REYES SOBRE LA TIERRA

Maricunimonei.- Dolores Carimonei.- Juliana
Necul.- Francisco Habquén.-Pascual Carimonei.-
Antonio C., secretario.»®

Dos semanas mas tarde, el nuevo «Diputado del Nuble» escribia a
la Mayoria desde la isla de Linlin, informando acerca de sus gestiones:

«En cumplimiento del decreto con fecha cinco
del corriente, pasé a casa del mencionado Andrés
Calviagne y asociado de dos testigos imparcialés
le notifiqué a que comparezca el veinte y dos del
mismo ante el despacho del nuevo Presidente de
la Capital de Santiago, cabecera y villa de Tenaun.
Linlin, Agosto 17 de 1877.- Manuel
Quilahuilque.»®

Mucha distancia tendriamos que recorrer si quisiéramos trazar un
camino que nos llevara de las brujas danzantes de los aquelarres
europeos a los brujos reunidos en Tenaun. Comencemos, pues, por
el principio.

LOS CHONO Y LOS HUILLICHE

La poblacion indigena chilota tuvo su origen en la fusién de varios
grupos étnicos que llegaron al Archipiélago de Chiloé en oleadas
migratorias sucesivas. En tiempos remotos llegd desde tierras
fueguinas un pueblo némade canoero, emparentado con los qawashqar
o alacaluf, que se dedicaba preferentemente a la pesca y recoleccion.
Los chono remontaron el Golfo de Penas y establecieron su territorio
en el archipiélago actualmente conocido como de Los Chonos, las
Islas Guaitecas y el Archipiélago de Chiloé, llegando incluso a
incursionar en el Canal de Chacao.

Los chono, que ocuparon el area suroriente del Archipi€lago
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de Chiloé, recibieron de los huilliche, sus vecinos de mas al norte,
el nombre de payo. En términos materiales, su cultura era muy
parecida a la de los gawashqar. Eran avezados navegantes, expertos
nadadores y buceadores, recolectores de*playa y mar, ademas de
pescadores y cazadores acuaticos. Su dieta estaba constituida por
mariscos, peces, crustaceos, algas, aves, nutrias, lobos y ballenas
varadas. Practicaban la coccion de sus alimentos con piedras calientes.
También recolectaban hongos, bayas, papas y apio silvestre. Por
razones atin no del todo claras, vivian practicamente desnudos, con
tan solo una capa de cuero que les cubria la espalda.

La grasa de animal con que cubrian sus cuerpos y la
adaptacion de sus organismos a la rigurosidad de su entorno natural
les permitian soportar las temperaturas extremas. Aunque
acostumbraban depilar todo su cuerpo, los ancianos y chamanes
solian dejar crecer su barba (de ahi el nombre huilliche de «payo»,
hombre barbado). Se guarecian en pequefios toldos, construidos
con una armazon de varillas y recubiertos con ramas, hojas, pasto,
cortezas y pieles.

Debido a su aculturacion con el pueblo huilliche, los chono
que se asentaron en el sur de la Isla Grande de Chiloé —es decir,
los payo—, transformaron sus antiguas canoas en «dalcas»
construidas con tablones de madera, incorporaron a sus sistemas
de pesca los corrales hechos de varillas y comenzaron a practicar
una agricultura rudimentaria. Este proceso de lenta fusion cultural
—quizas también étnica— se aceleré notablemente a la llegada de
los espafoles, debido a la politica de reducciones implementada
por los jesuitas.

Desde muy antiguo, los chono debieron compartir el territorio
del archipiélago con otro grupo étnico proveniente del norte. Debido
a la proximidad de la Isla Grande con el continente y al manejo que
tenian de embarcaciones menores, los huilliche pudieron cruzar
facilmente el Canal de Chacao y asentarse en gran parte de la Isla,
especialmente en su borde nororiental. Era un pueblo semisedentario
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y agroalfarero, que practicaba una agricultura simple, a base de
roza, quema y un palo de plantar. Su cultura era similar a la de los
mapuche y huillichc‘el continente, aunque con algunas
particularidades propiasfe un pueblo que vivia tanto de la tierra
como del mar. Para fertilizar sus campos, los huilliche de Chiloé
usaban algas marinas.

Su principal producto cultivado no era el maiz —como en
el continente—, sino que la papa, de la cual tenian una gran variedad.
También cultivaban granos, como el mango, la quinoa, el langco
y la teca, ademas del maiz, que servian para elaborar harina y bebidas
fermentadas. Habian domesticado la llama —conocida por los
espafioles como «oveja de tierran»—, la que les proporcionaba lana,
leche y, en ocasiones muy especiales, carne. Complementaban su
dieta con la recoleccion de hongos, frutos, algas y mariscos. En la
pesca utilizaban redes, anzuelos y especialmente el sistema de
corrales. A diferencia de los chono, no practicaban el buceo. Se
dedicaban también a la confeccién de tejidos de lana y a trabajar
la madera. Sus viviendas eran parecidas a las rucas de los mapuche,
aunque en algunos casos utilizaban tablas.

El encuentro de los chono y los huilliche no estuvo exento
de conflictos. Desde el norte de la Isla, los huilliche acostumbraban
a organizar incursiones al territorio frecuentado por los chono, con
el objeto de capturarlos y someterlos a la esclavitud. Lo mismo
hacian los chono en contra de los huilliche y los propios gawashqar,
A la llegada de los espafioles, estas acciones se incrementaron a fin
de satisfacer las demandas tanto de encomenderos y mercaderes
como de misioneros jesuitas. A pesar de estos conflictos, el contacto
entre ambas etnias fue mas bien pacifico. El intercambio cultural
hizo de los agricultores huilliche un pueblo navegante y de los
canoeros payo un pueblo agricultor. Este proceso de aculturacion
se aceler6 bajo el dominio espafiol, dando origen a un peculiar
pueblo de agricultores navegantes. La cultura predominante fue la
huilliche. Su lengua, el veliche (corrupcion espafiola de huilliche),
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variante local del mapudungun, acabé por imponerse en el
archipiélago. La lengua de los chono, en cambio, fue desapareciendo
paulatinamente y sélo sobrevivio en el vocabulario toponimico. El
nombre de la mayor parte de las islas y caserios del archipiélago
proviene de esa lengua ya desaparecida: Abtao, Achao, Alao, Apiao,
Caguach, Chacao, Chaulinec, Linao, Lin Lin, Quenac, Quinchao,
Tac, entre muchos otros.

Debido a lo inhéspito y abrupto de la costa occidental de la
Isla Grande y a la sierra boscosa que la atraviesa de norte a sur, la
poblacién huilliche se concentré mayoritariamente en las costas
que daban al oriente, mientras que los chono prefirieron las decenas
de islas e islotes de los mares y canales interiores, quedando
despobladas la costa del Pacifico y la zona central de la Isla Grande.

Mas alla del archipiélago propiamente tal, las etnias huilliche
y chono conformaron una gran zona geografico cultural que limitaba
al norte con el Canal de Chacao —e incluso un poco mas al norte,
hasta el rio Maullin—, al este con la Cordillera de los Andes y al
sur con el Golfo de Penas. Al igual que en la actualidad, el clima
era de tipo maritimo lluvioso, con alta humedad, temperaturas bajas
pero templadas, dias predominantemente nublados, alto grado de
pluviosidad y fuertes vientos del oeste.

La accidentada geografia estaba conformada por boscosas
cadefias montafiosas de no mucha altura, que hacia el oriente iban
dando paso a suaves lomajes, valles interiores, lagunas, pantanos,
rios y riachuelos de escaso torrente y, mas alla todavia, a ensenadas,
bahias, peninsulas, islas, canales y mares, habitualmente tranquilos,
pero a veces azotados por violentas tormentas. Espesos bosques
cubrian vastas zonas de la Isla Grande, con abundancia de arboles,
arbustos, hierbas y liquenes que en conjunto conformaban lo que
se ha dado en denominar selva fria. Entre los arboles de origen
autdctono se destacaban el alerce, el ciprés, el maiiiu, el roble, el
tepu y el avellano, entre varios otros. La fauna terrestre era menor
y no muy variada, a diferencia de la fauna marina, rica en mamiferos,
peces, mariscos y crustaceos.!?
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RELIGIOSIDAD ABORIGEN

Dos de los principales aportes de la etnia huilliche a la conformacién
de la cultura chilota fueron su sistema de creencias religiosas y sus
practicas chamanicas. Aunque el tema no ha sido estudiado en
profundidad, existe consenso en torno a que la cultura huilliche de
Chiloé no guardaba mayores diferencias con la cultura mapuche-
huilliche del continente, especialmente en lo que respecta a sus
manifestaciones religiosas. De acuerdo a su concepcién del mundo,
todo lo existente tenia un espiritu o estaba animado por uno de ellos,
incluyendo animales, 4rboles, plantas, volcanes y cometas.

Entre los espiritus benignos o seres espirituales favorables,
el principal era Ngenechen, al menos en la region de la Araucania.
Su presencia dentro de la cultura mapuche es, al parecer, relativamente
tardia y algunos autores estiman que es producto de la creencia
cristiana en un ser supremo. A diferencia del dios cristiano,
Ngenechen era un ser superior, de caracteristicas tanto masculinas
como femeninas. Aunque participaba activamente en la vida de los
hombres —tanto por iniciativa propia como en respuesta a las
rogativas—, no era omnipotente ni omnisciente. Los restantes
espiritus eran de diversa importancia, dependiendo de su carécter
regional, local o familiar.

Los antepasados, especialmente los jefes y guerreros, también
se convertian en espiritus, al igual que los machi que fallecian, los
cuales se convertian en machi celestes. En eterno combate con los
espiritus benignos, se encontraban las fuerzas del mal, dafiinas o
desfavorables. El principio del mal recibia el nombre de wekufii,
una fuerza o espiritu invisible que hacia dafio y que también era la
causa material de las enfermedades.

Aunque ocasionalmente los wekufii actuaban por si mismos,
en forma independiente, usando su propio poder, lo més habitual
era que estuvieran bajo el control de un kalku o brujo hechicero.
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practicaba al servicio de un cliente que pagaba sus servicios o para
su propio beneficio. Al igual que el machi, el kalku recibia su
vocacion y su poder a través de suefios, visiones y revelaciones o
como herencia de antepasados que habian sido kalku. Las personas
también podian convertirse en kalku a causa de una desgracia, con
motivo de una enfermedad infecciosa que los hubiera contaminado
o debido a que un brujo les habia capturado su alma.

Se suponia que los kalku se reunian en cuevas o en la
profundidad de los bosques. Para hacer daiio, utilizaban tanto a los
espiritus del mal —o wekufii— como a las almas de las personas
muertas que habian sido contaminadas. Usaban también los cabellos,
las ufias y los dientes de las personas a quienes pensaban lanzar
algin mal. De ahi que los mapuche eviten cortarse el pelo y las uiias
ante extrafios y prefieran extraerse ellos mismos sus dientes.”

Los brujos podian hacerse invisibles o transformarse en aves
y animales, de preferencia perros y chonchones (buhos con cabeza
humana).* Debido a esto, los mapuche ponian especial cuidado en
alejar a los perros de las ceremonias y rituales sagrados. Cuando
un kalku fallecia, se decia que también un perro moria. En realidad,
era s6lo su cuerpo el que moria, pues su espiritu continuaba existiendo
y podia ser tomado por otro brujo.

La identidad de los kalku era generalmente desconocida.
Las sospechas sobre quiénes podrian ser los causantes de algin mal
recaian en las personas que habian sido vistas cerca del lugar donde
habia ocurrido una desgracia. A veces esto era suficiente para que
los acusados fueran obligados a abandonar la comunidad o
mantenidos al margen de ella. Las acusaciones generalmente
afectaban a las mujeres viejas, solteras o viudas sin el apoyo de
hijos mayores, y mujeres que no tenian parentesco sanguineo con
la comunidad y que se habian integrado a ella a través del matrimonio.
También podian ser victimas de este tipo de acusaciones los hombres
y las familias con los cuales no se tenia relacion familiar, que eran
desconocidos o que pertenecian a otras comunidades, y los extranjeros
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o winka, incluyendo a los chilenos y otras personas blancas,
principalmente misioneros extranjeros.’

Es decir, las acusaciones de brujeria se canalizaban tanto
hacia los miembros mas débiles de la comunidad como a los ajenos
a ella. Esto ultimo seguramente tuvo una particular importancia en
la zona fronteriza de la Araucania, en donde dos diferentes culturas
y sociedades estuvieron por largo tiempo en dificil contacto. Cabe
hacer notar, ademas, que entre quienes eran acusados de brujeria
se encontraban también los mapuche que tenian demasiada tierra.
No se puede descartar, por tanto, la posibilidad de que el resentimiento
social haya sido otro de los motivos que permiten explicar las
acusaciones de brujeria dentro de las comunidades mapuche.*

En algunas ocasiones, lejos de limitarse a expulsar a los
sospechosos de brujeria, las acusaciones dieron origen a violentas
persecuciones y ejecuciones.’” En aquellos casos en que las victimas
eran de otras localidades, estos hechos provocaron a su vez represalias
por parte de los familiares afectados, generando una dinamica de
violencia que terminaba en sangrientos combates entre las
comunidades involucradas.

En otros casos, la persecucion y muerte de los kalku adquiria
una connotacion magica. En ceremonias especiales, ante toda la
comunidad presente, el machi realizaba diversos ritos magicos y
bailes desenfrenados, tras lo cual caia en trance. Al despertar, el
machi revelaba el nombre del veneno y del envenenador, explicando
que habia tomado la forma de un determinado animal. Tras ser
descrito en sus sefias particulares, éste era identificado, capturado
y sacrificado.”®

CONQUISTA Y COLONIZACION
A mediados del siglo XVI se inicié una nueva oleada migratoria,

compuesta esta vez por espafioles en plan de conquista y colonizacion.
Las primeras expediciones de exploracion fueron las de Cortés
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Ojeda en 1553, Juan Bautista Pastene en 1554, Villagra en 1556 y
Garcia Hurtado de Mendoza en 1558. En 1567, un fuerte contingente
militar de 150 hombres, al mando de Martin Ruiz de Gamboa, cruzé
el canal de Chacao con el objeto de conquistar la Isla Grande y
someter a la poblacion indigena. Para realizar esta empresa existio,
en primer lugar, una razén de orden geopolitico y estratégico, pues
habia preocupacion por controlar el Estrecho de Magallanes y apoyar
militarmente la zona de Valdivia y Osorno en contra de ataques
indigenas y de potencias extranjeras.

Por otra parte se encontraban las razones economicas que
impulsaban a todo conquistador espafiol. En este caso, existia la
creencia de que en la Isla abundaban la plata y el oro. Mas importante
todavia era la cronica falta de mano de obra que afectaba a la zona
central de Chile a raiz de la drastica disminucion de los indigenas
encomendados producto de las epidemias y la sobreexplotacion. La
«ddcil y abundante» poblacion aborigen de Chiloé pasé a constituir,
por tanto, un importante objetivo en cuanto fuente de abastecimiento
de mano de obra.

Tras la fundacién de Santiago de Castro en 1567 por Ruiz
de Gamboa, comenzo la inmediata reparticion de mercedes de tierra
y encomiendas. Las primeras fueron asignadas en la franja del litoral
septentrional y oriental de la Isla Grande y las islas adyacentes. El
centro, oeste y sur de la Isla quedo, en cambio, al margen de la
ocupacion efectiva. Las encomiendas, en tanto, estuvieron compuestas
mayoritariamente por indios huilliche. No estaban obligados a
tributar los caciques y sus hijos primogénitos, los menores de quince
afios y mayores de cincuenta, las mujeres casadas y los indios
reyunos de Calbuco y Abtao.* Posteriormente también fueron
exceptuados de esta obligacion los fiscales y patronos de las iglesias
y capillas fundadas por los jesuitas. Estas disposiciones, sin embargo,
se respetaron solo parcialmente. Los intentos por incorporar a los
chono y otros canoeros némades al sistema productivo de los
espaifoles resultaron infructuosos, aun en aquellos casos en que
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fueron obligados a establecerse en las reducciones de los jesuitas.
En una época tardia, los reyunos huérfanos comenzaron a ser
asignados a los militares. Los jesuitas, por su parte, debido a que
no podian recibir encomiendas, se beneficiaron mediante el sistema
del «depositon.

Aunque la encomienda suponia tributo y no servicio personal,
en la segunda mitad del siglo XVI la mano de obra indigena fue
utilizada tanto en el servicio doméstico como en la economia de
subsistencia —cultivo de la tierra, ganaderia, pesca, recoleccion de
mariscos— y, en menor medida, en la explotacién de algunos
lavaderos de oro.

La insatisfaccion de los espafioles debido al poco valor de
las tierras asignadas y al excesivo alejamiento del resto de las
posesiones espafiolas, se agudizo notablemente después del
levantamiento general mapuche-huilliche en 1598 que destruyo las
ciudades espariolas al sur del rio Bio Bio. Hasta entonces, el territorio
de Chiloé, a pesar de su pobreza relativa, constituia lo que el
historiador Rodolfo Urbina ha denominado «frontera abierta», una
zona expansiva, relacionada estrechamente con Valdivia y
especialmente Osorno, constituida en avanzada extrema de un
proceso de conquista y colonizacion.

Después de la rebelion de 1598, Chiloé quedo aislado del
resto del Reino y su posesion por parte de la Corona sélo quedd
justificada por razones geopoliticas y estratégicas. A principios del
siglo XVII, nuevas migraciones llegaron desde las destruidas
ciudades de Valdivia y Osorno, incluyendo algunas congregaciones
religiosas. Por otra parte, un fuerte contingente militar fue enviado
para custodiar los fuertes de Calbuco y Carelmapu, establecidos en
1602 y 1603, respectivamente. Gran parte de esta nueva poblacion,
sin embargo, era flotante, en continuo movimiento hacia la zona
central. Los reiterados intentos por abandonar Chiloé hicieron que
las autoridades se vieran obligadas incluso a prohibir la salida de
Sus vecinos.
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En esta época de crisis, los espafioles comenzaron a comerciar
con la mano de obra indigena, trasladandola a los mercados del
norte. Esto fue posible, en gran medida, debido a que la esclavitud
fue autorizada en 1608 para todos los hombres mayores de diez
afios y medio y mujeres mayores de nueve afios y medio que fueran
tomados y capturados en guerra. Chiloé se convirtié en centro
proveedor de esclavos para las faenas mineras y agricolas de Chile
y Peri. Especialmente exitosas fueron las malocas o campeadas
efectuadas contra los cunco (huilliche de Carelmapu), los poya y
los chono. Otro sistema utilizado fue la venta de indigenas, incluyendo
sus familias, a través de fraudulentos contratos de alquiler.

Debido a las enfermedades, el trabajo excesivo, el comercio
de esclavos y los contratos de alquiler, se produjo a fines del siglo
XVI y primeros afios del XVII un fuerte descenso de la poblacién
indigena, la que disminuyo de cincuenta mil indigenas en la época
de Ruiz de Gamboa a cerca de veinte mil. La falta de nuevas
migraciones provoco, por otra parte, que la poblacion blanca no
lograra remontarse mas alla de unos mil habitantes.

La escasez de mano de obra para las faenas del bosque y la
agricultura determind que, en 1620, una ordenanza real estableciera
que todos los indios que habian sido cogidos en guerra de malocas
en Chiloé quedaban libres. La venta de esclavos, sin embargo,
continuo realizandose, pues era una de las principales entradas para
los espafioles. Debido a la sobreexplotacion y las denuncias de
maltrato hechas por algunos religiosos, se dictaron ademas algunas
leyes especiales de proteccion a los indios encomendados.

La Tasa de Esquilache de 1620 determiné que todos los
hombres mayores de 18 y menores de 65, que no hubieran sido
tomados en armas, debian pagar un tributo anual de nueve pesos y
dos reales. Para poder pagar este tributo en dinero, debian trabajar
para su encomendero durante nueve meses al afio a cambio de un
salario diario de un real y un cuartillo, sin derecho a comida.
Divididos en tres turnos, los indios de cada encomienda debian en
realidad trabajar sélo tres meses, de 23 dias hébiles cada uno.
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los honores del agua bendita, como si fuese una autoridad o dignidad.
A lo tinico que accedi6 el Obispo fue a permitir que ocuparan un
asiento preferente y que vistieran los uniformes que acostumbraban.*’

Cuarenta afios mas tarde, en 1883, el Obispo Rafael Molina
decidio finalmente eliminar las fiestas de Supremos y Supremas
debido a que eran «las bacanales con que los paganos adoraban y
ofrecian sacrificios a su idolo y Dios Baco, con soélo diferencias
accidentales. Son orgias abominables i focos de corrupcién entre
los Cristianos».* Aunque actualmente la Iglesia acepta la existencia
de Cabildos, la persecucion de que fueron objeto en la segunda
mitad del siglo pasado provocd, al parecer, que en muchas
comunidades desaparecieran estas organizaciones y fueran
reemplazadas por «encargados» de las fiestas.

Conjuntamente con el establecimiento de Fiscales,
Sotafiscales, Patronos, Vicepatronos y Cabildos con Supremos y
Supremas, los misioneros jesuitas y franciscanos ejercieron una
fuerte represion en contra de las practicas magicas, el uso de fetiches
y amuletos y en especial contra quienes practicaban curaciones
chamanicas. Esto tuvo un profundo efecto sobre importantes aspectos
de la religiosidad huilliche. Segin manifesté un misionero jesuita
en 1769-70, el machitun estaba «muy caido» y solo se practicaba
«en confuso» en Quenac y Chaulinec. En el resto de Chiloé se hacia
«muy rara vez y muy a escondidas de los padres».* La ceremonia
del Nguillatun sufrié peor suerte, pues desapareci6 del todo. Esto
seguramente se debio tanto a su propia naturaleza colectiva —lo
que facilité su represion— como a la instauracion de las fiestas
patronales, las cuales asimilaron gran parte de sus elementos
esenciales.*

Con la difusion e implantacion del cristianismo se produjo
no s6lo la desaparicién del Nguillatin sino que la completa
desestructuracion del sistema chamanico. El machi en cuanto
mediador entre la comunidad y los espiritus superiores, especialmente
Ngenechén, desaparecio. En el nuevo culto cristiano a Dios y los
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Santos Patronos, el machi tampoco jugé papel alguno, siendo
reemplazado por el Sacerdote, el Fiscal, el Patrono y el Cabildo.

Perdido su caracter chaménico de intermediario entre la
realidad natural y sobrenatural, el machi quedé restringido al papel
de curandero y su influencia social y politica fue reducida al
minimo.*!

La aculturacion cristiana afecté incluso la posicién de los
machi como curanderos. En la cultura mapuche-huilliche, para
escoger correctamente el tratamiento a seguir en cada enfermedad
era necesario que los machi, mediante sus poderes especiales,
entraran en trance y se comunicaran con los espiritus. Con la
introduccion del cristianismo, sin embargo, los feligreses pudieron
recurrir a otro tipo de medios. Ejemplo de esto es el caso ocurrido
a fines del siglo XIX en que un islefio, debido a su enemistad con
un poderoso hechicero de la zona, no logro conseguir que curandero
alguno lo sanara de su enfermedad, provocada por un mal «tirado».
Decidi6 por tanto, recurrir a la Iglesia Catolica. Los resultados
fueron 6ptimos, pues «al afio después pudo mejorarse en virtud de
una manda que hizo a Maria Santisima de una Misa que le dijo el
cura de Lliuco, con la cual hallé medicinas que lo sanaran». Como
puede advertirse, la Virgen Maria no lo san¢ directamente, sino que
le dio la capacidad para «hallar las medicinas que lo sanarian.”

Sobre el papel que las cofradias indigenas han jugado tanto
en la vida interna de las comunidades como en la articulacion de
éstas con la sociedad global, el antropélogo espaiiol Isidoro Moreno
ha planteado que éstas constituyeron una estrategia de dominacion
sobre las etnias indigenas y a la vez una estrategia de supervivencia
y autoidentificacion étnica.

Trasplantada desde Espafia, la cofradia —o «sistema de
cargos» como generalmente es conocida en gran parte de América—
existe con diferentes variantes en realidades culturales tan diversas
como mesoamérica, el altiplano andino y ciertas regiones amazonicas.

Definidas por Moreno como «cofradias comunales-étnicas»,
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El mismo Isidoro Moreno se encarga de aclarar que no todas
las cofradias indigenas americanas tuvieron un sistema de cargos
civico-religioso; es decir, un sistema dual de funciones, en donde
los cargos religioso-ceremoniales de la cofradia y los civico-politicos
de la comunidad eran ocupados por las mismas personas. En el caso
chilote, ignoramos si en los siglos XVII y XVIII los caciques y
alcaldes de indios tuvieron alguna participacion preponderante en
los Cabildos religiosos. Ya a mediados del siglo XIX, sin embargo,
la edad de los Supremos y Supremas —en su mayoria nifios—
parece descartar la posibilidad de una dualidad de funciones religioso
ceremoniales y civico-politicas. En este sentido, los Cabildos chilotes
no habrian sido vehiculos de dominacién politica. Por lo menos no
directamente, pues la integracion de la comunidad en la estructura
ideolégica dominante supone indirectamente una forma de
dominacion politica.

Otro elemento que distingue a los Cabildos chilotes de otras
cofradias indigenas americanas es la inexistente relacién entre las
practicas chamanicas y el sistema de cargos. En esto se diferencia
claramente de otras culturas, en donde los antiguos especialistas
religiosos no sélo se integraron al proceso de evangelizacion,
combinando la fe cristiana con creencias y rituales prehispanicos,
sino que continuaron a la cabeza de sus respectivas comunidades,
dirigiendo tanto las estructuras de poder tradicionales como las
cofradias cristianas y el nuevo culto cristiano-chamanico.

Tenemos, pues, que el Cabildo chilote durante el siglo XIX
no estaba relacionado con estructuras de poder politico dentro de
la comunidad indigena. Tampoco estaba vinculado a practicas
chamanicas, por entonces ya bastante debilitadas, si no inexistentes.

Dos importantes elementos de la vida en comunidad
quedaron, por tanto, al margen de la integracion ideologica encauzada
e institucionalizada por el Cabildo religioso. El gobierno y la
administracion de justicia quedaron en manos del lejano y burocratico
Estado chileno, encargado de aplicar el derecho positivo. Aunque
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éstas reforzaron la identidad étnica, reafirmando fuertemente, de
manera simbolica, y por tanto ideoldgica, la existencia de la
comunidad como universo sociocultural con entidad propia y
diferenciada.

Esta identidad se expresaba y reafirmaba anualmente,
renovando el sentimiento de pertenencia a ella y de compromiso
entre las familias e individuos que la componian. La cofradia
cumplia, por tanto, y continiia cumpliendo, una funcién de cohesion
y organizacion de la vida social de cada comunidad y de simbolizacion
de la autoidentificacion étnica.

Siguiendo a Isidoro Moreno, la cofradia indigena habria
sido, ademas, un mecanismo de articulacion entre la etnia dominada
y la sociedad dominante. Esta articulacion se habria dado en términos
de subordinacion politica e integracion ideologica de la etnia
dominada dentro del sistema politico y los valores ideoldgicos de
la clase dominante. Esta integracion habria sido de orden simbdlico,
pues su insercion en el universo de los dominadores, lejos de
cuestionar la estructura social de segregacion y explotacion, la
legitimé. La cofradia indigena habria garantizado, por tanto, las
relaciones de dominacion y de integracion ideoldgica, al igual que
lo hicieron las cofradias étnicas de negros, mulatos y gitanos en
Espania.

Este sistema fue aceptado por las comunidades, pues no fue
percibido como una agresion. Por el contrario, contribuyo a preservar
e integrar elementos de raiz exclusivamente indigena y a recuperar
su sentido de identidad y de dignidad colectivas. Estas habian sido
gravemente deterioradas durante la conquista, producto de la
destruccion de su sistema politico, social e ideologico; la ridiculizacion
de sus creencias, y la vejacion de sus chamanes.

De ahi que la cofradia se convirtiese en la mas importante
estrategia de dominacion politica e integracion ideolégica del grupo
dominante y al mismo tiempo en la mas importante estrategia de

supervivencia de los indigenas, simbolo de su autoidentificacion
étnica.”
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las practicas méagico curativas continuaron siendo practicadas por
los machi, éstos habian sido despojados de su trascendencia
chaménica y transformados en simples curanderos. Fue precisamente
en estas dos areas —justicia y magia— en donde se expresé con
gran fuerza la hechiceria chilota, a través de una institucion que,
aunque de signo contrario tanto al chamanismo como al cristianismo,
asumi6 funciones de gran significacion para las comunidades
indigenas.

HECHICERIA CHILOTA

Conjuntamente con la desestructuracion del sistema chamaénico, se
produjo un fenémeno paralelo e inverso, directamente relacionado
con aquél: el fortalecimiento del poder de los hechiceros y el aumento
de sus funciones y actividades.

Segiin Mauricio Marino y Cipriano Osorio, el siglo XVIII
constituyo un hito en Ja magia de Chiloé. Aunque la evangelizacion
echo raices en la poblacion, también se incorporaron a la cultura
huilliche nuevos elementos de la brujeria europea que se adaptaron
y readecuaron al sistema nativo.** En la misma linea argumental,
Renato Cardenas y Catherine Hall opinan que las raices de la brujeria
de Chiloé estan unidas al encuentro entre las creencias magicas
europeas y las pricticas indigenas. Seria el producto del contacto
entre dos tradiciones de brujeria: una europea, representada por los
espafioles, y otra americana.” Rodolfo Urbina, por su parte, cree
que la brujeria fue otra expresion del desarrollo particular de la
sociedad de Chiloé en cuanto «frontera cerrada», en donde se unieron
dos mentalidades predispuestas a la fantasia, una hispénica y otra
autoctona.”® Las muy particulares caracteristicas de la brujeria
chilota se deberian, por tanto, a la fusion de estas dos culturas,
marcadas ambas por sus respectivas «tradiciones brujerilesy.

Nosotros creemos, por el contrario, que las creencias europeas
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Es posible, por tanto, que la subordinacién politica de Quicavi
(Lima), respecto a Payos (las Espaiias) se haya visto contrarrestada
por una superioridad mégico-simbdlica. En efecto, Quicavi también
era conocido por el nombre de Salamanca, capital indiscutible de
la magia negra, pues su Cueva era puerta de acceso al inframundo.

El poder del Rey dentro de su jurisdiccion era amplisimo y,
en términos generales, sus funciones eran las siguientes: convocar
y presidir la Mayoria; acoger las demandas presentadas por las
victimas de algin agravio, injusticia o mal; castigar a los culpables;
firmar sentencias de muerte; confirmar sentencias expedidas por
jefes subalternos; ordenar que éstas se cumplieran o ejecutarlas por
si mismo. Segun la declaracién de uno de estos Reyes, las sentencias
de muerte no siempre formaron parte de las facultades de la Mayoria,
sino que correspondieron a una innovacion hecha en el pasado.'*

El Rey, ademas, averiguaba a peticion de los afectados la
identidad de quienes habian cometido el robo de sus animales;
descubria a los brujos causantes de algun mal «tirado» (a quienes
podia ordenar la suspension de la «carcel» o enfermedad prolongada);
recibia las quejas de quienes, habiendo entregado dinero a curanderos,
no habian obtenido el servicio solicitado, y controlaba a los brujos
y machi que se desplazaban a otras localidades, castigando a quienes
lo hacian sin su consentimiento. Otra facultad del Rey era nombrar
a varios funcionarios de importancia, los cuales se mantenian en el
cargo mientras gozaban de la confianza de quien los habia designado.

Usando las palabras de uno de los Reyes de Santiago, su
labor se podia resumir en «hacer justicia, dar muerte a quien estaba
resuelto y nombrar a los empleados de su dependencia».” Un
ejemplo del tipo de peticiones —y quejas— recibidas por los Reyes
es la siguiente carta, dirigida al parecer al Presidente Juan Esteban
Carimonei:

«Sefior Presidente de la Repablica del Norte de
la raza indigena.
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Serafin Ojeda Ojeda del pueblo de Huyar,
departamento de Quinchao, ante la mayoria me
presento y digo: exclamando y pidiendo justicia
por un hijo querido de mis entrafias que hace el
tiempo de dos afios y meses que esta padeciendo
de males dado de mano ajena, segiin me lo hacen
ver todos los médicos's’ a donde quien y quienes
lo he llevado a medicinarlo y ninguno pudo darle
la mejora. Asi, sefior, me presento ante la mayoria
para saber cual es el motivo, si es porque no lo
entienden o es por llevarme la plata, y asi tengo
la plata y asi tengo perdido la cantidad de setenta
y mas pesos sin destino. De esta cantidad el uno
es don Pedro Maria Perenchaui le tuve que dar
seis pesos y medio que me los pidid y se los di
porque me dijo que seria para la mayoria y de
ésto, sefior, llegd a mi casa en regreso, diciéndome
que ante la mayoria estaba la vida de mi hijo muy
bien amarrada y que por eso no habia de convalecer
ni convalecio hasta la época, de aqui sefior tuve
noticia cierta que en mi pueblo habia una persona
con facultades y titulado, y ante él me presenté
verbal que haga justicia sobre este despojo que lo
es la persona de don José Parrancan'*® y me
contestd que no podia hacer la justicia porque
todas aquellas personas que me han llevado el
dinero injustamente no eran del mismo pueblo
porque eran los mas de ellos de otro departamento
y que no hallaria justicia intertanto que no ocurra
a la mayoria y determine sobre ella y por tanto
ocurro pidiendo justicia, que se me devuelva la
plata o se castigue la desvergiienza principalmente
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quiero saber del sefior Chuai si la plata la ha puesto
a la mesa del despacho'® y siendo asi mi plata
esta en el despacho y con ésa me atiendan de
justicia y quiero saber si por cual persona esta
padeciendo mi hijo, mi persona y la persona de
mi sefiora y todos mis haberes de mi casa y asi es
que pido bien me lo haga convalecer o pague con
carcel ™ asi como padece mi hijo.

Por tanto pido y suplico que dandome por
presentado y por los fines y motivos mande la
mayoria como se pide para los fines que
convengan.- Serafin Ojeda,»ml

La siguiente comunicacion corresponde a una orden de suspension
de un «mal tirado» y de castigo para quien lo estaba provocando:

«Sefor don Pedro Guenchacoi, juez de Linlin,
Tenaun, Octubre 15 de 1878.

De mi orden segiin por mi facultad que me
confiere por la raza indigena.

Tan pronto como reciba esta nota, atendera
de justicia a don Benigno Guagquifi por dolencia
de sus hijas que van sus males adelante.

Por lo tanto, pide justicia delante de este
despacho de este juzgado que siga la cuestion
como corresponde, luego dando cuenta a esta
mayoria haga la mayor forma de alcanzar la
persona que lo estd haciendo. Es tanto lo que le
digo a U. don Pedro. Dios guarde a Usted.-
Domingo Cofiuecar, presidente.»'®
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En algunas ocasiones, los Reyes ejercian la facultad de
disponer la detencion de determinadas personas, mision que
encargaban a hechiceros llamados «ordenanzas» o «policiales». En
el siguiente comunicado cabe destacar el énfasis puesto en la
obediencia y respeto que se debia tener a las autoridades politico-
administrativas del Estado chileno, sin que ello significara que éstas

pudieran intervenir en las «leyes de la raza indigena»:
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«Juzgado de Salamanca de indigenas o caballeros
blancos y mestizos.

Sefiores Municipalidades de la Recta Provin-
cia, tendran el honor reconocer por Jefe al
nombrado don Antonio Coloboto, de la jurisdiccion
de ahi presidencia de pais, con el fin de contener
en esa jurisdiccion los desérdenes como a la época
se ve en nuestros indigenas para obtener el sosiego
publico que no vuelva a suceder como a sucedido
con el indigena salvaje Domingo Nahuelquén, en
que avergiienzando a nuestra raza indigena, por
cuyo motivo sea nombrado a dicho sefior para
velar todo desorden en comun acuerdo de algunos
mayores que deben nombrar en cada distrito de
toda la jurisdiccion de su mando, sin ninguna
alteracion con los jueces civiles y politicos ser
obediente y humilde a las 6rdenes destos
funcionarios, sin intervenir de nada en la leis de
nuestra raza. Antes velar y cuidar toda desordenes
que se cometieren por algunos banduleros u fitidos
brujos dos gordenazas sin el predio licencia deste
despacho los tomaran inmediatamente Presoi los
Remitiran a esta Presidencia para castigarle su
delito. Asi lo ordeno y mando con su pena
temeraria el nombrado jefe si no cumple éste mis
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6rdenes. Asi lo mando en mi despacho Presidencia
de Salamanca de Quicabi, Julio 26 de 1878.-
Domingo Cofiuecar, presidente.- Engenio
Navarro.- Desiderio Inchén.- Dionicio Anticuai.-
Juan Ignacio Millalonco, secretario.»'¢*

No siempre, sin embargo, las medidas tomadas por los Reyes eran
para satisfacer las demandas de otros o para resguardar el orden.

También solian tomar venganza por actitudes consideradas
agraviantes. En la época en que Mateo Cofiuecar era Consejero,
participo junto al Rey de Quicavi José Maria Merimaii y el
Comandante de la Recta Provincia Juan (o José) Quinchepane en
una reunion efectuada en la Cueva de Quicavi. Segiin recordé Mateo
Cofiuecar, éstos dos ultimos querian dar muerte a Eusebio Pindo
de Pelo, residente de Tucoigiie, «porque tenia muchos viveres y no
les daba a ellos». A pesar de la oposicion de Cofiuecar, Pindo fallecié
a los ocho dias.'**

VIRREYES Y OTROS CARGOS

El cargo inmediatamente inferior al del Rey o Presidente era el de
Virrey, Vicerrey, Vicepresidente sobre la Tierra o Presidente segundo.
Se encargaba de ayudar a su superior en todo lo que fuese necesario,
«reparaba» (o vigilaba) a las personas para que no ofendieran a su
projimo y hacia las averiguaciones relativas a las quejas y demandas
recibidas antes de transmitirlas al Presidente sobre la Tierra. Debido
a sus funciones era considerado como una «especie de reparador».
Aunque no esta del todo claro, existen indicios de que ademas del
Virrey o Vicepresidente que residia en la capital, habia otros Virreyes
en algunas de las islas, quienes actuaban en representacion del Rey

o Presidente.
Otro cargo importante era el de Visitador General, quien
recibia del Rey amplias facultades para recorrer toda la provincia
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Aun suponiendo que Benito Panichine y Fernando Guaquin
fuesen efectivamente machi y brujo, respectivamente, de esto no se
puede deducir que los machi fuesen miembros de la Mayoria. A lo
mas se podria concluir que estaban subordinados al poder de esta
institucion, debiendo no sélo acatar sus prohibiciones, sino también
compartir su clientela y los correspondientes honorarios, tal como
hacian los curanderos y, a un nivel superior, los propios «médicos».

RECAUDADORES

Estudiosos del tema han sefialado la existencia, a principios del
siglo XX, de un sistema de tributacion consistente en una contribucion
anual que los islefios debian hacer a la Mayoria. A cambio de un
determinado pago, los contribuyentes recibian una «péliza» firmada
por el Presidente y el secretario de la Mayoria, la que les garantizaba
estar libres de todo mal nocturno, protegiendo sus vidas, la de sus
familias y sus bienes. Seguin algunas versiones, estas contribuciones
eran cobradas por brujos que recibian el nombre de «agentes de
seguros», indios «muy graves» que siempre procedian de una isla
o comunidad diferente a la del contribuyente. Otros aseguran, en
cambio, que eran los Reyes en persona quienes cobraban estos pagos
en un viaje que efectuaban anualmente por todas las islas. Si alguien
se retardaba en el pago, tenia que pagar costas; si se resistia, era
condenado a muerte.'™

El sistema de las contribuciones ya estaba operando en 1880,
quizas desde mucho antes. En un articulo publicado por un periddico
de Ancud se aseguraba que «los ministros del reino nigromantico,
para justificarse ante los contribuyentes, acerca de la inversion del
dinero que éstos entregan, dicen que se gasta en gratificar correos
y ajustar el sueldo a los tripulantes de la armada naval (caleuchas)».'"

Recordemos, ademds, que en la época en que José Maria
Merimaii era Rey de Quicavi, Eusebio Pindo fue ejecutado «porque
tenia muchos viveres y no les daba a ellos». La resolucion fue
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tomada por el Rey, en acuerdo con Juan Quinchepane, Comandante
de la Recta Provincia.'™

Otros recursos eran obtenidos de quienes acudian a la Mayoria
a presentar sus peticiones. Para lograr que una demanda fuese
acogida, el solicitante debia entregar a la sociedad una determinada
cantidad de dinero o especies. Esto esta en perfecta concordancia
con las antiguas practicas de los machi y kalku, quienes también
exigian que sus servicios fueran recompensados. Segun las
declaraciones de los jefes de la sociedad, el pago recibido era
bastante exiguo: tres botellas de aguardiente por firmar una sentencia
de muerte; un peso cincuenta en género blanco o cuatro varas de
tocuyo para pagar a quien ejecutaba la sentencia.

Esto podria significar que el pago era mas bien simbolico,
como una forma de retribuir el servicio prestado. Se debe tomar en
cuenta, sin embargo, que estas declaraciones se efectuaron en el
marco de un proceso judicial en el que los brujos eran los acusados.
Pero un autor confirma que cuando alguien acudia a la Mayoria
para solicitar un maleficio, debia llevar un quemin (presente) al
Rey de la Recta Provincia consistente en dinero, animales domésticos,
prendas de vestir o alimentos.'” En el proceso de 1880 quedo
constancia que en determinados encuentros entre brujos, también
era costumbre que éstos llevaran algunos presentes a quien ejercia
un cargo superior en la organizacion, consistentes en dinero, géneros
y ofras especies.'™

Si bien se puede admitir la posibilidad de que en determinadas
ocasiones el pago que recibian las méximas autoridades de la Recta
Provincia hubiese sido mas bien de orden simbdélico, en absoluto
se puede decir lo mismo en relacién con el elevado costo que
implicaba el tratamiento para levantar una brujeria o mal impuesto.

A fines de 1877, una curandera vinculada a la Mayoria pidio
que sus servicios fuesen pagados con un toro.'” Recordemos, ademas,
el caso de Serafin Ojeda, quien gasto mas de setenta pesos intentando
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que levantaran el mal que habian lanzado contra su hijo.!”s Estos
elevados honorarios explican el interés que tenia la Mayoria en que
los curanderos compartieran €stos y su clientela con la organizacién.
Ya vimos cémo el Rey de Quicavi, al nombrar como médico
de Palqui a un curandero de la localidad, lo obligé bajo amenaza
de muerte a «participar[le] en lo que ganara con ese empleoy.!”
No podia ser de otro modo, pues al ser elevado a la categoria
de médico asumia una posicion de privilegio con respecto al resto
de los curanderos. Nada mas justo que compartir su nueva situacion
con quienes la habian hecho posible. Ademas, el médico tenia a su
vez la oportunidad de aplicar idéntica politica con los restantes
curanderos de su comarca. Asi parece deducirse del caso ya citado
del machi Benito Panichine, quien acabé por ceder la direccion del
tratamiento de su paciente a Fernando Guaquin.'” Todo parece
indicar que este ultimo era el médico de la localidad, quien desde
una posicion superior de prestigio y poder estaba en situacion de
imponer condiciones que de otro modo no hubiesen sido aceptadas.
Este mecanismo piramidal, consistente en compartir
honorarios y clientela con los superiores jerarquicos, quizas también
se aplicaba a los reparadores o jueces. Sabemos del caso del juez
Pedro Giiichacoi, quien por «cortar» las «picardias» que estaban
causando la enfermedad y muerte de los familiares del demandante
y «sujetar» a los culpables, recibié «trece pesos en dinero sellado
mas contique de darle una botija de chicha aclarada més, por la
entrada otro peso mas en dinero, todo esta cantidad se sumaron, se
alcanzo diecisiete pesos».!™ Parece l6gico suponer que parte de este
dinero fue entregado a la Mayoria, tal como sucedia con los médicos.

GUARDIANES-PORTEROS DE LA CUEVA
Aunque no eran propiamente miembros de la sociedad de hechiceros,

debemos mencionar por tltimo a dos moradores permanentes de la
Cueva de Quicavi. Se trataba de dos hombres que, por decision de
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la Mayoria, habian sido separados a la fuerza de sus familias a muy
temprana edad y encerrados en ese lugar de por vida.

Cuando fallecian, eran inmediatamente reemplazados. Esta
préctica se remontaba, al parecer, a los origenes de la Cueva. Uno
de ellos era conocido con el nombre de Ivunche (hombre-monstruo
en mapuche; posteriormente derivé a Imbunche). Un alto jefe de
la Recta Provincia, quien tuvo la oportunidad de observarlo en 1860,
lo describi6é como un hombre desfigurado, desnudo, con la cabelle-
ra y la barba blancas y extremadamente largas. No hablaba y era
considerado como un animal. Su compaifiero de cautiverio recibia
el nombre de Chivato. También tenia el pelo canoso y muy largo,
pero, a diferencia del anterior, no podia caminar, sélo se arrastraba.

Su cuerpo lo tenia cubierto de una especie de cerda que
—segun dijo el brujo— le habian hecho salir mediante fricciones
de «picochihuin», una hierba que se encontraba en los saltos de
agua.

Cada cierto tiempo eran sacados de la Cueva y se les permitia
que retozaran.'™ Aunque, para evitar que fuesen vistos, estas salidas
eran nocturnas, sus gritos y chillidos sembraban el terror entre
quienes los oian. Segun se aseguraba, quienes los veian quedaban
«enlesados» de por vida. Algunas versiones indican que solian ser
sacados de la Cueva con el expreso propdsito de infundir temor a
la gente.

Debido a que fueron muy pocos los que tuvieron ocasion
de ver al Ivunche y al Chivato —los ultimos fallecieron a mediados
de la década de 1870—, la tradicion popular recogié de manera
incompleta el recuerdo de ellos. Ambos fueron fusionados en un
unico hombre-monstruo, de nombre Ivunche y con el aspecto de
un chivato.

La leyenda lo describe con la cabeza torcida hacia atras y
caminando sobre sus manos y su pierna izquierda, pues la derecha
estaba pegada a su espalda. La deformacion de su cuerpo estaba a
cargo de brujos expertos, quienes comenzaban su tarea apenas era
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llevado a la Cueva. Para poder llevar a cabo esta deformacidn, el
nifio debia tener entre seis meses y un afio de edad.

En 1860, tanto el Ivunche como el Chivato «aparentaban
tener como cincuenta afios y desde la fundacion de la cueva existian
esos individuos, reemplazandolos por otros cuando ellos moriany.
De ser asi, ambos habrian nacido hacia 1810." Segun algunas
versiones, los nifios eran raptados por los brujos; segtn otras, eran
hijos de los propios brujos, quienes los entregaban a la sociedad.
Sus brazos, piernas, manos y pies eran descoyuntados y su cabeza
era gradualmente torcida hacia atras.

La fase final consistia en coser el pie derecho a su espalda.'®
Esto coincide con la declaracion del hechicero, quien asegurd que
uno de los hombres sdlo se arrastraba, pues no podia caminar.

La tradicion indica que en sus primeros afios era alimentado
con leche de «gata negra» (nodriza indigena) y agua de hierbas,
especialmente picochihuin. Més tarde, se incorporaba a su
alimentacion carne de «cabrito» (cadaveres de nifios que los brujos
debian desenterrar de las tumbas). Ya mayores, comian carne de
«chivatoy» (cadaveres de adultos).

Esta informacion fue confirmada por Mateo Cofiuecar, quien
afirmo que los alimentaban «con carne de chivato, de cabrito, de
nifios difuntos que robaban en el pantedén para llevarles
continuamente» y que «la bebida que les daban era agua de
picochihuiny.

De su misma declaracion se desprende, sin embargo, que
en las dos ocasiones en que se le ordend alimentarlos —Cofiuecar
era por entonces Consejero de la Mayoria y recibio la orden del
propio Rey—, la carne que les llevo era realmente de cabrito. Esto
permite sospechar que mediante el doble significado de las palabras
se intentaba acentuar la naturaleza no humana de los hombres-
monstruo. De hecho, los hechiceros tenian la firme conviccion de
que «ya no son cristianos sino el diablo». De ahi que «nunca les
llevan sino carne de cabro que creen es del afecto de este Gltimo».'™
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Las razones que llevaron a los hechiceros a «crear» un
Chivato humano para que custodiara su casa subterranea parecen
provenir de antiguas tradiciones europeas que asociaban a ese animal
con el demonio. Los aquelarres tenian como invitado principal al
macho cabrio, a quien los danzantes le ofrecian adoracion, en
especial a sus «partes traseras». Esto guarda estrecha relacion con
el Chivato, Machucho o Butamacho (macho grande), a quien los
brujos chilotes debian dar —segun la leyenda— tres besos en el
ano antes de poder franquear la puerta de la Casa Grande.

No hay indicios de que este ceremonial haya sido
efectivamente practicado por los brujos de Quicavi. En todo caso,
la presencia del Chivato y del Ivunche no constituye una prueba de
adoracion al demonio, sino mas bien revela la necesidad de los
brujos de tener control sobre las fuerzas malignas del inframundo.
La propia leyenda establece que los guardianes de la Cueva, lejos
de ser objeto de adoracion, eran frecuentemente azotados, lo que
confirma nuestra hipotesis.

Segun la leyenda popular, el Ivunche tenia como tareas
principales la de custodiar la entrada de la Cueva, presidir las
reuniones solemnes de la Mayoria y aconsejar a los iniciados. A
veces también lo consultaban sobre la conveniencia de hacer un
mal o de imponer un castigo. A estas consultas, el Ivanche respondia
con movimientos de la cabeza. Si la respuesta era afirmativa, era
conducido al lugar donde se haria el dafio. Sin embargo, de acuerdo
a la declaracion de Mateo Coiiuecar, «el Chibato y el Ibunche
estaban ahi entonces, sin tomar parte en nada y los hacian colocar
a la entrada».'®

Debido al especial caracter de su labor, los hechiceros
necesitaban construir para si un mundo paralelo. El doble significado
de las palabras, el doble nombre de los pueblos, el uso de una lengua
que se extinguia, la construccién de una casa subterranea como
puerta de entrada al inframundo, la utilizacién de implementos de
caracter magico como el macuil, son ejemplos de este esfuerzo por
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conectarse con la fuerza que emana de lo extrafio y desconocido.
En ese sentido, el Ivunche y el Chivato fueron victimas de la
busqueda del poder a través de la trastrocacién de la realidad,
convirtiéndose en la maxima expresion de sus intentos por traspasar
las barreras de lo posible.

La utilizacion de nifios en este tipo de practicas, aunque
resulta chocante para nuestra sensibilidad, quizas no tuvo las mismas
repercusiones morales para los brujos que las efectuaban. Para
muchas culturas de Africa, Asia y América, incluyendo a los
mapuche huilliche, un nifio no era considerado como una persona
hasta bastante tiempo después de nacido, cuando se integraba a la
comunidad a través de la asignacion de algun nombre, la circuncision
o0 la mera incorporacién al trabajo familiar, dependiendo de la
cultura.

Hasta que ello no ocurria, eran considerados como una «no
personay, alguien que no habia nacido realmente. En el caso de los
mapuche, la muerte de los recién nacidos o de los nifios muy
pequeiios no era motivo de duelo. Su muerte constituia un hecho
«infrasocial» que dejaba indiferente a la comunidad. En términos
generales, lo mismo sucedia en lugares tan distintos como Nueva
Guinea, Borneo, Africa e India.

El hecho de que el infanticidio no fuera considerado como
un hecho reprobable, nos puede ayudar a comprender el tipo de
pensamiento que dominaba a los machi cuando, con motivo de
alguna catastrofe natural, sacrificaban nifios pequenos, o a los brujos
chilotes cuando asumian la tarea de convertir a una no-persona en
una nueva creatura.'*
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VINCULACION DE LA MAYORIA CON LA
COMUNIDAD

Tras la extincién de la Mayoria, el recuerdo de esta antigua sociedad
se fue lentamente esfumando hasta quedar transformado en una
leyenda negra. Lo que durante casi un siglo habia sido respetado
y también temido, termin siendo rechazado y estigmatizado. Las
peticiones de quienes durante afios buscaron sanacion, venganza o
justicia fueron quedando en el olvido. Por el contrario, sus actividades
vinculadas a lo oculto y subterréneo se convirtieron en pruebas de
su naturaleza diabolica y en torno a ellas se fue tejiendo una leyenda
que acabo siendo mas real que la propia realidad.

En efecto, segun la leyenda popular, los chilotes sentian un
profundo rechazo y temor hacia los brujos de la Mayoria, a quienes
identificaban con lo demoniaco. Resulta significativo sefialar que,
segln esta leyenda negra, el poder de esos brujos radicaba en el
cardcter secreto de su identidad. El saber reconocerlos, por tanto,
era de suma importancia, ya que si lograban descubrirlos y
pronunciaban su nombre, los brujos quedaban condenados a morir.

Segin el adagio popular, ningin brujo «pillado» rodeaba el
afo. Existian varias formas de reconocer a un brujo. Sus pies eran
angostos en los talones y anchos en los dedos, los cuales eran solo
cuatro. Si un visitante despertaba sospechas, se colocaba un pufiado
de afrecho en el fuego. También se podian colocar aji y sal. Si
estornudaba, era sefial de que era brujo. Otra posibilidad era colgar
unas tijeras abiertas, formando una cruz, en la parte superior de la
puerta. Si era brujo, comenzaria a dar vueltas y no podria salir de
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la casa. Si las tijeras se colocaban debajo de una silla, no podria
levantarse y permaneceria sentado hasta que tuyiera que confesar
su condicion de brujo. En vez de tijeras, también podian ser utilizadas
un par de agujas formando una cruz o una escoba colocada al revés
en la puerta. Los brujos también podian ser reconocidos si les lloraba
en forma ininterrumpida el ojo derecho. Era sefial de que el angel
bueno que todos los cristianos llevan a su diestra estaba llorando
por las maldades que habia cometido. Cuando un visitante se acercaba
al fogon o brasero para calentarse el dorso de sus manos, significaba
que era brujo, pues ellos nunca se calentaban las palmas. También
eran brujos quienes ponian la taza dada vuelta. Las manchas de
aceite en los alrededores de la casa indicaban que un brujo habia
estado merodeando durante la noche. Los perros que se ocultaban
encogiendo la cola, las perras que atacaban con violencia inusitada
a un extrafio y los tiuques posados sobre el techo de la casa, también
advertian la presencia de algiin brujo. Una de las formas de repeler
la visita de los brujos era esparciendo sal en el camino que conducia
a la casa, colgando cruces de madera benditas por el sacerdote o
recitando «martes hoy, martes mafiana, martes toda la semana».
Esto se debia a que los brujos se dedicaban a vigilar a los
«limpios» durante todos los dias de la semana, excepto los martes.
Era creencia muy arraigada que los brujos escogian de
preferencia convertirse en perros cuando estaban tratando de hacer
algin mal sin ser advertidos. Era frecuente que, después de que
alguien caia victima de algin mal tirado, varios testigos o incluso
el mismo afectado asegurara haber visto un perro en las cercanias.
Para evitar ser victimas de maleficios, los chilotes solian
apalear e incluso mutilar a los perros extrafios o sospechosos que
eran sorprendidos dentro de la casa o en algun sitio cerrado. Luego
los soltaban, con el fin de identificar al brujo que habia intentado
imponer algin mal. Segin se decia, no era raro que uno de los
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vecinos apareciera por esos mismos dias con las mismas heridas o
mutilaciones sufridas por el perro. '

Para hacer caer a un brujo en vuelo, se debia rezar un Padre
Nuestro al revés, salir con la ropa puesta al revés o hacer una cruz
con un cuchillo en la tierra o en el aire. Para capturar un brujo en
vuelo, era necesario clavar un puiial en el centro de un poncho
extendido en el suelo. Para capturar un brujo que se encontraba en
tierra, se debia pisar sus huellas en sentido contrario a como habian
sido hechas, arrojarles un pufiado de sal o desnudar a una mujer o
nifia. Para matar un brujo con un arma de fuego, debia grabarse una
cruz en la bala o rociar el arma con agua bendita; de otra forma,
ésta no dispararia. Para que el brujo muriera sarnoso, se les arrojaba
sal y aji.

Segun algunos autores, el uso de agujas, tijeras, cuchillos
y balas en el combate contra los brujos chilotes estaba en directa
relacion con la creencia de que el meltal, en virtud de su procedencia
europea, tenia el poder de neutralizar los poderes magicos de origen
indigena.'®” Existe, por otra parte, una estrecha concordancia entre
estos elementos y los utilizados por otros pueblos americanos. Los
Otomies, por ejemplo, acostumbran a protegerse de la brujeria
colocando tijeras y cuchillos debajo de la cama o la estera, o frente
a la puerta de la choza. También utilizan ajo, cebolla y sal, lo cual
coincide en parte con la sal y el aji usados por los chilotes."™ En
los Tuxtlas, Veracruz, por su parte, al igual que en Chiloé, se cree
que usando la ropa al revés se neutralizan los poderes maléficos.™

En Cuba, para descubrir la identidad de las brujas, se usaban
mostaza, aji y pimienta. Para hacerlas perder su poder, les arrojaban
granos de mostaza, se quitaban la camisa y se la ponian al revés,
hacian una cruz en el suelo con un machete y luego lo enterraban
en el centro, ponian unas tijeras abiertas en cruz debajo de la
almohada o las clavaban encima de la puerta y colocaban una escoba
detras de ella.'” La comun influencia espafiola parece evidente.

Tenemos la impresion de que la mayor parte de estas creencias
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a las naciones. Aunque de manera muy provisona, no podemos sino relacionar esta
alegoria con la representacion simbdlica que del mundo conocido hizo la Mayoria
al dar un nuevo nombre a cada localidad. Cérdenas y Trujillo, Caguach, p. 34 (nota
49).

Koessler, Cuentan los araucanos, pp. 29, 4748 y 152.

«Proceson, pp. 152-153.

Con respecto a este tema, los Gnicos autores que se han preocupado de estudiar la
organizacion interna de esta sociedad son Mauricio Marino y Cipriano Osorio en
su trabajo ya citado de 1983 (Chiloé, pp. 154 y 160-164). Sin embargo, las confusas
declaraciones contenidas en el expediente de 1880 les hicieron concluir erroneamente
que la Mayoria estaba encabezada por un Rey principal, un Gran Consejo, dos
Reyes secundarios y 18 Presidentes de distrito.

Declaracién de Mateo Cofiuecar, «Procesow, p. 127. El que las sentencias de muerte
no siempre hayan sido una facultad de la Mayoria podria significar que la
administracion de justicia tampoco lo fue. Esto vendria a confirmar nuestra hipotesis
orden a que la instituciéon nacié como una sociedad inicidtica, que no tenia
atribuciones que fueran mas alla de la organizacion y regulacion de los ritos de
Declaracion de José Aro, citando a Mateo Cofiuecar. «Procesow, p. 132,
Curanderos autorizados por la Mayoria para ejercer en una determinada localidad.
José Tiburcio Parrancin o Parancin detentaba el cargo de «juez» o «reparador» y
habia recibido su nombramiento del Presidente de la Recta Provincia Juan Esteban
Carimonei, «Procesow, pp. 143 y 144,

Lugar en donde se reunia o sesionaba la Mayoria, especialmente el Presidente.
Enfermedad prolongada.

«Procesow, p. 148.

«Procesow, p. 151.

«Procesow, p. 151.

Declaracion de Mateo Cofuecar, «Proceson, pp. 128-129.

Javier Barrientos, «Nuevos antecedentes del proceso a los brujos de Chiloé, 1880-
1881», en Chiloé, N° 9, Concepeion, agosto 1988, p. 5.

Barrientos, «Nuevos antecedentesy, pp. 5-7.

Marino y Osorio, Chiloé, pp. 98 y 154; Mancilla, Chiloé, pp. 14, 17 y 53 (nota 32);
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Umiliana Cérdenas, Casos de Brujos de Chiloé, Santiago, 1989, pp- 17-19.
«Proceson. pp. 157-158.

«Proceson, pp. 147-148,

Evaristo Molina, «Mitologia», pp. 44-45 y 64; Galvarino Ampuero, «Repertorioy,
p. 61.

«Horribles crimenes por los brujos de Quinchaow, por Prudencio Barrientos, en
El Chilote, Ancud, 8 julio 1880. Copia facsimilar en Marino y Osorio, Chiloé, pp.
241-243. Las cursivas son nuestras.

«Proceson, pp. 128 y 129.

Mancilla, Chiloé, p. 52 (nota 29).

«Proceson, p. 130.

«Proceson, p. 157.

“Proceso”, p. 148.

Barrientos, «Nuevos antecedentes», p. 5.

«Proceson, pp. 147-148.

«Proceso», pp. 149-150,

Declaracion de Mateo Cofiuecar, «Proceson, p. 128.

Declaracion de Mateo Cofiuecar, “Proceso”, p. 128.

Similares creencias respecto al Ivunche, incluyendo su descripcion fisica, se
encuentran entre los mapuche de Argentina, quienes lo consideraban un espiritu
protector de brujos y brujas. La presencia de esta creencia en ese pais quizas se
debe a la influencia de los emigrantes chilotes. Koessler, Cuentan los araucanos,
pp. 39 y 148; Rail Mandrini y Sara Ortelli, Volver al pais de los araucanos, Buenos
Aires, 1992, p. 189.

Declaracién de Mateo Cofiuecar, «Proceson, p. 128. El rito de la necrofagia como
parte integrante del culto al demonio también se encuentra, por comin influencia
europea, en otras culturas indigenas americanas. A fines del siglo XVII1, en la cue-
va del Cerro San Lorenzo (Chiapas), los hechiceros naguales, junto con adorar a
Jantepusi-llama (divinidad femenina prehispanica, también conocida como la Vieja),
ofrecian cadaveres de nifios y adultos como alimento al demonio, los que desenterraban
del cementerio y llevaban a la cueva mediante maleficios. Existen ciertos indicios
que indicarian que, més que el cuerpo fisico, lo que se ofrecia como alimento eran

las almas de los difuntos, practica mas acorde con la tradicion indigena. Quizis
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algo semejante ocurria en Chiloé, con la asociacion simbdlica entre la carne

de cabro y la humana. Aramoni, Los refugios de lo sagrado, México, 1992, pp. 66,
207, 208 y 210.

«Proceson, p. 129.

Tomads Guevara, Psicologia del pueblo araucano, p. 267; Lucien Levy-Bruhl, E/
alma primitiva, pp. 177-180.

Similares creencias se pueden encontrar en Francia. Debido a que las brujas se
transformaban en gatos para hechizar a sus victimas, los campesinos acostumbraban
apalear e incluso mutilar a los que se cruzaban en su camino durante la noche o a
los que encontraban en sus graneros. Al dia siguiente, las mujeres sospechosas de
brujeria aparecian con magulladuras o algin miembro roto. Robert Darnton, La
gran matanza de gatos y otros episodios en la historia de la cultura francesa,
México, 1994, p. 97.

Cardenas y Hall, Chiloé: Manual del pensamiento magico, pp. 16-17,24-27 y 118.
Tranfo, Vida y magia, pp. 240 y 248.

Olavarrieta, Magia, pp. 144 y 223.

Guanche, «Presencia canaria», pp. 95, 96, 97, 101, 107 y 108.

«Procesox, pp. 156-162.

La Cruz del Sur, Ancud, 22 y 24 de julio de 1914, citado por Flores, “Sociedad y
brujeria”, pp. T1-72.

Declaracion de Santiago Rain, «Proceso», pp. 146-147.

Como vimos, el Mapa de Arte era una piedra cristalina o vidrio méagico que los
brujos usaban para identificar al autor de algin maleficio, dafio o robo, entre muchas
otras funciones.

Ademis de los ya nombrados, se encontraban presentes en esa reunion los siguientes
vecinos: Manuel Mufioz, Cirilo Barrientos y Rafael Cardenas. Como puede apreciarse,
de los trece vecinos que asistieron a la reunién, sélo uno tenia apellido indigena,
lo que revela el espectro social de quienes acudian a la Mayoria y el grado de
influencia que ejercia esta sociedad sobre las comunidades rurales. «Proceso», pp.
141-142.

El Chilote, Ancud, 8 de abril 1880.

«Proceson, p. 142.

Francisco J. Cavada, Historia Centenaria de la Didcesis de San Carlos de Ancud,
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Temuco, 1940, p. 108.

«Proceso», pp. 130, 131, 133 y 137,

«Proceson, pp. 130, 132-133 y 138-140.

Mancilla identifica este Consejo de las Comunidades Indigenas con los cinco
pueblos que rendian culto anual a la imagen del Divino Jesiis Nazareno en la iglesia
de la isla de Caguach: Apiao, Alao, Chaulinec, Tac y Caguach (Chiloé, pp. 18, 19,
50, nota 13, y 53, nota 37). De ser asi, en 1849 se habria producido la singular
situacion de que algunos devotos de Caguach -los de Apiao y Chaulinee- hubiesen
recurrido a uno de los principales jefes de la Recta Pravincia para que castigara al
parroco de Quenac. El motivo posiblemente estuvo vinculado con las prohibiciones
que por entonces el obispado de Chiloé comenzo a aplicar en tomo a las celebraciones
religiosas organizadas por las comunidades indigenas. :

El expediente de este proceso desaparecio. Las citas corresponden a extractos del
expediente que el columnista Prudencio Barientos afirmio haber conocido y que
publicé en el periddico El Chilote, de Ancud, 2 propésito del proceso de 1880, bajo
el titulo «Horribles crimenes por los brujos de Quinchaoy. el 17 de junio de ese
afio. Citado por Marino y Osorio, Chiloé, pp. 101-104.

Declaracion de Santiago Rain, «Proceson, p. 146.

Declaracion de Mateo Cofiuecar, “Proceso”, pp. 126-127, 128-129.

Aunque la mayor parte de la informacion sobre la sucesion de los Reyes de la Recta
Provincia estd contenida en las copias del expediente de 1880, los datos sobre el
fallecimiento del Rey Sebastidn Lepio y el nombramiento de José Maria Chiguai
como Rey de las Espafias se encuentran en la sentencia de primera instancia,
publicada por la Gaceta de los Tribunales, Santiago, 1881, p. 458, reproducida por
Marino y Osorio, Chiloé, p. 250.

Sobre la posibilidad de que el apellido materno de José Merimai hubiese sido
Cofiuecar, véase «Proceso», p. 133.

«Proceso», p. 150.

«Proceson, pp. 150-151.

Entre ellos estuvo Juan Pedro Gilichapane, quien fue nombrado reparador de Matao.
Como veremos mas adelante, éste posteriormente ostentd el titulo de Intendente
del Nuble (Matao) y procedié a designar en enero de 1880 a un reparador en Conao
bajo el titulo de subdelegado de Concepcion. «Proceson, pp. 136 y 141.
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La transcripeién literal de este comunicado, omitiendo los nombres de los implicados,
fue publicada por el periédico EI Chilote, Ancud, el 26 de febrero de 1880. Una
copia facsimilar se encuentra en Marino y Osorio, Chiloé, pp. 234-235 (los nombres
omitidos por el periddico se encuentran en pp. 105-106). Como se puede advertir,
corresponde a una segunda versién del mismo comunicado transcrito en la 111 parte,
capitulo 2 de este trabajo y que se encuentra publicado en «Proceson, p. 151.
Ignoramos la razon por la que existen estas dos versiones. En todo caso, las
variaciones no s¢ refieren solo a la redaccion sino también al cargo de Archi-
Presidente de Payos, el cual sdlo aparece en la versién publicada por el periddico.
Existen indicios de que el sistema de doble presidencia comenz6 a implementarse
ya durante la Presidencia de Esteban Carimonei, pues en un decreto firmado por
€l en Tenain el 3 de agosto de 1877 aparece, por una parte, «sentado en la silla
presidencial» y, por otra, «estando en acordes con el Excelentisimo Presidente
Colocudo». Este queda confinnado por la declaracion de Manuel Quilagiiilque,
quien aseguro que el autor de ese decreto habia sido Esteban Carimonei («Proceson,
pp. 143 y 149). Quizas este sistema se remonta mas atrds todavia, a la época del
nombramiento de Aurora y Cristino Quinchén, pues en algunas declaraciones
aparecen como «mancomunados» y como «Reyes de la Recta Provincia de Arribay;
en otras, Cristino Quinchén aparece como «Juez Presidente de Arriba», en
circunstancias de que su cargo era claramente el de Vicepresidente («Proceson, pp.
129, 134, 138, 139 y 140). Tenemos la impresion, sin embargo, de que el sistema
de rotacion sélo fue utilizado por los hermanos Cofiuecar.

Declaraciones de José Aro y Cristino Quinchén, «Proceson, pp. 132 y 138.
«Proceson, pp. 137, 153.

«Procesown, pp. 148-149.

«Proceson, p. 153.

Archivo Nacional, Fondo Ministerio del Interior, vol. 839, citado por Flores,
“Sociedad y brujeria”, p. 48.

Marino y Osorio, Chiloé, pp. 106-107.

El Liberal, Ancud, 9 abril 1880.

El Chilote, Ancud, 8 abril 1880, citado por Marino y Osorio, Chiloé, p. 238.
Declaracion de Mateo Cofiuecar, «Proceson, p. 128.
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El Chilote, Ancud, 15 abril 1880, citado por Marino y Osorio, Chiloé, p. 238.
Gaceta de los Tribunales, Santiago, 11 junio 1881, pp. 460-461, citado por Flores,
“Sociedad y brujeria”, p. 49, y por Marino y Osorio, Chiloé, pp. 252-253,

El Chilote, 13 de mayo de 1880, citado por Marino y Osorio, Chiloé, pp. 113-115
y 239-240, por Flores, “Sociedad y brujeria”, pp. 50-51, y por Javier Barrientos,
«Nuevos antecedentes», pp. 3-4.

Gaceta de los Tribunales, Santiago, 1881, p. 461, citado por Marino y Osorio,
Chiloé, p. 253.

El Chilote, Ancud, 21 de mayo de 1880. {

Gaceta de los Tribunales, Santiago, 1881, p jﬂ, citado por Marino y Osorio,
Chiloé, p. 253.

Actualmente se encuentra desaparecido. Al parecer se d«estr{tyé en un incendio que
afecto al local del Juzgado de Ancud.

Vista del Fiscal, «Proceson, pp. 154-156.

Javier Barrientos, «Nuevos antecedentes», pp. 3-8.

Gaceta de los Tribunales, Santiago, 1881, pp. 455-45Ql'i,'rRevisra Chilena de Historia
v Geografia, enero-marzo, 1927; Marino y Osorio, C hiloé, pp. 247-252.

Javier Barrientos, «Nuevos antecedentesy, p. 7.

Gaceta de los Tribunales, Santiago, 1881, pp. 461-462, citado por Marino y Osorio,
Chiloé, pp. 253-254.

Francisco J. Cavada, Chiloé y los Chilotes, Santiago, 1914, p. 186.

«Procesow, p. 126.

Molina, «Mitologian, p. 45; Alvarez, «Los brujos», p. 94.

La Cruz del Sur, 11 de febrero de 1900,

«Proceson, p. 134.

La Cruz del Sur, 26 de agosto de 1900.

La Cruz del Sur, 7 de noviembre de 1900.

Molina, «Mitologia», pp. 56 y 65.

Renato Cérdenas y Carlos Trujillo, Apuntes para un diccionario de Chiloé, Cas-

tro, 1978, p. 23.
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Esta obra aborda desde la doble optica de la historia
y la antropologia el tema de la brujeria de Chiloé entre
fines del siglo XVIIl y principios del XX. Lejos de ser
presentada como un fenémeno exoético propio del
aislamiento insular, la brujeria es analizada como
parte de un sistema mitico-magico de representacion
de la realidad que tuvo y tiene profundas raices en
culturas de los cinco continentes. Tras la leyenda
satanizadora se encuentra la realidad histérica de
una sociedad de brujos, “La Mayoria”, que logré
establecer profundos vinculos con las comunidades
rurales, brindando soluciones a necesidades que el
Estado chileno no podia satisfacer.

“Reyes sobre la Tierra” se sustenta en una
investigacion rigurosa y esta escrita en un lenguaje
que la hace accesible no so6lo a los especialistas en
temas historico-antropolégicos, sino también a los
lectores no familiarizados con el tema.
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