


CAPITULO IV
MAPUCHE: GENTE DE LA TIERRA

Carlos Aldunate del S. *

INTRODUCCION

Los mapuches o araucanos son una de las et-
nias aborigenes americanas mas numerosas que
sobreviven en la actualidad. Con una pobla-
cion cercana al medio millon de individuos,
aun conservan su lengua y gran parte de su
sistema cultural, dentro del cual cabe destacar
los vinculos religiosos y familiares que los unen
e identifican como una verdadera nacién (cfr.
Faron 1969). Habitan principalmente en Chile,
donde ocupan el drea comprendida entre el rio
Biobio y la Isla Grande de Chiloé (37° y 42° de
latitud sur). En la cordillera del Neuquén, Ar-
gentina, también hay pequefas agrupaciones
que se identifican como mapuches.

La encarnizada resistencia con que este
pueblo enfrenté la conquista espafnola, obligé
a la administracién colonial a reconocerle cierta
autonomia e independencia. El establecimien-
to de fortificaciones en los territorios fronteri-
zos, a cargo de un ejército profesional, fue un
caso inusitado dentro de la administracién co-
lonial americana. Esta situacién subsisti6é has-
ta bien avanzada la Reptblica, cuando el
Gobierno de Chile completa el proceso de “pa-
cificacion de la Araucania”, que recién con-
cluye en 1891. El largo periodo fronterizo,
caracterizado por relaciones bélicas, de inter-
cambio, misiones, mestizaje y contactos de di-
versa indole, ha sido objeto de numerosos
estudios y variadas interpretaciones que van
desde la exaltacion del mapuche como un va-
liente e indémito guerrero a otras opiniones
que tienden a destacar los aspectos pacificos
de este periodo, denominado “La Frontera”
(cfr. Stuchlick 1974, Jara 1981 y Villalobos et
al. 1982).

* Museo Chileno de Arte Precolombino.

Estudios arqueolégicos han sugerido que
hacia mediados del primer milenio de nues-
tra era, grupos con economias recolectoras,
probablemente vinculados con las poblacio-
nes del arcaico, pero ya poseedores de una
tecnologia cerdmica, se establecieron en el va-
lle longitudinal y principalmente en la pre-
cordillera del centro-sur de Chile. Con
posterioridad, aparecen en el valle y costa del
sector meridional de esta region restos ar-
queolégicos que evidencian la existencia de
pueblos con actividades agricolas muy ele-
mentales, cuyo patrén funerario y tecnologia
ceramica sugieren posibles relaciones con las
sociedades que ocupan Chile central. Estos
pueblos coexisten con diversos grupos de ca-
zadores que habitan la Cordillera de los An-
des y las llanuras orientales trasandinas de la
actual Republica Argentina. Al momento de
la conquista espafola, las fuertes presiones
imponen una mayor cohesién a estos grupos
heterogéneos, los que enfrentan unidos todo
el periodo de La Frontera, produciéndose una
fusion cultural que también integra fuertes
elementos hispanos, como el caballo, dando
origen a lo que hoy denominamos cultura ma-
puche (vid. Aldunate 1989), que hasta comien-
zos del siglo XIX mantuvo una economia
predominantemente recolectora y horticola,
complementada por la ganaderia, con un pa-
tron de asentamiento disperso y caracteriza-
do por una gran movilidad.

Conflictos familiares o diferencias politi-
cas determinaban el fraccionamiento de los
grupos familiares, que ellos resolvian separan-
do los asentamientos. Esta movilidad se man-
tuvo hasta fines del siglo XIX, probablemente
acrecentada por los conflictos bélicos provo-
cados por la resistencia a la conquista espafio-
la y posteriormente, a los gobiernos colonial y
republicano. A comienzos del presente siglo,
el Estado de Chile toma posesion de los terri-
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torios mapuches y pone brusco fin a este pa-
tréon movil, otorgando titulos gratuitos de do-
minio a las familias mapuches en las porciones
de tierra que ocupaban, y colonizando el resto
del territorio. La obligada sedentariedad im-
puesta, junto con determinar un empobreci-
miento de esta etnia, ha producido una
disminucién de la importante actividad gana-
dera de otrora y ha determinado un mayor
énfasis en las labores agricolas, siempre limi-
tadas por la potencialidad de los suelos y la
extrema pequefiez de las posesiones familia-
res. En el presente siglo, el aumento demogra-
fico y la sobreexplotacién de los minifundios
han producido procesos de emigracion, trans-
culturizacién, pauperizacion y marginalizacién
de esta poblacién aborigen.

Al iniciar este trabajo, queremos precaver
al lector de una posible simplificacién o gene-
ralizacion.

A pesar de la fusion de caracteres cultura-
les producida principalmente después de la
conquista, los grupos de lengua mapuche, que
en el siglo XVI se extendian desde el Choapa
hasta la isla de Chiloé atin mantienen diferen-
cias culturales importantes. Ellas se refieren a
distintas adaptaciones producidas en los dife-
rentes ambientes que habitan. De esta mane-
ra, hoy se distinguen pewenches, lafkenches,
lelfunches, huilliches, y otros subgrupos, que
también se diferencian en aspectos dialectales
e incluso antropolégico-fisicos.

A continuacién nos referiremos a algunos
aspectos de la vida de esta sociedad. Intentare-
mos en la primera parte dar una visién del terri-
torio mapuche y la utilizacién de sus recursos,
desde la perspectiva de esta sociedad. Conti-
nuaremos con una visién diacrénica de la eco-
nomia mapuche, para finalizar con el mismo
tratamiento del patr6n de asentamiento, elemen-
tos de la cultura material y la organizacién fa-
miliar y social. Los aspectos cosmolégicos y
lingiiisticos estdn a cargo de otros autores, en
este mismo volumen. La miisica serd objeto de
un tratamiento aparte en un volumen especial-
mente dedicado a las artes.

1. ETNOGEOGRAFIA Y UTILIZACION
DE LOS RECURSOS NATURALES

El territorio tradicionalmente ocupado por esta
etnia, coincide en su limite septentrional con el
comienzo del drea de la distribucién de los eco-
sistemas de bosques templados de Chile. En la
transicion entre las zonas climaticas mediterra-
neas, con lluvias en invierno y sequia en vera-
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no, y hiimeda todo el afio (al sur de los 38° S), se
desarrollan bosques deciduos con predominan-
cia de distintas especies del género Nothofagus
(v. gr. “roble” o coyam, hualo, rauli). Al sur de los
38° S, las especies deciduas son reemplazadas
paulatinamente por especies siempre verdes del
bosque Iluvioso valdiviano (v. gr. ulmo, gevuin,
o “avellano”, “arrayan” o coli maméll, luma) has-
ta transformarse en una selva impenetrable.
Aunque esta descripcion corresponde a la del
paisaje original, hoy fuertemente transformado
por actividades antrépicas, las principales ca-
racteristicas de las formaciones vegetales descri-
tas alin se mantienen y son observables en los
sectores menos perturbados.

En'un corte transversal desde el Oeste
hacia el Este del area ocupada por los mapu-
ches, se distinguen distintas zonas biogeogra-
ficas que ellos identifican y caracterizan
nitidamente, y que reciben designaciones es-
pecificas en lengua mapuche. El lafkenmapu o
tierra del mar comprende las planicies coste-
ras ubicadas entre la Cordillera de la Costa y
el Océano Pacifico; el valle central es denomi-
nado lelfunmapu, y el sector cordillerano reci-
be el nombre de inapiremapu o tierra cercana a
las nieves. Estas denominaciones correspon-
den a una comprension vernacula de la geo-
grafia y geomorfologia de estos sectores y sus
diversas potencialidades econémicas y poseen
una determinada ubicacién en la cosmologia
mapuche. Es asi como lafkenmapu se encuen-
tra relacionado con el poniente y la tierra de
los muertos; la gente que habita este sector .
recibe la denominacion de lafkenche o gente
del mar. Inapiremapu, por el contrario, se vin-
cula con el Este —Puel-, de importantes conno-
taciones ideologicas, pues alli moran las
deidades, cerca de los volcanes y nevados an-
dinos. Este sector se caracteriza botdnicamen-
te por la presencia de los soberbios bosques
de “araucaria” (Araucaria araucana), una coni-
fera chilena que crece sobre los 900 m.s.n.m. y
recibe el nombre vernaculo de pewen; sus se-
millas, que contienen abundante almidon, fue-
ron y aun son la base de la alimentacién de
los indigenas que ocupan este sector, que se
denominan pewenches o gente de los pinares.
El lelfunmapu goza de un agradable clima con-
tinental y es el de mayores potencialidades
agricolas; sus habitantes reciben el nombre de
lelfunches o gente de los llanos.

1.1. LAFKEN MAPU: EL USO DEL MAR

La extraordinaria riqueza de peces, moluscos
y algas del litoral de la Araucania y sus recur-



sos forestales costeros han caracterizado el po-
blamiento humano de este sector desde el Ar-
caico hasta hoy. Son numerosos los depésitos
arqueol6gicos costeros o conchales, que des-
afortunadamente han recibido muy poca aten-
cién de parte de los prehistoriadores y en los
cuales probablemente se encuentra la clave de
los poblamientos mas antiguos de la region.
Los testimonios de los primeros espaiioles que
conocieron la regién resaltan la arraigada
adaptaciéon maritima de sus habitantes, cono-
cedores de la recoleccién y pesca de orilla y
en botes, con anzuelos, redes y arpones, todos
ellos fabricados con productos del bosque na-
tivo. Estd documentada la pesca nocturna
usando antorchas (Hilger 1957, 192) e incluso
la pesca submarina por sumergimiento (Mari-
fio de Lobera (s. XVI) 1960, 321).

Cabe destacar la arraigada tradicién de es-
tas poblaciones costeras en la recoleccion de
algas marinas para alimentacién. Son muy
abundantes en esta region la Durvillea antarc-
tica, que recibe el nombre de kollof, una enor-
me alga parda que se adhiere a las rocas
mediante un vigoroso disco basal y posee un
tallo duro y flexible, denominado huilte que
se consume crudo y cocido en variados gui-
sos. La Porphyra columbina o luche es un alga
roja que crece adherida a las rocas en la linea
de las mareas. Esta especie también es el ali-
mento preferido de los lafkenches hasta hoy. El
consumo de algas y su importancia dentro de
la cultura mapuche ha sido recientemente es-
tudiado por Masuda (1986 y 1988), el que ha
documentado un intenso trafico de estas al-
gas, principalmente del kollof, ejercido por los
lafkenches. Ellos llegan en carretas con este pro-
ducto hasta inapiremapu, intercambidndolo por
granos y otros productos, en un viaje que dura
mas de un mes. El trafico de algas es conse-
cuencia de la predileccién de los menciona-
dos productos marinos por parte de los
mapuches, que debe tener antecedentes en la
prehistoria de acuerdo a las crénicas tempra-
nas (vid. Ovalle (1646) 1969, 60 y Nrifiez Pine-
da y Bascunan (1676) 1863, 329). Hoy, la
recoleccion de estas y otras algas, tales como
luga luga (Iridaea laminareoides) y chascén (Les-
sonia nigrensis) ha adquirido una importancia
fundamental para los lafkenches, pues existe un
poder de compra nacional e internacional de
estos productos por su utilidad en la alimen-
tacién, medicina e industria (Masuda ob. cit.).

Mientras que la pesca es actividad reali-
zada fundamentalmente por los hombres, la
recoleccion de mariscos y algas es actividad
en que también intervienen mujeres y nifos,
aprovechando las bajas mareas. Los nifios ha-

cen pelotas de kollof para jugar una especie de
fatbol, y este elemento es también muy apre-
ciado en la costa para el juego tradicional de
la chueca o palin, una especie de hockey, en el
que intervienen dos equipos de hombres y es
celebrado por toda la comunidad.

1.2. LELFUNMAPU: EL USO DEL BOSQUE
Y DEL CAMPO

Actualmente, el Valle Central de esta regién
de Chile es considerado como un territorio de
importante potencialidad agricola. De acuer-
do a las descripciones de cronistas del
siglo XVI, era ésta una zona de gran densidad
demogrifica y los asentamientos mapuches,
compuestos de familias extensas, con un pa-
trén disperso, se ubicaban en las riberas de
los numerosos rios que cruzan estos territo-
rios. La cantidad de poblacién aborigen de lel-
funmapu debe haber sido considerable, a juzgar
por los relatos de cronistas, confirmados por
el hecho de que alli se establecieron los princi-
pales asentamientos urbanos del s. XVIL.

Los bosques deciduos de Nothofagus, asi
como los bosques siempre verdes meridiona-
les, presentan un ambiente poco comin en
cuanto a potencialidad de productos de reco-
leccion vegetales, por la produccion de frutos
carnosos y comestibles de las innumerables
plantas que los componen. Dentro de éstas hay
arboles y arbustos, como el peumo (Cryptocar-
ya alba), el boldo (Peumus boldus), keule (Gomor-
tega queule), “avellano” o gevuin (Gevuina
avellana), diversas especies de michay (Berberis
darwinii, B. serrata, B. dentata), litre (Lithraea
caustica), pitra (Myrceugenia planipes) y muchos
otros, como la murta (Ugni molinae), mulul (Ri-
bes geandulosum) y luma (Amomyrtus luma).

No solamente los drboles proveian de fru-
tos y bebidas a los mapuches, sino que tam-
bién el rico y variado sotobosque era fuente de
alimentos. Asi, por ejemplo, las lianas y las
epifitas eran también buscadas por sus agra-
dables frutos. Entre ellos se puede mencionar
nuestra flor nacional, el copihue (Lapageria ro-
sea), el coguil (Lardizabala biternata), el poe (Fas-
cicularia bicolor) y la quilineja (Luzuriaga radicans).
Estos frutos, junto a los de la frutilla silvestre o
khelgen (Fragaria chiloensis) y muchas otras ba-
yas y drupas se comian frescas o secas y ser-
vian para hacer bebidas fermentadas o mudai.
Muy apreciados eran el apio del campo o panul
(Apium panul), el panke o nalka (Gunnera tincto-
ria) y el “chupén” (Greigea sphacelata).

Se consumian también un sinnimero de
plantas que producian tubérculos o raices car-
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nosas comestibles, tales como el lahue o lawu
(Sisyrinchium spp.), en distintas especies, y
mas de treinta variedades de papas silvestres;
el famoso ligtu (Alstroemeria ligtu), llamado
también nil, del que se fabricaba una harina
blanca y sustanciosa muy parecida al chufiu
que se daba a los enfermos, el huanqui (Disco-
rea arenaria), el nao o papita del campo (Conan-
thera biflora) y Heliantus tuberosus. Por su
importancia en la genética de la papa cultiva-
da o pofiii (Solanum tuberosum spp.), debemos
anotar que precisamente en esta region se han
encontrado en depésitos arqueologicos del
Pleistoceno Tardio (Ugent et al. 1987) restos
de malle (Solanum maglia), especie que atn se
consume en estado silvestre. También se de-
ben mencionar varias especies de helechos con
rizomas comestibles, algunos de ellos de gran
tamanio, cuyo corazon y tallo se secaban y mo-
lidos proporcionaban una harina con la cual
se preparaba una espesa sopa (Hilger 1957,
204). El mas conocido de estos helechos usa-
dos en la alimentacion mapuche es el gran
afipe (Lophosoria quadripinnata). También se re-
colectaba una enorme cantidad de hongos,
dentro de los cuales cabe destacar mas de diez
especies del género Cyttaria, asociadas al bos-
que de Nothofagus, especialmente al “roble” o
pellin (N. obliqua) y al coigue (N. dombeyi), lla-
mados changles y digiiefies.

Mencién especial merecen las gramineas
silvestres, que han recibido mayor atencién de
botanicos que de antropélogos y arqueélogos
(vid. Mufioz 1944 y Matthei 1986). Las mas
conocidas son el magu o “mango” (Bromus
mango), que probablemente fue manejado
como un cultigeno, el lanco (Bromus catharti-
cus) y la teca o tuca (Bromus berterianus). Los
granos de esta ultima se cosechaban en no-
viembre, cuando atin estaban verdes, y se se-
caban al sol para concluir su madurez. Con
ellos se hacia harina para cocer pan —kofke- y
tostada se bebia con agua (Gay 1865, 90).

El madi (Madia sativa) proporcionaba se-
millas oleaginosas, que se cocian o simplemen-
te se exprimian, proporcionando un aceite de
muy buena calidad.

Las referencias a estas gramineas y su uso
econémico por parte de los mapuches son
abundantes (Vivar (1558) 1979, 189; Molina
1788, 133 y 1795, 13; Herrera (s. XVII) 1956,
235; Moesbach 1930, 95; Hilger 1957, 179; Au-
gusta 1966, entre otros). Aun no hay certeza
acerca de si fueron alguna vez cultivadas; R.
Philippi (1864, 701), menciona que Gay encon-
tré cultivo de magu en Chiloé, pero que él no
ha hallado nunca esta planta, “i estoi inclina-
do a creer que estd para perderse de la crea-
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cion...” Inez Hilger (1966, 88), sin embargo,
un siglo mas tarde, rescata el relato de un an-
ciano mapuche sobre el uso de estos granos
silvestres, como recurso alimenticio de su ju-
ventud, sefialando de paso que hoy ya no se
encuentran, pues han sido depredados por la
actividad ganadera.

Cabe también destacar la extraordinaria
importancia que tuvo el bosque para los ma-
puches como fuente de plantas medicinales,
muchas de las cuales, por su extremo valor,
fueron elevadas a categorias religiosas. En efec-
to, gran parte del sotobosque era requerida
para curar diferentes dolencias y la taxono-
mia verndcula mapuche alude muchas veces
al efecto terapéutico especifico de cada plan-
ta, al que siempre va unido el vocablo colecti-
vo lawen o lahuen, que significa medicina. Estas
plantas eran generalmente preparadas e inge-
ridas como infusiones o aplicadas directamente
en el lugar de la dolencia. Encontramos algu-
nos ejemplos de esta utilizacion de la flora
nativa del sotobosque en distintas especies de
helechos, como el Ilushu lawen (Hymenophyllum
dentatum), para curar el ombligo de los recién
nacidos, llanca lawen (Lycopodium paniculatum)
para sanar tlceras y tumores, y en lafguen lawen
(Euphorbia portulacoides) o remedio del agua.
Una de las mas afamadas plantas medicinales
de Chile es el cachan lawen o “cachanlagua”
(Erythraea chilensis), cuya infusion sirve para
multiples usos terapéuticos. El uso magico de
las plantas era frecuente: asi, el huentru lawen
(Ophioglossum vulgatum) es usado por las mu-
jeres para engendrar hijos varones, huilel lawen
(Hypolepis rugosula) ayuda a los machi o cha-
manes a pronosticar males causados por hue-
kufu o demonios. Se preparaban filtros de amor
o para provocar la separaciéon de los amantes
con plantas como el huedahue (Gleichenia litora-
lis). Una de las plantas mas temidas es el lafue
(Latua pubiflora), que puede llegar a causar la
muerte por envenenamiento, y usado en pe-
queiias dosis tiene propiedades alucinégenas
(vid. Moesbach 1992).

La utilizaciéon de los bosques fue intensa
y atn subsiste entre los actuales mapuches.
Gran parte de la cultura material de este pue-
blo estd ligada a la madera y su industria. La
ruka o vivienda indigena es una muestra del
acabado uso de los recursos forestales, con la
utilizacién de maderas, lianas y gramineas en
la techumbre (vid. Joseph 1931). Casi todos
los utensilios domésticos tradicionales son de
madera, asf como las esculturas fiinebres y las
imagenes sagradas que presiden las grandes
rogativas (mamulche) y las escaleras chamani-
cas rituales (rewe). Los hombres son eximios



Figura 1. Jugadores de palin. Sector Boroa, Nueva Imperial. (Fotografia Humberto Ojeda.)

Figura 2. Una machi y acompafantes, orando frente a una Araucaria. Miran hacia el Puel Mapu (Este). Quinquén (Alto
Biobio). (Fotografia Humberto Ojeda.)
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talladores de las excelentes maderas que pro-
porcionan casi una decena de diferentes espe-
cies de Nothofagus (coyam ruili o rauli, hualo,
fiirre, coihue), las coniferas vernaculas (mafiiu,
lleuque, la afamada “araucaria” o pewen y los
“alerces” de Chile (lahual y len), y una multi-
tud de otras especies arbéreas de la zona. Qui-
zé la especie mas utilizada y que identifica al
mapuche es Nothofagus obliqua, que los euro-
peos denominaron “roble” y el mapuche iden-
tifica con tres nombres de acuerdo a sus etapas
de crecimiento: hualle cuando es joven y tiene
madera blanca, pellin ya maduro, con su ca-
racteristico maderamen rojo, y coyam, cuando
alcanza su méaxima altura y vejez y le cuelgan
liquenes como barbas. El “canelo”, foye o foi-
que (Drymis winteri) es el arbol sagrado por
excelencia, simbolo de los valores positivos de
esta sociedad, asi como una de las panaceas
terapéuticas mas conocidas por la machi o cha-
man. Otras plantas benéficas utilizadas en ri-
tos de rogativas e invocaciones son el maki
(Aristotelia chilensis), el “laurel” o trihue y la
addvena manzano. Ellas decoran los monumen-
tos de rogativas y chamanes y los participan-
tes deben portar ramas de estas especies al
entrar a los espacios rituales.

1.3. INAPIRE MAPU: MANEJO DEL BOSQUE
DE LA “ARAUCARIA"

Uno de los subgrupos mapuches que mantu-
vo por mas tiempo su sistema tradicional de
recoleccién es el pewenche, descendientes de
grupos cazadores cordilleranos que fueron ab-
sorbidos por los mapuches a partir del
siglo XVII, junto con los indigenas pampas,
ranqueles y otros que habitaban las pampas
transcordilleranas de la actual Reptblica Ar-
gentina (vid. Canals 1946). Habita las faldas
occidentales de la Cordillera de los Andes en-
tre los grados 37 y 40 de latitud sur y sobre
los 900 m.s.n.m. En esta zona existe una for-
macion boscosa en la que predomina la espe-
cie conocida en taxonomia botdnica con el
nombre mapuche de pewen y el cientifico de
Araucaria araucana (Mol.) Koch. Los arboles fe-
meninos de esta especie producen un prome-
dio de veinte a treinta grandes conos que, al
madurar, expulsan alrededor de trescientas se-
millas o pifiones denominados niliu, cada una
de ellas de tamafio mayor que una almendra
(Montaldo 1974).

La importancia de esta especie en la sus-
tentaciéon aborigen desde épocas prehispani-
cas indujo a los indigenas que habitan en esta
zona a calificarse como pewenches o “gente de
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la araucaria”; los territorios en que crece este
arbol son denominados pewenmapu o pewenen-
to; tierra o zona del pewen (Bragg 1984).

Estudios etnograficos actuales han sacado
a la luz una notable sobrevivencia de esta eco-
nomia recolectora, y a la vez han permitido
comprender la estrecha relacion que existe en-
tre esta actividad econémica y aspectos ideo-
légicos y de organizacion social de los
pewenches.

A fines del verano y después de la cosecha
en las huertas, ya han madurado los pifiones.
En esta época, toda la familia extensa se trasla-
da de los asentamientos bajos, donde habitan
permanentemente, a las pinaderias; alli cons-
truyen sus viviendas transitorias u ocupan ins-
talaciones preexistentes. De acuerdo a crénicas
del siglo XVII (Rosales (1673) 1877), habia al-
gtn concepto de territorialidad familiar en la
explotacién de las araucarias, situacion que al
parecer se mantiene vigente en la gran recolec-
cion de otofio (Gonzdlez y Valenzuela 1979).
Residen durante tres meses en este sector
—pewenento—, donde toda la familia cosecha los
pifiones —niliu-, pastorea el ganado que ha lle-
vado consigo y recolecta hongos, hierbas me-
dicinales y lefia para el invierno (Bragg 1984).
Los fuertes vientos propios de la estacion ha-
cen caer los pifiones. Antiguamente se espera-
ba que wawilma, un pequefio loro de los Andes
meridionales (Enicognathus leptorhynchus), que
en esta época llega en bandadas a ese sector,
derribara los frutos, los que eran recogidos
desde el suelo. Hoy se provoca la caida de los
pifiones con lazos o piedras y en la recoleccién
intervienen todos los miembros de la familia.
En primavera se vuelve a pewenento a recolec-
tar los frutos caidos durante el invierno. Al
parecer, en esta temporada, la actividad es me-
nos intensa y se realiza de modo mas informal
(Gonzélez y Valenzuela 1979).

En la época de las primeras nevazones, las
familias bajan al asentamiento permanente,
donde se dedican al almacenamiento y conser-
vacion de los pifiones recolectados. Para estas
actividades se emplean diferentes procedimien-
tos, algunos de los cuales son idénticos a los
descritos en las primeras cronicas. Basicamen-
te consisten en deshidratar las semillas por
medio del calor; hidratarlas inundando los de-
positos subterrdaneos con agua corriente, o fa-
bricar hiladas de pifiones pelados dispuestas a
modo de bolas, las que se secan y ahtiman al
fogoén y luego se cuelgan para asegurarles una
buena ventilacién. El método de hidratacién
es particularmente efectivo, pues permite con-
servar tiernos mds de cuatrocientos kilos de
pifones hasta por cuatro afios.



Los pifiones se consumen crudos, tosta-
dos o hervidos y sirven para una serie de acti-
vidades culinarias, incluyendo la preparacién
de diversos tipos de harinas, variedades de
pan y bebidas (vid. Gonzalez y Valenzuela
ob. cit.).

En el ambito cognoscitivo los pewenches
interpretan las formaciones boscosas de arau-
carias como su propia sociedad. Distinguen
claramente las especies femeninas, que dan
frutos, de las masculinas, y se les asignan las
correspondientes denominaciones de domo-
pewen —araucaria mujer—y wentrupewen o arau-
caria macho. Aquellos ejemplares con conos
masculinos y femeninos son tenidos por bi-
sexuados. La fecundacién aneméfila —a través
del viento— es también entendida como un pro-
ceso sexual, en que pinos de ambos sexos se
ponen en contacto subterraneo a través de sus
raices, o aéreo, por medio de los loros cordi-
lleranos. De esta forma, cada bosque de arau-
carias es una agrupacién familiar extensa
llamada lobpewen, equivalente al lobche o fami-
lia mapuche (ob. cit.).

2. RECOLECCION, GUERRA, GANADERIA

Y AGRICULTURA

2.1. EL SISTEMA “ORIGINAL"

La variadisima utilizacion del medio natural,
especialmente el botdnico, para la subsistencia
mapuche, ha quedado oculta para el conoci-
miento popular bajo las exageradas afirma-
ciones de los primeros cronistas (vid. P. de
Valdivia 1861). Estos deseaban atraer a migran-
tes europeos con informaciones exuberantes
respecto de la abundancia de los “manteni-
mientos”, pero ellos, portadores de una cultu-
ra agricola, no comprendian a cabalidad la
importancia de los recursos de recoleccion sil-
vestre y calificaban de flojos a los pueblos re-
colectores. Esto, junto con el conocimiento
verndculo de una media docena de especies
cultivadas a las cuales daban nombres en la
lengua aborigen (mapudungun), fue tomado por
los primeros etnégrafos (Cooper 1946, 700)
como demostracién de que “a la época de la
llegada de los espanoles todos los araucanos
(excepto seguramente los pewenches), desde el
Choapa a Chiloé inclusive, eran agricultores
sedentarios”. Sin embargo, una revisién cui-
dadosa de cronistas, viajeros y estudiosos nos
obliga a dudar de estas afirmaciones. Ya Vi-
var ((1558) 1979) afirmaba que “no son muy
grandes labradores”, que “es gente holgazana

y grandes comedores” o que “sembraban muy
poco y se sustentaban el méas del tiempo con
unas raices”. Mds tarde, Pineda y Bascufan,
el feliz cautivo, describe los sistemas de siem-
bra del maiz en tierras himedas, las que eran
rozadas y apenas removidas en el momento
mismo de la siembra con instrumentos muy
generalizados, los cuales por si solos no de-
muestran ninguna especializacion agricola
((1673) 1863). El sistema econémico basado en
la recoleccién, con una actividad complemen-
taria de horticultura de tala y roce (vid. Mel-
ville 1976 y Dillehay 1976) y con rendimientos
exiguos de autosubsistencia y complementa-
cion de dieta, se mantiene durante todo el
siglo XVIII, tal como lo manifiestan los infor-
mes de misioneros de la época (Ascasubi en
Gay, documentos I-XXX y Lagos 1908), exten-
diéndose hasta fines del siglo XIX (vid. Moes-
bach 1930, 29, 30, 82 y 83, Domeyko 1971, 76,
Poeppig 1960, 391, y Guevara 1908) y aun hasta
hoy en varias localidades (Hilger 1957, 81, 87
y 179).

2.2. UNA ECONOMIA DE GUERRA

Este sistema, que conjugaba una economia re-
colectora y horticultora con un asentamiento
movil, fue extremadamente funcional para la
poblacién mapuche durante la Guerra de
Arauco. Permitié mantener un sistema de gue-
rrillas con avances y repliegues de norte a sur
y de este a oeste, cruzando la cordillera, siem-
pre protegidos por los grandes bosques, ba-
rreras fluviales y el conocimiento ancestral de
esa accidentada naturaleza.

En esta misma época, la sociedad mapu-
che recibe y adopta los animales europeos, ca-
ballo, ovejas y vacunos, de los cuales, sin
duda, el caballo es el que tiene més éxito. Este
animal se adapta y reproduce de manera in-
superable en las pampas transcordilleranas
chilenas (Alnen 1852, 367, y Canals 1946, 763);
se integra facil y rdpidamente al asentamien-
to mévil, al sistema de guerra, y llega a ocu-
par un importante lugar en todos los aspectos
mas vitales de la cultura mapuche. Su pose-
sién es importante simbolo de status; la maes-
tria en su manejo es una habilidad exigida en
la iniciacién de los jévenes kona o guerreros.
El caballo es objeto de importantes intercam-
bios ceremoniales y de alianza y su carne es
uno de los alimentos mds apetecidos. Prueba
de ello es que se consume en el banquete fu-
nebre de un gran jefe y sus restos lo acompa-
flaran en la tumba. Trabajos recientes (Leiva
1983) han destacado este papel desempefiado
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por la adopcién del caballo, similar al del
“complejo ecuestre” de los indigenas de las
llanuras norteamericanas. Con este elemento,
. que incentiva su movilidad y habilidad gue-
rrera, el mapuche convierte la actividad béli-
ca en un verdadero sistema de subsistencia.
Tomas Guevara (1913), en entrevistas hechas
a viejos caciques de Arauco, pone en boca de
uno de ellos la expresiéon de que en el
siglo XIX “una buena guerra daba mas que
una cosecha”.

La sociedad mapuche, que s6lo conocia al
chiliweke —un camélido cuya filiacion genética
y domesticacion atin es confusa—, a raiz de la
invasién espafiola y el sistema de Frontera
adopta la ganaderia como otra actividad es-
tratégica, de subsistencia e intercambio, con
enorme facilidad y eficacia dentro de su siste-
ma economico. Este rubro llega a su esplen-
dor durante el siglo XIX, época de apogeo de
la sociedad mapuche, que ya ha traspasado
sus fronteras, aculturando las extensas pam-
pas patagonicas argentinas.

Recoleccion, horticultura de tala y roce,
guerra y ganaderia; todas ellas actividades que
en gran parte estan sustentadas por la capaci-
dad y libertad de una sociedad para movili-
zarse de un lugar a otro, proteger a sus
personas y bienes de las eventualidades y ries-
gos propios de la época de la Frontera, y or-
ganizar la mejor estrategia social y econémica
para defender su territorio.

3.3. LA VIDA "AGRARIA"

De acuerdo a Faron (1969, 19), la actividad
propiamente agricola entre los mapuches re-
cién comienza en este siglo con la adopcién
del arado y otras técnicas de este rubro. La
observacién de Faron es interesante, pues esta
época coincide precisamente con el término
del proceso de radicacién de la poblacién in-
digena, después de las campanas denomina-
das de “pacificaciéon” de la Araucania. La
radicacién consistié en dar titulos de dominio
sobre los terrenos que habitaban al momento
del empadronamiento a grupos familiares de
indigenas, proceso que terminé precisamente
a comienzos del siglo XX. Su efecto sobre la
poblacion mapuche fue de hondas repercu-
siones, pues terminé para siempre con el
sistema de asentamiento tradicional, caracte-
rizado por su enorme capacidad de movili-
dad. De aqui en adelante, el mapuche queda
confinado a su reserva, siempre de exiguas
proporciones, y no puede abandonarla a ries-
go de perder sus derechos sobre ella. El Go-
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bierno de Chile toma posesiéon de todas las
demas tierras de la Araucania y procede a in-
corporarlas al sistema econémico del Estado
mediante su venta, concesién o contratos de
colonizacién con nacionales o extranjeros.

Como una reaccion a esta obligada seden-
tariedad, la sociedad mapuche intensifica la
horticultura y adopta tecnologias y procedi-
mientos agrarios; la limitacion de las cabidas
no favorece el crecimiento de las actividades
ganaderas y la recoleccién se limita a los
términos de cada propiedad indigena. En la
actualidad, el aumento demografico ha deter-
minado una excesiva division dentro de las
comunidades, produciendo un minifundismo
a veces extremo, con su secuela de vicios, ta-
les como la sobreexplotacion, erosién y empo-
brecimiento de los suelos, el consiguiente
desaparecimiento de los bosques que queda-
ban dentro de las comunidades y la limitacién
de las actividades ganaderas a niveles mini-
mos.

Al deterioro ambiental ha contribuido pro-
bablemente la inexistencia de una cultura y
tecnologia propiamente agricolas entre los ma-
puches. Junto con otros autores, podemos sos-
tener que, si bien las comunidades viven
mayormente hoy de la agricultura, no poseen
una verdadera cultura agraria. A pesar del co-
nocimiento ancestral de algunos cultivos en
un sistema de horticultura, no conocian los
requerimientos que demanda el uso intensivo
del suelo: técnicas de regadio, preparacion y
mejoramiento de suelos, rotacién de cultivos,
etc. tal como lo practicaban, por ejemplo, las
sociedades andinas. Ello incidi6 en que la so-
ciedad mapuche, que se habia adaptado tan
exitosamente al sistema de la Guerra de Arau-
co, no encontrara una respuesta adecuada a
los problemas generados por la forzada radi-
cacién impuesta por el Estado.

Al respecto, es sugerente el testimonio que
José Kollio, un cacique anciano de Cholchol,
ofrece a Tomas Guevara (1913, 142):

“nuestros mayores disponian de tierras
sobrantes para criar wekes, vacas y ovejas.
Después nos remataron las tierras y nos
dejaron apretados, en tan pocas hectareas,
tantas familias. Tuvimos que hacernos
sembradores”.

Por lo general, en las comunidades actuales
se desarrolla una combinacién de ganaderia con
agricultura extensiva, sin tecnologias apropia-
das, con desconocimiento e imposibilidad del
uso de maquinarias y herramientas adecuadas.
Pese al bajo rendimiento de las actividades agri-



Figura 3. Purriin (baile) ceremonial en Nguillatiin de Quinquén (Alto Biobio), alrededor de una Araucaria joven, corona-
da de una bandera mapuche. (Fotografia Humberto Ojeda.)

Figura 4. Fogén familiar en una ramada de Nguillatin en Alto Biobio, valle de Quinquén. (Familia Malidir.)
Hay dos kultrunes que se han puesto al fuego para estirar los cueros. (Fotografia Humberto Ojeda.)




colas, no es raro que se agoten los suelos con
monocultivos, especialmente de trigo, sembra-
do para la subsistencia de cada afo.

Con respecto a la ganaderia, cada familia
posee pocos animales, fundamentalmente ovi-
nos y caprinos, destinados principalmente al
mercado y que desempeifia un interesante pa-
pel como medio de “ahorro”, ya que los ven-
den en momentos de necesidad. Las aves de
corral y, excepcionalmente ovinos y caprinos,
son destinados al autoconsumo. El ganado
mayor (vacunos y caballares) rara vez se ven-
de o se consume como alimento, sino que se
utiliza para el trabajo agricola o el transporte
y solo se recurre a su venta en momentos de
extrema urgencia.

3. MAPU: LA TIERRA

Es imposible hacer una descripciéon del pue-
blo mapuche sin referirse a los problemas ge-
nerados por la ocupaciéon de sus tierras, que
comenzé desde la llegada de los europeos y
se aceleré durante la Republica.

En efecto, el Bando Supremo dictado por
O’Higgins en 1819, en un encendido discurso
liberal y romantico, propio de la época, pre-
tendi6 borrar las discriminaciones étnicas del
periodo colonial, declarando a los indigenas
libres, iguales y plenamente capaces para el
ejercicio de sus derechos y obligaciones, su-
primiendo el eficaz cargo de Protector de Na-
turales “por innecesario”.

Esta medida fue el comienzo de una ver-
dadera escalada de abusos, inmoralidades, ex-
poliaciones y usurpaciones que llegaron a su
maéxima expresion con la ocupacién de las tie-
rras indigenas comenzada en la segunda dé-
cada del siglo pasado. Una breve enumeracién
de las medidas legales que tiene que tomar el
gobierno para frenar esta situacién da cuenta
de los mecanismos y artilugios empleados por
los no indigenas, o “particulares”, para apo-
derarse de las tierras. Primero, se prohibe la
adquisicion de tierras en territorios declara-
dos indigenas, sin intervencién de ciertas au-
toridades que acrediten la licitud del contrato,
luego, esta prohibicién se extiende a la cele-
bracién de otros contratos, como arriendos,
anticresis, hipotecas, reconocimientos de deu-
das. Después se protege al indigena de aque-
llos que empleaban el testamento como un
tltimo recurso de usurpacién. Se termina re-
estableciendo el cargo de Protector y se fija un
procedimiento legal para otorgar titulos for-
males de tierras a los indigenas.
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En consecuencia, hacia 1893, se habian re-
puesto practicamente las mismas limitaciones
y medidas de proteccién establecidas por la
Corona espafiola respecto de la condicién ju-
ridica del indigena. Sin embargo, habian pa-
sado mas de sesenta anos de inescrupulosos
despojos, cuyos efectos se hacen sentir hasta
el dia de hoy en el pueblo mapuche.

Las medidas de proteccién tomadas por
el Gobierno fueron lentas, torpes y poco efi-
caces. Asi lo denuncian con alarma los infor-
mes de los Protectores de Indigenas y otros
funcionarios, solicitados por la Comisi6én Par-
lamentaria de Colonizacién. Por de pronto,
el mismo cargo de Protector presenté serias
anomalias que hacian practicamente inoperan-
te su actuacion. En primer lugar, se estable-
ci6 s6lo una plaza, con sede en Temuco, cuya
jurisdiccion terminaba en el rio Toltén. Fuera
de que todos los indigenas establecidos al sur
de ese limite quedaban en absoluto desam-
paro, este funcionario tampoco podia aten-
der la gran cantidad de casos a su cargo
dentro de su jurisdiccién, ya que implicaba
su presencia simultdnea en decenas de jui-
cios y tramites en diferentes lugares muy dis-
tantes e inaccesibles. Después de sufrir mas
de cincuenta afios de indefensi6n, se crearon
otras tres plazas de Defensores, para ser ejer-
cidas en Valdivia, Osorno y la dltima en Llan-
quihue.

3.1. LA RADICACION

-En 1866 se dict6é una ley cuyo objetivo era en-

tregar tierras a los mapuches en las zonas que
ocupaban dentro de los territorios fronterizos.
Para ello se determiné un procedimiento bu-
rocratico que consultaba: (a) una mensura he-
cha por técnicos agrimensores, que hacfan un
plano del territorio ocupado por una comuni-
dad indigena; (b) el empadronamiento de to-
dos los miembros de la comunidad duefia de
la tierra, incluso de los recién nacidos, con sus
nombres y apellidos, comenzando por el caci-
que y mencionando los lazos de parentesco
que los unian con €1, y (c) la concesién de una
Merced de Tierras, esto es, un titulo gratuito
otorgado por el Estado a todos los miembros
de la comunidad empadronada.

La mencionada ley disponia que seria con-
siderada como tierra fiscal y de propiedad del
Estado todo terreno en el cual los indigenas
no probaran posesion efectiva y continuada
por mas de un afo. Esto indica que se deberia
haber procedido primero a otorgar titulos de
dominio a los indigenas respecto de los pre-



dios que ocupaban, y en seguida determinar
los territorios fiscales. Los ya citados informes
de protectores declaran que se procedio en oca-
siones en sentido inverso: antes de radicar a
los indigenas, se remataban tierras a particu-
lares, se donaban suelos a colonos nacionales
y extranjeros, se realizaban contratos con em-
presas de colonizacion, se arrendaban predios
o se entregaban en concesiones. “El fisco dis-
puso de todo lo que quiso y en el resto radicé
a los indios. De aqui los conflictos y enredos
de todo género. De aqui la escasa cabida de
suelos que ha tocado a los indios... De aqui la
desigualdad en la adjudicacién de terrenos, al
paso que a las empresas particulares se conce-
den millones de hectéreas, a los indigenas de
algunas zonas, principalmente Quepe, Metren-
co y Maquehua, apenas si alcanzan a dos o
tres hectareas por persona” (Informe de Eulo-
gio Robles, Protector de Cautin, en Congreso
Nacional, 1912). Con este procedimiento, no
fueron las mejores tierras las que quedaron en
manos indigenas.

La mencionada ley de 1866 no establecia
un minimo de hectireas por persona para las
mercedes de tierras indigenas, lo que también
fue materia de abusos que ocasionaron recla-
mos de funcionarios escrupulosos. Es asi como
en las primeras radicaciones se otorgaron has-
ta veinte hectareas por persona, cantidad que
fue paulatinamente disminuyendo con el
tiempo, hasta llegar a veces a un minimo de
una hectarea por radicado. Mientras tanto, la
ley del 13 de enero de 1898 y el Decreto del
1 de septiembre de 1899 fijaban cincuenta hec-
tareas por cada padre de familia mas veinte
por cada hijo mayor de doce afios, para en-
tregar a los colonos no indigenas, pudiéndo-
se aumentar al doble si eran nacionales y
regresaban de Argentina (ley de 14 de sep-
tiembre de 1896). Para el caso de las empre-
sas de colonizacion, se autorizaban entre
quinientas y ochocientas hectdreas por fami-
lia aportada, las que generalmente eran ex-
tranjeras.

3.2. HUILLIMAPU: AL SUR DEL TOLTEN

Esta normativa legal se aplico, con las modali-
dades practicas descritas, en las regiones in-
corporadas al dominio del Estado chileno
después de la campafia militar denominada
de “Pacificacién de la Araucania”. Los indige-
nas que ocupaban el area ubicada al sur del
rio Toltén, que habia sufrido procesos histéri-
cos diferentes, s6lo alcanzaron a gozar margi-
nalmente de estos derechos.

Esta region, concebida como una zona de
avance militar durante la Colonia, fue ocupa-
da por fuertes y misiones, lo que produjo un
mayor contacto indigena-espafol en compa-
racion con la rebelde area septentrional. En
1795, con la repoblacién de Osorno, comienza
un lento proceso de ocupacién de tierras, el
que toma vuelo a mediados del siglo XIX con
la importante colonizacion extranjera que, de-
bido a la mayor “seguridad” que presenta esta
zona, llega a Valdivia, Osorno y Llanquihue
cuando al norte del Toltén atin se mantenian
las rebeliones indigenas.

En 1822, el Gobierno, utilizando la insti-
tucién colonial de Comisarios de Naciones
(vid. informe Protector Cerda en Briones,
1905), les asigna a estos funcionarios la activi-
dad de deslindar terrenos indigenas. Atun hay
comunidades huilliches que exhiben estos ti-
tulos de Comisarios de Naciones, en los cua-
les se les confirman sus derechos de propiedad,
sobre terrenos que les han sido quitados. Es-
tos derechos, a pesar de la mencionada medi-
da gubernamental, jamds han sido reconocidos
por el Estado; atin peor, casi todos ellos han
sido irremisiblemente perdidos por los indi-
genas frente a particulares que alegaban “me-
jor derecho”, por tener propiedad inscrita en
el Conservador de Bienes Raices respectivo.

Como al sur del Toltén las medidas lega-
les protectoras llegan sélo a fines del siglo pa-
sado, y los protectores recién son nombrados
en la primera década del s. XX, podemos ase-
gurar que casi toda la constitucién de la pro-
piedad raiz de este extenso territorio se hizo a
expensas de los derechos de los indigenas,
quienes se encontraban totalmente indefensos
frente a la invasion de sus territorios. Una real
dimension de esta falta de proteccién la da el
hecho de que, mientras que al norte del Tol-
tén se dieron mas de tres mil titulos de mer-
ced, al sur, no se habia otorgado ninguno hasta
1904 (informe del Protector Robles, en Brio-
nes, 1905), y solo después de esa fecha se en-
tregaron tnicamente seiscientos titulos para
todas las poblaciones aborigenes que habita-
ban las provincias de Osorno y Valdivia. Los
dos ultimos titulos se otorgaron recién en 1929

son los tinicos que se dieron en Llanquihue
(CIDA 1966).

Es ésta la razén por la cual la propiedad
indigena del sur del Toltén se encuentra hasta
hoy en peor situacién que la de més al norte.
Las comunidades detentan a menudo titulos
de Comisarios de Naciones, que al ho estar
reconocidos por la legislacién chilena, son fre-
cuentemente violados por particulares y por
el mismo Gobierno. En el caso de las comuni-
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dades de la costa sur de Valdivia, el problema
adquiere ribetes de dramatismo.

3.3. CHILHUE BUTAHUAPI MAPU: EL CASO
DE LA ISLA GRANDE DE CHILOE

En la Isla Grande de Chiloé¢, la propiedad in-
digena tuvo un tratamiento diferente. Ya a fi-
nes de la administracién colonial, se habian
entregado algunos titulos a comunidades in-
digenas, sobre los terrenos que habitaban, los
que debieron ser reconocidos por el gobierno
republicano en el tratado de Tantauco (Urru-
tia Ms.).

En junio de 1823, el incipiente Gobierno,
deseando proteger la propiedad indigena de
la zona central del pais que se encontraba en
rapido deterioro debido a la decadencia de
los Pueblos de Indios (vid. Silva, 1962), dicta
una ley ordenando a los intendentes que las
tierras poseidas por los pueblos se declarasen
en “perpetua seguridad”, y que el sobrante
fuese medido y tasado y, por pertenecer al
estado, fuese vendido en priblica subasta. Esta
disposicion legal, que practicamente no tuvo
aplicacién en la zona para la cual fue dictada,
recibi6 obediencia estricta de parte del dili-
gente Intendente de Chiloé, que en 1827 pro-
cedi6 a cumplirla, otorgando titulos a los
indigenas y subastando el resto a particulares,
con cabidas no mayores a diez cuadras (Do-
noso y Velasco 1970). Este es el origen del pe-
culiar sistema de terratenencia chilota, que
privilegi6 al indigena sobre el particular y for-
mo ese patrén de asentamiento de pequefias
propiedades que prevalece hasta hoy en la
mencionada isla, especialmente en el Golfo de
Ancud. Urrutia (Ms.) estudia con detalle la
puesta en practica de las normas sobre terra-
tenencia en Chiloé.

3.4. DIVISION DE LAS COMUNIDADES

Faron (1969: 27 y 239) sostiene que los mapu-
ches no tenian titulo legal de propiedad sobre
sus campos, sino s6lo “derechos de residencia
dados bajo el sistema de reducciones por el
Gobierno chileno”. Stuchlick (1971 y 1974), al
parecer, esta de acuerdo, pues habla de “te-
nencia” y no de “propiedad” de la tierra. En
realidad, la ley de 1866 es muy clara (art. 17
N# 5) para afirmar que se les otorgaba el titulo
de merced a los empadronados “como pro-
piedad comiin a todos ellos”. No se dio un
derecho preferente a los caciques, como tam-
bién sostiene Faron (ob. cit. 27). En realidad,
cada Merced es un titulo de propiedad comu-
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nitario y aunque esta encabezado por el nom-
bre del cacique respectivo quien le da nombre
a la comunidad, en él se mencionan a conti-
nuacién todos los empadronados al momento
de la radicacion. Este titulo se inscribié en un
registro especial que llevaba la antigua Direc-
cion de Asuntos Indigenas, que después se
confundié con el Instituto de Desarrollo Agro-
pecuario.

Cada comunidad mapuche a la que se
otorgé titulo de merced, era un lof o grupo
familiar extendido que vivia en posesiones
contiguas. Este estaba formado por el lofche,
linaje que incluia: (a) a los varones descen-
dientes por via patrilineal de un ancestro co-
mun, que formaban el nicleo mas importante
del grupo; (b) a las mujeres de esos varones,
pertenecientes a otros linajes y que vivian con
ellos en el sistema de matrimonio exogamico
patrilocal, y (c) a las mujeres solteras del pa-
trilinaje. Algunos linajes radicados eran de
grandes proporciones y alcanzaban a unas 150
personas, lo que da una idea de la importan-
cia social, religiosa, econémica y bélica que
estos grupos deben haber tenido durante el
periodo de La Frontera. En este sentido, los
empadronamientos que contienen los expe-
dientes de Titulos de merced son una excelen-
te fuente que atin aguarda a aquéllos que
deseen investigar el sistema familiar tradicio-
nal mapuche y su patréon de asentamiento, ya
que se radicé a los grupos familiares sobre las
tierras que ocupaban.

A pesar de tener un titulo comn, y si-
guiendo la antigua costumbre de este pueblo
—vya habia sido observada por los primeros cro-
nistas- dentro del linaje radicado, cada uni-
dad familiar deslindé su posesién en el
territorio comunitario. Faron (ob. cit. 59) ano-
ta esta tendencia del mapuche hacia la indivi-
dualizacion de propiedades familiares dentro
de la comunidad, la que hemos confirmado
en nuestros trabajos de campo. Cada unidad
familiar es muy rigurosa en deslindar con ab-
soluta precision la cabida de su posesion, dis-
tinguiéndola de la de los otros, y pudimos
apreciar los graves conflictos familiares que
existen entre vecinos por deslindes o derechos
de propiedad sobre la tierra (Aldunate 1979).

En 1927, se inicia una iniciativa legal ten-
diente a la divisiéon de las comunidades indi-
genas, que probablemente se originé en la
errada visi6n estatal de que la comunidad de
tierras era un obstaculo para la llegada de la
“civilizaciéon” a la Araucania. Estos primeros
intentos se frustraron por completo, pues exi-
gian el asentamiento de la mayoria de los co-
muneros.



En general, el deslinde de posesiones en
el interior de las comunidades se habia pro-
‘ducido en forma muy irregular, y mientras
algunos comuneros, aprovechandose de situa-
ciones de poder, se habian apoderado de gran
parte de las reservas, otros, en posiciones mas
desmedradas, ocupaban cabidas extremada-
mente reducidas (Aldunate ob. cit.). Esta si-
tuaciéon determiné que aquellos comuneros
que detentaban cabidas superiores siempre se
negaran a dividir las comunidades, tramite que
recibia aprobacion de parte de los minifundis-
tas, quienes eventualmente se verian benefi-
ciados al recibir la parte proporcional que les
corresponderia en la division, de acuerdo a
sus derechos legales en la comunidad. Esta
situacién se revirtié con la ley 17.729 y decre-
to 2.568 de 1979, que establecieron dos nor-
mas absolutamente excepcionales al criterio
que hasta entonces habia imperado: (a) la obli-
gacion de una comunidad indigena de divi-
dirse cuando lo solicitare tan s6lo uno de los
comuneros, y (b) que la liquidacién de la co-
munidad se haria sin relacion a los derechos
legales de cada comunero, sino respetando las
cabidas de las actuales posesiones. En esta si-
tuacion, los propietarios de cabidas mayores
en las reservas solicitaron su division, y cuan-
do no lo hicieron, el Gobierno intervino para
provocarla (Lépez 1990).

Este proceso determiné el fin de las co-
munidades mapuches y el inicio de una nue-
va época de propiedad privada de la tierra,
atn sujeta a restricciones y protecciones tem-
porales, cuya pretendida eficacia practica
aguarda el juicio de la historia.

En la actualidad, la propiedad de la tierra
mapuche adolece de gravisimos problemas
debido a deficiente titulacién legal, usurpa-
ciones, minifundio exagerado, sobre explota-
cioén, erosion de suelos, etc. En 1991, el
Gobierno, usando de una medida autorizada
por antiguas legislaciones, expropi6é un consi-
derable nimero de hectareas en la zona de
Alto Biobio, para entregarselas a familias pe-
huenches.

4. LAS ARTES
4.1. RUKA: LA VIVIENDA

Las primeras descripciones que tenemos del
patrén de asentamiento mapuche resaltan que
éste no era nucleado, sino disperso. Incluso
enfatizan una intencionalidad de separar las
viviendas dentro del lof o linaje localizado por

‘do a

motivos magico-religiosos. Los cronistas des-
criben también la ruka o habitacién mapuche,
que servia de vivienda a una unidad familiar
extensa. Hay algunas descritas como de enor-
mes proporciones que parecen haber alberga-
grandes familias poliginicas (Lobera
1960: 263, Nuniez de Pineda 1863: 126, Goicue-
ta en Cooper 1946: 706).

Las formas registradas de ruka son muy
variadas: las hay de planta rectangular, elipti-
ca y circular. Es muy probable que hayan exis-
tido diferencias sustanciales entre habitaciones
de diferentes localidades, aunque este hecho
es cada dia mds dificil de pesquisar, ya que la
construccion de la ruka tradicional se encuen-
tra en desuso.

Las viviendas més tradicionales estan re-
vestidas con una gruesa capa de paja, que
constituye una estupenda proteccién contra las
lluvias y un inmejorable aislante térmico. El
mapuche usa el término genérico de cuna para
las diferentes especies de gramineas utiliza-
das en la construccion de la ruka (Moesbach
1992: 62), de las cuales la mas conocida es la
“ratonera” o lin (Anthoxanthum utriculatum).
Estas pajas, atadas en manojos, son fijadas al
fuerte armazén de madera de roble pellin y
hualle (dos estados de crecimiento de la espe-
cie Nothofagus oblicua), hasta cubrirlo por com-
pleto. Hoy se cubre solamente el techo de esta
manera y los muros laterales se revisten de
listones de madera. Para amarrar los troncos
en el armazon, asi como también los manojos
de pajas, se usan varias especies de trepado-
ras (foki) muy fuertes y flexibles que crecen en
la selva y que se conocen bajo el nombre ge-
nérico de mau, tales como cuduii voki (Cissus

‘striata) y el famoso copiu o copihue (Lapageria

rosea). Una descripcién detallada de la ruka,
su técnica de construccioén y el rukan o fiesta a
que da lugar el lof-kudau ~trabajo colectivo de
construccién de una ruka— estd hecha por el
padre Claude Joseph (1931).

La ruka tradicional tiene una sola entrada
abierta hacia el este, orientacion que expresa
la preferencia cosmolégica mapuche por el puel
mapu, lugar donde moran las deidades. No
tiene ventanas. En su interior, a los costados
se disponen las camas y al centro el kutral o
fogén. Antiguamente, se podian distinguir las
viviendas de una familia poliginica por la pre-
sencia de varios fogones separados, que indi-
caban la cohabitacién de varias mujeres, cada
una de las cuales mantenia su propia cocina.
El humo que inunda la casa mapuche y cuyo
hollin ennegrece sus paredes interiores, sale
por los ullonruka, dos aberturas dispuestas a
ambos lados de la cumbrera. Se disponen es-
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Figura 6. Transporte de carbén y paja (cuna) en Nahuelbuta. (Fotografia H. Niemeyer, 1977.)
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pacios interiores para guardar viveres y hay
una multitud de artefactos domésticos que
cuelgan del techo y paredes. Aparte de las ca-
mas, hay muy pocos muebles, entre los cuales
se debe mencionar al wanku (banco), pequefio
taburete labrado en un sélido bloque de ma-
dera. Cerca de la entrada, siempre estaran los
witral o telares, que se usan en el interior cuan-
do el tiempo estd malo y se sacan al sol en
caso contrario.

4.2. DUWEKAFE: LA TEJEDORA

Atn no contamos con registros arqueologicos
que nos permitan conocer la antigiiedad de
esta industria entre los mapuches. La mala con-
servaciéon de los materiales organicos, sin
duda, ha colaborado en esta interrogante. No
hay indicios claros de la presencia de tejidos
en épocas prehistéricas, fuera de hallazgos ais-
lados y sin contextos, donde hemos observa-
do hilos y tejidos de lana y otros de probable
origen vegetal en colores naturales; y del tra-
bajo de Chizelle et al. (1969), en que se exhu-
maron tejidos en ambos casos preservados por
la presencia de metal y en los que no se ha

obtenido certeza de su origen prehispénico.

Los cronistas tempranos, sin embargo, ponen
énfasis en la presencia de vestimenta tejida de
lana entre los indigenas del sur de Chile, in-
cluso en Chiloé (vid. Vivar 1979).

Uno de estos cronistas también nos pro-
porciona una informacién muy interesante res-
pecto de la vestimenta de los indigenas del
valle del Mapocho. Después de describir las
prendas de lana utilizadas por ambos sexos,
sefiala que éste es el traje antiguo, porque “ago-
ra andan los mads bestidos al modo del Pird,
por causa de la rropa que de alla viene de
algodon”. Este dato tan temprano de llegada
de ropa peruana para uso indigena hay que
relacionarlo con lo sefialado por Spalding
(1974: 41), sobre venta de ropa altiplanica de
lana y algodoén a Chile a mediados del s. XVI,
muy probablemente para el uso de los indige-
nas chilenos encomendados. La llegada de la
refinada industria textil andina a Chile sin
duda sugiere probables transformaciones de
tejidos y vestuario entre los indigenas chile-
nos, que deberan ser consideradas en futuros
estudios acerca de este tema.

En todo caso, la actividad textil fue un
importantisimo rubro de interés para los ma-
puches en el periodo de La Frontera, y siendo
el tejido un dominio femenino, el sistema de
matrimonio poliginico debe haber sido muy
funcional para estos propésitos. De acuerdo

al padre Rosales, ya en el siglo XVII se inter-
cambiaban ponchos mapuches por elementos
de metal, especialmente armas y herramien-
tas de hierro. M. Gongora (1974) constata que
este intercambio es ya un espectaculo corrien-
te en los fuertes y villas de La Frontera duran-
te el s. XVIIL. En esta época, la industria textil
debe haber alcanzado su apogeo, y su capaci-
dad de intercambio por armas probablemente
fue uno de los sostenes de la resistencia indi-
gena. H. Casanova (1987, 36) entrega impor-
tantes datos al respecto, entre los cuales uno
de los mads sugerentes es la prohibicién de co-
merciar con ponchos y frazadas por parte de
las autoridades coloniales, e incluso una pro-
posicion hecha por don Ambrosio O'Higgins
para estigmatizar el uso de ponchos como una
medida para evitar la llegada de armas a ma-
nos indigenas por parte de comerciantes ines-
crupulosos.

Una de las prendas textiles mas famosas
de la industria mapuche es el makufi, manta
de uso masculino, conocida también como
“poncho” chileno, probablemente una chile-
nizacién del vocablo mapuche pontro, prenda
textil que sirve de frazada. Algunos de los pon-
chos mas apreciados son aquéllos decorados
con grecas, usando la técnica de trarikan, o
tefiido por reserva, y aquéllos decorados con
dibujos hechos con tapiceria o #iimin, que reci-
ben el nombre de nekermakuii, (Mege 1990).

Para estos tejidos de grandes dimensio-
nes, la mujer mapuche utiliza el witral o telar
vertical. En él fabrica ademads las prendas de
vestir tradicionales que son el kepam femeni-
no, largo tejido negro de fino hilado que la
mujer enrolla en su cuerpo y se lo cifie con el
trariwe o faja, siempre multicolor y decorada
con fiimin y el chiripa masculino, un pafio tam-
bién negro que se ceiiia con una faja y se usa-
ba como taparrabos. Este ha caido hoy en
absoluto desuso.

La importante cultura ecuestre desarrolla-
da por los mapuches produjo interesantes pie-
zas textiles, como las kutama o alforjas, los
peleros chafiu y matra o sudaderos.

Respecto del significado de los interesan-
tes disefos y colores usados en la decoracién
de los tejidos, P. Mege ha efectuado impor-
tantes estudios, entre otros, en su obra Arfe
Textil Mapuche (1990).

4.3. HUIDUFE: LA ALFARERA

La cultura mapuche tiene profundas raices al-
fareras. La primera ceramica conocida en la
region ha recibido el nombre de pitrén y esta
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fechada en el s. VII d. C. Se trata de una in-
dustria de muy buena calidad técnica que pre-
senta diferentes formas: cantaros asimétricos,
ollas y jarros. En general son monécromos, de
preferencia negros, pero también los hay de-
corados con pintura resistente o por reserva.
Posteriormente aparece la pintura roja o ne-
gra sobre un fondo blanco.

El mapuche ha mantenido un extraordi-
nario conservantismo en las formas cerami-
cas. Desde hace quince siglos reproduce
principalmente estos tres tipos de vasijas: los
jarros asimétricos, cuyo representante mas co-
nocido es el ketrumetawe o jarro pato, cuya for-
ma imita al pato ketro (Tachyeres patachonicus);
el metawe o jarro simple con un asa, y la challa
u olla con cuello estriado y dos asas laterales.
Las representaciones antropomorfas, aunque
menos abundantes, también estdn presentes
desde las primeras manifestaciones alfareras.

De entre estas formas alfareras, el ketrume-
tawe detenta una simbologia que se relaciona
directamente con la estructura familiar mapu-
che. Investigaciones hechas por Dillehay y Gor-
don (1979) han demostrado que la manera de
nidificacién del ave representada en esta for-
ma alfarera consiste en que el macho prepara
el nido y luego lleva a la hembra a depositar
los huevos en él. Esto es muy significativo, ya
que la alfareria es actividad esencialmente fe-
menina y ademas estos cantaros han sido en-
contrados principalmente en tumbas de
mujeres. Ellos representan la condicién de la
kure, mujer casada que debe abandonar su casa
para vivir en la de su marido, costumbre prac-
ticada dentro del sistema de matrimonio exo-
gamico y virilocal, propio de la tradicién
mapuche. Esta condicién femenina es enfati-
zada a veces colocando pequefias protuberan-
cias en forma de mamas al pato representado.

A pesar del fuerte tradicionalismo en la
conservacién de antiguas formas, los mapu-
ches son audaces en la creaciéon de nuevos ti-
pos de cantaros. Usando la misma forma
asimeétrica de los jarros pato, representan tam-
bién a otros pdjaros, gallinas, perros y caba-
llos, y otras formas atin mas imaginativas.

Otro rubro de la alfareria es el utilitario, para
el cual elaboran platos, tazas, pipas, y grandes
cantaros para preparar y contener el mudai o
chicha y otros liquidos, como los mencuhe, fei-
huén, kelihue y el meshen (vid. C. Joseph 1931).

4.4. NGUTRAFE: EL PLATERO

Los primeros metales aparecen en la region
mapuche en contextos funerarios correspon-
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dientes al complejo El Vergel, a partir de co-
mienzos del segundo milenio de nuestra era
(Aldunate 1989). Son aros de cobre, plata y
oro y es muy posible que hayan sido fabrica-
dos mediante martillado de metales nativos.
La metalurgia en plata es una creacién muy
tardia, que tiene su apogeo en el siglo XIX y
es probablemente consecuencia de hondas
transformaciones dentro de la sociedad ma-
puche. El sistema de conflictos bélicos, malo-
cas, y el abundante intercambio que existi6 en
esa época entre los indigenas de ambas ver-
tientes de los Andes y la sociedad chilena, en-
riquecié y concentré el poder en manos de
influyentes toki, lonko y ulmen de esta época
(vid. Aldunate 1985). Las descripciones de este
tiempo dan cuenta de que los poderosos caci-
ques tenian a su servicio varios plateros que
les confeccionaban los aperos de sus caballos,
vajilla de mesa, mates y numerosas joyas de
plata para el uso de sus decenas de mujeres.
A través del desarrollo de esta singular
artesania, se puede advertir también el inge-
nio imaginativo de los plateros mapuches, que
fabricaban cantidades de joyas de intrincadas
formas para el uso de las mujeres. Entre ellas
debemos mencionar los complejos adornos y
tocados cefalicos, como los lloven ngutroe, lar-
gas cintas recubiertas de cipulas de plata con
que las mapuches enrollaban sus trenzas; los
trarilonko, cadenas de plata con colgantes que
adornaban la frente; el traripel para el cuello,
que a veces llevaba grandes y largos pectora-
les, conocidos como trapelacucha, sequil, tralal-
tralal, fuera de collares, pulseras y anillos. Y la
aguja-prendedor, esa prenda tan andina que
también entre los mapuches recibe el nombre
de topu. W. Reccius (1985) hace un importante
analisis de los aspectos evolutivos en la tecno-
logia y morfologia de la plateria mapuche.
Todos estos elementos estdn fabricados
con una profusién de campanillas y otros col-
gantes que producen un caracteristico tinti-
neo. Un viajero del siglo pasado, admirado y
divertido al ver el espectaculo que proporcio-
naba una de las largas procesiones de mujeres
que acompafiaban a un cacique, y al escuchar
el campanilleo incesante de sus joyas de plata
comenta: “era aquello un chinesco de una ban-
da de muisica de un regimiento (Treutler 1861).
Esta profusién de artefactos que atin se
encuentran en uso por los mapuches, se con-
feccionaban con las monedas de plata de cir-
culacién corriente hasta comienzos del
presente siglo, en Chile y Argentina. Los indi-
genas las recibian en el intercambio de anima-
les, tejidos y también en las malocas. Un viajero
norteamericano constata, a mediados del



siglo XIX, que en el drea de La Frontera es
dificil encontrar monedas, pues los mapuches
las usan para elaborar objetos de plateria (Smith
1914).

Fuera de ser un simbolo de status, estos
objetos suntuarios también eran parte impor-
tante de los intercambios ceremoniales por
concepto de matrimonio, servian de ofrendas
mortuorias y eran usados como reservas para
momentos de escasez. En este sentido, duran-
te este siglo, podemos observar como la plate-
ria mapuche ha circulado, pasando por manos
de Casas de Piedad y prestamistas (Claude
Joseph 1928), hasta llegar a ser objeto de co-
lecciones particulares y museos. Ya han des-
aparecido por completo los plateros indigenas.
El ocaso de esta industria es un indicador de
la situacién que esta viviendo esta sociedad.

4.5. MAMULCHE: HOMBRE DE LA MADERA

El bosque que habita el mapuche proporciona
maderas de primera calidad, que han sido uti-
lizadas por el hombre desde épocas prehisté-
ricas para sus viviendas y para la confeccién
de toda clase de artefactos. Son los hombres

los expertos talladores, que usan la azuela para

fabricar desde risticos tablones hasta elabo-
rados artefactos como son los rali —grandes
fuentes o recipientes—, las estatuas funerarias,
las escalas chamanicas o rewe y los kollon
—-mascaras usadas en el baile ritual del juego
de la chueca o palin-. Practicamente todos los
instrumentos musicales mapuches estan tam-
bién fabricados de madera.

Las maderas preferidas son el roble o pe-
llin (Nothofagus obliqua), el trihue o laurel (Lau-
relia sempervirens), el lingue (Persea lingue) y el
rauli (Nothofagus alpina). La madera mas nota-
ble por su dureza y resistencia y con la cual se
confeccionaban grandes morteros es la luma
(Amomyrtus luma). La mas codiciada hasta hoy
por su casi absoluta incorruptibilidad, es el
gigantesco lahual, milenario alerce de Chile,
conocido también como cushe, la vieja.

5. FAMILIA, ASENTAMIENTO
Y ORGANIZACION SOCIAL

Fue L. Faron el que efectud el primer y funda-
mental estudio de la familia y organizacion
social entre los mapuches (1969). En esta et-
nia, la familia estd organizada sobre la base
de tres conceptos fundamentales, que se rela-
cionan con la nomenclatura de términos de

parentesco, el sistema de matrimonio, el asen-
tamiento y la organizacién social.

5.1. FAMILIA

Las tres reglas fundamentales que rigen el sis-
tema familiar mapuche son: el patrilinaje, la
exogamia y patrilocalidad. En conformidad a
estos principios, un patrilinaje estd formado
por todos los miembros unidos por vinculos
de parentesco patrilineal. Por ello, se conside-
ran incestuosas las uniones entre sus miem-
bros, y estd prohibido elegir pareja dentro del
linaje (v. gr., entre hijos de hermanos varones,
o primos patrilaterales paralelos), el que vive
congregado. Se debe buscar pareja fuera del
grupo (exogamia) y trasladar a la mujer a la
residencia del marido (patrilocalidad). Es muy
probable que este sistema tenga muy remotos
origenes, pues ya se encuentra descrito en cré-
nicas del siglo XVII (Aldunate 1982, 68, 69).
En todo caso, perdura hasta hoy, segtin lo han
constatado Faron (ob. cit.) y Stuchlick (1974).

La taxonomia de términos de parentesco re-
fleja este ordenamiento. El nombre se recibe del
abuelo paterno —laku—, en una ceremonia deno-
minada lakutiin y se trasmite, de la misma ma-
nera, a los nietos de ambos sexos por linea
varonil. Un hombre denomina lamnen tanto a
su hermana bioldgica como a la hija del herma-
no de su padre. Circunstancia analoga ocurre
con la mujer respecto de sus primos patrilatera-
les paralelos, a los que denomina pefii. Este sis-
tema de parentesco unilateral determina que los
parientes por via masculina reciban diferentes
denominaciones que aquéllos por linea mater-
na. Consecuentemente, mujer y hombre deno-
minan de distinta forma a sus descendientes y
parientes afines (ver cuadro anexo).

El parentesco por afinidad esta determi-
nado por la categoria nillan (Foerster 1980).
Este vocablo evoca el verbo “rogar” o “pe-
dir”, recordando la peticion que la familia del
novio debe hacer a la familia de la novia. El
sistema tradicional del matrimonio es el de
primos cruzados matrilaterales, en virtud del
cual el hombre debe casarse con la hija del
hermano de su madre, mujer a la que deno-
mina “madre”, fiuke, al igual que las demas
representantes femeninas del patrilinaje de su
progenitora. Es muy probable que este matri-
monio, denominado kure-fiuke (esposa-madre),
fuese una institucion muy fuerte, una especie
de matrimonio prescrito en otras épocas. Hoy
es solamente considerado conveniente, pues
confirma y afianza los lazos de solidaridad
entre las familias comprometidas.
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Nomenclatura de términos de parentesco mapuches.

La incomprension de la taxonomia de pa-
rentesco y sistemas de alianza por parte de
los primeros europeos fue un importante ar-
gumento para la alegacién de que los aborige-
nes no eran humanos, pues institucionalizaban
las uniones aberrantes entre “madres” e hijos.

El sistema de matrimonio original admi-
tia la poliginia, institucién que, aunque suma-
mente escasa en la actualidad, es altamente
valorada como signo de riqueza e importan-
cia del varén. De acuerdo a este matrimonio
poligamo, un hombre se casaba con varias her-
manas (poliginia sororal), las que vivian en la
misma ruka o casa, pero distinguiendo clara-
mente sus espacios, especialmente los fogo-
nes.

De acuerdo al sistema de patrilocalidad,
al trasladarse la mujer a vivir junto al patrili-
naje de su marido, se determina un continuo
. éxodo de las mujeres de su propio patrilinaje,
a la vez que éste recibe el aporte de las muje-
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res de sus hermanos, que vienen de comuni-
dades a veces alejadas. Aunque la posicion de
la mujer casada mapuche dentro de la comu-
nidad en que vive es débil, pues no pertenece
al linaje de su marido e hijos, es un vital ele-
mento para el fortalecimiento de los lazos en-
tre varios linajes y forma un fuerte tejido que,
sin duda alguna, ha jugado un papel funda-
mental en la constitucién de la nacién mapu-
che (Faron ob. cit.).

5.2. ASENTAMIENTO

El grupo local residencial, que antes recibia el
nombre de lof y sus miembros lofche, esta cons-
tituido por un patrén que parece haber sido
siempre disperso, de acuerdo a descripciones
de cronistas, aunque también hay algunas que
destacan su nucleamiento (Nufez de Pineda
1863, 126). En él habitan en casas separadas y



Figura 7. Transporte collof o cochayuyo del litoral al interior. (Fotografia N. Piwonka.)

Figura 8. Tejiendo en el telar vertical (witral). (Fotografia
N. Piwonka.)

distantes los varones miembros del patrilinaje
con sus mujeres e hijas solteras y las demas
mujeres del patrilinaje que no han contraido
matrimonio. Este es el “linaje localizado”, que
Faron (ob. cit.) diferencia del “linaje maximo”,
conformado por todos los miembros del pa-
trilinaje, que incluye a las mujeres que han
salido de la comunidad en el sistema de ma-
trimonio exogamico patrilineal, y que aunque
no vive congregado, tiene una fundamental
importancia por los vinculos de solidaridad
econémica y religiosa que existen entre ellos,
y que se refuerzan con el sistema de matrimo-
nio Aiuke-kure. Dentro del linaje maximo, este
autor incluye también a los miembros falleci-
dos, por su trascendental importancia religiosa,
que se destaca en la relacion de proteccion-
invocacion de los “halcones del sol” (wenu-
fianku) que siempre estaran velando por sus
descendientes, y a los que se efectuaran roga-
tivas en las ceremonias de pillantiin y nguilla-
tiun (Faron 1964 y ver Foerster y Gundermann
en este volumen).

Otras denominaciones se han dado a los
grupos residenciales mapuches. P. de Valdi-
via los denominé levos ((s. XVI) 1861, 54),
Nufez de Pineda ((1673) 1863, 304) y Mariiio
de Lobera ((s. XVI) 1960, 310) prefirieron el
espanol “parcialidades”; el mismo Lobera
(ob. cit. 31) y varios documentos coloniales
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tempranos hablan de machulla: el Padre L. de
Valdivia usa el término rewe para designar al
grupo local y aillarewe -nueve rewes— para re-
ferirse a una agrupacién mas amplia (1852), y
Gonzalez de Naéjera los denomina cabi ((1614)
1889, 46). Vivar, sin embargo, denomina al jefe
del grupo lebo, a los principales cabi y al lugar
de congregacion del grupo regua ((1558) 1979,
190). Hay otras expresiones que mas tienen
que ver con los factores territoriales que con
los de asentamiento humano, como son mapu
y butalmapu o utanmapu. Los cronistas del
siglo XVIII incluyen atin una mayor variedad
de denominaciones.

Estamos convencidos de que esta aparen-
te confusién de nombres acerca del asenta-
miento mapuche tiene que ver con varios
factores que atin no han sido suficientemente
aclarados por los investigadores. Por una par-
te, intuimos una enorme diversidad cultural
en los territorios ocupados por etnias hablan-
tes de mapudungun, que se extendian desde el
Choapa hasta Chiloé en épocas prehispanicas
y coloniales tempranas, lo que debe haber con-
fundido a los cronistas de la Colonia, quienes
creyeron que formaban una misma nacién.
Denominamos actualmente cultura mapuche
a la fusién cultural que se produjo al sur del
Biobio, después de la invasion espafiola y sus
consecuencias (vid. Aldunate 1989, 342). Por
otra parte, diferentes denominaciones deben
también responder a distintos momentos cro-
nolégicos en la evolucién de los sistemas de
asentamiento, los que de seguro sufrieron fre-
cuentes cambios por las presiones a que estu-
vo sometido con el sistema de la Guerra de
Arauco. Por tltimo, el europeo confundi6 fre-
cuentemente el linaje o grupo de parentesco
con el sistema de residencia (vid. Aldunate
1982, 70).

El asentamiento mapuche, con las carac-
teristicas familiares y de parentesco descritas,
se mantiene hasta hoy con pocas modificacio-
nes. Colaboro6 a ello la legislacién dictada por
el Gobierno de Chile para el proceso de radi-
cacién a que ya hemos hecho referencia. Estas
normas legales, si bien suprimieron de raiz la
tradicional movilidad de los asentamientos,
obligandolos a vivir radicados en un solo lu-
gar, consagro sin quererlo la vigencia del sis-
tema tradicional del linaje congregado. En
efecto, el articulo 5 de la ley de 1866 disponia:
“cuando los indigenas que ocupan un terreno
lo posean como individuos de una reduccién
dependiente de un cacique, se les tendrd como
comuneros y se les deslindaré el terreno como
propiedad comtin a todos ellos”. Esta disposi-
cién determiné que las radicaciones se efec-
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tuaran sobre los asentamientos tradicionales
de patrilinajes localizados, los que han subsis-
tido hasta la década de 1980, por la virtual
prohibicion hasta entonces existente de divi-
dir y enajenar la propiedad indigena.

La misma dindmica de trasmisién suceso-
ria de la tierra también fortaleci6 el sistema
tradicional. En un estudio de seguimiento que
hicimos a la propiedad en una comunidad por
espacio de setenta afos (Aldunate 1979), ob-
servamos que son los hombres los principales
detentadores del dominio de la tierra, pues
las mujeres lo pierden al abandonar la comu-
nidad en el sistema de matrimonio exogami-
co-patrilocal. Esto no hizo otra cosa que
reforzar el sistema tradicional del patrilinaje
unido a la tierra.

La divisién practicamente obligatoria de
las comunidades mapuches, impuesta por la
ley 17.729 y el Decreto Ley 2.568 de 1979, es
de consecuencias alin insospechadas para esta
etnia. En estos dias se estd estudiando en el
Parlamento una nueva legislacion que preten-
de dar cabida a la cultura mapuche dentro de
la sociedad chilena, preocupédndose, al mismo
tiempo, de la mantencién de su lengua, valo-
res e ideologia.

5.3. ORGANIZACION SOCIAL

De acuerdo a los primeros testimonios de cro-
nistas, la estructura social de los grupos de
parentesco mapuche no estaba jerarquizada, y
se basaba mas en las caracteristicas persona-
les de la “cabeza” —lonko— que en factores ge-
nealégicos u otros mds institucionalizados.
Factores como la edad, la elocuencia y la pru-
dencia eran, y atin son, caracteristicas altamen-
te apreciadas en los lideres mapuches. A
diferencia de las sociedades andinas, el siste-
ma social mapuche era predominantemente
igualitario (vid. Ovalle, 1969, 107, Nunez de
Pineda 1973, 71). El Padre Rosales (1877) lo
resume en una sola frase: “cacique que no tra-
baja, no come”. Los cronistas (Ovalle ob. cit.)
también describen otra institucién, el toki, que
al parecer era aquel guerrero de mayor presti-
gio que asumia un fuerte liderazgo en las cam-
panas bélicas, pero cuyo poder terminaba en
cuanto finalizaba el conflicto. Los toki cohesio-
naban a gran cantidad de grupos residencia-
les bajo su férrea autoridad, lo que explica los
famosos “alzamientos” de regiones enteras,
que hicieron fracasar las invasiones incaicas y
espanolas de sus territorios.

Este sistema demuestra la enorme eficacia
de la resistencia mapuche. La fragmentacién



del poder y su calidad difusa en épocas de
paz impidieron el éxito de los planes de inva-
sién y conquista de este pueblo, pues habria
que haber sujetado a un sinntimero de linajes
que vivian muy dispersos, moviéndose en te-
rritorios defendidos por montafias, bosques y
rios infranqueables. La stibita aparicién de to-
kis en momentos de guerra fue tan eficaz, que
encendia las rebeliones indigenas en campa-
flas muy exitosas y de tan vasto alcance, como
aquélla de 1598 que destruy6 todo el avance
espafiol en el sur de Chile. Terminado el con-
flicto, retomaban su vigencia las instituciones
tradicionales, circunstancia que explica el fra-
caso de todo el sistema de parlamentos, que
los europeos interpretaban como una falla éti-
ca del mapuche al no dar cumplimiento a los
compromisos contraidos en estas aparatosas
reuniones. Una opini6n diferente respecto del
periodo de La Frontera, que enfatiza las rela-
ciones pacificas entre indigenas y espafioles,
es la que sostienen Villalobos (1982) y Mén-
dez (1982).

Durante la Colonia, las instituciones espa-
fiolas manipularon el sistema de organizacion
social mapuche en los territorios dominados.
Reforzaron el poder del lonko transformando-
lo en cacique, una institucién que muy poco
tenia que ver con el sistema de poder tradicio-
nal de esta etnia, y que transformaba al que lo
detentaba en un verdadero funcionario de la
Corona (Guarda 1968 y Aldunate 1985 b). La
Reprblica también trat6é de continuar con este
mismo procedimiento. Al tomar posesion de
los territorios mapuches en la segunda mitad
del s. XIX, el gobierno trat6 de reforzar el sis-

BIBLIOGRAFIA

ALDUNATE, Carlos

tema de poder del cacique, otorgandole dere-
chos a mayores extensiones de tierras o a la
gratuita construccién de casas en sus propie-
dades.

Los mapuches son culturalmente reacios
a conceder representacion legitima a personas
e instituciones, y la ausencia de este interlocu-
tor vilido ha probado, hasta ahora, ser un
arma muy eficaz para mantener su vitalidad e
independencia cultural, en contra de los in-
tentos de manipularlos. .

Tomas Melville (1976, 136 y sgts.) hace u
andlisis del sistema de valores mapuche aso-
ciado a las estructuras de poder. Subraya aque-
llos que tienen que ver con la independencia
y la responsabilidad personales y sefiala que
el estatus de autoridad no acompaia a cate-
gorias como edad, sexo, o condicion, sino que
al comportamiento de una persona. Esta ex-
plicacién contribuye a entender la categoria
de ulmen, que se refiere a un hombre exitoso y
rico y que goza de gran prestigio en la socie-
dad mapuche.

Estimamos que el sistema de organizacion
social, el poder y los valores asociados a ellos,
son un punto neurélgico en el actual momen-
to, en que la sociedad mapuche se enfrenta a
las mayorias oficiales del pais. La eficacia del
sistema tradicional laxo e igualitario, tan fun-
cional en otras épocas, hoy se enfrenta a la
urgente necesidad de unién politico-étnica de
esta minoria, creando instituciones que la re-
presenten legitimamente ante la sociedad ma-
yor. Es probable que la actual emergencia de
lideres étnicos mapuches, con visién politica,
sea una respuesta optimista en este sentido.

“Recolectores de los bos-

platerfa mapuche”, en Pla- 1992

1979 “Alonqueo -estudio de teria araucana, Museo Chi- ques templados del cono
terratenencia en una co- leno de Arte Precolombi- sur americano”, en Botini-
munidad mapuche (1906- no. ca indigena de Chile, Edito-
1976)" en Actas del VII . . . res C. Aldunate y C. Villa-
Congreso de Arqueologia de ~ 1985b  “El cacicazgo en el Reino gran, Ed. Andrés Bello,
Chile, Ed. Kultrin, Santia- de Chile”, en Boletin de la Santiago de Chile.
go de Chile. Academia Chilena de la His-

toria N® 95, Santiago de AUGUSTA, F. José de

1982 “El indigena y La Fronte- Chile. 1966 Diccionario araucano, to-
ra”, en Relaciones fronteri- ’ mo [. Ed. Padre Las Casas,
zas. Ed. Universidad Cato- 1989 “Estadio alfarero en el sur Chile.
lica de Chile, Santiago de de Chile”, en Culturas de
Chile. Chile: Prehistoria. Ed. An- BIBAR, Jerénimo de

drés Bello, Santiago de (1558)  Cronica y relacion copiosa y

1985 “Reflexiones acerca de la Chile. 1964 verdadera de los reynos de

131



Chile, Fondo José Tori-

bio Medina, Santiago de

Chile.

BRAGG, Katherine

1984 “Los conceptos lingiiisticos
de la division de espacio,
tiempo y actividades en
una comunidad pehuen-
che”, en Actas Jornada de
Lengua y Literatura Mapu-
che, Temuco, Chile.

BRIONES, Ramén
1905 Glosario de colonizacion, Im-
prenta Universitaria, San-

tiago de Chile.

CASANOVA, Holdenis

1987 Las rebeliones araucanas del
siglo XVII. Ed. Universidad
de La Frontera, Serie Quin-
to Centenario, Temuco,
Chile. P

CANALS FRAU, Salvador

1946 “Expansion of the Arauca-
nians in Argentina”. En
Handbook of South Ameri-
can Indians, vol. 2, J. H.
Steward, Ed. Smithsonian
Institution, Washington.

CIDA

1966 Chile: Tenencia de la tierra
y desarrollo socioecondmico
del sector agricola. Santiago

de Chile.

CONGRESO NACIONAL

1912 Comision Parlamentaria de
Colonizacién. Imprenta Uni-
verso, Santiago de Chile.

COOPER, John

1946 “The Araucanians”, en

Handbook of South Ameri-
can Indians, vol.2 ]J. H.
Steward, Ed. Smithsonian
Institution, Washington.

CHIZELLE G., L. Coronado

y Z. SEGUEL

1969 “Excavacion de salvamen-
to en la localidad de Chi-
guayante, Provincia de
Concepcion”, en Actas del
V Congreso de Arqueologia,
La Serena, Chile.

DILLEHAY, Tom

1976 “Observaciones y conside-
raciones sobre la prehisto-
ria y la temprana época
histérica de la Regién Cen-
tro Sur de Chile”, En Estu-
dios antropolégicos sobre los
mapuches de Chile 5.Central.
Ed. Universidad Catélica

132

de Temuco, Temuco, Chi-
le..

DILLEHAY, Tom Y A. GORDON

1979 “El simbolismo en el or-
nitomorfismo mapuche, la
mujer casada y el Ketru
Metawe”, en Actas del VII
Congreso de Arqueologia de
Chile, Editorial Kultrin,
Santiago (1982).

DONOSO, J. Y F. VELASCO
1970 La propiedad austral, Ed.
ICIRA, Santiago de Chile.

FARON, Louis C.

1964 Hawks of the Sun, Univer-
sity of Pittsburg Press,
Pittsburg.

1969 Los mapuches, su estructura
social. Ed. Instituto Indige-
nista Interamericano, Mé-

xico.
FOERSTER, Rolf
1980 “Estructura y funciones

del parentesco mapuche:
su pasado y presente”.
Tesis de Licenciatura, Es-
cuela de Antropologia,
Universidad de Chile, San-
tiago de Chile.

GAY, Claudio

1865 “Agricultura”. Tomo Se-
gundo. Ed. Historia fisica y
politica de Chile, Paris, Fran-
Cla.

1844 “Documentos”. Tomo Pri-
mero. En Historia fisica y
politica de Chile, Paris, Fran-
cia. :

GONGORA y MARMOLEJO,

Alonso de

(1575)  Historia de Chile desde su

1862 descubrimiento hasta el afio
de 1575. En Coleccién de
Historiadores de Chile, to-
mo II, Santiago de Chile.

GONGORA, Mario

1974 “Vagabundaje y sociedad
fronteriza en Chile (Si-
glos XVII a XIX)", en Cua-
dernos del Centro de Estudios
Socioecondémicos, Facultad
de Ciencias Econdmicas,
Universidad de Chile, San-
tiago de Chile.

GONZALEZ, Héctor y

VALENZUELA, Rodrigo

1979 “Recoleccién y consumo
del pifién”. En Actas del
VIII Congreso de Arqueolo-
gia Chilena. Ed. Kultrin,
Santiago de Chile.

GONZALEZ DE NAJERA, A.

(1614)  Desengafio y reparo de la

1889 Guerra de Chile. Coleccion
de Historiadores de Chile

XVI, Santiago.
GUARDA, Gabriel
1968 “Los caciques Gobernado-

res de Toltén”, en Boletin
de la Academia Chilena de la
Historia, N° 78, afio XXXV,
Santiago de Chile.

GUEVARA, Tomas

1913 Las tltimas familias y cos-
tumbres araucanas, Ed. Cer-
vantes, Santiago de Chile.

1908 Psicolojia del pueblo arauca-
no. Ed. Cervantes, Santia-
go de Chile.

HERRERA, A. de

(s. XVII) Historia general de los hechos

1956 de los castellanos de las In-
dias. Tierra Firme y del Mar
Océano, Ed. Real Academia
de la Historia, Madrid, Es-
pana.

HILGER, Inez

1957 Araucanian Child Life and
its Cultural Background,
Smithsonian Institution,
Washington.

1966 Huenun Namku: An arauca-
nian indian of the Andes re-
members the past, Ed. Nor-
man Univ. of Oklahoma
Press US.A.

JARA, Alvaro

1981 Guerra y sociedad en Chile,
Ed. Universitaria, Santiago
de Chile.

JOSEPH, CLAUDE

1928 “La plateria araucana”, en
Anales de la Universidad de
Chile, 2% Serie, Primer Se-
mestre, Santiago de Chile.

1931 “La vivienda araucana”,
en Anales de la Universidad
de Chile, Santiago de Chi-
le.

LEIVA, ARTURO ]

1883 “La ‘araucanizacién’ del
caballo en los siglos XVI y
XVII”, en Anales 1981-1982,
Universidad de La Fronte-
ra, Temuco, Chile.

LOPEZ, R. Jaime

1990 Terratenencia mapuche, Te-
sis de Grado, Escuela de
Derecho, Universidad de
Chile, Santiago, Chile.



MARINO de LOBERA, Pedro

(S. XVD) Crénica del reino de Chile,

1960 en Biblioteca de Autores
Espanoles, Tomo CXXXI,
Madrid, Espafia.

MASUDA, Shozo

1986 “Las algas en la etnografia
andina de ayer y hoy”, en
Etnografia e historia del mun-
do andino, Universidad de
Tokio, Tokio, Jap6n.

1988 “Algas y algueros en Chi-
le”. En Recursos naturales
andinos, Universidad de
Tokio, Tokio, Japon.

MATTHEI, Oscar

1986 “El género Bromus L. (Poa-
ceae) en Chile”, en Gayana,
Bot. 43 (1-4). Univ. de Con-
cepcién. Concepcién, Chi-
le.

MELVILLE, Tomas R.

1976 “La naturaleza del poder
social del mapuche con-
temporaneo”, en Estudios
antropoldgicos sobre los ma-
puches contempordneos de
Chile sur-central. Ed. Tom
Dillehay, Pontificia Uni-
versidad Catélica de Chi-
le, Santiago.

MENDEZ, Luz Maria

1982 “La organizacion de los
parlamentos de indios en
el siglo XVIII”, en Relacio-
nes Fronterizas en la Arau-
canfa. Ed. Universidad
Caté6lica de Chile, San-
tiago.

MENGHIN, Osvaldo

1962 “Estudios de prehistoria
araucana”, en Acta Prehis-
torica 1I-IV. Buenos Aires,
R. Argentina.

MEGE, Pedro

1990 Arte Textil Mapuche, Minis-
terio de Educacién-Museo
Chileno de Arte Precolom-
bino, Serie Patrimonio Cul-
tural, N°15, Santiago de
Chile.

MOESBACH, Ernesto W.

1930 Vida y costumbres de los in-
digenas araucanos en la se-
gqunda mitad del siglo XIX,
Santiago-de Chile.

1992 Botdnica indigena de Chile,
C. Aldunate y C. Villagran
Ed., Editorial Andrés Be-
llo, Santiago.

MUNOZ, Carlos

1944 “Sobre la localidad tipo de
Bromus mango”. En Agricul-
tura Técnica, Santiago de
Chile.

MOLINA, Juan L

1788y  Compendio de la historia geo-

1795 grifica natural y civil del rei-
no de Chile. Partes primera
y segunda, Madrid, Espa-
na.

MONTALDO, Patricio

1974 “La bioecologia de la Arau-
caria araucana”. En Boletin
48, Instituto Forestal Lati-
noamericano de Investiga-
cién y Capacitacion, Vene-
zuela.

NUNEZ DE PINEDA Y B., Feo.

(1673) Cautiverio feliz. En Colec-

1863 cion de Historiadores de
Chile, Santiago de Chile.

OCANA, Diego de

(s. XVI)  Un viaje fascinante por la A-

1969 mérica hispana del siglo XV1I.
Studium Ed. Madrid, Es-
pana.

OVALLE, Alonso de

(1646)  Histdrica relacién del reino de

1969 Chile, Instituto de Literatu-
ra Chilena. Santiago de
Chile.

PHILIPPI, Rodulfo A.

(1864)  “Plantarum novarum Chi-
1946 lensium”. Linnaea 33.
POEPPIG, Edouard

(1835) Un testigo en la alborada de

1960 Chile, Ed. Zig-Zag, Santia-
go de Chile.

QUINTANILLA, Victor

1983 “Biogeografia” Geografin de
Chile, Tomo IIL. Ed. Institu-
to Geografico Militar, San-
tiago de Chile.

QUIROGA, Jerénimo de

(1656) Memoria de los sucesos de la

1979 guerra de Chile. Editorial
Andrés Bello, Santiago de

Chile.
RECCIUS, Walter
1985 “Evolucién y caracteriza-

cién de la plateria arauca-
na”, en Plateria Araucana,
Museo Chileno de Arte
Precolombino, Santiago de

Chile.
ROSALES, Diego de
(1673)  Historia jeneral del reino de

1877 Chile, Valparaiso, Chile.

SILVA, Fernando
1962 Tierras y pueblos de indios en
el Reino de Chile, Santiago,

Chile.
SMITH, REUEL
(1819-21) Los araucanos, Imprenta
1914 Universitaria, Santiago de
Chile.

SPALDING, Karen

1974 De indio a campesino: cam-
bios en la estructura social del
Perii colonial, Editorial IEP,

Lima, Peru.
STUCHLICK, Milan
1971 “El estado actual de la so-

ciedad mapuche”, Revista
Stylo, afio VII, N®11.

1974 Rasgos de la sociedad mapu-
che contemporinea, Ed. Nue-
va Universidad, Santiago.

TREUTLER, Pablo

1861 La provincia de Valdivia i los
araucanos, Tomo I, Impren-
ta Chilena, Santiago.

UGENT, D., T. DILLEHAY

y C. RAMIREZ

1987 “Potato remains from a
Late Pleistocene Settlement
in Southcentral Chile”, en
Economic Botany, 41 pp. 17-
27 New York, US.A.

URRUTIA, Francisco

(Ms.) La continuidad de la propie-
dad raiz en una comunidad
huilliche de Chiloé. Manus-
crito-borrador para una
Tesis de Grado, en poder
de C. Aldunate.

VALDIVIA, Pedro de

(1545-  Cartas al emperador Carlos V.,

1552) en Coleccion de Historia-

1861 dores de Chile, Santiago de
Chile.

VALDIVIA, P. L. de

(1612)  “Relacion de lo que suce-

1852 di6 en la jornada que hici-
mos el Sr. Presidente Alon-
so de Ribera gobernador
deste reyno y yo...”, en
Historia Fisica y Politica de
Chile, de Claudio Gay, Do-
cumentos, Tomo Segundo,
Paris, Francia.

VILLALOBOS, Sergio, C.

ALDUNATE, H. ZAPATER, L. M.

MENDEZ y C. BASCUNAN

1982 Relaciones fronterizas en la
Araucania, Ed. Univ. Caté-
lica de Chile, Santiago de
Chile.

133



VILLALOBOS, Sergio

1982

134

“Tres siglos de vida fron-
teriza”, en Relaciones fron-
terizas en la Araucania, Ed.
Universidad Catélica de
Chile, Santiago.

VILLAGRAN, Carolina, . MEZA,
E.SILVA y N. VERA

1983

“Nombres folkl6ricos y
usos de la flora de la isla
de Quinchao, Chiloé”, en
Publicacion Ocasional N° 39,
Museo Nacional de Histo-
ria Natural, Santiago de
Chile.

VIVAR, Ger6nimo de

(1558)
1979

Crénica y relacién copiosa y
verdadera de los reinos de
Chile, Ed. Leopoldo Séez G.
Colloquium Verlag, Berlin.



