, cuva distincién exterior ignora-
mos ¥ que conjuntamente con las malén kallfu o mas bien

_kallfu malén segundan al ngenpin en su accidn y sus oraciones.

Entre los actuales indios huilliches (los al sur del Toltén)
a todo lo relacionado con los ngillatunes es decir los oficiado-
res v la parafernalia, se antepone el calificativo de piildn:

Pillén hueniri—pillan hombre; piliancahuellu, pillin cu-
chillo, pillan malhue la fuente de madera en que reciben la
sangre de los sacrificios v que se coloca encima del altar
(llanguilangui).

E. P. Augusta dice que el pil’anhuentrit es tal vez el hombre
que en el ngillatin lleva la bandera amarilla en que amarran
los corazones de los corderos con hilo azul y el mismo sar-
kento que ha de cuidar el pillén kiitral.

Todos estos nombres vienen a establecer que los nguilla-
lunes eran rogativas dirigidas al piilén y que si en tiempos
modernos han trocado el nombre del ser en nmgenchin ¥

(1) Lecturas Araucanas.




LA ORGANIZACION SOCIAL 363

% 0 Dios, es debido a influencias extrafias y es més
0 que bajo estas nuevas dencminaciones, se sigue
itiguo culto de los antepasados.
el Diccionario Araucano-Espaiiol del P. Augusta en-
mos 1a siguiente explicacién del pillan. “Pilldsi o pi-
uier volcan. Un medio-dios de cuyo favor depende
ividad de los campos v de los seres animales y que
cer su colera en todos los fenémenos igneos que
6n real o imaginaria con los voleanes, mientras
jos de la costa le atribuyen méas bien laé avenidas
08, salidas del mar y otras calamidades; més hay que
tal supersticion es hoy dia solamente sostenida por
\is y por los indios viejos, quienes en ¢l pillasi ven atin
 especial de los araucanos. Segin el P. Rosales se
en su tiempo pillafies a todos los guerreros muertos
0s como espafioles, a guienes suponian continuar
en los aires, y era pillasi en su origen el nombre :
pasado insigne y muy antiguo de los araucanos”.
ntras mas citas hacemos, méis queda de manifiesto
illdn de los araucanos no era ni deidad ni demonio,
el antepasado fundador y protector de la colectividad;
la dualidad de sexos y los actos de generacién que
1buyen constantemente o hacen otra cosa ino compro-
hip6tesis.
de los epitetos duales que hemos mencionado,
| 1ndios empleaban otro, que ya no se referia a la dualidad
el pilidn sino a la diversidad de sus aspectos, ahora
to, ahora enojado. Esta dualidad de aspecto la expre-
el vocativo epuage dos caras. Es evidente que esta
i6n la aplicaban primitivamente al tétem huenz,
que representaba la descendencia de este apellido;
Mo hemos visto en la cita que reprodujimos de Robles
uez, hablaban de un viejo o una vieja de cara blanca
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El P. Augusta, al hablar de esta denominacién, dice:
“Epiteto que en algunas partes los indios infieles anteponen
a sus denominaciones de Dios, al invocarlo, sea porgue le
suponen de dos sexos 0 sea aludiendo con esta expresiém al
cielo benigno vy al cielo desfavorable o a la severidad v la
benignidad que el Ser Supremo puede demostrar a los hom-
bres. Mas hay que notar que la idea se aplica tanto a Dios
como al meyerwekefu (demonio mayor)".

La dualidad del sexo del pilldn se comprende facilmente,
cuando tomamos en cuenta el curioso estado de transicion
en que se encontraba la organizacién social de los araucanos,
en la cual, anterior al comienzo del siglo XIX, persistia la
filiacibn materna y en esta linea se contaba el tétem v el
apellido, al mismo tiempo que luchaba para hacerse efectiva
la potestad del padre. Por este motivo los pillanes més anti-
guos debfan ser los espiritus de las antepasadas, n‘giéntras
los mas modernos serian de sexo masculine por haberse cam-
biado la filiacién de materna a paterna.

El Pillén tampoco era un ser Gnico. En el concepto araucano
era miltiple. Cada clan o tribu tenia su pilldn particular,
exclusivo a las familias descendidas directamente de €, o
de ella, segiin la filiacién de donde se derivaba.

El pillén de cada familia ¢ grupo de familias de la misma
extraccion era el protector y auxiliador de ese grupo, sin te-
ner nada que ver con los demés grupos de otra descendencia,
cada uno de los cuales tenia el suyo propio.

En el caso de guerra entre dos o més grupos el pilian de
cada cual tomaba la parte de sus descendientes y la guerra
seguia en el mundo de los muertos entre los respectivo:s pilla-
nes v espiritus. '

El P. Rosales nos explica como durante las guerras con
los espafioles los indios crefan que las tempestades eran ba-
tallas entre los espiritus de los indios que habian muerto
en la guerra y las almas de los espaiioles que habfan tenido
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1. “Las almas de los indios soldados que como
eren en la guerra dizen que suben a las nubes
en en truenos y reldmpagos. Y que alla prosiguen
cupacion de aca tenian del exercicio de la guerra.
y dizen que les sucede a los Espafioles que mueren
e suben a las nubes y alla estan peleando con los

ultad al llebar a sus tierras los cuerpos de los
mueren en la guerra los queman y solo lleban sus
ue dizen que por medio del fuego y del humo

Ia, sino todos los de los indios que morfan lejos
Hevando sus cenizas para darles sepultura en el

Olivares, que al morirse en Valdivia el cacique
toqui de Imperial, “quemaron su cadéaver
sus huesos y cenizas a su pais” (2).

05 y ptllanes malos como los llaman, los buenos
is de los araucanos y los malos de sus enemigos,
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Olivares y otros dicen lo mismo y agregan que los indiog
animan a los espiritus de sus compatriotas con sus gritos.
Cuando las nubes son arrastradas hécia el territorio de log
espafioles se entusiasman y aplauden y si al contrario estag
son llevadas por el viento en direccion al sur es indicio se-
guro de una proxima derrota y desastre para sus ejércitos.

Cuando llegaron los primeros espafioles con sus armas de
fuego, los indios los llamaban pillanes porque manejzban el
trueno y el rayo, y ésto es otra prueba de que los indios no
confundian el pillén con el trueno, sino que le miraban como
el causante de él

Las agrupaciones centrales y sub-andinas que vivian a la
vista de los numerosos volcanes que se esparcen a lo largo de
la cordillera de los Andes, creian que sus pillanes habitaban
uno u otro de éstos, pero las de la costa, cuya vista de la
cordillera estaba interrumpida por el cordén de Nahuelbuta,
consideraban que sus pillanes moraban al otro lado de! mar.

mismas ocupaciones, gustos, v entretenciones, pero supone que habfa
vn lugar apartado para los pobres o piebeyos, Dice:

“Acerca de las 4nimas (caen) en vanos herrores y distinguen suertes
de personas, los caciques y gente noble, los soldados y la demds gente
plebeya, hambres y mujeres. Los caciques dizen: que en muriendo se con-
vierten en Moscardones y que se quedan en los sepulcros y de alli salen 8
ver a sus parientes y se hallan con ellos en las fiestas v borracheras: y asf
en ellas el primer jarro de chicha que han de beber suelen derramar de €
o todo para que beben sus caciques y parientes difuntos. Y en sus casas,
cuando almuerzan y beben el primer jarro de chicha meten primero el dé-
do y asperjan (como quando echamos agua bendita) a sus difuntos, di-
ziendo Pu am que es como brindando a las almas, con esta palabra em
significan las almas de Jos difuntos',

De lo que dice de las almas de los soldados ya hemos dado cuenta un
poco mas atras. |

“El tercer género de gente, que es la comn de hombres y mugeres,
dizen que en muriendo van sus almas a la otra banda de la mar a comer
papas negras”. p. 162.
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in, cuyo tétem era el cielo, estimaban que el /ue-
era la residencia de los espiritus de sus antepasados
las que reconocian como totem algtn rio, cerro,
, sus pillanes vivian en el lugar de donde derivaban
. De esta manera se explica la diversidad de opinién
0s respecto de la situacion del mundo de los muer-
e tanta confusién caus6 a los misioneros que nunca
Jocalizarla con seguridad. .

i6n del pilldn o antepasado se hallaba idéntica
tes del pais v éata ha sido la causa por la cual se
ue se trataba siempre de un mismo ser, y como su

entras regia la filiacibn materna, pudo contener per-
diferentes tétemes y por tanto pudo reconocerse en
1es diversos, segn la estirpe a que pertenecian, o
de madres de diferente origen que habia en ella.
lica la multiformidad del p#llén ¥ muchas de las
ites contradicciones y vaguedades respecto de sus
uciones y personalidad. No es raro que, en vista de estas
les manifestaciones, los espafioles hayan creido que
ba del demonio.

s de los indios respecto de sus pillanes tuvieron que
con el cambio de su sistema de filiacién y cuando
vigor la costumbre de derivar su descendencia y
1 del padre en vez de la madre, como hasta entonces

ia hecho, el pillén o antepasado de quien se derivaban,
‘también que cambiar de sexo.

€0 @ poco, con la desaparicién del totemismo, iba borran-

la nocién concreta del pillén hasta convertirle en una
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especie de antepasado nacional Ginico, cuyos atributos tam-
bién se modificaron por las nuevas ideas inculcadas por un
contacto mas directo v cercano con los europeos vy es tal es-
tado modificado que han podido observar los escritores mo-
dernos, quienes sin poder darse cuenta de las condiciones an-
teriores no han podido explicar de una manera satisfactoria
al verdadero culto del piftdn.

Ademas de los espiritus de sus antepasados, los cuales eran
objeto de su culto, losaraucanosreconocian otraclase de espiri-
tus casisiempre malévolos, y muchos de ellos, debido a sus su-
persticiones habian sido va convertidos en seres mit6logicos.
Algunos de estos representaban las fuerzas de la naturaleza,
u otras fuerzas misteriosas no comprendidas por los indios,
v solamente sus efectos eran percibidos y temidos, sin que
se preocuparan en averiguar causas o razones, Otros atin eran
creados por la imaginacién y concebidos en forma de fantasmas
o seres fantésticos y terrorificos. Entre los primeros encontra-
mos el Meulen (torbellino), el Anchumalhuén que algunos
consideran como la mujer del sol, pero que era originalmente,
con toda probabilidad, un ser totémico o pulidn; entre los se-
gundos ocupaba el primer lugar el Huecure, espiritu maligno.
sin forma determinada, siempre ocupado en hacerles mal y
de quien se valian los brujos, para sus hechicerfas, y que era
en nuestro parecer el espiritudel aire;el cohuecuvet, o espiritu
del agua, el el culranhuecuri o espiritu del fuego, el millalonco
finlnul, 0 ngenlavquén, espiritu del mar, etc. y entrelas fan-
tasticas, el colbcolo, especie de basilsco; el nguruvili, el zorro
culebrael kuaifiepesi, oveja con cabeza de ternera, que vive
en el agua; el trelquehuecurd, especie de pulpo con ufias lar-
gas en las puntas de los brazos, el chueiquehuecyvit, llamado
manta o cuero por los chilenos, que asume la forma de un cue-
ro tendido, armado de ganchosa su rededor, como ufias de
leén. Vive en el agua y envuelve y destruye a los bafistas
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les que se acercaban a las orillas a beber; y mu—

estos seres supersticiosos eran muy temidos por los
causa de sus influencias malignas y su capacidad de
mal, la cual era limitada solamente por la imagina-
‘cada uno. Los brujos 2 menudo entraban en relacién
res v se valfan de ellos para ejecutar sus planes
os en contra de la sociedad y para que les ayudaran
‘hechicerias.

nos escritores incluyen estas supersticiones entre las
religiosas de los indios, pero impropiamente; por-
se ofrecia ningtn culto a los seres mencionados ni
n parte en sus proyecciones de la otra vida,

| todas partes del mundo encontramos supersticiones
jas. Atn en los paises més adelantados de Europa,
los duendes, los werwolf, los loup-garou, los incu-
ubus, los vampiros, etc ete. sin que dichas supersti-
formen parte de la religién de los pueblos que creen

OSe en estas supersticiones, algunos como Molina
ldea, inspirados por el P. Olivares, han estimado que
6n de los araucanos era una especie de manigueismo,
n de los espiritus del bien y del mal. Molina, des-
j a’eonocer el Gobiemo univ‘emﬂl del Pillén, dice que

';- opuestos impropiamente llamado mamquezsmo.
-;extendmo" (1)
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nocen la existencia del Ser Supremo, pero no le tributan culte
externo porque no tienen templos, idolos ni sacerdotes; i
la del diablo, a quien llaman Pillén. Para ellos, Dios habita
en ¢l cielo y el segundo en los volcanes.

“Reconocen el dogma de la inmortalidad del almaiadmiten
donde resulta el muerto dos lugares uno bueno i otro malo’'(1).

No tenemos para que volver a insistir sobre el error de
estos conceptos. Los indios no tenian ideas abstractas v no
conocian el bien y el mal en el sentido en que nosotros los
entendemos. Cada hecho se juzgaba por si solo, y en sus
consecuencias materiales inmediatas. Los hechos que traian
consecuencias funestas eran malos, y los que redundaban a
favor del individuo, independientemente de su aspecto mo-
ral, que para el indio era muy secundario, eran buenos.
Las consecuencias de los hechos no eran siempre, para €[
indio, las que légicamente se podria esperar. Su experiencia,
fundada en sus supersticiones, le ensefiaba que un hecho
cualquiera podria producir resultados completamente diver-
sos de los que logicamente se esperaba, y juzgaba los he-
chos por los resultados que creia relacionar con ellos, y de
ninguna manera tenia preocupacién sobre su moralidad en
el sentido cristiano.

Para €I, era moral todo lo que le traia la benevolencia de su
pillén y era inmoral lo que suponia despgradarle. El bien
o el mal en cuanto a las demds personas era esencialmente
material. Podria ofender impunemente a los débiles porque
no temia sus represalias, pero era malo si traia sobre sf v sus
parientes la venganza de otro més poderoso. El mismo he-
cho podria considerarse bueno o malo segiin las consecuencias
que acarreaba; asi el robo en si no era el mal, sino el dejarse
descubrir y exponerse a un castigo. Ningiin hecho tenia
proyecciones en la vida futura y en ella no esperaba ni recom-

(1) Los Araucanos y sus costumbres. pp. 64-65.
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i castigo, de manera que todas sus acciones tenian
te consecuencias en la vida actual. Para precaverse
los males, la mayor parte de los cuales eran ocul-
rodeaba de una red de practicas méagicas, invocaciones
todas sus acciones consultaba los augurios, siguien-
nte con ellas solamente cuando consideraba que es-
n favorables.

CAPITULO XI

EL CULTO DE LOS ANTEPASADOS Y EL TOTEMISMO

su significacion.—La Anchimallaéin —El culto de la piedra.—
3 luna en €l concepto araucano.—Los bm]eﬁ indecentes.—E]

-—.Sac:iﬁcias humanos.—Antropofagia ritual.—Romances y
siones.—Los primeros hombres.—El diluvio y el mito del
Ten.—Explicacién de la leyenda.— ElI Epunamiam —Los

illan, que algunos escritores suponian que era un
 un demonio, no era otra cosa que el espiritu del ante-

fundador de la tribu. Demostramos que el pilldn,
un ser finico, sino miltiple y que su personalidad
segin el grupo vy el tétem, de manera que el pilldn
na localidad no tenia siempre los mismos atributos que

otra. Indicamos también que los indios no adoraban
illdn y que las rogativas que le hacian se basaban sobre
rocidad o un supuesto derecho a su proteccién y ayuda
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porque eran sus descendientes y luego porque compensaban
de antemano los favores que esperaban recibir. con sus ofren-
das y sacrificios.

El culto del pilldn estid intimamente ligado al culto del
tétem, o aliado ep6nimo del clan, a que hemos hecho
larga referencia més atras; y la mayor parte de las ceremonias
de que se halla tan llena la vida de los araucanos, no se puede
describir, sin tomar en cuenta los dos cultos, cuyos vestigios
sobreviven en muchas de las costumbres de los indios actua-
les, sin que ellos sepan su origen o significado.

Por no haberse dado cuenta de este doble culto, y por no
haber comprendido el totemismo de los araucanos y las hue-
Ilas que ha dejado en sus instituciones; los cronistas, misione-
r'os y otros se hallaron constantemente frente a problemas que
no podian resolver, o que resolvian de una manera bastante
ingenua.

Por ejemplo; en sus invo~aciones, los indios a veces se di-
rigian al fétem y no al pilldn nombrandolo y manifestdndose
hijos o descendientes de él. Asi se referian como hijos del sol
o del cielo, descendientes de las piedras del mar, de los rios,
de las montafias, del agua, etc. En estos casos los misioneros
daban a sus palabras, una interpretacion completamente
alejada de lo que querian indicar los indios.

Anti, sol; huenwu, cielo; lavgquén, mar; leufu, rio, cura,
piedra, co, agua, efc,, eran algunos de los tétemes més comu-
nes v mas repartidos entre los araucanos. Desde luego entonces
el tétem y el pilldn llevarian estos nombres entre sus respec-
tivos descendientes, v nada era méas natural que en sus invo-
caciones y rogativas les dieran esos nombres, a que tenfan
derecho, llamandose hijos de ellos, lo que en efecto eran.
Igualmente al dirigirse a ellos, se les daban la denominacion
de padre o madre, segtn la filiacién era paterna o materna,
explicdndose de este modo la dualidad de sexo que se ha no-
tado en los pillanes,
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» decimos, los misioneros no comprendieron este
20 y creian que los diferentes nombres que oian
s tantos seres diferentes, distintos del psilén;
los invocaban y que a ellos se dirigfan sus ple-
ofrecian sus sacrificios llegaron a creer que se trataba
quienes adoraban los indios,

Veldivia debe haberse convencido de esto, por-

sermones, su Catecismo v su Confesionario estén
os conceptos v. g, ““No pensais ni digais q, ay
el cielo y otro en la tierra y otro en el mar.” (1)

5 el sol, 1a luna, estrellas, lucero, rayo son Dios?” (2)
"gmbra.do para reuerenciarle al Pillan, al sol, Rios,
. pidiendoles vida?" (3)

te sacado sangre de tu cuerpo en las borracheras nom-
> al Pillan? " (4)

illan ni el Mareupuante, ni el Huecuvoe no pueden
peeados ni pueden salir con la sangre que se hacen
neges. (sacerdotes) los pecados de los hombres™ (5).
o hay Mareupuante, ni Huecuvoe, ni cosa alguna que
Pillan, o Mareupuante, ni Huecuvoe. El Sol no tiene
COMO puede dar vida a otros. Tu lo que no tienes no
1 otro, pues como el sol q no vive, ni tiene vida, puede
los hombres enteramente. El sol no vive, nisi tu-
hijo vinjera su hijo y si el Mareupuante no tiene vida,
) 0s auia de dar vida a vosotros. Mentira es muy grande
sol tiene hijo y como no hay Mareupuante, assi
. dezir q ay Pillan”. (6)

ﬁ,m-Sermmes en lengua de Chile. Ob. cit. Sermén V. N.¢ 5,

ionario (Arte vocabulario y confesionario de la lengua de
¥ ta 1. p. 5.
‘Wesxo@no (Arte, vocabulario y confesionario de la lengua
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Y

El P. Augusta al comentar ia interpretacién de Marew
puaniii por hijo del sol, dice que no ha oido la expresién entre
los indios actuales y que estos ignoran semejante significado
Emite al 1especto la siguiente.opinibn:

“A nuestro parecer €l mito del Mareupuantii como hijo del
sol cuadraria muy bien en el sistema de mitologia araucana
como se presenta hoy dia. El N¢'nechén que es hombre y
mujer tiene hijo que seria el Mareupuontii v a quien se
refiere el sacrificio incruento del ,mareupu o mareupicli sin
que de eso diesen cuenta los araucanos modernos. Ni estorba
€l 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, la oreja
del cordero victimado se eleva hacia alla, las invocaciones al
Ng'nechén se dirigen al mismo lado, los espfritus convertidos
en pajaros del sol, porque alli se detienen cerca del Ng'ne-
chén y desde alld prestan auxilio a los hombres.”

Tanto las citas del P. Valdivia como el comentario del
P. Augusta son de gran valor para el desciframiento de las
antiguas creencias araucanas, aunque sus interpretaciones
sean erradas. Las primeras dejan constanciz que en su cul-
to, hacian invocaciones al sol, a los rios, a los cerros, a las pie-
dras, etc. pidiéndoles salud y proteccién y ofreciéndoles sangre
y otras ofrendas para aplacarlos o ganar su buena voluntad.
Pero dichas ofrendas y sangre no las ofrecian con la idea de
quitar sus pecados, como creia el misionero, ni tampoco re-
verenciaban estos seres como dioses; sino que eran sus pi-
llanes v totemes, de quienes derivaban su descendencia ¥
a quienes consideraban como padre de su raza y colectividad.

El Mareupuantii (Doce Soles) que presenta el P, Valdivia
como hijodel sol y quien habia dado vida a los indios que
doctrinaba, era con toda probabilidad el fundador del clan
o de la tribu. Los indios al llamarse hijos de este, no habla-

(7) Lecturas Araucanas. Ob. cit. pp. 238-239,
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sentido figurado, sino como descendientes de este an-
do y con toda propiedad, porque a él, le debian
r haber él originado su estirpe; en otras palabras
an. A la vez, Mareupranti era hijo del sol, por-
ser este su tétem llevaria el apellido an'ii como sus
0s. Para los araucanos esta idea era perfectamente
v verosimil pues el Mareupuantii les habia dado vida
sndrar su descendencia y era hijo del sol por ser de
lirpe; pero el P. Valdivia la interpreta de otro -modo,
ndo que al ser que reverenciaban como antepasado,
onsideraban como criador,

| comentario del P. Augusta nos prueba que todavia
an en las creencias araucanas vestigios de estas antiguas
: yo significado hoy se ha olvidado. Los pajaros del sol
i ‘hace referencia son los mismos peucos del sol, agui-
sol o halcones del sol de que nos habla Rosales. Los
efan, sin duda que dichas aves, cuyo vuelo a veces
ba mis alld que lo gue alcanzaba la vista eran los
itus de sus antepasados (del tétem anisi) que tomaban
‘forma para visitar la tierra; pero que habitaban en la
. del sol su padre, en el huenumapu (pais del firmamen-
més alld que las nubes.

mismo Padre en su “Diccionario” comprueba esta
cia de los indios. Dice: Antukechiikechii, peuco del sol,
segin los indigenas vive alli y desde allf aparece. Lo tie-
1 como alma de uno de sus finados. Anfupaifiamku, Agui-
da del sol. Pues bien, al igual que Mareupuantii, es-
s dos antepasados eran fundadores de otras familias o
1 tétem anti y para sus descendientes desempefiaban
papel que el primero. Segin célculos numéricos,
o de la conquista de Chile por los espaiioles, debian
er existido en el pais a lo menos ciento cincuenta mil
del apellido v por consiguiente del tétem Amnid,
s en todas las provincias y por tanto pertene-
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cientes a familias y clanes y atin tribus distintas. Los fun-
dadores de estosdiferentes grupos tendrian nombres distin-
tos atin cuando su apellido era el mismo; de manera que el
pilldn o antepasado reverenciado no tendria el mismo nom-
bre en todas partes; y esto ha dado lugar a confusiones y
apreciaciones erradas respecto de los seres que se suponian
dioses de los indios. Naturalmente con la decadencia del
totemismo v el olvido del verdadero origen y significado de
estos n(merosos personajes, comenzarona formarse al rede-
dor de ellos, los mitos y leyendas que hoy son tan dificiles
de descifrar.

Otros cronistas y escritores han visto en estos mitos, una
deificacién del sol. El Fray Alonso Fernandez, citado por
Medina en su “Aborigenes de Chile”, dice: “Los indios de
Chile adoraban al sol, la luna vy algunos otros idolillos.” (1)

Quiroga dice: “en lo espiritual no reconocen los chilenos
religibn alguna aunque varios adoraban al sol.” (2)

Orelie A. Tournens también dice: “Adoraban principal-
mente el sol”. (3)

En vista de las citas que acabamos de dar, Guevara supo-
ne que el culto del =ol, que cree ver establecido entre loe
araucanos, fué introducido entre ellos por los incas.

“En la propagacién de sus nociones religiosas aparecia
en primer término el culto popular del sol—.

“El papel preponderante que el culto de la deidad luminosa
habia tomado a la llegada de los espafioles, se atestigua con
pasajes de los cronistas i lexicdgrafos de la lengua indigena.

'El culto del sol aparece, pues en un fondo real en el
conjunto de précticas rituales de los araucanes, aunque en

(1) Historia Eclesiéstica.

(2) Compendio histérico de los mfis principales sucesos de la conquista
v guerra del Reino de Chile. p. 100.

(3) L’Araucanie. Ob. cit. p. 15.
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1 tanto borrosos. Esto se explica en el hecho de

imponer sus nociones religiosas a la inferior
Ia cual ronservando las suyas, se asimilaba en

ra interpretacién de los hechos anotados, es distin-
- que en el centro y norte del pais, el culto del
por losincas, puede haber dejado algunas hue-
atribuimos a ellos mayor importancia, por cuanto la
acién incaica fué muy corta para producir grandes
s en la psicologfa del pueblo, especialmente entre los
- quienes vivian fuera de la zona de Influencias di-
sbre todo tomandoen cuentaque los indios chilenos
oraban a ningdn ser, ni atn en tiempo de la llegada de
fioles como queda comprobado por las numerosas ci-
¢ més atrds hemos reproducido, de las crénicas de
tiempos.

1 encontrar entre los indios de Chile la reparticion casi
il del totem anti y al ver que en el culto de sus ante-
este figuraba con tanta frecuencia en primer tér-
se ha supuesto que se trataba de un culto especial del
e adoraban este astro como deidad; cuando la ver-
que el sol era para una gran parte de ellos, el ante-
 de guien crefan descender.

e extrafiarse que entre los peruanos el sol también
el primer lugar en su teogonia, porque el culto del
~de tétem u como antepasado ya deificado, era
‘Etﬂwersal ent:re los indigenas de América, como tam-

. Valdivia es el tinico autor que conocemos que men-
2l Mareupuantii como hijo del sol.

(1) Folklore Araucano. Ob. cit. pp. 230 ¥y sig.
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Havestadt dice en su vocabulario: “mareupuantii, ranulae,
quas superstitiose colunt, ranas que veneran supersticiosa-
mente.”

Febrés trae ““marenwpuantii un sapo de supersticién que
dicen que encante”.

Al tratar del totemismo de los araucanos, observamos que
los indios, cuando el tétem era algtin objeto inanimado o
alguna fuerza de la naturaleza, lo simbolizaban por medio
de alghin ser vivo, que lo reemplazaba como materializacién
del totem en sus ceremonias y ritos. Es probable que en este
caso, la rama era le materializacién o simbolizacién del
mareupuantii al igual que otra especie, armumico o ngenco
(duefio del agua) simboliza el tétem co agua.

Los araucanos atribuian poderes especiales a estos bac-
tracios y ademéas de las dos especies mencionadas, tenfan
supersticiones respecto del gaguin y del lingus, otras varieda-
des.
 Febrés dire: gaqui o gaguifi, sapo o rana grande: dicen que

la que lo tiene en cu poder es buena médica y acertada hasta
en los partos”.

Lingui era apellido y tétem bastante comin en la region
vecina a Valdivia en tiempo de la conquiista.

Entre los mitos que se relacionan directa o indirectamente
con el sol, encontramos él de la Anchimallén o méas bien
Anchiimalhuén, que los cronistas tradujeron por mujer del
gol. Olivares dice: “La Anchumallacin, que quiere decir mu-
jer del sol es para ellos una sefiora joven tan bella y ataviada,
que es cosa rara que no teniendo algin particular respecto
al =ol, se lo tengan tan grande a la que piensa ser su es-
posa” (1).

La falsa traduccién de esta voz por mujer del sol en vez
de mujer sol o sol mujer, que es su verdadero significado

(1) Hist, Mil. Civ. etc. Ob. cit. p. 51.
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 la causa de un concepto errado respecto del ser
entaba. Olivares cuya imaginacion fértil le hizo
1erosos errores al tratar de las ideas v costumbres
i0s, supone que representaba la luna, idea que ja-
stuvieron los indios.
a razén el padre al encontrar en muchas regiones,
Anchiimallneén, corrupciénde Antiimalhuén era mucho
cida v respetada que el sol mismo;yesto es muy fa-
licar, sin recurrir a famtasias religiosas que jamas han
los indigenas. Hemos indicado que en tiempo de la
por mucho después, los indios chilenos solamente
nocian la filiacibn materna, y que por este mismo meo-
gl ‘espiritu ancestral de la colectividad era casi siempre
sex0 femenino. El pilldn cambid de sexo con la introduc-
la filiacién materna. Las supervivencias de estas
gé hallan en la dualidad de aspecto del pilldn de los
s modernos y del Ngerchén que poco a poco ha ido reem-
n la desaparicién del totemismo, la Amnchiimalhuén
asado a la categoria de mito y aunque los indios recuer-
‘denominacién la dan formas y atributos que esta:
muy lejos de concordar con la idea primitiva.
‘Hablando del sistema religioso de los araucanos, Molina
Anchitmalhuén entre los “Genios, los quales pre-
particularmente las cosas creadas. ... Hay alli

los Gin de los Arabes. Las hembras las llaman Amei-

en esto es, las ninfas espirituales: las mismas hacen
e los hombres el oficio L:7¢, o de espiritus familiares.
y algln araucano que no se alabe tener unaa su servi-
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cio, Nien cai i anchimalghén: yo tengo atin mi ninfa dicen
quando salen bien en qualquier negocio. (1)

Febrés también escribe Amichi-malghén, duende, imigen
o cosa de la otra vida", No sabemos con certeza cual de’las
dos formas es la correcta. Si fuera amchi en vez de anchit
(forma huilliche de anfi) podriamos pensar en la derivacion
de ez, espiritu, em che, gente espiritu, am che malghén, gente
espiritu femenina,o mujeres espiritus, lo que no cambiaria
la interpretacién que hemos dado a la palabra, que segéin Cor-
doba y Figueroa representaba un ser que “les notificaba de
lo adverso para precaverlo o de lo prospero para celebrarlo:
reputabalo por su deidad tutelar,” (3) Este concepto coin-
cide con el papel que desempefiaria al ser uno de sus pilla-
nes o espiritus ancestrales.

El P. Augusta, en su Diccionario, da la voz anchumalién,
trasgo, duende, que aparece en figura de un pigmeo’’ que
corresponde més o menos a lo que dicen Febrés y Molina.

Los mismo argumentos y razones que hemos aducido res-
pecto al culto del sol, pueden aplicarse al llamado culto de
la piedra, del que tanto se ha escrito en Chile.

Después de anifi, sol, huenu, cielo, y Pillén espiritu ances-
tral, uno de los tétemes y apellidos mas comunes en Chile
era aquel de curq, piedra.

En muchas localidades quedan tradiciones de piedras
especiales, reverenciadas por los antiguos pobladores v que
han sido llamadag piedras sagradas, en la suposicién que los
indios las adorasen. Es verdad que muchas de ellas eran ob-
jeto de culto, perono en el sentido supuesto, sino més bien
porque en ellas residian los espiritus de sus antepasados
a los cuales habian servido de t6tem y de donde se derivaba
su apellido.

Muchas de estas piedras se conocen hoy con el nombre de

(1) Comp. de Hist. Civil. Ob. cit. Cap. V. Lib. 11
(2) Hist. de Chile. Ob. cit. p. 26,
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¢ tacitas, por las perforaciones que ostentan en la
. Dichas perforaciones son casi siempre circulares,
profundidad que varia de unas pocas lineas hasta
o cuarenta centimetros y colocadas generalmente so-
plan horizontal.Se ha considerado que servian de mor-
‘moler granos u otros materiales, pero en nuestra
, este empleo enlos casos donde se ha efectuado, ha
-amente secundario.

mos que en los parrafos que copiamos en seguida,
expresa lo que fué su verdadero destino original.
no hasta la mitad del siglo XIX los indios del valle
uito se reunian una vez al afo, el dia de Corpus,
parece, alrededor de las piedras escavadas que se
tran en esos lugares. '

“Danzaban en torno de ellas i seguramente ahi mismo
ban alguna fiesta para comer y beber, pues hasta
no tercio del siglo pasado existia en Palquibudi la
cion de que la escavacién mayor de la piedra era la fuen-
e correspondia en las reuniones al jefe principal y las
res o platillos a los secundarios.

' piedra de Kuralhue, en el boquete de Callaqui,
que viajan de un lado a otro de la cordillera se
y jiran en grupos a su alrededor invocando su pro-

, Angol, donde se halla la piedra de “El Retiro”
1 de que los crisoles, como llamaban las perfora-

e animales sacrificados i untar en ellas las flechas i
e todavia entre los indios la costumbre de propiciar

piedra de Retricura (Piedra de Amparo) en el camino
uracautin a Lonqgimay, con invocaciones y ofrendas.
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“En una tradicién que anot6 el doctor don Rodolfo Lenz
sobre esta piedra se dice: “Asf est4 desde muy antiguamente;
los antepasados hicieron asi; por eso asi todavia se esta ha-
ciendo”. (Estudios Araucanos)

“Los indios de la costa al depositar ofrendas en la piedra
de Erkitie, de Toltén formulan todavia una invo-acién,
resto tal vez de otra remota.

“Todas estas pricticas son supervivencias fragmentadas
de un solo ritual antiguo para pedir la lluvia tan benéfica
a los pueblos sembradores y colectores de frutos natura-
les, a una potesiad que no ha podido ser otra que Pilldn,
incluida al culto solar. . ...

“Cuando no era sangre lo que en las escavaciones que-
daba espuesto, no cabe duda que alli se depositaba licor
sagrado o agua que antes se hacia correr por los surcos.
En aquellas en que las cavidades no estaban comunicadas
como las del valle de Mataquito 1 tantas otras, los liquidos
debian distribuirse por algin procedimiento manual.

“Los depdsitos hacian el mismo oficio que posteriormente
el llangi 0 aparato que sostenia la artesilla con la sangre pro-
piciada al poder superior o a Pillan, principal personaje del
folklore araucano desde la conquista espafiola por consi-
guiente de una época anterior.

“Peribdicamente debieron concurrir, pues, a estos sa-
crificaderos las agrupaciones de la zona. Las familias traian
animales i ofrendas para pedir lluvia i por lo tanto, alimentos

i pesca abundante.
“Un mégico hacia la invocacién; jirabase en torno de la

piedra i la sangre del animal sacrificado revuelta con chicha
i harina quedaba en los hoyos, despues de las aspersiones,
inmersién de armas i otras manipulaciones majicas con el
corazén de la victima. Este ritual era, por cierto un tran-
sunto del peruano en sus partes esenciales” (1).

Folklore Araucano Ob. cit.pp. 246 ¥ sig.
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o que no estamos de acuerdo con este autor es
‘]a relacién que quiere ver entre el culto chileno
s visto era puramente totémico) y él de los in-
¢l sol era ya deificado. Esta idea la expresa como
l6gico afirmar entonces que las piedras chilenas
constituyen una de las representaciones del culto
slaci6n con lalluvia. Numerosos hechos comprue-
-aserto. Ante de que Ia influencia peruana se dejara
el territorio que los conquistadores llamaron Arauco,
1 las tribus que lo poblaban el animismo de ori-
, que diferia del peruano por su faita de imagi-
diase culto entonces a los animales, a las plantas,
rios, arroyos, montes, rocas lugares con alguna par-
topografica o fisica. Se consideraban habitados
espiritu aliado del hombre” (1).
.de probar el aserto de la primera parte de este pa-
h tiltima da una directa confirmaci6n de nuestra opi-
os los objetos que en ella se enumeran, eran té-
¥ que el espiritu que los habitaba no era otro que el
no que constituia el verdadero tétem, aliado del
de la comunidad y por tanto de todos sus descen-
1 examinamos la lista que nos propone Guevara
nos que entre los tétemes que hemos nombrado como
tre los araucanos, no falta ninguno de los objetos
dos: v. g. lemu, bosque; larquén, lago o mar; leufu,
7, monte; cura, piedra; etc.
haberse ofuscado el sefior Guevara por creer que
debia ser exclusivamente animal o ser vivo; pero
demostrado que entre los araucanos, como entre la
parte de las tribus y pueblos que han salido de la
de cazadores, para emprender las faenas agri-
 totemes de més trascendencia son los que se re-

klore Araucano Ob, cit. p. 227.
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fieren a las fuerzas naturales y en especial los que se relacio-
nan con los cambios atmosféricos u otras condiciones na-
turales osobrenaturales que podian afectar directao indi-
rectamente, en conceptode los indigenas, el resultado de sus
siembras.

Las piedras con excavaciones y otras que llamaban la
atencibén por su forma, su situacién o por otro motivo cual-
quiera, no solo eran los lugares de las rogativas para pedir
lluvias, sino paralas rogativas de cualquiera especie porque
en todas ellas se dirigian a los mismos seres.

Otro vestigio de la idea de ser estas piedras la morada de
los respectivos pillanes y tétemes, lo hallamos en el mito del
Ten-Ten y el Cay-Cay, tal como perdura entre las tribus
huilliches de la costa. Segin esta leyenda, los que no alcan-
zaron a escapar del diluvio se convirtieron en peces, en ani-
males marinos v en piedras, sefialandose todavia varias de
estas dltimas que tuvieron este origen. Cuando se pobl6
nuevamente la tierra, estos seres, se juntaron con las indias
que bajaban a las playas y engendraron hijos en ellas, los
cuales eran los fundadores de diversas familias y quienes lle-
varon después el apellido del ser que los engendré. Todavia
hay indios que reclaman descendencia de estas piedras.

La luna c#iyen, aunque no figuraba entre los tétemes arau-
canos (en cuanto hemos podido averiguar) desempefiaba sin
embargo, un papel importante enlas creencias de los indios,
y tal vez por este motivo, a menudo se la ha confundido con
la anchiimalhuin.

Seghin las supersticiones indigenas, la luna era un ser ©
espiritu que encerraba en si el principio de la fecundidad ¥
era el ser tutelar de la generacién. Las siembras se comenza-
ban con Ia luna nueva y se crefa que germinaban durante st
crecimiento. La luna nueva la figuraban como una doncella,
la luna llena como mujer embarazada y la luna menguante
como una vieja que iba secindose por la edad. Todavia em-
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vocativos cdiyen tilcha (luna doncella), ciiyen fiu-
madre,) ciiyer cushe (luna vieja)., Ademdis tienen
} Otras expresiones en que figura la luna, casi todas
s con la fecundidad de la mujer o las funciones
: prapan cliven (luna que se hincha, creciente);
(la luna cuyo vientre se llena); naghi ctiven,
nché la luna, literalmente se desbarrigb); civen-

(estar en celo la mujer); ciyentiin (la mens-

menstruamt’m En la actualidad existen entre ellos
ciones semejantes v llaman a las viejas que se de-
| @ estas funciones pailluciiyen cuya significacién lite-
0 hemos podido averiguar.

i noches de luna eran ocasiones de grandes fiestas y
comunales v en ellas tenfan lugar generalmente las
 llamadas indecentes por los cronistas. Es muy pro-
que estos bailes eran ceremonias en que celebraban la
6n, como acontece entre muchos otros pueblos pri-
‘Los bailes eran acompafiados de cantos y gestos
‘estas reliquias han quedado, sin que los indios se
enta de las ideas que las dieron origen:

cronistas nos dan numerosas noticias de estos bailes,
ninguino ha dejado un cuadro completo de ellos, atn
ufiez de Pineda da algunos detalles de uno que pre-
" que segin él se llamaba hueve!prin. Dice asi: “en
0 del palenque estaba hincado o clavado un 4rbol de
o muy crecido y porque no blandease o se hiciese
5 al tiempo que més necesario fuese, por ser madera



386 + RICARDO E. LATCHAM

vidriosa i delicada, le tenian liado a otros arbo
y fornidos de dovde pendian unas marc)mas rue
sus extremos llegaban a fijarse en otros postes
al palenque.
“Salieron diez o doce mocetones desnudos y enc

de cola, colgando, tendidas por €l suelo; entraban
por una y otra parte bailando al son de los tamboriles, d
coladas a las indias, chinas y muchachas, que s¢ an
tras ellos, haciéndoles burlas y riyéndose de su des
desvergiienza.” .
“Después de haber andado de la suerte referida po
todo el concurso de hombres y mujeres, subieron por la;
romas que a modo de jarcias estaban puestas por las
subian a lo alto y volvian a bajar y otras veces se
sobre los estribos de los andamios, de los cuales -
las puntas de ias maromas y se ataban en las partes
zosas un hilo de lana de un dedo de grueso, de donde
banlas mujeres y muchachas, bailando los unes y
al son de sus instrumentos. Y esta es Ia fiesta més
que entre estos barbaros acostumbraban’ (1).
Termina la relaciéon diciendo: 'y en aquellas o¢
ninguno atiende mas que a beber, a bailar ¥
también a encontrarse cada uno con la mujer que pu
que desea.” (2)
En semejantes fiestas la licencia aln entre la
casadas era grande y casi ritualistica. A ellas se
autores cuando dicen: acontece que las mujeres de It
revuelven con los otros; y eran en estas ocasit

(1) Cautiverio Feliz. Ob. cit, p. 135.
(2) Cautiverio Feliz. Ob. cit. p. 137
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e —

n lugar aquellas uniones que los espaiioles llamaban
és afirma que uno de estos bailes indecentes se llama-
aquechipriin, bailar en cueros o desnudo, como acos-
n 0 han acostumbrado en sus borracheras y machi-
Thithancien, estar desnudo.

Padre Sors dice que “sus bailes son muy feos y no se
ver sin ofender la honestidad” (1).

Garcia habla del huweye] priin y también lo califica
honesto.

bailes de esta naturaleza eran el pilldn prin y el
gién prim o ciigaién prim, baile del tétem el cual Pé-
sarcia llama cungyén prin.

‘baile de los hueyes, que segan Febrés, significaba
nfticos, pero esta denominacion se refiere a sus fun-
.y no explica el verdadero sentido de la voz, el cual
mos podido determinar, porque ninguno de los diccio-
e raiz alguna de que se puede derivarse. Creemos
‘que tendra alguna relacién con la generacion, pero
amos ninguna teoria al respecto. Sin embargo las
del hueye tenian que ver con la dualidad de sexo

“oe, abierta y ptblicamente, como parte ceremonial
de las fiestas, en las cuales similtineamente o-
como hombre y mujer. Sus ayudantes en estas fun-

! m:nothbre dual que referfa al doble papel que ejercia—
vucka v pilian cushe, pillan viejo y pillan vieja. En las

(1) Hist, de Chile. Ob. cit. p. &6.
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ceremonias actuales todavia figuran los acélitos con los miz«
mos nombres, aunque las practicas indecentes en que to-
maban parte han desaparecido.

Cerbnimo Pietas refiriéndose a la pederastia dice: “hay
también muchos indios que usan el nefando, y estos traen
una diviza pablica en gargantillas, anillos y otras alhajas
mujeriles; no andan con montera, ni sombrero ¥y son muy
estimados y respetados asi de los indios como de las indias,
porque con ellos hacen oficio de mujeres y con ellas oficio’de
hombres™ (1).

La pederastia, aparte de la ceremonial, era considerada
vituperable v vergonzosa y los que la practicaban eran des-
preciados. Niiiez de Pineda dice: "“Sélo tienen por vil y
vituperable el pe~ado nefando, ~on esta diferencia, que £l
que usa el oficio de vardén no es baldonado por él, como él-
que sujeta al de la mujer vy a esto llaman Jueyes que en nues-
tro vulgar lengua quiere decir nefandos y més propiamente
putos, que es la verdadera explicacién del nombre hueye.
Y estos no traen calzones sino un mantihuela por delante
que llamen punus, aromodandose a ser machis o r‘urandero's
porque tienen pacto con el demonio;” (2). _

Mas adelante el mismo cronista al decribir una curacién
por uno de estos machis, dice que era de los que * llaman
fueyes” ...traja en lugar de calzones un puno que es
una mantihuela que treen por delante por la cintura por
abajo, al modo de las indias y unas camisetas largas encima:
traia el cabello largo, siendo asi que todos los demas andan
trenzados, etc.”” (3).

El padre Martin Gusinde dice que vib machis en los alre-
dedores de Cofaripe y de Boroa, y también al &ste de Temuco
y que “‘siguen la acostumbrada inversién del sentido sexual,

(1) Gay. Doc. . p. 488,
(2) Cautiverio Feliz, p. 107.
3) Cautiverio Feliz. p. 158,
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comprueba por su modo de vestirse y por la prefe-
dan a alhajas y adornos mujeriles” (1).
05 de estos bailes indecentes v licenciosos quedan
y dia, espacialmente en el choiqueprin (baile del aves-
‘en el cual los bailarines provocan las risas de los con-
1tes por sus movimientos y acciones obscenos y lascivos
libertades que tienen con las mujeres, sin que esto
ere reprensible o que se ofendan las damas.

no es de creer que estas costumbres se hallaran
nente entre los araucanos. En todas partes del mundo
do costumbres parecidas, v las relaciones del des-
to de las diversas regiones estan _!151333 de descrip-
- précticas semejantes.
los templos del Sol del antiguo imperio peruano, los
@i&‘r practicaban los mismos vicios y ceremonias y
10 de los cronistas deja de hablar de la pederastia ac-
7 pasiva de estos ministros de la religién.
za de Leén dice que los indios de Cali, de Guayaquil,
¢o, de Chinchas v de muchas otras partes usaban
lo nefando como ceremonia religiosa. Al resumir
srvaciones sobre esta préactica, dice: “Y en estotros
) por 1oz tener el demonio més presos en las cadenas
¢i6n, se tiene ciertamente que en los oraculos y ado-
onde se daban las respuestas, hacia entender que
para el servicio suyo que algunos mozos desde su
viesen en los templos, para que a tiempo y cuando
los sacrificios v fiestassolemnes, los sefiores y otros
les usasen con ellos el maldito pecado de la sodomia.
verdad es que generalmente entre los serranos y yungas
“é!e:rmio introducido este vicio debajo de especie de
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mujeres dende el tiempo que eran nifios y hablaban como ta-
les y en su manera, traje y todolo demés remedaban a las
mujeres. Con estos, casi por via de santidad y religion,
tienen las fiestas y dias principales su ayuntamiento carnal
y torpe, especialmente los sefiores y principales.........
y para ser sacerdotes y guarda de los templos....... ...
y el demonio no se contentando con los harer caer en pecado
tan enorme les hacia entender que el tal vicio era especie
de santidad y religion™ (1).

Vaca de Castro, en una carta fechada en Noviembre 24
de 1542, dirigida al Emperador Carlos V, dice: “En la pro-
vincia que he dicho........u.. que se llama Collao............
savido como ay yndios que tienen por costumbre vsar el
pecado abominable entrellos y andan vestidos de abito de
yndias. (2) Igual cosa dice Pedro Pizarro (3).

Bandalier dice que todavia existia la rostumbre entre los
indios de Nuevo Méjico, a fines del siglo XIX y que en el
giglo XVI se practicaba ptiblicamente.

No existen mayores detalles de estas ceremonias v costum-
bres en Chile por razones faciles de comprender. En las regio-
nes dominadas por los espafioles, estos castigaban cruelmen-
te semejantes practicas, de manera que los indios las oculta-
ban cuidadosamente. Luego muchas de ellas se practicaban
solamente en las reuniones de las sociedades esotéricas, las
cuales eran accesibles unicamente a los iniciados. Més difi-
cil era presen~iarlas en territorio aiin no dominado, de manera
que los cronistas solamente las conocian de referencias, ¥
la {inica relatada por un testigo de vista es el Hueyelprin
descrito por Nufiez de Pineda.

Este dltimo cromista, al referirse a la reunién en que £é

(1) Crénica del Per, Cap, LXIV,
(2) Cartas de Indias. p. 491.
(3) Relacidn del Descubrimiento del Pert, p. 280.
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dicho baile, habla repetidemente del palenque en
iban los indios.
diferentes fuentes, hemos podido reunir detalles que
| esta construccién como esencial en las  grandes
y ceremonias, especialmente cuando tomaban parte
5 todo un aillarehue.
er, el palenque a que se refiere nuestro autor, era
illo en cuadro, con gradas que subfan en forma de
truncadas, rodeadas por bancos reservados paralos
Glmenes y personas de importancia. Sobre ese
0 andamio hecho de tablones, efectuaban sus bai-
tos y sus representaciones enmascarados y pro-
algunas de sus invocaciones. La primera grada
MmAs 0 menos una vara de altura del suelo, y las demas
‘menos, una sobre otra. El tablado de arriba era de
es dimensiones, y consistia en vna plataforma o
ecir un proscenio en que se efectuaba la representa—
centro se levantaba un arbol de canelo, simbolo
en todas sus fiestas y ceremonias. Este arbol se
con gruesos cordeles o maromas, sujetas a firmes es-
lantadas a las cuatro esquinas del andamio, de la
y descrita por Nufiez de Pineda.
o palenque, se levantaba en elcentrodel lepun
de armas de la agrupacién.
'de Pineda, esparcidos por su relacién, nos propor-
siguientes detalles respecto de los andamios o pa*
“los que fbamos a caballo desmontamos de ellos
: del palenque y del andamio que tenfan hecho por
es y entrenamientos, y en medio del estaba puesto
| 4tbol de canelo de los mayores y mas fornidos
e pudieron hallarse, con ottos adherentes de sogas y maro-
‘que pendian dél para hacer sus ceremonias........
onde bailando y cantado estaban los mocetones con la
7 con el coman concurso.................Asentaronse todos
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a la vista de los que estaban cantando en las gradas y es-

caleras del andamio..__.____._arriba a la grada més alta del
andamio, adonde estaba el comin de la plebe bailando y
cantando enaltas vores......................aguella muchedumbre

de cantores y cantoras, que estaban bailando al pie de los
andamios, en la primera grada, que estaria del suelo una vara
v habfa sobre ella otras cinco gradas, a distancia de tres
cuartas més 0 menos las unas de las otras. ... ..

como el andamio y las gradas estaban en cuadro........_ ste.
Rosales dice que estos andamios se llamaban meliu que

quiere decir cuatro esquinas o costados. “Y luego se suben
enunos bancos o tabladillos altos que llaman Meliu y alli
prosiguen bailando y cantando” (1).

Gonzéalez de Najera menciona estos andamios y da una
descripcién de una de las fiestas que antiguamente celebra-
ban en ellas.

“Muchas veces se congregan los indlios a festejar sus borra—
cheras y sefialadamente cuando han tenido alguna victoria.
Juntanse pues en un verde y ameno campo, cerrado de ar-
boledas con gran provision de céntaros de su bebida
de que llevan cargadas sus mujeres, en el medio del llano
plantan un pimpollo 0 un arbol nuevo de limpio y derecho
tronco y en la cima muy acopado de hoja el cual arbol llaman
de canela (aunque no es de los verdaderos que se crian).
En lo alto a la redonda de sus ramas, ponen las cabezas del
los espafioles que han muerto, cada una en su rama, de maneta
que se ven los rostros desde fuera, las cuales tienen adornadas
de flores y guirnaldas, y atin les ponen sus mismos zarcillos
algunas indias. A la redonda del rbol tienen puestosen circu-
lo bancos de tablones, que son los puestos de los caciques ¥
capitanes y no digo asientos porque estan siempre en pie.
De las ramas donde estan las cabezas bajan unas cuerdas
delana de diferentes colores, quecadauno viene a tener en

(1) Ob. cit. p. 150,
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10 un cacique de las que estan a la redonda del 4rbol
de pie sobre los bancos como lo dije. La demés gen—
Ia redonda de los bancos por un espacio del campo,
en hileras, con figuras y disfraces tan varios, ridiculos
jsparatados que no se pueden bien referir” (1).
0s finalmenteé de la manera que he dicho, al estruen-
sus confusos y barbaros instrumentos de tamboriles
as hechas de las canillas de piernas de espafioles, que
un son mas desconcertade vy triste que alegre, v
odos moviéndose a unos mismos tiempos, encogiendo
1do los cuerpos al mismo son que tocan, sin descom-
los brazos ni levantar los pies del suclo més que los
y al mismo son van también tirando los caciques
s de lana desde sus bancos do estan de pies, de
que al compis del general movimiento y modo de

habla de los andaming ¥ palenques de 1a forma indicada por
Pineda; pero el frbol de canelo y las maromas que pendian
mismos en ambos cazos, aun cvando su uso parece haber sido
vez debido a la diferencia en 1a naturaleza de la fiesta, o bien
‘de una localidad diversa,

Este baile se llamaba Loncoprin (baile de las cabezas); v era con

bilidad 1a forma original de ejecutar esta danza, que, al pare-
id un significado ritual. En tiempos més modernos, e! lencoprin,
0 viam en otro capftulo, perdié este carficter, y ha sufrido se«

este hecho; asi que loncopriin seria el baile del cacique. En otras
: &lﬂ_”haﬂe que ejecutan en sus fiestas y en ¢l cual los bailarines

3, ¥ por este motivo lo llaman baile delacabexa. Es evi-
=3 que primitivamente debe haber tenido el sentido que
e Gonzalez de Nijera, en su descripcion.
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no hay indio por muy turbado que esté del vino, que jamés
deje la lanza de la mano, y asi su pigueria hace muestra y
forma de un circular escuadrén. Entre toda esta gente que
anda como fuera de sf anda gran niimero d & mozas y mucha.
chos con varios vasos llenos de sus vinos dando de beber
por todas las hileras a los que bailan.

Cantan todos al son que dije, levantando o bajando a
un tiempo el tono o voces, asi como los cuerpos en el baile
¥ se les suelen pasar dias y noches enteras sin tomar algiin
reposo. Véanse refrescando a menudo con las bebidas, hasta
que el cansancio y demasiada embriaguez los va derribando
por aquellos suelos” (1).

En seguida refiere la manera que tenian de atormentar y
matar a los prisioneros de guerra en éstas fiestas, cuya des-
cripcién la damos en otra parte.

Segtin Nufiez de Pineda, los andamios se hallaban dentro
de un espacio cercado en tridngulo por ramadas y abrigos
donde se refugiaban los concurrentes para comer y dormir
y donde se guardaban los animales licores, etc., que se des-
tinaban a la fiesta. Describiendo Ia fiesta ofrecida porel To-
qui general, Ancanamén, dice: “nos arrimamos haciala parte
descubierta que hacfa el cuartel, formado en tridngulo,
hechas sus ramadas a modo de galerias, adonde tenian las
botijas de chicha los carneros, las vacas, ovejas de la tierra, ¥
lo demas necesario para dar de comer y beber a los foraste-
ros huéspedes” (2).

Hablando de ofra gran fiesta, dice: “El distrito que ocu-
paban era mas de dos cuadras de largo, cercado por dos lados
en tridngulo de unas ramadas a modo de galeras, cubjertas
y cerradas por la poca seguridad del tiempo: estas galexias
tenian sus divisiones y aposentos, adonde los parientes ¥
deudos del que hacia el festejo, tenfan las botijas de chicha

(1) Desengafio ¥ Reparo. Ob. cit, p. 55,
(2) Cautiverio Feliz. Ob, cit. p- 120



LA ORGANIZACION SOCTAL 395

ovejas de la tierra. vacas y termeras con que ayuda-
aciule pariente algasto de aquellos dias que serfan
enta divisiones".

- una idea de la magnitud de algunas de estas
del enorme gasto que demandaban, entresacamos
ormenores que nos da el autor respecto de esta misma

quella noche estuvo la plebe y el comin cantando
ndo en el palenque y en diferentes fogones mas copio-
abundancia de manjares para el sustento ordinario
a muchedumbre; gite con particular cuidado los due-
ta tenfan dispuesto el gasto de aquellos dias por
dando de comer vy de beber lo necésario cada dia
o siete caciques de los parientes y amigos del prin-
or de aquella fiesta, con tal concierto y érden que
 mafianas salian de los ranchos donde de noche se re-
los caciques principales y se iban a sus lugares y
fialados, v allf les llevaban de almorzar y de comer
parcialidad, de que participaban todos los de ella;
‘estaban sustentando el baile en los andamios y
el ordinario concurso les Ilevaban aparte sus ollas
S v gran suma de asadores de carne, que puestos
Ya6n que tenfan en medio, iban comiendo todo lo que
cuando les parecia. Atrés de esto les llevaban més
entos mencues o tinajones de chicha, para que fue-
iendo a todos los que llegaban. Y a los danzantes v
que siempre estaban con los jarros o malhues en
108 brinddndose los unos a los otres; lo propio hacian
demas parcialidades, si bien con més concierto y més
ue a los caciques les daban de comer esplendida-
0s guisados de pescado y mariscos, aves, perdices,
nganizas, pasteles, bufiuelos, tamales, bollos de po-
7 maices y otras cosas, poniendo a cada parcialidad,
1 [a gente que tenfa, ciento u doscientos cintaros
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de chicha; que cuando més se suelen juntar en ordinarias
borracheras y festejos veinte o treinta parcialidades (levos)
y en ésta se juntaron més de cincuenta, con que ¢l gasto que
habia cada dia de chicha, era més de cvatro mil botijas,
Y no era mucho para méis de doce o catorce mil almas que se
hallaron ep aquel festejo, indios, indias, chinas y muchachos.

De esta suerte se continuaron seis dias aquellos regocijos y
fiestas, habiendo de ser ocho los dispuestos y sefialados, por
que el gasto fué grande. Acabada la fiesta a los seis dias por-
que el tiempo no dié lugar a mas por ser tan riguroso” (1),

En estas ocasiones, asistia todo el mundo v las rancherias
quedaban casi abandonadas. Dice Rosales que "llegado el
dia de la borrachera, concurren de todas partes, hombres,
mujeres y viexos y los enfermos se animan y van aunque sea
arrastrando” (2).

La relacién que acabamos de dar de Gonzilez de Néjera
ofrece algunos puntos de interés que conviene examinar:
primero la costumbre de conservar las cabezas de los enemigos:
comfin a todas la tribus sud-americanas, era también
observada por los indios chilenos; pero la exhibicién de ellas
en las ramas del arbol sagrado, disecadas y engalanadas, €s
una practica que no hemos encontrado en otro pueblo. Dichas
cabezas se guardaban como valiosos trofeos,y sesacaban
solamente en las grandes ocasiones.

Luego, la ceremonia de cimbrar o remecer el 4rbol sagrado
en el cual estaban colocadas las cabezas, debe tener algin
significado especial cuyo origen se ha olvidado. Sobrevive
en la actualidad, en la ceremonia del Ngeicurchue (remecer
el rehue) que se practica en circunstancias especiales por 1as
machis, como més adelante veremos.

Las cabezas que figuraban en estas ceremonias se obtenian
de los prisioneros de guerra que se sacrificaban en las fiestas,

(1) Cautiverio Feliz. Ob. cit. pp. 206-207,
(2) Hist. del Reino de Chile. 1. p. 142.
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da al pilldn vy al tétem. Antes de consumar el
] prisionero era sometido a largos y crueles tor-
stumbre que también era muy generalizada entre
e indios de ambas Américas.
hacia en parte para vengarse de las muertes de sus
3 guerra y en parte poratribuirse al tétemy al
0s mismos sentimientos de venganza que a ellos,
tanto debian de agradarles los sufrimientos y su-
tuados en las personas de sus enemigos.

pofagia que tenia lugar durante estas ~erémonias

concurrentes sino también el totem v el pilldn,
que les ofrendaban y las aspersiones que hacian
. Todos tomaban parte en la comunién comien-

..0: simplemente alg(n animal y con una chupada
del corazén que ahn latia.

-apetitos con carne humana, como hacian tantas
us sud-americ anas, si hemos de creer alos cronistas

sy a los primeros viajecos que se internaron en Co-
zuela, Brasil y los tropicos amazénicos, quienés

‘pudieran haber a mano, para después comérselos
aﬁn los que caian en ¢l rampo de bat.alla

el totemismo y la ley de talion que practicaba
lo poco culto, y que era.la base de la legislacion
Estas costumbres fueron Leredadas de sus ante-
Sy la manera més segura de captar la buena voluntad
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de éstos era de seguir en todos sus pormenores las practicas
que ellos habian dejadoestablecidas, praticipandoles en sus
venganzas y alegrindoles con los tormentos y muerte de
SUS enemigos.

Otra costumbre generalizada en estas fiestas comunales
colectivas, era la de alabar a los obsequiantes y a cualquier
visitante o huesped distinguido que se encontraba en ellas,
contando en verso sus proezas 0 buenas cualidades. Exis-
tian entre los araucanos poetas 0 romanceros profesionales,
llamados ngenpin (literalmente duefios de la palabra o del
decir) (1) Rosales dice de ellos: *“Y en cada borrachera sacan
ocho o diez romances nuevos en que alaban al'que la haze
y a cada uno les da diez botijas de chicha y un carnero.
Y asi es para el entierro de algin diffunto o para sus honrag,
hazen lo mismo, y assi para otros intentos” (2).

Segiin Niifiez de Pineda, en la fiesta que di6 el logui An-
canamon, “‘entonaron los masicos sus romances, dando prin-
cipio con uno en alabanza de el gobernador, que ayudaron
los caciques a cantar” (3). El siguiente dia, se fué nueva-
mente a la fiesta el fogue, y cogiéndole en medio le recibieron
con el romance que el dia antecedente cantaron en su alaban-
za” (4).

A estos romanceros, los buscaban para todas sus fiestas
de importancia y los tenian en grande estima~ién. Sus r0-
mances no siempre eran alabanzas de los presentés, sino qué
a semejanza de los antiguos bardos, eran los depositarios de
las leyendas y tradiciones de la tribu y de laraza vy con fre-
cuencia sus romances tenfan un fondo histérico que memoria:
ba los grandes hechos de sus antepasados.

(1) En tiempos modernos s¢ ha dado esta denominacién a sus S&=
cerdotes, Febrés dice: Genpin, compositor de versos.

(2) Ob. cit. p. 143,

(3) Cautiverjo Feliz, Ob. cit. p. 125.

(4) id, id. p. 136
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> Sors hablando de esto, dice: “Aunque los indiog
leer ni escribir, no obstante no carecen de las no-
erras que han tenido, saben los mas leves hechos
on en la antigliedad; porque en cada Aylia-
n un indio o dos de particular memoria que como
ados les refiere todo cuanto ha pasado. Suelen tener
en los cuales hacen un gran circulo de indios y en

pone el historiador, el cual en prosa y verso les va
fo la més minima noticia desde la creacién del Mun-
historiador ensefia a otro y asi van conservando
. Esto que decimos los acostumbran ya en los
08 generales que suelen haber entre ellos, ya enlos

es” (1).

a actualidad, los Gnicos que conservan estas tradicio-
parte, son los mackfs, sucesores modernos de los an-
shamanes, en muchas de sus funciones. Durante la
’prepara(:lén a que tiemen que someterse antes de su
, aprenden lo que ya queda en l2 memoria de sus
relacionado con la historia de 12 raza y de sus ante-
v se puede decir que son casi los fnicos que hoy
én sus ritos y ceremonias, el antiguo culto del

re las tradiciones més antiguas hay una, mencionada
Molina, que se refiere al origen legendario de la raza,
nizd de una de las tribus. Dice este cronista: “Los chilenos
nan 2 los primeros hombres de los quales descienden, Peiii
, que quiere decir,los hermanos Epattn; peroa excep-
nombre, no saben otra cosa de la Historia de estos
0s sus Patriarcas. Los llaman también Glyche, esto
‘hombres primitivos, o del principio, v en sus congrega-
los invocan juntos con sus divinidades, entonando en
2y Pom, pum, pum, mari, mari, epunamimn, Amimal-

(1) Hist, de Chile. Ob, cit. p. 89,
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guén, Pesii Epatin, etc. Los tres primeros vocablos son al
presente de incierta significacién” (1).

El otro cronista que menciona Peiif Epatitn es el Padre
Valdivia, quien en su vocabulario dice que eran los primi-

tivos de quienes los indios crefan descender; y es méas proba-

ble que Molina haya sacado sus noticias de aqui.

En vez de Pediv Epatiin debe ser Pesii Elpatiin, lo que sig-
nificaria, el hermano o los hermanos de quien o quienes
descendemos; y asi la frase de Molina serfa perfectamente
comprensible, porque Epunamin, Anchumalguén, y Pe-
7t Epatun representarian tres de sus antepasados, converti-
dos en pillanes, por ser fundadores de sus respectivas descen-
dencias. '

Otros de estos antepasados tradicionales fundadores de
grupos totémicos, los mencions el P. Augusta en su Dic~
cionario Araucano-Espasiol. Son éstos: Rekiilkelenpiilén
wenlry; nombre de uno de sus mayores antiguos, a quien
invocan los machis como al dios especial de los indigenas

y que segiin, dicen les aparece en sus suefios exigiendo se les.

haga rogativas; (literalmente hombre pillan acostado)...
Trafimalefu (aplastador de rios) antepasado de los indios,
que no era otra cosa que las avalanchas de las cordilleras;
y Wirkaleufu (rio espumoso),otrode los antepasados”.

Todos los tres, segin el padre, eran considerados protec-
tores de la raza y eran invocados por los machis durante sus
ceremonias.

Como hasta ahora no se habfa estudiado la organizacién
social de log araucanos ni la importancia que tenia en elia
¢l totemismo, no era facil darse cuenta del origen de todos
estos seres, ni comprender el papel que desempefiaban en el
culto indigena. Hasta los mismos indios 1o han olvidado o si
se acuerdan es para envolverlo todo en leyendas y mitos qué
dificultan su interpretacién.

(1) Compendio de Hist. Civ. Ob. cit. Lib. II. Cap. 1,
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ronistas en general han mirado estos seres como dio-

vhan mencionado despectivamente, sin descifrar su
ero caracter. Algunos como Molina y el P. Valdivia,
1a clave, sin saberlo, cuando dicen que los indios los
(hombres del principio) o cuyriche (gente

umeramos todas las deidades o seres, reverenciacos
araucanos y mencionados por los cronistas y otros
, veremos que todos sin excepcibn, responden a
pales grupos totémicos que hemos mencionado en
ilo anterior, como los més comunes y més reparti~
namin, cura, pillin, leufu, etc.«

s de extranarse tampoco, que algunos sean més cono-
otros y que algunos totémes de los més importan-
figuren entre los nombres conocidos de los pillanes.
s recordar que los nombres particulares de los pilla-
fundadores de los grupos totémicos, variaban
localidad; y.que los cronistas mencionaban sola-
los que llegaban a su propia observacién o los que
| cronista anterior habia ya mencionado.

manera que, Pedro de Ofia, observando que un grupo
ios, cuyo tétem y apellido era probablemente Namiin
, reverenciaba e invocaba a un antepasado Ilamado
#n (dos pies), 16 convirtié en deidad y ha figurado
 tal, en todas las crénicas posteriores. Igual cosa habrd
con la Anchibmalhuén,; fundadora de alguna de las
familias del linaje Antii y con Traimaleufu y
eufu, quienes serfan los originadores de diferentes
la familia totémica Leufu.

uno de estos serfa el pilién o antepasado reverenciado
¢l grupo de sus descendientes y esto, como hemos dicho
slica por qué las facultades atribuidas al pil'én
seghn la localidad, respondiendo esta variedad a la
lad de sus linajes. -
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El Padre Falkner, al hablar de los araucanos de las pampas
argentinas, quienes como hemos dicho, eran en su mayor
parte de estirpe huilliche, dice:

“Ellos creen que sus deidades buenas crearon el universo,
creendo primero, en sus cuevas, a los indios, a quienes die-
ron la lanza, el arco, las flechas y las boleadoras, para pe-
lear, ¥ razar; soltandolos en seguida para que hiciesen su
voluntad. Imaginan que las deidades de los espafioles hi-
cieron otro tanto por ellos; solo que en vez de lanzas y arco,
los dieron fusiles y espadas. Suponen que cuando se crearon
Ias fieras, las aves y los animales menores, aguellos mas 4gi-
les salieron inmediatamente de las cavernas, pero que los
toros y vacas eran los tltimos v los indios se asustaron tanto
al ver sus astas, que cerraron las salidas de las cuevas
con grandes piedras. Esta es la razén que dan por no haber
tenido varas negras en su pais, hasta que las trajeron los
espafioles, quienes mas sabios que ellos, las soltaron de las
cavernas.

“Han llegado a creer que algunos de ellos despuésdela
muerte, volverdn a estas cavernas divinas; y dicen también
que las estrellas son indios viejos; que la Via Ldclea es el
campo donde los indios antiguos cazan avestruces y que las
dos manchas nebulosas hacia el sur son las plumas de las
avestruces que matan. Tienen también la nocién que la crea-
cidn todavia no termina ni que todo ha salido a la Juz de este
mundo de arriba”. (1)

Una tradicién, casi universal entre los araucanos y corrien-
te en una u otra forma, en casi todos los pueblos de 1a tierra,
es la del diluvio que destruyd toda la poblaciéon del pais,
con excepcién de unas pocas personas, cuyo nimero no esta
fijo, que escaparon debido a los buenos oficios de un ser pro-
tector; y que de los salvados han descendido todas las ge-
neraciones actuales.

(1) Description of Patagonia. Qb. cit. pp. 114-115.
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persiste la tradicién entre los araucanos, pero los
diferencian deuna zona a otra. hallindose tam-
ados por ¢l contacto con el cristianismo.
de cotejar y comparar las diferentes rela:
cadas sobre esta tradicién; podemos decir que
len en los siguientes puntos esenciales, 1.° que
tiempo lejano hubo un gran diluvio o inundacién,
usa varia segin la regién . En la costa lo atribuyen
salida del mar, y en la region cordilleranaa la
2 delicuacion de enormes masas de nieve y hielo o
miento violento de los diques que sostenian vn gran
ino. 2.° Que el motivo fué la enmistad que existia
ndes fuerzas naturales, materializadas por los
Tierra y el Agua, simbolizadas por dos enormes
siempre en lucha, y que se llamaban respectiva-
Tery Cay- Cay. La forma exacta y los atributos de
seres, también varian con la localidad. 3. El Cay-
o fuerza de las aguas resolvié destruir sorpresivamente
v enemigo Ten-Ten e incidentalmente a todos los
nos que habitaban la Tierra bajo la proteccion de
Para este efecto, acumulé sigilosamente enormes
de agua que de imprevisto largb sobre la tierra,
- esperanza de destruir e inundar completamente
asi acabar con su enemigo y sus protegidos. Casi logra
y para escapar, no tuvo més remedio Ten-Ten
la cima de la montafa en que moraba, a medida
fan las aguas. 4.° Algunas pocas personas avisadas
;_F.,, 0 lograron escalar la montana habitada por el Ten-
salvaron juntas con este. Otros, gracias alos poderes
"en, se convirtieron en peces, anfibios, animales ma-
dras, etc., y después de la cesacion del diluvio en-
hijos en los descendientes de los que se escaparon
lieron origen a los diversos linajes de indios actuales.
S diferentes versiones, varfan en detalles, pero todas



404 RICARDO E. LATCHAM

-

contienen los fundamentos arriba anotados. Seg(n Ia re-
lacién de Rosales que es la méas completa, Cay-Cay preme-
diteba un gran diluvio, haciendo salir el mar de repente,
inundando de este modo toda la tierra para concluir de una
vez con todos los seres vivientes y acabar con su enemigo
Ten-Ten, llevando las aguas hasta su morada.

Un genio protector delos aravcanos, (1) cuyo nombre
no figura, les comunicé lo que maquinaba Cay-Cay, pero ellos
no hicieron caso de la advertencia que fué confirmada en
seguida por el mismo Ten-Ten, quien lés aconsejé que se
refugiaran en los cerros méis altos, donde él residia, y donde
estaria en condiciones de socorrerles.

Los araucanos se hicieron sordos a estas admoniciones,
creyendo que si resultaran ciertas, Ten-Ten les convertiria
en peces o en anfibios de manera que pudiesen vivir en las
aguas, hasta que estas volvieran a su nivel normal.

El diluvio se produjo. Cay-Cay hizo salir el mar de re-
pente, e inundd todos los valles y llanos. En su afdn de no
dejar escapar a los hombres que, siguiendo los consejos de
Ten-Tén, habian subido a los cerros y, queriendo envolver
a su enemigo, hizo crecer mds y més las aguas, hasta que
los cerros mas altos se cubrieron y Ten-Ten y los pocos hom-
bres que ge habian refugiado en la montafia donde él se en-
contraba se vieron en peligro de perecer ahogados,

Los araucanos advirtieron tarde el peligro y muy poces
aleanzaron a llegar a la cumbre; pero el buen Ten-Ten, a
medida que las aguas los arremetian, los convertia en peces 0

(1) Segin ias tradiciones indigenas, este genio tomaba la forma de
un viejo indigente que aparecia a los indios en tiempos de grandes peligros
naturales y les advertfa de ellos. Lo llamaban Ngen Ngen. Dice el P, Au-
gusta que Ngen Ngen era el nombre de un personaje que segin la tradicién
vino en auxilio de los indigenas cuando se vefan muy oprimidoes por log
espafioles, estimulindolos 2 una accién comiin a fin de exterminar @ sus
opregores y proporcionfindoles sus consejos y una flauta mﬁg‘[ca.
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0s tal como ellos habfan deseado. Algunos que-
dos en rocas o pefias.
,més atentosalas advertencias deI Ten-Ten

rote ibn de aquél.
:wendo subir las aguas de tal modo que ame-

entre las dos culebras continué hasta que las ci-
cerros iban aproximandose al sol y los hombres que
efugiado en ellas, comenzaban a sufrir grande-
1nsolacién. Para protegerse de este nuevo peligro
Jas cabezas con las callanas o fuentes de madera,
bian llevado sus viveres. A pesar de esta precaucion,
 murieron del calor, otros se llenaron de quemaduras
' réstantes quedaron calvos.

rtunadamente, antes de que todos pereciesen se ago-
guas a Cay-Cay y éste se retird bramando de des-
rabia y principiaron en seguida a bajar las aguas.
1 acordes las versiones en cuanto al nimero de
 salvadas, Seglin unas, se salvaron los fundadores de
 los linajes que después se conocieron; segln otras, eran
' cuatro personas, dos hombres vy dos mujeres, ¥
dicen que los finicos sobrevivientes eran una pareja.
fuesen muchos o pocos los llaman Llituche, que como
e Rosales, significa Principio de la generacién de los hom-
; de [litu, principio de una cosa y che gente. Es posible
2 los Peiii Elpaliin eran estos mismos Liituche.
~0s indios que se habian convertido en peces, animales,
¥ rocas, no pudieron recuperar su forma humana;
veces salian del mar en busca de las indias que iban
playas a pescar o mariscar v segfin la relacion de Rosa-
“acariciaban, sobre todo a las donce]las, engendrando
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hixos en ellas”. Asi se fundaron aquellos linajes que llevaban
apellidos de peces; ballenas. animales marinos, ete, los cua- |
les como hemos visto en otra parte, eran comunes en el
litorai.

Después de Rosales, varios de los cronistas hablan de este
mito en términos més o menos parecidos y algunos dan de-
talles que permiten formar una idea més clara vy completa
de la tradicién.

El P. Olivares dice: “Es particular supersticién y muy
circunstanciada la gue tienen en tiempo de temblores grandes,
luego que ha pasado la mayor violencia del movimiento, se
aperciben hombres y mujeres de cosas de comer y de platos
grandes en la cabeza y cargando con sus hijuelos v su pobre
ajuar se encaminan al monte mas cercano de los que llaman
ten-ten que son los que tienen tres puntas que ven en decli-
nacién hasta lo més bajo de la llanura y solo puestos en su
cima se dan por seguros. Dan la razén de este hecho, diciendo:
que, en semejantes terremotos como sale el mar algunas cua-
dras fuera, asi es de temer que se inunde toda la tierra, segin
tienen por tradicién que sucedi6 en tiempos de mucha anti-
giiedad. Que este fen-ten tiene la buena cualidad de sobrena-
dar las aguas v que puestos sobre 6l con sus alimentos s
mantendran el tiempo gue durase la inundacién. Mas pre-=
guntando de los platos dicen con grande aseveracién que pue-
den subir tanto las aguas, y el ten-fen sobre ellas que Ileguen
hasta el mismo globo del s0l, en cuyo caso aquel plato que
llevan en la cabeza los defenderd para no abrasarse. Lo mas
admirable de su simplicidad es que aquellos platos no son dé
barro ni de metal sino de madera y con todo eso los juzgan
esentos de los incendios de aguel astro fogoso” (1).

Cérdoba y Figueroa lama Thegtheg a los puntos que cre=

cen sobre las aguas, ortografia que también emplea Molina ¥
Febrés. Molina dice lo siguiente: “Se conserva entre ellos

(1) Hist. Mil. y Civ, Ob, cit. p. 53.
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ja de un gran diluvio, en el qual dicen que no se
‘sino cince personas, sobre un alto monte dividido
mtas, llamado Thegtheg, esto es, tonante o el cente~

re que la tierra se sacude con vigor, aquellos habitan-
procuran refugiarse a los montes que tienen quasi la

ndo ser de temerse, que después de una fuerte tem-
1 mar otra vez fuera, ¢ imunde toda la tierra. En
ones llevan consigo muchos viveres y platos de

&ando se les opone, que para este objeto estarian més
os los platos de tierra, que son menos sujetos de que-
dan vna respuesta que es tembién entre ellos muy
esto es, que sus antecesores lo hacian siempre asi”, (1)
'ebrés eseribe: ‘‘Thegtheg, unos cerroz donde dicen se
on del diluvio sus antepasados, y Pérez Garcia 1o men-
con la misma ortografia.

Augusta dice que la pronunciacion moderna es Treg-
€l P. Gusinde adopta la misma manera de escribir
Sin embargo estas diferencias son dialéctieas y varian
| region.

Augusta en su dxccmnano. reproduce la idea de los
3 actuales respecto de este mito. En la voz Tregtreg,
‘-‘Cérro mitoldgico en el mar, el cual, cuando este sale
madre se eleva hasta tocar con el cielo, reposando en su
e la serpiente kai-kai. En él se salvaron del diluvio
I mito, los antepasados de los indigenas, juntos con
animales de terrible aspscto, quedando convertido

(1) Comp. de Hist, Civ. Ob. cit. Lib. 11. Cap. V.
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en piedras los hombres quienes los temfan. Hay también en
la tierra unos cerros que llevan este nombre por tener cuatro
pies o salientes como el freg-treg del mar (o sean tres). Al pie
de ellos no sembraban los indigenas.

“En tiempo antiquisimo salié la gente de las piedras, se
desprendieron de los pefiascos los hombres; por eso hay gente;
degin una tradicién que afin circula entre los ancianos de
Panguipulli”.

Bajo la voz Kai-kai, o Kai-kaifily, dice: “la culebra
kaikai, animal mitolégico, medio serpiente, medio caballo,
que suponen estar en el fondo del mar y cuya voz se parece
al relincho del caballo”.

Otra versién de este mito dada, por un indio, dice lo si-
guiente: “La Cay-Cay es una serpiente muy grande, duefia
de los mares, lagos v rios. Ella habita en una cueva subte-
rranea y cuando sale hace que las aguas suban, y se desbor-
dan inundéndolo todo.

Ella tiene como enemigo a otra serpiente poderosa llamada
Treg-treg, que vive en el interior de un cerro. Este tiene el
poder de elevarse a medida que las aguas suben y siempre
parece dominarlas.

A menudo pelean las dos serpientes. El Cay-cey, furioso
al ver que no puede sumergir la morada de su enemigo,
trata de inundarla por el 'iuterior, cavando un hoyo por don-
de penetrar las aguas, pero el Treg-freg con su cola que €8
muy fuerte, hace caer gruesas piedras y tierra para tapar la
excavacion hecha por Cay-cay. Esto produce derrumbes que
a veces caen sobre la serpiente y la aplastan.

Para librarse y poder salir, Cay-cay se sacude violenta-
mente. Estas sacudidas producen los temblores (1).

Otra relacién poco conocida, reproducida por el P, Martin

(1) Folklore Sfsmico; por el Sr. Fernando Montessys de Bailore.
(Ideas de los Araucancs sobre los terremotos, por la Sra. Sauniere). Revier
a de Fulklore Chileno. Tomo IV, Entrega 6 a 8. pp. 226-227.
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siguiente: “Tenten es el nombre que dan los
rtos cerros, sobre que conservan no pocas supersti-
e de tiempos antiguos creen estos Indios, es-
0s més Bérbaros, que del universal diluvio se
-un cerro cuya altura estribaba en tres recuestos
sirdmide, cuyos lados eran triangulares obtusos,
e cerro a propbreién del creciente del agua, erecia
ba sin ofenisa de la inundacién. Esta tradicién con-
, ¥ a todos los Cerros que ven fundamentados sobre
0s los llaman Tentenes y los respetan como refu-
anera que cuando acaece algln terremoto grande, al
¢ seguir inundacién de Mar ocurren 2 los dichos
Tentenes con estacas en sus manos para clavarlas en
re, laderas y collados para mantenerse pendientes de
rante la inundacién, v continuacién de los terre-
De estos Cerros hay dos en Chiloé, uno cerca del Fuer-
ullin y otro cercad e 1a ciudad de Castro, y en el Con-
& Toda Ia Tierra hay muchos cerca de la Costa” (1).
de esta tiltima aseveracién no nos ha sido posi-
més que tres en el continente uno en Maullin
~de Angol, v otro en el departamento de Arauco.
ando los datos publicados con los que hemos po-
er personalmente de los indios de diferentes zonas,

un hecho interesante. La leyenda se ha formado al-
or de acontecimientos verdaderos pero de diverso
* esto explica Ia diferencia de detalle en las distin-
mes, En la region de la costa, el diluvio o diluvios

listoria Geografica ¢ Hidrografica con Derrotero general corre-
o'al Plan del Reino de Chile que remite 2 Nuestro Monarca el Sefior
Carlos 111, que Dios guarde Rey de las Espaifias v de las Indias, su
or y Capitan General don Manuel de Amat y Juinent. (MS).
por &l Padre Martin Gusinde, en su trabajo titulado—0te mife del
que cuentan los Araucanos— publicado en la Rev. del Museo de
‘Antro. Tomo 11 N.° 2. pp, 183 nota p. 189.
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(porque no es preciso que en todas partes se trate del mismo)

‘deben haberse producido a raiz de un gran temblor, terre. .
moto o maremoto, por una formidable salida del mar, ‘que
posiblemente abarcé toda la costa meridional del pais, y
que fué excepcionalmente desastrosa en las playas de Carel.
mapu y Chiloé. Para comprender la destruccibén de vidas y
de propiedad que podria causar una catéstrofe de esta na
turaleza, es preciso saber que la poblacién indigena era méas
densa en las inmediaciones de la costa, y que hasta hoy los
pescadores construyen sus habitaciones en las mismas orillas
de las playas.

El diluvio que recuerdan las tradiciones de los idios
del interior, desde Llaima hasta Llanquihue, tuvo otro ori-
gen. Se debfa sin lugar a duda, a grandes conmociones vol-
Cénicas en la zona de la cordillera, acompafiadas de violentos
movimientos de tierra, que, rompiendo los diques que rete-
nian las aguas de aleidin gran lago de las montafias, lanzaron
aquellas enormes masas liquidas sobre los valles y lanuras
situadas a sus pies.

Es probable que en ambos casos la pérdida de vidas ¥
de bienes fué grande, v en torno de estos desastres, que pue-
den haberse repetido en mas de una ocasién, poco a poco
se formé el mito, el cual en su presentacién actual, contiene
elementos que deben derivarse de las ensefianzas de los mi-
stoneros, muchos de los cuales vieron en la leyenda una di-
recta comprobacién del diluvio biblico.

No sabemos si las dos grandes invndaciones a que heinos
hecho referencia, hayan sido simultérieas y debidas al mismo
gran movimiento c6ésmico; pero con el tiempo han sido con-
fundidas en un solo mito, con muchos detalles comunes 2
todas las regiones, pero con otras variaciones locales. Asi
algunas versiones atribuyen el desastre 2 una salida de mar,
¥y en otras el agua salié del centro de la tierra.

Robles Rodriguez dice que en las relaciones que &l pudo
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boca de los indios, un enorme lagarto salié del
e la tierra y gritd Cai-cai. La tierra se agrieté en
tes. Gruesos borbollones brotaron de esas grie-
naron los campos™ (1). Hemos oido referir esta mis-
1 en la regidn andina.

‘Gusinde dice que los indigenas de algunas provin-
sur, creen que_ el Kei-Kar habita en las mas pro-
aeﬁtraﬁas de la fierra, y es de ahf donde tiene ence-

s enormes masas de agua congelada, es decir en
j&ﬁlido; Sélo de vez en cuando da libertad a este ele-
v entonces dejandolo salir de su recinto, produce las
 inundaciones (magnifi) en diferentes partes de la
de la tierra.

a fuerza es llamada T'reg-freg y simboliza la tie-
o sélida, Esta manifiesta su poder por la facilidad
¢ absorbe las enormes masas de agua, toda vez que
' se prepara para derramarlas en grandes canti-

ibién en varias ocasiones suelen librarse grandes
ates entre aquellos elementos monestruosos, Asi, por
0, el Treg-treg trata a veces de impedir las lluvias a
: a Kai-Kei y éste en cambio resiste a su
-'pOT medio de grandes tempestades, relﬁmpagos y

m Kai inténta sorpremder y atacar al Treg-lreg,
lanza un tremendo grito y solo por esta poderosa
0 producida por su portentosa voz, se abren las ca-
de los abismos, los volcanes se ponen en erupcién

tes donde él habita; asi pueden salvarse los hombres,

§ ?E‘-W Guillatunes. Ob. cit, p. 239.
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de los cuales és un buen y fiel amigo, favoreciéndoles y
ayudandoles”. (1)

Unicamente en la regitn de la costa se imputa el diluvio
a una salida del mar y es solamente en esta zona donde se
encuentran cerros con el nombre de Ten-ten, o Theg-theg.

Otro detalle curioso e interesante, relacionado con este
mito, es el que se refiere a la costumbre de los indios de
llevar consigo, cuando huyen de las esperadas aguas, des-
pues de un terremoto, unos platos de madera para cubrir-
se la cabeza. Seg(n [a tradicién, estos platos les servian de
proteccién de los rayos solares, cuando el cerro en que se
habfan refugiado, subia hasta aproximarse su cima al astro
fulgente. Es muy probable que el hecho tenga su funda-
mento de verdad, solamente se ha borrado en la memoria
indigena la sazén imperante, que obligaba tan curiosa prac-
tica.

Robles Rodriguez en su relacién del mito dice que los
indios actuales refieren que “subfa y subia el Tren-tren y
lleg6 tan arriba que casi tocé al sol. La temperatura se hizo
insoportable. Para refrescarse, la gente se ponia sobre sus
cabezas ollas de greda llenas de agua”.

En esta relaci6n, los platos de madera, Gnica vasija de los
antiguos, se reemplaza por las ollas de greda, llenas de agua,
que es una modificacién moderna.

Naturalmente esta explicacion del uso de los objetos men-
cionados, Ra nacido después de la formacién del mito v la
inclusién en &1, del crecimiento de los cerros; pero su origen
debe buscarse en algin hecho mas verosimil. Cérdoba ¥
Figueroa nos da la clave cuando dice “‘de aqui se infiere que
este diluvio no vino sino después de alguna erupcion vol-
chnica acompafiada de grandes terremotos”. Otras de las
citas dadas anteriormente confirma esta idea. Pues bien! es
casi seguro que durante 1a erupcién volcAnica que motivo

(1) Otro mito, Ob. cit. pp. 190-181.
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tornos, caerfa gran cantidad de ceniza candente,
en todas las grandes erupciones volcénicas.

relacién del “Viage de Don Garcia Hurtado de
ur de Valdivia v fundacién de Osorno”, publica-
(1) leemos: “Se ven altos volcanes cefiidos de

ina vasta nube de ceniza que llevada por los vientos os-
5 todo el cielo. Se extendi6 sobre una gran parte de
isdiccion de Buenos Ayres, pasé el Rio de la Plata y
6 su contenido en ambos lados del rio, en tanto que

eguas”. (2) .

2 protegerse de esta lluvia de cenizas, la gente se ta-
Ia cabeza con las fuentes de madera o con los canas-
jidos, su fnica vajilla en aquellds tiempos. Al in-
se. este incidente, en las leyendas costinas suftié

nstantes peligros temidos con razén por los moradores

e las comarcas andinas. Alli también existia el mito de los
05 ten-tenes, que subjan a medida que se alzaban las
uas, aproximindose al sol; de manera que al incluir en
versibn del mito, el incidente de los platos, los consigna-

) (1) Documentos 1. p. 224.
{2) Descripcion of Patagonia. Ob, cit. p. Bl
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rian el empleo més en conformidad con su idea, cual era pro-
tejerse de los rayos del sol.

Febrés en su Vocabulario, recuerda el temor de los indios
del interior a las lluvias de cenizas y dice en la voz lepun, junta
para invocar al pillan como cuando no llueve a su tiempo o
llueve cenizas.

Segiin las versiones recogidas por Robles Rodriguez, los
indios creen que los nguz‘ﬂgmnes o rogativas se iniciaron
con ocasibn de este diluvio legendario.

Después de bajar las aguas, los sobrevivientes invocaron
a Pillan para que les protegiese, “Sacrificaron 2 un mnifio
huérfano, para obtener la sangre que se empled en la cere-
monia. En pos de este sacrificio vino él de gallos y gallinas
cuya sangre iba vertiendo én las aguas que se retiraban’. (1)

Rosales también habla del sacrificio de un nifio en las ro-
gativas que siguieron a la espantosa catastrofe. “Dijo en
seguida, la serpiente Ten-ten a los salvados que para apla-
car su cblera y la de Cay-cay, duefia del mar, sacrificaran
y descuartizaran uno de sus hijos en cuatro partes y las
arrojaran a las aguas para que las devoraran los reyes de los
peces y las sirenas de [a tempestad.

“Hizose asi, y comenzé inmediatamente a serenarse el
mar; bajaron poco a poco las aguas, v descendieron los mon-
tes hasta ocupar otra vez sus posiciones primitivas” (2).

Entre lae tribus de la costa este mito tiene un alcance
totémico, por cuanto pretende explicar el origen de numero-
sos linajes comunes a la regién, como yene, ballena, calal
pelicano, pello marisco, cahuel tonina, lame lobo marino,
ete. los cuales, segiin la leyenda, se derivaron de la unién
de los hombres convertidos en peces y animales marinos,
con las indias descendientes de los que se salvaron.

Otro mito que indudablemente tuvo un origen totémico,

(1) Guillatunes. p. 240.
(2) Ob. d¢t. Tomo 1. p. 6.
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‘se refiere a Epunamin (lit. dos pies); ser le-
los primeros cronistas miraban como deidad o
v confundian con Pilldn.

lla como Pedro de Ofia hablan de este ser, a
spunaemén. El primero, en el glosario de La
“Declaracién de algunas cosas en esta obra”—
én: Es nombre que dan al demonio, por el
quieren obligarse infaliblemente a cumplir

\’. .ﬁ.l gran Eponamdn, a quien servimos,
magos le rwponden) presentamos,

llenos de su espiritu hablamos. (CanTto I1),
-'-’:_induye entre los genios: “El epunamin, que

formidad, o acaso de ellos, es un ente de que tie-
concepto que nosotros de los duendes; &l les
*ﬂmque no les tienen confianza en sus consejos,
: mes los siguen o porque la naturaleza del hombre se
¢l mal que tras el bien, o que temen ofenderlo
bediencia” (1).
. Toledo lo cita en vez de Pillén, como ente
las supersticiones araucanas y le da todos los
S gue otros cronistas dan a este. Dice: “No se les
1@1310 a muchas ofras naciones gentilicas, deidad
(4 cosa que adoren sino solo el engafador principe de las
quien tienen por grande y poderoso profeta, por
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cuya causa le celebran con miisica en sus cantares con no-
toria devocién perpetuamente. A este condenado y repro-
bado espiritu invocan y llaman con fin de que en todas sus
operaciones les favorezca y manifieste lo que hubiere de su-
ceder, estimando sus respuestas como infalibles oriculos
y quie sin duda alguna vendré a cumplirse lo bueno o malo
que él hubiere pronosticado: por tanto, habiendo gue dar
una batalla lo primero lo comunican con este infernal ge-
nio y si lo que les certifica no es a gusto, por ser equivoco
¥ claramente no prometer prospero suceso, por caso del mun-
do no la dardn, aunque mas el deseo de hacerlo, que nunca
les falta, crezca en sus corazones y les incita a ejecutarlo.
En suma no hay cosa de importancia, ni negocio arduo y
grave donde no consulten a este malvado y diab6lico mal,
gino 2 guien de comin consentimiento le tienen impuesto el
nombre de Eponancén, v como naturalmente son tan incli-
nados a las hazanés de la guerra, a cualquiera que sobresale
en valentia le dan el apellido de Eponancén’ (1).

Los indios de que hablan especialmente los cronistas que
hemos citado, eran los de la regién a que los espaficles ha-
bian dado el nombre del Estado, e incluia los atllarehues
de Arauco, Tucapel, Licanlebo, Rere y Purén; es decir, Ia
regién de la costa entre Penco y Tirfia, hasta la cordillera
de Nahuelbuta y una parte de las faldas orientales de este
cordén. En aquella regi6n, uno de los tétemes y apellidos
mas importantes y respetados era el de Namuin, pie; cuyo
fundador con tada probabilidad se llamaba Epunamin.

Entre los caciques de este apellido que figuraron promi-
nentemente en la historia de la conquista, podemos mencio-
nar a Epunamin, hijo del gran toqui Pelantaru; Curing-
min, toqui de Tucapel y Aucanamién gran toqui del Esta

(1) Vista general de las continuadas guerras: diffcil conquista del
Gran Reino, Provincia de Chile, por Luis Tribaldos de Toledo. p. 22. Col
Hist. de Chile. Tomo IV. Parte 11,
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'p'dporelP Luis de Valdivia.
tra opinidn, el Epunamin que los cronistas men-
 deidad o como demonio del culto araucano,
asado de los del tétem y apellido Namiin,
ante el pilidn de esta estirpe.
mbién se puede colegir de las octavas de Ped.ro de

semejanza de las facultades y poderes atribuidos a
S es a nuestro parecer, otro argumento 2 favor de esta

s. Acabamos de ver lo que dice Tribaldos de Toledo
b de la costumbre de los araucanos de dar a sus hom-
‘valientes el nombre de Epunamim. Fernindez
dice otro tanto respecto del nombre Pillén. “A
los fuertes y extremados que exceden a otros en pru-
z dacia, les dan el nombre de su falso dios, v les
Pillanos. esto es, divinos, y el miimo honor partici-
) cantores y otros ministros de estos sacrificios” (1).
tumbre mencionada no se restringia solamente a
)8 dos apellidos, sino era com(n a todos los linajes. En

generacién, uno de los hijos de la rama principal reci-
el nombre del antepasado fundador, el cual se perpe-
ha de este modo; y como observa Ercilla, era comfin
ntrar figurando en una batalla posterior, un indio del
! aombre que otro que se habia muerto ya en la guerra.
denominacién Pilldn, tenia para los araucanos un do-
mificado. Primero era uno de los tétemes y apellidos

) Ob. cit. Dec, IX. Lib. II1. Cap. 1.
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mas repartidos en todo el pais a tiempo de la conquista,
y se encuentra a cada paso en la historia de la época. Entre
los caciques convocados al primer parlamento, por Pedro
de Valdivia, figuraba Melipilldn, cacigue de los llanos de
Maipit; en 1549 Huechunpilldn y Loncopilldn eran caciques
del valle de Quillota; en 1550 uno de los caciques de Tuca-
pél se llamaba Chinchipilién; entre los ctciques del levo de
Malquelvoro al norte del Bio-Bio, encomendados en 1551
a Diego Diaz, encontramos a Fichipilldn y Maripillon;
Tricupilldn fué otro cacique encomendado a Pedro Martin
de Villareal en 1552; Ungillésn muri6 en la batalla de la cues-
ta de Villagran, pero en 1573 su nieto del mismo nombre
era cacique de Marihuenu; en el mismo afio Licanpillén y
Chepilldn figuran en las escaramuzas que tuvieron lugar en
Ia vecindad de Villarrica. Ancapillin era hijo del Toqui
Ongolmo y en 1579 murid en el asalto del fuerte de Guardn,
el cacique Llancapiilin.

Esta lista podria extenderse mucho; pero basta para demos-
trar la ubicuidad del apellido Piilén durante la época de la
conquista; hecho que algunos cronistas han querido expli-
car, suponiendo que era apodo que se daba a los méas valien-
tes o més renombrados de los indios.

En segundo lugar, la voz piilén tenia el sentido genérico
de espiritu del antepasado, fundador del linaje. En este sen-
tido podia tener innumerables nombres particulares, segln
como variaba el tétem de un grupo a otro.

En el caso del grupo o grupos que reconocian el apellido
de Pilian, tanto el toétem o ser epémimo; como el antepasado
fundador llevaban el mismo nombre; este por ser el espiritu
del padre comin, de quien habian descendido; v aquél por-
que por algin motivo, dicho antepasado habia elegido por
tétem, o aliado, a un espfritu de alguno de sus antecesores,
el cual trasmitio a sus desrendientes.

Empero, consecuente con la mentalidad de los araucanos,
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ue e] totem tuviese su materializacién v que
sentado por algin objeto tangible que podia figu-
sh!?olo vigible en las ceremonias.
oncepto de los indios el pillan o pillanes eran duefios
de todas las fuerzas igneas, tanto celestes como
Habitaban en los volcanes, desde donde arroja-
as, lava y cenizas cuando estaban enojacos,
ndaban los truenos v relampagos en sefial de su ira
ieia. Los rayos eran sus agentes y los areolitos o
S, Mensajeros.
los indios encontraban una de estas piedras celes-
a recogian con toda reverencia y la guardaban como
a, laméandola Pillaniogui hacha de Pillan, Con-
como simbolo de su tétem; la labraban en forma
L v la perforaban en un extremo. El jefe del grupo
suspendida al cuello y en todas las ceremonias del
raba en prominente lugar como representacién
del tétem.
obable que en estos ritos se origind la costumbre de
- ¢l toqui de piedra como insignia de autoridad
s jefes del grupo o caciques, costumbre que se genera-
después, reservandose sin embargo los toquis de color
aerolitos o de obsidiana, para los Toquis de Guerra.
s cuentos araucanos, se encuentra frecuente mencién
antoguis o rayos. En estos cuentos, el feliz poseedor
ante hacha puede derribar de un solo golpe, el rbol
tesco o fulminar el animal mas fiero.
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CAPITULO XII.

LA MAGIA Y SU INFLUENCIA EN LA VIDA DE LOS ARAUCANOS

La mentalidad primitiva.—Origen de la magia.—El fetiche—El| feti-
quismo,—El fetiquismo de los araucanos.—La magia y los magos
—Las fiestas de los hechiceros araucanos.—Los machis v los sacer-
dotes.—Los machis vy la magia.—El huecuru.—Exorcismo.—La cau-
sa de las enfermedades y de la muerte.—Las operaciones magicas
de los machis.—La magia de los sacerdotes.—Los medios emplea-
dos.—Conviccién de su eficacia.—Los narcéticos.—Los remedios
magicos.—Bafios de vapor.—La magia en los juegos.

Para comprender la influencia que la magia ejerce en la
vida del hombre primitivo, es preciso que volvamos a las
primeras edades de la evolucién de la mente humana.

El salvaje encontraba a cada paso, {uerzas y fenémenos
que rio podian explicarse por los hechos que caian dentro de
su experiencia. En su parecer eran siempre contrarios a sus
intereses y estaban constantemente en acecho para hacerle
mal. Este aspecto del salvaje es facil de comprender. El bien
y lo bueno le pasaban inadvertidos. La buena suerte y el feliz
éxito de sus empresas era lo que esperaba y por tanto eran
lo natural; asi debia ser; pero cualquier contratiempo, por
maés légico e inevitable que nos pareciese a nosotros, lo mi-
raba él como un hecho producido especialmente para hacerle
mal o para contrariarle. No buscaba razones, no argumentaba,
el hecho era patente y no cabia discusién. Todos los contra-
tiempos y desgracias se debian a alguna influencia maligna
que se oponia al ejercicio de su voluntad.

Dotaba a toda la naturaleza circundante con atributos
fisicos y con volicibn; generalmente inertes, pero a veces
activos y opuestos a sus propias actividades. Este concepto
lo aplicaba imparcialmente a los seres vivos y a los objetos
que nosotros consideramos inanimados. Sus sentidos le pro-
baban la exactitud de sus apreciaciones. Al andar por 1as
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ias presenciaba el rodar de las piedras y de los pefias-
12 selva, los arboles caian a través de su camino, ©
 se desganchaban; los rios crecian a voluntad para
r su paso; el mar, tranquilo cuando lanzaba su embar-
se embravecia repentinamente para engolfarle; su
uebraba en el momento mismo de disparar una fle-
1 le gquemaba en sus viajes y el agua con que desea-
su sed se escondia; las lluvias se detenian a volun-
perjudicaban con su abundancia. Luego los seres in-
de que poblaban su mundo nunca dejaban de moles-
e. Le mancaban su caballo, le llenaban de cansancio y
dolores su cuerpo; escondian o hacian desaparecer los
os de su uso y de miles de maneras le hacian sufrir las
ncias de su mala voluntad.
‘Estaba convencido que todo lo que veia a su contorno era
potente para producirle el bien o el mal y su constante preo-
pacion era de precaverse contra todas las manifestaciones
s y de procurarse medios para obligarlos a obrar en
eficio. Para lo primero recurria a los augurios y a las
ciones y para lo segundo inici6 una serie de practicas
a poco originaron la magia. Estas practicas las

ponia eficaces para lograr su fin de utilizar y dominar
2 potencias misteriorsas que temia.

En sus comienzos la magia era individual y personal,

1o podia ponerse en duda, porque habia experimen-
s efectos. Ciertas acciones traian como consecuencia
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color, la cual, después de examinarla, habia tirado al agua
del arroyo que corria al lado de su habitacién. Inmediata-
mente relacionaba los dos hechos, v al partir de aquel mo-
mento jamas salfa a cazar, sin recoger antes una piedra pa-
recide vy tirarla al agua. Otro notaba que en una ocasion,
después de haber estornudado tres veces, una empresa én
que estaba empenado le habia salido muy bien. Al embar-
carse nuevamente en semejante empresa, trataria de provo-
car otra vez los estornudos, aunque fuese por medios arti-
ficiales, convencido que de ellos dependia su buena suerte.

No se desengarfiaba, si algunas veces no resultaba como él
deseaba, porque creia que se debia a que la piedra no era
del color preciso, o que habia estornudado méas © menos
veces que las necesarias, o bien porque algiin enemigo o es-
piritu habia empleado en su contra una magia méas fuerte y
potente,

Estos hechos asumian las més variadas formas; dependian
de la casualidad, de la memoria o imaginacién del individuo
v eran, por tanto, impresiones personales Naturalmente
al repetirlos con constancia, a menudo se producian los mis-
mos resultados, y con cada repeticién crecia la conviccién de
su eficacia.

Estas préacticas, al principio casuales y después rituales,
las trasmitia el individuoe a su descendencia. Dentro de poco
se olvidaba como se habian originado, pero se continuaba
el rito por ser ya cosa establecida, Para cualquier observador
civilizado parecerian simples supersticiones sin fundamento;
pero no eran asi para los que las practicaban. Para ellos eran
ritos magicos, consagrados por el uso, destinados a fines
determinados cuya virtud no se discutia y cuya eficacia
estaba probada.

El conjunto de estas précticas constituye la magia primi-
tiva, que ha evolucionado con el desarrollo de los pueblos;
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tlempo, la magia, ademas cle gu aspecto personal
_ a a tener suma trascendencia colectiva y did origen
1a casta de profesionales, quienes se encargaron de los

principio, modific6 poco a poco los conceptos sobre el
o material. Ya no eran los objetos migmos que inspira-
recelo y temor del salvaje, sino los espiritus que los
, v era contra estos espiritus que ahora dirigia
cipalmente sus operaciones magicas. No solamente los
s v objetos visibles tenian espiritu, sino también todas

jo Ia potencia de que los crefa dotados. Esto se lograba
ipalmente por medios magicos,

El hombre primitivo no ponia en duda la bondad de estos
: edimientos que llegaban a desempefiar un papel prepon-
Mante en su vida y costumbres. Cuando sus précticas daban
Itados negoativos, no suponia como es de creer, que estos
@e\debian a la falsedad del sistema o de sus métodos, sino que
- contra su magia, se oponia otra mas potente. En semejante
€aso renovaba sus esfuerzos y recurria a nuevos ritos, perso-
‘nalmente o por el intermedio del shaman, hasta vencer las in-
fluencias opuestas.

Se le ocurria que si pudiese captar la buena voluntad de
alguno de los espiritus, o de cualquiera manera obligarle a
ejecutarle su voluntad y obrar en su beneficio, andaria me-
~ jor equiparado para la lucha constante con los poderes in-
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visibles. La magia le proporcionaba los medios de conseguir
este objeto.

De aqui se derivd el fetiguismo. El fetiche tal como lo con-
cibe generalmente el hombre civilizado, no es el verdadero
fetiche del salvaje, sino simplemente su materializacién o la
morada temporal del fetiche mismo. El fetiche en ningin caso
es el objeto mismo a que parece dirigir sus invocaciones el
hombre primitivo, sino es el espiritu que ocupa provisional-
mente dicho objeto.

El salvaje materializa todo, y el fetiche también necesita
su materizlizacién, la que puede ser una planta, una piedra,
una estatua (idolo) un animal o cualquier otro objeto, el
que puede destruirse, perderse, venderse o cambiarse en de-
terminadas circunstancias, sin que por eso se cambie o se
destruye el verdadero fetiche que es invisible e intangible,
Por eso los n isioneros y los viajeros han podido llenar los.
museos con objetos que ellos han creido fetiches; pero en
verdad, para los salvajes que los han regalado o vendido,
no han tenido mayor importancia que la caja vacia en que
suele guardar joyas de valor. Se han desprendido de lo que
para ellos no era més que el simbolo visible del fetiche, de
la misma manera que las imégenes que los cristianos colocan
en sus templos no son el objeto verdadero de su culto sino
Ginicamente su representacion visible y presente.

Trilles después de estudiar el fetiquismo de las tribus bantu,
llega a parecidas conclusiones y al respecto dick:

“El fetiquismo tiene su base en lo més profundo de la na-
turaleza humana y nace del estudio directo de los fenémenos
que el hombre ve producirse en sf y en su contorno. De ahi
a desear asignar una causa, no hay grandistancia y es fes-
ponder 2 una necesidad constante y universal. i

“El fetiquismo, en efecto, naci6 en la conviccién del hom-
bre de que la naturaleza tiene en reserva fuerzas misteriosas:
él no las puede ver, pero siente sus efectos; cree poderlas uti-



LA ORGANIZACION SOCIAL 425

trata de hacerlo por todos los medios a su alcance
hechos vienen a darle razén y a confirmar esta creen-

ta conviccién de las fuerzas ocultas de la naturaleza
| deseo del hombre primitivo de garantirse del mal y
e el bien, no importa por que medio. De alli
entrar en relaciones con los espiritus, con las almas
ertos, de 1os cuales cree, a menudo, sentir la in-
nociva o benéfica.
I sacrificio, en todas sus formas sera el mejor medio de
ar estas almas y estos espiritus; de conciliarlos
er hacia si sus favores. Innumerables hechos, inex-
para él y aln para nosotros, le confirman en su
ncia. Sobre la virtud de sus sacrificios, conserva, en cuanto
I persona, no solamente el recuerdo sino la prueba. Atri-
uye a los espiritus, como.tambien a las fuerzas de mas alld
"mcs sentimientos y las miismas impresiones que €l
srcibe” (1
observador Monsefior Le Roy, despu&; de haber es-
) durante muchos afios, la mentalidad de las tribus
vas de Africa, dice:
| fetiquismo no consiste solamente en el culto rendido
0 material influenciado por el espiritu: debe agregarse
, todo aquello que constituye la hechiceria 0 magia,
] igue (culto de los espiritus), la medicina tal como se
allar en los pueblos salvajes, las iniciaciones, las sociedades
etas, en fin las creencias y ceremonias diversas que hacen
sta caricatura de religibn un conjunto tan complicado.
ejemplo un espiritu o genio, aquel del trueno, del mar,
os vientos: tiene naturalmente su nombre, su sexo, su his-
 sus leyendas Tiene su fetiche material; una imagen, una
2, un animal una piedra especial, una concha determi-

(1) Le Totémisme chez les Fan. Ob. cit. pp. 630-631.
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nada, etc; tiene también su simbolo, un brazelete, un collar,
un tatuaje, una marca llevado como signo de consagracion o
de distincién; tiene un color especial quele es ronsagradoy
tiene su sacerdote titulado, el Gnico competente y autori-
zado para componer y consagrar el fetiche materializado, de
ofrecerle sacrificios y otros actos de culto, Tiene también su
sociedad secreta o cotradia, sus fiestas se distinguen de las
demds, sus bailes particulares, ofrendas y sacrificios que
acepta, oraculos, sortilegios y servicios que son de su exclu-
siva incumbencia, etc.

“Pero esto no es un hecho primitivo que puede considerarse
como la primera manifestacién de la religién. Lejos de ser
la base, presupone al contrario, al existencia de fuerzas, ener-
gias, potencias o seres misteriosos que son captados por el
hombre, sujetos en el objeto fetiche y capaces de dar a
este un valor determinado’ (1).

“Hay antes de todo, los que pueden llamarse fetiches fa-
miliares; estatuas de madera, de greda, més raramente de
piedra o de metal, cajas santuarias, arboles o arbustos,
pequefias casas, que adquieren su valor de las reliquias de
los antepasados con quienes estan asociados (craneos, (inas,
cabello, cenizas, etc.) las cuales, ligando el presente con el
pasado, el mundo visible con el invisible, son destinados
a proteger la familia, 1a agrupacién o la tribu.

“Al lado de estas reliquias ancestrales y honradas con el
mismo titulo, se hallan igualmente las del fétem,sean del
totem primitivo o de un sucesor consagrado.

“Hay ademis los fetiches de los genios tutelares, que in-
corporan los espiritus, fos genios o las fuerzas mal definidas,
cuya accién es eminentemente defensiva—los preservadores
de las aldeas, de los campos, de las siembras y todo lo
que la imaginacién humana ha podido ciméntar para conju-

(1) Articulo “Fetichisme”, en el Dictionnaire Apologétique de la
Foi Catholique. Parfs 1011,
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‘en todas sus formas y para atraer el bien en todos

uentranse también los fetiches de los genios de la
‘que personifican por ejemplo, el mar, tal rio,
a, la guerra, la peste, etc. etc. y ademés hay,
engadores que sirven a las operaciones de la magia
que son destinados a lanzar los maleficios v las suer-

| hay fetiches vivientes, plantas, arboles o anima-
e se les suponen asociados con los espiritus que les
o que han sido llamados por operaciones magicas,
e ¢] totemismo ha hecho de ellos aliados o bien sea

2 el culto de los muertos, el culto de los manes, el culto
los antepasados, el culto de los espirn:us supenores e

zas ocuitas y misteriosas de la naturaleza, que no per-
i va al dominio de estas diversas entidades, pero de

fetiche es, en resumen, un espiritu o ente que, por arte
, se ha captado yobligado a dedicar sus poderes al
del individuo o de la comunidad: una especie de pro-

la magia tiene un alcance méas amplio atin. El hombre
rimitivo no se conf' a exciuswamente a la protecclﬁn de su

ﬁrﬂcule "Fel.:chm'le" en el Dictionnaire Apologétique de la Fo,
Catholique. Paris 1911.



428 RIGARDO E. LATCHAM

verso muchas otras fuerzas que no sigmpre puede conciliar
O propiuiar y contra las cuales su fetiche se halla a menudo
impotente. Pero la magia todo lo abarca; contra mil males
hay mil remsdios; y por tento, ya solo, yva asociado, noda
tregua a las practicas que estima pueden ponerle al abrigo
de las maquinaciones de toda la hueste espiritual.

Anticipa los acontecimientos que teme, con ritos y ceremo-
nias precautorias; no inicia ningunaempresa, sin antes con-
sultar los presagios y augurios y si estos se demuestran des-
favorables; desiste del proyecto orecurre a nuevos ritos que
considera potentes para conjurar el mal anunciado.

Para los civilizados estos ritos y précticas parecen absur-
dos o rigiculos y a veces horripilantes; pero el salvaje tiené
fé implicita en ellas y las ejecuta generacion tras generacion
con la mayor confianza en su eficacia.

Se rodea de protectores o serves tutelares, cuyo deber es
vigilar por su bienestar, defenderle contra los ataques de
fuerzas enemigas, y procurarle el méximo de veatajas v de
buena suerte.

Entre ellos se cuentan el fetiche personal, cuyos [avores
no se extienden sino a su persona, con exclusién de todas las
demas; luego el fetiche comunal, que protege toda la agru-
pacién; el tétem o ser epébnimo, que es el ser tutelar de todos
los de su linaje; los antepasados, cuya sangre corre en sus
venas; v por tltimo aquellos espiritus superiores que consi-
dera buenos y que le defienden contra los otros malos, no
precisamente porque se interesan directamente con su suerte
sino porque son enemigos de los que quieren hacerle mal,
y para contrariar a estos le extienden su proteccién.

El culto de los espiritus abarca todos estos seres y las in-
vocaciones, sacrificios y ceremonias mégicas se dirigen a to-
dos ellos ya conjuntamente, ya separados, por ritos €spes
ciales que varian segGn la naturaleza del espiritu que quiere
propiciar.



LA ORGANIZACION SOCIAL 429

ante preocupacion por el mundo espiritual se hace
todos los actos de la vida del hombre primitivo
vo de muchas de susacciones, que a primera vista
 inexplicables y ftiles.
 araucanos no eran mds libres de estas preocupaciones
demas pueblos del mundo en igual estado de cultura.
visto que sus ideas animisticas eran las mismas
n otras partes. Existia entre ellos el culto de los ante-
ados, el culto de los espiritus, el culto del tétem y también
del fetiche o el fetiquismo.
he se llamaba perimontu—salvador o protector,
0 encontrado; (pen hallar o adquirir, montu sal-
otector; montuln salvar o librar a otro) '
dice: “perimol o perimontu, cosa extraordinaria
como pez, pajaro, etc.” v agrega “Milagro o cual-

veces se ha vistn"

it ﬁa mbuyealfenchn elcualcomnse ha visto, era a me-
presentado por un ave, pez, animal u objeto que lla-
atencién por cualquiera cualidad no comfin y que
a sobre las fuerzas naturales especiales preventivos,
i Opini6n de los espaiioles eran milagrosos.

Augusta, en su Diccionario Araucano-Espariol, da
ado rhoderno de estas voces, que parecen haber per-
8u antiguo significado con la desaparicién del fetiche
‘perimél, mal signo, mal agiiero y perimontu la vision,
monlun, tener visiones (v. g. las machis); pero trae
fe, salvador de los hombres y montuln, salvar, li-
: .-mdxcm del antiguo significado de las voces anterio-

Gn. en su significado de tener visiones puede re-
en su origen, al fetiche; porque este generalmente se
ninaba por algin objeto visto en suefios o en visiones
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producidas por ayunos y fatigas y adoptado como fetiche
por &l que sohaba; de manera que de este modo, el objeto de
la visién podria llegar a ser el salvador o protector de aquel
individuo.

La magia era también bastante practicada por los arau-
canos, individual y colectivamente; v atin hoy no se ha des-
terrado completamente, siendo ejercitada por las machis
o médicas, como base de sus curaciones, exorcismos vy adi-
vinaciones.

En tiempos mas anfiguos, cuando adn existian las socie-
dades esotéricas, estas también fundaban sus ceremonias y
ritos en la magia; como lo hacian los sacerdotes o shamanes
a cargo del culto del tétem y de los espiritus.

Los términos que quedan en la lengua y reproducidos por
algunos de los lexicografos, indican la naturaleza y cbjeto
de algunos de esto ritos magicos como ngenco, dominador o
duefio del agua; ngencuthdn, dominador de las enfermedades
ngenpirik, dominador de los gusanos; nmgenchoréy, el que,
manda los loros; ngenlavquén, dominador del mar, y muchos
otros;cuyos deberes eran precaver contra la falta de lluvias
contra las inundaciones, contra las enfermedades, contra las
plagas que destruian las siembras o contra los peligros del
mar.

Desgraciadamente quedan muy pocas noticias respecto de
las ideas y ceremonias esotéricas de los indios anteriormente al
siglo XVIII y las pocas que hay se refieren casi exclusivamente
a los ritos celebrados por las machis en la curacién de Ias en-
fermedades 0 en el descubrimiento del causante de la muerte
cuando ésta acaecia.

Rosales es casi el tinico autor de fecha anterior que nos da
algunos detalles respecto de los shamanes o sacerdotes ¥ S
embargo por datos aislados, esparcidos en los escritos de
otros cronistas, por cartas e informes, sabemos que existian
diferentes categorias de magos cuyas funciones y modo de
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aban unos de otros y que tenian sus denominacio-

mpivoe, © ampivavoe (de am espiritu y piraln mandar
r, ordenar él que manda u ordena los espiritus) curaba
‘de invocaciones a los espiritus, quienes le indica-
s remedios gue debe usarse en cada caso especial.
0 nessue 0 nige, el actual ngenpin, era el verda-
shaman o sacerdote oficial. Originariamente, el jofe del
o' totémico desempefiaba esta funcién, cada uno en su
Hia o dov, pero a medida que el grupo crecia y se extendia
relegaba esta facultad a un profesional quien dedi-
sU tiempo especialmente al desempefio de esta funcién.
pelontén era otro tipo de adivino, quien profetizaba
 futuros o adivinaba los pasados, por medio de visio-
5 en suefios provocados por narcéticos, u otros me-
ficiales. El nombre se derive de pelontin ser alumbra-
dice: “pelontén: adivino, serd porque el diablo le
en cosas tristes y falsas.
clase de adivinos se llamaba ramtuvce (ramitin,
-, investigar) y era consultado con frecuencia sobre
de las mueértes imputadasala hechiceria. No hemos
0 noticias acerca de su modo de obrar,
guvoe era también un adivino investigador, quien
ppefiaba més o menos el mismo papel que el anterior;
aprehender, descubrir y dugu lo hablado, el asunto en
el pleito, etc. Esta categoria de adivino, es mencio-
en los antiguos escritos en diversas formas; v. g.
wlve, duguve, dunguve. etc; pero no hay duda que la for-
ecta es luduguvoe.
\ habla de los adivinos como sigue: “Si los Araucanos
muestran poco cuidadosos de sus divinidades, son por otra
supersticiosos en otros puntos de menor importan-
Encaprichados del acierto de los agoreros, miran con suma
1 las sefiales prosperas o adversas que éstos se han for-
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mado en su fantasia. Sus vanas observaciones se dirgen es-
pecialmente sobre los suefios y sobre el canto y vuelo de
las aves.

“Consultan en todos sus negocios de conseqiiencia a los

adivinos o sean los charlatanes de lo porvenir, que llaman ya-
Lisgua ya Dugoi (los hablantes) entre los quales algunos se
venden por Genguenu, Genpuiiu, Genpiru etc. Es decir, por
los duefios del cielo, de las epidemias y de los gusanos, por-
que se jactan como los Lamas del Tibet, de poder hacer llo-
ver e impedir los tristes efectos de las enfermedades y de los
gusanos destruidores de los granos™ (1).

Rosales con el nombre general de hechiceros, incluye a los
shamanes, adiviros y médicos o machis y da una relacién de
algunas de sus artes, las cuales a pesar de ser principalmente
juegos de manos, o de prestidigitacién, podemos incluvir entre
las practicas méagicas.

“Hacen también los hechiceros sus fiestas ptblicas, a que
concurre toda la tierra assi para bailar, beber, ¥ cantar como
por ver cosas prodigiosas y marabillas que hazen por arte
migica y con ayuda de el demonio, que en estas fiestas le
atrahen con sus invocaciones v se les aparece sobre el ramo
de canelo en figura de un paxarito. Y luego salen de si todos
los hechiceros porque entra el demonio en ellos, y dan saltos
y carreras moviéndose de unas partes a otras, sin poner los
piés en el suelo, bailando sobre el fuego, los pies descalzos,
tragandose tizones ardiendo y arrojando en ¢l fuego los ves-
tidos sin recevir en sf ni en los vestidos lesién alguna. Y de
esta suerte hazen otras marabillas aparentes sacdndose a uno -
los ojos, cortandose a otro las narices quitindose a éste las
llancas que trahe colgadas 2l pecho y al otro las orexas y assf
de otras burlas y juegos que hazen aparentemente y por arte
del diablo, con que tienen abobada la gente y suspensa con

(1) Comp. Hist. Civ, Lib, 1. Cap. V.
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‘como entre nosotros los que juegan de manos,
cosas gue parece que si no es por arte del diablo
hazer Pero en ellos es fuerza de artificio y en es-
arte méagica vy artificio de el demoniopara acre~
s ministros los hechizeros' (1).

parte habla de las escuelas en que ensefian a los
Y para esto tienen sus maestros y su modo de co-

» donde los hechicerog los tienen recogidos y sin ver
1 | gus cuevas v lugares ocultos donde hablan con el
,les ensefian a hacer cosas aparentes que admiran los
s ven, porque en el arte mégica ponen todo su cuidade
deza y estimacién esta en hazer cosas que admiran

fuego con los piés descalzos, v assi otras apariencias
endo los hurtos, manifestando a los que dieron ocul-
veneno a otros o les tiraron una flecha invisible ("2).
tiempos mas modernos, las funciones de todos estos
‘profesionales, se han reunido en los médicos llamados

n de asumir el sexo y las funciones sexuales de la
con este motivo los llamaban kueve. Es probable
fuese un recuerdo de los tiempos en que la mujer
un papel mas preponderante en la vida de la comu-

u didad, en que la sacerdotisa tomaba una parte
| en las ceremonias impiidicas con que se celebraban
flesta de la primavera, y las siembras.

() Ob. cit. p. 144,
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Habia machis en todas las principales agrupaciones,
a veces més que uno. Eran en primer lugar médicos; pero co-
mo toda enefermedad se suponia tener su origen en las hechi-
cerias o embrujamientos; sus curaciones debfan ‘tener for-
zosamente un aspecto méagico, y cuando sanaba el enfermp,
ya sea por su propia resistencia fisica o debido a los reme-
dios y' verbas que le suministraban, se atribuia su mejoria
principalmente a las incantaciones v arte magica del machi.

El P. Gusinde pone en duda la existencia de los shamanes
o0 sacerdotes aparte de la casta de los machis o médicos; dice:
‘“Esta abierta todavia Ia cuestion si entre los Mapuches exis-
tia la clase de los sacerdotes propiamente tales, separada de
la casta de los médicos. Esta opinién parece sustentada por
Rosales, Molina y Medina; pero para sostener la distincion
de estas dos profesiones faltan en los escritores antiguos las
pruebas suficientes” (1).

Cita la opinién de Lenz, quien admite una sola profesién
médico-sacerdotal, la que servia a la vez para las enfermeda-
des del cuerpo y del alma; fenémeno que dice ser muy co-
min en la etnologia.

No podemos acompanarle en esta suposicién, por varios
motivos. Primero, porque los araucanos no conocian enfer-
medades del alma, y las funciones de los sacerdotes nada
tenian que ver con semejante idea, Al tratar de las ideas re-
ligiosas de los indios chilenos hemos indicado que aquellas
no incluian la rocién de castigo o recompensa en la vida fu-
tura, que no tenian a ninguna deidad ni ningln culto que
tuviera por base la moralidad; vy que por consiguiente no
concebian el pecado en el sentido cristiano. Las funciones de
sus sacerdotes eran esencialmente materialistas; procurar [a
ayuda y benevolencia de los espiritus buenos y alejar 1os
perjuicios y dafios que podrian sobrevenir por la malevolen=
cia de los espiritus contrarios o de los brujos; pero siempre €n

(1) Medicina e Higiene de los Araucanos. Rev, del Mugeo de Etnole-
gia y Antropologia de Chile, Afio 1. Nos. 2 v 3 pp. 904, 1917,
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c¢on la vida actual, sin tomar en cuenta lo que pudie~
después de la muerte.
10nias del culto de los antepasados v del tétem
ciadas jaméas por los machis, vy en las crénicas no
ninguna noticia de estos, aparte que en la curacién
enfermos, la autopsia de los cadéveres, el descubri-
los culpables y otros ritos adivinatorios; ¥ aun en
0§ casos, paree haber sido una innovacién re-
e moderna, caando los mackis comenzaron a ahroa
aciones de los antiguos especialistas,
cambio, Ercilla, Pedro de Ofia, el Padre Luis de 1437’5111-
Pietas, Fernandez de Pulgar, Febrés y otros; todos ha-
e los agoreros,adivinos, magos v sacerdotes, como cas-
e de los machis 0 médicos y aun esta Gltima catego-
paran en dos o tres divisiones especialeg, cada una
ombre distinto, segfin la especialidad a que cada uno
aba de preferencia.
‘en la actualidad, en los ngillatunes o ceremonias
de los araucanos, las machis no toman parte ac-

a é‘gativa. quien hace las veces de sacertdote. Y esto
en conformidad con sus antiguas costumbres totémicas;

mayores aptitudes. En muchos de los re}mes de ma-
rtancia, se habia establecido de esta manera una
sacerdotes oficiales, quienes sin embargo eran su-
dos a los jefes de los grupos totémicos respectivos.
no impedia que, en algunas ocasiones, el machi
ser también el sacerdote; pero en todo caso los dos
0 se confundian y en su carécter de machi no podia
* en las ceremonias del culto. Encontramos la misma
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cosa entre muchos de los misioneros cristianos; a la vez que
son ministros de la religién, son a menudo médicos que ad-
ministran remedios a los enfermos, sin confundir sus dos
actividades.

En las grandes calamidades nacionales o locales, no epa
el machi sino el jefe totémico oel sacerdote oficial (shaman)
quien oficiaba en las rogativas y en los ritos magicos con que
querian conjurar el mal. Gémez de Vidaurre nos da un ejem-
plo, al describir la manera de proceder para librarse de una
plaga de ratones que destruia las cosechas. Dice:

“Aun mas extravagante es el que hacen a sus dios Hice-
cubit, cuando sus sementeras se hallan infestadas de ratones,
o de langostas o de gusanos.

Cuando sus campos estdn infestados de dichos animales
se convocan todos los comaccanos para el sacrificio, a que no
se niegan. Procura cada uno coger los mas que puede de di-
chos animales, y puestos en un saco los llevan a un cierto
prado (el lepzn), lugar determinado para este sacrificio,
donde todos se ponen en dos filas diversamente vestidos de
lo que acostumbran ordinariamente, porque se cubren la
cara con unas mdscaras de lefio, v la espalda con un cuero
de vaca bien seco, del cual penden muchos pedacitos de aque-
llas carias llamadas colin, dispuestas de manera que tocan
unas con las otras y hacen un grandisimo ruido. Todo el res-
tante del vestido es muy ridiculo.

“En el medio de las dos filas se colocan los #lmenes. Estan-
do todo preparado, una de las filas camina hacia el oriente.
y la otra hacia el occidente, pero no tanto que se separen
totalmente la una de la otra, porque ~uando el tltimo de
aquella que va al oriente empareja al Gltimo de la otra que
va a occidente, esta vuelve al poniente, la otra al oriente.
Durante este sucesivo movimiento las dos filas se dicen mu-
tuamente todas aquellas injurias y oprobios que les vienen a
la boca. Las mujeres, que entre ellos siempre tienen nombres
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spreciables, son el objeto como de atribucién y
se desbocan mas.
0 asi se han bien encolerizado, los #lmenes se salen
separan de ellos, ¥ los que componian las filas
‘a sacudirse con los pufios v los bastones que lle-
de modo que muchos de este sacrificio zalen
abezas y brazos rotos y con heridas considerables,
queda algin muerto en el campo.
 sé han barbaramente apaleado, los slmenes, in-
ose en el medio ¥ con la voz imperante hacen la
onces dejando salir de los sacos los ratones, corren
ellos v los matan con sus mismos bastones (1).
ce el autor respecto de los demds ritos de esta
aun cuando es seguro que fuese acompafiado con
0, ofrendas al pilldn y rogativas para que cesara Ia
el empleo de los disfraces y las méscaras y la
de los concurrentes en dos grupos, hace suponer que
a lo menos dos cofradias o sociedades esotéricas,
 papel era librar la loczlidad de la plaga.
insistimos més aqui sobre la diferencia entre los sacer-
y los machis, porque en otro capitulo presentamos
‘argumentos a favor de la existencia de los primeros,
 araucanos, aparte de la profesién de mqchi o mé-

i es verdad que el sacerdote oficial pudiera ser a Ia
wchi, esto no era facil, cuando el jefe de la agrupacién
a el sacerdocio; porque presuponia una larga dedi-
‘estudio de esta profesién y una iniciacién especial,

le permitian hacer.
mo de los pacrafos de Rosales que hemos citado ante.
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riormente, habla este autor de los maestros y los colegios
donde los hechiceros tenfan a sus aprendices ‘“recogigos y
sin ver el sol en sus cuevas y lugares ocultos”, y prosigue:
* El hechicero que los ensefia los gradaa a lo altimo y en pii-
blico les da de beber de sus brebajes, con que entra el demo:
nio en ellos, y luego les da de sus propios ojos y su lengua,
sacandose aparentemente los ojos ycortdndose las lenguas.
Hacen que ha trocado con ellos ojos y lengua para que
con sus 0jos vean al demonio vy con su lengua le hablen y
metiéndose una estaca aguda por el vientre se lasaca por
el espinazo sin que (sienten ) dolor ni quede sefial. Y asi con
estas v otras apariencias quedan graduados de hechiceros
y ordenados de sacerdotes de el demonio.

*Y luego hacen pruebas y curan enfermos que siempre
dicen que lo estan de bocado. Y de estas apariencias de el
demonio e ilusiones de la vista estin todos admirados y el
médico queda con grande opinién de sabio v gana con el
oficio, porque de todas partes le llaman y le pagan con gran
liberalidad. En estos embustes e ignorancias se funda la
ciencia que aprenden estos médicos” (1).

Como bien lo dice el P. Gusinde “‘toda la actuacién de un
Machi gravitaba en la magia y en el hipnotismo sugestivo”
pero recurria ademas a la prestidigitacion| de que solia ser
un experto y en espeial al ventriloquismo.

Sus operaciones eran una mezcla de convicciones y de su-
percherfas. Era preciso mantener su prestigio por medio
de hechos maravillosos porque el yulgo juzga por los sentidos
y no por la razén. Para esto practicaban los juegos de mano
y otros engafios de la vista; pretendfan hablar con los es-
piritus, y para convencer a los concurrentes de la verdad de
sus comunicaciones, se valian del ventriloquismo para que
aquellos oyesen las respuestas. Perola parte curiosa de sus

(1) Ob. cit., pp. 168 y 169.
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era, que, en el fondo, no trataban de engafiar, o

3, ellos mismos se engafiaban; porgue tenian la firme
icc 6:1 que sus ritos méagicos, aparcte de los detalles lla-
eran eficaces v que lograban los resultados que

mo la magia tiene por bese la creencia de que uno,
régimen de vida especial, por férmulas cabalisticas v
cos v por el trato supuesto con los espiritus puede
uefio de fuerzas sobrenaturales v misterioasas para
‘de ellas a su antojo v para producir efectos estupen-
spasan los limites de lo natural; por consiguiente
te debe formarse en una escuela vy alld en el trato
jo la vigilancia de preceptores experimentados, habili-
a poder llenar mas tarde su cometido™ (1).
comprender bien el verdadero papel desempenado
achi, es preciso formar un concepto méas o menos exac-
ideas de los araucanos respecto de las enfermedades

s visto que, para ellos, ¢! mundo invisible estaba po-
e seres misteriosos, generalmente malignos, a veces
tes, pero raras veces benévolos v que la mayor parte
os se deleitaba en hacer mal a los hombres.

A fuerza o poder de que se valian para hacer dafio
las més variadas formas y se conocia entre los indioz
el nombre genérico de hwecuru o huecuvoe, lo que hace da-

la imaginacién individual.

n sus creencias, todos log males que sucedian a los
‘0 animales eran causados por los kuecuru, los cuales
eran los emisarios de los genios o espiritus malos
1 eran subvencionados por los brujos quienes habian

(1) Medecind etc. Ob. cit. p. 10L.
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‘adquirido poder sobre ellos. Para los indios, las enfermeda-
des, en el sentido moderno de la palabra, no existian, ni tam-
poco, la muerte natural, otra que la causada por las armas.
La vejez no era motivo para la muerte, la vida podria pro-
‘longarse indefinidamente si no interviniese la hechiceria
en alguna forma. La prueba de ello, la tenjan a la vista.
¢por qué vivian algunos hasta los cien afios? ;Por qué morian
entonces; v por que no pedian todos vivir por igual nimero
de afios? La causa era los huecuru y la malevolencia de los
espiritus malos

El exorcismo del huecuru era entonces el papel mas im-
portante de todos los que desempefiaba el machi, y el objeto
de sus principales esfuerzos. El exorcismo se llamaba nge-
Hiputéin y se producia por medio de invocaciones al pillin,
incantaciones cabalisticas, zahumerios de yverbas gue se su-
ponian ser inaguantables al hwecuru v otras practicas ma-
gicas que variaban segin las personalidad del machi que
oficiaba,

Dice el P. Angusta: “El machi arenga al wekiifu o alwe
que supone ‘estar dentro del enfermo, en los siguientes
términos: Fei tami ngillatufin. Amomari'u aimi. Tiifechi
kusitfal em chumlafeimu, fent, enimi kutranca ficl. He aqui
te conjuro: Te irs irrevocablemente. Este pobre enfermo
no te he hecho nada y ttt lo has hecho padecer tanto” (1)

El aprendizaje para la carrera de machi era largo y gene=
ralmente se iniciaba cuando nifio. Como dice el P, Falkner:
“Son generalmente escogidos para este oficie cuando son
nifios, y se demuestra siempre una preferencia para los que
a esa edad temprana descubren una dispsoicién afeminada
Se les viste desde chicos en trage feminil y seles presenta
con el tamboril v calabazas pertenecientes a la profesién que
van a seguir.

(1) Lecturas Araucanas y Dice. Araucana, voz Alwe.
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los que son propensos a los ataques epilépticos o la
gili son elegidos inmediatamente para este em-
r los ¢ '_e;tnonios mismos, pues los suponen _posefdxjs.'pdr
que ellos les causan todas aquellas convulsiones y dis-
comunes a los parozismos epilépticos™ (1).
entonces que la principal incumbencia del machi
ir y exorcisar el hwecurn que habia entrado en el
ﬁi ‘enfermo y que erala causa de sumal. También
que sedescubriera el autor del hechizo para que
gado. Esto daba lugar a trecuentes desordenes
ocas venganzas por parte de los deudos de aquellos
os de ser los causantes. Rosales dice al respecto:
[ uno muere de una enfermedad natural, cuando van a pre-
-al hechicero de qué murié o quién lo maté, echa la
2 a alguno para que le maten violentamente y que se
e, de que suelen resultar grandes desGrdenes” (2).
facultad de descubrir al hechor daba mucho poder al
con frecuencia le permitia remover alglin enemigo o
contra quien tenia mala voluntad exponiéndose sin
rgo a la venganza de los parientes de la victima indi-

Denunciado el causante, los parientes del enfermo o del
tole perseguian y en el caso de cogerle le daban muerte
nisiblemente, si sus deudos no le prestaban eficaz ayu-
stos hechos eran la causa de constantes rifias y vengan-
¥ provocaban muchas nuevas muertes.

embargo, por lo general, el machi buscaba otra solu-
s expedita y menos peligrosa, pues le dejaba al abri-
toda represalia. Acostumbraba echar la culpa a al-
2 los numerosos espiritus malévelos, que, segln
de los araucanos, poblaban el universo. Anunciaban
e, en forma de algin animal, ave o insecto habia pro-

1) A Description of Patagonia. Ob. cit. p. 117.
(2) Historia 'p. 169,
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vocado el mal. En estos casos se consideraba suficiente el
sacrificar un ejemplar de la especie que habia servido para
ocultar el espiritu malo, v esto se hacia con ciertos ritos des-
tinados a producir dafio en el agente culpable.

Un caso de esta naturaleza lo presenciamos nosoftros,
en que el enemigo oculto habia tomado la forma de un toro
salvaje (caita). Después de una caza que durd seis dias, los
parientes del muerto lograron coger un animal de las condi-
ciones indicadas por €l machi, el cual era sacrificado encima
de la sepultura del difunto (1).

Existen en la literatura chilena numerosas relaciones de
las ceremonias con que los machis hacian sus curaciones, y
que eran presenciadas por los autores, La mas completa qui-
74 es la clasica de Nufez de Pineda, y entre las mas moder-
nas, la de Robles Rodriguez. Todasestas, en el fondo son
iguales y sblo se diferencian en los detalles. Rosales explica,
a grandes rasgos, los elementos principales de todas estas
ceremonias:

“Los hechiceros (machis) curan los enfermos que siempre
dicen que lo estin de bocado, y para sacarsele hacen sus in-
vocaciones al demonio, clavan en el suelo un arbol de canelo,
donde se les aparece, después de haberle llamado incen-
sandole con bocanadas de tabaco. Pregiintanle por la enfer-
medad y el remedio con que ha de sanar el enfermo, v, como
el demonio les persuade que la enfermedad es bocado que
otro le di6, para que trate de vengarse de él, trata luego el
hechicero de sacarselo. Y teniendo al enfermo boca arriba
cantan todos y €l hace sus invocaciones y le unta el estébmago
con unas yerbas, ¥ con un cuchillo le abre aparentemente,
de modo que todos ven las tripas, el higado y los bofes.
Y alli le busca el mal y el bocado, y suele llevar escondido
algn gusano, lombriz o cola de lagartija. Y hace que ha

(1) ‘Costumbres Mortuorias. Ob. dt. pp. 293-204.
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‘bocado, y la enfermedad, v le vuelve a cerrac la
quede sefial ninguna. Y con estas aparencias
nio ¢ ilusiones de la vista estan todos admirados y
queda con grande opinién de sabio y gana con el
ue de todas partes le [laman y le pagan con gran-
dad. Y el hechicero finge y hace apariencias de que
: de el corazén un palito o de la parte dolorida, con
sanado. Y como la enfermedad es muy diferente y
si muere de ella por no haberle aplicado medicina
que es lo ordinario), se excusa el médico con decir
a él le sac6 el bocado o la flecha, que si después le ti-
' o le avisaron que era fuerza que habia de mo-
-embustes e ignorancias se funda la ciencia que
estos meédicos™ (1).
z de Vidaurre agrega algunos detalles: “El machi
ede decir también hace en esto de sacerdote, jun-
pone en el sitio que mas le agrada, una rama de
re por medio una oveja, sacale el corazdn, le chupa
y con ella rocia al enfermo; después finje ponerlo

‘65 entonan un canto, el mas ligubre que se puede oir.
hi inciensa con humo de tabaco el ramo de canelo
uatro partes del mundo, v todo muy pausado para
a que acaben con su tristisima cancién las mujeres.

(1) Historia p. 169.
2) Compendio de la Historia Natural y Civil del Reino de Chile, por
de Vidaurre. Col. Historiadores de Chile. Vol. XIV y XV.
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alternadas con réapidos giros, hasta que cae extasiado y que-
‘da tendido en el suelo donde permanece agitandose con ner-
viosas convulsionesMientras esta en este estado le .aparecen
visiones en las cuales ve o finje ver a la persona o ser que ha
causado el hechizo

Le acompana generalmente uno o més ayudantes 0 apren-
dices, quienes, miéntras el machi est4 en estado de trance le
preguntan la causa de la enfermedad y quien ha sido el au-
tor de ella.

Estos detalles varian segiin el médico. No todos tienen el
mismo sistema de efectuar sus curaciones. Algunos més
habiles se valen del ventriloquismo y dirigen personalmente
sus preguntas a la rama de canelo en que estd colocado el
corazon del sacrificio, y aparentan recibir las contestacio-
nes del pillan. Las respuestas se oyen en una voz.delgada y
finjida y generalmente son tan vagas o ambiguas, que sola-
mente pueden ser descifradas por el mismo machi. Este sis-
tema de preguntas y respuestas causa mayor admiracién
porque asi el machi aparenta obligar al pillén allegarse al
canelo a contestarle sus preguntas.

Gerénimo Pietas, al hablar de los adivinos, se refiere tam-
bién al uso que hacian estos del ventriloquismo: “Rigense en
todo lo que dudan por los hechiceros y adivinos: en su idio-
ma llaman al adivino Dungube: éste ciertamente hace que
sus preguntas le responda el demonio, y de suerte que le
oigan todos en la forma siguiente: Llega uno a quien le han
hurtado algo o se le ha perdide o huidosele la mujer, al
Dungube, y pagandole le explica lo que va a saber; el Dungube
deja su casa sola y desde afuera, con varios conjuros, hablando
con su misma casa, le hace las preguntas, y desde dentro
de ella, con voz alta aunque melife, responden de dentro de
ella, diciendo fijamente donde esta lo que preguntan; y €
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- que el padre de la menti-a no los engafia nunca
an en €l toda su creencia” (1).

er, por estas descripciones, que los machis v
simples embusteros que aprovechaban la cre-
ticiosa e ignorancia del pueblo para practicar
enganos. Pero los machis no siempre eran tan
como acostumbramos. imaginarlos y segiin sus
a menudo honrados y concienzudos en sus vati-
denuncios: Para juzgarlos es necesario-tomar muy
otro estado psicolégico v otra mentalidad que la

_ '(médico y mago a la vez) era generalmente una
quien por su ensefianza, su modo de vivir y su dis-
tural tenfa un temperamento nervioso en extre-
esta circunstancia que en los més de los casos ha-
‘minado su profesién. Era frecuentemente cataléptico

de la facultad de poderse hipnotizar o por auto-
producir un estado de trance. Naturalmente no

dian bien la causa de estos fendmenos psiquicos y
ue cuando se producian eran porque estaban poseidos
n espiritu  que entrabaen su cuerpoy les ilumina-
e alli uno de los nombres que daban a cierta clase de
-pelonté—derivado del verbo pelontulun alumbrar
- visiones—quienes, seglin Febrés, se llamaban asi,
jue el diablo les alumbra en cosas tristes y falsas” (2).
a educacién del machi, generalmente larga, era destinada
parte a desarrollar v aumentar esta facultad, lo que

giratorios, por una intensa concentracién mental
hemos dicho, por autosugestién, ayudada por los
hipnéticos de los maestros. -

) . Documentos T. 1. p. 487.
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Hay que considerar también la parte real y verdadera que
ejercian los suefios en Ia vida de los indigenas. Cuando des-
pués de sus violentos ejercicios, la absorcién de fuertes nar-
cbticos v la concentracién de sus facultades mentales, el
machi caia en un estado de coma o éxtasis que nada tenia
de fingido, veia con frecuencia, visiones que crefa relaciona-
das con el asunto que le ocupaba. Cualquier animal, persona,
ser u objeto visto miéntras estaba en esta condicién era con-
siderado como causante del mal. En semejantes circunstan-
cias, el juicio formado por el machi se justificaba, y él hacia el
de nuncio con entera buena fe, convencido de la eficacia y
legitimidad de los métodes empleados.

Naturalmente esto daba lugar a los inescrupolosos para
vengarse de sus enemigos y hacer denuncios falsos, por la
remuneracién, pero es de creer que semejantes casos eran
excepcionales.

La ventriloquia. tampoco se empleaba exclusivamente con
el objeto de engafiar o de causar admiracién entre los oyentes,
Era un arte que no todos posefan y siempre el resultado de
larga préctica. Los ventriloquos mismos Ia consideraban
un don especial de queles habia dotado el pilldn, con ¢l ob-
jeto de imponer a los presentes de las revelaciones que él les
mandaba por intermedio de los machis.

La ventriloquia, la prestidigitacién, el hipnotismo, etc.
eran empleados a menudo para dar realce a sus adivinaciones
¥ para acrecentar su fama; pero a la vez tenian una base ma-
gica inxplicable atn para que los que los empleaban, y no du-
daban de que eran poderes sobrenaturales provocados direc-
tamente por las influencias de los espiritus.

Otra parte de su bagaje magico eran ciertos ritos o incarn-
taciones heredados de sus antepasados, cuyo sentido o sig-
nificado ya se habfa perdido; pero que no por eso eran menos
eficaces.

Entre éstos, practicaban algunos, que por falta de otro
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podemos llamar castigos mégicos. La mas de las
usante de la enfermedad o de la muerte resultaba
0 huecuou, o se debia a algn veneno lanzado por un

‘maligno o ser mitolégico el cual no se podia castigar

giin medio natural, pero crefan que esto podia efec-
e por medios magicos y a este fin los machis dedicaban
importanté de sus conocimientos mégicos. Algunas
se conseguia, quemando alguna yerba que se
ia ser especialmente ofensiva al espiritu inculpado; otras
el sacrificio de alglin animal o bicho que se consi-
ligado de una manera especial a &l o que simbolizaba
cia. Estos medios por ridiculos que nos parecen,
para ellos completamente satisfactorios y conclu-

€l hechizo habia sido causado por algin espiritu
gno, crefan que este asumia la forma de un animal,

€, una culebra, una lagarto, un mosca o cualguier otro
nte. El machi por su arte descubi’a cual habfa sido
ar un ser de la misma especie con los ritos méagicos
os del caso, causaban un inmenso mal al perpetrador.
trataba de un enformo, los esfuerzos del machi se
exorcisar al hwerucw, causante del mal, y estas
ones eran una mezcla de ritos mégicos para obligarle
de invocaciones al pillén para que les prestara su

-on este fin hacian su sacrificio y ofrecian la sangre de la
ima en propiciacién a la vez que elevaban sus plegarias.

ra ahuyentar los espiritus malos, los brujos o huecuvu
podian venir en auxilio del que se exorcisaba, se colocaba
dintel de la puerta y en el portillo por donde salia el
e los fuegos, manojos de guellenlahuén, una yerba cuyo
crefan no poder soportar dichos seres. En la casa misma
. un ramo de canelo, el arbol sagrado, dedicado es-
ente al pilién y hacfan fumigaciones de humo de ta-
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baco que era también aborrecido de los Auecuru. Entretanto
dos individuos a caballo corrfan a galope a rededor de la
casa haciendo una gran griteria con el objeto'de correr los
espiritus.

Concluidas las incantaciones, el machi, por preguntas y ma-
nipulaciones, descubria el asiento del dolor o del mal, para ex-
traerlo chupaba la piel sobre la parte afectada, haciendo a
veces una pequefia incisién para sacar sangre, Esta opera-
cién se llamaba rochatitn o segtn el P, Augusta, Folrariin,

En las curaciones magicas el cuwliriin o tamborcillo del
macki desempeniaba un papel importante. Se componfa de
una fuentecilla de madera sobre la cual se extendia un pedazo
de cuero de huanaco o de perro, a veces de cordero. Este cuero
se pintaba con alguna divisa o simbolo especial del machi,
que se renovaba cada vez que hacia una nueva curacién.

Dentro del tambor se colocaba tres o cuatro piedrecillas
sagradas llamadas [icén. Eran’ casi siempre cristalinas, gas-
tadas por las aguas vy varfan de color seglin la regién o la
predileccion del machi siendo mas comunes las blancas
(cnistal de roca) v las negras (obsidiana).

El culiriin se agitaba haciendo sonar las piedras con un
ritmo constante e igual. Su cadencia producia en el machi
una especie de letargo soporifico v a la vez espantaba los
espiritus que andaban en acecho, para posesionarse del cuerpe
del enfermo.

Cada machi tenia uno o mis ayudantes (yeguil) v a la vez
que €l agitaba su cullriin, estos hacian sonar.unas calabasas
(huada) en que también se colocaban piedrecillas, guardando
el mismo compés.

A veces uno de estos ayudantes reemplazaba al machi en
el trance o suefio provocado, cuando su maestro era adepto
en el arte de hipnotizar y del ventriloquisme.Para producir
el resultado apetecido, maéstro'y alumno se ponian frente a
frente y comenzaban a bailar al son del cullriin, las huadas
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 puviilcas o retrocediendo el uno a medida que el otro
v vice-versa, sin quitar la vista uno de otro, hasta
y la influencia hipnético del maestro, el ayudante
1fa en profundo letargo v en este estado contestaba las

tas que le hacia el machi o bien éste, por ventriloquia

sfa el estado epiléptico mientras estaban en él. Para
er la caida que seguia estos ataques, generalmente
ban al pie del arbol cuatro individuos con un poncho

los hwuecuru, empledndose para el etecto aquellas
| que se supon‘an gratas al primero y ofensivas para

prin-ipales plantas usadas para este fin eran e tabaco.
cono-ian diferentes variedades, silvestres y culti-
el chamico o miayu (Datura stamonium L.) el dewla-
el chapico, etc. pero ante todo el tabaco. Este narcético

wa (pipas), lo absorbian molido por las narices como rapé,
ban las hojas y tambien fumaban estas, hechas en
como cigarro. Cuando querian producir un mareo 0
0, tragaban el humo, el cual emborrachaba los sen-
¥ los campesinos todavia emplean la expresién “c

: con. tabaco”.

3 —29
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comunicaba con el hornillo central. Estas pipas eran cere-
moniales v usadas casi exclusivamente por los machis,
El machi chupaba por un extremo mientras uno de sus
ayudantes soplaba por el otro, y de esta manera el humo
entraba por la boca y narices, produciendo més rapidamente
el resultado buscado.

También acostumbraban absorber por las narices ¢l pol-
villo' de tabaco que llamaban athen piithen (Febrés). Usaban
para esto unas cafiitas ahuecadas llamadas peithenrancid.

Falkner nos habla de los cigarros, los cuales, segin él,
se fumaban en pipas y eso explica quiza la forma v poca
capacidad de algunas de éstas. Dice lo siguiente: “Los Hui-
Hiches también tienen una especie de tabaco, la cual macha-
can cuando estd casi verde y amoldan en rollos cortos,
gruesos y cilindricos. Tienen un color verde oscuro y al fu-
marse exhala un olor fuerte v desagraddble muy distinto’
a el del tabaco de Virginia. Es muy fuerte y luego intoxica;
de mariera qué pasan de mano a mano la pipa y cada uno da
una chupada a su turno, porque si se contintia fumando
por algin rato, transtorna los sentidos (1)".

Los demés narcéticos se quemaban sobre las brasas o bien
s¢ tomaban en infusiones.

Pero con todo esto, no debe creerse que los machis se de-
dicaban exclusivamente a las ceremonias mégicas en sus
curaciones. Recurrian a ellas mas especialmente cuando
no podian diagnosticar con certeza la enfermedad. Tenian,
por otra parte, mucha habilidad en recetar remedios deri-
vados de las innumerables plantas medicinales que abun-
daban en el pais, y generalmente acertaban en su trata-
miento de las enfermedades més comunes y conocidas.
Afn en estos casos no se desprendian completamente de los:
ritos mégicos, por que crefan que los efectos podian malo-
grarse debido a las influencias de los brujos o de los hue-
cuous, quienes eran, en su concepto, los causantes de todo

(1) A Description of Patagonia. Ob. cit, p.



LA ORGANIZACION SOCIAL 451

- los resultados negativos de sus remedios se un-
yan 2 la misma causa.

n conocimientos profundos de las plantas medicina-
‘todos los males corrientes como las fiebres, indi-
dolores reuméticos o neuralgicos, los resfiios,
ciones, eltifus, etc. etc., tenfan numerosos re-
108 v eficaces, muchos de los cuales han sido adop-
n la farmacopea moderna. También eran habiles
8 v mas que medianos cirujanos,
udo, cuando sus remedios simples no daban resul-
atisfactorios, preparaban medicinas mégicas, con la
¢i6n de los espiritus ¥ ritos misteriosos. Si con todo
lograban éxito y seguia la enfermedad, recurrian al
2 © exorcismo a que acabamos de hacer mencién.
los remedios magicos que consideraban més efica-
figuraba en primer término el melico o cuatro aguas,

rfa infusion de cuatro yerbas, preparada cada una
'n agua sagrada, recogida generalmente de la ne-

ha sido posible averiguar los nombres de las yerbas
pleaban, por que las machis actuales han perdido
solamente se refieren al melico en sus cantos y
sin recetarlo.

o remedio, mas eficaz atin que el melico, mas sagrado
dificil de obtener, porque su preparacién era enten-
solo por los mackis de la més alta graduacién, era el
1 o mareupullahuén las doce yerbas medlanaleaf
celebrada en los cantos.

nos mencionar también el ewlilpilidn, el remedio de
cocimiento del pillan; de culiln cocimiento, infusién.
remedio al que también atribuian cualidades mégicas
ndo menos milagrosas, era la piedra bezoar, que saca
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ban de los intestinos de los huanacos, llamas y ciervos.
La llamaban luan cura, piedra del huanaco.

Ademas de estos remedios naturales o magicos, los machis
hacian otros de los més extrafios y horripilantes, que recuer-
dan los filtros de las brujas de la edad media, Sacamos de un
trabajo del P. Martin Gusinde, el siguiente extracto queda
una idea de estas mezcolanzas.

“Fuera de aquellos remedios que la naturaleza misma pre—
senta elaborados hasta cierto grado, atn hoy en dia los
Machis, siguiendo costumbres antiguas preparan, del modo
mas extrafio, especificos, seglin recetas, sobre las cuales
guardan el sigilo méas riguroso. Creo quese puededar cré-
dito a lo que me refiri6 Domingo 2.° Huenufiamco joven
mapuche de Ankokumui—Panguipulli, y amigo mio, quien
habia oido contar a su patrén la siguiente aventura. Este
Gltimo pasando de noche por un denso bosque y atraido por
el resplandor de un fuego que observaba, divis6 entre los ma-
torrales atres machis, mujeres, quienes estaban preparando
una de estas extrafias medicinas. Segn lo referido, las
machis se dirigen de noche aun riachuelo cercano, se desnu-
dan y cogen en el agua sendas ranas o sapos; cada una vuel-
ta con la cara, hacia el agua con ambas manos agarran el
animalito de las patas traseras y con brusco movimiento
lo echan hacia atras. Las tres mujeres recogen despuésa
estos sapos y los llevan a un lugar adecuado y bien escondido,
donde encienden fuego debajo de una pequefia ollita; des-
pués sentadas alrededor matan a los animales; y la sangre
junta con las secreciones de los sapos reciben en aquella va-
sija; la cual llenan ademas con distintas yerbas y dejan ahora
todo hervir en el fuego. En seguida, ellas mismas comienzan
a bailar en derredor de la olla, recitando férmulas cabalisti-
cas; después de poco rato, caliente atn, la llevan a casa.
Tales medicinas se proporcionan a los pobres enfermos,
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no pierden su fé ciega en el arte de los ma-

bién empleaban bafios sudorificos o bafios de vapor,
iferentes clases, los cuales aplicaban los machis al‘ds’

s con bastante fuego deba;o para que suden reci-
1 bao, tras de esto les bafian para que no les dafia
, estos son los principios del machitin”.

Aug‘usta en su Ds?m'onafio, "Tmﬂmfukm, ba-

"auceswamente cuatro piedras caledadas, se coloca al,
cubriéndole a €l (v al bafio) con mucha ropa para que
nombre tiene ¢l bafio del efecto que producen di-

3! ‘fﬁ y durante estos bafios el machz hacia sus mvocac:o—
mcensaba la habitacién con humo de tabaco y exorci-
el huecuvu, para hacerle salir el cuerpo del enfermo e
en el vaho producido por el vapor y transpiracién

méas i de los bafios, aplicaban masajes a las partes do-
5, & veces simplemente con las manos, pero méas a menu-
las hojas machacadas de algunas plantas. Todas es-
1§ manipulaciones tenian un caracter magico y se efectuaban
con incantaciones, frases cabalisticas y exorcismos.

los araucanos no aplicaban la magia solamente en
ceremonias religiosas y curaciones. Entraba en muchas
manifestaciones de la vida diaria, especialmente en sus

En las visperas de una partida de chuece, entre dos par-
des, el machi curaba la pelota con que se iba a jugar
¢l dia siguiente. Se decidfa por la suerte, cual partida ponfa

. .Q}".Médecina e Higiene de los Araucanos. Ob. cit. pp. 200 y 201,
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en juego su pelota y estose consideraba de gran importancia
en €l resultado del juego (1).

También se curaban los dados con que se jugaban, las bolea-
doras con que se cazaban, el lazo, las armas, ete. (2).

En otra parte hicimos referencia a las costumbres mégicas
que practicaban al preparar sus caballos para la guerra
Izual cosa hacian en tiempo de paz para hacerlos fuertes y
ligeros para las carreras a las cuales eran en extremo aficio-
nados los araucanos.

Es curioso notar que los magos araucanos, ya fuesen adi-
vinos, sacerdotes o curanderos, tenian muchas practicas
semejantes o iguales a las que se ejercian en Europa en la
misma época,muchas de las cuales todavia se practican alli.
Por ejemplo, Rosales nos dice: “Y mientras andan los sol-
dados en la guerra estin los hechiceros consultando el demo-
nio sobre el suceso de los suyos, incensando con tabaco a las
tierrras enemigas v haziendo sus invocaciones. Y en una batea
de agua les muestra el demonio lo que pasa, donde estan v lo
que les ha sucedido, bueno y male. Y antes que llega la nueva
de el bueno 6 mal suceso los anuncian a todos v es muy ordi-
nario saberse lo que sucedid en partes muy distantes por me-
dio de estos hechiceros (3).

Pedro de Ofa alega lo mismo v en el Canto II de su poema,
describe una junta en que los adivinos daban cuenta de la
llegada al puerto de Coquimbo de Garcia Hurtado de Men-
doza con su séquito.

Vemos entonces que la magia no era para los araucanos
una simple cuestion de supercheria y de habilidad de que se
podia burlar o reirse sino, la manifestacion de poderes reales

(1) El juego de chueca es muy parecido al juego de hockey de jos ingleses.

(2) Curar se llamaba hacer ciertos ritos que se suponfa dejar invenci-
ble el 6bjeto curado. Todaviala gente del pueblo hace curar sus dados, tejos,
navajas ete.

(3) Hist. Ob. cit. p. 135.
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que podian practicarse en beneficio o en contra
s individuales o colectivos. En este sentido
en casi todos sus actos’'y formaba un preliminar
) de todas sus empresas. Este factor debe tomarse
n cuenta al estudiar la mentalidad de la raza y es el
muchas de las supersticiones que sobreviven en las
res nacionales,

- CAPITULO XIII
REMONIAS RELACIONADAS CON LA GUERRA Y LA PAZ

"'Q':del Aillarehwe.~La eleccién del Togui—La convocacibn.—
junta para acordar la guerra.—Alocuciones.—El yapepullisi-
wx.w-Como se preparaban los araucanos pa:a la gum*m.-—-El

!v&s vollmtanoa y la espionaje.—La celebmdén de las wcmrias.-—-
‘Sacrificios humanos.—Crueldades practicadas en los prisioneros
de guerra.—Expiacion.—Era vergonzoso dejarse apresar. —Cau-
npnllﬁn y Fresin—Los parlamentos o covag—La celebracibn de
h _paz.—Ceremonias.—El entierro de las armas. —Parlmnen:os
ﬁelebrados con motivo del cambio del gobernador espafiol,—De-
dadenda del totemismo.

La guerra era la principal ocupacién de los araucanos,
ialmente después de la invasion del sur de Chile por los
oles. No tenemos para qué discutir aqui el valor y la
idad militar de estos indios, 1a historia de méas de tres
, de lucha porfiada v sangrienta responde a ello.

el siglo X V1, antes de principiar las grandes federacio-
tribus para hacer frente a un comin enemigo, era
umbre que cada agrupacién o refue tuese dirigida en todo
ante a la guerra, por sus jefes hereditarios pero cuando
necesaria la unién de dos o mas grupos, se elegia
* supremo, para el tiempo que durase la campafia. Estos
no siempre se elegian de entre los caciques. Existian
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entre los araucanos cofradias o sociedades de guerreros, que
tenian, al igual de las sociedades secretas de otros paises, sus
diferentes grados y jerarquias, para cada uno de los cuales
se necesitaba una iniciacion especial. Casi siempre los jefes
o toquis de guerra se elegian entre los de lamés alta graduacién
en estas sociedades. Este hecho no pasé inadvertido a los
cronistas de la conquista, sélo estos por no darse cuenta exac-
ta de detalles, daban rienda suelta a su fantasia al describir
la manera de hacer la eleccién, siguiendo en esto el ejemélo
que los dié Ercilla en su descripcién fantastica de la elec-
cién de Caupolican.

En todo lo relacionado con la guerra, nada se resolvia,
sino en el Consejo del Aillarehue,en que participaban todos
los hombres adultos de él. En cada aillarehue, ademés del
lepun, donde se celebraban las reuniones religiosas y sociales,
que estaba siempre en las inmediaciones del lor del cacique
principal, habia otro, més apartado v escondido, que era el
punto de reunién para todo lo concerniente a la guerra v su
prosecucién. El acceso a este lugar era absolutamente pro-
hibido a todos los que no eran iniciados, v la intrusién duran-
te las asambleas eran castigadas irremisiblemente con la
muerte. Esta prohibicién era especialmente severa contra las
mujeres y atn los nifios.

Cuando por algin motivo el toqui del aillarehue o cualquie-
ra de los caciques queria declarar la guerra, o contra los abo-
rrecidos espafioles, o con alguna tribu con la cual tenia cuen-
tas pendientes, llamaba a consejo general todo el gillarehe.

Esto se hacia con el mayor sigilo, por medio de un heraldo
0 mensajero, cuyas credenciales eran una flecha ensangrenta-
day en el caso de un levantamiento contra las autoridades
espafiolas, esta se acompafiaba con el dedo u otro trofeo de
alghin espafiol muerto en el guerra, El heraldo, hombre préc-
tico en las argucias y de memoria privilegiada, informaba
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' fa proponer y acordar en la asamblea tribal. Gene-
nte eI !oqm de cada levo era supona—voz,pero a veces

cia un cordén de centinelas para impedir el acerca~
de todo extrafio y que diera noticia de cual-
tentativa de sorpresa. Esta guardia se componia
s soldados mas jovenes, cuya voz era de menor impor=

nias y ritos pidiendo la ayuda y proteccién de sus pi-
nes y de sus totemes. El sacrificio obligado en semejantes
- (llama).

rinados los ritos religiosos el toquidel aillarehue; 6
"_presidia la asamblea, llamaba al que habia motivado
'eunion para que expusiera las razones que tenia para ha-
ﬁ Bespués de una larga discusién en que el representante
cada uno de los levos presentes exponia su parecer, el
ente de la junta presentaba uno por uno los acuerdos,
es se aprobaban o se rechazaban por aclamacion,
dado se sellaba por un juramento de comunién en que
0§ chupaban la sangre del corazon de la victima sacri-
juramento a que se faltaba muy raras veces.

' se emprendia ninguna empresa de importancia sin
tar antes a los adivinos y augurios y segiin fuesen estos
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buenos o malos se llevaba adelante lo acordado o se desistia
de ello. Habian diferentes clases de adivinos, pero los mas
respetados eran los sacerdotes o shamanes (voigueroes) lla-
mados también ngenroigue sefior del canelo. Estos sacaban
sus augurios generalmente de las entrafias de los animales
sacrificados, examinando minuciosamente la posicién de cada
una de ellas antes de arrancar el corazén de la victima;
pero a la vez tenian otras practicas magicas que les ayu-
daban en sus adivinaciones, Hablaban con el pilldn. hdyién-
dole una serie de preguntas sobre los sucesos de la campaiia,
v por medio de suefios o éxtasis recibian las respuestas.

Pedro de Ofia da la descripcién de uno de los medios em-
pleados por los adivinos para saber el resultado de una em-
presa, que consistia en dejar pendiente por un hilo a una va-
rilla plantada en el suelo, un guedejo, de lana de chilihue-
que. Por medio de incantaciones, pretendian que el epuna-
min o pilldn se entronara en el guedejo y contestara las pre-
guntas que le hacian.

Las estrofas de Ofia son las siguientes:

En medio de la rueda compasada,
Después que el suelo a soplos alisaron,
Aquellas manos pérfidas hincaron
Una ramilla luenga deshojada:

De cuya extrema punta doblegada,
Por un satil estambre, le colgaron

Un vedijon de lana de la tierra,

Que es donde su Pillan se les encierra.

De tal supersticion y extrafio rito
Usa la miserable gente vana,
Y a la vedija va de buena gana
El regidor perpetuo del Cocito:
De suerte que cual pece en el garlito
Le tienen con el atomo de lana.
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ue le llevardan donde es llamado,

lo un hilo de ella manatiado.
Pendiente del oraculo de lana,
Y alerta por si el idolo venia,

‘Ni parpado, ni ceja se movia

congregacién perdida y vana.

'E".l Rey que siempre estd en regién oscura
‘Tomando la wvedija por su trono,

- De donde asi les habla en bajo tono (1).

ue una peroraciéon imaginaria que pone el poeta en bo-
pillan, en respuesta a las preguntas que le hacen los

da la declaracién de la guerra y siendo favorables
05, se procedia a la eleccién del general o toqui de
Cuando habian varios pretendientes al puesto, cada
ellos hacia valer las razones que podia alegar en su
poyado por sus partidarios. La eleccién, como todos
rdos araucanos, se hacia también por aclamacién, y
| vez elegido el general, los rivales le aceptaban de buen
acataban sus 6rdenes. A veces este nombraba un ayu-
Fr, o teniente, pero losdemas oficiales eran los propios
ada levo, cada uno de los cuales mandaba su séquito
las ordenes generales del fogui electo. Terminada la
paiia, o la guerra cesaban los atributos del toqui y volvia
- a su posicidbn anterior.

de otros t:mstas La vedija a que se refiere tenfa que ser de la-

llama, no servia la de cordero, por no ser de la tierra, sino introdu-
los aborrecidos espafioles. Cuando llegaba el pillén a la vedija,
hilo a que estaba sujeta ésta se estiraba horizontalmente, aunque no hu-
v .y esta era la sefial que ya estaba el pilldn. Las contestaciones
indosoian se debian al ventriloquismo de los magos.
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Ercilla dedica algunasestrofasa la eleccién del togui, las
cuales, por no estar dedicadas a exaltar las cualidades de uno
de sus héroes, pueden tomarse por mas o menos exactas, Dice:

Y él que sale en las armas sefialado
Conforme a su valor le dan el grado.
No son por flacos medios proveidos,
Ni van por calidad ni por herencia,

Ni por hacienda y ser mejor nacidos,
Mas la virtud del brazo y la excelencia
Esta hace los hombres preferidos,

Esta ilustra, habilita perfecciona

Y quilata el valor de la persona (1).

Como hemos dicho, nosiempre el jefe del lero o del atlla-
rehue era el capitan o general en la guerra; esto dependia
de sus dotes militares. Sin embargo, a menudo desempenaba
los dos puestos; pero como bien lo dice Ercilla, no por de-
recho, por su posicién social ni por sus riquezas; sino por
su valer como guerrero.

En el mismo canto el poeta explica c6mo convocaban a
las reuniones.

De consejo v acuerdec una manera
Tienen de tiempo antiguo acostumbrada;
Que es hacer un convite y borrachera
Cuando sucede cosa sefialada:

Y asi cualquier sefior que la primera
Nueva de tal suceso le es llegada,
Despacha con presteza embajadores
A todos los caciques y sefiores;
Necesidad y tiempo de juntarse.

(1) Alonso de Ercilla, La Araucana. Canto.
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os los convocados, el cacique que ha Ilamado la
ntra a exphcar el motivo de la asamblea.

El cual por ellos visto y ponderado
Se trata del remedio conveniente

- Y resuelto en uno, y decretado.

Si alguno de opinién es diferente

No puede en cuanto al débito esimirse
" Que alli la mayor voz ha de regirse.

s de la llegada de los espafioles, es indudable que
uniones mas importantes que se hacian entre los arau-
‘eran las relacionadas con la guerra. Y justamente de
reuniones tenemos mayores noticias, porque, por su
ancia, tanto para los espaiioles como para los natura-
 ocuparon en ellas los cronistas. Por ser 1a més com-

ntan en un lugar apartado de la casa del Toqui
1, que llaman Lepan (lepun), y el lugar dedicado para
funciones de guerra..

este razonamiento tiene clavado en la tierra el toqui
emal negro ensangrentado, con una lanza y atadas a
as flechas ensangrentadas y €l esta en pie junto al
una flecha y uncuchillo en la mano y offrece a

ui, les dizen con voz arrogante: “Hartaos flecha
vy ti, Toqui, bebe y hértate también de la sangre
enemigo, que como esta oveja ha caido en tierra, muer-
¥ le hemes sacado el corazén lo mismo hemos de hazer
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Toqui General vy con él en la mano prosigue el razonamiento,
diciéndoles: “que aquel corazén y de aquella ovexa han de
comer y participar todos los de aquella Junta, (1) para unir-
ge en un corazén y en una voluntad y no tener diversidad
de corazones y de voluntades, sino ir a una contra el ene-
migo, sin que los trabajos de la guerra, ni las dificultades de
la empresa, ni las armas del enemigo los divida ni aparte
de la unién de un alma vy de un corazén.

Y mientras esta el toqui General haziendo el razonamien-
to y quando le acaba dan vueltas alrededor de la gente dos
indios desnudos hasta la cintura, con las lanzas arrastran-
do y corriendo con gran furia, v hablandocon grande arro-
gancia, dizen a los soldados: “Leones valerosos, alaban-
zaos a la presa, alcones ligeros despedazad a vuestros ene-
migos como el alcén al paxarito”. Y todoslosde la junta
oyendo estas voces, vaten con los pies la tierra y la hazen
temblar y dan un grito todos a una diziendo *{Ou!” y los que
andan corriendo les dizen en voz alta: “Yape Pullimén”, que
quiere dezir: “jEal’ valientes soldados! tiembla la tierra de
vosotros y hazed temblar el mundo™! (2) Y esta ceremonia
de vatir la tierra los piés y hazerla temblar es muy usado
siempre que han de pelear y en todas sus exortaciones de

(1) La ceremonia desacar palpitante el corazdén del sacrificio, el co-
mulgar con la sangre de éste v el repartimiento de l1a carne de 1z victima,
en las reuniones de guerra se llamaba curueuitin. Febrés dicc:cumcﬂ._
La ceremonia supersticiosa v perjudicial de sacar vivo el corazon del cort
dero®.

(2) Esta traduccién de Rosales es figurada, porque yape puilimen
o mas bien yape pullifimén significa golpear la tierra o suelo, y era su ma-
nera de hacer honar al que hablaba vy a las frases vertidas por éste. Febrés
dice: «<yapepiillin zapatear pisando la tierra con ruido, haciéndose valentl::'
nes como usaban en sus entierros. Yapin, gritar yal yal. Piillin (de pulli,
suelo), golpear o patear el suelo.

Yopepiillin, entonces significa golpear ¢l suelo al mismo tiempo que
se grita yal ya! costumbre muy comin entre los zulGes, los masai y otras
tribus guerreras de Africa.
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que llaman Yape, y dizen que es echar el miedo
ar 4nimo contra el enemigo. . .
€l Lepun o plaza de armas beben alguna chicha y
to ha de ser poca porque desde entonces que pa-
- van determinados a no volver a sus casas ni
ellas y a hacerse a la hambre y  a enflaquecer-
ar ligeros para marchar y pelear.”
se y disponerse mejor para la guerra hacen to-
e ejercicios.
ho dias exercitando las fuerzas con varias prue-
1do al hambre y a comer poco, para el viage, por-
yo son buenos comedores v bebedores, y la pre-
deseo de sefialarse en la guerra los obliga a abste-
elgazarse lo que han engordado en la paz. Y a es-
0 tienen puesto un nombre que es muy a propési-
: collullenllin que en su lengua y en su sentir quie-
r que se estan delgazando de cintura y haziendo or-

cosa graciosa las invenciones que hazen estos dias
los caballos se hagan ligeros por que les dan a be-
vezar desleida en agua, que como esta piedra
de los venados y guanacos que son animales muy li-
juzgan que en la piedra esta la ligereza de el venado
ace ligeros a los caballos que la beben. Demés de
passan y refriegan las manos y pies con piedra ve-
refregarles con las pieles de estos animales lige-
correr piensan que se les pega a los caballos la ligere-
esto les dan a beber el agua de una yerba que come
v otro paxaro que llaman clenclen (1) (vulgarmente
valo) que son de velocisimo vuelo y se avalanzan
, osidad a los paxarillos y con sus plumas las passan

el cuerpo y por los pies para que les peguen su ligereza

Segtin Febrés, Aguila de ufias coloradas y delgadas. Especie de
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....7 y les ponen en la boca las plumas de estos
paxaros y otros para que por el resuello se les entra la lige-
reza. Y ellos también usan llebar a la guerra de estas plu-
mas para el mismo fin de hacerse ligeros.

“Y antes de salir se cortan muy vaxo el cabello porque el
enemigo no les puede hacer presso el él quando lleguen a las
manos” (1).

Ademés de la cita de Rosales, existen otras que hablan
de las costumbres de trasquilarse antes ¢ entrar en batalla,

Ercilla nos cuenta que cuando se nombré general a
Lautaro;

El gran Caupolican le tresquilaba
Dejando el copete en trenza largo,
Insignia verdadero de aquel cargo. (2).

Marifio de Lovera dice: “Es costumbre entre estos indios
cuando vienen a la guerra, quitarse casi todo el cabello, ¥
quedar con una corona a manera de las de fraile, y acabada
la guerra no osan parecer en pablico hasta que les cresca el
cabello como antes, y por este respecto dejan alguna gente
sin trasquilar, para que siendo necesario salir alguno¢ en
piblico, haya de quien echar mano para ello.

Salieron a dar 1a paz (después del ataque al fuerte de Con-
cepcion en 1553) los hombres de més valor que habian a la
sazdn con cabello; entre los cuales fueron el cacique Lon-
conaval, Colo-Colo, Milarapue, Pitumilla, Trguenavil,
Longoro Curilemo y otros muchos caciques y sefiores. De
todo los cual es testigo de vista el autor como persona que
se halld en esta batalla.” (3).

Fernindez de Pulgar, comentando el mismo hecho, dice-
“quitanse muy a menudo el cabello y para eso traen pendien:

(1) Hist. del Reyno de Chile. Ob. cit. pp. 113.-115.
(2) La Araucana. Canto III.
(3) Crénica. Ob. cit. p. 122,
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o unas conchillas con que las raen y el motivo
emigo no tenga instrumento de que asirlos.”’ (1)
“Toqui convoca la Junta, desentierra su hacha
ui) la cual tenia enterrada desde la altima pro-
la paz; y entre los ritos celebrados en la asam-
los mas importantes es el de darle a beber san-

fectia untdndola con la sangre de la victima.

no quien saca su estandarte, colorada por que le
ore, vy en saliendo todos los soldados v gente de
' a la voz del estandarte real y dizen que ya
4 ensangrentada, y que los rios an de correr san-

-' -adas, y aln a los indios que residen entre los es-
_para informar a los pri.meros de la imnjnente gue-

',ggmpamotas. Los credenciales de estos enviados
funas pequefias flechas liadas con un hilo roxo, sim-
la sangre. Pero si hubiesen comenzado las hostilidades
5lals flechas un dedo de un enemigo muerto. Esta ex-
que Naman piilquitiin, esto es correr la flecha, se
3 tal secreto y precaucion en el pais espafiol que pocas
e llega a descubrir.” (3).

cacique, al aceptar el encargo, amarraba a la fle-
;med.én de lana, del color correspondiente a su agru
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ntmeéro de nudos con que sé expresaba la cantidad de gen-
te con que acudia al llamado. De este modo cuando el huer-
¢ volvia dl toqui que le habia enviado, sabfa cuales eran
los capitanes con quienes podia contar v el niimero aproxi-
mado de seldados que se reunirian..

Todos los cronistas hablan de los cordones o prén usados
por los araucanos para sus juntas de guerra y otras convo-
caciones de importaricia general.

Cérdoba y Figueroa hace la siguiente descripcién: “El
modo de convocar para 12 guerra o sublevacién que se ha de-
clarado, es con una flecha. Esta pasa de un correspondien-
te a otro con cierto ntimerc de nudos en un hilo, siendo el
postrero el del Gltimo plazo para tomar las armas; vy asf con
gran cuidado desatan uno por dia, quedando obligados a
esto todos los que 1a han recibido; v lo que es admirable y
digno de la mayor ponderacién, es el indispensable silencio
que observaban, sobre lo que pudiéramos producir nota-
bles ejemplos. EI padre no le hacia participe al hijo ni este.
a su padre si recibia la flecha, ni el marido a la mujer.

Es cosz notable y digna de toda ponderacién que para la
guerra deponen sus domésticos intereses y particulares que-
rellas, y teniendo tanta propensién a la embriaguez cual es
ponderable en elld, se vuelven sobrios y precavientes como
la nacién maés politica lo pudierz ejecutar” (1).

Gerénimo Pietas da mayores detalles: “Los meses y dias
nuestros en ellos son lunas y noches: el asiento o lista nues-
tro, en ellos es un hilo algo grueso con tantos hilos cuantos
han de ser las lunas, y en hilo mis delgado a las tantas no-
ches de la postrera luna sefialada con otros tanto nudos; 2
estos hilos los llaman Prones: dado a cada uno el pron del ter=
mino, se despiden, empezando a beber, porque no hacen fun-
cién sin borrachera, y de élla cada uno se va cuando quie"

(1) Historia de Chile. Ob, cit. pp. 27 v 28.
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Para la noche citada vuelven todos a juntarse
‘mismas ceremonias, confieren y asientan para
ué noche han de coger las armas; y luego cada pro-
nmapo le entrega al Toqui general el prén que
cique de las lanzas que tiene prontas en su reduc-
advertir que cada Butanmapo tiene su color se-
ra el hilo del pron: El Toqui general recibe los pro-
ndo los de cada color de los cuatro, cuenta las
hay en cada Butanmapo, y visto el nGmero dis-
la cantidad, hacer dos campos o uno solo ¥
les paraje donde se han de juntar, y dandoles el.
lunas y noches, queda dispuesta la guerra.. .
ha sucedido en muchas ocasiones que por ver pa-
ra 0 graznar alguna ave nocturna se vuelven a sus
que son muy abusioneros. Al gue lleva los avi_-'
Alaman Con vy sin falta vienen todos la noche sefialada
llamados por cones es inviolable la venida.” (1).
uada la Junta, elegidos los oficiales, y acordados los
eg del levantamiento; volvian a sus hogares pa-
arse para la campafia.
a fijada se avisaba a los capitanes que iban a tomar
por medio de otros cordones, de diferentes colores
los nudos indicaban meses y dias. Cada dia se desa-
n nudo y asi todos sabian con certeza, sin dar lugar
, ¢l dia acordado. El Iugar de reunibn se habia ya
lado de antemano.
ordones empleados para este objeto y que recuerdan
peruanos, se llamaban prén y se remitian por mano
huercusi que habia corrido la flecha.
ra seguir la relacién de Rosales. Contintia: “‘Cuan-
‘de hazer alzamiento el Toqui General saca su acha
dra, junta a los demés caciques y soldados y clavando

(1) Gay. Documentos. T. 1. pp. 490 y 491,
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en el suelo su toqui, una lanza y algunas flechas, mata alli
una ovexa de la tierra y con la sangre de el corazén unta el
toqui, la lanza y las flechas diziéndoles que beban de aquella
sangre mientras les traen la sangre de sus ememigos, para
que se harten de ella. Toman tabaco y echan vocanadas de
humo incensando los instrumentos de guerra y invocando
a sus caciques y soldados difuntos y el pillan que juz
gan les es favorable contra sus enemigos; vaten con los pies
la tierra con grandes fuerzas todos a una y hazen temblar la
tierra, y otros indios desnudos hasta la cintura y con las lan-
zas arrastrando, dan vueltas al rededor corriendo con gran
prisa y diziendoa todos: “tiemble la tierra de vosotros, leo-
nes esforzados, rayos valientes y rapantes aves”. Y atrave-
sandoel corazén de la ovexa con una flecha, con él en la mano
y assida una lanza, haze un parlamento el capitan general a
los soldados y animéndolos a la guerra, a la defensa de la pa-
tria, a recobrar su libertad y volver por sus tierras, por su
honor v por sus mujeres y hixos. Y hablan con tan grande
coraxe y arrogancia, y con tal fervor y fuerza de palabras,
que parece que echan fuego por la voca y que despiden rayos
de su pecho’ (1).

Luego el corazén del sacrificio se pasa de mano a mano
y cada uno chupa un poco de sangre, hasta que al fin vuelve
al general, quien con él en la mano sigue su arenga. Termina-
da esta, corta en menudos pedazos el corazén y los distri-
buye entre todos, significando con esto que desde ese momen-
to quedan unidos y obligados a tomar las armas.

“Beben chicha y sacan el casco del cranéo de algfin go-
bernador espafiol que han muerto en alguna batalla para que.
beban en €l los caciques™ (2).

Ger6nimo Pietas (1729) habla con extensién de estas jun-

(1) Hist. del Reino de Chile. Ob. cit. p. 14.
(2) Hist. del Reino de Chile, Ob. cit. p. 147,
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ie en ellas, el Toqui “previene asimismo que ha-
lifhueque negro, esto es, un carnero de las ovejas
rra antes que vinieren espafioles a este reino; y lue-
in juntos les dice tiene malos sucesos que comuni-
que para oirlos y disponer el remedio es necesario
atar las lenguas y las armas; v luego que dice es-
dos indios que tienen prevenidos el Ckz.!a&w»
10 con la macana y el otro con un cuchille: el de la
da un golpe con ella en la cabeza, con que cae muer-
un momento el del cuchillo le saca el corazén por
costillas, y palpitando lo pasa a toda prisa por las
todos los caciques, y cada uno le da un chupén, y
lentan lenguas y boca, y luego con el mismo co-
grienta el yerro de la lanza, la cual va pasando
‘en mano, blandiéndola cada uno, v lo mismo hacen

junta queda acordada la fecha del alzamiento o
bn, el punto de reunién, el namero de cona o sol-
e llevaré cada capitan y el orden general de la cam-

into el empefio y resolucién que tenian los arauca-
en sacudir el yugo espafiol y echar al aborrecido extran-
su territorio, que recurrieron a los ardides més
para lograr su fin. Algunas partes del pais esta-
gadas, pero los araucanos de guerra tenian siem-
§ emisarios, agentes yespias en estas comarcas, ¥ sa-
on quienes entre sus compatriotas sometidos podian
caso de un levantamiento. Aprovechévanse de
‘de los espafioles para colocar su gente en posicio-
e podian noticiarse de todo lo que pasaba dentro
lineas enemigas y recibir detalles exactos y répidos
‘todo lo nuevo que alli pasaba.

=
j!}!) Gay. Documentos T, I, p. 490.
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Uno de 'sus engafios mas eficaces era vender como escla-
vos, algunos de sus parientes, mozos ‘0 mozas despejadas,
v estos les informaban de todo lo que venia a su observa-
cibn. Hacian esto especialmente con los jefes militares
espafioles, para que sus emisarios tuviesen mejores oportu-
nidades.

A pegar de descubrir esta astucia vez tras vez, los espafio-
les, con €l aliciente de abtener nueva servidumbre, nunca
dejaban de caer. Cuando se llevaba 2 efecto ¢l levanta-
miento, estos esclavos eran los primeros en sublevarse y
§1 era posible mataban a sus amos ¥ se posesionaban de sus
armas. Eran ellos los partidarios subyugados a que se refie-
re Molina en el parrafo que hemos citado. Este abuso ha-
bia llegado a tal extremo que ‘con fecha 18 de Abril de 1656,
el Rey de Espafia dirigié dos cédulas—una a la ‘Audiencia
de Chile, y la otra al Virrey del Perii,—ordenando cue cesa-
ra ¢l trafico y que pusieran en libertad los indios vendidos
por ‘sus padres y parientes e indicando el grave peliero que
acarreaba la costumbre, por cuanto el pago -que se hacia
de estos esclavos se efectuaba conarmas, caballos y pertre-
chos: “les persuadieron la gente de guerra e indios de paz

-que ‘asistian con ellos 2 gue vendieren sus hijos, hermanos ¥

parientes en empefio, a la uzanza, viniendo en ello por ser
a trueque de armas, caballos, vestidos vy otras cosas, que-
dando esclavos los. que yo tenia declarado por libres. etc.” (1)

Don Tomés Thayer Ojeda, comentando este hecho dice:

“Consiguieron los astutes indios un doble beneficio: armar-
se a expensas del espafol, e introducir en crecida canti-
dad los espias y agentes que preparasen el alzamiento ge-

neral que simultdneamente se produjo el 14 de Febrero de

1655. Habian olvidado acaso los espafioles que medio si-

(1) Coleceitn de Cocumentos Histéricos del Archivo del Arzobispado
de Santiago. Tomo I11. Cedulario IT 1650-1694. Cédula N.* 331. pp. 67

¥ siguientes.
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n ardides parecidos v al amparo de una paz
on los indios la formidable sublevacion del
VI, que llevé a la colonia al borde de su com-
(1).
as en importancia de las juntas relaciona-
guerra, eran las que celebraban al final de una
‘en honor de alguna victoria.
miento de la convocacién era parecido al an-
sus principales pormenores; solamente el Juser-
a la flecha. Las deméis ceremonias y ritos
Jlos sacrificios y ofrendas al totém, al pilldn o an-
ndador de la tribu, etc.; pero diferia de ests en
talles esenciales, por cuanto estas juntas eran de
Asi, en las reuniones para celebrar una victo-
bligatorio tener a uno o mas prisionerosde gueyra a
“sacrificar y en [a batalla, cada compaififa tenia
dos algunos de sus guerreros més esforzados para co-
algiin enemigo con quien celebrar el triunfo. Si
jue quien habia convocado la reunién de guerra, y
orrespondia celebrar da victoria, no tenia en su poder
cautivo enemigo, hacia lo posible para conseguir
e sus relaciones o amistades, ya comprandolo en
upaciéon, o convidando como huesped de homor
A otro indio, duefio de semejante prisionero.
s describe largamente estas juntas para celebrar
: “Donde se manifiesta mas |a crueldad y feroci-
de estos indios, es en el modo tan béarbaro v cruel que
n de matar a sangre fria a los cautivos que cogen en la
assi Espafioles como indios de su propia sangre y
1 propia nacion, porque en legando a sus tierras de
e alguna jornada, hazen una gran borrachera pa-
' la victoria, v sus mujeres les tienen preveni-

(1) Pr6logd del mismo tomo, por Tomés Thayer Ojeda p. VIL.
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da mucha chicha. Y assi mismo el Toqui General que la.
‘convocd para la jornada les tiene para el recibimiento gran-
de abundancia de chicha y les da muchos parabienes, y
€] también los recibe por el buen suceso, como autor y pro-
motor que fué de la jornada. Y para que se celebre la fies-
ta con més solemnidad llevaban atado a ella un cautivo
Espaifiol o indio para matarle a su usanza, delante todo el
concurso de la gente, que a casos semejantes vienen de muy
lexos los viexos con sus bordones, y los enfermos se ani-
man a levantarse de las camas como quien viene a ganar un.
jubileo plenissimo. Y si los cautivos que tienen son muchos,
enbfan algunos a otras provincias para que alla los maten
y hagan fiestas con ellos, haziendo ostentacién de la buena
suerte que han tenido y de los muchos cautivos que han trai-
do, y provocando a las otras provincias a que hagan otro.
tanto y los correspondan con lo mismo. Y el empefio €8
forzoso, porque aunque sea de alli a mucho tiempo han de pa-
gar aquel cautivo con darles otro que maten.

“Las ceremonias que hazen para matar a un cautivo son
notables porque en juntidndose toda la tierra en la plaza de ar-
mas, que es el Lepan, lugar dedicado para estos actos pl-
blicos, trahen al cautivo que an de quitar la vida atadas las
manos y con una goga al cuello, de donde le van tirando
v al que asi lleban le laman Guequeche, que quiere dezir
en su lengua: hombre que an de matar como carnero (1)
porque le matan del mismo modo que matan los carneros
de la tierra, y suple en las fiestas grandes por un carnero.
Si le lleban a caballo, dan tres vueltas con él con gran fu-
ria, corriendo al rededor de la gente que le esta esperando
con sus lanzas en las manos puestos en rueda, y acabadas’
las vueltas con grande grita y algazara le meten en medio
de la rueda, donde tienen ya los caciques clavados sus to-

(1) Guegueche (hueque che) hombre carnero Meegue carnero de 12 tie-
rra y che gente.
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5: ¥ que se harte de ver el sol, que ya no le ha de
que lleg6 el dia en que ha de pagar los males que
y si es alguno que ha esido valiente v les ha
aucho dafio en la guerra, llegan a él las viexas y le
“que es de mi hijo 0 mi marido que me mataron en
po? Vuelvemele, vy si no, ahora he de comer de tus
esa mala cara que podia hazer? Tus maldades te
0 a nuestras manos, ahora la pagaras”. Y en lle-
medio se ponen todos en rueda y hazen temblar
dando muchas voces y diziendo: muera, muera.
do el que quieren matar es algtn indio noble o al-
dado valiente, le dan lugar para que hable, v son tan
, que aungue ven que los quieren matar, hazen
turbacién ninguna un elegante razonamiento ¢on gran-
[Togancia
e ser el razonamiento tan eficaz, y tales las espe-
que se prometen en €l, que le perdonan, y entonces
un perro negro y con él hacen las ceremonias que

de hazer con el indio o con el Espafiol.

10 sino es persona de quien esperan alguna grande suer-
1 muy encarnizados contra él por haberles hecho
dafios y temerse otros mayores si le dan Ia vida,
todos en alta voz: lape, lape, muera, muera. Y en-
le hazen incar de rodillas y le dan un manoxo de
¥ con uno haga un hoyo en la tierra, y que en &l
mterrando cada uno de aquellos palitos en nombre
ios valientes y caciques afamados de su tierra.
hoyo, nombra en voz alta a alguno de su tierra
‘un palito en el hoyo, y assi va nombrando a los de-
a que no le quede maés de el Gltimo, y entonces se
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nombra a si mismo y dize: “yo soy este v aqui me entie-
rro, pues ha llegado mi dia”, y mientras est4 echando tie-
rra en el hoyo le da uno por detras con una porra en la cer-
viz y luego cae sin sentido en el suelo. Y le abre uno por
el pecho vy le saca el corazbn palpitando, y otro le corta la
cabeza, otro la una pierna v otro la otra para hazer flautas
de sus canillas; v otro tirando del cuerpo le arrastra y le
echa fuera de la rueda, hazia la parte de el enemigo, a que
se le coman los perros v las aves.

“El que le sac el corazdn le clava con un cuchillo y pa-
sado de parte a parte se le da al Togui general y ba pasan-
do de mano en mano por todos los caciques, haziendo ademas
de que se le quieren comer a vocados, y dando la vuelta,
vuelve a manos del que se le sacd v con la sangre del cora-
zon unta los toquis y las flechas, diziéndolas que se harten
de sangre. Los que le cortaron las canillas v los brazos los
descarnan en un momento, y en estando el hueso limpio
le agugerean y hazen una flauta con que tocan alarma y
sacudiendo con los pies la tierra la hazen temblar, blandien-
do juntamente las lanzas y entretegiéndolas unas con las
otras, causando pavor con el ruido ¥ la voceria. EIl que cor-
t6 la cabeza le echa a rodar por el suelo hazia la tierra de
el enemigo, y abre una calle de gente, por donde la lleba
rodande, y toman tabaco en humo y por la misma calle le
van echando a vocanadas, y retando al enemigo y dizien-
do que con los que alld estan han de hacer lo mismo. Y
si la cabeza se gueda el rostro hazia ¢l enemigo, lo tienen por
buena sefial y dizen que han de alcanzar la victoria; pero
si se queda vuelta hazia ¢llos lo tienen por mal agiero ¥
temen que les ha de ir mal en la primera ocasion.

“Hecho esto levanta en una pica el corazén ¢l gue la cor-
t6, y al mismo tiempo el que cortd la cabeza la clava en und
estaca, v al fin de la calle donde estaba arroxada la levan-
ta en alto, vuelto el rostro hacia el enemigo. Y tocando
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5 hechas de las canillas y de los brazos de el muerto
n a cantar victoria...

ras entan cantando a.ndan al rededor de la rueda
algunos indios desnudos hasta la cintura, con
‘arrastrando, dando carreras con grande furia,
a voces y con grande arrogancia: “Yapepulli-
temblar la tierra, valerosos soldados: tiemble
do de vosotros paxaros casadores, leones valientes,
ntosos’’, nombrandolos con el nombre Quedu,
que es nombre de un paxaro muy veloz v ave de ra-
ue con gran presteza coge v despedaza a los paxza-
: a entender que assi son ellos, como aves de ra-
cazan como paxarillos a sus enemigos y los despe-
con sus ufias y su pico comiéndoselos a pedazos. Y
0 esto, €l que tiene el corazén enarbolado en la pi-
¢como estandarte de victoria, le baxa y le despedaza
penudos pedazos, v los va repartiendo entre los caci-
ara gue le coman el corazén a aquel que tan inhu-
ente despedazaron,
to beben y hazen gran fiesta, dejando el cuerpo
e ninguno le de sepultura, y la cabeza la desuellan
de el pellexo un apretador o guirnalda para la ca-
> llaman Masiague, y le suelen hacer de los pelle-
las zorras y de las aves, y de otros animales, dexando
del animal o del ave en el pellexo, la qual en la
que hazen cae en la frente por gala con el pico
s aves y los dientes de los animales. Y esta misma ga-
en con el pellexo de la cabeza del cautivo que matan.
le cuesen y le guitan la carne y los sesos v luego
) €l los caciques principales. Y a veces son tan in-
tan carniceros, que beben en el casco de la cabe-
¢ descanarla y guisarla los sesos, haziendo ga-
a barbaridad, y punto de honra........... en que be-
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ban en la cabeza los caciques v gente noble y no la plebe-

ya.” (1).
Estas costumbres son del todo parecidas a las de los in-

dios de Norte América; pero si la campafia hubiese sido
desfavorable o el niimero de los indios muertos hubiese si-
do grande, la venganza y el despecho les hacia atormentar
los prisioneros antes de ultimarlos. De esto los cronistas

nos citan muchos casos.

En aplicar dichos tormentos eran mas vengativas y crue-
les las mujeres que los hombres, v hasta los nifios tomaban

parte en ellos.

Sobre esto dice Gonzélez de Néjera: “Estas borracheras

tienen los indios por sumo bien y gloria, especialmente cuan-
do se les junta el tener espafiol vivo én ellas en la manera
que acostumbran, que es desnudo y atado al pié del arbol
que dije, donde a su tiempo llegan a hacerle mil visajes ¥
figuras a semejanza de matachines, hasta que habiéndole
servido harto en el soldz de sus fiestas, le Ilegan a herir,
comenzando a dar principio 4 su penosa y prolongada muer-
te, hasta que se le acaba de cortar el hilo de la vida y a
ellos el de su pasatiempo. El primero que le llega a cortar
miembro, pedazo de carne, o dalle cuchillada por donde se
le antoja, es el que le cautivé; porque él sélo entre todos
tiene esta preeminencia, sucediendo los demés, y sefialan-
dose en sus crueldades hasta que descarnan y cortan en pe-
dazos al paciente martir, con cuchillos y cortadoras conchas
marinas, participando todos de la fiesta, hombres, muje-
res, v muchachos. Asan y comen lo que van cortando
yendo primero quien con la mano, quien con el brazo ¥
otros miembros, pasandoselos por delande de los ojos, ¥
dandole con ellos al mismo paciente. Y finalmente, cuando
ven que se va ya acabando le abren el pecho y le sacan el cora-
z6n caliente, con que le concluyen la vida, el cual traen de

(1) Rosales. Ob. cit. pp. 123, 124, 125
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10 entre los caciques y capitanes, mordiéndo—
no v chupéndole la sangre rociando el aire con ella
rte de Oriente o Occidente, segin sus diabdli—~
1as. A otros prisioneros los desuellan vivos, y
rimentan cada dia nuevos linages de tormentos
hasta venir a no dejar memoria dellos; pues les
carnes v beben los huesos molidos..... (1).
s les van comiendo a medio asar a vista de sus
azos que les cortan de sus carnes, sin reservar
as que quedan en los ya difuntos cuerpos. Y en
) grande la rabiosa y insaciable sed que tienen de
> memoria de nosotros en vida ni en muerte,
los huesos se beben quemados y hecho polvos
sus vinos.” (2)
ios son tan crueles como he mostrado, porque
razones) se crian desde nifios en 1o que ven ha-
padres, y se engolosinan en lo que ven deleitar-
s6lo ese barbaro ejemplo los obliga a ser crueles y
pero los mismos padres para que lo sean, desde
n bien tiernos, les ponen en las manos el cuchillo y
doles ¢l cautivo desnudo y atado, les ensefian a que
de sus carnes y asen y coman dellas y a que, fi-
e, les corten la cabeza, en lo que por ello vienen a
muy diestros.” (3)
generalidades estdn comprobadas por muchas ci-
riduales, en los diferentes cronistas,. Se ha puesto
la manera como murié el conquistador Pedro de
. pero después de repasar las diferentes; relacio-
alli corren, llegamos a la conclusién de que la
de Géngora de Marmolejo es el més verosimil
mas en corformidad con las costumbres en tales

y veparo etc. Ob. ct. p. 56.
y reparo etc. Ob, cit. p, 54
cafio y reparo ete. Ob. cit. p. 60.
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casos. Dice que después de capturar al capitan junto con
el capellan quien con él iba, los indios los llevaron a uno de
sus Jov, donde llamaron una junta general y alli mataron
a los dos con sus acostumbrados crueldades, Después de
vituperar e insultar a Valdivia, le desnudaron, repartien-
do entre los caciques su vestimento y armas y en seguida
“hicieron los indios un fuego delante de él, y con una cés-
cara de almejas de la mar, que ellos llaman pelle en su len-
gua, le cortaron los lagartos de los brazos desde el codo a
la mufieca; teniendo espadas, dagas y cuchillos con que po-
dello hacer, no quisieron por dalle mayor martirio, y los
comieron asados en su presencia. Hechos otros muchos vi-
tuperios, lo mataron a él y al capellan, y la cabeza la pusie-
ron en una lanza juntamente con las demés de cristianos
que no les escapd ninguno. (1).

Gonzalez de Najera, relata varios casos de esta naturaleza,
y en especial el de un paje capturado por los indios: “Lim-
piaron un érbol renuevo en el cual hicieron una cruz, ¥
habiéndolo desnudado, lo subieron: en ella donde fuerte-
mente le ataron manos y pies. Y habiendo hecho un fuego
delante dél, comenzaron luego con toda crueldad a cortarle
vivo a pedazos, los cuales ponian a asar en las brasas, sin
moverlos a piedad las tiernas guejas, lamentaciones y rue
gos que el mozo les hacia; pues piedad o misericordia que les
movia era como si no lo entendieran, aunque les hablaba
en su propia lengua; porque agquellos hambrientos lobos, °
no poco contentos con haher topado tan buen lance para
satisfacer su insaciable apetito, no cesaban de cortar, asar
y comer con mucho espacio y risa, burldndose y haciendo
donaire de las quejas y palabras lastimosas del suspendido
martir; y viendo é la fiereza de aquellos empedernidos
animos y la certeza de su muerte y falta de algin socorro
humano... Y antes que acabase de morir, le abrieron el

(1) Historia de Chile. Historiadores de Chile. Tomo LI. p. 3%.



LA ORGANIZACION SOCIAL 479

los crueles barbaros y sacaron el corazém, cu-
sangre fueron chupando y ruciando ¢l aire con

parejo de vino y en que molerlos, no dejarian de
v bebérselos en polvo, segtin ya dije lo acostum-
(1)
tro espafiol prisionero, el alférez Ginés de Buendia
on las piernas, estande todavia vivo, hicieron flau-
de las canillas y le obligaron que él mismo chupara la
fula de ellas. Ademas de esto, para deshonrar mas su
po le cortaron las partes vergonzosas y cometieron
barbaridades con el cadaver (2).
n sacerdote, Andrés Viveros, hecho prisionero por los
~de Villarrica “le pasaron con asador y le asaron y
os le dieron sepultura en sus sacrilegos estomagos”™ (3).
tiéndose a la toma de Villarrica en la gran subleva-
e 1598, relata Cérdoba y Figueroa que: “Los indios
os del mal trato de sus sefiores, satisfacian el ardor
venganza quitandoles la vida atrozmente entre bal-
improperios. De esta implacable safia no se excep-
los sacerdotes que habian, ni menos algunas mujares
dad que no provocaban su lascivia. Quitaban las
e los pechos de sus madres y 2 su vista las hacian
, porque mirdndolas como esclavas. querian exo-
Ias de aquel inftil cuidado para que sin distraccién
asen en su servicio. Reservaron la vida de unos po-
fioles con el designio de quitarlsela después entre
ceres de sus embriagueces cuya costumbre el dia de

permanece”. (4)

/(1) Desengafio y Reparo. Ob. cit. p, ..

(2) Desengafio v Reparo, Ob. cit. p. ...

v Goyeneche, Hist. de Chile. p. ..
Hist. de Chile. Ob. cit. p. 180.
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Cristobal de la Cerda, en un informe al rey sobre el Padre
Luis de Valdivia, hablando de la muerte deflos padres Aranda,
Horacio, v Montalvan, por los indios, dice: “por la mafiana
del dia siguiente en una borrachera en que estaban grande
junta de indios aguardando a Utaflame .. luego como lle-
g6 con los padres, los hicieron menudos pedazos v los co-
mieron los corazones con mil supersticiones v crueldades
barbaras”. (1)

Pero ;a qué seguir?, estas costumbres eran muy generales
entre todos los pueblos salvajes y semi-salvajes de la Amé-
rica, como también en otros continentes; y por consiguiente
no debemos extrafiarnos de que también los araucanos las
tuviesen.

Sin embargo, no se pueden atribuir exclusivamente a su
innata crueldad, o al gusto de ver correr la sangre de sus
enemigos, alin cuando esto era para ellos una gran satisfac-
cién. Es preciso tomar en cuenta la completa disparidad
de su psicologia comparada con la nuestra, la diferencia de
sus conceptos de la moralidad, y la diversidad de sus sen-
timientos.

En primer lugar, 1a muerte de los prisioneros de guerra
era un rito religioso expiatorio, dirigido a los manes de sus
antepasados y a los 'de los caidos en batalla; era el pago
ofrecido al pillan y al toétem para apaciguarlos v pa ra Tecom-
pensarlos por la pérdida de tantos de sus descendientes,
Los refinamientos de crueldad con que celebraban estos
sacrificios eran pruebas que daban a estos seres de su empe-
flo en vengar estas muertes. Pero no siempre llevaban el
odio al eriemigo a su tiltimo extremo. Cuando los prisioneros
eran numerosos, mataban a los que consideraban suficientes
para conciliar los espiritus y a los demés los guardaban
para cangearlos por los de su partido que habian caido en

(1) Gay. Documentos II. p. 300.



LA ORGANIZACION SOCIAL 481

e 'migo: o bien, en algunos cascs, los adoptaban
1, 0 los conservaban como esclavos.
0, los araucanos, al meénos en tiempo de la
nsideraban vergonzoso y cobarde, dejarse
mero de guerra, sin que estuviesen gravemente
éste era el baldén que les echaban en cara duran-
entos, las mujeres y nifios, llamandoles mujer
etos ofensivos. Cuando se trataba de un cacique
dado valiente, la vergiienza era mayor y a menudo
trataban de provocar a sus captores por medio
s y bravatas, que les matasen antes de llevarlos
donde tendrian que afrontar las burlas y menos-
e Ja chusma, y también asi evitaban los tormentos
e casi siempre compafiaban su sacrificio.

quier motivo fuesen libertados después de su
siempre volvian a su propia agrupacién, te-
esprestigio y las mofas. Por tanto, la familia de
dos, siempre los daban por muertos, porgue en
nes volvian a sus hogares, A veces, como en el
un valiente guerrero, un brillante orador, o un dies-
no, en vez de darle muerte, le adoptaban en la tri-
iptores. En este caso, perdia su antiguo nombre
tomaba los de la tribu que le adoptaba.
) de este desprecio hacfa los que se dejaban tomar
0, se ve en la relacién que hace Ercilla de la cap-
Caupolican y la ira y menosprecio de su mujer
confrontarse con él, echandole en cara su pusila-
estrellando el hijo que amamantaba, al pie del
ien declaraba que no queria hijos de padre tan
an cobarde.
ara encuentra este hecho'contrario a los sentimientos
nbres de los araucanos, y supone que los partidarios
ites de Caupolicdn la habrian despedazado por se-
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mejante afrenta y desacato; pero olvida que todos tendria
el mismo sentimiento de bochorno y rabia al ver a su togui
dejarse tomar por el odiado enemigo y atin los mismos pa-
rientes de él aprobarfan el arranque de despecho tan carac-
terfstico de los altivos y soberbios hijos de Arauco y Tu-
capél.

Olvida también que el hecho se supone realizado en el
campamento espafiol y que los tinicos parientes que pudie-
ron haber alli para presenciar el acto, serian igualmente pri-
sioneros, ¥ no estarfan en condicién de vengar al cacique,
aunque hubiesen deseado hacerlo. Luego, Ias costumbres
relacionadas con la filiacién materna, que regian en aquél
entonces, daban a Fresia mayor derecho que el que hubiera
tenido si Ia acecibén ocurriera en el siglo XIX, cuando los de-
rechos de la mujer ya habian decaido.

Hemos visto por las citas referentes a las juntas de gue-
rra que los caciques de guerra o toquis se comprometian a
reunir un nimero de soldados para la campana que se pro-
yectaba. Estos soldados eran en su mayor parte, conag 0
iniciados en las sociedades militares que presidian, lo mis-
mos Toquis o bien sus parientes inmediatos o allegados
en estado de cargar armas, Pero ademés de estos, que se
puede decir, eran comprometidos por los intereses de Ias
agrupaciones a que pertenecian, acudian a veces otros de
comarcas que no eran directamente interesados. Estos asis-
tfan por uno de dos motivos: o eran parientes, es decir, del

mismo t6tem y apellido que algunos de los grupos com-

prometidos y acudian eén su eyuda, o bien siendo de pro-
fesién guerrera, se alquilaban como mercenarios. De esto
hay numerosas delclaraciones en las crénicas.

El licenciado Juan de Herrera dice en 1665: “Hay otra
manera de indios de guerra que son como los soldados deé

Italia, y-son indios motilados que vienen por sus meses @
servir por paga clerta que se les da, y llevan sus picas y ar-
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de estos hay otros muchos indios que dan para
caciques de paz de toda la provincia, por or-
que tienen” (1)
Marmolejo da un ejemplo concreto del pago que
a los soldados como a los caciques que ayuda-
_ guerra, no estando obligados a ello: “Eraeste
lo cacique principal y sefior de muchos indios cerca
de Arauco; y para el efecto hicieron derramar a su
‘mucha chaquira y rtopa, que s el oro que entre
a, ¥ desto le dieron por su trabajo y en nombre de
ipaga. y salario” (2).
otra parte, el mismo cronista dice: “Los indios habian

0 a llamar a todos los comarcanos que les viniesen &
pues los habjan pagado a su usanzay paraesta paga
ntado ochocientos perros y gran cantidad de cha-
2 ¢s unas cuentas de muchas colores, mas pequefias
nos de trigo, horadadas por el medio, las traen aj
en sartas largas, mavormente las mujeres, ¥ con
de vestir que juntaron habian pagado gran ntimero
{os. Los perros quiérenlos para cazar, y desto apro-
ellos y cuando no son de provecho se los comen’’ (3)
1601, Francisco. del Campo, en un informe al rey, le
[re otras cosas: “Habia tres messes poco mas que se
un indio llamado Caranpangra muy velicoso, gobr, de
fillera de Cunco que era el que iba y venia con mensa-
los indios de abajo y recogia las pagas pa traer las jun-
decia que tenia hecha muchos pagos a los indios de
que viniesen otra vez' (4).
s, cuando una provincia pedia spcorro a otra, para
solia recompensar a los parientes de los muertos,
a de sus deudos. Miguel de Olaverria dice; “Y si
Relacion de las cosas de Chile. Hist. de Chile de Gongora Mainio-
ac, VITIL p. 251. Col. de Hist. de Chile. Tomo 1.
it, de Chile. Ob, cit. p. 105,

}'Hm de Chile. Ob. cit. p. 133.

me de Francisco de] Campo sobre los acontecimientos de
s de Valdivia y Chiloé. Gay. Documentos, Tomo 11 p. 137,




484 RICARDO E: LATCHAM

matanle algunos indios en la jornada la provincia que pi-
dio el favor satisface las muertes a los deudos mas cercanos
con cavallos, ropa, chaquiras, armas y offras preseas que
ellos usan’ (1). '

Generalmente hacfan tregua en la guerra duraate los
meses de invierno, porque los caminos se ponian intransi-
tables y muchas partes de la Araucania eran cruzadas de
grandes rios, que durante esos meses eran invadeables;
pero al comenzar la primavera se iniciaba una nueva cam-
pafia.

Cuando se celebraba una paz, se juntaban todos los gue-
rreros en Consejo, de igual manera como lo habian hecho
para declarar la guerra. Estas juntas de paz comenzaban
con los mismos ritos y ceremonias que en las anteriores que
hemos descrito; solamente en estos casos el sacrificio en vez
de ser humano, era un chilzhueque blanco.

Para pactar la paz se concedia una tregua. La parte que
la solicitaba mandaba al Toqui contrario, o al general espa-
fiol, wn Auercus o heraldo, sin armas y con una rama de ca-
nelo, en seiial de sus pacificas intenciones.

Al recibir el mensaje, el toqui reunia su tropa y daba a
coniocer la proposicién que hacia el enemigo. Si se acéptaba,
se declaraba la tregua a que se ha hecho referencia, y se
fijaba la fecha v el lugar donde se reunirian los caciques
de ambos bandos para establecer las bases y jurar su cum-
plimiento.

Acudian a esta cita todos los jefes de ambos bandos, acom-
pafiados de cierto nGmero de sus soldados como escolta.
Los dos ejércitos se acampaban a una distancia prudente
uno del otro para no provocar desordenes.

Comenzaban las ceremonias con el sacrificio de los ¢hili-
huegues v las plegarias al pilldn y al tétem. En seguida ve-

(1) Informe de don Miguel de Olaverria, sobre el Reyno de Chile,
sue Indios y sus guerras. Gay. Documentos I1. p. 23,
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irsos v la discusién de las condiciones de paz,
nuevamente la palabra al P. Rosales: “cuan-
s de sus guerras, juran hacer las paces entre ellos
3 con los gobernadores espafioles jintanse las Pro-
pe dan la paz, y los caciques y toquis generales de
con, ramos de canelo en las manos y trahen ata-
a soga de la orexa unma ovexa de la tierra y tantas
n las provincias, v en llegando delante del Gober-
e las otras provincias a quienes dan la paz, matan
de la tierra, dindola a ¢ada una un golpe en la
A ¥ otro en los lomos, con que cae en el suelo ¥ no se
més. Luego la sacan el corazén vivo y palpitando
gre untan las ojas de canelo, y le dan el corazén
‘cacique o persona con quien hazen las pazes,
reparte en pedazitos de modo que de el corazén
vexa quepa algin pedazo acadauno, porque el
ﬂ_ uel pedazo es obligarse a guardar la paz y mues-
 que todos se han tinido en un corazén y héchose un
un cuerpd, y que con la sangre de aquella ovexa han
en las oxas de aquel arbol, que es simbolo de la paz,
y los conciertos de ella.
las ramas de el 4rbol, ungidas con el corazén y la
&l, quieren dar a entender que como aquellas ra-
unidas en un tronco y participan de aquella san-
1 de estar unidos los que conciertan la paz y
e la sangre y de la carne de aquella ovexa, con

que si fuere menester derramar sangre por corn-
verteran toda. Y a esto se enderezan luego los

entos que hazen los caciques mas principales:
primero uno a parte de todos, los que dan la paz
ramo de canelo en la mano, y respondiendo con el
0 cacique de la otra banda, en que suele gastar
0 mas de una hora, hablando con grande elocuencia
ncia de palabras, y en acabando dan todos unos
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voz a una diziendo que confirman lo tratado. Tras esto
siguen los brindis y la chicha, que nunca tratan cosa a se«
cas”, (1)

Ceremonia que no menciona Rosales en esta descripién
pero que alude por noticias que da en otra parte, es la de
quebrar y sepultar las armas, en simbolode la terminacién
de la guerra y la celebracién de la paz. Mis adelante habla
del parlamento del 1641, en que los indios pactaron la paz
con el Marqués de Baydes, y dice: “Hicieron después de esto
un hoyo y enterraron en €l sus flechas, toquis, v otros ins-
trumentos de guerra, y lo mismo hicieron los espafioles por
conformarse con sus ceremonias, que echaron en aquel
mismo hovo, valas, hierros de lanzas, dagas, y cuerdas ¥
plantando sobre todos estos instrumentos de guerra un ramo
de canelo con sus raices, simbolo de la paz dieron a en-
tender que la guena... va se termin6 para siempre” (2).
Molina relata la forma de los Parlamentos de la paz o
Huincacoyag, celebrados entre aravcanos v espafioles. “Se
da principio a las conferencias con muchos cumplimientos
de ambas partes, y en sefial de reciproca futura amistad
juntan los bastones (de mando) de los Ubneres, y el del
presidente Espafiol, todos en un atado, dexando este en me-
dio de la Asamblea. Entonces un Orador Araucano, presen-
tando primero un ramo de canelo, que entre ellos es simbolo
de la paz, v puesta la mano izquierda sobre el manijo de
bastones, hace en lengua chilena una arenga bien entendida,
sobre los motivos que han ocasionadoe la guerra, y sobre
los medios més oportunos de conservar la buena armonia
entre los dos pueblos. Luego pasa a exponer con mucha
fadundia v enermia, los dafios que trae consigo la guerra, ¥

{13 Hist. del Reyno de Chile. Ob. cit. p. 146,
(2) Hist. del Reyno de Chile, Ob. cit. p. 253,
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que derivan de la paz, a la qual exhorta con una
racion a los xefes del uno y del otro partido™.
terprete, prestado primero su juramento; va ex
uato por punto, todo lo que va diciendo el Arau-
El Presidente Espafiol responde con otro discurso
o a la materia, el qual es del mismo modo interpre-
Se establecen pues los articulos del tratado, que se ra-
1 con un sacrificio de varios Chilihueques, o camellos
s (llamas) que los Araucanos hacen imolar por el
eso de la paz. El Presidente come en una misma
n los Ulmenes principales, 2 quienes, hace en nombre
no, los repalos acostumbrados,
Parlamento se renueva todas las veces que arriba a
un nuevo Presidente de Espaiia, sin poder dispen-
hdcerlo, porque procediendo de otra manera, los

Sin otro motivo la guerra, En este Congreso conver-
se practican quasi las mismas ceremonias que se hacen

uerreras de su animo™ (1).

de leer todas estas relaciones, queda claramente
0 que tanto en sus relaciones militares como en
v sociales, no se iniciaba ninguna empresa, sin
3 invocasen y propiciasen al pilldn haciéndole
'y sacrificios para lograr su ayuda y benevolencia®
os detalles de estas invocaciones y plegarias faltan,
mos si se dirigian exclusivamente al pilidn o si, como
verosimil, se invocaba también al tétem. De todas
, @ partir de mediados del siglo XVTI, el totemismo

' Compendio. Ob. cit. cap. IV.
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principié a decaer como institucién, quedando solamente
vestigios de él en algunas de las costumbres y ritos, y espe-
cialmente en la efiga o sistema de apellidarse, que todavia
por.més de otro siglo siguié por la filiacién materna.

CAPITULO XIV

EL CULTO DE LAS ANIMAS Y LAS CEREMONIAS FUNERARIAS

El hombre primitivo v las 4nimas.—Diferéncias entre el concepto civili-
zado y el concepto primitive del alma.—Los suefios y los espiritus,
—Diversidad de espiritus.—E!l objeto de los ritos funerarios—
Ideas de los araucanos al respecto.—Antepasados mitol6gicos.—
Los am y los piiiti—No nombran a los muertos.—Razones.—Fa-
talismo de los araucanos.—Causas de la muerte.—Hechicerfa—
El “mal tirado’.—Supervivencia de esta supersticién.—Ceremonias
para descubrir el autor de la muerte.—Persecuci6n del culpable.—
Castigo.—Preparacién del cadaver para el entierro.—Ritos,—El
llanto ceremonial.—Disposicion del cadéver—El pilay.—EL
kuampu.—La sepultacion.—Diferentes maneras de sepultar los
restos.—La tierra de los muertos—La vida futura.

Al tratar del culto de los araucanos hemos demostrado que
no existia entre ellos una verdadera religién, tal como la
comprendemos nosotros; que no adoraban a ningtin ser, ni
bueno ni malo y que sus ceremonias y ritos se resolvian sim-
plemente én una veneracién de las &nimas de sus antepa-
sados y en invocaciones a éstos pidiéndoles su ayuda o be-
nevolencia en cambio de las ofrendas v los sacrificios que les
daban en recompensa.

Crefan que las almas o &nimas eran indestructibles y que
después de la muerte, continuaban en la otra vida, que era
para ellos de todo punto igual a Ia vida terrenal, invisibles
pero corpéreas, con los mismos gustos y necesidades como
antes de la muerte,
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eas son comunes al hombre en estado més o
mitivo. Este es esencialmente materialista y él
e el alma es una réplica exacta del cuerpo, péro
tad de hacerse invisible e intangible 2 voluntad
incontrovertibles de que el alrma puede mos-
1 1o desea. Su sombra le acompafia a todas partes;
nira el agua ve suimagen, igual en todos sus por-
a su forma corpbrea, pero que escapa siempre de
Suefios ve y conversa con los muertos, dela misma
) lo habfa hecho en vida de ellos. ;Qué cosa po-
\ar, sinoque existiesen otras manifestaciones ma-
«de su ser, dotadas de los mismos atributos como su
tangible? Esta réplica es el alma o espfritu que
€3 de la muerte y de la corrupcién de su cuerpo
al, De esto tiene la més absoluta seguridad, con el
ofrecido a sus sentidos por la reaparicién de los
durante sus svefios.

08 desempefian un papel muy importante en la
ca de los pueblos primitivos y hasta cierto pun-
pan muchas de sus acciones. La idea predominante
gentido, es, que, durante el suefio, el espiritu se desli-
erpo y realmente ejecuta las accionies que aparenta

la experiencia ensefia que el cuerpo del sofiador 1o

vido del sitio que ocupaba, la inferencia 16gica es
iima ha hecho las excursiones sofiadas y por tanto
ser visto y ejecutar todas las acciones de que es
cuerpo despierto v otras mis que solamente las
puieden realizar.
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las mismas necesidades y disfritan los mismos sentimientos
y placeres como los vivos: por consiguiente es preciso aten-
der a esas necesidades para que nada les falte.

De la conviccién de estos hechos nacié la costumbre de
enterrar con los muertos, todos aquellos objetos que les ser.
vian en la vida y que todavia les hacian falta en la otra vida.

Adzmés de los espiritus familiares de las personas en cu-
yva compafila han vivido, los pueblos primitivos creen en
otra clase de espiritus, casi siempre malévolos, que con fre-
cuencia consideran relacionados con los fenémenos de la
naturaleza que ellos no comprenden. Asi los vientos, las
tempestades, los truenos, los reldmpagos, torbellinos, tem-
blores, huracanes, las avalanchas, avenidas y remolinos
de los rios, el oleaje del mar y otros semejantes son pard
ellos, espiritus malignos o bien las manifestaciones visibles
de dichos espiritus,

Comono conciben ningtin espmtu sin sucorrespondiente
forma corpérea y a la vez distinguen entre ellos y los espi-
ritus de los hombres, los dotan de las figuras mas fantasti-
cas que puede crear Ia imaginacidn, v estas varfan de grupo
en grupo v de pueblo en pueblo.

Por lo mismo que son poco comprendidos, son muy te-
midos por los naturales, a causa de las influencias malignas
que se les suponen y su capacidad en este sentido esté s6lo
limitada por la imaginacién del individuo. Ni el tiempo ni el
espacio les circunscribe, y la distancia no existe para ellos;
su tendencia es siempre hacer el mal y est4n continuamente
en acecho esperando una oportunidad favorable.

Una de las ideas més arraigadas y més universales respecs
to de ellos es que siempre estdn aguardando la ocasion de
entrar en los cuerpos de los hombres cuya alma se ausent2
momentaneamente de ellos durante los suefios, desmayos
ataques epilépticos etc. Por esto, entre muchos pueblog, €l
sofiar es considerado como una excursion peligrosa y muchas
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das concertadas para proteger ¢l cuerpo dormido
atentados de estos espiritus malighps o demonios.
origind la idea de los cuerpos posefdos del demo-
hasta el dia predomina en mayor o menor grado afin
pueblos més civilizados.

ameénte se posesionaban de los cuerpos de los vivos,
de los de los muertos y entre muchos de los pue-
itivos, algunos de los ritos funerarios se practicaban
le ahuyentarlos de los cadaveres. Las 4nimas de
rtos generalmente contintian valiéndose de losca-
yme lugar de refugio o de descanso, por un tiempoe

desatender las ceremonias consideradas necesa-
va omision podrfa acarrear tan funestas consecuen-
de aqui resultan muchas practicas funerarias que
2 rosotros parecen supérfluas y ridiculas.

1 objeto de los ritos es doble; primero, lograr inmunidad
EI mchw-:luo y para el grupo a que pertenece y luego
r el espiritu del difunto, velar por sus intereses y
, para que se conforme con su nuevo estado y
leste a sus deudos ni les haga dafio.

muerte en si, es raras veces temida por el hombre pri-
les no se preocupa de futuras recompensas o cas-
que s6lo aparecen-en los cultos més desarrollados.
ira a vida futura como mejor ni més feliz que la ac-
it ampoco tiene idea de un estado de castigo proveniente
alas acciones cometidas en ésta. En general, la otra vida
3 s que la continuacién de é&ta, en forma invisible,
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con los mismos placeres y pesares, trabajos y goces y sino la
teme, tampoco le ofrece ningtn aliciente especial.

Vive y muere en comstante temor de los seres sobrenatu-
rales de que hemos hablado. Algunos de estos espiritus,
seglin cree, estin coaligados con los brujos, quienes por sus
artes mégicas adquieren dontinio sobre ellos v los obligan a
ejecutar su voluntad.

Otra clase de espiritus temidos, son los que andan sin cuer~
po en que refugiarse, como los de aquellos que han perecido
en el mar, cuyos cad4veres han sido consumidos por el fuego,
devorados por las fieras etc. Estos espiritus andan inquie-
tos, esperando la oportunidad de posesionarse de los cuer-
pos ajenos si los hallan desocupados momentineamente
pOr sus propias &nimas.

Pero el animismo primitivo va afin més lejos. Dota de
&nima o espiritu no solamente a los hombres, sino también
a los animales, plantas y hasta los objetos que nosotros con-
sideramos inanimados. Estos espiritus los abandonan en
el momento en que los matan o los inutilizan.

Frik, hablando de la religién de los indios de la Argentina
y del Paraguay, dice: “El alma del indio muerto monta en ¢l
alma de su caballo, arroja las almas de sus flechas con el
alma de su arco, mata las almas de los ciervos y avestruces
que sus paisanos mataron (y de aquf los rituales sobre Ia
caza muerta), él come las almas de las batatas, de mandioca,
toma el alma del agua derramada y de la chicha consumida
por sus parientes en la tumba. Esta creencia motivé la cos-
tumbre de matar esclavos, caballos, perros, quebrar arcos ¥
flechas, inutilizar los objetos de uso del difunto, derramar
agua y dar banquetes sobre su tumba. Estas costumbres s0n
generales en todas las naciones y su origen es, cin duda el
mismo" (1).

(1) Yoitech Frik. Las religiones de los Indios de 1a Cuenca del Plata.

Actas del XVII Cong. Internac. de Americanistas. B, Aires. 1910.
pp. 477-8.
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fida que evoluciona la mentalidad de los pueblos,
dando poco a poco muchas de estas ideas, hasta,
recuencia, perderlas; pero generalmente las costumbres
ieron nacimiento perduran por mucho tiempo después;
3 que los distintos grupos practican ritos y cere-
0 sentido o motivo no saben explicar. El conser-
‘les obliga continuarlos porque asi lo hacian sus
aos.
ucanos tienen o tenian ideas muy parecidas a las
iadas. El animismo y el culto dé los antepasados im-
n antes entre ellos y si hoy en dia no saben darse
el origen o significado de muchas de sus costumbres,
‘acusan, en tiempos no muy lejanos, una mentalidad
'a la que acabamos de describir.
 reconocian ningiin Ser Supremo; pero poblaban la
za con una serie de espiritus malignos, contra los
usabah diversas practicas mégicas e invocaban en

I como parte esencial e mtegrante de su culto el
310} y suldado del cadaver de sus deudos, por los motivos

epulturas de los caciques generalmente se situaban
s inmediacioncs del lepun o lugar de reunién; y una par-
cial de todas sus ceremonias y fiestas eran las liba~
y ofrendas hechas sobre sus tumbas. Creian que en
jantes ocasiones los espiritus no dejaban de estar pre-
aln cuando estuviesen invisibles.

3 dice que los caciques difuntos se convertian en
_ ones v “‘quedan en las sepulturas y de alli salen a
I a sus parientes y se hallan con ellos en las fiestas y bo-
S; ¥ asi en ellas el primer jarro de chicha que han
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de beber suelen derramar de €l ¢ todo o una parte.paraque
beban sus caciques y parientes difuntos” (1). '

El desarrollo evolutivo del ¢ulto de los muertos lleva a la
formacién de mitos y més tarde al establecimiento de las re-
ligiones politeistas. Las almas de los grandes jefes o fundado-
res de familias que llegan a ser poderosas, son veneradas, y al-
rededor de ellas se forman leyendas que se hacen més y més
fantasticas y milagrosas con el trascurso de las generaciones,
hasta que estos antepasados asumen las proporciones de
divinidades.

Ejemplo de esta naturaleza se halla en las mitologias pe-
ruanas, muisca y mejicana, donde Manco Capac, Viracocha,
Bochica, y Quetzalcoatl son a la vez héroes legendarios, fun-
dadores culturales y divinidades.

Entre los-araucanocs la evolucidn religiosa no habia llega-
do a ese estado; pero ya comenzaban a2 formarse mitos en
torno de los nombres de algunos de los fundadores de las
mas antiguas estirpes, como las del sol, cielo, pillan, y otros,
que en tieémpo de la conquista espafiola eran seres legenda-
rios cuyo verdadero origen ya comenzaba a olvidarse y que
en siglos posteriores asumieron formas miticas més pronun-
ciadas, Es posible que, con el tiempo y sin el contacto con los
europeos, habria evolucionado un sistema de divinidades
parecidas a las peruanas, el cual con toda seguridad tuvo
idéntica derivacién.

En su forma més simple, el culto de los antepasados es
familiar, Cada familia o grupo consanguineo venera £us
manes particulares que son los antepasados de ese grupo
especial. A medida que pasan las generaciones y la parens
tela se extiende, algunos de estos seres ancestrales adquierett
més importancia con el aumento de sus descendientes, y @l
evolucionar el culto estos van destacAndose de los demés,
hasta que perdiéndose sus origenes se principia a formar

(1) Ob. cit. p. 162 1 _Tr.
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de ellos leyendas y mitos que poco a poco levan
cibn.

tado de desarrollo cultural estaban los araucanos
garon los espafioles, y algunos de los seres més ve-
por ellos como los pillanes, originalmente espiritus

distincién casi universal, de manera que pilldn
de ser ¢l antepasado de una estirpe particular, halbia
 la denominacién genérica del gran antepasado
ademés del nombre general dado a cada uno de

‘como antu, sol, huenu cielo, etc. habian pasado a la
riade mitos, y su existencia anterior como padres de las
que llevaban sus nombres era casi olvidada, o recorda-
amerite por los sacerdotes, quienes eran los guardado-
antiguas tradiciones de la raza.

lera que los araucanos en tiempo de Ia conquista
no solamente estaban en un estado de transiciénm,
a de filiacibn materna al de la filiacién paterna,
& también habfan entrado en una época de decadencia
a y de evolucion de su culto,

hemos expresado en otra parte, el culto de los muer-
verdaderamente dos fases: primera, ¢l cuidado y
6n de tener siempre contentos y satisfechos a los
 de los muertos recientes (am); porque estos atn no
lejaban de la tierra, sino que continuaban residiendo en
scindad del cadéver, y asistian a las fiestas y borracheras
s reuniones caseras, En estas ocasiones eran gene-
ite visibles, asumiendo la forma cle animales, aves o in-
para rondar al contorrio de sus antiguas moradas.

a2 tenerlos propicios y para evitar que hiciesen dafio a
vos, se les hacian libaciones y se les dejaban ofrendas
s v bebidas en sus comidas y celebraciones, a la
1€ les brindaban con las palabras “Pu am’ (las nimas),
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El tiempo que los em quedaban en 1a vecindad, era inde-

‘terminado. Dependia de la imaginacién de sus deudos, o mis
bien de la memoria carificsa que se guardabd de ellos:
Mientras quedaba presente el recuerdo del difunto, supo-
nian que su gm no se alejaba. Aparecia a sus deudos en
suefios, se hacia presenteen los pensamientos e indicaba sy
presencia de varios otros modos. Cuando comenzaban a
borrarse estos recuerdos, era porque los am se alejaban a la
tierra de los muertos o de los espiritus convertidos en piiils,
los que solamente de vez en cuando volvian a visitar la
tierra y atn asi en forma invisible.

Después de una generacion, ya poco se recordaba el muerto
y su espiritu tomaba su lugar definitivo entre los palli.

Pero como estos pilli o espiritus los crefan dotados de
poderes sobrenaturales v dominaban vy tenian a sus 6rdenes
los espiritus de las fuerzas naturales, se les tenia siempre
respeto y veneraciin, y en segundo término, los ritos y ceve=
monias del culto eran destinados a propiciarlos v a procurar
que sus poderes se empleasen en beneficio de sus deudos 0
descendientes. El fundador de la familia, del clan o de la
tribu figuraba como jefe de los domés piills v era en especial
al espiritu de éste, a quien iban dirigidas las plegarias ¥
que era el verdadero objeto del culto. El era el verda-
dero pillén, empleando este término en el sentido genérico
que habia llegado a tener al arribo de los espafioles, atn
cuando originzlmente tenfa un sentido més restringido, d¢
antepasado dela colectividad que reconocia aquel apellido.

No tenemos noticias de que log araucanos tuviesen gran
temor al regreso de los espiritus o que les tuviesen aquel

miedo supersticioso tan comin entre la mayoria de los pué-

blos semi-salvajes. Ellos crefan que habiéndose cumplido
debidamente todas las céremonias funerarias que establecia
la costumbre y que correspondian a la categoria del difunto,
no serian molestados por las &nimas. Por consiguiente 10
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111' -detocupaban Ia casa en que ocurﬁa"la muerte

ra parte, tenian especial cuidado de no nombrar
muerto por su nombre. Si fuera menester hablar de

Holm dice que entre los esquimales, el temor de mencio-
‘el nombre del muerto era tan grande, que, cuando ha-
. misma agrupacion otras personas del mismo nom-
de 61, estos cambiaban los stiyos, v cuando se habia de-
lo de algtin animal, objeto o idea abstracta,'la palabra
que lo designaban también se cambiaba (1).

, t:e IO'q indios, ¢l nombre deqempeﬁaba un papel impor-

or todas partes, la posesion del nombre se guardaba con
elo v era considerado poco cortés y aun insultante
a una persona por su nombre Muchos indios temen

persona que se lo 1ep1ta (2).
. Reuel Smith, describiendo las costumbres de los arau-

(1) Meddelelser om Gron and. Parte 10, p. 111 por G. Holm.
(2) Handbook of American indians, Art. Names & Naming. Tomo
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canos, relata lo siguiente: “La repulsién de dejarse retratar
es universal en este pueblo; porque como son muy supersti-
ciosos y creen en la magia, temen que el gque posee el
retrato puede dafiar o destruir a la persona representada,
El mismo temor supersticioso se nota también en cuanto a
sus nombres v pocos son los indios que dirdn como se llaman,
por miedo de que, sabiéndolo, uno puede adquirir algin
poder sobrenatural que redundaria en su contrp, Un dia
pregunté su nombre a nuestro compaiiero indio y me contes-
t6—“No tengo". Creyendo que no me habia comprendido,
le volvi a preguntar, y dijo: “No sé¢”. Yo pensé que mi ma-
puche no seria inteligible; pero Sanchez me dijo después
que habia hecho bien la pregunta y me explicé la ¢ausa por-
que no me habia querido contestar el indio” (1).

Rosales nos advierte que las mujeres araucanas “por nada
en este mundo se nombran por sus nombres, creyendo que
al hacerlo caerfan muertas”.

Vestigios de esta preocupacién se nota atn en el pueblo
chileno y la gente del campo generalmente emplea el grado
de parentesco, para hablar de una persona; mi padre, mi
hermano, mi compadre, sumadre, su cufiada, etc. y entre
los araucanos este modo de hablar de terceros se leva al
€XCes0,

Esta reticencia de parte de los indios parece deberse en
parte al hecho de que a cada hombre como también a cada
objeto se le supone tener un nomhre propio que exprésa su
naturaleza intima, que llega a identificarse con él v que
asume en Sus 0jos un caracter sagrado. Creen que una ves
conocido el nembre, se conocen también las cualidades in-
trinsecas y gue este conocimiento puede usarse en su detri-

mento. /
Por lo tanto, un individuo puede perder su principal
fuerza si divulga su nombre. Siguiendo esta idea, imaginan

(1) Smith. Edmond Reuel. ‘The Araucanians. p. 223. New York
1855,
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de su llamamiento.
generalidad de los pueblos primitivos no alcanza a
ender las causas de las enfermedades y las atribuye

moribundo, quien a menudo toma un interés directo
las disposiciones. |

tre los araucanos, toda muerte que no se produce en la
ITa 0 en una rina se consideraba como obra de la hechi-
a 0 causada por los espiritus malévolos, aunque se pro-
e por algin accidente facilmente explicable. La per-
‘que se ahogaba en €l mar o en un rio era presa de alguno
05 seres mitologicos o legendarios de que se poblaba to-
a naturaleza circundente, Si caia un caballo y mataba
\ete, el accidente era causado por algln hwecusu; si

jantes desgracias, al igval de las enfermedades mor-
podian ser provocadas por los seres malignos o bien

"
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por la hechiceria instigada por algin enemigo personal, de-
clarado u oculto.

Cuando, a pesar de los ritos, invocaciones y exorcismos
practicados por el machi, moria el enfermo, la ley del talitn
obligaba a sus deudos a descubrir al malhechor causante de
la muerte. Generalmente se consideraba necesaria una au-
topsia del cadaver para descubrir 1a causa del fallecimiento
vy en seguida se recurria a la adivinacién para averiguar
quien lo habia producido.

Personas civilizadas suelen considerar como farsantes a los
médicos (o médicas) indigenas. Esto es verdad sélo en pe-
quena parte, por los motivos que hemos expresado en un ca-
pitulo anterior. No cabe duda que a veces abusan de la
credulidad del vulgo para satisfacer sus venganzas particu-
lares, por motivos politicos, por razones de peculio o por
otras influencias privadas; pero es un error creer que todos
son embusteros voluntarios y que no existe ningén funda-
mento para sus ritos y practicas.

Para juzgar éstos, es preciso colocarse en el pumo de
vista de sus oficiadores. Debe reconocerse antes de todo que
los suefios ejercen sobre la mente del indigena una inflvencia
preponderante. Para él, son hechos reales, percibidos por sus
propios sentidos y consumados en la forma en que se han
presentado a su percepcion.

Las practicas de los maches casi siempre conducen a pro-
dugir un sueno hipnotico, o un estado de emborrachamiento
por medio de drogas, humo, narcéticos etc. estados de &nimo
en que son muy predispuestos a las alucinaciopes. En estd
condicién, producida artificialmente, ayudada ‘por la auto-
sugestibn, ven personas, animales, seres grotescos o terro-
rificos v toda clase de visiones parecidas a las provocadas po*
el delirium tremens o las pesadillas.

La culpa de la enfermedad o de la muerte es generalmente
imputada a los seres que les aparecen en estas visiones.
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sucede que en estos éxtasis o suefios el machi ve a
a conocida, de la agrupacién a que pertenece la
> de otra vecina. Denunciado el hechor, los pa-
el muerto se preparaban a tomar venganza inme-
que con frecuencia terminaba con la muerte de la
inculpada y daba origen a una guerra de represa-
itre uria y otra familia, que a menudo se extendia al
"'ﬁ.asta la tribu.

1 hecho curioso, relacionado con estas supersticiones,
. @ menudo, el acusado cree que puede haber cometi-
imen que le imputan, atn cuando no tiene recuerdo
Hace algunos afios, el autor de estas lineas conver=
sobre este punto con un indio a quien lo habian arusa-
dafiar con sus brujerias a otro de la misma reduccién.
tunadamente en este caso no murié el enfermo; pero se
ert6 entre los parientes del injuriado y los del acusado

donar la agrupacion.

3 ! t&ndole si verdadersmente habfa cometido la su-
'laba haberlo hecho, pero que p051blemente. durante
suefio, lo habia hecho; pues el machi era hombre honra-
no tenfa: motivo de culparle si no lo hubiese hecho,
Jueé siempre habian vivido en buenas relaciones.

caso, completamente semejante, acontecid el ano
't_)':-en la ciudad de Santiago, en una familia de obreros,
nocida del autor. La madre se enfermé sin que se pudie-
descubrir la verdadera causa de la enfermedad. Sufria
s dolores internos. Después de consultar diferentes mé-
que no acertaron a sanarla, recurrié a las meicas (1)
gual suerte. Por iltimo resolvié consultar a una adi-
quien le dijo que no sanaria con remedios, porque era

. (1) Meica, vulg. médica; mujeres del pueblo que se dedican a cura-
‘enfermedades yerbateras,
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“mal tirado“ y que 12 causante era una persona cercana a
ella en quientenia mucha confianza.

Los parientes echaban 12 culpa a una nuera de la sefiora,

quien vivia con ella en la misma casa, viuda de un hijo dis
funto. Conversando con esta mujer el autor le pregunté
si era cierto que ella habia hecho el dafio, vy contestd de Ia
misma manera como el indio, que no lo creia, pero que no
podia estar segura, por cuanto que los brujos se valian de
cualquiera persona cercana a quien querian hechizar, y las
hacian ejecutar durante el suefio, actos de los cuales nada se
acordaban después; pero de toda manera era inocente de la
infencién, pues queria mucho a su suegra.

Seglin esta idea, los brujos, cuando quieren dafiar a una
persond, no siempre se valen de los huecuen o espiritus cau-
tivos (huitranalhué) como agentes, sino que también pueden
hipnotizar, durante el suefio, 4 una persona préxima a la
victima, para que ésta sea ejecutora del hechizo.

Acaecida la muerte, son numerosos v complicados los ri-

t0s y ceremonias que generalmente preceden al entierro 0

ultima disposicion del cadaver (1).

Una de las preocupaciones principales es la de impedir
que los brujos o espiritus malignos se posesionen del cuerpo;
v muchos de los ritos tienén el objeto de contrarrestar se-
mejantes tentativas. Los parientes rodean la habitacion,
o recorren la vecindad a pie o a ¢aballo, blandiendo sus ar-
mas en medio de una griteria ensordecedora y gran sona-
jera de instrumentos musicales, mientras los machis hacen
sus incantaciones para ahuyentar los espiritus nocivos ¥
descubrir al culpable.

(1) La mayor parte de los detalles respecto de las ceremonias funera=
rias gue van a continuacién, se obtuvieron por observacion pt‘ﬁﬂﬂa_l del
autor, quien tuvo opottunidad de presenciarlas en numeroeas OCASIONES
durante los afios en que residia entre los araucanos. En general no son muy
diferentes de las relatacas por los cronistas y quizi de todas sus costumbres
gon las que menos se han modificado. »

|
1
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in que los gritos v 1a amenaza de las armas asus-
s espiritus y por tanto los deudos del muerto o
0, rodeaban Ia habitacién para impedir que lle-
Qaeerrer a aquél que crefan en posesién del cuerpo
en cuyo exorcismo estaba empenado el machi.
de Ia introduccidon de objetos de fabricacibén eu-
acostumbraban a colocar cascabeles en los cabestros
llos usados en estas correrias, los que sonaban
imiento. '

s dice: “Acostumbraban también juntarse a hacer
“cahallos enjaezados con cascabeles, que es cosa
0sa verlos como siguen al son del tambor y corne-
usan, y que son tan diestros en su manejo gue has
ellos lo que quieren” (1).

almente en los funerales usaban estos cascabeles,
efan que causaban espanto a los espiritus. Toda-
te la costumbre v el P. Augusta dice que la llaman
awellin-picar el caballo; enterrar a uno honrandole
a tradicional trilla de caballos.

uiz Aldea, refiriéndose a los funerales de un cacique:
patio de la casa ponen dos o cuatro caballos ensilla-
on las mejores monturas, adornados, con cascabeles ¥
nillas que penden de los mandiles v collares. Estos
3 selfacanes, que llaman los indios, o bailarines cue
1 la frontera, est4n a disposicion de otros tantos gi-
s Vestidos de gala, que los montan cada media hora
icerle los honores al muerto. En frente de la casa, a
ancia de un cuarto de cuadra, estdn diez y seis ginetes
os para el mismo fin. Cada media hora montan sus
ivos caballos v sé dividen en cuatro partidas: la pri-
a de vanguardia emprende su marcha a gran galope,
riéndose en sus filas lo suficiente para blandir sus ar-
tira cortes v estocadas en todas direcciones, dando

' () Historia. Ob cit. p. 86.
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vuelta de esta manera alrededor de la casa. Esta misma ope:
racién ejecutan los de retaguardia hasta que vuelven a ocus
par la primera posicién.

“Estas operaciones tienen por objeto alejar el espiritu
maligno, y por eso es que, para ahuyentarlo van gritando
durante la carrera ;amuge huecuou, fuera diablo!

“Entran en seguida los ginetes de los caballos bailarines;
les cantan y los caballos empiezan a levantar y dejar caer
las manos al compés de 1a entonacién; asi van retrocediendo
hasta unas doce 0 més varas, desde cuya distancia los hacen
avanzar de nuevo para repetir la misma operacién por espa-
cio de cuatro veces. Esta ceremonia tiene por objeto re-
cordarle al muerto los buenos ratos que pasé en esos ca-
ballos™ (1).

Estas carreras y bailes se repiten en todas las diferentes
fases de los funerales, v en especial durante aquellos momen-
tos én que, segin ¢l concepto araucaro, el cadaver esta més
expuesto a los ataques sorpresivos de los espiritus en acecho,
Al mismo tiempo los infantes ejecutan el Yape piilltin (2) gol-
peando la tierra con sus pies y con sus laazas, al son de sus
gritos de ;Ya! [Yal.

La machi, porque en la actualidad la profesién de médica
es practicada principalmente por mujeres, o en su defecto,
la mujer mas anciana del difunto, si fuese hombre casado,
desnuda y lava bien el cadaver (cuchalladein) literalmentes
lavar a aquél por quien sentimos pena—{fadcin—es la forma
respetuosa de decir difunto.

En seguida se le viste en su mejor ropa y se le coloca, ten-
dido de espaldas, sobre unas angarillas improvisadas, cubier-
tas de ponchos nuevos; para que reciba las visitas de sus
amigos y deudos. Estos avanzan al pie del entarimado y s€

(1) Los Araucanos y sus costumbres. Ob. cit. pp. 45 y 46,

(2) Febrés dice: Yaopepuiilth, Zapatear, pisando la tierra con 1uidd
haciendose valentones, como usaban en sus entierros:
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del muerto en sentidas frases. Cada uno lleva un
chicha en la mano izquierda, v al terminar su dis-
los dedos de la mano derecha en ¢l licor y as-
déver, la tarima y ¢l suelo alrededor, ¥ en se-
en el resto en honor del muerto—priterciiln o

er queda en este estado por dos o tres dias, para
a todos los parientes y amigos que viven algo
que lleguen a saludarlo. Al segundo o tercer dia, si
1to es persona de importancia, se procede a la autop-
la machi no ha declarado anticipadamente la causa
uerte. Esta operacién la ejecuta la misma machi o
a otra persona de los presentes, que tenga alguna
ica. Antigusmente habfan especialistas llamados cu-
@imﬁs bien cuporoe y la autopsia misma se llamaba
O citpiinn, sacar la basura. Hoy se dice géneralmente
7, registray el cuerpo, o segin el P. Augusta,
m ponwikalil, examinar el interior del cuerpo (1).

jS&E‘-ERtrafa; pero en la generalidad de los casos se hacian
siones en el abdomen y se extraia la vejiga de la hiel

muerte fuese causada por algfin tumor, herida in-
» 0 alguna lesién visible antes o durante la autopsia,
mputaba al hwecuou, quien habfa tirado una flecha o
algfin otro medio oculto habia producido el mal; pero
1ando no se presentaba ningfin indicio distinguible, crefan
Ia muerte se debia a algin veneno, o al “mal tirado”,
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suministrado o lanzado por alguna persona o ser de malas
intenciones.

La materia, sangre o hiel extraida, se colocaba en un pla-
tillo de greda, el cual se ponfa sobre las brasas del fuego,
hasta que quedaba calcinado el contenido. Por el examen
de la cenizas, el machi averiguaba la causa de la muerte, ¥
en el caso de haber sido por envenenamiento, la clase de ve-
neno que se habia usado.

Aprovechando la misma abertura practicada en el vientre
del cadaver, se extrafan los intestinos, el higado y los ri-
fiones; salvo en ¢l caso en que ¢l entierro se hiciera en segui-
da, como sucedia con los pobres, las mujeres v los nifios.

Pero si se tratara de algin cacique de importancia o al-
glin indio de bastante hacienda; el entierro del cadaver
podria demorarse semanas 0 meses enteros.

Los: intestinos y demés partes extraidas del cadaver ge
echaban en un jarro de greda, el cual se tapaba con ofro
mayor y se enterraba a alguna distancia de la habitacion,
sin ceremonias.

Después de descubrir la causa de la muerte, los parientes
del difunto generalmente exigfan al machi que indicara el
causante. Los medios empleados para llevar a efecto este
descubrimiento, variaban segin los conocimientos del
machi; pero casi siempre las ceremonias terminaban €n la
provocacion de un estado de éxtasis o trance por parte del
médico, en que el pilldn le mostraba, por medio de VisiOnes,
al culpable. Varfaba también la manera de denunciar al he-
chor, seetin el instinto dramatico del oficiador.

No siempre culpaba a las persorfas conocidas. Sucedia
a veces, que, en su letargo, aparecian al machs, perwna}es
desconocidos o figuras que no eran humanas. En semejantes
casos el supuesto hechor se podia castigar solamente POT
medios magicos, que resultaban ser ura especie de contra
brujeria.
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el muerto era pobre y sus parientes no podian o
sufragar los gastos, bastante crecidos que de-
an todas estas operaciones, v sin embargo deseaban
 era el culpable de haber causado la muerte,
r al machi, algtn resto del difunto: un mechén
las cortaduras de las ufias, un dients, o cualquiera
‘Teniendo en su podér estos despojos, el machi,
, adivinaba quien habia sido el autor del mal.
 uniformidad en los procedimientos, y como en
ceremonias méagicas, cada machi tenia su ritual

peutuwe v oraculo, auspiciar en los intestinos del
10’ (cerdo) o de la oveja (después de haber escupido el

1 enfermo muere le rapan varias partes del cuerpo,
Ias extremidades de las ufias, algimos mechones
- que éncierran en un cintaro y se lo presentan a la

i6n divinh. Durante esta pantomina, los circuns-
rdan un profundo silencio como poseidos de un
. El espectaculo que tienen a la vista no es tam-
| menos: la machi cubierto de sudor, arrojando
por la boca, haciendo rechinar los dientes y tor-
) 0s ojos, se arrastra v revuelca por el suelo, hasta
desmayada. De ahi, a poco empieza a mover un
Una mano, a exhalar ruidosos suspiros v a entablar un
DEO con el pilldn el cual se supone, que por esta rabiosa
escubre el autor del maleficip” (1).

.:._-l Gb. ‘ait. p. 63.
4
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Niifiez de Pineda, en la descripcién de un machiliin que
presencié en 1629 hace un relato casi idéntico. Después de
hablar en detalle de la curacién mégica, la prestidigitaciéon,
€l zahumerio, los bailes, cantos y exorcismos, dice: “Has
biendo dado tres o cuatro vueltas de esta suerte, vimos de
repernte levantarse entre las ramas (del canelo plantado en ¢l
suelo) una neblina obscura a modo de humareda, que las
cubri6, de suerte que nos las quité de la vista por un rato,
v al instante cayd el encantacor en el suelo como muerto,
dando saltos el cuerpo para arriba, como si fuese una pelota,
y el tamboril a su lado de la mesma suerte, saltando a imi-
tacion del duefio. . .

“Callaron las cantoras, y cesaron los tamboriles, y sose-
gose el endemoniado, pero de manera el rostro que parecio
el mismo Lucifer, con los ojos en blanco y vueltos al colo-
drillo, con una figura horrenda y espantosa. Estando de esta
suerte, le preguntaron si sanaria el enfermo; a que respop-
dié que si, aunque seria tarde, porque la enfermedad era
grave y el bocado (veneno) se habia apoderado de aquel
Querpo de manera que faltaba muy poco para que la ponzo-
fia llegase al corazén y le quitase la vida. Volvieron a pre-
guntarle que en qué ocasién se le dieron, quien y cémo, ¥
dijo, que en una borrachera un enemigo suyo con quien habia
tenido algunas diferencias, y ne quiso nombrar la persona
aunque se lo preguntaron v esto fué con una voz tan deli-
cada que parecia salir de alguna flauta. Con esto volvieron
a cantar las mujeres sus tonadas tristes, y dentro de un huen
rato, (ué volviendo en si el hechicero, y se levanté/cogiendo
¢l tamboril de su lado, v lo volvié a colgar adonde estaba
de antes, v fué a la mesa adonde estaba la gu#a (pipa) de
tabaco encendida, v cbgié humo con la boca y incensd 0
ahumé las ramas, v el palo adonde el corazon del carnero
habia estado clavado, que no supimos que se hizo, porfue
no se lo vimos sacar ni parecié mas, que infaliblemente de-
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:ier el curandero, o llevarlo el demonio, como
entender, se lo come; después de esto se acostd
s del canglo a dormir y descansar” (1).

hi denunciara a una persona conocida, la vengan-
raba en hacerse sentir. Los parientes del difunto
galope, con sus lanzas, en busca del culpado y al
con frecuencia le daban muerte al instante; pero
ocasiones, cuando creian que podia tener compli-
sometian antes al tormento, generalmente por el fue-
sta que coafesase, para librarse de mayor suplicio.

. de este castigo, el P. Olivares dice: “La ejecu-
del barbaro suplicio es de esta suerte: clavan tres palos
o como en puntas de triargulo; al uno de ellos que
rueso, atan el paciente por las espaldas y a los
58 dos por los pies, las manos se las ligan atras; y en esta
a le hacen fuego entre los muslos que se los quema y
 pecho y rostro, y luego comienzan las pregun-

tar su furor 2 fuego y sangre én los que pueden haber
manos de los que resultan reos por aquella confesion.
En caso tan lastimoso, hay algo de mayor lastima y dolor,
e al paciente que se estd abrazando suelen untarle sebo

¢ hijas del difunto que estén heridas del mas profun-
;&ear por su muerte, suelen pasar por autoras y pasan por

el_'endemOniado adivino. Cuando no pueden disponer
su arbitrio de estos pretendidos reos, suelen acabarlos

(1) Cautiverio Feliz. Ob. cit. pp. 160-161,
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ocultamente con el dcero. El afio pasado de mil setecientos
cineuenta y ¢inco, di sepultura en Valdivia con intimo dolor
mio, a cuatro personas, marido, mujer y dos hijos pequefios
a guienes unos indios vecinos a la plaza degollaron ¢landes-
tinamente por la opinién de brujeria: a los nifios cortaron
solo 1a 4spera arteria, a la mujer dieron cosa de diez y ocho.
puiialadas, y al marido que debié defenderse, porque era
conocido por valiente, muchas mas. Estos ¢asos furestos son
mas comunes entre los indios que habitan desde el rio de
Toltén para el estrecho ” (1).

El P. Sors dice. que log machis, cuando todas sus artes han
sido infructuosas para salvar al enfermo ‘‘se ponen muy
graves y dicden quien es el brujo que les hizo el dafio y suelen
echar la culpa a un indio indefenso o a alg(n otrb con quien
ha tenido algin encono. Los indios lo creen con tal firmeza
que luego con las lanzas parten tras el agresor supuesto, ¥
si lo encuentran indefectiblemente lo pasan a lanzadas” (2)-

A veces no se conformaban con matar inicamente al cul-
pado, sino se ensaiiaban con los demas miembros de su fa-
milia, tal como lo refiere el P, Olivares, especialmente si se
trataba de personas que no tenian una poderosa parentela
de quienes podrian esperar represalias.

Pero, como hemos repetido, el culpado no siempre era una
persona. ‘A veces el machi denunciaba algiin huecurw o bien
a algiin brujo oculto, que habia tomado la forma de algin
animal 0 ave; y entonces el castigo se efectuaba de otra ma=
nera. Si se trataba e un Auecurn o espiritu maligno,
machi se encargaba de ciertos ritos, que segfin su creencia,
resultarien en perjuicio y dafio del espiritu causante EStes
ritos, esencialmente mAagicos y cabalfsticos, todavia se ents
plean; pero a pesar de comprobar que prevalecen adn, 1o

(1) Hist, Mil. Civ. y Sagr. Ob, cit, pp. 46-47.
(2) Hist, de Chile. Ob, cit. p. 82,
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as cerciorarnos de sus detalles, porque se hacen
ite y con el mayor secreto.

el supuesto brujo tomaba la forma de algan ani-
mas 0 menos comin en la vecindad, el machi
lles minuciosos respecto de los distintivos del in-
que habia perpetrado la hechicerfa, y los parientes
to salfan en busca de un ejemplar gue reunfa mas
las condiciones indicadas. Se empefiaban en cogerlo
en tal caso lo sacrificaban con giertos ritos méagicos, en
ia que habia de ser el familiar o nagual' del brujo

sido el autor del mal, y que muriéndose su aliado,
morirse en seguida el hechicero.
énciamos un caso de esta naturaleza, en qué el brujo
trasformado en toro negro salvaje (1). Salieron los
g5 ¥ cespués de seis dias lograron lacear y llevar
educcibn, un toro negro salvaje, el cual fué sacri-
) sobre la sepultura del cacigue muerto.
108 visto también, en mas de una ocasibn, aves noc-
wados o colgados en estacas plantadas en las tuni-
acrificios que obedecfan las mismas razones.

veces la caza de un animal o de un ave que reune
ones indicadas por el macki, resulta demorosa o
ble. En semejantes casos, después de un tiempo pru-
los parientes no desisten de sus ideas de venganza,
nuevamente al mach: y éste sacrifica una efigie,
unos ritos magicos simbolicos, los cuales, segim sus
, deben tener los mismos efectos eventuales.
tanto el cadaver queda sin sepultar, En los furierales
mos presenciado, se seguian con poca variacion las
ceremonias. Sacados los intestinos, el cadaver
coloca, completamente desnudo, en una armazén de ca-
bre un fuego de canelo verde, lefia que da un humo

‘Ethnology of the Araucancs. Jour, Royal Anthropological Insti-
2 Tomo XXXIX y Cost. Mort. Ob. cit. pp. 298-295,
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3
denso, acre y penetrante. Dicho fuezo se mantiene hasta la
fecha del entierro, que a veces demora semanas o alin meses,
El fuego es atendido por las mujeres del difunto, si este fue-
ra 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; ¥ luego ninguna lefia da un
humo tan espeso, tan pungente y tan antiséptico. Después
de estar expuesto a este humo durante una semana, el ca-
daver queda como enbetunado y resiste por largo tiempo la
putrefaccion. '

La ejecucién de la venganza en el maleficiador, no es la
tinica causa de la demora de los funerales, Si 1a enfermedad
ha sido corta o ha tenido un desenlace inksperado; la familia
del muerto no ha tenido tiempo de hacer anticipadamente
los preparativos para la gran fiesta con que se celebra el
entierro. Cuando la parentela es numerosa, son muchos 10s
comestibles y especialmente las bebidas que se requiéres, '
y hay que fabricarlas. A veces la muerte ocurre en la esta-
¢ibn en que no hay ni frutas ni granos con que hacer los
licores y entonces es preciso obtenerlos de otra parte v todd
esto causa atraso. Pero uno de los motivos mas frecuentés
es el tener que labrar el ataud. Este, por lo general, no con=
siste de un cajén de tables, como en otras partes, sino es ug
aparato de [atigosa labranza y se compone de nada menos
que los troncos de dos arboles, ahuecados con el hacha'y el
fuego y se asemejan en todo a las antiguas piraguas o cd=
noas. Difieren en forma y tamaifio, segin la regi6n. Al norte
del Cautin, se usa ordinariamente una canoa de dimensiones
suficientes para contener el cadéver y se tapa con tablones
toscamente labrados. Més al sur, la canoa es més grande,
para permitir la inclusién en ella de las provisiones destina-._- '
das al muerto: v a veces.se tapa completamerte con otra
de mayores dimensiones afin.
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0a que sirve de ataud se llama tholor y la que lo
i Isa?‘zfnczi! (1). Més al norte el ataud se llama huampu,
mbién significa canoa, la embarcacién o piragua, que
a exactamente de igual manera, de un tronco

a{o

uy probable que en tiempos antiguos, era considerado
10, especialmente en ¢l litoral, enterrar el muerto en
oa de su propiedad, o bien labrarle una nueva, para
pudiese cruzar ¢l mar para llegar a la tierra de los muer-
- Entre las tribus del interior la canoa era considerada
para cruzar los rios, navegar los lagos ete. que de-~
existir en el otro mundo como en este. Al sepultar el
, se hallé que era més préactico hacerlo en la canoa
13, ¥ poco a poco esta ¢ostumbre se generalizé hasta
r a ser tradicional.

i ‘embargo, 1a voz huampu, empleada al norte del Cau-
in, es de origen quechua y fué probablemente importada
tantas otras por los indios péruanos traidos al pais
r los conquistadores espaiioles, siendo tholsr o trolpe el
0 nombre indigena.

n tiempos méas modernos, la antigua canoa ha sido reeni-
a en gran parte por rudos cajones hechos de tablones
ados a hacha. Asi los hemos visto en varias ocasiones;
los describe Nfifiez de Pineda. Hablando del entierro
- amiguito Ignacio, dice: “Con los azadones ahondan
do lo que es menester, si bien no hacen mas de ajustar
tablones que sirven de atahud. Estos llevaron hechos
| propésito, tres de estos para el plan y asiento del cuerpo
: tendrian mas de vara y mediade ancho, que al propé-

~ (1) Tolol, cosa hueca; y tharihcutuciin meter en un envoltorio o atado.
ELP. Augusta da trelof 1a canoa, ataud con su tapa y {raigenél 1a canoa
ta boca abajo, que cubre y encierra el trolof que és otra canoa que sirs
e ataud. Empléase en los entierros de los nobles.
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sito es el cajon espacioso y ancho por lo que ponen dentro;
ajustaron los tablones en la tierra y pusieron el difunto
dentro de esta caja .. y después trajeron otros tres tablo-
nes ajustados para poner encima y taparle” (1).

Terminados todos los preparativos y fijado el dia del
entierro; bajan el cadaver, negro v reseco, lo lavan y lo ata-
vian en ropa nueva y de la mejor calidad y lo tienden sobre
unas andas llamadas piliuay.

Sospechamos que la parihuela o andas en que exponen el
muerto y en que lo llevan al lugar de su fltimo descanso,
originé de una costumbre traida de las pampas, v que era
general entre las tripus cazadoras de la Patagonia y otras

partes de Sud-América.
Nos referimos a la costumbre de exponer los cadaveres en

altos armazones o catafalcos, a veces durante varios meses o
afnos, segin el caso, hasta que los huesos quedaban comple-
tamente descarnados. Solo entonces, y después de prolonga-
das ceremonias, se llevaban a las sepulturas ancestrales, si-
tuadas a menudo, muy lejos del lugar en que ocurrié 1a muerte,

Durante el siglo XVIII, los araucanos de las pampas
también tenian las mismas practicas; como consta por la rela-
cibn del Padre Falkner, la que reproducimos en seguida.
Dice el Padre: “La sepultura de sus muertos, y la reverencia
supersticiosa que prestgn a su memoria, son atendidos con
gran ceremonia. Cuando muere un indio, una de las mujeres
més distinguidas es elegida para convertir su cuerpo en es-
queleto. Esto se hace abriendo el cuerpo y sacando las en-
trafias; que se queman. En seguida se quita la carne de los
huesos, los cuales se dejan tan limpios como es posible.
Después son sepultados hasta que los despojos de carne sé
pudren completamente, o hasta que son removidos a las
sepulturas de sus antepasados (lo que debe hacerse dentro
de un afio; pero que a veces no demora ni dos mieses).

(1) Cautiverio Feliz. Ob. cit. pp. 192-3.
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stumbre se observa estrictamente entre los mo-
ucanos argentinos), los taluhets y diuthets (in-
as); pero los chechehels (puelches) v los leluelhels
ches) o patagones colocan en alto los huesos, sobre
ramadas para secarse y emblanquecerse al sol e in-

1do remueven los huesos de los difuntos, los empaque-
un cuero y los colocan en uno de los caballos favoritos
ido, que han guardado para este propdsito y que
de la mejor manera posible con mantas, plumas
viajan de este modo, aunque sea una distancia de tres-
lepuas; hasta que lleguen a su propio cementerio,
ofician la dltima ceremonia” (1).
posible que la costumbre de exponer el cadaver en es-
tafalcos, llamados piliuay por los araucanos, fuese
ducida en Chile por aquella raza que hemos indicado
itrusa. De todos modos, en la regién cercana a la cor-
arsisti6 por mucho tiempo. En 1614 todavia se prac-
4 con algunas modificaciones que se debfan probable-
€ a la diferencia de las costumbres autdctonas.
ez de Najera nos informa que *‘los enterramientos
caciques son algo levantados de la tierra, porque po-
uerpos entre dos grandes artesones cerrados, hueco

ores, y esto es-el fin de sus vidas y paraderos de sus
s (2).

lina dice: “‘Luego que uno ha muerto, sus parientes y
B0s, sentados sobre la desnuda tierra, al rededor del ca-
er, lloran por un gran rato, y después lo exponen vesti-
1 mejor ropa, sobre un alto ataud que llaman pilluay:
lo tienen toda la noche..." (3).

'j A Description of Patagonia ete. Ob, cit. pp. 118 a 120.
(2) Desengaiio y Reparo ete. Ob. cit. p. 50.
”@B Compendio de Hist, Civ. Ob. cit.p. 90.
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En tiempos mas modernos, el prlluay era la parihuela o
angas en que quedaba expuesto el muerto durante loz fu-
nerales y en la cual lo llevaban a la sepultura. La voz se
deriva de Pillii o piili, alma o espiritu y el verbo yaun,
andar, pilluay el espiritu anda.

Vestido y acomodado el cadaver, para recibir visitas,
pronto comienzan a llegar los parientes v amigos, Cada uno.
trae su regalo que deposita sobre o én torno del piliuay,
ponchos, frazadas, jarros de chicha, comestibles, sartas de
llancas, efe. etc. A medida gue van llegando los dolientes,
cada uno saluda primero al deudo principal del difunta,
quien se llama ngenld o ngenlladein, duefio del muerto; re-
cibe de este un jarro de chicha con que primero asperja al
muerto y en seguida bebe a su feliz viaje v a la tranquilidad
de su alma.

Una costumbre que parece extrafia a un europeo, pero
que es muy comin en toda la América, es la lamentacion
o plafiidos ¢eremoniales, con que se acompafnia cada acto
de los funerales; desde que expira el moribundo, hasta ter-
minar los ritos de la sepultacién.

Casi todos los ¢ronistas mencionan esta costumbre, en-
tre ellos Nifiez de Pineda, Rosales, Ovalle, Olivares, Molina,
(Goémez de Vidaurre etc.

El P. Ovalle dice: “pero en las Indias sobresalen mas las
demostraciones de su sentimiento, porque no lloran al di-
funto en silencio, sino ¢cantando a voz en cuello, de manera
que a quien las oye de lexos provocan mas a risa que a conl-
pasién: es muy notable el modo de Horar a sus difuntos;
rodea el muerto luego que expira, Ia mujer, las hijasy pa-
rientes, ¥ comen¢ando a entonar la primera, la siguen las
otras, y a un mismo tono, se van remedando baxando la un2
a o7, quando sube la otra al l¢; y desta manera prosiguen
muchissimo tiempo, de manera que primero se secan ¥ S€
acaban las lagrimas, que cessan de aquel su funesto y triste
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amos ahora al fnebre llznto de sus padres, her»
jentes, v a las ceremonias que a su vsanza acos-
sus lamentosos fines. .. lamentéronse todos con
$piros ¥ unos ayes tan lastimosos, echandose sobre
'po. . . ¥ como mas tiernas y ceremoniéticas las viejas
neipio a dar tan tristes voces y alaridos, rasgdndo-
vestiduras y'pelandose los cabellos, que obligaron a los
que las acompafidramos; con que chicos y grandes,
8 gritos, sollozos y suspiros que daban hacfan tan gran
0, que parecia mas ceremonia acostumbrada que natural
el difunto: y es asi verdad, que en lo de adelante se
cerse mas aquellos extremos por fausto y hopor
Juias, que por el pesar que les causaba la muerte
> esta suerte estuvimos todo el dia y la noche, cantando
[08 unos como motes tristes, entre suspiros y llantos; y
en cuando iban a echarle sobre el cadiver helado
tar llorando sus acostumbrados versos™.
e al dia siguiente, cuando salié de la casa, el cor-
re: “y asi como pusimos los pies fuera de los um-
n las andas, se levanté un ruido de voces tan ex-
“que por lo nunca acostumbrado mis oidos me causé
e algtin pavor v espanto; porque las dolientes mu-
S, 1a madre, hermana y muchachos lloraban sin medida
' ados, rasgandose las cabezas vy cabellos, y los demas
monia se aventajaban a estos con suspirog, sollozos
midos, y todos juntos despidiendo unos ayes lastimosos
paiiados con las lagrimas, gritos y voces de los nifios,
etraban los montes de tal suerte que respondian tier-

(1) Ovalle, Alonso de. Histérica Relacién del Reino de Chile, Roma.
Lib, [1I Cap. V. p. 98.
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nos a sus llantos. Parados estuvimos y suspensos mientras
se sosegaron los clamores, que verdaderamente eran mas
‘encaminados al honor y fausto del entierro, que a demostrar
la pena que llevaban.

“Llegaron los regentes del entierro y mandaron que pro-
siguiésemos nuestra viaje, habiendo caminado ya la van-
guardia y entonando un cantico triste y lastimoso, cuyo es-
tribillo era repetir llorando jay! jay! jay! mi querido hijo!
mi querido hermano! mi querido amigo! v en llegadga este
punto se hacia alto otro rato, a modo de posas entre noso-
tros, v se formaba otro grande llanto como el primero’

Colocado el muerto dentro del ataud de tablones a que he-
mos hecho referencia, nuestro autor prosigue: "llegé la ma-
dre a echarse sobre él y a pelarse los cabellos y echéarselos
encima; y esto con unas voces descompasadas mezcladas
con suspiros y llantos, a cuya imitacién se levantd un ruidoe
lastimoso de sollozos, alaridos y lagrimas, que como las de la
madre eran verdaderas, obligaron a muchos a imitarla,

“Sosegaronse un rato los clamores y todos los caciques
brindaron al muerto muchacho, y cada uno le puso su ja-
rro pequefio a la cabecera, y su padre el cantarillo que lle-
vaba, la madre su olla de papas, otro céntaro de chicha ¥
un asador de carne de oveja de la tierra, que llevaron én me=
dio de la procesién y mataron antes de enterrar el difunto,
sobre el hoyo que habian hecho para el efecto; sus hermanos
y parientes le fueron ofreciende y llevando los unos platillos
de bollos de maiz, otros le ponian tortillas, otros mote, pes=
cado y aji, v otras cosas a este modo; finalmente llenaron el
cajbn de todo lo referido’

Después de haber tapado el ataud: “El primero que eché
tierra sobre la sepultura fué el padre, con cuya accién €
levanté otro alarido como los pasados, v entre todos los do-
lientes y convidados cubrieron el hoyo en un momento ¥
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formaron un cerro en buena proporcién levantado” (1)
iempos recientes ha seguido esta costumbre y aun
a actualidad es comtn, no solamente entre los indios,
mbién, en algunas localidades, entre los chilenos.
z Aldea habla de las plafiideras araucanas a mediados
) pasacdo v dice: “El escuadrén mujeril representa
 parte otra escena no menos singular. Como entre los
5 es desconocido el llanto, para suplirlo apelan a las
lafiideras, que tienen el oficio de llorar. Entre los
es del desierto se buscan también plafiideras mercenarias
“que en casos semejantes vengan a hacer alarde de dolor

do sueltan el llanto a gritos, como si las estuviesen azo-
cuya pantomina imitan las otras con pestafieos muy-’
idos para humedecer los ojos.

1ando no hay plafiideras, las mismas mujeres de la casa
el duelo; pero sin hacer los vizajes ni representar la
L de las otras. Estas pobres mujeres son las tinicas que
ella reunién manifiestan un profundo y verdadero
lor" (2).

Ebrés dice que esta ceremonia se llamaba inagimacion
udar a llorar junto con otras al enterrar los huesos o ceni-
3 d éssus muertos infieles; pero ni media lagrima derraman
0 cliciendo cachueymz v cachiimén regando con chicha la
ta y sus gargueros”.

Augu:at.a dice: “Ngfimakon-los pam,ntc.e del difunto
vienen de lejos para tomar parte en el llanto; y Ngii-
ikavwe-lugar del Nanto”.

- Todas estas vores se derivan de Ngiiman-llorar-el llanto;

onde se deriva también otra supersticién, porque cuando

~ (1) Cautiverio Feliz. Ob. cit. pp. 187 a 193.
:1.{2) Los Araucanos y sus costumbres, Ob, cit. pp. 46y 47.
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comienza un chubasco, y caen unas gotas grandes y espa-
ciadas de Iluvia, dicen nglimahuenu, llora el cielo, porque
ha muerto algn cacique o #Mnen.

Las lamentaciones y el llanto ceremonial se repiten en
todas las diferentes fases de los funerales; las cuales pueden,
como lo hemos dicho, separarse por un tiempo mas o menos
largo.

Acostumbraban los araucanos acompanar a sus muertos
con todo lo que suponfan necesario para su viaje y para su
estada en la otra vida: comidas, bebidas, vestuario, frazadas,
ponchos, monturas, armas y arreos, los utensilios de su ofi-
cio, si tal tenian, y atin sus caballos favoritos. Crefan que las
animas se seérvian de todos estos objetos, o tal vez més bien
de las &nimas de todas ellos.

Cuando era mujer la muerta, las ceremonias eran més 0

menos parecidas, solamente se hacian con menos pompa v
fausto.
- Robles Rodriguez describe el entierro de una araucana
anciana, para el cual se habia reunido una numerosa concu-
rrencia. Antes de proceder al entierro, se reparti6é entre los
asistentes, chicha, pan y carne. “Siguieron los concurrentes
comiendo y bebiendo hasta mas de 1a media tarde. Al hacer
sus libaciones derramaban en el suelo un poco del liquido;
“para convidar a la muerta”, segin decian.

“Una mujer, nuera de la difunta, se coloco a los pies del
cadaver, comenzando luego a lamentarse en alta voz ¥ pro-
rrumpiendo en llanto.

“Mucho espacio duré la doliente queja. Al poco rato, otras
mujerés se pusieron también a pies del cadaver e hicieron
coro a estas lamentaciones. Era el diltimo testimonio de sen-
timiento que le rendian antes de llevarlo al eifin.

“Cuatro mapuches cargaron las angarillas v lo conduje-
jeron a él.

“Abria la marcha una mujer a caballo a la manera masci-
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s su costumbre, Esa mujer montada exa embléma
nos deseos de los acompaiiantes, representando
ente los caritativos votos que hacian para que Ja
udiera también en su nueva vida disponer de un
‘evitara las molestias de la marcha a pie.

| cadaver seguian las mujeres. Sobre un monticulo
tas matas de cardo, se ergufan cruces y figuras de
ra que los indios colocan en los sitios en que yacen

a la sepultura, fué bajado el éuerpo en las mismas
, Cubierto con sus ropas v un gran pontre (poncho),
suerpo dentro de la sepultura conservd la posicién
a en el campo: de oriente a poniente. Se le acomodé
lados, huevos, carne asada y vasijas con licor. Se le
6 en seguida, aguardiente y mudaei (chicha).

Jjoven sacrific6, al borde de la tumba, una gallina v
mdo aun la arrojé a ella con el objeto de que la anciana
para hacer crias en el otro mundo. Un haz de pa-
‘coligiie aguzado en uno de sus extremos fué puesto en
por una vieja, a fin de que la muerta se sirviera de
mo asadores.

n un tronco de roble ahuecado que denominan iufce
bri6 el cadaver. Antes de ponerle tierra, una de las pa-
tes avanzé ambas manos sobre la fosa sosteniendb gran
tidad de joyas de plata de la difunta mientras otra de-
A encima mudai con la cual se lavaban las zlhajas,
do el liquido sobrante dentro de ella.

‘mujeres arrojaron pufiados de polvo sobre el lufeo
wy pronto fué tapado con paladas que precipitada-
iente le echaban unos indios™ (1).

Es interesante notar que en este entierrb, como casi sieni-

:(IJ'Cost y Creencias Araucanas, Funerales de Mujeres, pp, 12 y 13.
Anales de la Universidad de Chile, 1910.
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pre en los funerales de las mujeres araucanas, los oficiadoreg
son del del mismo sexo, v esto se extiende hasta llevar lag
andas. _

Otro punto de interés es, que no se enterraron con el ca-a:'
daver las joyas de plata pertenecientes a la difunta, como se
habrfa hecho antiguamente. Esta operacion se reemplazo
con una ceremonia simboélica, por medio de abluciones.

En el entierro que describe Niiiez de Pineda, éste dice
que acostumbraban colocar en una bolsa los collares y-llan-
cas del difunto y enterrarla con el cadaver.

Todas las citas que hemos reproducido respecto de los
funerales, estan mis o menos en conformidad con las cere-
monias que personalmente hemos presenciado, variando
solamente en detalles. En seguida, agregaremos otra cita.
de Ruiz Aldea, porque incluye’'algunos pormenores no men-
cionados en las demés relaciones, Dice:

“Llegada la época de enterrarlo (el cadaver) se abre una
fosa en los lugares destinados a este fin, Este dia se presen-
tan a caballo todos los indios vecinos v aun de otras partes.
que en vida han tenido amistad con el finado. El acompana:

miento fliinebre desfila: los de a caballo rompen la marcha
 escaramuzeando y gritando jamuge huecurd!; sigue el féretro o
precedido de las plafiideras y viudas del cacique y detras
marcha el resto de la comitiva.
~ “Reunidos en torno del sepulcro, depositan el cadaver con

todos aquellos objetos que mas habia amado; alli le ponen
una montura compléta, sus armas, varias prendas de plata,
algunas viandas, un caballo muerto y hasta un gallo par2
que le cante las horas.

“Los indios abrigan la creencia de que el muerto va @
emprender una larga peregrinacién y a resucitar en el olro
mundo, y por eso, para que pueda hacer su viaje con como:
didad, encierran en la tumba todos aquellos objetos.

“Mientras se cubre la sepultura, los ginetes estin siempre
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y @if_ijen al muerto sentidas palabras de tiespedida,
idole un feliz viaje.
estas libaciones, plantan en distancias propor-
, dos palos verticales que sostienen otro horizontal
ra de dos o tres varas de este se cuelga un caballo
con jaquima y ecabestro para que el difunto pueda
o'en el otro lugar. Préximas a este caballo se ponen
a o dos lanzas con bandera blanca, y fal pafiuelo o

 los huilliches, 2 mas de las especies mencionadas,
la sepultura el retrato del muerto. El busto es de
era trabajado con cuchillo, del tamafio de la figura de
nbre, con las facciones de la cara y algunos miembros
) delineados toséamente (1).

bien un demonio capaz de atacar la melancolia que el
! I muerto, con quien erf verdad no tiene ninguna
" (2):

an para la tiltima dlsposm()n de sus muerto«;_ En
ia se han encontrado otras claseg de entierros, que
erentes costumbres. El pueblo de los antiguos
de la costa parece haber enterrado sus muertos sin
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piedra, colocadas de canto, que tampoco acusan el empleo
de ataudes. Hemos dado cuenta en otras publicaciones, de
estas cistas y el Padre Amberga publicé una breve descrips
cién de algunas halladas por él en la misma zona (3).

Sepulturas en urnas o vasijas de barro también se han
encontrado en el territorio araucano; pero es probable que
en estos casos se trataban unicamente de sepultacién secun-
daria, de los huesos previamente descarnados.

A menudo se enterraban solamente las cenizas del difunto,

cuando este morfa en la guerra o lejos de su morada habitual
En estas ocasiones se incineraba el cadaver, para facilitar
la remocion de los restos a las sepulturas tradicionales delos
de su estirpe. Las denizas se encerraban en tiestos de greda.

Cada familia o clan tenfa su ell#n o cementerio particular;
situado generalmente en alguna altura vecina a las habita-
ciones.

Ademas del término eltdn, que se deriva del verbo eln-de-
jar en alguna parte, dar sepulturas; los cementerios, espe-
cialmente al sur del Toltén, se lamaban pellil-lugar de los
espiritus, derivado de pillii espiritu, yno de pulli o piie-
tierra o suelo, como parece indicar el P. Augusta.

Solamente después de la llegada de los espafioles, adqui-
rieron los indios del sur de Chile, la costumbre de abrir
heridos en el suelo para hacer sus sepulturas. Anteriormente
y aun por mucho tiempo después, la canoa que servia de
atand se colocaba sobre. el suelo y terminados los ritos fu-
nerarios se amontonaba sobre €I, tierra y piedras, hasta
formar un tmulo, a menudo de no despreciable dimensio-
nes; forma de sepultura que era comin a todo el centro ¥
sur del pais.

Molina dice que en su tiempo: “llegados al lugar de 1a se-

(3) Amberga, Fray Ger6nimo de .Sepulturas de Cistas. Rey. Chil- de
Hist. y Geog. Afio. I11, Tomo V1. 1913. pp 340 y 341.
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, ponen el cadaver sobre la superficie de la tierra,
do su [circunferencia, segin el sexo; o sus armas,
rumentos mujeriles, con gran cantidad de viveres,
% llenos de chicha o de vino, que segin su Opiniéa,
irle para su trénsito a la eternidad. Hecho esto se
n mucho llanto del muerto, anunciandole un fe-
después lo vuelven a cubrir de tierra y de piedras
piramidal, sobre la cual derraman chicha en abun-
().

8 abierto personalmente varios de estos monticulos
umulos, en difecrentes partes del pais y hemos pedido no-

in hacer ninguna excavacion; pero que en muchos casos se
ba en su contorno una baja pirca o muro de piedra
Probablemente se cubria ésta con ramas o cafias, para
r el sepulcro, y sobre el cual se amontonaba tierra.
araucanos tenian ideas bastante vagas respecto del lu-

cuerpo. En general suponian que, por algin tiempo des-
s de la muerte rondaban en la vecindad de los lugares
recuentaban en vida, y durante este tiempo hablaban
llos con la denominacién de am. Pero después de algunos
€3, creian que se alejaban definitivamente, transforméan-
Diilli. Sin embargo, estas ideas variaban de locelidad
ocalidad, y adn entre individuos; y no parece haber
0 un concepto finico y fijo al respecto.

 costumbre, en algunas partes, participar a los recién-
te muertos en sus festejos y celebraciones, y en seme-
[es ocasionies, dejaban sobre las sepulturas, platos de
ndas y jarros de licor. Luego también, al afio después del
10, solian abrir nuevamente la sepultura para renovar
ofrendas, y cuando se trataba de una persona célebre,
0 se repetia durante varios afios.

~ (1) Compendio de Hist. Civ. Ob. cit. p. 90.
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Pero, seglin parece, estas ideas dependian més de los re-
cuerdos y sentimientos de los deudos, que de una conviceibn
arraigada. Recientemente muerto un individuo, sus relacio-
nes se acordaban de él con frecuencia; pero a medida que
pasaban los meses, los recuerdos se debilitaban y entonces
creian que ya se habia ido el espiritu a la otra tierra y los
cuidados se relajaban.

Los indios 6lo sabian precisar de un modo general el lu-
gar donde se situaba la tierra de los muertos. Para las tri-
bus costinas se hallaba allende el mar y para los cordillera-
nos vy muchos de los llanistas estaba al otro ' lado de la Cor-
dillera de los Andes. No faltaban, sin embargo, los que
creian que se ocultaba en la béveda celeste. Estos altimos
eran sin duda del linaje de los huenw, cielo; y esta suposicién
quedaria reforzada después de la llegada de los esparioles y
la predicacién de la doctrina cristiana.

QOtros creian que los volcanes eran la ltima morada de les
caciques y de la casta militar y que la plebe iba a cuevas
subterraneas, situadas en el centro de la tierra. Pero, unos
v otros crefan que la vida futura no era més que una réplica
o prolongacién de ésta. No consideraban a los piillii como
incorpéreos, sino simplemente invisibles a los vivos, siendo,
no obstante visibles a los demas puliii.

Entre los indios de la costa, existia la creencia de que;
después de la muerte, las almas eran llevadas a la tierra de
los muertos, por una ballena. Esta, con toda probabilidad,
tuvo su origen en el totemismo, porque en la region de
Tirtia, Imperial v mas al sur, yene-ballepa-era un toétem ¥
apellido bhastante comun.

Refiriéndose a esta leyenda, dice Molina: “Al instante
que los parientes han abandonado al difunto, una vieja lla-
mada lempulcague, viene como ellos dicen en forma de ba-
llena, para llevarlo a los Campos Elisios: pero antes de arri-
bar alli, debe pagar el pasaje a otra pésima vieja, que estd

* . -

v
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de van a parar las almas de los pobres. Como tal era
0 la isla de Mocha".

3 mismas funciones y ocupaciones que en ésta. Sen-
mismas penas v placeres y tenian las mismas necesi-
Los casados tenian las mismas mujeres; pero éstas no
fan, porque no podian existir alli personas que no hubie-
; ﬁyido primerémente en la t.ierra. También se guarda-

"era'n los jefes de las de sus propias gener"cxones.

nemos mayor mencién de la manera como las almas
aban entre uno y otro mundo, que la de Molina
hemos citado mas arriba. En esta tradicion, la trempul-
0 vieja que asumia la forma de una ballena para
ortar las almas, es otro vestigio de la antigua filiacitn
lerna, entre los indios de la costa, y la costumbre de con-
la.\descendenma por la linea femenina; porque el nombre
ﬁenve de las voces araucanas [rem-mayores o antepasa-
pu-particula que expresa pluralidad, y alhué 3nima:
pu-(c)-allue, los antepasados animas o las 4nimas de
' antepasados. Evidentemente la leyenda originaba en
inaje yene, ballena:y la ballena que escoltaba los muertos
. la antepasada tradicional, fundadora de la estirpe.
) Hemios podido averiguar mayores noticias respecto de la
a vieja que cobraba el paso, pero se suponia que el pago
cia con llancas, o cuentas de malaquita, para cuyo efec-
se incluian sartas de estas piedras entre el ajuar fanebre.
 mayor parte de estas ceremonias, ritos y supersticiones

" (1) Compendio de Hist. Ob. cit. p. 91,
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se ha conservado intacta hasta los tiempos actuales, y sola-

mente después de la altima guerra con los indios, y la pos-.

terior colonizacién de su territorio que los ha puesto més en
contacto directo con Ja civilizaciébn modema, se ha comenza-
do a notar un lento abandono de sus antiguas costumbres y
creencias.

CAPITULO XV

SACERDOTES Y HECHICEROS: LA BRUJERIA.Y LOS BRUJOS

Diferencias de categorfas entre los magos.—La magia blanca v la mégia
negra.—Los shamanes y los brujos.—Los sacerdotes araucatios
gegin los cronistas.—Los adivinos.—Los machis.—Los brujos.—

El huecume.—El nagual—Los familiares.—El Ivunche.—Los ¢ro-

nistas y el founche.—Su probable origen.—Laos Juichanalinié o almas
cautivas.—Las cuevas de los brujos.—El hambi v los hambicama=
yos.--Supersticiones europeas respecto de los brujos.--El chonehion.—=
Supersticiones araucanas relacionadas con los brujos—Castigo
de los sindicados de la brujeria.

Los cronistas emplean constantemente la voz hechicero
para hablar, tanto de los sacerdotes, adivinos y médicos,
cuanto de los brujos, incluyendo en el término a todos los
que empleaban medios mAgicos en sus respectivos minis-
terios.

Empero, debemos distinguir entre estas diferentes cate-
gorias. Los primeros se diferenciaban de los segundos, por
cuanto usaban sus poderes y dirigian sus practicas en bene-
ficio del individuo o de la comunidad, miéntiras que los 0tros
eran maléficos y obraban en contra los intereses de la hu-
manidad.

Los araucanos no confundian estas dos categorias de mas

I— -'_--.I.‘
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_"entras buscaban la ayuda y consejos de los unos,
un temor extremado de los otros v los perseguian
u a sana verdaderamente implacable,

nos vemos obligados a separar la magia en dos cla-
buena y la mala; la benévola y la malévola; o para
r los términos mas usados la magia blanca y la ma-

do de cultura, imputaban todos sus contratiempos
ias, enfermedades y muertes, a la obra de los huecuvu,
dos por los espmtus malignos o generalmente por lo
o brujos.
Estos por sus artes mégicas podian dominar y obligar a
cer sus mandatos a un sinnimero de fuerzas y espi-
¥, Sin aparecér abiertamente provocar, por su inter-
: 0, vna infinidad de males,

“El papel de sacerdote o shaman llevaba la obligaciéon de

Bcaver, contrarrestar o remediar estos males, en cuanto .

azaban a la comunidad. El médico se empefiaba en
al individuo de los resultados del maléficio, v al adi-
7ino le correspondia descubrir y denunciar a los malhechores
el mejor desempeiio de sus diversos deberes se valian
magia, en estos casos benévola, o lo que generalmente
ma la magia natural.
'Un autor moderno, quien ha estudiado mucho estas fases
e la mentalidad indigerfa, observa: “Obrar sobre los espf-
tus, buenos o malos, es la obligacién de los sacerdotes.
amar a los buenos, como se ve en las incantaciones y en

cantos; rechazar a los malos-espiritus, manes, larvas,
fantasmas-y obligarlos a salir de la vecindad y dejar tran-
ailos a los habitantes; en suma, proteger de una manera
quiera, es el papel de los sacerdotes”.
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“Este resultado se obtiene por los honores vy sacrificios
apropiados, sea directamente por proteger al intercesor,
poniéndole al abrigo de los malos encuentros o golpes del
infortunio; o sea indirectamente, dejando inofensivo al es-
piritu, manes, hombre o cosa que le amenaza. Todo esto es
el culto; la religién; es el sacerdocio.

“En cambio, el amparar estos espiritus—de preferencia
los malos—capturar los manes y obligarlos unos y otros a
cometer el mal; esto ya no es culto, no es religion; es magia y
arte del hechicero” (1).

El obispo Le Roy se expresa en términos parecidos, cuando
dice: “Hay magia y magia. Hay la magia natural, reconoci-
da, y hay la magia negra, que s¢ puede llamar la magia an-
ti-natural. Por ejemplo; si a veces el mismo individuo pue-
de ser practicante de Ja magia natural, es decir, sacerdote;
y al mismo tiempo hechicero, practicante de la magia negra,
es decir, brujo; jamas, y esta es la nota esencial, ejerce los
dos papeles en una misma ceremonia. El hecho es absoluta-
mente imposible, los dos papeles se excluyen mutuamente.
De manera que no se puede dar el mismo nombre a uno y al
otro, ni confundir en una sola denominacién de hechicero o
hechicbra los dos papeles y las dos operaciones’ (2).

Por tanto, los nombres sacerdote y hechicero son falsos
e impropios si se emplean indistintamente para referirse a los
oficiadores de las dos clases d¢ magia.

Junod hace resaltar esta impropiedad: “Je viens de faire
allusion a la confusion que l'on fait constamment dans le
parler ordinaire entre devin, thaumaturge, médecin, exor-
ciste, jeteur de sorts etc. Tous ces différents personnages
sont uniformément qualifiés de sorciers par le public et mé-
me par les écrivains sérieux dans des ouvrages scientifiques.
A mon avis c’est une grave erreur, et I'ethnographie afti-

(1) Padre H. Trilles, Le Totémisme chez les Fan, Ob, cit. p. 415,
(2) Religién des primitifs, Ob, cit. p. 340.
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doit se garder avec soin de cette confusion. Sans doute

la langue indigéne leur attribuye a chacun un nom
1.
- El sacerdote puede ser adivino, médico, consultor de orécu-
exorcista y desempefiar todas o varias de estas funciones
ina misma ceremonia; pero es en todo caso el interme-
entre el mundo de los espiritus y el de los vivos, siem-
bien de la comunidad o de alguno de sus miembros;
ningin caso puede confundir o mezclar estas funciones
as del hechicero o brujo.
Como hemos dicho mas arriba, entre los araucanos habia
08 buenos y malos; sacerdotes y brujos. A veces los pri-
eunian las funciones religiosas y médicas en sus per-
pero generalimente correspondfan a individuos dis-

ha dudado que existiesen entre estos indios, verdaderos
otes; es decir; personajes dedicados exclusivamente
to religioso; pero si admitimos que el culto de los ante-
ados sea una forma de religién, no cabe duda de que los
canos también tenian sus sacerdotes, y encontramos
nerosas menciones de ellos en los cronistas.
‘dios de Arauco, dice:
“Usan el falso oficio de hechiceros

Ciencia a que naturalmente se iaclinan,
~ En sefiales mirando y en agiieros,

Por las cuales sus cosas determinan:

‘Veneran a los necios agoreros

‘Que en los casos futuros adivina.

.................................

--------------------------------

"~ (1) H. Junod. Les Ba-Ronga. p. 145. Neulfchatel 1898,
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Algunos destos .son predicadores
Tenidos en sagrada reverencia,

Que solo se mantienen de loores,

Y guardan vida estrecha y abstinencia:
Estos son los gue ponen en errores

Al liviano comiin con su elocuencia,
Teniendo por tan cierta su locura
Como nos la Evangélica Escritura.

(CANTO PRIMERO)

Nitfiez de Pineda relata que el cacique Quilalebo le conto
en una conversacién, “‘que en tiempos pasados (més que en
los presentes) (1), se usaban en todas nuestras parcialidades
unos lhuecubvyes que ‘llamaban renis, como entre vosotros
los sacerdotes; estos andaban vestidos de unas mantas lar-
gas, con los cabellos largos, v los que no los tenian, los trajan
postizos de cochayuyo o de otros géneros para diferenciarse
de los deméas indios naturales; estos acostumbraban estar
separades del concurso de las gentes, y por tiempos no ser
comunicados, v en diversas montafas divididos, adonde
tenian unas cuevas lo6bregas eén que consultaban el pillan' (2).

Tanto Quilalebo como Ntfez de Pineda conocian biena
los machis o los médicos, v el Gltimo, en su narracion habla
largamente de ellos. De manera que, al hablar de los Auecu-
vuyes, no puede haberse referido a los machis como opina
el Padre Gusinde (3), al tratar de este punto.

Por otra parte, nos parece indudable, que el cronigta,
confiado a su memoria, cometid un error al dar a estos sacer-
dotes la denominacién de huecuruyes (voz que seria deriva-
da de huecuvw), pensando probablemente que su principal

(1) Esta conversaciébn tuvo lugar en 1629,
(2). Cautiverio Feliz. Ob. cit. pp, 361-362.

% (8} Medicina e Higiene de los Araucanos,
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serfa exorcisar los huecuru (espiritus dafiinos), pa-
> correspondia mas especialmente a los machis o mé-
'El nombre empleado por los araucanos era voiguenoe
nificaba sefior o duefio del canclo, el cual era el arbol
do v emblema de su oficio—voigue, canelo.

0 error del cronista es en llamarlos también renis.
o ‘rensi no era nombre del sacerdote, sino de la cueva

tes ataviados de la manera descrita. Al relatar su
1 en el aillarehue de Tucapél, dice: ‘'a las tres asomaron
un cuarto de legua deste fuerte de Paicavi los dichos
ues capitanes y conas de Ilicura que con todos los men-
os que venian de la provincia de Purén fueron 73:

j;' a pie en procesion, uro tras otro y delante tres co-
dores de a caballo reconociendo. Los quince delanteros
S traian en la mano un ramo de canelo, en sefial de la
los nombres de los cuales por orden que vinieron son:
ame, Paineculi, Huichalican, Combemanqui, Toqui,
halicdn, Queracala, Pilantaru, NamquelicAm, Ennele-
Panefianque, Unimiugang, Pulico, Yunquepo, Cau-
. Estos quince venfan en trage de nejes, que son @ modo
cerdotes suyos, con bonetes redondos en las cabezas, y
12 de las camisetas una yerbas de la mar que llaman
yuvos, colgados muchos por delante y por defrds a
1anera de borlas de alméaticas, los cuales son insignias entre
0s de una supersticion que llaman reguetin, l1a cual sola-
2nte se usa en tiempo de paz y quietud, que es la mayor
i que ellos nos pueden dar della, aunque por estar tan
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lleno de engafios y ignorancia en que el demonio los tiene
nos causé compasion esta ceremonia” (1).

El Padre Rosales también habla de los sacerdotes o bo-
quibuyes (voigueroe). En su Conquista Espiriiual, dice: “una
ceremonia antigua en que se visten de boguibuves (que son
sus sacerdotes) y estin recogidos en una montafia separada
‘haciéndose hermitafios y hablando con el demonio™ (2).

En su historia, el mismo autor dice: “Los boguibuyes
traen héabito largo, cabellera, corona y laminas en la cabeza,
petoral de llancas en el pecho y en las manos el ramo de ca-
nelo, insignia de la paz” (3) y luego en otra parte dice: “La
fiesta mas solemne es la que hazen los Boguibuyes, que son
los sacerdotes de el Demonio (el pilldn), para salir de su én-
cierramiento y dexar el habito, que para ella no solo convi-
dan a los parientes sino a los amigos de muy lexos. Y hay
grande fiesta y baile que dura diez y doce dias” (4).

En su vocabulario, ¢l P, Valdivia trae la voz gen-boye
(ngen-voigue)- ¢l cacique més principal, sefior de la canela
que no h2y méas que uno en cada laucahuin que ponga &r-
bol entero en sus borracheras, los demés son chapelboye
que ponen una rama'.

Chapelboye o chapill-roigue significa literalmente, rama de
canelo—chapill rama desganchada vy voigue canelo.

Es evidente que el gen-boye de Valdivia es el mismo
boguibuye de Rosales, o sea el jefe o cacique principal del

(1) Relacion de lo gue sucedi6 en la jornada que hicimos el sefior
Presidente Alonso de Ribeta. Gobernador déste Reino y yo, desde Arauco
a Paicavi, a concluir las paces de Elicura, Gltima regua de Tucapel, ¥ las
de Puren y la Imperial, escrita por mf, el Padre Luis de Valdivia al salir
de Paicavf, de vuelta a Lebo.

Biblioteca Hispano-Chilena; por Josh Toribio Medina, tomo 1l p.
112. Santiago. 1898,

(2) Citado por Medina en Los Aborigenes de Chile, p. 242.

(3)! Historia del Reino de Chile T. 1. p. 145.

(4) —Hist. del Reino de Chile, T. L. p. 145,
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. Lo que no est4 tan claro es la referencia que ha-
ero al taucahuin, que traduce por la mitad de una
e). Esto hace suponer que pudieron estar dividi-
tribus en fratrias, pero no hallamos en ninguna parte
cién de semejante costumbre, no podemos avanzar
nidn sobre la materia.

s cronistas como los PP. Ovalle y Oljvares hablan de
puye pero, como estd a la vista que estén copiando
dice Niifiez de Pineda, no los podemos c:tnr como fes-
nio independiente,
los antiguos araucanos, al igual a lo que pasa entre
yor parte de los pucblos totémicos, ¢l jefe del £rupo
émico, en este caso del ievo, erade derecho el sacerdote
gditario; pero tenfa pleno poder de delegar este derecho
ro, lo que a menudo hacfa, dedicandose exclusivamente
idados del gobierno civil de su agrupacion. Sin et~
los jefes de familia, o jefes de los repartimientos me=
tes como 10s cakuin, las miichulla o jov generalmente des-

aban ellos mismos el ofidio, en todas aquellas cere-
'y ritos que no obligaban la asistencia al rehue de la
16n, es decir, en todas las que eran particulares de la
¥ no afectaban los intereses generales de la comu-

0 Jos araucanos no se conformaban finicamente con las
nonias sencillas y divectas de las rogativas o nguillaiu-

ales. Con esta necesidad nacié la casta de los sacer-
les, incluyendo en esta categoria a los adivinos o agoreros,
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los médicos y los magos o fetiqueros Algunos se especializaban
en el arte adivinatorio, v es indudable que desde el punto de
vista material, era esta la mejor rentada; porque el indio
siempre deseaba saber lo que iba a suceder en tal o cual tran-
ce o empresa y los adivinos se hacian pagar muy hien estas
consultas. Como dice Gonzalez de Nijera: “Tienen. .. al-
gunos platicas y familiaridad com él (el demonio) tanto en
sus propias casas, como en profundas cuevas, donde dicen
hacen algunos hechiceros penitencia, v le hablan familiar-
mente, a los cuales, van muchos otros indios con presentes,
para que les profeticen cosas que desean saber, vy ellos los
traen engafiados con mil embustes v falsas respuestas, como
engafiosos ordculos” (1). '

En los tiltimos siglos, el machi habfa reemplazado en gran
parte a los demis especialistas y desempefiaba las funciones
de médico, exorcista, vidente v en algunos casos también
de sacerdote. Medicinaba al enfermo con sus verbas y otros
remedios, exorcizaba el huecuru que se suponia habia entra-
do en el cuerpo del paciente, invocaba al pillén, implorando
su avuda, y por medio de su arte magica olfateaba o descu-
bria en trances o suefios hipnéticos, al hechicero que habia
causado el mal.

Adem4s de este oficio benévolo de médico, el machi po-
dia ser y también con frecuencia lo era, hechicero o brujo;
pero jamés confundia sus dos caracteres. En sus curaciones
no entraba ninguna brujeria, en el sentido malévolo de la
palabra; como tampoco se dirigia al pilldn en su papel de
brujo.

Los brujos, entre los araucanos, eran temidos y odiados
y al descubrirlos eran muertos sin piedad; de manera que sus
ritos los practicaban en el mayor secreto. Para esto tenfan

sus sociedades secretas y se reunfan de noche en cuevas
ocultas o en 1o mas espeso de los bosques.

(1) Desengafio y Reparo. Ob. cit. p. 48
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cho constituye otra diferencia fundamental entre
oc¢io y la hechiceria. Las reuniones relacionadas con
o se hacian siempre de dia y las de los brujos siempre

brujos se valian de diferentes métodos para asistir
has reuniones, sin que nadie los viera. La creencia comin
se desligaba el espiritu del cuerpo y se transformaba
animal, ave, insecto volétil, reptil, etc. De esta idea
b 6 un gran nimero de supersticiones y- mitos.
08 huecuru eran los instrumentos que empleaban los
_para cometer sus maldades. El jwecien no tenfa
determinada: era més bien upa fuerza o espiritu
atal, que tomaba la forma decignada por el brujo
ante; porque siendo materialista el indio, siempre lo
bia en forma corpérea. En algunos casos tomaba el
cter de un vampiro que chupaba la sangre del hechiza-
le causaba pesadillas terrorificas durante el suefio:
generalmente lo miraba como flecha invisible tirada por
jo desde lejos y que daba irrevocablemente en ¢l blan-
que era destinada. Por esto la supuesta brujeria e lla-
ba el “mal tirado”, expresién que todayia conserva el
sblo chileno en el mismo concepto.
lemas del fwecurn, los brujos tenjan otros coadyuva-
. Por su arte sabfan capturar los alhué de los reciente-
ite muertos, y los que morfan hechizados, si rno se hacia
Mpo un conjuro o0 exorcismo eficaz, perdian irremedia-
ente su espiritu, el cual caia preso a los brujos que es-
nen acecho para atraparlo

espiritu transfon'nado en huecuvte,

{2) El P. Augusta dice wichanahoe ¢) muerto o dnima que ha sido en-
chado para hacer dafio a fas perscnas v de que dispenen los brujos
in la supersticién de los indfgenas.
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‘Los brujos maestros, jefes de aquelarres, que posefan ma-
yores conocimientos y eran de mayor graduacion, tenian ge-
neralmente su negual o familiar, llamado en lengua araucana,

huithraneiiil o huithrancuilin, bestia aliada. Este animal,

ave, andibio o reptil, era el protector especial y coadyuvador
del brujo con quien estaba aliado por transfusién de sangre
v ritos migicos y por lo mismo del grupo que este presicia.

Las vidas de ambos eran intimamente ligadas y al morirse
0 enfermarse el uno se moria o se enfermaba el otro. Entre
los brujos araucanos los naguales mas comunes eran fos zo-

rros, las lechuzas, los fiuayraves (Ardea naevia), los sapos ¥

las culebras. »

Los huithrancill advertian los peligros, recorrian toda la’

vecindad averiguando todo lo que pasaba para avisarlo al
brujo y ayudaban a éste de mil maneras; para cuyo efecto
sus amos los transformaban a su voluntad, dandoles la apa-
riencia de otros seres, para facilitar sus investigaciones,
Pero los ayudantes més eficaces de los brujos eran los
feunches, los cuales opinamos que eran los originales na-

guales, transformindose después en seres miticos de otra

naturaleza.

Desde los primeros cronistas, encontramos una constante
mencién del dunche; pero hay mucha confusion en las dife-
 rentes descripciones. Esto es facil de comprender, porque
era sumamente dificil para todds los que no eran brujos
obtener detalles respecta de Io que pasaba en sus concilidbu-
los, v si por casualidad, penetraba en ellos alpgtin extrafio,
lo mataban o lo dejaban tonto, por sus maquinaciones.

Trunche o mas correctamente fvumehe se deriva de itum
animales pequefios v che—gente, hombre, bestia 0 monstriios
Febrés dice “inim animales pequefios, cuadriipedos, mons®
truos; svumche, los que coasultan losbrujos ensus cuevas don-
de los crian desde chicos para sus hechicerias y encantos y estos
llaman las indias “soum cofic”. En su vocabulario dice: “am=
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n ntge'’; y para esta tltima voz dice: “No puede ser
gue alglin espiritu malo que trae engafiados a los
adivinos y machis para su propia perdicién y la de
ue embaucados llevan adelante sus perjudiciales cos-
res de la infidelidad”.

westadt dice: “‘fvéim, unos pequefios animales cuadriipe-
cofii, criaturas animales o monstruos. feumche,
bre bestia. Es fama entre los indios que sus hechiceros
, ocultos, en sus cuevas nifios que atn mamaban, con
cosido de tal modo que al crecer, algunas veces de-
raban en especies de otra figura; a los cuales, en sus con-
0s 0 consultaciones en sus antros llamados rent,
laban lo que les era conveniente”’,

Creemos que en su origen la voz irumche debe haberse
o al nagual, o animal aliado de los brujos, que tenia
tad de transformarse en la figura de gente. Poste-
ite, trocd su figura en aquella de un nifio deforme y

todas las leyendas representan al ioumche en forma
un nifio con el sieso cerrado artificialmente, Ia cara vuel-
hacia atris y una pierna pegada a la espalda. Siempre
hallaba enormemente hinchado. Adquiria esta forma de-
0 a las manipulaciones de los brujos, cuando era afin de
edad. Habitaba en las cuevas donde los brujos le con-
taban para efectuar sus hechicerfas.

mjuntamente con esta transformacion de caracter, se
tud la conversién de 2humche, que era la denominacién
antigua, en fmunche, que significa gente hinchada—
hincharse—ini, hinchazén—ieidlen, estar hinchado.
maginacion ha sido responsable de los demas detalles.
dos palabras tan parecidas y tan diversas en sentido,
fundiéndose, han dado lugar a la creacién de un ser mons-
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truoso, que todavia vive en las supersticiones del pueblo.
chileno, con el nombre mas conocido de imbunche.

En su poema Arauco Domado, Ofia dedica varias octavas
a la descripeion del iunche, el cual, seglin €l, es una especie
de momia humana,

“En hondos y secretos soterrafios
Tienen capaces cuevas fabricadas,
Sobre maderos fuertes afirmadas
Para que estén asi nestéreos afios:

Las cuales, en lugar de ricos pafios,
Estin de abajo arriba entapizadas
Con todo el suelo en d&mbito de esteras,
Y de cabezas hérridas de fieras.

“En esta gruta I6brega y tremenda,
Do los piramidales del Titano
Para poder entrar, no tienen mano,
Por mas que por el stano los tienda:
Esté sobre unas andas (cosa horrenda)
Tendido un ya difunto cuerpo humano,
Sin cosa de intestinos en el vientre,
Porque su Dios en él mas facil entre.

“El nombre es Ibunche del insepulto,
Y cuando el duefio de él y de la cueva
Quiere saber alguna dosa nueva
Por mucha calidad y fin oculto:

Con gran veneracion, respeto y culto
(Qué en esto el indio rudo nos las lleva)
Entra por senda angosta y desmentida,
Para que no le sepan la guarida.

“¥ alli por el idélatra invocado
El abismal diabélico trasunto,
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ete en el cadaver del difunto
‘do responde, siendo preguntado:
de los negocios del Estado

sube, o si declina de su punto,

) de los influjos celestiales,
‘buenos y de malos temporales.

una cosa alld como sagrada,
Jon suma religién administrada,

a que por su Dios adoran ellos:
sabido yo de muchos de ellos,
séx en su pafs mi patria amada,
conocer su frasis, lengua y modo,
Que para darme crédito es el todo.

J "Hay otra detestable circunstancia,
Que muda bien la especie del pecado,
es, que si lo por ellos preguntado
cosa de muqﬁisima importancia;
tidos en aquella escura estancia,

Ola especioda nifia en sacrificio
Para tener al idolo propicio.

~ “Algunos suelen confesar de plano
" Haber el Ibunché, que les responde
Pero si les pedis el sitio donde,

Se escusar, remitiéndole a fulano:

l3:" asi del uno al otro iréis en vano,
' Que cada cual firmisimo lo esconde,

¥ en ocultallo est4 la desventura,

“Es este su Ibunché tenido entre ellos

" Pues el oculto mal no tiene cura” (1.
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Segtin esta relacion, el ivunche se conocia en el siglo XVI,
a fines del cual publicé Ona su poema. No obstante, el poe-
ta ha confundido dos tradiciones en una. El fvumche, como
dice, se guardaba en l6bregas cuevas, pero vivo, ¥ no en for-
ma de cadaver como lo pinta Ofia. En parte corresponde
al huichanalhué, el cual era el cadaver de un recientemente
sepultado, robado por los brujos, para posesionarse del
alhué o dnima del difunto, la cual capturaban al ingresar o
egresar de dicho cadaver. Durante el dia residia en él y de
noche salia a ejecutar los mandatos de sus amos. A este
espiritu cautivo dirigian los brujos sus preguntas para saber
lo que pasaba a su rededor como también en el mundo de los
espiritus.

Pero nos parece que esta no es lz verdadera explicacién
del caso que nos presenta Ona; porque dice que el [bunche
era tenido por dosa sagrada, con suma religion administra-
da vy la que adoraban los indios por su dios. Agrega que el
insepulto a quien su duefio preguntaba con gran veneracion,
respeto v culto, lo que deseaba saber.

Pues todo esto corresponde al pallin. Las tribus cbrdille-
ranas, como también muchas de las de los llanos centrales,
no sepultaban sus muertos, sino que los disecaban y los de-
positaban en altos catafalcos o ramadas; o bien en las ramas
de algin arbol; como nos informa Gonzélez de Najera.

El cadaver disecado del fundador del clan o de la tribu,
o sus huesos se conservaban con esmero cuidadoso en la casa
o en el retiro del sacerdote hereditario, quien era casi siempre
un descendiente directo del antepasado en cuestién. Este
cadaver era la morada terrenal de su pilldn, que no era otra
cosa que el espiritu descarnado de este mismo cadéver, o de
sus reliquias.

‘El catafalco o llangui en que quedaban expuestos dichos
restos, casi siempre se hallaba delante de la casa del sacer=
dote, y el praprahue o escalera para subir a ¢, y desde la
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de 'guerra, las incursiones a sangre v fuego de los es-
es ¥ la constante mudanza de un lugar a otro de los in-

a poco hasta el recuerdo de ellos desaparecié.
’_ embargo el culto continuaba, el refue, es decir, el con-
nto del liangui, el praprahue, el arbol de canelo, y el cer-
aagrado se ha perpetuado hasta nuestros dias, y figura
todas las ceremonias religiosas, como igualmente en los
achitunes o grandes curaciones rituales,
costumbre de guardar con reverencia y respeto el
er disecado del antepasado y dirigirle el culto, es la
le Ona incluye erréneamente en su descripcién del drum-
confundiendo este con el pilfan, de igual modo como lo
1 ¢ en el mismo canto con el Epunemiin.
n la dltima octava que hemos reproducido, se refiere
una costumbre que verdaderamente se relacionaba con el
che y los brujos. Hablamos del sacrificio de los nifios de
aedad. En las tradiciones araucanas como también en.
del pueblo chileno, es constante la mencién de seme-

ticiones del pueblo, ha publicado un capitulo sobre la idea
alar del joumche, del cual copiamos algunos parrafos:
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lo cual realizan obstruyendo todos los agujeros naturales
del cuerpo de sus pequenas victimas. Es un ser deforme y
contrahecho, que lleva la cara vuelta hacia la espalda y que
anda sobre una pierna, por tener la otra pegada por detrés
al pescuezo o a la nuca.

“El Imbunche no es el jefe del aquelarre como ordinaria-
mente se cree, sino una especie de consultor de los demés
Brujos y de instrumento para sus venganzas o maleficiog,
Con este objeto le tienen constantemente encerrado en la
cueva, donde le alimentan con carne de nifio recién nacido,

“Cuando necesitan de él, lo sacan de la cueva y lo van azo-
tando hasta el lugar donde quieren causar el dafio, Durante
el trayecto va el Imbunche dando unos chivateos que aterran
a los vecinos y les anuncian alguna prézima desgracia’™ (1).

El huichanalhué también se alimentaba de carne humana
y era preciso que el duefio de semejante anima cautiva le
sacrificara cada afio una persona de su sangre y familia;
porque de otro modo tenia que ser él mismo la victima,
libertandose en seguida el anima cautiva.

Creian los indios que de dia el huickana’hué se convertia
en huesos y solamente tomaba su forma espiritual, después
de ponerse el sol. Esta creencia es una ligera modificacion
de la primitiva, que supone ¢l cadaver como morada del
4nima, de donde la sacaban los brujos de noche para hacer
sus mandados, y era esta idea de habitar el cadaver atn
después de la muerte, que infundia respeto para con los des-
pojos de los difuntos.

Seglin ¢l P. Augusta, los araucanos actuales creen queé
el huichanabiué se convierte en huecuru e introduciéndose en
el cuerpo de sus victimas, les agujerea el corazon y chupa la
sangre. Dice:

“Witranalwé, almas migratorias de que los hechiceros

(1) Mitos y Supersticiones, recogidos de la tradicién oral chilends
por Julio Vicufia Cifuentes, Santiago 1915, p. 68 a 72,
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tienen un gran surtido, con que matan a quienes
eni matar, o que, por pago, prestan a los interesados para
mo fin. Estos witranalwé son muy habiles para matar, '
-agujeros en el corazén de la victima y chupando la
e 2 la manera de vampiros, cosa que los indigenas pre-
‘seriamente probar con los corazones de los muertos,
ribuyendo 2 efecto de los wilranalwé las cavidades natu-
: del corazén™ (1).
ara da el siguiente relato del “Modo de hacer un
afwe”’, que le fué contado por un mapuche viejo
unco, cerca de Pillanlelvun.
uando moria alguno de la vecindad, hombre o nifio,
an cuatro compafieros de los caleu (brujos) méas nom-

Je los grandes hacian huitranalhué y de los chicos
mallén.

‘enian que ir cuatro noches seguidas a resucitarlo en
menterio y dar vueltas purucando (bailando) alrededor
i€ la sepultura.

“En la dltima rioche ya lo sacaban. Ellos no lo sacaban
el huitranalhué que llevaban: este se introducia 2 la
ultura y en el cuerpo del cadaver. Ellos hacen el aparato
10. Cuando sale de la sepultura en forma de un hueso
uiera, hay gue llevarlo a la casa.

¢ lleva poco a poco, dando un tranco de 1a sepultura,
la noche temprano. Si hay de la sepultura cincuenta tran-
hasta la casa, serin cincuenta noches las que se demoran.
uando llega a la casa el huwitranallueé, en 1a noche, se
ta, como hombre vivo; pero no lo puede ver cualquiera,
o los aue son calcu.

“El anchimallén, cuando tiene hambre llora como un ver-
ro chiquille.

(1) Lecturas Araucanas. Ob/cit. p. 249.
PR35 4
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“Algunas veces lo tienen para que ayude a cuidar los ani-
males. A veces se mantiene con sangre de animales v también
con sangre de gente: come un ¢hico o una persona grande
en el afio. Tiene que ser la victima de la misma familia
de la casa. -. |

“Cuando el duefio de un huulranalhué no tiene hijos o pa-
rientes que darle, tiene que entregarse €l mismo” (1),

En este relato se nota que el indio que lo hacia estaba algo
confuso respecto de la denominaciom aenchimallién (Anchu-
malhuén) que en verdad tiene otro caracter, mientras que los
atributos que describe corresponden més bien al wwmche.
Esto pasa en todos sus cuentos, tradiciones v leyendas;
cambian de forma de un lugar a otro y a menudo trocan el
nombre de un ser mitico por otro.

Como en casi todos los pueblos primitivos, los brujos
araucanos habitaban o se reunfan en cuevas, ocultas en los
cerros, distantes de los centros poblados. Molina dice:
“Temen mucho a los Calcus, o sean los pretendidos hechi-
€eros, porque dicen que estos habitan de dia en las cavernas
con sus discipulos, llamados Jeunches (hombres animales)
y de noche, transformindose en pajaros nocturnos, hacen
‘correrias en el ayre, v disparan contra los enemigos sus fle-
chas invisibles” (2).

Segin Febrés, estas cuevas se llamaban pudilli ruca
(casa en la tierra) cuéva de adivinos o de hechiceros; “'pero
¢l nombre era renit © rent.

El P. Augusta trae ren#iptilli, cueva subterrénea en que
se forman los machi; v rensiruca casa subterranea, guarida
de los hechiceros; v tafi, cuevas imaginarias debajo de la
tierra donde, segiin creencia antigua, los hechiecros se for=
man v habitan; ‘afiitufe, brujo o hechicero formado en €l
tafii o reni’”.

(1) Folklore Araucano, por Tomés Guevara. p. 101 Santiago 1911
(2) Comp. de Hist. Civ. Lib. I1 Cap. V.
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relaciones modernas ze notan las influencias euro-
trando en ellas elementos que no son de indole in-
Asi se oye hablar de la millaruca o casa de oro.
. Augusta dice a este respecto: “Los indigenas adictos
‘supersticiones antiguas, atribuyen a Dios una casa

r se sirve de una mesa de oro, millanesa, sus ropas son
millaekull. Hablan también del millalonco, cabeza de
nombre de un wekefu que posee €l mar y de millapoco,
o0 de oro” (1).

dudablemente estas ideas han sido tomadas de los cuen-
opeos, porque el oro no se apreciaba ni se trabajaba
re los araucanos, antes de la conquista, y la voz milla-
sa indica su origen.

las cuevas que hemos mencionado, se llamaban mangeii.
la muerte casi segura para cualquiera persona no ini-
da, que se encontraba en una de estas cuevas, v en los
raros casos en que las dejaban salir, les quitaban previamen-
Juicio v pasaban el resto de sus vidas como idiotas,
Los araucanos como tantas otras naciones creian firme-
¢ que los brujos robaban y mataban a los nifios, para
tregarlos a sus familiares, los cuales se nutrian de la san-
2re de estas inocentes criaturas; pero a falta de nifios peque-
s, también devoraban a las personas adultas. En esta
iccibn, echaban la culpa a estos repugnantes seres, cada
z que desaparecia una persona sin dejar rastro, cosa que
€ra muy comun en aquellos tiempos de constantes guerras
¥ guerrillas. E
A pesar del odio y temor en que los araucanos tenjan a

(1) Lecturas Araucanas.
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los brujos, la profesion era muy lucrativa. El pablico recu-
rria a ellos clandestinamente, ya en busca de filtros, ya para
conseguir los oficios del brujo en pro de una venganza se-
creta o por cualquier otro motivo no hgnesto. Los brujos
empleaban sus poderes demoniacos a favor de estos terce-
ros, haciéndose pagar muy bien sus servicios. Por intermedio
de sus huitranalhué, ivumche, y huecuvn, procuraban una in-
finidad de males a las personas a quienes sus clientes desea-
ban dafiar o remover. Muchos de estos casos de dafios v
envenamientos eran auténticos, y es indudable que un gran
namero de muertesera causado todos los afios por estos
medios.

Tal es asi, que en las Actas de los Cabildos de las diferen-
tes ciudades se éncuentran innumerables decretos contra
los brujos o hechiceros.

En 1552, el procurador de la ciudad de Santiago, Francis-
co Mifiez, hizo dos peticiones contra los hechiceros: ‘que va-
ya un juez de comisién para visitar la tierra sobre los hechi.
ceros que se llaman hambicamayos” (1).

“Porque los naturales se matan unos a otros y se van
consumiendo con ambi y hechizos que les dan’ (2).

En 1576 (25 de Enero) el cabildo de Santiago nombré
a Pedro Lisperger, juez de comision, para castigar los indios
hechiceros v en el decreto se lee: “porque es piblico y notorio
que en la provincia de los poromaucaes v en todos los demas
términos desta dicha ciudad hay muchos indios e indias
que matan y han muerto con ponzofia y hechizos, muchas
criaturas de nifios e indios e indias y que venden los hechizos
pablicamente y son brujos”.

En Chile Central, los esparioles, al menos en los documen-
tos oficiales del siglo XVI, llamaban hambi camayos a to-

(1) Actas del Cabildo de Santiago. Historiadores de Chile. T- I. p. 287
(2) Actas del Cabildo de Santiago. Historiadores de Chile. T. 1. p. 312.
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‘los médicos, exorcistas, sacerdotes y brujos indigenas,
sificandolos todos en una misma categoria; y hambi,
ampi o hampi a todos los remedios que no eran simples
ones de verbas, yain algunas de estas. Dichos términos
ajeron del Perti, pero no eran corrientes entre los indios
Chile, salvo quizé cuando se referian a los médicos pe-
nos, de los cuales debian haber muchos en el norte y cen-
i del pais, o a los remedios proporcionados por ellos.
@’cmps, en quechua significa medecina, buena o mala y
‘pudiera ser igualmente, remedio, veneno, o filtro magico
ara provocar cualquier sentimiento o estado de animo.
mayaj o camayo, como decian los espafioles, era un tér-
mino que indicaba el oficio de una persona. oficiador, equi-
valente en su aplicacién a la terminacién araucana we
Hampicamayoj era por lo consiguiente una persona que rece-
» taba medecina (de cualauiera clase). médico, exordista, sha-
man, o atin brujo; pero nicamente en el carlcter indicado
'En general correspondia al macki araucano.,
‘Lo que hacia perdurar mas la voz en Chile, sobre todo en-
tre los criollos, era que existia en la lengua de los naturales,
etra voz, casi idéntica con el mismo o parecido significado:
ampinvoe o ampivoe, derivada del verbo ampineuin, curar o
ar, Ampinvoe entonces significaba el que curaba, médico,
- Pero aqui se trataba de una curacién especial, generalmente
ejecutada por el machi en su papel de exorcista; dirigida
contra el hechizo que se suponia causa del mal, En esta clase
de curaciones el machi invocaba los espiritus am, y de alli
su denominacién—am espiritu—piraln, mandar, ordenar.
I.a terminacién pin al igual de vee, tenia la fuerza de ofi-
oren el sentido de rogar, interceder, invocar o dirijir la
palabra en cualquier sentido;p. ej. ngenpin, dugunpin ete.
‘De manera que, ni hampicamayoj, ni ampivoe tenian el
sentido verdadero de hechicero o brujo, que aplicaban a
ellos los espaftoles, atn cuando podian a la vez serlo. En
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la lengua de los indios chilenos, hechicero o brujo era calen
v sus hechicerias se llamaban calcutiin.

Cuando llegaron los espafioles a América, eran tan supers-
ticiosos v tan creyentes en la brujeria, como los indios. ¥
no solamente en Espafia existian estas preocupaciones: los
procesos contra los brujos eran comunes en Francia, en
Inglaterra, en Alemania y én otros paises, hasta fines del
siglo XVIII ¥ hubo numerosas ejecuciones por esta causa
en este Gltimo siglo y alin més tarde.

Eliphas Levy en su tratado sobre la Magia, hablando de la
edad media. dice: La magia negta era la locura general en esa
desgraciada época: los jueces, a fuerza de estudiar las cues-
tiones de hechiceria. acababan por creerse hechiceros ellos
mismos. La brujeria se hacia epidémica en algunas localida-
des v los suplicios parecian que multiplicaban los culpables.

“Los condenados son en su mayor parte, idiotas o aluci-
nados; pero idiotas malvados y alucinados {peligrosos; las
pasiones erdticas, ld ambicién y el odio, son las causas prin-
cipales del extravio de su razon; eran capaces de todo. Spren-
ger dice que las brujas estaban en relacién con las parteras
para comprarles los cadaveres de los nifios recién nacidos,
Las parteras mataban a los inocentes en el mismo momerito
del nacimiento hundiéndoles agujas muy largas en el ce-
rebro, se declaraba que el nifio habia nacido muerto, v se
le enterraba. Cuando llegaba la noche, las brujas desente-
rraban el cadaver que ponian arcocer en una caldera con
hierbas aromdticas v venenosas, después destilaban y ha-
cian mezcla con esta gelatina humana. El liquido servia de
elixir de larga vida y el sélido era molido e incorporado a las
grasas de gato negro, con orin que usaban para las fricciones
magicas’ (1).

Entre las leyes del reinado de Carlomagno, habian dispo-

(1) Historia de la Magia. p: 350. Trad. de Enrique Barea, Madrid 1922.
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hiceros, adivinos, encantadores, los que hacian malefi-
contra el matrimonio, los que evocaban ¢l diablo v los
epenadores por medio de filtros amorosos. Las mismas
prohibian turbar el aire, excitar las tempestades, fa-
caracteres v talismanes, hacer adivinaciones, male-
‘ficio, figuritas de cera, va fuera contra los hombres o contra
los rebanos. Los hechiceros, astrélogos, adivinos, nigroman-
matematicos ocultos, eran declarados execrables y cas-

Estas leyes eran vigentes, sin modificacién aleuna en
rancia v en los estados meridionales de Alemania, hasta
mediados del siglo XVII y en aquella época se aplicaban
penas aln mas severas.

Tales supersticiones fueron traicas a Chile por los conquis-
tadores v encontrandose fértil campo en las ideas mas su-
ersticiosas de los indigenas, llegaron a incorporarse en las

‘terrar las que fueron las verdaderas supersticiones de los na-
turales y solamente por deducciones podemos apartar algu-
mnas de éstas.

~ Como en todas partes, entre los araucanos, los calcu po-
dian ser de cualquiera de los dos sexos, v Ia tradicién advierte
‘que la mayoria era de mujeres.

Por guardarse el mayor secreto respecto de todas sus ope-
raciones y en especial sobre sus lugares de reunién, era pre-
ciso que tuviesen algiin medio de poderse trasladar a ellos,
' 8in que lo notara el vecindario.

Para este fin tenfan la facultad de transformarse en ani-
‘males, aves u otros seres, de suerte que sus movimientos no
fuiesen notadlos y seguidos; pero es de fijarse que todos estos
animales ete. eran de costumbres nocturnas, v generalmente
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se elegian para estas transformacdiones. los zorros, los hug-
yravos v los chun-chin, llamados vulgarmente chunchin o
chonchones (1). De estos los chonchones son los que mas han
vivido en las supersticiones indigenas.

Olivares dice: “El nuco y el chonchén, aves semejantes a
la lechuza, en color vy figura, y aborrecen la luz, se diferen-
cian en que nunca habitan en poblado, v en que cantan de
noche; pero en voz quérula y funesta, y los indios tienen én
ello varias quimeras supersticiones” (2).

Entre estas supersticiones, una, que ha pasado a ser patri-
' monio del pueblo chileno, es que los brujos podian despren-
derse de la cabeza, que se convertia en chonchin. De esta
manera podian hacer sus excursiones nocturas, sifi que na-
die lo advirtiera.

La versién popular de esta creencia, hace que la cabeza
del brujo se separe del cuerpo ¥ que las orejas se vuelvan
alas que le sirven para volar de noche. Los indios temen
mucho al chonchén y hacen invocaciones y queman hojas de
canelo cuando sienten su grito.

Respecto del chonchén, Guevara, refiriéndose a las su-
persticiones de los indios, dice: “tiene la figura de una ca-
beza humana cuyas orejas le sirven de alas para volar en Ia
oscuridad, a Ja manera de ave nocturna. Revolotea alrede-
dor de la habitacién de los enfermos, lucha con &l espiritu de
éstos v si los vence, chupa la sangre del paciente” (3).

“Una persona, comnmente una mujer, entra en tratos
con los brujos para adquirir el secreto de volar. En posesion

(1) Lenz dice respecto de ¢huncho: 1. nombre vulg, de una lechiza,
Noctea pum:‘!a,Phinpi. Segiin Reed, Glaucidium nanwum, Gay dice que 108
araucanos la llaman chucho. 2. fam. mitologia popular—ave de mal aglero
cuyo canto ¢hun-chiun-chun, presagia la muerte de alguna persond de la
casa, Muches creen que es invisible, (Dicc. Etimolégico-voz chucho).

(2) Hist. de Chile. Ob, cit. p. 32.

(3) Hist, de la Civilizacién de la Araucania. T. I. p. 231
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le él, 1a cabeza se desprende, en la cama, del cuerpo, durante
 noche, le salen inmediatamente alas y se lanza al espacio.
Los graznidos de algunas aves nocturnas son la voz de los
chonchones, que viajan a los subterraneos de los Brujos
(reni) a entregarse a las préacticas del oficio v las fiestas de
‘esos lugares. Las relaciones dramaticas de maridos que han
ﬁncontrado a su mujer sin cabeza v el regreso de ésta al ha-
gar, llenan las crénicas de los grupos indigenas” (1).
| El mismo autor, en otra obra, reproduce un cuento indio;
narrado por un mapuche de Galvarino, que versa sobre la
misma materia y sirve para demostrar las preocupaciones de
los naturales: “Un matrimonio indigena que habia en Gal-
" varino, la mujer sabia el arte de la brujeria.
“Un dia fué convidado el marido a una fiesta, quedando
" la mujer sola en su casa. En Ia fiesta. . . bebi6 hasta embria-
garse; de suerte que al volver a su casa llegé y se acosté en
‘una cama.

“A la llegada de la maiiana recordé con mucha sed y él
pidi6 un poco de agua a su esposa. Ya habian trascurrido
algtinos momentos y su esposa no le hablaba, y ni siquiera se

. movia en la cama.

“Entonces el hombre se levanté de su cama y fué a ver
' 'a su esposa. Atentiandola conocit que estaba sin cabezas
Acordandose que segiin virtud indigena, poniendo el cuerpo
boca abajo no podria unirse la cabeza al tronco, lo hizo asi:
. se puso a orillas del fuego para ver lo que sucedia: pudo oir
gritar a poca distancia un chenchon.

“Momentos después, gritaron encima de la casa, y sintié

- un golpe que a él le parecié haber caido algo encima de la
. casa. Pocos momentos después, vid entrar por la puerta un
pajaro que parecia estar ciego, porque andaba de un lado a
otro y dirigiéndose al lugar donde estaba el cuerpo v revo-
loteando a su'rededor, tomésla forma de un perro; se dirigié

(1) Psicologia del Pueblo Araucano. p. 326.
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al fuego donde estaba ¢l indigena, le lloraba vy parecia ha-
cerle senas para que diera vuelta el cuerpo.

“El indigena, después de haber observado por algunos mo-
mentos, fué y did vuelta el cuerpo y éste al momento ge
encontré unido con su cabeza, '

“Entonces & le preguntdé que le habia pasado. Ella Je
contest6: “Yo, todas las noches salgo sin que tu
lo sepas a hacer una visita a tierras lejanas’’. Le rogé a su
marido que no le dijera a nadie y que nada le hacia.

“El hombre no le habia contado a nadie, pero en pocos
anos les contd a otros indigenas, cuando la mujer habia
muerto. Asi se supo” (1),

El cuerpo a que pertenecia la cabeza voladora debia que-
darse de espaldas y en el mismo lugar v posicién hasta el
regreso de éstad, porqué de otro modo no podria reunirsele.

Hay numerosas relaciones de desgracias ocasionadas por
accidentes que impedian la reunién de las partes. Estos
cuenfos son comunes 2 indios y chilenos. Vicufia Cifuentes
cita un caso de esta naturaleza: “En una casa de Limache
oyeron los moradores y visitas que estaban esa noche reu-
nidos, gritar desaforadamente un chonchén. Alguien hizo
sobre el suelo la cruz de Salomén v se sintid caer en el patio
un objeto pesado: era un ave grande, del tamafio de un pa-
vo, o tal vez de un jote (gallinazo) al que se asemejaba por
tener la cabeza roja y desnuda Cortéronle ésta y se la dieron
a una perra, y el cuerpo lo arrojaron al tejado. Sintidse en-
tonces una griteria ensordecedora de Chonchones, al mismo
tiempo que se observé que el vientre de la perra estaba
hinchado, como si el animal hubiese engullido la cabeza de
una persona. A la manana siguiente se buscoé en vano el
cuerpo del Chonchén, que habia desaparedido del tejado;
vy algo més tarde, el sepulturero de ese mismo pueblo refi-
ri6 que en ese mismo dia, varias personas desconocidas

(1) Folklore Araucano. pp. 114-115.
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1 ido a enterrar un cuerpo sin cabeza, de lo cual él se
. cuenta, pues iba el caddver perfectamente cubierto,
do va los acompafiantes no estaban ahi” (1).

‘Otro cuento. de la misma obra, recogido en Santiago,
que es esencialmente indigena en su fondo, es el siguien-
‘te: Dice el narrador:

~ “Un padre tenia tres hijas, de las cuales sospechaba que
‘eran Brujas. Una noche vi6 salir de la casa tres zorras, ¥
no dudando de qué se trataba corri6 al dormitorib de sus
“hijas, a las cuales encontré inméviles sobre sus lechos.
loco boca abajo los inanimades cuerpos y fuése a dormir.
‘A la manana siguiente torné a la alcoba de las jovenes, y
. percibié en un rincén del aposento tres zorras que aullaban -
lastimosamente; eran ellas sus hijas, cuyas almas no habian
\podido abandonar los cuerpos de las zorras para volver a
‘animar los suyvos, por estar boca abajo’ (2).

Es curioso encontrar entre los araucanos, ideas similares

I;’!u‘m sodomia desenfrenada, mientras que las brujas se en-
tregaban a la bestialidad y otros actos abominables. Los
‘brujos, para dar mayor expansién a su lubricidad, visitaban
de noche a los objetos de sus obscenos deseos, después de
‘haberles producido un profundo suefio.

tia. Los hueyes, eran brujos que ejercian la profesion de
machi. Las brujas. al iniciarse, debian jurar entregar todos
sus hijos a los jounche o a los huitranalhué.

Segtn otros, las brujas se entregaban indistintamente a

(1) Mitos y Supersticiones. p. 45.
(2) Mitos y Supersticiones. pp. 11-12.
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todos los brujos v que los nifios varones nacidos de estas unio-

nes eran destinados a ser ivumches, miéntras que todas las

nifias eran sacrificadas para alimentar a aquellos,

Las fiestas peri6dicas que tuvieron lugar en estos aquela-
rres eran orgias de las més escandalosas y horripilantes, que
‘hacen recordar lzs misas negras de los primeros siglos del
cristianismo, en el imperio bizantino.

En los tiempos modernos, la creencia en los huecuru ha
ido decayendo entre los indios, y ahora es la moda matar
con venenos cuyos efectos son lentos, y que son general-
mente administrados en la comida o bebida. Sin embargo,
* entre el pueblo chileno, como igualmente entre los arauca-
nos mas viejos, persiste la conviccion de 1z eficacia del mal
tirado, que no es otra cosa que una modificacion del concep-
to del hwvecuon.

Es interesante la relacion que da el P. Augusta de esta
creencia entre los indios actuales. Dice: “‘Segiin las mismas
machis ¢l mal es tirado por alguna persona enemiga, a la
victima, o es adquirido por un encuentro con un wekefi
que envuelve 'a la victima én un torbellino, o le hace puente,
sobre el cual tiene que pasar, la lleva a su cueva subterranea,
corre con ella, 1a coge por el corazén, o por la cabeza. Dicho
mal se establece en los huesos o en el vientre o en cualquiera
otra parte del cuerpo; lo mismo cuande es alma perjudicial.
La mach: lo hace venir con sus artes, a la superficie del cuer=
po y de ahi lo extrae chupando, lo escupe en unas hojas,
que luego se queman, o se le escapa y entonces hay que per=
seguirlo, corriendo con él, uno reculando y el otro siguién-
dolo, en posturas de cuerpo las mas raras, hasta que alcanza
a cogerlo en el aire o en el suelo en forma de un palillo, o de
una pajita, o de un pelo, o de una lagartija. El tal objeto es
quemado en seguida: el diablo convertido en humo ha de
retirarse a su cueva v el influjo malo queda roto, Mis al alwé
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i le provee la machi con una rama de canelo sagrado o
palguin v o despide a las regiones celestiales” (1). .
1 P. José Garcia, en su Diario de Viaje (1766-1767)
lando de las supersticiones de los indios de Chiloé, nos
sunos datos curiosos respecto de la manera como ha-
1 sus maleficios. Dice: “Por guerra o por enemistad quiere
maleficiar, busca ocasién y la procura ordinariamente
do dormido el enemigo, y le corta ¢l pelo de la coroni-
de la cabeza, que de otra partfe dicen no sirve. Este pelo
0 atan muy bien con barba de ballena, y cuando quieren
caucar el dafio, jantase la familia y, puesto el pelo entre
iedras, bailan alrededor toda una noche invocando al
nonio, v de cuando en cuando majan, golpean y punzan
el pelo; si quieren que el maleficiado muera luego, no paran
hacer estas funciones. Si van a mariscar atan el pelo al
hayuyoe para que lo azote el mar, si van a la montafia por
2 lo arrojan de los arboles abajo, persuadidos que el male-

: realmente siente muy activos dolores, que revienta en
angre y al fin muere' (2).

Un escritor moderno, quien conoce bien a los araucanos,
ice, en uno de los articulos que ha publicado sobre sus cos-
‘tumbres: “La creencia en los dafios de los calvos tiene tan
hondas raices en los araucanos gue los mismos civilizados
N0 pueden desprenderse de esta preocupacién de raza'' (3)
- Asi lo hemos encontrado: en todas partes, y en todas las

(1) Lecturas Araucanas.

(2) Diario de viage y navegacion hechos por el P. José Gareia, de la
Compaiiia de Jesis, desde su mision de Caylin en Chiloé hacia el sur, en los
afios 1756 y 1767. Editado por Diego Barros Arana. Anales de la Univer-
ﬁgade de Chile. 1871. pp. 351 a 379.

. (3) Costumbres y creencias araucanas. Funerales de Mujeres, por
Bulogio Robles Rodriguez. p. 9.
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esferas indigenas, existe esta preocupacién. Es un factor
importantisimo en su psicologia, y es 1a clave para compren-
der muchas de sus costumbres que de otra manera parecen

inexplicables. Esta creencia ciega en los brujos, en las ani-
mas y en los espiritus malignos ha producido en la raza una.

condicién mental que es dificilmente comprendida por los eu-
ropeos y ha gido la causa que ha hecho perdurar muchas de
sus antiguas costumbres, como susentierros, las curaciones
ptiblicas por las machis,los nguillaiunes o rogativas, con sus sa-
crificios y ofrendas etc. No adoptan los sistemas importados
porque estos no toman en cuenta sus preocupaciones y supers-
ticiones. ;Como enterrar el muerto, sin haber primero exorci-
sado el espiritu maligno o huecuru que se ha posesionado
del cuerpo? ;Cémo dejar escapar a su venganza, el brujo
que habia causado el mal? No es posible dejar abandonados
a los muertos en sus sepulturas sin acompafarles con tode
lo que necesitarian en su futura vida, porque esto no =ola-
mente seria ingratitud, sino expondria a los vivos a incalcu-
lables calamidades y venganzas por parte de los espiritus
asi abandonados.

Los castigos aplicados a los sindicados de brujos eran tan
barbaros como las supersticiones que los originaban. Antes
de la dominacién del territorio por los espaifioles, solian que-
marse vivos a los acusados, o hacerlos sufrir otros suplicios
igualmente crueles.

Los condenaban sin siquiera un simulacro de proceso.
Bastaba el denuncio del machi o del adivino, v la tmica sal-
vacién del culpado era una fuga oportuna, salvo-el caso en
que era tan poderoso que los deudos de la victima no S€
atreviesen atacarle abiertamente. Como es natural, €sto
daba a los machis y adivinos un inmenso poder sobre [0 1=
dios y les permitia vengarse inpunemente de sus enemigos 0
de los que incitaban su envidia y fué la causa de innumerds
bles sacrificios de personas inocentes.
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~ Olivares, al hablar de esta cuestién, no solamente hace
resaltar la falta de criterio y de justicia en estas condenas,
sino que también nos da en sintesis, cuél era la verdadera
diferencia entre los sacerdotes (médicos, shamanes, adivinos
ete.) v los hechiceros o maleficiadores. Dice:

“Log¢ pretendidos brujos son entre ellos los que toleran
toda la severidad de las sentencias y de la crueldad de las
ejecuciones; y la mayor perversidad de sus juicios es que
entre ellos hay verdaderos brujos que profesan abiertamente
el tr. to con el demonio, los cuales con protestac que su arte
no lo ordenan sino al bepeficio comiin de sanar a los enfermos
o descubrir los autores de sus maleficios, no sélo evitan los
(castigos sino que se dan por los acreedores de los premios,
y en efecto los alcanzan; y ofros infelices que no tienen
t:ontm si mas que el test.monio falso de los adivinos, perecen
‘miserablemente en las llamas. Es asi que cuando muere al-
glin cacique o persona principal, como no miran su fin co-
mo término preciso de la carrera de la vida, ni lo atribuven
a la necesidad fatal de los mortales, sino a fuerza de los he-
‘chizos, luego consultan alguno de sus adivinos, quien con
‘diabdlica malicia culpa a quien quiere, y que ordinariamente
‘et el mas desvalido, v a veces a personas muy inmediatas del
‘difunto y como que el dicho de aquel érgano del demonio
fuera un testimonio irrefragable, condenan a las llamas a
‘aquel o a aquella miserable que designé su antojo o la pa-
'sién con que sirve a su rabia o a la ajena (1).

Hasta hace pocos afios los araucanos todavia ejecutaban
‘estos suplicios en los supuestos brujos. Robles Rodriguez
‘escribiendo en 1910 declara lo siguiente: “Interesados en
que testigos oculares nos refirieran el modo como se casti-
.,g@ban antiguamente a los calcos, no nos fué dificil encontrar
‘en la concurrencia ancianos y ancianas que hubieran presen-
‘¢iado el sacrificio de algunas mujeres tildadas de brujas.

(1) Hist. Mil. Civ. y Sagr. Ob. cit. p. 46.
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“La vieja Callftz Huenteleo, deferente a nuestra curiosidad
nos hizo saber que cuando nifia de cortos afios, murié uno
de sus vecinos cuyo cadaver fué abierto con el objeto de pes-
quizar las huellas del dafio. Averiguado en forma que no que-
daba la menor duda quien habia sido el delincuente, el deu-
do mas caracterizado del oféndido, llevando como séquito
la numerosa parentela se dirigio a la ruca del cacigue 2 poner
querella. El cacique convocd a sus colegas v ¢l asunto fué
sometido a debate que terminé con el acuerdo de aplicar al
culpable, que lo era una anciana, la pena capital,

“De madrugada, un tropel de gente invadié la vivienda
de la caleo, dormida atin, y a empujones la condujeron a una
laguna cercana y la degollaron. Segin la vieja, los calcos
preparan sus mixturas y venenos en lo mas impenetrable
de la montana y las confeecionan de la”hiel de lagartos,
sapos y ranasy toda especie de sabandijas. Nadie los ha
visto en sus manipulaciones; pero esto se sabe por
confesion de algunas brujas cuando se las ha tomado pri-
signeras.

“Bartolo Caullan, indio viejo de la misma region de Budi,
avanz6 la opinién de que la muerte de sus conterrineos
ocurria siempre por los hechizos de los caless que deberian
ser casticados como en tiempo de sus mocedades. Habia
€l asistido 2 algunos de estos ajusticiamientos, para los cua-
les era necesario como lo observé, el acuerdo previo de 108
caciques vecinos, que si se prescindia de él podian sobre-
venir peligrosas luches intestinas. Caulldn habia visto el
sacrificio de una anciana considerada autora de un dano:
mapuches a caballo le echaron pehual al cuello, es decir,
lazada corrediza y la arrastraban gran trecho a todo corer
de sus bestias. Llena de contusiones y magulladuras con 12
nariz aplastada y el rostro tan disfigurado que no se la ¢0-
nocia, colgando el cuero de la frente, que permitia ver el
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.ﬂf momento de entregar este estudio a Ja prensa, encon-
mos en uno de los diarios de Santiago, una relacién,
a de los peri6dicos de Osorno, referente a un caso de
8 ta brujeria v su castigo por los indios, que sucedibé
‘en pleno afio 1923. Dice el articulo:

OSORNO

En Pelleco los indigenas ultiman bdrbaramente a Antonio
ceuio v José del Carmen Liaimar, por creerws brujos.—Los
cuipan dela muerte de numerosasviclimas de la grippe.—Una
bola de fuego ambulante.—Un hombre mintisculo en una ca-
__:e!a —Concones que cantan como gallos.—En el lugar de
Palleco. a pocos kilémetros de Osorno, acaban de ocurrir
“hechos que evocan los tiempos de las supersticiones de la
Edad Media. Dos pobres indigenas, sindicados por sus com-
fieros como brujos que habrian hecho “dafio” a numerosas
personas. han sido las victimas propiciatorias de la ignoran-
cia supersticiosa de los deudos de algunos indigenas falle-
cidos a consecuencia de la epidemia de la grippe.

‘Hace més o menos seis semanas fallecieron en casa de
Juan Queulo, en el fundo Pelleco del sefior Juan Schwalm,
seis personas, y en otra casa, de Manuel Queulo, dejaron de
existir tres mas. Fuera de estos nueve, ha fallecido altima-
mente el indigena Bautista Nirril.

- El subdelegado de Pelleco, sefior Miguel Schwalm, jus-
tamente alarmado con estos numerosos fallecimientos ocu-
tridos en el territorio de su jurisdiccién, di6 cuenta del he-
cho a la Gobernacién, la que dispuso que se trasladara alla
el practicante sefior Lopez. a averiguar la causa de la morta-

(1) Funerales de Mujeres. Ob. cit. pp. 10 a 12,
Etnolosia.—36
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lidad. El practicante examind a algunos enfermos y congta-
t6 que la epidemia que hacia tantas victimas era la grippe.

Los indigenas, que no quieren entender de grippe ni de
epidemias, ya habian encontrado otra explicacién, que para
ellos era més sencilla y razonable que la del practicante. No
podia tratarse sino de “dafo” y tenia que haber de por me-
dio algin brujo.

Durante el velorio del altimo de los fallecidos, de Bautis-
ta Nirril, un indigena aconsejé a sus hijos que mataran al
brujo, porque de otro modo seguiriz haciendo ‘‘dano’.

La supersticién hace ver visiones a los indigenas. No fal-
té6 quien habia visto ura bola de fuego que daba vuelta en
torno de la casa de Juan Queulo, y que en seguida se perdib.

Era el brujo que habia tomado esta forma para hacer su
maleficio. Las consecuencias no se hicieron esperar mucho,
pues Juan Queulo, que estaba sano ¥ bueno, ¢ay6 enfermo
al dia siguiente v a los tres dias estaba muerto.

Otro indicio. Donde Manuel Queulo, en cuya casa falle-
cieron tres personas, habia sido viste en una carreta con un
hombrecito mintisculo, como de dos cuartas de estatura.
Ademas en el techo de la casa se habian posado unos conco-
nes que cantaban como gallos. El hombrecito y los concones
éran ‘brujos que estaban haciendo dafio a los moradores.

El Martes de la semana pasada se vino a Osorno Antonio
Queulo, uno de los sobrevivientes de la casa donde se Vi@
la bola de fuego, y cuando regresaba a su domicilio, fué
asaltado y golpeado salvajemente, con garrotes y machetes,
hasta que los asaltantes creyeron que estaba muerto. Al
dia siguiente fué encontrado por un indigena, ¢l que di6
cuenta del hallazgo a los deudos de 1a victima, a fin de que se
Nevaran al muerto; pero Queulo atin no habia fallecido y s6lo
¢l Domingo deid de existir a consecuerncia de las heridas.

Entre los que fueron a buscar a Queulo, estaba José del
Carmen Llaimar. su compaiiero de casa. de quien se decid
que era brujo. Este se quedé atrés y no se supo mas de €L,
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a que anteayer se encontré en terreno de Manuel Ca-
rril, en medio de una mata de zarzamoras, su cadaver, ta-
'pado con su manta y con ramas. El cadaver presentaba se-
de apaleadura y tenia la cabeza rofa.

. Se di6 cuenta por teléfono al cuartel de carabineros de

‘estos hechos, a firt de que se hicieran las pesquisas del caso
‘pero solo el Lunes en la maifiana se pudo mandar una pareja
‘a Pelleco (1).

Todo esto demuestra que las preocupaciones de los arau-
‘canos respecto de los brujos v de la brujerfa no diferfan
‘esencialmente de las de otros pueblos en las mas diversas
‘partes del mundo, en todos los tiempos.

Asimismo, deja de manifiesto que la magia en si no cons-
tituia la brujeria, v que no todos los magos sran brujos;
‘puesto que, por los mismos medios magicos, apelaban a sus
‘espiritus tutelares para pedirles ayuda y proteccién, curaban
- sus enfermos y descubrian a los maleficiadores. Todo depen-
' dia del objeto de las practicas; si era en beneficio de la co-
" munidad o del individuo, era legal y recomendable: pero si
“al contrario era dirigida centra la colectividad o el individuo,
~ constituia el maleficio y era castigada con el suplicio y la
- muerte.

Esta idea aplicada a los oficiadores, en uno y otro caso, es
" lo que constituye, en la mente indigena, la diferencia entre
el sacerdote o shaman y el hechicero o brjo.

Los cronistas 1o hicieron alto en esta diferencia y califi-
caron con la misma denominacién de hechicero, a todes los
‘que empleaban medios magicos, sin tomar en cuenta el mo-
tivo que impulsara sus acciones.

(1) E1 Diarie Iusirado, de Santiago. Octubre 3 de 1923,
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CAPITULO XVI

MITOLOGIA ARAUCANA

Mitos derivados de las fuerzas naturales.—Mitos de origen totémico,—
Mitos zoolégicos.—Mitos fantésticos,—El mewlin —El cherruve,—
Epunamin.—Anchiimalhuéin.—E| sompalhué —El quetronanitin —
El piguchéin —El ngiiruvilu—E| huaillepein —FEl trelgue o irel-
quehuecurii —E| colocolo.—E] thavco o thrauco—Los elementos
exdticos en la mitologia araucana.

No es nuestro propésito entrar a discutir el origen de las
ideas legendarias que generalmente se incluyen en la deno-
minacién de mitos. Basta para nuestro objeto saber que los
araucanos, al igual de todos los demés pueblos conocidos,
tenian sus mitos, con los cuales se trataban, en parte, de
explicar sus conceptos nebulosos de los fenémenos misterio-
80s que veian 4 su contorno, sus ideas sobre la cosmogonia
en general y en especial algunas fases que apelaban a sus
sentidos sin que su comprension alcanzara a darlas una ex-
plicacién exacta y razonable.

Muchos de los fenémenos que observaban diariamente
no se ajustaban a lo que los araucanos consideraban las le-
ves naturales del universo, y su imaginacién les daba formas
fantasticas en conformidad con las preocupaciones de su
ycultura y época.

Los mitos araucanos serian numerosos en tiempos remotos,
pero en épocus méas modernas han sido tan viciados con
ideas derivadas de las leyendas europeas que los de puro
origen indigena son escasos.

Los que hemos podido conocer se dividen en cuatro ca-
tegorias, y se pueden clasificar seg(in 1a orden de ideas que les
dié nacimiento.

En primer lugar figuran los que se derivan de las fuerzas
naturales. La mayor parte de éstas eran consideradas por oS
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araucanos, como agentes de los pillanes; pero habian algunas
‘que no figuraban en esta clase y que, por sus caracteres es-
P ales, debian explicarse de otra manera. Entre los mitos
de esta categoria puede comtarse el Meulén o torbellino. En
Chile, los vientos son generalmente constanteés 0 muy poco
wvariables. Por ejemplo, ¢l viento sur predomina durante mu-
chos meses en el afio, sopla con regular fuerza en horas
determinadas del dia, calmandose después de Ia puesta del
sol. Igualmente el viento norte sopla Ginicamente durante los
meses de invierno y casi siempre trae consigo las grandes
Huvias.
- Pero resultaba que, a menudo, y sin causa aparente, el
wviento comenzaba a arremolinarse y los remolinos con sus
colummnas de tierra, hojas, etc. seguian un curso erratico,
sin que nadie pudiera predecir cual iba a ser su direccién.
Para los araucanos, quienes nada sabian de corrientes
aéreas, esto parecia anormal, y para explicarlo, suponian
que los remolinos eran causados por un espiritu, al cual die-
ton el nombre de Meulén.
-~ Otro de los fendmenos que les llamaba vivamente la aten-
' ¢ibn y que les parecia anti-natural, era la aparicién, siempre
inesperada, de los aerolitos o meteoros, como igualmente el
camino caprichoso. que recorrian.

A las estrellas las creian espiritus de la gente antigua que
wivia antes del diluvio, e imaginaban que las ¢strellas vo-
lantes eran algunos de estos espiritus que volvian a visitar
la tierra. El nombre que las daban era Cherruve.

Mas atras hemos dado una ligera explicacién de otra clase
dé mitos derivados de las olvidadas tradiciones totémicas.
- Algunos de sus antiguos tétemes quedan en las leyendas,
sin que los indios recuerden su derivacion, y para explicar
su existencia, han forjado alrededor de ellos, pormenores
_’ fantasticos que obscurecen su verdadero origen.

. Un grupo de mitos que podemos llamar mitos zooldgicos,
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se ha formado en torno de seres, que, sin pertenecer z la
fauna conocida, son representantes del reino animal. Mu-
chos de estos seres son compuestos, es decir, son hibridos,
perteneciendo a dos especes o géneros distintos; como el
netirurilu, zorro culebra; el huailleperi, anfibio, mezelda de
terriero v oveja, el prguchén, serpiente emplumada, etc.

Sospechamos que algunos, sino todos de estos, han teni-
do un origen totémico, y resultan de los recuerdos de las
antiguas alianzas de tétemes de que hemos dado cuenta en
otro capitulo.

Ademas de estos mitos, queda otra categoria que no se
deriva de ninguna de estas cogas y que parece ser puramente
fantastica, al menos su forma actual se debe indudablemente
a la imaginaci6n.

En muchos de los mitos araucanos, atin en aquellos que
parecen ser netamente indigenas en su concepcion, se hallan
elementos que se deben a influencias extrafias. principal-
mente europeas.

Desgraciadamente, todas las versiones de los mitos que sé
conocen, son de épocas cuando el continuo roce con
espafioles habia modificado grandemente las leyendas, tra-
diciones y cuentos y afin én algin grado, el modo de pensar
del indio.

Las supersticiones de los espaioles, sus cuentos y leyendas
se han incorporado de una manera inextricable en el folklore
araucano y dificulta mucho la tarea de descifrar los antiguos
conceptos de estos indios.

El wmeulén (torbellino o remolino de viento), segin el
Padre Olivares, €ra “un ente superior y benéfico, pues lo
invocan en sus machilunes y curas supersticiosas parda que
venga a librar al enfermo del hechizo; pero ni en otra oca-
si6n le nombran ni saben qué cosa sea’ (1).

Molina también dice que el meulén era benéfico y amante

(1) Hist. Mil. Civ, y Sagr. Ob, cit. p. 52.



LA ORGANIZACION SOCIAL 567

del género humano, pero supone que era un dios subalterno
adorado por los araucaros. r

No existe descripcion ninguna del mewlén y los indios ac-
“tuales lo reconocen simplemente como una {uerza o espiritu,
§in preocuparse de sus caracteres o de su apariencia.

Por lo que observa Olivares, creemos que es posible que
originalmente era uno de sus pillanes, pues dice que lo in-
‘vocaban durante sus oraciomes,

El Padre Augusta dize que el meulén o torbellino se pro-
ducia por un Huecurd Nlamado meulénhuecurti o el demonio
del torbellino; mientras algunos escritores creen con Molina,
que era una de las divinidades adora-as por los araucanos.
" Hemos demostrado el error de estz opinién, por cuanto los

araucanos no tuvieron divinidades, ni adoraban nada.

El Cherruve era, segin Febrés: “'la exhalacién o bolasde fue-
-52_0' que se ve en la noche®, v escribe chiernvoe, que es proba-
" blemente la forma correcta cle 1a voz. Lenz, en su Diccionario

Etimolégico—dice que era “un sér fabuloso de la mitologia
mapuche, también conocido por los chilenos de la frontera.
Primitivamente un espiritu del fuego, exhalaciones igneas
~de los volcanes, en Jos cuales reside. En los cuentos de origen
~europeo ha sustituido al diablo y a los dragones”.
~ Guevara escribe: “Cherruve llaman 2 un genio igneo,
‘origen de los cometas y mas cominmente de los grandes
bolidos que suelen dejar en el espacio una ancha huella lu-
minosa.

“Aterra a los indios este meteoro cuando toma Ja direc-
| €i6n de sus lor o rancherias, pues abrigan el convencimiento
de que s precursor de pestes, muertes o ruinas. A un cherru-
e pequeio, a un simple aerolito, lo llaman Auiyuche hombre
0 sér encendido.

‘“Las tribus del centro v del poniente le atribuyen la ﬁgu-l
ra de una de estas divinidades hibridas, mitad hombre y
mitad animal, tan comunes én los pueblos antiguos. Es una
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esfinge que une una cabeza de hombre al cuerpo de un cu-
lebréf.

“Las del este y del otro lado de los Andes lo imaginan como
un monstruo de siete cabezas, especie de dragdn que se trans-
forma en otros animales, bota fuego por la boca y habita
lugares préximos a los volcanes, segfin Lenz, quien también
lo describe (1) como hombre de condicién y proporciones £o-
brehumanas, que vive en la cumbre de los volcanes, Se
alimenta de la carne de las nifias indigenas, vengandose con
secar los rios si no se las entregan sus padres, y sentandose
sobre los pefiascos los trastorna, de lo cual resultan los tems
blores” (2).

Otrasrelaciones dicen que el cherrurve lucha con los hombres
que encuentra en la vecindad de su morada y que, al vencer-
los, se alimenta de su carne.

En los tiempos modernos, las piedras meteéricas se han
considerado como una materializaci6on del cherruve v se
llaman cherruve cura. Los indios creen afortunados a los

duefios de semejantes piedras. Suponen que obedecen a sus
duefics y gue se pueden obligar a ejecutar sus mandatos
de la misma manera como el huecuru o el huitranalhué ejecu-
taban las érdenes de los brujos. En este sentido el cherruve
o mas bien la cherruve cura sustituyeen gran parte al clasico
huecuru; pues casi todas sus obras son maléficas ©
perjudiciales.

Antiguamente estas mismas piedras eran consideradas
como manifestaciones del pillén y se llamaban pilldn logui—
hachas de pillan. ' _

Con la desaparicién del totemismo y el lento olvido de
pillén, el cherruve sé ha revestido con muchas de las atribu-
ciones de este antiguo personaje, sobre todo en cuanto s
relaciona con su dominio sobre los volcanes y las otras fuer=

(1) Rodolfo Lenz. Estudios Araucance, VII. Cuentos Miticos.
(2) Psicologia 325 y Hist. de la Araucania L. p. 226.
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zas fgneas y atmosféricas. Primitivamente el concepto del
cherruve era mas restringido y se daba este nombre finica-
mente a aquellas luces erraticas, como el ignis fatuo, los boli-
dos y loc aerolitos.

Es nuestra opinion que la mayoria de los mitos de exclu-
sivo origen indigena, que corren entre los indios chilenos,
se derivaban en el principio del sistema totémico y que eran
-~ originalmente pillanes de los diversos linajes o ¢figa. Con el
' olvido en que han caido estas instituciones, no ha quedado
‘otro recuerdo que los nombres de los antiguos mares vene-
rados, y alrededor de estos nombres se han agrupado las
leyendas 'que forman los actuales mitos. En esta categoria
debemos incluir el Epunamtin—dos pies; la Anchiimalhuén
—sol femenino o mujer sol v otros menos conocidos.

Hemos explicado en otra parte nuestro parecer sobre este
. punto y solamente reproduciremos aqui lo que dice el P.
Augusta en su Diecionario, respecto del primero de estos se-
res. “Epunamun: los convidados de otra tierra que ayudan
en lasrogativas. El nombre literalmente:dos pies, se explica
por la funcidén que los epunamunes desempefian, a saber,
de dar brincos con los dos pies a la vez, simbolo, como parece
de la dualidad sexual que los indios infieles atribuyen a Dios,
invocado por ellos bajo las denominaciones inseparables de
Wenurey Chau, Wenurey Nuke o Wenurey Fiicha, Wenurey
Kuse 0 Epuage o Epulonco”.

El empleo de estos términos para hablar del Epunamun,
vendria a reforzar la probabilidad de que este mito era an-
~ tiguamente el pilldn del linaje namin y el antepasado de

‘donde descendieron.

El sompalhué o thompualhué—el diablo crespo o anima
crespa—era un ente que vivia en los lagos del interior o re-
£i6n subandina. Asumia a veces la forma de un hombre di-
minuto, de color moreno o negro, y de pelo corto y crespo.
' Habitaba las honduras de las aguas, cuyo dueno era. Produ-
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cia en los lagos violentas tempestades, las que hacia cesar
tan bruscamente como las habia causado. Su aparicién era
considerada de mal agitero, v los riberefios de los grandes
lagos del sur aplacaban su ira haciéndole sacrificios de ga-
llinas u otras aves, las que arrojaban a las aguas del lago.

Es probable que el aspecto fisico con que los indios han
dotado a este genio de las aguas, se debe al asombro con que
vieron los primeros negros esclavos introducides por los es-
pafioles; asi al menos parece indicarlo su color obscuro y
pelo crespo.

En el litoral, el sompalhué fué reemplazado por el Hun
Hun o aull Aull, llamado también ngenlarquén—duenio del
mar; una especie de gato o nutria marina. El P. Augusta
nos informa que: “Dicen los indios de él'que produce el rui-
do del mar, v que con cambiarse de un lugar a otro se oye
este ruido en diferentes direcciones. Lo respetan v probable-
mente lo invocan para tener suerte en la pesca, y temen mu-
cho matarlo o aprisionarlo, porque al.que se atreve a hacerlo,
le parsigue el mar subiendo tras él en los riscos v se lo traga
si no deja gu presa” (1).

Es posiblemente la manifestacion material o simbolo del
antiguo tétem lasquén—mar, v de alli provendré su tftulo
de ngenlavguén—duefio del mar.

El quetronamiin es otro mito de probable origen totémico,
que representaria el fundador de otra rama del linaje ng-
min. Quetronamitn, literalmente pie de pato (quero pato.
Microplerus cinereus). Figura en la mitologia araucana como
enano de forma humana, con una sola pierna o pie v que
camina por una serie de saltitos. Raras veces se deja ver ¥
su aparicién es sefial de desgracias. Sin embargo, el hallar
sus huellas en la vecindad de las habitaciones indica que lue-
go llegaran buenas noticias. Dichas huellas se conocen fa-
cilmente, por que son de un solo pie.

(1) Lecturas Araucanas.
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~ Entre los mitos zoolégicos, pueden incluirse los del pigu-

n su origen; pero las transformaciones que han sufrido en
tiempos modernos, no permiten asegurar nada al respecto.
" El piguchén, pihuvchén (Febrés) o pitichén, forma mas co-
riente entre los campesinos chilenos, es un animal fabuloso,
" cuya figura varia de una regi6n a otra: Este mito se conoce
. en todo Chile, es muy antiguo y de indudable origen indio.

En general el piguchén se representa como culebrén em-
plumado, a veces con alas, a menudo sin ellas. Con frecuencia
carece de plumas y en este caso suele ostentar una hilera de
‘cercas por el dorso.

Vicuna Cifuentes dice, que en Talagante, es una culebra
:"t';'__ue al cabo de cierto tiempo se transforma en una especie de
rana’ de gran tamafo, cubierta de vello finfsimo, con alas
. muy cortas y anchas que le permiten dar pequefios vuelos.
En Melipilla, es una culebra gue cuando vieja se trans-
' forma en ave del tamafio de un pavo joven. :

En Coinco es representado en forma de ave de tamafio
de una gallina, con las alas muy pequefias y cerdas en el
. espinazo.

Sin embargo su figura es generalmente la de una culebra
~alada, con o sin plumas. Es una especie de vampiro y se ali-
~menta de la sangre de animales. Febrés dice en su Vocabula-
Ti0: “pihuchén, culebra que dicen vuela cuando silba; y €l
‘que la ve dicen muere”. Havestadt da la misma noticia.
Molina lo pinta como mitad cuadrpedo mitad ave y opi-
‘na que no hace dafio a nadie y que no se sabe de que se ali-
menta.

El P. Augusta describe el concepto en que esta tenido en-
‘tre los araucanos actuales. Dice: “Piwichén (prob. comp. de
- piwn y de che) animal imaginario del cual se da la siguiente
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descripcién. Tiene el cuerpo de forma alargada como de cu-
lebra. Con el tiempo le crecen alas y vuela, pero carece de
plumas. Chupa la sangre de gente y de animales, secandoles
el cuerpo a sus victimas. Su silbido que suena piurit, piurit,
es anuncio de muerte segura, si la persona a quien se acerca
al bicho perverso no alcanza mirarlo antes de ser visto por él.
Cuando infesta una casa tienen que morir todos sus habi-
tantes, quedandoles como Gnice medio de escapar, el de
tragladarse al otro lado de un agua corriente. Hay guienes
pretenden haberlo cogido en una fuente con vino. Ademas
hace sobresaliente papel en las visiones y supersticiones de
las machss. Se supone que un murciélago vampiro que existe
en Chile haya dado origen al mito del piwichén (1) Atribaye-
sele la mortandad entre los animales”.

Guevara opina que el mito es de origen totémico. Dice: “De
los mitos de origen totémico que tienen su morada en la selva,
se cuenta en primer lugar el Pihuichesn. Esunaserpiente alada
que silba y vuela en 1a noche, ¥ en los dias de erandes calores
se adhiere a la corteza de los &rboles y deja en ella un rastro
de sangre” (2).

En el norte del pais el mito es todavia muy comin entre
la gente del campo, quienes lo llaman el culebrén. Alli asume
ia forma de una culebra rechoncha, a veces con alas, a me-
riudo sin ellas. Raras veces figura con plumas, pero casi siem-
pre lleva una hilera de cerdas en 12 espalda. En la provingia

(1) Darwin comproh6 la existencia de este vampiro, del cual tuvo li
suert ¢ de obtener un ejemplar, en Coquimbo; ¢l que llevé a Europa. Fué
descrito par Waterhouse en la Zoologia del Beagle, vecibiendo ¢l nombre
de Desmodus Dorbinyi, Resultd ser un gran murciélago que chupa la sangre.
de los Animales. Reed dice que el Desniodus rufus es el original del piguchén
No sahemas si son estas dos variedades o si los nombres son sinénimos.
De to dos modos parece que el mito tuvo su origen en este vampiro gue exiss
te o existia en Chile.

(2) Psicologfa de los Araucancs. p. 321.
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fe Coguimbo encontramos una forma arcaica del mito que
s probablemente la original. Segiin este mito el culebrén o
viguchén tiene una cabeza en cada extremo de su cuerpo.
No tiene plumas ni alas, pero en cambio tiene en ambas
cabezas, largas v puntiagudas orejas que le sirven para volar.
Decimos que esta forma es probablemerte la original, por
cuanto, entre la alfareria sacada de las sepulturas precolom-
‘bianas de la zona, se hallan numerosas piezas con el dibujo
‘de culebras de dos cabezas, algunas de ellas con apéndices
ondulados en vez de orejas (1.

En nuestra opinién, muchas de las figuras antropomorfas
'y zoomorfas que figuran en la alfareria funeraria, como igual-
‘mente en las piedras escritas o cubiertas de geroglificos,
‘que se hallan en tantas partes del pais, son representaciones
totémicas, v es muy probable que el piguchén o culebra de
dos cabezas, era el simbolo de algfin fitem o bien de algin
piltdn, y como tantos otros se ha modificado con el tiempo,
olvidandose: su verdadero origen.

El ngiiruvilu—zorro culebra—es otro ser hibrido, mitad
cuadripedo, mitad reptil. Como todos los demas mitos
‘araucanos, no tiene figura fija v Gnica, sino que varia segin
la localidad. Empero, generalmente aparece como zorro ¢on

(1} En el atlas que acompafia un trabajo que tenemos listo para la
prensa sobre la Alfarerfa Chilena, figuran siete piezas que tienen este dibujo,
tadas procedentes de’la provincia de Coquimbo. Es de notarse que era en
esta misma provincia donde Darwin obluvo su ejemplar del Desmodus
Dorbinvi. No sabemos como s¢ [lamaba el bicho, pero si, como es de pen-
‘sarlo, ¢l nombre se tomaba de su grito pachit, la voz piguchén o piluichén
puede haber significado genfe del piuhil. Alguna familiz puede haber to-
‘mado este bicho como {6tem y asi se explicaria el sentido de este apodo.
Para sepuir mas adelante esta suposicion, uno de los fundadores de la es-
‘tirpe puede haberse llamado piuhit de dos cabezas, y tendriamos estableci-
do ¢l pilldn cuya representacién figura en las vasijas que hemos menciona-
‘do. Naturalmente todo esto es pura hipbtesis y no tenemos la menor prue-
Ibﬂ ds que sea la verdadera explicacibn.
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cola de culebra, la cual termina en una garra o ufia agu-
da, larga y encorvada, de que se sirve para prender o suje-
tar su presa. A veces figura con cuerpo de una gran culebra
v cabeza de zorro.

Es anfibio, vive en las aguas y raras veces sale a tierra.
Cuando lo hace, tirita como si estuviera muriéndose de frio.

Solamen'e es peligroso para los hombres o animales que
se infernan en las aguas donde tiene su morada. A estos los
envuelve con su cola, aue es de una potencia enorme, v los
arrastra al fondo. Su fuerza es tan extremada que a loz hom-
bres a caballo también los arrastra con caballo v todo v los
ahoga. A las personas que se ahogan en los rios, sin volver a
salir a la superficie, se las supone llevadas por el nguruoiia.

Guevara relata un cuento de un ngérueilu recogido entre
los indios: “En un raudal siempre sé daban vuelta las canoas.
Morian alguncs de los que iban.

““Habia un hombre muy buen nadador: Una vez iba con
otros en una canoa. Cuando llegaron al raudal, se les dié
vuelta la canoa.

“Al hombre que sabia nadar, lo tomé el animal con la
cola; lo apreté v lo clavé. El hombre andaba siempre con
cuchillo, Sacé.su cuchillo y le corté la cola al animal.

“La cola tenfa como dos varas; él la llevo, dicen: era como
serrucho; tenfa como clavos; donde tomaba no largaba.
Tenia los ganchos para adelante. Por eso ninguno escapaba.

Desde entonces no se dié vuelta ningrna canoa.

“El animal tiene color de zorro; es chico y la cola bien
larga. Con la cola se lleva a los animales y a la gente”” (1).

Creemos que este mito tiene su derivacién en una de las
antiguas alianzas totémicas entre dos estirpes o linajess
en este caso ngtir zorro, y viiu culebra. En ciertas regiones,
©especialmerite ‘en la vecindad de los grandes lagos cordilles

(1) Folklore Araucano, p. 102.
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anos, estos dos apellidos y tétemes eran muy comunes, ¥
Es t’acﬂ suponer que en mas de una ocasion, hayan formado
lianzas, que darian origen a las familias nghirueile, apellido
que se usaria para distinguirse de los demas ngiiry y los de-
m;ﬁs rilw, al igual que hacemos en la actualidad agregando el
apellido materno al paterno para distinguir la familia.

El huailleperi es otro mito de orden zoolégico; pero cuya

&n'ma actual es post-espafiola; puesto que se representa ges
neralmente como mitad ternero, mitad oveja, animaies no
conocidos en Chile antes de la Conquista. Figura con las
patas cortas y torcidas y en general todo el cuerpo deforme.
Pero también simula otros animales, es siempre hibrido,
tomando parte en su contextura dos géneros distintos.
- Talvez suforma mas arcaica es la que persiste en el cen-
tro del pais donde es de apariiencia indeterminada, y no se
Ljdeja ver nurica; pero es muy veloz, fuerte y bravo. Sale de
‘noche y cubre los animales domésticos v los hijos que engen-
‘dra son siempre contrahechos v torcidos v atin cuando son
de la especie de la madre, siempre tienen algunas particula-
‘ridades que no les son propias. Si‘encuentra mujeres en los
‘eampos de noche, también se acopla con ellas y los hijos que
paren son mitad gente ¥y mitad animales. Las mujeres em-
barazadas que ven a un huailiepesi 0 que sienten su grito o
que suefian con €l dan a luz hijos deformes.

Tanto entre los indios como entre la gente del campo,
los nifios defectuosos, o los animales contrahechos son con-
‘siderados hijos del huatlieperi.

Como no ‘existen hembras entre ellos, siempre engendran
‘sus hijos en las de otras especies y todos sus hijos son in-
“variablemente machos.

El treqque o trelqguehuecuru es el mito conocido entre &l
pueblo chileno con el nombre de manta o cuero. Es un ani-
“mal anfibio que tiene la forma de cuero de vaca o de ovejd,
cuyo borde est4 rodeado de ganchaos o uiias largas. Viveen el
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agua y raras veces sale a la orilla. Coge a los hombres y ani-
males que cruzan o se bafian en la vecindad de su guarida,
los envuelve, sugetindolos con sus garras y por constric-
cion los mata.

Lenz le da el nombre de “chueiquehueceru—animal fa-
buloso de la mitologia chilena, que vive en el agua y hace
dano a los que pasan o se bafian. Se puede cazar sélo con un
lazo de llémitn (planta fibrosa). Estos monstruos se llaman
también cueros y mantas, por la forma wvaga que se
les atribuye’’.

Segin Guevara, cuando sale a la orilla a recibir el calor
del sol y quiere volver a su medio normal, levantase un re-
molino de viento que lo empuja hacia el agua.

En el norte del pais, donde la llaman huect, dicen que se
le puede cazar, arrojendo al agua donde se encuentra,
quiscos (trozos espinudos de cactos), con los cuales, al enro-
llarse, se clava, se enreda y muere.

En la misma zona, algunos de sus caracteres corresponden
mas bien a los del huailleperi, porque segiin dicen, espera los
ganados a las orillas del agua v los cubre, v los hijos paridos
son siempre monstruosos.

La voz se deriva de thelque o threlgue—cuero o pellejo.

A todas luces el frelque es un pulpo, que vive en las orillas
de las playas y en las bocas de los rios. En algunos parajes
abunda en enormes cantidades.

Colocolo es el nombre araucano de una variedad de gato
montés, en un tiempo abundante en toda la Araucania;
pero que ahora se encuentra solamente en las montafias més
apartadas de las habitaciones humanas. Es el Felis colocolo
(Molina) ¥y muy parecido a otra variedad llamada hutrig—
Felis guigna (Molina).

' Este animal figuraba entre los totemes y apellidos ilustrés
del aillarehue de Marehuenu y el cacique de este nombre S€
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halla entre las figuras mas prominentes de la época de la
conquista espafiola.

‘Sin embargo, el mito ha perdido este aspecto, y figura
como lagartija que chupa la sangre de las personas miéntras
estan dormidas; o bien de un ratén muy bravo que bebe la
saliva de las personas dormidas, quienes comienzan a enfla-
quecerse y secarse, hasta que mueren.

Otros le dan la forma de un pajaro pequefio, pero en la
‘mayoria de las relaciones, es un sér cuya forma no se deter-
mina, porque nadie lo ha visto. Grita cofocolo, chupa la san-
gre v bebe la saliva de las personas y las que mueren de la
tisis lo hacen a causa de estas atenciones del colocolo.

Guevara lo hace figurar con los atributos del basilisco,
nacido del huevo degenerado de gallina que el vulgo cree
proceciente del gallo; pero segin nuestro parecer, ha confun-
~dido el origeén de estos dos seres.

Vicuiia Cifuentes comentando el mito, dice: “Las dos des-
‘pecies de colocolos de que habla Molina, se extinguieron hace
‘muchos afios en el pais. La imaginacién popular no ha tenido
‘pues, obstaculo ninguno para atribuir al mito actual las for-
‘mas mas peregrinas (1).

Este autor incurre en un error al considerar completa-
‘mente extinguida en el pais la especie, porque han ingresado
‘¢jemplares de ambas variedades al Museo Nacional, no ha-
" cen muchos afios, y en 1906, antes de incendiarse el Museo
de Historia Natural de Valparaiso existian alli, ejemplares
\de las dos variedades.

Otro mito indigena es el Thawco, llamado en Chiloé donde
- todavia persiste, Thrauco. El thrauco puede ser de sexo mas-
‘culino o femenino y por su forma y atributos se parece a los
‘slicubos ‘e incubos europeos de antafio; aungue tiene algu-
‘nos adjuntos que estos no tenfan.

(1) Mitos 'y Supersticiones. p. 335.
\Etniotogia. —37
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Pero cedemos la palabra a Francisco Cavada, quien ha
escrito extentamente sobre las supersticiones y los mitos de
Chiloé, y nos proporciona muchos datos que, segtin nos ad-
vierte, “‘a fuerza de paciencia ¥ constancia hemos podido
recoger entre nuestros campesinos. “Dice: “El Thrauco
persigue a las mujeres: es de pequefia estatura; molesta a los
moradores de una casa casi hasta hacerlos desesperar.

“El thrauco tiene por morada habitual los troncos v a veces
las copas de los &rboles; su indumentaria, incluso el sombrero,
que es de forma ebnica y semejante a un cucurucho, es toda
de quileneja (enredadera, Luzuriaga evecta); sus pies, sin ta-
16n ni dedos son unos munones informes, su aspecto es ate-
rrador y espeluznante, y su mirada, como la del basilisco,
mata a la persona gue ‘aun no ha reparado en él, o bien; la
deforma expontaneamente, dejandola con el cuello torcido ¥
sentenciado a morir antes del afio. Sin embarco, por una justa
compensacién, perece como el basilisco, si ha tenido la des-
gracia de Ser avistado primero,

“El thrauco tiene diversos nombres v asi se le llama jiura
feura-fealdad, huelli—hueve, pompén del monte ete. los cua-
les mas propiamente son insultos de que se vale el vulgo
para alejar al monstruo.

“El threuco anuncia su visita a una casa enviando suefios
labricos a las personas de sexo opuesto, y transformancose
en e<o¢ suenios en un joven de buena presencia o en wn reli-
€i0s0. Suni feminae quae noctu a mionstro opprimuntur; quis
vero usque adeo insanial ut tam vafris puellis fidem habeat
Nonne lalia fingunt est parentum iram effugiant

“Con relacion a la thrauca—llamada también huella (2)
solo sabemos lo siguiente: Vir qui Thraucem somnial cum

(2) Huelli-huella son formas medernizadas del término hueye, sodes
mita, usado al hablar de los antiguos machis, quienes practicaban’ el vicio
nefando.
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B~
piro coibit, talvez a causa de la abominacién del acto, simboli-
zada en este horrendo vestiglio.

“El thrauco desflora a las doncellas que vagan por la mon-
tafia: supersticién funesta que no pocas veces asegura la
impunidad de las culpables, dando alas al vicio y a la licen-

“Varias son las maneras que tiene el Trauco de manifes-
tar su presencia: unas veces hace oir un ruido ensordecedor,
semejante al de una tropa de animales bravios que fueran
pasando atropelladamente; otras, semeja a un hachero que
se ocupa en derribar los palos en la montaifia; otrag, se mues-
tra repitiendo, en son de fisga, las voces o gritos o golpes de la
hacha de los labradores, a quienes es dificil convencer de la
verdadera causa de estas repercusiones del sonido; otras,
deposita sus materias fecales en los troncos de los arboles
o en los umbrales de las viviendas; todo esto cuando ro tie-

"ne a bien exhibirse en su propia espantable forma, que es
causa de tantos maleficios y desgracias.

“Estos maleficios, a méas de los enumerados, son las jorobas,
las paralisis facial, el tullimiento o dislocacién de los huesos,
el torticolis, €l decaimiento o delgadez con que algunas veces
suele amanecer el cuerpo, la muerte en corto plazo para €l
que ha tenido la desgracia de pisar o solo mirar sus deposi-

. ciones, el malograrse el carbén que se estd haciendo en la
hornada y el cual, al arder en el brasero, chisporrotea sin ce-
gar ete. ete.” (1).

Entre los indios huilliches del sur del Toltén, este mito.
presenta algunos caracteres que lo relaciona directamerte
con los calcu o brujos.

Segiin los datos que hemos podido recoger, los (havco o
trafco eran: 1.° Los ioumche que quedaban libres después de

(1) Chiloé y los Chilotes, por Francisco J: Cavada. Revista de -Folklore
Chileno, Tomo V. Trabajo publicado en los ntims. 7 a 14 de la Revista Chi-
lena de Historia y Geografia. Santiago 1914,
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1a muerte de sus amos; 2.° Los espiritus de los brujos, cuyo
cuerpo habia sufrido algiin accidente que les impedia vol-
ver a él; v 3.° La forma asumida por ciertos brujos cuando
querian proseguir su oficio durante las horas de luz.

Algunos dicen que los brujos en sus actos sexuales, su-
frian una perversiéon de instinto y cometian practicas nefan-
das vy otras abominaciones: de noche visitaban los objetos
de sus deseos labrices, después de haberles producido un
profundo suefio. Otros creian que los suefios libricos eran
hechos efectivos, ¥ que recibian verdaderas visitas de los
thavco.

Indudablemente existen numerosos otros mitos que tienen
un fondo indigena; pero muchos de ellos hoy se encuentran
tan contaminados con el elemento extrafio gue no se pueden
conciliar con el modo de pensar o con la imaginacion de los
indios, y por tanto los omitimos. _

Los cuerntos de hadas y los cuentos fantasticos de origen
europeo, han dejado huellas tan profundas en la mitologia
v las supersticiones de los araucanos modernos, que es en
extremo dificil extricar lo que es de pura cepa indigena.

En semejante caso se hallan los mitos del alicanto, el ca-
leuche o buque fantasma, la calchone o viuda de los espafio-
les, los sechu o duendes; €l lampalagua, ser en forma de rep-
til que devora todo lo que se encuentra por delante, la pin-
coya o sirena, etc, etc. Basta recorrer los cuentos recogidos
por Lenz, Guevara, Manquilef, Vicufia Cifuentes, la Sra.
Sauniere, Cavada y otros para reconocer la verdad de esto,
¥ por consiguiente no los reproducimos por estimar que no
reflejan la verdadera mentalidad del araucano.
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CAPITULO XVII

- LOS ARAUCANOS MODERNOS Y LAS MODIFICACIONES EN SUS

COSTUMBRES Y CREENCIAS.

" El cambio de filiacion.—La adopcién del apellido paterno.—Desapareci-

miento del fevo, del rehue v del aillarehsie como! entidades geogra-
ficas v sociaies.—Con la Conquista Espafiola ee acaba el totemismo.
—Decadencia del culto de los antepasados.—E] #iildn se transfo-
ma en sér legendario.—Las costumbres tradicionales se modifican
por el contacto con los europeos,—Los efectos producidos en las
costumbres por las constantes guerras.—Sobrevivencias.—Igno-
rancia de los araucanog respecto de su pasado.—La poblacién in-
digena actual.—Conclusiones.

* Hemos demostrado que, en todo el pais, a la llegada a
'Chile de los espafioles, los hijos heredaban el apellido de sus
madres, debido al sistema totémico que imperaba, y que
por la misma causa, las mujeres heredaban las propiedades.
Entre los araucanos, empleando este término para hablar
de todos los indios que habitaban entre el Itata y el Golfo
- de Reloncavi, sin tomar en cuenta su origen, el padre de la
familia habia llegadc a establecerse, generalmente, smno
siempre, como jefe de la familia en todo lo que no se refe-
1ia al totem.

Posiblemente éntre los huilliches al sur del Toltén, el ca-
‘cicazgo perdurase en manos de las mujeres; pero no hemos en~
‘contrado pruebas claras al respecto, aunqgue en esa region,
los derechos femeninos eran firmemente establecidos en mu-

- chas fases de la vida social.

En tiempo de la conquista, el totemismo estaba atn po~
‘tente en todo lo referente a la organizacion social; pero pa-
saba por un periodo de transicién debido a modificaciones
introducidas por ¢l cambio del sistema matrimonial, que
parece haber sido reciente.
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Es indudable, a juzgar por los términos empleados para
denominar los diferentes grados de parentezco, por los ves-
tigios de costumbres anteriores, por practicas pertenecientes
a otras condiciones desaparecidas, que, en un tiempo no
lejano, la familia debia haber residido en la agrupacién
materna v nd en la paterna como hacia a mediados del si-
glo XVI.

Fuese esto como fuese, poco a poco comenzd a reforzarse
Ia posicién del padre en la familia; y en vez de ser simple-
mente el marido de la mujer, llegé a ocupar el lugar de jefe
de la familia, puesto que antes pertenecia a la madre.

Durante la supremacia de la linea femenina, los casamien-
tos debian haber sido casi siempre monogamicos. En los ca-
sos excepcionales, el hombre se habria casado con dos o més
hermanas, 0 bien con primas de su primera mujer que serian
todas del mismo tétem y apellido,

El primer cambio transcendental en este sistema, fué
cuando el hombre, en vez de ir a vivir en la agrupacion de
su mujer o mujeres, comenzd a llevar a éstas a su propia
agrupacién, y formar alli su Rogar. De esta manera llegé a
ser dueno de la propiedad que cultivaba, de la casa que cons-
truia y de los animales que lograba reunir. Antes, todo esto
era de la mujer y del grupo a que ella pertenecia. Al llevar
a la mujer a su propia casa, ¢l hombre no solamente demos-
traba su independencia, convirtiéndose en verdadero jefe
de familia, sino que di6 el primer golpe a la libertad de Ia
mujer.

En el estado antarior, el grupo familiar a que pertenecia la
mujer, adquirfa un nuevo elemento de ayuda y de protec-
cién, con cada mujer que se casaba; pero con el cambio, 10
solamerte se privaba de esta ventaja, sino que también
perdia un valor efectivo, cual era la mujer.

Para compensar esta pérdida, el padre o los parientes de
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Qlamujer que se casaba, exigian una remuneracion, y se es-
" tablecié la compra de ella.

Inaugurada esta costumbre, llegd a ser licito al hombre
adquirir por compra, cuantas mujeres sus medios le' per-

Cuando el hombre iba a vivir en la agrupacion de la mujer,
70 podia casarse sino con mujeres de esa misma agrupacion,
quienes eran todas del mismo tétem y apellido. Al emanci-

. parse, comenzé a comprar sus mujeres donde queria, sin

importarle que fuesen todas del mismo totem, y en las fa-
~milias poligamicas sucedia con frecuencia, que se formaban

varios grupos totémicos en st seno. Cada mujer con sus hi-

jos formaban un grupo de distinto apellido, salvo en el caso
en que dos 0 mas mujeres fuesen hermanas o miembros del

mismo totem.

Como consecuencia de este estado Ce cosas, frecuentemen-
te se formaban en la familia, divisiones cuyos intereses no

~ siempre eran comunes v atn podfan ser antagénicos: Esto

provocaba situaciones que restaban de la dignidad y potes-
‘tad del padre, quien en los comienzos del nuevo régimen,

- tenfa poco poder verdadero. Esto fué notado por les prime-

Tros cronistas quienes dejaron constancia de ello en sus es-
‘critos. _
Indudablemente la influencia del padre se cimenté con
la gradual adquisicién de propiedades en tierras y en ani-
males. La primera no era posible cuando el padre residia en
la agrupacién de la mujer, por cuanto ella y sus parientes
corsanguineos eran duefos de las tierras y el marido las
ocupaba solamente en derecho de su mujer, pero cambid

cuando llevaba consigo a ésta.
La propiedad en animales se incrementd enormemente

después de la conquista espafiola y la introduccién al pais
de los animales domésticos europeos—el caballo, la vaca,
la oveja y el cerdo, etc., los cuales encontrandose un medio
propicio, se propagaron de una manera prodigiosa,
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. Con el establecimiento del nuevo régimen, el padre lleg6
a ser duefio de todas estas fuentes de riqueza, las cuales, al
morir, dejaba a sus herederos, Estos; seglin las costumbres
aun vigentes, no eran los hijos, que lo eran Gnicamente de
la madre, sino los hermanos del difunto, quienes eran de su
propio tétem. Pero poco a poco se hacian notar los incon-
venientes deleste sistema, y esto produjo una nueva modi-
ficacién en las costumbres. Se principié a reconocer la pater-
nidad del marido, que antes habia sido una cosa sin impor-
tancia y se establecié como herederos de este, a los hijos de
la primera o legitima mujer. Asi llegé a reconocerse el ver-
dadero parentezco entre padre e hijos, que antes habia sido
solamente subsidiario.

© A la vez, fué un fuerte golpe contra el totemismo, el cual
habia producido una concentracién de poder en manos de la
mujer y sus parientes. En el régimen anterior, los miembros
de una agrupacion eran en su mayor parte del mismo tétem,
v el grupo se aumentaba y se fortalecia con cada nuevo na-
cimiento, Ahora todo esto se cambiaba vy el clan se debilita-
ba cor: la salida de sus mujeres y su repartimiento en grupos
diferentes, mientras que las mujeres casadas que ingresaban
eran todas de otros totemes, como lo eran igualmente los
hijos nacidos de estos matrimonios.

Al llevar mujeres de diferentes totemes a formar parte
de Ia misma familia, se establecia en ella distintos der v mién-
tras o estaba bien cimentado el poder del jefe como padre
de todos sus hijos, habia poca verdadera cohesion en el gru-
po familiar. Sin embargo, esta falta se iba reemplazando
lentamente por la comunidad de intereses, y principiaba a
decaer la importancia del totem.

Por algtin tiempo, cada der mantenja més o menos intacto
todo lo relacionado con su propio tétem, pero, con el tiempo
se comenz6 a dar lugar preferente al tétem paternal, como
tutelar de la familia, hasta que la dificultad material de
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‘cumplir con todas las obligaciones sociales y religiocas del
totemismo establecidas por un régimen ya desaparecido,
provocé la decadencia y muerte de todo el sistema.

El tltimo vestigio de ello, y el que demoré mas en desapa-
recer, fué la manera de apellidarse. La costumbre de tomar
¢l apellido de la madre sobrevivié en quiza mas de dos siglos
a todas las demas practicas totémicas, las que poco a poco
desaparecieron en tal modo, que, en el siglo XVII, los indios
ya habian olvidado casi todo lo relacionado con ¢l totemismo.

Es indudable que la conquista espanola y el consecuente
cambio del modo de vivir de los indigenas fué uno de las
‘causas principales de esta modificacion rapida en sus ins-
tituciones. 1

Antes de este acontecimiento, los indios no tuvieron un
enemigo general y hereditario, ni ninguna lucha racial en que
ge interesaban todas las diversas tribus. Sus guerras habian
sido parciales, Intervecinas yreducidas a unos grupos con
otros. Por tanto, al llegar los espafioles, no tenfan en un
principio, ninguna organizacién, ni civil ni militar, que pu-
diera hacerse cargo de la situacion ni encarar el nuevo peli-
gro.

Mas tarde, cuando, en defensa de su patria y de su liber-
tad, se vieron en la necesidad de aliarse constantemente y
procurar una nueva organizacién militar; tuvieron que aban-
donar muchas de sus antiguas costumbres, prejuicios y
preocupaciones totémicas, en vista de sus presentes apuros,

Los grupos totémicos perdieron luego su preponderancia
y el militarismo establecié nuevas jerarquias en que los an-
tiguos lazos de consauguidad no siempre tuvieron el papel
prominente que hasta entonces. La organizacion civil y
social tuvo que ceder en Jugar a la nueva organizaciébn mi-
litar,

Las constantes guerras, las epidemias resultantes de un
contacto prolongado con otra raza, la esclavitud obligada,
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la emigracion de una parte de la poblacién para evitar estos
males, vy otros factores, produjeron una notable disminucién
en la raza indigena: y no es exagerado decir que cincuenta
afios después de la llegada de los espafioles, los indios se ha-
bian reducido a menos que la mitad, v en el siglo siguiente
la disminucién continuaba en casi idénticas proporciones.

Una de las causas de esto residia en la gran reduccién en
el nimero de los nacimientos entre los indios. Con el estable-
cimiento de las encomiendas en las regiones sometidas, los
hombres, en sumayor parte, se destinaron al trabajo de las
minas, v las mujeres a las faenas domésticas. Esta separa-
cién de sexos produjo como era natural, una disminucién
considerable en el nimero de los nifios nacidos. Cosa pare-
cida sucedia entre los indios no sometidos. Los varoiies pa-
saban la mayor parte de su tiempo en la guerra v permane-
cian en sus casas solamente durante los meses del invierno,
cuando por lo intransitable de los caminos hubo cesacién
de hostilidades.

En tiempos de paz, las condiciones de la vida habian
cambiado radicalmente para los indios. Los espafioles habian
introducido nuevos animales domésticos ¥ nuevos cereales;
los que en breve tiempo eran adoptados por los indios. Con
esto, aumentaron las tareas agricolas v ganaderas de los
araucanos, 1o que vino a afianzar mas la posicion del padre
en la familia. 3

Antes de la invasién espafiola, los grupos totémicos, los
clanes v las tribus habitaban desde tiempos inmemoriales
los mismos lugares, lo que tuvo por resultado la estabiliza-
cién del totemismo. Con las guerras y constantes incursio-
nes de los espafioles, quedé quebrantada en gran parte esta
costumbre tradicional. Para escapar a sus enemigos, los in-
dios, huyendo de la vecindad de los fuertes y ciudades, tu-
vieron que emprender constantes emigraciones y refugiar-
se en localidades menos amagadas, no una vez, sino con
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frecuencia, con el corsiguierte rompimiento de los antiguos
lazos de consanguinidad y de agrupaciones totémicas.

Por estas y otras causas, se puede decir que a mediados
del siglo XVII el sistema de tétemes imperante a la llegada
de los espafioles, habia desaparecido para siempre, quedan-
do solamente como vestigios de él, l]a manera de zapellidarse
v algunos de los ritos y ceremonias de su culto.

En lo esencial el padre habia tomado definitivamente su
lugar como jefe de la familia y de la parentela, aun cuando
por siglo y medio después, los hijos seguian denominandose
por los apellidos de sus respectivas madres.

Solamente a“principios del siglo XIX, encontramos un
verdadero movimiento en €l sentido de cambiar esta fila-
cién. Con la terminacién de la guerra de la independencia
de Chile y la cesacién de las hostilidades entre los indigenas

. y espafioles que habia durado cerca de tres siglos, las fami-
lias indias méas importantes comenzaron a radicarse de una
manera mas estable,

Durante las guerras, algunos de los jefes militares indigenas
habian logrado establecerse como feudatarios v con la
importancia yaconcedida a ellos “omenzaron a imponer sus
apellidos a sus descendientes (1), y antes de mucho habia
desaparecido completamente el sistema de filiacion materna,
y hoy ni siquiera queda recuerdo entre los indios de haber
existido semejante costumbre.

Al decaer el totemismo araucano, la organizaeion civil y
social correspondiente a este 1égimen también decayé y
desaparecié en gran parte. Las mdchulla, los cahuines, y
los Tevos que eran las divisiones sociales y geograficas de esta
institucién se disolvieron para dar lugar a las agrupaciones
en que el hombre era jefe y la vida se arreglaba mas en

(1) Constancia de =stz hecho se encuentraen una de las obras de
don Tomas Guevara —Las Ultimas Familias Araucanas—publicada en
los Anales de la Universidad de Chile, Santiago 1911.



588 RICARDO E. LATCHAM

conformidad con las nuevas condiciones. A partir de los
primeros afios del siglo XVII no hallamos més mencion
de estas divisiones en los documentos oficiales o particulares.

No obstante, las denominaciones rehue y aillarehue con-
tinuaron en uso por mucho tiempo después; no con sus an-
tiguos significados indigenas, sino con ofro puramente geo-
grafico, introducido por los espafioles, quienes en vez de
inventar nuevos nombras, adoptaron voces existentes, mo-
dificando su sentido para que llenasen el objeto deseado.

La voz aillarehue que originalmente se referia a la tribu,
0 grupo de personas o familias que reconocia un origen ul-
terior y remoto, cambié su significado para referirse en se-
guida al territorio ocupado por esta entidad y su traduccién
al espafiol era provincia. Asi los cronistas, al escribir de
cosas de la Araucania empleaban indistintamente las dos
palabras.

El refiue, en vez de ser el lugar de reunion para todas las
ceremonias culturales de la divisién de la tribu que recono-
cia el mismo grupo de tétemes, llegd igualmente a significar
la subdivisién de la provincia o aillarehue habitada y poseida
por estos grupos. Las otras divisiones menores recibieron
el nombre de reducciones.

De esta manera se ve que las condiciones introducidas por
la conquista espaiiola, acabaron conmuchas de las costumbres
tradicionales de los araucanos y como durante el primer
siglo de la ocupacién, ninglin cronista se dedicé al estudio
o a la relacién de estas costumbres, muy poco se sabe de la
organizacién de sus antiguas instituciones, y solamente
después de una revision prolija de los documentos de la época,
y una reunién de datos fragmentarios, se puede esbozar su
probable constitucién.

La desaparicién de los totemes y la disgregacién de los
grupos totémicos no pudieron menos que acarrear modifi-
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caciones en el culto de los araucanos, el cual como hemos
victo, se basaba en dicha institucién.

El pilién, que antes era el antepasado del grupo consan-
guineo que reconocia el toétem inaugurado por este, y here-
daba el apellido derivado de dicho tétem, poco a poco per-
di¢ este cardcter restringido. Los grupos ya se constituian
de otra manera y contenian elementos de muchos diversos
tétemes y apellidos, cosa que aumentaba con el tiempo y la
extensién de la poligamia.

Las agrupaciones familiares y comunales, antes homo-
géneas, se convertian en heterogéneas y sus antepasados y
totemes eran diversos. Este estado de cosas no pudo durar.
Lentamente el tétem y las instituciones edificadas en su tor-
no desaparecieron, y los pillanes particulares se convirtieron
en un ente Gnico, que llegd a reconocerse como el antepasa-
do nacional, y este es el estado cultural descrito por la ma-
yoria de los cronistas y 1a totalidad de los escritores moder-
nos.

Sin embargo ¢uedan en el folklore araucano vagos recuer-
dos de estas instituciones desaparecidas, en los nombres,
ritos, ceremonias y costumbres tradicionales, que no pueden
explicarse sino refiriéndose a una época anterior, ya olvi-
dada.

A estos recuerdos de antafio debe ascribirse la multipli-
cidad de pilienes mencionada por Rosales y Molina.

El pilldn de algunos de los principales de los antiguos
linajes, como el Marehuenu, el- Epunamin, la Anchiimal-
huén, €l Recupillanhuentru, el Trafimalenfu etc., continua-
ban en la memoria de sus descendientes, pero ya no como
objeto de culto, sino como seres legendarios y poco a poco
iban tr-ansforméndose en mitos.

Otras costumbres de los indios también sufrieron grandes
alteraciones después de que se pusieron en contacto con los
€UTOPEOS. :
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En primer lugar, la introduccién del trigo v otros cereales
aumenté considerablemente sus medios de alimentacién y
dentro de pocas generaciones los cereales indigenas, a ex-
cepcidn del maiz habian desaparecido en favor de los nuevos,
a Ja vez que estos dieron un gran incremento a la agricul-
tura indigena.

Antes de la introduccién de los animales domésticos eu-
ropeos, el tnico ganado poseido por los araucanos era unas
pequefias tropas de chilihueques o llamas, y én la alimenta-
cion de los indios, apenas entraba la carne, Posteriormente
llegaron a poseer grandes manadas de ovejas, vacas y puer-
~cos y la crianza de aves de corral, especialmente la gallina,
tomé grandes proporciones. !

El caballo vino también a modificar grandemente sus
medios de movilizacién, su sistema de alimentacién y de
hacer la guerra. Debido a su ayuda, podian extender sus
correrias, y en los siglos XVII y XVIII recorrian las pampas
argentinas llegando hasta el Atlantico.

Las constantes guerras tuvieron por resultado la forma-
cion de alianzas que muchas veces terminaron en el esta-
blecimiento de grandes feudos, bajo el dominio de los més
célebres jefes militares. Estos jefes, elegidos en primer lu-
gar por sus capacidades guerreras, lograron . establecer
jerarquias hereditarias, las que con el tiempo legaron a
convertirse en el patrimonio de las grandes familias,

Cada uno de estos jefes feudales era como monarca den-
tro de su propio territorio, y como no existia ningtn gobier-
no central, eran acatados y obedecidos, cada uno dentro de
‘fu propia esfera. Eran completamente independientes unos
de otros, y solamente se federaban para atacar o repeler a los
aborrecidos espafioles, 0 para hacerse la guerra mutuamente.

Las modificaciones en €l culto de los indios chilenos, tam-
bién provinieron en parte de la continua propaganda hecha
entre ellos de las doctrinas cristianas llevada a cabo por los
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I.T ‘abnegados misionercs, quienes durante més de tres siglos
arriesgaron sus vidas en su afan de evangelizar los naturales,

Hemos explicado como una de las razones principales del
’ poco éxito de las misiones era la falta de comprensién de la

mentalidad indigena y una mala interpretacion del signifi-
cacdo de su culto, de sus ceremonias y de sue ritos, v a la
vez la falta de ideas abstractas en los conceptos de los indios,

Los misioneros se hallaron coartados por la dificultad de
expresarse de una manera comprensible a los naturales,
porque no existian en su lengua voces capaces de explicar
lo que les querian inculcar.

Para remeciar esto, se valieron de aquellas voces arauca-
nas que parecian mejor llenar el objeto; pero el empleo de
palabras que tenian un valor determinado y material para los
indios, solamente produjo una confusién y en muchas oca-
siones convencid a los indios que los misioneros obraban de.
mala fe o bien no sabian de lo que hablaban. A veces también
produjo resultados que eran contrarios a log que buscaban,
l Asi por ejemplo, al hablar del huenw—cielo—el indio enten-
dia simplemente el firmamento, la héveda celeste que esta-
ba a su vista, sin comprerder en absoluto la idea de la glo-
ria que queria significarle el misionero; v cuando para re-
{ forzar esta idea, hablaba este del huenumapu el oyente

crefa que se hablaba de ura tierra de los muertos, oculta

en el firmamento; pero dandola el significado que tenia en
sus propias ideas de la vida futura.

No eran més felices cuando trataban de explicar la idea
de Dios. No existia semejante concepto entre los araucanos,
ni voz en su lengua para expresarla. Cuardo hablaban del
ptijén en este sentido, v frataban de explicar que no habia
mas que un solo Dios, quien era el mismo para el indio como
para el espafiol, los araucanos, quienes miraban a su pillén
como el antepasado, sabjan que 10s misioneros se equivo- =

| caban. Pero para la mayoria de los sacerdotes espafiolesel
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pillén era el demonio, y ro hallaban palabra para explicar
quien era Dios. Para suplir esta falta inventaron la voz
Neenchén, que literalmente significa duefio o dominador de
los hombres o de la gente. Existian en el lenguaje cultural
de los araucanos, una serie de palabras de esta misma cons-
truccién, como ngenco—duefio del agua, ngenhuenu—due-
fio del firmamento, ngenlavguén—duefio del mar ete., pero
estas eran nombres de personajes verdaderos, los jefes de las
sociedades esotéricas, como también, a menudo los simbolos
visibles de sus tétemes, en todo caso Seres reales. Los indios
al oir hablar a los espafioles del Ngenchén, creian que se tra-
taba de un pilldn o de un tétem de ellos, y por consiguiente
les interesaba solamente de una manera casual.

Con mucha posterioridad, y especialmente después de la
ailtima pacificacién de la Araucania, el término se ha arrai-
gado en el lenguaje religioso de los indigenas, y ha reempla-
zado casi completamente al antiguo pilldn, cuya personali-
dad se ha ido olvidando.

Sin embargo, atribuyen al Ngenchén muchos de los atri-
butos del pilidn, como'se ve en las invocaciones; algunas de
las cuales hemos reproducido, v es solamente la generacion
actual, educada en las escuelas de las misiones, la que ha
podido formarse una idea mas o menos cabal de la deidad
a quien ahora dirigen sus oraciones, y atn para esto, en la
mayoria de casos la denominan Dios, para distinguirle de los
entes antiguos Ngenchen v Pillan.

A pesar de todas estas modificaciones, las costumbres de
los actuales araucanos encierran numerosos detalles que so-
lamente se pueden explicar refiriéndoselos a una época an-
terior, cuando tenian unsignificado real y verdadero que
hoy se ha olvidado,

Estas sobrevivencias se notan todavia en la nomenclatura
de los grados de parentesco, aunque estos no tienen hoy el va-
lor que antes tenian; en el sistema matrimonial de compra
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de la mujer; en lat-ﬁollgamtao pluralidad de mujeres; en la
manera de hereda.r, en que ¢l heredero no es siempre el hi-
jo mayor del padre de la familia, sino el de la primera mujer,
independientemente del orden de su nacimiento; en sus cu-
raciones O machitgnes; en sus rogativas o ngillatunes; en la
dualidad de sexo ﬂ; su ngenchén; en el respeto que demues-
tran a las pledras{' rios, lagos, montes etc. que eran las mo-
radas de sus antiguos totemes; en sus cuentos, leyendas,
mitos y supersticiones; v en mil detalles relacionados con
sus funerales v su preocupacion respecto de los espiritus de
sus muertos.

Estas costumbres perduran sin que el indio sepa, en mu-
chos casos, porque, y menos afin como se originaron. La
tmica explicacién que puede dar es la mayor parte de estas
costumbres, es que las sigue porque asi lo hacian sus ante-
pasados de quienes él las ha heredado. De estos antepasados,
de la vida o historia de la hacién o atin del grupo a que per-
tenece nada sabe y su memoria no retrocede mas alla de la
tercera generacién, y atn asi sus recuerdos son borrosos y
poco definidos.

En el caso de algunas de las familias mis importantes,
se recuerda la genealogfa desde la fundacién de la actual
estirpe de apellido paterno, pero estas raras veces van mas
atras de la tercera o a lo sumo de la cuarta generacion, y
muchas veces lo finico que sabe de ellas ¢s 1a lista de los
nombres de los asdendientes.

A raiz de la guerra de 1880-1881, la pacificacién de la Arau-
cania y la colonizacién de la zona, la poblacién indigena se
estimaba en 70 a 80 mil personas.

Desde aquél entorices, €l pueblo araucano ha aumentado
progresivamente en nimero y segtin el censo de 1920, pasa
de 105,000, vy no faltan quienes creen que dicha cifra esta
demasiado baja.

Etuologia.—38 -
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La comparacion de los altimos dos censos indica un au-
mento de 4,000 en trece afios.

CENSO DE 1907 CENSO DE 1920
Hombres. . ... 49,719 51,946
Mujeres ...... 51,399 53,216
fPatal v, 2%, 101,118 105,162

En la actualidad, segtin las cifras anotadas en el tltimo
censo, 7,956 saben leer y este ntimero se descompone en
6,052 hombres y 1904 mujeres.

El censo de 1907 clasifica de paganos a 24,000 de estos
indios, e incluye a los demas entre los habitantes que pro-
fesan cultos cristianos; pero advierte que se han dicho cris-
tianos, aunque sus practicas poco difieren, por regla general,
de las de los paganos. :

De todo modo, con la pacificacién del territorio, su
colonizaciébn vy su ocupacién por elementos chilenos, la
situacién de los indigenas ha cambiado radicalmente durante
los tltimos cuarenta  anos.

Antes de 1880 las provincias de Malleco y Cautin y una
parte de las de Bio-Bio, Arauco, Valdivia y Llanquihue
eran pobladas casi exclusivamente por los indios. Actual-
mente la poblacién de estas provincias es la siguiente:

Total . Indios
Arauco ........ 60,283 4,980
Bio-Bio ........ 107,072 1,372
Malleco. . ... ... 121,429 11,815
Cautin ........ 193,628 58,305
Valdivia ....... 175,141 19,723
Llanquihue. . . . . 137,206 8,957

Totales . ... ... 794,759 105,162
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Resulta que ahora los indios forman solamente el 139 de
Jos habitantes de su antiguo territorio. Esto ha permitido
el establecimiento entre ellos de numerosas misiones y es-
cuelas pdra indigenas, En una conferencia dada reciénte-
mente por el P. Amberga, de las misiones de los Capuchinos,
de Baviera, declaré este sacerdote que en la actualidad
asisten mas de 4,000 indios a las escuelas mantenidas por la
Orden en la Araucania, y es probable que otros tantos asis-
ten a las demés escuelas regentadas por las misiones angli-
canas y en las del Estado.

La proximidad de los numerosos pueblos fundados en la
regién duraite los Gltimos cuarenta afios, los ferrocartiles
que cruzan la zona, la introduccion de maquinaria agricola
'y otros adelantos de la civilizaciébn moderna han contribuido
" mucho a modificar las costumbres y aun el modo de pen-
- sar del indio, y hacen que cada dfa sea més dificil escudrinar
- sus antiguas practicas, ideas y creencias. Actualmente se ha-
Ilan pocas de las condiciones expuestas en este estudio y
. hasta el recuerdo de la mayor parte de ellas ha desaparecido,

Solamente después de registrar minuciosamente las antiguas
: crénicas, los documentos de épocas pasadas y de cotejar las
noticias asi laboriosamente reunidas, con las de otros pue-
blos de igual o parecido estado cultural, comparandolas con
criterio sereno y amplio, se puede vislumbrar la vida y men-
talidad de los araucanos del tiempo de la (\:anuisf.a.

De nuestro estudio creemos poder establecer las siguientes
conclusiones:
= 1.» Que al llegar los esparioles a Chile, los indios del pais

estaban organizados por un sistema totémico;

2.% Que heredaban el tétem y el apellido por linea fe-
menina;

3.2 Que el apellido se derivaba del totem;

4.7 Que el tétem entre los araucanos no era sinénimo con
el antepasado comin de quien el grupo totémico se supo-
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nfa descender, sino que era un sér con gue éste habfa for-
mado una alianza;

5.* Que el sistema social se hallaba en un periodo de tran-
sicién, ya que el padre era generalmente reconocido como
jefe de la familia. Se le reconocia la paternidad y sus hijos
heredaban sus bienes materiales y sus dignidades, a pesar
de la filiacién materna;

6.* Que el cambio repentino de condiciones, consecuente
a la Conquista Espafiola, concluyé con el totemismo y afian-
26 la posicién del padre como jefe de la familia;

7.t Que la religion de los araucanos era el culto de los an-
tepasados, sin que reconocieran minguna deidad;

8.» Que el Pilign, respecto del cual se han eserito muchos
absurdos, no era otra cosa que el antepasado fundador del
respectivo linaje. Durante el régimen del sistema totémico
el Pillén no era un sér tnico, sino multiple, puesto que cada
linaje tenia su propio pillén, distinto de los de otras estirpes.;

9.» Que, como entre todos los pueblos poco civilizados, 1a
magia desempeniaba un papel preponderante en la vida y
las creencias de los indios chilenos y era la base de muchas
costumbres que parecen extrafias o ridiculas;

10.» Que vestigios de muchas de estas antiguas costumbres
y creencias sobreviven en la actualidad, sin que los indios
sepan lo que significan o donde han originado.



APENDICE 1.

LAS DIVISIONES GEOGRAFICAS DE LA ARAUCANIA EN EL
SIGLO XV,

Por los detalles que hemos logrado sacar de los documen-
tos y publicaciones del siglo XVI, hemos podido establecer
que a la legada de los conquistadores espafioles, existian
al sur del rio Itata, sin tomar en cuenta Chiloé v las demés
islas, 50 o 51 aillarehues o tribus independientes.

La mayor parte de estas las hemos podido situar dentro
' de limites geograficos mas o menos aproximados; pero quedan
cuatro o cinco claros, cuyos nombres, hasta ahora, no nos
ha sido posible determinar de una manera segura. Tentati-
vamente hemos dado a estas comarcas dudosas, los nombres
con los cuales se conocian en los siglos XVII y XVIII, se-
gin los documentos de aquellas épocas, sin saber si estos
fuesen los originales. Deé todo modo las hemos dejado con
letra cursiva, y pueda ser que mas tarde se podra rectificar
cualquier error.

Solamente en algunos casos hemos podido indicar los
rehues o levos de que se componian los ailiarehues. Al sur
del Toltén, raras veces aparecen estas denominaciones en
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los documentos y son reemplazados por la némina de los
cahuines o ecaries. Sin embargo, algunos de los cronistas
indican el ntimero de los rehues o reducciones que correspon-
den a cada aillarehue, y éstos concuerdan muy de cerca
con el niimero que debian existir, al dar a cada aillarehue
los nueve refues que indica el significado. de su nombre;
ailla nueve.

Posiblemente el ntimero de rehues que hemos calculado
—470—sea menor que el verdadero, porque entre los aifia-
vehues cuyas divisiones son conocidas, no siempre correspon-
den las nueve fundamentales. Algunos tienen mayor nimeto,
y puede suceder lo mismo con algunos otros. Sin-embargo,
en los casos en que no tememos seguridad, hemos calculado
sobre la base de nueve, de manera que la cifra que da-
mos seria siempre la minima.

Sabemos que esta lista estad muy incompleta; pero la repro-
ducimos con la esperanza que otros investigadores, mas
afortunados, puedan poco a poco llenar los vacios que de-
jamos.

Para los efectos de establecer zonas, hemos adoptado los
cinco. vutanmapus conocidos a los indios del siglo XVIII,
agregando a ellos la regién situada entre el Itata y el Bio-Bio;
que en tiempo de la conquista era uno de los baluartes de los
indigenas, y zona bastante poblada.

En esta Gltima zona, existian seis aillarehues, a saber:
Coelemu (hosque de lechuzas) Ilamado por los espafioles,

Gualemo; el distrito entre los rios Itata y Bureo,
Los levos que hemos podido establecer son: Coelemu,
Otohue y Coihueco.
Peguco (agua del peumo) llamado Penco por los ebpaﬁOIGS-
entre los rios Bureo y Andalién.
Levos conocidos: Talcahuenu, Aquelpangue, Anda-
lién, Arana, Puchacay.
¢Rere? (pdjaro carpiniero) ambos méargenes del rio Claro.
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Levos conocidos: Huelen-Huelen, Cahuifiungue, Gua-
chumavida, Talcamavida,
Hualqui, al norte del Bio-Bio, entre el rio Quilacoya y el
mar,
Levos conocidos: Laleufu, Yecotn, Hualqui, Tal-
cahuenu, Quilacoya.
Liancamilla (chaquira de oro) llamado generalmente Llau-
camilla en los documentos; entre el Itata v el Bio-Bio

0 con mas precisién entre los actuales pueblos de Yun-
gay v Los Angeles;

Levos conocidos: Tolmilla, Quelenmapuco.

Rarinleuru (Ralinleuvu, la mitad del rio) entre los rios
Nivequetén (Laja) y el Bio-Bio, al oriente de Los Angeles,
No conocemos ningin lero de este aillarehue.

En la regién de la costa, entre el Bio-Bio v el Toltén,
o sea el Vulanmapu llamado Lavquenmapr habian
también seis aillarehues, a pesar de que el P. Valdivia
habla de cinco, pero después del afio 1573, debido a la
gran disminucién de la poblacién, los dos aillarehues
de Licanlebo y Ranquilhue se fusionaron, llevando el
nombre del primero.

* Los ctllarehues de esta division eran:

Marihuenu (diez cielos) llamado también Huenwurehie (lu-
gar de los huenu), 1a parte norte de la actual provincia
de Arauco, desde el Bio-Bio hasta el Carampangue,
entre la cordillera de Nahuelbuta y el mar.

Levos: Neculhuenu, Pailabuenu, Tolpillanca, Antii-
huenu, Colcura, Marihuenu, Huenurehue, Chechelevo,
Coiilevo, Quiapep, Cahuinhuenu, Tuben. Total 12
levos.

Arauco (Raghco 7 agua gredosa) desde el rio Lebu hasta la
bahia de Arauco, entre Nahuelbuta y el mar.

Levos: Panguerehue, Millar(pu, Llaghuapi (llamado
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Lavapié por los esparoles), Quidico, Quiapo, Levo
(Lebu) Colico, Arauco, Andalican, -

Tucapél. La parte sur del departamento de Lebu y el norte
de el de Cafiete, hasta el rio LleutLleu.

Levos: Molhuilli, Lincoyan, Pilmaiquén, Tucapél
Paicavi, Ancalemu, Thomelemu, Cayucupil, Ilicura,
Vutalevo,

Licaniebu (levo de los licanes) entre los rios Lleu-Lleu y
Tirua, entre Nahuelbuta y el mar.

Levos: Chamacodo, Lemolemo, Villoto, Coelcuimo,
Relomo, Pillurehue, Vilurehue, Povinco, Licanlebu,
Tirua,

Ranguilhue o més bien Ranciilhue (carrizal), al sur del ante-
rior hasta el rio Cautin.

Levos conocidos: Ranciilhue, Quinahuél, Pellahuenu,
Claroa, Rangaloe, Trevolhue, Moncolhue,

Cautén, la costa entre los rfos Cautin y Toltén.

Levos conocidos: Pelulcura, Llamocavi, Coyamrehue,
Celolebu, Budi.

La tercera division comprende los llanos centrales
entre el Bio-Bio v el Toltén, llamada por los araucanos
Lelounmapu, pais de los llanos. En esta zona se halla-
ban cinco aillarehues:

Catiray, el distrito comprendido entre la cordillera de Na-
“huelbuta y el Bio-Bio hasta Negrete por el sur.

Levos: Pirenmavida, Tavolevo, Lincura, Ariimco,
Pilumrehue, Curalevo, Coyamco, Quilalemu, Geuche,
Chipimo, Mayurehue, Peterehue, Namcurehue, Mi-
llapoa.

Chacaico (agua del espino), entre los rios Huequén y Re-
naico.
Levos conocidos: Viluquén, Chacaico.
Purén abarcaba la mayor parte de los actuales departamen-
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tos de Angol y Traiguén, desde Nahuelbuta hasta el rio
Rehue.

Levos: Guadava, Purén, Coyamcahuin, Lumaco,
Tomelemu, Coipolevo, Picoiquén, Engolmo, Lebo-
riipy, Voquilemu.

Rupucura (camino de piedra) llamado Repucura por
los espafioles, situado en ambas orillas del rio Cholchol,
desde la entrada del rio Colpi, hasta el Cautin, desde
los cerros de Nielol hasta Nahuelbuta.

Levos conocidos: Nielol, Riipucura, Colpillan, Voi-
£Ueco,

Boroa, al sur del Cautin entre €l rio Boroa y el Quepe.

Lero conocido: Boroa.

La cuarta divisién, situada en la regién subandina,
entre el Bio-Bio v el Toltén, también contenia c,i1'1co
aillarehues. Esta divisién era conocida a los araucanos
con ¢l nombre de inapiremapu, tierra cerca de la nieve.
Sus a@illarehues eran:

Malvén, situada en el actual departamento de Mulchén,
hasta los cerros de Pemehue.

Levos conocidos: Malvén, Rucalhue, Quilaco.

Colhue, entre los rios Renaico y Malleco.

Levo conocido: Colhué,

Quechurehue, entre el Huequén y el Traiguén.

Levos conocidos: Quechurehue, Adenciil, Nupangue,
Quilahueque.

¢Quillinco? Eslo es uno de los claros en nuestros datos. No
lenemos noticia ninguna de la zona comprendida enlre
los rios Traiguén vy Cautin en sus CuUrsos superiores;
pero figura en algunos de los documentos del siglo XVII
el nombre de una reduccion llamada Quillinco, en esta
comarca.

Maguehue, (lugar de los macuis) entre el Cautin y el Que~
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pé, en su parte occidental y siguiendo entre el primero
v el Huichahué mas al oriente.

Levos conocidos: Magquehue, Quincholco, Chumi-
lemo. Puellocavi, Alihueco. Ailangue, Purumén.

La quinta divisién corresponde al rutanmapu, llama-
do por los araucanos, Piremapu, regién de la nieve,
0 sea la cordillera de los Andes, entre el nacimiento del
Itata y el del Toltén. Contenia seis aillarehues v era la
morada de las tribus némadas llamadas chiquillanes y
pehuenches.

Quiicolco, frente a Santa Barbara, entre el Duqueco y ¢l
Bio-Bio.

Leros: Mincoya, Coquilpoco, Otarachina, Iguama-
milla, Iguandepirén, Inaculican, Maricaiveo, Alcan-
huere, Calvulican, Millanahuél, Chancanahuél,

Rucalhue, valle del Bio-Bio, de Santa Béarbara, rio arriba.

Levos conocidos: Marupu, Memacoiputongo, Tilil-
co, Queuco,.

Calleugue, situado en el mismo valle, hasta el volcan
Calleuque.

Lolco, desde Calleuque hasta Lonquimay.

Lincura, desde Lonquimay hasta Gualletué.

Huenchulavquén, los contornos del lago de este mismo nombre,

Al sur del Toltén, y entre este rio v el Bueno, existia
la zona llamada Huillichemapu, tierra de la gente del
SUur.

En toda esta zona las encomiendas eran repartidas
por cavies v solamente por casualidad se mencionan 108
levos. Existian catorce o quizd quince aillarehues en
ella, que son;

Mariciiga (diez linages) llamado Mariquina por los espafio-
les, situado en los llanos a ambas orillas del curso me-
dio del rio Cruces.

Leros conocidos: Marileufu, Chongqui, Rucaraque.
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Chedque, No conocemos su situacion geografica.

Huenyhue o Guanehue, los contornos del lago Panguepulli.

Prtdhuinco (agua que corre).

Arigue, al sur del Calle Calle hasta el rio Callileufu.

Nagloltén al sur del Toltén, entre el mar v el rio Donquill,

Queule, al sur del anterior, por la costa, hasta colindar con
Maricliga.

De este aillerahue, conocemos los lepos de Coipolav-
quén v Huelchehue.

' Huadalavguén (calabaza de mar) al margen norte del Calle
Calle hacia la costa. Deslindaba por €l norte con Ma-
riciiga.

Levos conocidos: Lucone, Popalan, Pocoti, Calle
. Calle, Pidén.

Reitthue (lugar de cuevas) en los contornos del lago del mis-
mo nombre,

Quinchilca, al poniente del anterior y a ambos lados del rio
de ese nombre.

Collico, entre el Calle Calle vy el Futa.
Cudico, 1a regién entre el Futa y el mar.

Levos conocidos: Sepilloa, Colleco, Lepilmapu.
Dahglipulli, al oriente del anterior.
Quechurehue jentre el vio Aillepén y el lago de Villarrica?
Ranco ;los contornos del lago de esle nombre?

La zona entre el rio Bueno y el Seno de Reloncavn
contenia ocho aillarehues, que eran:
Coihueco, al sur de Osorno,
Cunco, en la costa [rente al lago Llanquihue,
Quilacahuin, entre el rio Rahue y el mar.
Trumahu, al norte del anterior, en Ia margen sur del rio Bueno-

Lipthue, al suroeste del lago Llanquihue.

Lepilmapu, entre el Llico y ¢l Maullin.

Carelmapu, al sur del Maullin.

Calbuquén, al oriente del anterior,
La isia de Gaete, ;entre ¢l Pilmaiquén v el” Rahue?
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Debemos agregar a éstos la isla de Mocha, que en
tiempo de Pedro de Valdivia, tenfa una densa poblacién, -
probablemente dos o tres mil almas.

La mayor parte de estos nombres han quedadoen la
toponimia del "pafs sin modificacion.

APENDICE IT

LA FAUNA CHILENA Y SU FIGURACION EN LAS NOMBRES DE
LOS TOTEMES Y MITOS DE LOS ANTIGUOS ARAUCANOS,

En las listas de los nombres v apellidos indfgenas que lo-
gramos sacar de los documentos del siglo X VI, v que sumaron
més de dos mil, figuran 213 apellidos diversos, de los cuales
181 corresponden a la zona entre el rio Itata y el Golfo de
Reloncavi.

Entre ellos, encontramos 30 nombres pertenecientes a la
fauna chilena y otros dos que evidentemente son importa-

ciones de las pampas argentinas (1).

Por esto deducimos que més 0 menos la sexta parte de los
tétemes conocidos entre los araucanos en tiempo de la llega-
da de los espafioles era derivada de los nombres de animales,
aves o reptiles; perosolamente ocho de ellos eran comunes,
y entre éstos, los dos importados.

Guevara supone que la mayorfa de los tétemes de estos
indios se derivaba‘de los animales; pero no era asi. Como

(1) El P. Augusta ¢Como se Haman los Araucanos? en su lista de
apellidos modernos da 287, entre ellos 36 derivados del reino animal:
tres de los cuales eran nombres de espetiss importadas por los europeos:
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hemos dicho en otra parte, los més comunes y los mas re-
partidos geograficamente eran los que se derivaban de los
fenémenos naturales v de los objetos indnimes de la natu-
raleza, como huenwu, cielo; anli, sol; cure, piedra; co, agua
leufu, rio; levquén, mar; méhuide, monte; lemu, bosque
lican piedrecilla de cuarzo: milla, oro, ete. ete.

De los nombres tomados del reino animal, los dos més
importantes y més numerosos eran: cheugue (mod, Choique)
avestruz. (Rhea americana o Rhea darwinii); y nehuél, ti-
gre (felis onza).

Estos, abundentes en las pampas argentinas, nunca for-
maron parte de la fauna chilena; y Ia frecuencia con que fi-
guran entre los apellidos indigenas del pais en tiempo de la
conquista, indica, sino invasion por pueblos de la otra banda,
al menos una prolongada comunicacién directa entre las
tribus de ambos lados de la cordillera de los Andes.

De la fauna netamente chilena, los nombres que aparecen
con mayor frecuencia en los apellidos y totemes antighos son:

Manque, condor (Sarcorhampus gryphus. Linneo),

Pani o pangi, lebn—puma (Felis concolor o Felis puma,

Molina).
Huala, ave acuitica de la familia de los podicépidas.

En Chile hay cuatro especies: 1.© Aechmophorus major;
2.0 Podiceps calipareous; 3.° P. rollandi; 4.° P. antarcticus.
Se llaman pollitos de agua o pollollos. Viven en las lagunas
y permanecen la mayor parte del tiempo en el agua. Se
alimentan de vegetales y animalitos acudticos. La hualy,
al nadar, lleva sus pollos bajo las alas y también cuando
permanece debajo del agua.

El P. calipareous es una especie que vive en el mar y es
conocida de la genterriberana con el nombre de chalupa o

chalupita del mar.

Los indios sacaban los cueros de estas aves y los usaban
como adornos para la cabeza, probablemente como simbolo
del totem.
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Taru o traru, €l traro (Polyborus tharus), ave de rapifia
diurna muy comin en todo el pais. :

Vilu, culebra (Tachymenis peruriana). La culebra chilena
que habita igualmente el Pertt y Bolivia.

Na_mcu. aguilucho (Buteo erythrenotus), apellido muy co-
man en algunos distritos, especialmente al sur del Cautin.

Los demas apellidos derivados de la fauna chilena eran
mucho menos frecuentes, y algunos no aparecieron mas de
una vez en nuestras listas. Los que pudimos recoger de los
documentos del siglo XVI son:

Ariimeo, llamada vulgar pero impropiamente rana (Ca-
Iyptocephalus Gayi). Es un bactracio gigante y mide hasta
20 ¢m, de largo. Es de color verde obscuro. Tiene fuerte
voz y se deja oir especialmente de noche. Los araucanos lo
consideraban duefio de las aguas v era el simbolo del totem
co agua,

Cagte o Cahgte, especie de pato, llamado por Febrés, pato
real (Mareca silbatrix—King). De esta voz se deriva el nom-
bre del rio Cautin, que los primeros espanoles llamaron
Cautén, pero que era conocido a los indios como Cahgtén.

Calguin, €l aguila chilena, (Geranoaetus melanoleucus)
King).

Cau Cau, gaviota, Son numerosas las especies de gaviotas
que habitan las costas chilenas; pero el nombre caucau
pertenece a la especie grande (Laurus dominicanus) comun
en todo el litoral. Otra especie mas chica (Lawrus glaucodes),
es llamado cehuil por los araucanos,

Chingue (Conepatus chinga, Molina o Mephilis chiiensis,
segiin los naturalistas modernos), es conocido por ‘el olor
insoportable que arroja cuando se ve perseguido de cerca.
Su nombre es araucano, pero los huilliches lo llaman también
shari.

Chiuque o tiugue, ave de rapifia diurna, muy comin en
todo el pais (Milvago chimange, Vieillot), Se alimenta de
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ratones, ratoncillos, lagartijas, gusanos, langostas ete. y no
‘desperdicia los tubérculos.

. Choroy, loro, (Henicognathus leptorhynchus) es muy co-
mun en el sur de Chile, Vive en bandadas inmensas, cuya
'proximidad dan a conocer por su voz chillona y penetrante.

Coipu (Myocastor coypus, Molina) una especie de castor
‘comtin en el sur de Chile y en la Argentina.

Coalocolo, gato montés (Felis colocolo, Mol), llamado
kod-kod o coll-coll por los araucanos, voz espafiolizada en
ieolocolo. Otra especie parecida es llamada kudmu por los
indios v vulgarmente hwisia (Felis guigna Mol.). Ambas es-
'pecies son muy escasas hoy y s6lo se encuentran en lo més
‘inaccesible de los bosques.

Fedi o Viidd, perdiz, (Nothoprocta perdicaria-Kitilitz)
apellido poco comin entre los araucanos antiguos, y que
encontramos solamente una vez.

Hueque, lama, (Auchenia iama) lamado por los espafioles
Chilihueque, carnero de Chile para distinguirlo de la oveja
que los indios también llamaron Auegue.

Huillin, nutria (Lutra huidobria, Mol.) habita en las pro-
vincias del sur donde frecuenta los rios y lagunas.

Lame, lobo marino, llamado erréneamente foca, y con mas
' propiedad lobo de un pelo (Olaria jubata-Forster). Mide unos
tres metros o méas de largo el macho y es muy comin en toda
la costa chilena, donde antiguamente era totem de impor-
tancia.

Llinque o lingue cierto sapito, cuya especie no hemos po-
‘dido averiguar.

Ngiirte o Niira, zorro montaiiés, (Pseudolopex domeycoa-
nus, Phillipi 1900). Es mas bien una especie de chacal.
Nygiire era un apellido bastante comin entre los huilliches
de la zona subandina y de los grandes lagos cordilleranos.

Peucu, ave de rapifia, (Antenor unicinctys) Era un apelli-



608 RICARDO B LATCHAM

do de importancia entre los habitantes del llano central;
muy reldcionado con los de antié v kuenu. Estas tres familids
deben haber hecho numerosas alianzas en los tiempos an-
tiguos a juzgar por la frecuente mezcla de sus apellidos,

Quirque, lagartija. No hemos podido determinar la especze,
pero es probablemente el Liolaemus chilensis.

Rare, un ave del género de los gorriones, pero de mayor
tamafio que los comunes, (Plytotoma rara, Mol.). Habita en
la costa durante los meses de invierno y se emigra a la cors
dillera en el verano:

Tregua, perro, (Canis familfaris) apellido frecuente entre
los antiguos indios valdivianos, en tiempo de la conquista,

Tricau o lrecaw, loro (Cyanolyseus byromi, Children; o
Psittachus cyanalysios, Mol.) de color verde olivo y amarillo,
No es tan comn como el chorey, pero es abundante en todo
el pais.

Viileun, lagartija (Proctofretus chilensis) muy comin y
de menor tamafio que el gquirque.

Yecu, cuervo (Phaiocrocorax vigua vigua, Vieillot) llamado
vulgarmente pato yeco.

Yene, Ballena (Belaena australis), Esta ballena que fre-
cuenta los mares chilenos tiene unos veinte metros de largo
y el varamiento de uno de estos cetéiceos era un acontecimien=
to para los indios, quienes aprovechaban todas sus partes.
Era apellido frecuente en €l litoral de las provincias australes,

Ademas de los seres del reino animal que hemos mencio=
nado, y que son los tinicos que figuran entre los té6temes que
hemos podido reunir correspondientes al siglo XVI, habian
otros que dieron origen a mitos, leyendas y supersticiones
fabulosas creidas hasta hoy por los indios.

Entre estos mencionaremos en primer lugar el ngiruetly

—zorro culebra. Como hemos dicho ya, es posible que esté
mito se haya originado en unaalianza entre familias de los

tétemes ngiiry zorro y #ilu culebra. Sin embargo no debemos

"\
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perder de vista otra posibilidad. Existe verdaderamente en
Chile un animalito que los araucanos llaman ngiruvilu.
Este pertenece a la familia de los marsupiales. Es el Di-
delphys Australis, Fed. Phillippi, que se llama vulgarmente
Monito del Monte v por los araucanos ngiruvilit o huenu-
quique (raton del cielo). A veces se confunde esta especie
con otra el Didelphys elegans o Murmosa elegans, que se en-
cuentra solamente en las provincias centrales v llamada vul-
garmente comadreja, pero los araucanos llaman esta espe-
cie llaca.

Lehmann Nitsche cree que se formé el mito alrededor de
1a Lutra felina, Mol., peroesto es unerror, aunque otro mito,
el aullaull o Hunllun con toda probabilidad, debe su origen
a esta nutria

El Nulifnll es un sér legendario, duefi®'d@él mar y que pro-
duce el ruido de las olas. Es la Lutra felina, especie de nutria
‘ marina, cuyo nombre vulgar es gato del mar, pero llamado
también chungungo y entre los indios chinchimén.

El piguchén o serpiente alada, con toda probabilidad de-
rivé su origen del vampiro chileno, (Desmodus dorbignyii,
Waterhouse; D. rotundus, Geoffroy; o D. rufus, Wied.)
que en las provincias de Aconcagua y Cogquimbo todavia
se llama piuchén. Molina, quien no conocia este vampiro,
nos da una descripeion del mito, sin saber si se debia tomarlo
en serio o no, Dice: ' El Piguchén, quadriipedo alado, o es-
pecie de gran murciélago, que a existir en la realidad, for-
marfa uno de los eslabones u anillos que unen los paxaros
a los guadripedos, Este animal, que segn dicen, es de Ia
magnitud y figura del conejo casero, esta cubierto de un pelo
fino de color de canela: tiene el hocico aguzado: los ojos gran -
des, redondog v resplandecientes: las orejas casi invisibles,
las alas membranosas: las patas cortas, y semejantes a las
del lagarto: la cola redonda por el nacimiento, v después

ancha a modo de los peces: silva como las culebras, v vuela
Etnologin—32
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como las perdices: habita en los huecos de los arboles, de
donde salé inicamente durante la noche v no hace mal
a nadie si no es a los insectos, quele sirven de pasto” (1).

El trelque o trelquehuecuru, mito que los araucanos figuran
como cuero de ternero con garras a la orilla y que envuelve
a los hombres y-animales en el agua, debe haberse originado
en ia jibia (Sepia tunicala, Mol. o Omastrephes gigas) de los
mares chilenos. Este molusco m de hasta 1.20 mde largo,
sin contar los tentaculos o brazos de los cuales tiene diez.
ocho cortos v dos mas largos, cuya superficie inferior esta
provista de chupadores. El tronco estd envuelto por un re-
pliegue de la piel llamado manto, soldado en la parte dorsal
y libre en la ventral. Molina habla de otra especie mayor
que llama Sepia unguiculata, y que “en lugar de pezoncillo
tiene armadas las"patas (tentaculos) de dos drdenes de
garras o de unas agudas o semejantes a las de gato que re-
coge a modo de este animal en una especie de bayna . . . pero
no es muy comGn en aquellos mares”.

Es probable que conocid esta especie solamente de referen-
cia y confundiéndola con el Mito del trelgue o manta, la haya
dotado de ufias en vez de ventosas, y agrega “‘Son increibles
las cosas que cuentan los marineros acerca de la magnitud
y fuerzas de tales xibias, reduciéndose lo que hay de cierto
a que las mayores que se pesaron en tierra pasaron de cien-
to trece libras castellanas™ (2).

El quetrunamiin, =er fabuloso en forma de un enano con
una sola pierna y pie. Deriva su nombre del quefru (Micro-
pterus cinereus o Tachyres cinereus) llamado vulgarmente
pato quetro. Molina, quien lo incluye entre los Dibmedeas,
lo describe de esta manera: “El Quethu (Diomedea Chil-

(1) Compendio de la Historia Natural y Civil del Reyno de Chile.
T. 1. 307.

(2) Compendio de la Historia Natural y Civil del Reino de Chile,
T 1. p. 218,
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ensis) es del mismo género y casi de la propia magnitud y
figura del Pinguino, del qual se distingue Ginicamente en te«
ner las aletas absolutamente sin pelo, en que sus pies estan

divididos en quatro dedos también palmeados v en tener .

vestido €l cuerpo de una especie de pluma espesa, larga y
de color ceniciento, y tan ensortijada y suave, que parece
lana. Los habitantes del Archipiélago de Chiloé, que es don-
de se encuentra un gran namero de estos paxaros, hilan es-
ta pluma particular, y hacen de ella cubiertas para camas,
que son muy estimadas en el pais"” (1).

Esta ave es de mayor tamano que los demés patos chi-
lenos y tiene la costumbre de pasar horas enteras, en las ori=
llas de las lagunas v riachuelos, inmévil y parada en una pata.
En esta costumbre es probable que se originé el mito del ser
de una sola pierna.
~ El chuchu o chunchu, (Glaucidum nanum, King) es una

especie pequenia de lechuza, considerada de mal agiiero y de
cuyo nombre se ha originado la leyenda de los chunchunes o
chonchones, cabezas con alas, en que se convertian los brujos
para efectuar sus perigrinaciones nocturnas, como hemos
referido en otra parte.

Otra ave de mal agiiero entre los indios y ‘que ellos creian
ser una forma tomada por los huilranaihué para cometer
sus maleficios, era el huairavo (Nyoticorax cyanocephalus,
Molina 0 Ardea naervia) de la familia _E!e los Ardéidos.

Debemos incluir aqui otro mito, que si en la actualidad es
poco conocido entre los araucanos, vive en la mitologia de
la gente del campo v en especial en la isla de Chiloé. Nos
referimos al camahuelo también llamado el caballo marino.
Afin cuando algunos los consideran mitos distintos, en nues-
tro parecer, han tenido el mismo origen.

Cavada describe el camahueto de las levendas, como sigue:

(1) Compendio de la Historia Natural y Civil del Reino de Chile,
T, 1. p. 265.

e
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“El Camahuelo es un-animal fantastico de grandes fuer-
zas y extraordinaria belleza. Nace en los rios, y en ellos vive
hasta que adquiere su total desarrollo; entonces se lanza al
mar arrastrando consigo cuanto encuentra a su paso. Para
cogerlo hay que servirse de gruesos cables de sargazo, que
son los tinicos que el monstruo no puede cortar. El Cama-
hueto tiene dos hermosos cuernecillos que poseen maravi,
llosas virtudes curativas. Unas cuantas raspaduras de éellos,
cocidas en agua de mar y adicionadas con sal y vinagre,
proporcionan un magnifico remedio para conservar 'a sa-
lud en general, adquirir considerables fuerzas y curar las
fracturas de brazos y piernas. Si se toman crudas estas ras-
paduras o si cae en el agua un pedazo de cuerno no cocido,
el animal se reproduce™ (1).

El mismo autor, hablando del caballo marino, dice que este
es un “animal mitolégico representacién de las olas encres-
padas, pues siempre aparece arrojando espuma por la boca
y relinchando con gran fuerza. Se le gobierna con riendas
de sargazo y su velocidad es mucha’ (2).

También dice qué los brujos se sirven de él para trasla-
darse al Caleuche o buque fantasma, y que caben hasta doce
personas en su lomo,

Pues, bien, en siglos pasados, segin Albert, era comin
en nuestras costas, una especie de foca (Macrorhinus leoni-
nus, Linneo—Phoca elephanting, Mol.) llamada vulgarmente
Elefante del Mar. Los machos median cinco metros v més
de largo y las hembras tres metros. Todavia en el primer
decenio del siglo pasado se mataron 40,000 ejemplares en las
costas australes; pero hoy se encuentra completamente ex-
tinguida en las costas chilenas.

Debe su nombre al hocico prolengado en forma de trompa
corta de 40 cm. de largo, encorvada hacia abajo.

(1) Cavada, Francisco. Chiloé.
(2) Cavada, Francisco. Chiloé y los Chilotes. p. 103,
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