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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
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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
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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.



20 RICARDO E. LATCHAM

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
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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,



42 RICARDO E. LATCHAM

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-
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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-





















































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































