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ADVERTENCIA

et

Este trabajo ha sido redactado con intencion
cientifica. No es. pues, labor de propaganda contra
la raza indijena:  seria eso pueril i sin ningun fin
prictico. No es tampoco un idilio para ensalzar las
cualidades de nuestros aborijenes, porque tal obra
tendria el inconveniente de perturbar el eriterio pi-
blico i dificultar, por consiguiente, el plan de asimi-
lacion de los 70 u 30 mil indijenas que aun sobre-
viven,

Nuestro propdsito primordial es allegar un peque-
o coneurso a este provecto de conveniencia na-
cional.

Tiene este libro otro interes de drden tedrico:
dar a conocer a la raza en aspectos que no pudie-
ron estndiar los eronistas, i suministrar algunos datos
sobre instituciones de conocimiento contemporiineo,
como el totem, el tabi, la majia i otras.

No seria posible buscar luz suficiente en los cro-
nistas acerca del orijen i desarrollo de la sociedad
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araucana, pues no comprendieron estos investiga-
dores las transiciones que habia esperimentado la
tribu en el traseurso de los siglos hasta llegar a la
familia patriareal.

Como no conocian sino las instituciones natales,
establecieron similitudes errdneas entre la estructu-
ra social de los indios i las formas europeas.

Los restos sobrevivientes del pueblo arauncano i
métodos modernos de investigacion, facilitan la tarea
de rehacer algunos datos de los eronistas i adelan-
tar otros de los limites en que los dejaron,

Las comunidades indijenas existentes tienen, so-
bre todo, para la ciencia un valor inapreciable. por-
que, no habiendo cambiado algunas la situacion de
sus viviendas i lo esencial en e organizacion i usos
de sus antepasados, se prestan i ln observacion ac-
tal con hechos auténticos que no dejan lugar a
duda en muchos puntos.

Por lo demas, el plan de este libro es mui senci-
Ho: va dividido en dos partes que dan a conocer el
medio natural i soeial primero i el alma araucana
en segiida; se estadia la evolucion de las institucio-
nes indijenas i se hace el andlisis psicoldjico de

clertos estados sociales.

EvL AvTor.
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wnjeaite, — La gona tribal— Sa jofe. Lat confederavion rejional

Si jefe. Tnftuencia de los funcionarios espaioles en las ideas
ot de los alt

dee administracion de los armueanos, —Confede
a del cacicazgo.

mos tiwmpos de ln Avancania libre.—Decacads

Al arribo de los espaioles al territorio araucuno, se encon-
traba establecida ya en él la familia paterna.

Aunque debieron preceder largos ciclos de desenvolvi
miento soeial para pasar de otros tipoes de organizacion a la
sociedad patrinreal, a fines del sizlo XV no habia llegado a
su términe esta trausformacion.




Investigaciones pacientes practicadas con el auxilio de
tradiciones i supervivencias de costumbires remotas i con los
indicios que smministran los primeros escritores espanoles,
se puede aficmar con verdad gue este transito se activo en
la primera mitad del siglo XVI mediante la intluencia de la
conquista peruana i las condiciones favorables del medio
natural.

Por intermedio de los indios que habitaban al norte del
Biobio, aprendieron los del sur de este rio of cultive de al-
gumas plantas, principalmente del maiz; o domesticar i re-
producir el llama (huegue | a hilar i tejer.

De manera que los araucanos se hallaban al arribo de los
conquistadores en un periodo de barbaric que bien pudiera
calificarse de medio.

Este proceso hacia la familia basada en la paternidad, se
fijo por iltimo a fines del siglo XVI, con los nuevos horizon-
tes de existencia ereados por el contaeto de la raza mas ade-
lantada de los conquistadores,

Pero a cansa de la lentitud con que se van borrando las
instituciones en los pueblos de cultura incipiente, se hallan
testimonios irrecusables de que los aborijenes conservaban
a la llegada de los espanoles huellas de organizacion i prac-
ticas totémicas, anteriores en varios siglos al patriarcado i
que serviran de punto de partida al estudio de la familia, de
1a relijion i otros aspectos de la vida araucana.

Totem es una espresion tomada de los pieles rojas.

En resimen, hé aqgui las ideas de que era objeto.

La fauna, la flora o alguna particularidad jeografica, solian
hacerse especiales o notables en muchas comareas. Asi. en
unas abundaban los zorros, en otras habia una clase de cu-
lebras de color especial, lagunas o rios que en determinados
parajes tenian honduras profundas. Como el hombre primi-
tivo tendia a personificar la naturaleza i a venerar las gran -
des fuerzas destructivas, se orijinaba de cada una de esas
circusstancias una idea supersticiosa, un fetiche, que se tras-
formaba con el tiempo en el jenio protector de la familia o
del clan. «Al estado inferior de cultura en que se hallaba el
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hombre de este tiempo, correspondiaen lo relijioso lo que ha
dado en llamarse animismo- (1),

Cuando las unidades sociales tuvieron necesidad de distin-
guirse entre si, tomaron el nombre del totem, que pasé a te-
ner, por lo tanto, earacter relijioso i soecial.

« Al efecto, cada Fratria adoptd comunmente un animal, éon
menos frecoencia nna planta u otro objeto cualguiera, i la
imajen del animal, de la planta o del objeto fué el emblema,
i su nombre, el nombre propio de la fratria, Asi, una fratria
se Hamd lobo: otra, zorroz ¢sta, nube; agquella, rio; la de alla,
Hlor; i todas usaban como distintive la imdjen de su totem,
pintarrajeada en las carnes o en los vestidos. Siendo el totem
emblema de la patria, sirvio en adelante para espresarla.
El totem fué el signo: la fratria, la cosa significada. De aqui
la regla: «Entre individaos del mismo totem, la union se
« xual es faba, vedada: licita entre personas de toten dis
« tinto» (2).

Fl totem ccasi siempre es un ser animado; mui rava vez
in objeto inanimado, Su importaneia consiste, prineipal-
mente, en que los individuos hacen arrancar de él su filia-
cions (3.

La nlinnza que el harbaro juzga existiv enire su clan i una
especie animal, esti caleada de la que une a dos grupes o
tribus. Supone, ademas. a los animales los mizmos senti-
mientos de furor o venzanza que los hombres se sujieren
unos a otros cuando se ha violado alzuna prescripeion. Esto
lo lleva a persuadirse de que los animales estan constante-
mente preocupados del hombre (4).

«La sangre que eorre por todo individuo del elan, es la
sangre del ser mitico de quien desciende. Esta sangrees el
alma del zrupo. el prineipio comun, el comun vineulo, la
substancia vital por cuyo medio ¢l totem se perpetna: es el

(1) Sales i Ferrd Tratade de Sociolafia, tomo 11, pij. 62,

(2) 1., id,
(%) Schoolevaft, fudion 1 ribms,
(1) Consentini, Lo sovioldgic gindtique.
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totem mismo que adquiere un caricter sagrado. Pero todo
lo que es sagrado en las relijiones primitivas, deviene para
ios hombres, objeto de infinitas prohibiciones. El respeto
yelijioso proscribe toda idea de contacto, pues la sangre de
cada individuo tiene con el fofem tan estrecha relacion; pro-
hibido comerla, tocarla i hasta pronunciar su nombres (1.

e aqui provienen muchos fabis que hasta hace poco so-
brevivian entre los indios.

«El totemismo es uno de los fenomenos constantes i je-
nerales que se desenvuelven cn la historia de la humanidad. »

Algunos escritores espafoles consignan, al hablar de las
costumbres araucanas, breves noticias que son rastros de una
vieja organizacion totémica.

Pedro de Valdivia insinta en una de sus cartas al rei el
sistema del totem en estas palabras: «Luego reparti todos
los cacigques que hai del rio (Cabtena o Cautin para aed, sin
dar ninguno de la otra parte, por sus levos, cada uno de su
nombre, que son como apellidos, i por donde los indios reco-
nocen la subjecion a sus superiores, ete.»

Posteriormente dieron los escritores espanoles noticias
bastante esplicitas acerca del parentesco totémico que se
designaba con la palabra eiga, apellido, linaje o familia. i
que provenia de simbolos tomados del reino animal o veje-
tal. En todas las tribus existian todavia en los siglos XV1 i
XVII estirpes que llevaban el nombre de antu sol), cagten
(pato), calquin (aguila), eura (piedra), yeae (hallena), pangi
(leon ), vilu (culebra), Iuan (huanaeco), ete. (2.

Febrés aporta acerea de este particular el importante dito
que sigue: <1 notese aqui que sus nombres siempre son com-
puestos a lo meénos de dos palabras, de las cuales la una es
el nombre propio de su linaje, o ciga, o digamos apellido,
como lavquen, leueu, nahuel. pagi, qpira, calyuin, eic., esto es,
mar, rio, tigre, leon, zorro, aguila, ete. I aunque en los co-
yaghtunes sc nombran con el nombre entero, mas en sus pli-

(1 Viazzi, Lucha de seraos, pij. 310,
2) Nijern, Desengiiio i vepave de la gueera de Chile, paj. 0.
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ticas familiares suelen nombrarse consola [ primera pala
bra, i una silaba, o letra de la segunda, vg: Voehalav por
Vuchalauvguen, mar grande; Milla len por Millaleuvu, oro
del rio, o rio de ore; Curin o Curinam, por Curinanci, agui-
luchoe negro: lo enal al principio no deja de eausar alzuna
confusions (15

El historiador Molina adelanta mas este orden de investi-
zaciones. «[os nombres de los arancanos son compuestos del
nombre propio, que suele ser un adjetivo o un numeral, i del
apellido de Ia familia, el cual se pospone siempre al nom-
bre propio, como se usa en Europa: por ejemplo, carilemu,
verde bosgue; meli-antu, cuatro soles. El primero denota un
individuo de Ia familia de los lemus o de los bosgques, i el se-
wundo de la de los antas, o de los soles. No hai alli euasi al-
gun ohjeto material que no suministre un apellido noble. De
donde vienen lis Familias de vios, de montes, de piedras, de
leones, ete, Fstas lamilias que se llaman edga o elpa, son
mas o menos respetadas, a proporeion del grado de ellas o
de los héroes que han dado a la patria. EL orvijen de tales
renomhros es desconocido; pero ciertamente precede mu-
chos siglos a la época de las conguistas espanolas. (2).

Hace pocos anos que aun quedaban en las costumbres
indijenns hechos auténticos que disipan todo jénero de du-
das acerca de la exisiencia del totem araucano,

En muchos grupos se encuentran todavia los dos fenome-
nos asociados del otemismo: lugares eon nombres de anima-
les i culto tributado a la especie eponima, aunque no siem-
pre Tuese ¢sta exactamente reverenciada,

En el cambio frecuente de la toponimia indijena, muchos
nombres de animales han desaparecido, pero se han perpe-
tuado otros que pertenecieron, & no dudarlo, a la antigua
denominacion totémica. Apuntarlos todes seria prolijo e
initil; basta con unos pocos.

(1) Avte de la leagua Chilena. paj. 22, de la edicion orjinal
1761,
(2) Molina, Compendio de istaria e, paj. 157,



Alhuellanco, anima del aguilucho,

Arineo, rana arinco, animal milotdjico.

Huequen, del llama aclimatado i reproducido en Chile.

Luan, huanaeo.

Nanco, aguilucho.

Quilque (quililque) aleon.

Chelle, gabiota.

Colocolo, gato montes i un mito.

Raqui, bandurria.

Quilquil, buho.

Caicai, nombre de un mito.

Nahuel, tigre (1.

Mahuelvata, tigre grande.

(Guirivilu, animal mitoldjico.

Pequen, ave,

Pupani, los leones.

Pilmaiguen, golondrina.

Rucapillan, casa de pillan (espiritu mayor).

Trehuanqui, alacran,

Choique, avestruz.

Quelenquelen, peuco,

Piguchen, animal mitol6jico.

Chomuleo, caracol.

Yene, ballena.

Son numerosos los lugares en cuyo nombre entra alguna
de las palabras rilu, enlebra; mangue, condor; guirgue, la-
garto; quilguil, ehuncho (Faleo femorales); dullin, abeja, ete.

La creencia en la accion mijica de los animales, por sus
gritos, cantos i movimientos se encuentra en todo vigor en
los distintos ramales de la raza. Por algunos animales siente
el indio un temor supersticioso, un respeto absolute, que le
impiden danarlos i hasta mirarlos (tabd, vedado), vestijio

(1) Tambien Naman hoi los indios al tigee ngen mahwida (dueiio
de In montaiia) i frapial, este dltimo rraido de la Arjenting. Los arau-
canos arjentines lo Naman ademas <howmbre grandes i lo respetan como
seT superior.
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evidente, lragmento petrificado de un remoto eulto @ los
mismos,

La culebra (Coronella chilensis), especialmente la de color
rojo. es la serpiente mitica del araueano, que simboliza una
fuerza maléfica: su mirada lo espone a peligros i desgracias
inevitables, como enfermedades de la vista, cojera, ete. El
lagarto listado de negro i blanco, pertenecia a los mitos ser-
pientes que no podian mirarse ni atacarse,

El lugar Maguehue, rio Cautin por medio con Temuco, oz
un lomaje estenso donde abundan las eunlebras (1. Reside
aqui desde tiempo inmemorial la familia Vilw, compuesta de
los eaeiques Painevilu (enlebra turqui), Melivilu (cuatro cu-
lebras), Aleavilu cuiebra macho, Guarivilu (ealebra zo-
rro, mito),

En este grupo se eonserva un temor ativieo al reptil,
mantenido en los dibojos de alzunos utensilios, en enentos i
tradiciones.

La anotacion de una de estas (iltimas demostrara que en
las costumbres araueanas se petrificaron algunas ideas del
anfiguo totemismo,

En algunos parajes de este lugar las culebras se envolvian
en las patas de las vacas i les ehupaban la leche. Nadie se
atrevia a intervampirlas, ni mucho meénos a herirlas, porgoe
habria sido provoear ¢l enojo de las enlebras i haeer lo que
ningun hombre habia hecho en el trascurso de los siglos,
aungue las vacas se enflaquecieran i las ubres se les se-
casen (2.

En otros grupos quedan indicios de una lejana veneracion
al aanca o aguilucho (Buteo eryvthronuius). Es el guardador
del rebanio i cnando lo ven sobre un drhol, lo saludan eon
respeto i le dan el tratamiento de <companeritos.

Miéntras mas peligrozo era el animal o el pajaro. mayvor
veneracion inspiraba.

(1) El doctor Armando Phillippi deseribe i clase especial de este
lugae en los e Anales de Ta Universidad -,
(2 Recojida por ¢l antor,
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En el mimero de las aves, insectos i reptiles que les han
inspirado temor i admiracion, se cuentan el chuacho (Glauci
dium nanum), el pewco (Autenor unicinetus), el cernicalo.
{Tinnuneulus cinnamominns), el nwco (Asiobrachyotus), el
pequen (Speotyto canicularia), las eigiienas, el cuervo o ga-
llereta (Plegadis guarauna), la perdiz, la Hoica (Trupialis mi-
litaris), ¢/ chucao (Pteroptochus rubecula), el condor, o bui-
tre, la caca (Ardea cocoi) el mescardon. La bandurria
(Theristicus eaadatus) indicaba al pasar por un lugar que el
proximeo viaje de algun indio seria leliz.

En cambio, las tribus cazadoras del este veneraban al
avestruz i al huanaco (Auchenia gunanaca) gue les asegura-
ban una parte de su alimento.

L.os demas clanes sentian un respetuoso temor por ciertos
actos o gritos del zorre, personificacion de la astucia i del
robo lejitimo contra los estraiios; el tréguil o frailecillo (Va-
nellus cayenensis), que simbolizaha la perspicacia) de la
macki o curandera (11

El vuelo o grito de estas aves i animales auguraban pros-
pera o mala fortuna, gegun ¢l lado en gue ge verificaban, de-
recho o izguierdo,

Como entre los araucanos, a semejanza de otros pueblos
incivilizados, la masica i la danza tienen relacion intima
con la vida relijiosa. algunos de sus bailes eran imitados de
los movimientos de animales i pajaros, especialmente del
avestruz ( Rhea amer) i del tréguil ( Vanellus eayenensis). So-
lian mezelar, asimismo, en sus invocaciones nombres zoold-
Jieos con los de sus mitos i espiritus tutelares, en todo lo que
na es aventurado ver restos de un ealto teriomorfico,

Fuera de este culto a ana especie animal, no es raro ha-
llar en estas reminiscencias del toten antiguo de los arauca-
nos, vestijios de su estension a espiritus miticos individua-
les, de los que han ereido descender los miembros de alzunos
clanes, como el de Pihmichei (en Cholchol) i Guirivilu
ingaravilu, diversos lugares de este nombre .

(1) luformes recojidos en algunas reducciones.
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Sobrevivencia del totemismo, fué igualmente la pintura
del rostro, vestijio sin duda del tatuaje, que los espaiioles
encontraron a su arribo al territorio.

El tatuaje, que no es un simple adorno sino un signo de
reconocimiento entre los clanes, se¢ mantuvo en la forma
atenuada de pintura de Ia cara hasta los dltimos afos de
vida independiente de los araueanos. Los historiadores anti-
guos suelen hacer lijeras referencias a esta costumbre, i
hasta hace poco se veia de ordinario a muchos indios con el
rostro pintado de rojo, que obtenian de algunas raices, tie-
rras o polvos que sabian preparar i despues obtenian de los
comerciantes. Llamaron eolo esta pintura lacre iahora la
designan gueliliee (1.

Mariino de Lobera dice gue en las primeras peleas con los
conguistadores los indios venian <mui lueidos con las pintu-
ras de sus rostros, que estaban matizados con la variedad
de coloress, Carvallo confirmaba mas tarde esta noticia: «Se
adornan tanto los hombres como Ins mujercs con pinturas
encarnadas de figura triangolar, que se ponen en las meji-
as i barha, tiando por todo el vostro tres lineas negras
desde los piarpados i labio superiors.

«Los que se hallaban por aguellas partes eran de eondi-
cion domdstica, i aungie se pintaban i tomaban las armas a
s modo para defender sus habitaciones, duraban poco en
Ia resistencias (2),

No hace muchos anos que subsistin en muchas agrupacio-
nes la costumbre de pintarse el rostro, accion yue se espre-
saba con la palabra fuirca. Desde las mejillas partia una
linea lacre (colo) que daba vuelta por la barba, formando
angulo. Iba orillada por eotra linea negra (codio). Para que
no se horraran mui pronto, se mezelaban con seho las mate-
rias colorantes.

(1) Datos recojidos.
(2) J. Perez de Garcia, en su pelacion del viaje de don Garcia de

Mendoza al sur de Valdivia.
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En idolillos de greda de époea mui anticun, se ve dibujada
Ia pintura facial eon bastante simetria i perfeccion (1.

Costumbres nupeiales sobrevivientes hasta hace algunos
anos a esta fecha, han dejado rastros evidentes del matrimo-
nio por rapto, que eorrespondia al elan totémico.

Antes gque la familia patriareal entrara a un periodo de
franco desenvolvimiento, lis agrupaciones del poniente ha
bian establecido su residencia en el litoral i las del oriente
en las orillas de los rios i lagos, donde los peces, los mo
luscos i las plantas les proporcionaban alimento recular i
econtinuo,

Esta reconcentracion de las habitaciones, con referencia
al valle central, se notaba sobre todo en las marjenes de las
grandes corrientes, como el Biobio, el Cholchol, ¢l Caxtin,
Imperial, Tolten, ete., i de sus afluentes principales.

La mayor densidad de la poblacion se hallaba cn las ribe-
ras del mar. En cambio, iba raleando hicia la cordillera de
log Andes (2. Pracha evidente de que las tribus ictiofagas de
las orillag del ocdano se habian transformado en terrestres
corritndose en otras époecas por las cucneas de los rios hasta
el valle lonjitudinal i los Andes.

Esplica asimismo el ovijen costino de las agrupaciones
centrales, la aficion no estingnida hasta hoi del indio o la
alimentacion de productos marinos (4,

Vivian entonces las familias agrupadas en rancherias pe-
quenas. Todas estas aldeillas eonstaban de un nldmero vedu-
eido de habitaciones cireulares, que pocas veces excedian de
50. Entdénces ni despues Ias aglomeraciones patriareales fue-
ron susceptibles de nimero fijo de viviendas. <

En dos o tres de ellas, de ordinario las mejores, residia un
jefe, cabeza de familia. En las demas, separadas por alzunos
metros, habitaban los parientes inmediatos, como los herma-
nos segundos, tios, primos, ete,

(1) De la eoloceion del antor.
(4 Toformes de Pedeo de YValdivia al vei.
(3 Vénee el eapitulo Medios de existencias.
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Agregiabanse o esta familia, a titulo de aliados, aigunos es-
trafios, como emigrados de otras tierras, servidores, prisio-
neros i desertores del enemigo, todos los cuales se encontra-
ban en condiciones que no diserepaban mucho de la que
correspondia a los miembros unidos por la sangre. Liegaban
con ¢| tiempo a suponerse tambien procedentes de un ange-
pasado eomiuin.

Todos estos elementos que formaban una clase inferior,
contribuian a incrementar el poder del jefe de la familia, el
eual los utilizaba tambien en trabajos comunes. Tal fué el
orijen de los cona (jente de guerra) i reche (simple indio o
moceton ).

Estas rancherias de parientes ocupaban un solo lugar,
que se estendia en proporeion al nimero de individues. Era
un grupo local.

A cierta distaneia de un grupo i en distintas direcciones
se halluban radicados otros, con la separacion a vecesde al-
gun accidente del terreno. Era una serie de lamilias que
ocupaban una zona.

Los parientes del grupo local constituian, pues, una pe-
quenia comunidad independiente i autéonoma, que reconocia
un sulo jefe. Segun el principio de autoridad paternal, esta
sociedad no podia fracmentarse, porque los hijos varones del
jefe quedaban siempre bajo la dependencia de éste cuando
formaban por matrimonio una rama secundaria. En esta for-
ma social ge producian, sin duda, varias ramas secundarias,
pero alrededor del troneo prineipal.

El conjunto de zona fué una simple confederacion de gru-
pos, los cuales, teniendo cada cual un jefe a su cabeza, se
consideraban reunides por comunidad de raza o de intereses
i se coligaban a menudo para prestarse mutua proteccion.

De manera que cada uno de estos agregados de grupos
equivalia a una tribu, 0 a la gensde los griegos i romanos
i al elan de los americanos

Pocas huellas han dejado los documentos antignos acerca
de la organizacion politica de los araucanoes cuando entra-
ron al dominio de la historia. En algunos relativos a la con-

2 P, DEL P, ARAUGANO
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quista, se encuentran los términos levo i cavi, que usaron los
escritores i guerreros de esa época: «i les reparti los levos e
indios dellos de dos leguas a la redonda para el servicio de
la casa» (1).

Equivalen sin duda esas dos espresiones traidas a Chile
del norte del continente, a las divisiones sociales de la gens
i del grupo patriarcal.

En los titulos de encomienda a Lorenzo Bernal de Merca-
do se lee: «os encomiendo en vos el levo nombrado Curape
con sus caeiques principales que se llaman, ete.; e mas os
encomiendo el lebo nombrado Niningo (Nininco) con sus ca
ciques principales, que son, ete.: en nombre de su majestad
encondamos en vos el repartimiento de indios que en los tér-
minos de la ciudad de los Confines tuvo e poseyo Diego Ca-
no, ya difunto, que son el lebo de Guadaba, con seis caciques
i el lebo Cuyuncabide, que son caciques, etes (1),

En otro titulo a favor de Juan Montenegro: «os encomien-
do la regua de Coipalaviven, que esti en las cabezadas de
Rauco, con los cabies Popillo, cavi Guercon, cabi Llobu-
co, ete.» (2).

En una encomienda que dié Valdivia a Luis de Toledo:
<encomiendo por la presente en vos el lebo dicho de Luecne
con sus cacigues; asimismo os encomiendo para el servicio
de vuestra casa en la cindad de Valdivia, donde habeis de
ser veecino, el principal llamado Navaljinemo, con ochenta
casas que tienen i los indios dellass» (3).

El grupo patriarcal era una division politica que en la
lengua indijena se designaba rehue i equivalia a la pareiali-
dad de los espanoles. Cuando el conjunto de casas tenia di-
mensiones menores de la ordinaria, se llamaba lov i tambien
quie lozehe, un lugar.

(1) Cuarta carta de Pedro de Valdivia al vei.
(1) Medina, Coleccion de Documentos Indditos, tomo XXII1.
(2) Medina, Coleceion de Docwmentos Inéditos.

(3) Medina, Coleccion de Documentos Inéditos, tomo XIIL, pij.
341,
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La gens o tribu, conjunto de grupos, se llamaba aillarehue

de ailla, nueve, i rehue. Designabase tambien vill mapu (to-
da la zona) i equivalia a la reduccion de los espanoles.
" Provenia esta designacion social del rehue o tronco de
arbol con ramas renovadas que se plantaba i se planta to-
davia para las fiestas de indole relijiosa. Probablemente ca-
da grupo tenia esta divisa.

De manera que el aillarehue o reduccion debia constar, se-
gun los cronistas i lexicografos del aravcano, de nueve par-
cialidades. Pero, como en las sociedades inferiores las ins-
tituciones no tienen formas fijas i rijidas como en los pueblos
modernos, sino diversas i adaptables a las circunstancias, el
nimero de nueve rehues para formar un aillarehue o tribu
variaba en mas o en ménos.

En pocas manifestaciones de la vida politica del araucano
ha quedado tan intacta su individualidad primitiva como en
la ubicacion de sus viviendas. Ha persistido esa distribucion
domiciliaria hasti la fecha. Solo ha variado el nimero de
habitaciones i por consiguiente el de sus moradores. Alcan-
z6 su mayor dilatacion el conjunto de casas en el periodo de
florecimiento del patriarcado, en los siglos XVI i XVII, para
descender en los sucesivos.

Asi, un jefe de familia tiene sus habitaciones, dos o tres
rueas, en que se albergan sus deudos inmediatos i allegados.
A poca distancia vive una segunda familia con mas o ménos
casas, en seguida otra i sucesivamente varias mas, ligadas
todas por vinculo de parentesco real o supuesto. Tal es el
grupo actual.

La tribu de Quepe consta sole de tres grupos, entre el rio
de este nombre por el norte i el estero Pelal por el sur. El
del oriente se llama Huecameu, en el lugar en que hoi se en-
cuentra el pueblo de Quepe; el del poniente conserva el
nombre de Pelal i el del centro se denomina Trapilhue.

En el grupo local de Huecameu reside la parentela de los
Hual: Marcelino Nahuelhual ocupa un paraje al oriente del
pueblo; Juan Huenchual, que tiene el titule de cacique, otro
mas al norte, i Juan Anihual, que vive en el mismo pueblo,
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por haberse delineado éste en su misma posesion. Todos pro-
vienen de un ascendiente comun, jefe del Hualmapu o tierra
de los Hual.

grupo de Trapilhue esti dirijido por el cacique Huen-
chuiiir i el de Pelal por Manquilef, que ha ejercido ascen-
diente en toda la tribu. Dividese este grupo en los lugares
de Huechun, Rucahue, Alcaiirre, donde vive Manquilef, Me-
llelzhe i Huapi.

En la zona de Truftraf hai un grupo de parientes, vecino
ala ciudad de Temuco, que, ni por esta circunstancia ha
perdido la formacion caracteristica de las comunidades aran-
canas. Varias familias ocupan en un solo lugar distintos pa-
rajes con su nombre respectivo eada uio,

En el paraje de Collerrahue vive:

Estéban Romero,

En el de Lleupe, Juan Sandoval.

En el de Cahuintie, Pichuman, moceton.

En el de Fuileo, Juan Quidel.

En el de Millahuesco, José Maria Romero,

En Cailueo, Antinao.

En Vutamallin, Juan Tori.

En Catripilli, un moeceton de Sandoval.

El jefe principal de este grupo fué el cacique Sandual
Sandoval). Una de sus hijas casé con Estéban Romro, ma-
puche. De aqui vino el entroncamiento de todos con una fa-
milia o casa.

Hoi un grapo tiene entre diez i veinte casas. En una de
éstas suelen asimilarse hasta quince personas. En la vivien-
da del cacique Huechuiiir de Quepe, por ejemplo, viven él,
su mujer, dos hijas, dos hijos solteros i un sobrino. En las
demas, -otros parientes. En suma, como cien personas en
veinte casas.

En la ruca de Antonio Tropa de Cholchol, viven €l i sus
dos mujeres, un hijo, cineo hijas, un sobrino i un tio.

El conjunto de moradores de estas viviendas se llamé ru-

catuche, jente de la casa.
Habia en la lengua una palabra que denotaba una rejion



completa, en la que se hallaban radicadas varias tribus, el
witranmapu; pero significaba una seccion jeografiea i no so-
cial. Se reconocian cuatro de estas divisiones, paralelas de
norte a sur, a saber: lavquen mapu (tierra del mar) era el
nombre de la rejion de la costa; lelbun mapu (tierra del lla-
no), la central; fnapire mapu (tierra cercana a la nieve), la
subandina; pire mapu (tierra de la nieve), la andina.

Puelmapu se llamaba el pais del este, la Repiblica Ar-
jentina.

El witranmapu de la costa tenia ocho tribus i mas de cien
grupos; el de los llanos, cineo tribus i como cineuenta grupos
(1). Igual nimero o poco ménos se contaban en los resrantes.

Los indios empleaban otras denominaciones particulares
que significaban la proecedencia jeogrifica de los individuos,
especies de nombres nacionales.

Pehuenche, jente del pehnen (Arauncaria imbricata). de los
Andes,

Huenteche, jente de arriba, al este del valle central,

Nagehe, jente de abajo, de la falda oviental de la sierra de
la costa.

Larvquenche, jente del mar,

Leleunche, jente del llano,

Picunche, jente del norte.

Nyiiche, jente del poniente,

Guilliche i huaihuenche, jente del sur.

Puelche, jente del este.

El grupo patriarcal tenia su personalidad bien definida.
Se reconocian los mismos antepasados (putrem) i las mismas
tradiciones. La propiedad del suelo era colectiva i las casas,
proximas unas de otras, se levantaban en sitios que forma-
ban un solo lugar.

El parentesco por el hombre o agnacion era el principio
inmutable sobre que se fundaba la familia paterna. El pa-
triarca reconocia determinadamente dos jeneraciones debajo

(1) Febrés, Arte de la lengua jeneral, ete.—Carvallo i Goyeneche,
Historia del reino de Chile.
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de él, la de sus hijos i la de sus nietos i otras dos en la linea
ascendente, la de su padre i la de su abuelo. El bisabuelo
(wom lacu o epwchi lacu, mas de abuelo o dos veces abuelo)
i el bisnieto (yom lack o epuchi lacu tambien) fueron grados
que se confundian, sobre todo en las épocas antiguas, en la
denominacion jenérica de antepasados, mayores ( putrem).

El jele dirijia la comunidad con autoridad paternal abso-
luta i derecho de administracion heredado,

En ¢l se reconcentraban las funciones de cabeza de la
familia, juez i candillo guerrero. Disponia por esto de los
medios necesarios para hacerse obedecer, para castigar i
protejer.

Sus derechos eran numerosos: podia repudiar a las muje-
res, casar a las hijas, escluir o autorizar a los hijos para el
cambio de casa, fijar i presidir las fiestas ritnales i familia-
res, dirijir los ataques, delegar sus facultades militares i
permitir el trueque de especies.

Sin embargo, el gilmen tenia el deher de usar en el ejer
cieio de su soberania la prudencia i la justicia que estable
cian lag costumbres i practicaron los antepasados. Limita-
hase su poder si se desviaba de esta linea de conducta.
Cuando la propiedad individual adquirio toda su importan-
cia, se relajaba la sujecion al ecacique si carccia de bienes
muebles i de animales: incierta i vacilante, quedaba sujeta
al capricho de los jefes secundarios i de los mocetones i a
las inspiraciones de una borrachera (1).

El jefe o padre del rehue o lov llevaba el titulo de  gilmen
o @lmen, que significa rico o noble, i tambien el de lonco, es
decir, cabeza, principal o superior. <Los eaciques son las ca-
hezas de las familias i linajes» (2.

Al presente se ha estendido mucho en las agrupaciones
del sur, Cautin i Valdivia, el tratamiento de iidol, jefe o el
que tiene el mando.

(1) Testimonio de los cronistas i documentos de las antoridades de
la Republica.
(2} Rosales, Historia, tomo 1, pij. 137.
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Los araucanos, como muchos pueblos inferiores. emplea-
ron términos concretos para espresar las abstracciones de
mando: giilmen, rico, por omnipotencia; lonce, cabeza, por
superioridad; jiidol (de @idolun, principiar), por anterioridad
en el érden.

En épocas de guerra i particularmente cuando un grapo
patriarcal tomaba grandes proporciones, algunos miembros
de él se ausentaban estraordinariamente para ir a estable-
cerse a otro lugar. El cacique hacia lo posible por impedir
estas segregaciones, que a veces asumian el caricter de de-
sercion, porque el mayor o menor ndmero de parientes i
allegados regulaba su prestijio. Presentarse a las reaniones
con un cortejo numeroso, era su orgullo mas preciado; dis-
poner de un continjente crecido de lanzas, le daba fuera de
su niieleo una autoridad respetable.

El eargo de cacique era permanente i hereditario. Se tras-
mitia del padre al hijo mayor inmediatamente que ocurria la
vacante, con derechos i obligaciones inalterables,

La familia no se desmembraha. Loz hermanos segundos
seguian unidos bajo la autoridad del primo)énito, aun cuan-
do separasen habitacion. Las mujeres quedaban tambien en
la casa i se easaban a veees con éste, ménos la madre, o con
¢l hermano que sucedia al jefe.

«El ser foqui o cacique no se adquiere por merced ni elec-
cion, sino por herencia, de modo que muerto el cacique pasa
el cargo al hijo o al mas capaz, i si el hijo mayor es peque-
iio, ejercita el cargo el hermano del cacique difunto o el pa
riente mas cercano, hasta que el hijo mayor tiene edad com-
petentes (1).

Antes de morir el cacique hacia comparecer a su presen-
cia a todos sus deudos, i enumeraba la porcion de bienes que
dejaba a cada uno, i los animales que debian matarse para
su entierro. Era este acto propiamente un testaumento ver-
bal, llamado éhalin en la lengua.

(1) Rosales, Historia, towo I, pdj. 139,
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No se trasmitian las tierras. El que asumia el mando eje-
cutaba las disposiciones testamentarias.

Como los jefes asignaban a veces a los hijos recien naci-
dos, algunos animales que se multiplicaban con los aiios, a
su muerte se suscitaban alzunas dificultades en la particion.

Aunque el derecho de projenitura no consistia en la espo-
liacion de los bienes de todos, el hijo mayor manifestaba a
veces demasiada ambicion i pretendia apoderarse de la me-
jor parte de ellos. Entonces intervenia como juez arbitro un
pariente caracterizado o un eacique vecino.

Las costumbres tradicionales reglamentaban con' minu-
ciosidad las dificultades sobre la trasmision de la dignidad
de cacique. Se juzgaban estos asuntos ante un cuerpo de los
principales parientes (1).

Por lo tanto, se desarrollaba el grupo patriarcal estrecha-
mente ligado por las costumbres, los intereses i las nezesida-
des adquiridas.

No sucedia lo mismo con el grupo tribal, euya personali-
dad aparecia ménos determinada. La familia estaba fundada
en la consanguinidad, i la tribu en la asociacion convencio-
nal. Le faltaba a la sezundala unidad de la primera.

La unidad de la tribu se afirmaba en tiempo de guerra.
Enténces aparecian un jefe en condiciones de imponerse i
un peligro jeneral que estrechaban entre si a todos los gru-
pos, pero sin que perdieran su autonomia durante ia coalicion.

Ejercia la jefactura tdcita de la tribu alguno de los caci-
ques de grupo, a quien se denominaba en la lengua antigua
apo gilmen. Apo, termino traido a Chile por los conquista-
dores.

Floja era la autoridad de este jefe, i mucho mas cuando
no poseia parentela numerosa, animales i bienes muebles;
pues quien estaba en la imposibilidad de costear el consumo
de las frecuentes reuniones, debia carecer necesariamente
de influencia entre los caciques de los grupos simples. Con-
fundiase asi la sociedad politica con la doméstica.

(1) Gdémez de Vidaurre, tomo I, pdj. 824.
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No ordenaba a éstos, sino que les esponia la_conveniencia
de adoptar alguna resolucion. Eran «dignidades i personas-
de respeto a quienes reconosen; pero sin superioridad ni do-
minio para castigar; de modo que no tiene un cacique que
le conozca mas de los de su linaje~ (1),

Presidia las reuniones para tratar de asuntos publicos i
otras de caricter doméstico, i como todas iban acompaiiadas
de vn consumo excesivo de licor, su dignidad quedaba veja-
da a menudo por otro eacique inferior, hasta por un simple
cona o indio de arma. No sucedia tal vejimen cuando el jefe
superior contaba con parientes i bastantes allegados para
repeler toda agresion.

No se le pagaban contribuciones ni servicios personales
de ningun jénero por las familias de la tribu, razon por la
cual no despertaba ambiciones la posesion del titulo. Sola-
mente disfrutaban estos jefes de las prerrogativas que, como
a todos los caciques, les otorgaban las ordenanzasi reales cé-
dulas de los monarcas espaioles.

La personalidad del witranmapu estaba todavia mucho
mas borrada que la de la tribu.

Solia suceder, en mui contados casos, que la necesidad de
rechazar un ataque o emprender una invasion, obligaba
a unir sus fuerzas a varias tribus de una rejion. Estableecia-
se entonces una especie de federacion militar. Las fraceio-
nes de que ésta se formaba transitoriamente, no perdian por
cierto nada de su autonomia.

Revestian estas alianzas momentineas mayor estension
cuando se juntaban por separado diversas rejiones para ce-
lebrar parlamento (collgh i vuta collagh) con el ejército i las
autoridades espanolas.

«En el parlamento que se hizo despues de la guerra de

(1) Rosales, Historia, tomo I, pij- 137. A la legada de los espaiio-
les dice el padre Franeiseo J. Ramirez que habia en Arauco 20 régu-
los, niimero que Ercilla reduce a 16. Debieron ser éstos evidentemente
jefes de zona o tribu.
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1723, se encontraron 123 w@lmenex con su respectivo acompa-
flamiento» (1).

La dependencia de los jefes subalternos se dejaba sentir,
pues, en la érden militar i no en el administrativo. De ma-
nera que el tiempo de guerra se estendia al witranmapu la
unidad que en esas mismas circunstancias se producia en la
tribu.

Unicamente en el periodo moderno se realizaron estas fe-
deraciones rejionales, porque en las anteriores los individoos
tenian manifiesta incapacidad para concebirlas i organi-
zarlas.

Las grandes familias patriarcales, fuese que residieran mas
0 ménos proximas en una misma zona territorial o distan-
ciadas en rejiones o wdtranmapu diversos, vivian aisladas,
teniendo cada una sus tierras, sin conocer lazos politicos i
declarindose {recuentemente la guerra hasta el punto de
erearse un rencor perpetuo. Bien se comprende que esta or-
ganizacion de sociedades auténomas i antagonicas no favo-
recia la formacion estable de estas federaciones,

El jefe rejional o de una confederacion se reconocia con
el nombre de toqui (de troguin, mandar, gobernar); quiie tro-
quinche era una nacion.

Toqui se llamaba tambien el hacha de piedra que usaban
como insignia estos jefes. «I la nobleza de toqui jeneral les
proviene a los que le son de tener un toqui, que es una acha
de piedra con que mataron a algun gobernador o jeneral
por su mano e industria. I este togui con quien hizo esta ha-
zaia, queda por armas de su linaje i le van heredando los
hijos como un mayorazgoes (2).

Los gilmen i apogilmen al servicio de los espaioles usa-
ron como distintive de mando hastones con empuiiadura de
plata, con que los agraciaban las mismas autoridades.

Aunque la dignidad de fogui se reconocia como permanente
en casos estranordinarios asumia la direccivn de las operacio-

(l] Moliua, f,'um‘urntﬁu de la Historia de Chile, pﬁj. 116.
i2) Rosales, Historia, tomo 1, pdj. 138,
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nes un cacique o un simple guerrerc de aptitudes cono-
cidas.

La dignidad de fogui i la de apogilmen, a pesar de ser no-
minales, se trasmitian por herencia al hijo mayor.

Durante el réjimen colonial, las autoridades espafioles tra-
taron de acentuar el poder de estos jefes jenerales, los <ca-
ciques gobernadoress, concediéndoles titulos i prerrogativas
que lacilitaron la dominacion. Otro tanto se hizo despues de
la independencia. Huinca gilmen llamaron los indios a estos
caciques al servicio de los espafoles.

La presencia entre los indios de los funcionarios adminis-
trativos que las autoridades espafiolas i de la repiblica man-
tuvieron en el territorio araucano, llevd ai seno de las comu-
nidades indijenas algunas ideas de adelanto administrative,
sin aleanzar a establecer un verdadero réjimen de tribui de
witranmapu,

Esos funcionarios fueron los capitanes de amigos (intérpre-
te i parlamentarios), los capitancjos de reduceion o tribu (in-
térprete i consejero de caciques), comisario (con atribuciones
de ednsul i juez de apelacion en los euntro witranmapu),
comandantes de plaza (con jurisdiceion eivil, eriminal i mi-
litar), el intendente (iefe i juez superior de apelacion en todos
los casos).

En contadas ocasiones sucedia que un solo eacique tuviese
influencia efectiva en una o mas zonas. Cuando tal sucedia
en secciones independientes i belicosas, las autoridades chi-
lenas protejian a otros rivales afectos al gobierno para man-
tener viva la animadversion entre unos i otros. Durante el
siglo XIX se observeé la politica de robustecer la autoridad
de estos caciques, i a este plan obedecia el sistema de asig-
naciones con que se gratificaba a los jefes de mas prestijio.
en calidad de capitanes de amigos. En 1879 habia 15 indije-
nas que recibian una gratificacion anual en dinero (1).

En 1849 uno de los estadistas chilenos de mayor ilustra-
cion i autoridad, opinaba que algunos cacigues debian tener

(1) Archivo del autor.
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caricter de representantes del gobierno. sEsas funciones
agregadas, decia, darian al cacique una respetabilidad que
ahora no tiene, darian mas fueza a sus ordenes. Algo pare-
cido ha concurrido a dar a Colipi una posicion tan ventajosa
como la que ocupa i un poder como el que ejerce. Robuste-
cida la autoridad de los caciques, mucho se habri avanzado,
para poner freno a la mala fé de los indijenas en sus rela-
ciones con las autoridadess (1.

Asi fué como vivieron en perpetua enemistad las vastas
unidades confederadas de Mariluan en los llanos de Angol;
Conoepan, en las faldas orientales de Nahuclbuta; Colipi, en
Sauces i Puren; de Magiil i Quilapan en Quillen i Perquen-
co, i en muchas otras.

La autonomia araucana desaparecié con marcada tenden-
cia a la formacion de estas agrupaciones confederadas, diri-
jidas por un jefe jeneral que ejercia autoridad omnimoda i
despotica en su jurisdiccion. Cuanto mas guerrera aparecia
una tribu en esa época, tanto mas acentuado estaba en ella
el principio de autoridad del caudillo.

De modo que las dignidades administrativas de la colecti-
vidad araucana pueden eclasificarse en este drden: el #lmen,
correspondia al patriarca de una familia i jefe del grupo;
rango permauente i hereditario. El apod/men, cacique de tri-
bu; jefe convencional. El togui, caudilio militar de uca con-
federacion, el mitranmapu; jefe ocasional.

Bajo la presion de nuevas condiciones de vida, la familia
ba concluido al presente por adquirir cierta independencia,
en el espiritu i en los actos, que ha roto el sentimiento pa-
triarcal. El cacique ha perdido, pues, su prestijio de jefe,
cnando no lo tiene personal. En algunos lugares han supe-
ditado su autoridad, meramente moral en la actualidad, otros
mapuches que lo han aventajado en bienes de fortuna.

Por lo jeneral, si actiia como cabeza de la comunidad, su
accion s nula a los intereses de todos. Es ambicioso o negli-

(1) Informe de don Antonio Varas sobre el sometimiento de los

ArAUCanos.
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jente: vive del trabajo de los comuneros o entrega las tierrag
a labradores inescrupulosos en arriendo o aparceria. De
ordinario no toma parte en las faenas agricolas de la familia,
que ejecutan los hijos i las mujeres.

>R~



CAPITULO 1L
Composicion de la familia.

La personalidad del padre en la familia.—E] sentimiento paterno pa-
ra los hijos.—El amor filial en la familia arancana.—El senti-
miento de Ia comunidad.—Cambios de residencia por gnerra.—
Uniformidad de costumbres encee Jas diversas casas de un gru-
po i log diversos grupos de una zonn,—Diversidad de ocupacio-
nes.—La mujer en la familia.—Concepto arauwcano sobre la be-
Heza.—El pudor.—La funcion sexualen el hombre, = Costumbres
araucanas para estimularla.—Tipos de matrimonios araucanos.
—La poligamia. —El celo sexual.—Rol de las hijas i de los an-
cianos en la familia. — El parentesco araucano.—El saludo. —No-
menelatura de parientes. —La ononuistica arancana.—La toponi-
mia.

Como_ queda dicho en el capitulo anterior, la familia pa-
triarcal se basaba en el parentesco agnitico o por linea mas-
culina i se componia del padre, centro del organismo funda-
mental; de la madre, varias por lo comun; de los hijos i otros
parientes.

Uno de los caractéres predominantes de la sociedad fami-
liar, fué siempre el despotismo del jefe i la sumisicn de los
elementos componentes. Tenia derecho de vida i muerte den-
tro de su casa, i solia intervenir en los negocios domesticos
del resto de la parentela i de los allegados, si su poder ma-
terial imponia temor a todos.

3



— 34 —

Sin embargo, no estaba desprovisto de un sentimiento de
afeccion por sus hijos. Jugaba con ellos, no correjia sus ma-
{0s instintos, ni los castigaba cuando golpeaban a la madre.
Cuando morian, llerabai se vengaba de los que suponia cau-
santes de la muerte; pero mui a menudo sobrevenia una con-
trariedad i estallaba su edlera, que concluia en palosiazotes.
Estos cambios de sentimientos constituian la inconsistencia
del barbaro, su impresionabilidad instantinea i earacteris-
tiea.

En jeneral, el sentimiento paterno se manifestaba bien de-
sarrollado, aunque no tan iRtensamente como en las socie-
dades superiores.

Eso si que existia una diferencia mui marcada entre el res-
peto que los hijos tributaban al padre i el que concedian a
la madre.

Dentro del réjimen patriarcal, los hijos esperaban i reci_
bian de sus padres cuanto significaba para ellos fortuna i re.
putacion, como nombre, sustento, animales i bienes muebles,
Por consiguiente, se dejaban sentir con mayor intensidad el
respeto i la sujecion al padre. En cambio, la madre que ha_
bia llegado al hogar por compra, que vejetaba en él abru-
mada por el trabajo i los golpes, envilecida, sin derechos de
posesion, no inspiraba ningun sentimiento de consideracion,
ni podia tener la menor influencia en la decision de los hom-
bres.

A esta condicion precaria de la madre se debia la debili-
dad eon que se manifestaba para ella el amor filial en el se-
no de la familia. Solia llegar esta falta de amor del hijo para
la madre hasta el vejamen de hecho. Ha sido mui citada la
siguiente noticia de un cronista acerca de este particular:
«Suele acaecer preguntar a algun indio si esta crecido un
mocetoncillo, i respondiendo que si, dan estas senas: Ya esta
grande; ya sigue a las mujeres; ya pelea con su padre; va
golpea a su madre, i esto en tono tan grave como que en ello
no hubiera la menor disformidads (1),

(1) Olivares, Historia civil de Chile, tomo 1.



Acontecia a veces, cuando el hijo llegaba a la edad viril,
que el mismo padre sufria la agresion del hijo o se verifica-
ba entre ambos una lucha personal, en la que el primero de
ordinario quedaba vencido. El segundo se ausentaba entin-
ces momentineamente del hogar paterno, hasta que el tiem
po i el olvido atenuaban la falta.

En la actualidad los padres aneianos, sobre todo cuando
la edad los priva de iniciativa en los negocios domésticos i
economicos, reciben con frecuencia de sus hijos golpes i tra-
tamientos que revelan lo débil que es el sentimiento filial en
el hombre de civilizacion inferior (1).

La deficiencia de sentimientos afectivos del hijo se deja
sentir sobre todo con el padre: lo teme i respeta mas que a
la madre, pero lo ama ménos.

En efecto, en un medio de poligamin, dentro de una ecomu-
nidad numerosa, se halla habituado a ver en su padre a un
jefe poderoso, drbitro de la vida i de la muerte de sus hijos,
juez de todos, representante de los antepasados de o familia.
El amor filia! se encuentra, pues, mitigado por el temor i la
reservil.

Esta circunspeccion infiltrada en el alma del joven, en el
hogar paterno, lo incapacitard en adelante para sentir las
inelinaciones superiores de afeccion por los demas hombres.
Todo su sér estard dominado por el egoismo familiar 1 pre-
parado en su trato con los que no son de su raza, prineipal-
mente, a la cantela i a la inhabilidad para los impulsos de-
sinteresados.

Como efecto de esta organizacion social, el sentimiento de
la comunidad se manifestaba mui vivo entre los araucanos.
El egoismo dentro de la familia se reputaba como accion deni-
grante i contraria al bienestar de todos. La voluntad colec-
tiva dominaba como un poder absoluto, incontrarrestable,
ante ¢l enal el individuo, a diferenciade lo que sucede en las
sociedades contemporianeas, deponia ciegamente la suya.

Este sentimiento de la familia anulaba el de cualquiera

(1) Datos recojidos por el autor.
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otra unidad mayor, como el de la tribu. Todo, en efecto, se
desenvolvia en torno de la familia. En el espacio de terreno
que se reconocia como de su dominio, trabajaban sus miem-
brog para ella i no para los demas grupos.

Nadie, ni a titulo de aliado, podia instalarse en el espacio
de terreno de un grupo patriareal sin la aceptacion tacita de
la comunidad i sin la declaracion prévia del recien llegado
de pertenecer a ella. El estenso radio del distrito familiar
facilitaba, por otra parte, estas ocupaciones (1).

Aunque los arauncanos vivian apasionadamente ligados al
suelo de sus mayores, la guerra perpetua a que estuvieron
entregados durante tres siglos, contribuy6 al cambio de re-
sidencia de grupos, pues dntes de someterse, abandonaban
sus tierras al usurpador para radicarse en otras secciones
territoriales, unidos o fraccionados,

Reponianse i agrandaban mui luego las familias en sus
nuevos dominios, porque no salian de su elima, i es sabido que
éste determina mas normalmente el aire de difusion de un
pueblo (2),

Un hecho no mencionado con toda certeza por los obser-
vadores de esta raza, ha sido la emigracion de verano hicia
el lado arjentino de las agrupaciones proximas a la cordille-
ra, sobre todo que viene practicindose desde mediados del
siglo XIX. Esta dispersion estival, de varones inicamente, se
ha hecho mas activa en estos ultimos tiempos,

Otros factores entraban en la morfolojia de la unidad pa-
triarcal, fuera de la consanguinidad.

El distrito tenia nombre propio i fronteras determinadas
que lo separaban de los otros. Los miembros de las diversas
casas estaban unidos por un fuerte lazo de afeccion. La ma-
jica maleficiaria poco ejercitaba entre ellos. Los intereses
econémicos i las costumbres funcionaban con enterauni-
formidad.

(1) Tradiciones anotadas por €l autor acerca de la ocupacion de al-
gunas familias de terrenos que no fueron de sus antepasados.
(2) Molina, Compendio de la Historia de Chile.
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Los grupos de la zona tribal tenian tambien entre si una
notable uniformidad en su réjimen de vida: unidad lingisti-
ca, moral (tabi) i relijiosa. Pero esta homojeneidad de orga-
nizacion no significaba la de ocupaciones.

En las agrupaciones que habitaban en la costa i el centro,
predominaban el arte pastoral sedentario i la agricultura ac-
cesoria, agregindose la pesca a las primeras.

En las familias de las alturas andinas, a los dos lados de
la cordillera, eran las ocupaciones preferentes la eaza i el
pastoreo némada. Este jénero de trabajo de los pehuenches,
distinto del resto de la colectividad araucana, no establecia
diferencias en la organizacion doméstica ni en las formas de
administracion: <Cada aduoar le gobierna un ulmen o principe
hereditario» (1).

En estas rejiones se ostentaban magnificas selvas i prade-
rias que favorecian la vidu patriareal, por la abundante pro-
duecion espontinea que proporcionaban.

En esta organizacion doméstica los dos sexos prestaban
sus servicios: la mujer trabajaba para la familia, principal
mente en la agricultura, i el hombre, fuera de ocupaciones
accidentales, se dedicaba a la guerra o asistia al malon o ata-
que armado al que habia inferido algun perjuicio a la comu”
nidad.

En el réjimen patriarcal la mujer aparecia oprimida desde
antiguos tiempos: sobre ella gravitaba el peso de casi todos
los trabajos. Su resistencia era notable. Con los prisioneros
ila jente sin aptitudes para la guerra, cooperaba, pues, al
ocio del hombre i servia a la vez de animal de carga e ins-
trumento de veluptuosidad.

En los tiempos primitivos de la raza #e le reservaban cier-
tas ocupaciones referentes a la produccion natural, como
busca de frutas, raices, animales pequenos, etc. Despues,
cuando los indios aprendieron a sembrar las escasas semillas
de importacion peruana, el cultivo, como tarca complemen-
taria, se encomendaba poco ménos que en su totalidad a Ia

(1) Molina, Compendio de la historia de Chile.
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mujer. Por iiltimo, cuando se ensanché algo mas la agricul
tura por la influencia espafola i siguié aumentando hasta la
ocupacion definitiva, ella continué cooperando a los trahajos
4el hombre, en el cuidado de los animales, en las miltiples
facnas de la siembra i de la cosecha i en el acarreo de la
produccion al pueblo inmediato.

La mujer hila i confecciona los tejidos que llaman la aten-
cion por su ejecucion paciente i por su variedad, como las
mantas de distintos colores i dibujos, los ponfros (frazadas),
lamas (pieza de la silla de montar).

En todo tiempo ha corrido igualmente con las labores i
menesteres domésticos, no divididos en la familia araucana
como en la civilizada.

Acompana al marido a sus reuniones i borracheras, para
transportarle las provisiones i el licor. Siempre camina tras
€l con paso acelerado i semblante tranquilo i conforme. Ra-
ra vez utiliza el eaballo, i cuando lo hace, sube como el hom-
bre con las piernas abiertas, las rodillas un poco recojidas
i sentada en una silla ancha (salma), sin estribera por lo
comun,

Carga pesados canastos, cantaros i el nifio que eria, echan-
dolos a la espalda i sosteniéndolos en una correa o lazo de
lana que se ata a la frente (trapel quelco).

Siempre estuvo escluida de la propiedad: ecasada no here
daba del padre; soltera, jamas disponia de lo que habia he-
redado. Cuanto adquiria en el matrimonio por accidente es
traordinario, recaia en el marido.

Carecia de voz i opinion en las resoluciones de los hom-
bros i por congiguiente de autoridad en el hogar.

Se le reputaba incapaz de gobarnarse por si misma, en
ningun estado ni époea de su existencia; durante la juven-
tud dependia del padre, i si éste moria, del hermano o de
los parientes; cuando casada, del marido, i cuando viuda,
del primojénito o de los agnados.

La mujer, considerada como ser inferior, comia hasta ha
ce pocos afos aparte del hombre. Un eronista dice acerca de
esto: «I jamas come el marido con la mujer, porque las mu
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jeres sirven a la mesa, i aunque no sirvan, los hombres co-
men juntos i las mujeres aparte, i los hijos en pié o fuera de
la casa» (1).

Cuando la familia se constituyé mejor, desde la ocupacion
definitiva de la Araucania, esta costumbre fué desaparecien-
do hasta quedar reducida a los grupos apartados del trato
con la raza dominadora.

Mujeres i hombres comen en el suelo, a pierna cruzada, o
sentados en cueros o unos pequenos asientos de un trozo de
madera lamados huancu (hancos),

La condicion social dela mujer araucana aparecia mas
deprimida aun con la costumbre jeneralizada de que su due-
fio la maltratara sin piedad. A semejanza de muchos pue-
blos atrasados, sobre todo de los guerreros, los arancanos
afirmaban el derecho de propiedad sobre la mujer apalean-
dola o azotindola por fitiles motivos, por impulsos del al-
cohol o por simple mal humor, va fuese en el oculto recinto
del hogar, ya en sus piblicas renniones. Cuando esto altimo
sucedia, a nadie le llamaba la atencion un acto tan insolito
en las sociedades evolucionadas. La misma ofendida lo toma-
ba como una contrariedad pasajera del marido, autorizada
por el uso secular.

El alcoholismo del hombre desgi acladamente se ha comu
nicado sin limitacion a la mujer, sobre todo en la iltima
época de la existencia de la raza: ella tambien se embriaga
en las frecuentes reuniones, en el despacho del camino o en
los suburbios del pueblo vecino, pero en estos excesos rara
vez incurren las jovenes solteras.

Es digno de notarse que la mujer araucana posee tambien
algunas de las cualidades de la psiquis femenina jeneral,
entre las cuales descuellan la paciencia i la aptitud para
aumentar artificialmente sus atractivos por los adornos.

Las alhajas son de plata con dibujos de fabricacion arau-
cana i formas invariables. No se adorna jamas con joyas de
procedencia europea o chilena. Recibe con mucho agrado un

(1) Rosales, Historia, tomo I, pij. 152.
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regalo de una medalla, por ejemplo, pero la guarda como
objeto de curiosidad i no de uso personal.

La mujer es en esto distinta del hombre, quien por la va-
nidad ilimitada del individuo inferior, mezcla estravagante-
mente las prendas de su indumentaria indijena con algunas
de la raza dominadora, como levitas, casacas militares o som-
breros altos.

Rechaza tambien la india el uso del traje chileno. Cuando
alguna, despues de haber residido en algun establecimiento
para indijenas, llega a la reduccion con prendas de vestir
estranas a las de la raza, el ridiculo cae sobre ella i las
abandona pronto, porque las burlas hieren la propension a
la vanidad del araucano.

El recargo de adornos de plata, principalmente, da realee
a la belleza araucana, segun el gusto indijena,

Entre los caractéres dominantes que la estética particular
de la raza asigna a la belleza de la mujer, figura en primer
lugar la talla. No debe ser resaltante; pues cuando sobresale
demasiado de la media, toma proporciones de hombre i cuan-
do es diminuta, se asemeja a la pequenez infantil.

Los cabellos negroes i largos son mas admirados. Era anti-
guamente grande afrenta cortarle por castigo a una mujer u
hombre la cabellera, pero la costumbre tradicional preseri-
bia a todos despilarse las partes vellosas del cuerpo. «Son
comunmente de poca barba, dice el abate Molina, i en sus
semblantes jamas se ve algun pelo, por la estrema atencion
que tienen de arrancar aquel poco que alli asoma, estimando
en poca policia el ser barbados; de ahi es que por esecarnio
llaman barbudos a los europeos. La misma dilijencia practi-
can en lo que mira a las partes cubiertas del cuerpo, donde
esta vejetacion natural es mas abundante» (1).

Hasta hace poco no habia ofensa igual para una mujer
que decirle calcha cutri, Irase que no es posible traducir.
Hoi mismo los hombres se arrancan los pelos de la barba i

(1) Compendio.
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de las cejas con unas pequeiias tenazas que tienen el nom-
bre de payuntuve.

Los araucanos como muchos pueblos imberbes en estado
de barbarie, querian exajerar asila parte del cuerpo que los
seducia.

La cara redonda i regular agrada al indio como la espre-
sion jenuina de la belleza. Las lineas angulosas i el eolor
blanco de algunas champurrias (mestizas) no son tipos que
le interesan bastante; acéptalos por la vanidad de poseer
una mujer medio espafiola i no por inclinacion de raza.

Ojos grandes i negros, pestanas largas, cejas bien marca-
das, piernas gruesas i pié ancho, completan los rasgos del
gusto araucano.

La mirada de la mapuche es timida i apacible i da a su
fisonomia un aspecto de natural recato,

Concibese que al emplear este ultimo término se trata del
aspecto sumiso que la distingue i no de lo que en el concep-
to civilizado se entiende por pudor. Este sentimiento existe
solo en estado rudimentario en la araucana, es decir, en for-
ma sencilla i poco compleja.

El pudor eomo todos los fendmenos psiquicos de érden
elevado, se manifiesta en completa conformidad con el ade-
lanto moral e intelectual de un pueblo, Las sociedades mas
pidicas son, en consecuencia, las que poseen mayor suma
de cultura i lo que a ella es inherente, la dignidad personal,
el respeto fisico de si mismo.

La estructura psiguica i el medio ambiente del birbaro, no
se acondicionan al desenvolvimiento del pudor.

En efecto, los espectaculos impidicos, que despiertan ima-
jenes eroticas, eran corrientes en sus bailes i sus fiestas (1).

Casi no habia vida intima: las uniones sexuales se verifi-
caban en el hogar sin el recato de la cultura, a la vista i al
oido a veces de los demas.

En sus diversiones colectivas, acompafadas siempre de
exceso alcohdlico, la libertad amorosa se manifestaba tan

(1) Espectdenlos presenciados por el autor.
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pronto como el licor, el baile i la mimica laseiva incitaban
la imajinacion.

Los hombres, particularmente los jévenes, se apartaban
del concurse con las solteras libres. Pernoctaban muchos en
una misma habitacion o fuera de ella, juntos los casados i
sin érden ni reserva los demas.

Estas solteras libres, curre domo, fiua mangere, tenian cos-
tumbres estremadamente faciles. Ejereian la prostitucion
desde tiempo inmemorial recorriendo los distintos lugares
sin obstiacnlo de nadie. Se les hospedaba en las viviendas
adonde llegaban sin tomar en cuenta los peligros de corrup-
cion para la familia (1).

A causa de la deficiencia del sentimiento del pudor, no se
ocultaba la desnudez transitoria cuando las mujeres se ba-
fiaban, amamantaban a sus hijos o en otras muachas ocasio-
nes de la vida ordinaria i cuando los hombres dormian en
el verano medio desnudos. A fuerza de ser un héabito, no ha
cia esperimentar excitaciones sexuales esta desnudez oca-
sional.
~ El hombre daba mui poco valor a la eastidad de las solte-
ras i no concedia ninguna importancia a la virjinidad para
la union conyugal. Al contrario, solia decidir su eleccion la
viudez o la edad adelantada

La necesidad de la belleza que domina toda la psicolojia
del amor en las sociedades evolucionadas, se manifiesta im-
perfecta en la colectividad araueana: reuna o nd la mujer
las cualidades de la estética peculiar de la raza, el hombre
la acepta en sus relaciones conyugales.

Puede inferirse por la esposicion de los datos anteriores
que la funcion sexual ocupa una parte esencial en la exis-
tencia del araucano, sin diferencia de lo que sucede en casi
todos los pueblos de civilizacion inferior.

Practicaban el acto de la jeneracion con una frecuencia

(1) Costumbre que persistié siempre. El eronista Niifiez de Pineda
i Bascufian dice: « Acontece en semejantes fiestas i concurso las muje
res de unos revolverse con otross.
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que superaba a la raza dominadora. Las mujeres en estado
de ebriedad revelaban en tono de reproche familiar i cari-
noso la decadencia de la fuerza eritica de sus maridos (1).

Siendo manifiesta la enerjia i la lonjevidad jenésica de la
raza, aun los viejos se entregan con largueza a los placeres
sexuales, sobre todo si, como caciques, tienen el estimulo de
la multiplicidad de mujeres.

Se recurria a veces a pricticas mijicas para adquirir el
vigor jenésico que la edad destruia en los ancianos.

Hasta hoi mismo ha existido una singular costumbre entre
los indios viejos para recobrar las fuerzas reproductoras.
Consiste en frotarse la cintura, los rifiones i partes sexuales
con los residuos de los testiculos de huwillin ( Lutra Huidobra)
reducidos a pomada en olla que se pone al fuego. Llimase
esta operacion huillintun. Los mapuches, que no duadan de la
eficacia de este afrodisiaco, ignoran por qué secreta virtud
de este roedor se le preferia a otros animales de mas cono-
cida virilidad jenital.

Consérvanse en todas las secciones aun habitadus por in-
dijenas, anécdotas i tradiciones de viejos vigorosos que se so-
metian a la operacion del huillintun.

Basta con estampar una, entre muchas. Concurrio una vez
un indio viejo llamado Millape a una fiesta en una de
las reducciones de Purén. Como es usual, acompaiiibalo su
mujer. Las libaciones de la fiesta despertaron la lubricidad
de los concurrentes. Un grupo de jovenes colocd en el aguar-
diente residuos de la pomada de Auillin i lodio al anciane, el
cual, entre las mofas de sus convencidos burlzdores, aparto
a su mujer del concurso.

Bien se advierte que en tales casos era el alcohol el que
obraba como estimulante en el organismo de los ancia-
nos (2).

Como algunos pueblos de costumbres voluptuosas refina-

(1) Informes suministrados al autor. ‘
(2) Investigando el autor las costumbres intimas pudo descubrir i
comprobar como mui jeneralizada la que se deja descrita.
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das, los araucanos se valian tambien de medios orijinales
para estimular la sensibilidad de la mujer en la eépula. Te-
nian para este objeto un instrumento llamado Auesquel (bo-
sal), compuesto de uno, dos o tres cordones de crin de seis
centimetros de largo, que estaban atravesados en los estre-
mos y el centro por hilos de lana destinados a servir de ama-
rra. Otros tenian la forma de un dedal tejido a manera
de red.

Creian los indios que el uso de estos instrumentos produ-
cia en la mujer una especie de fetichismo amoroso, de esta-
do patoldjico gque la entregaba en absoluto e incondicional-
mente a un solo individuo.

A veces causaban estos instrumentos en la mujer, por
lesion organica, espasmos musculares que los hombres afri-
buian a intensificacion afectiva.

Empleaban el huesquel jovenes i viejos. Solian valerse de
€l eaciques decrépitos que deseaban la posesion esclusiva de
una joven i temian la intervencion de rivales afortunados.

Esta practica era un verdadero sadismo indijena. Como
su existencia data desde antiguo, no es ir fuera de caminoe
suponer que la hubiesen tomado de los espaiioles (1).

El doctor Lehmaun Nitsche, investigador laboriogso i con-
cienzudo de las costumbres de los araucanos de la Republica
Arjentina, ha publicado en aleman las noticias que siguen
acerca de este particular:

«Instrumentos que tienen el objeto de aumentar la volup-
tuosidad en la mujer, hasta ahora han sido desconocidos en
Sud-Ameériea, al ménos segun las aclaraciones de Ploss-Bar-
tels («La mujers, tomo 1. V edicion, 1897, paj. 398 ss). Tal
instrumento fué enviado iiltimamente al Museo de la Plata
como regalo, con la aseveracion de que el dicho ejemplar
ha estado en uso con ese fin entre los araucanos arjentinos, El
vasito, en el cual fué entregado, llevaba el siguiente letrero:

(1) El autor ha comprobado con el testimonio de caciques mui vie-
jos la antigua costumbre del huesquel, del que ellos habian oido hablar
en su mocedad a mapuches de jeneraciones anteriores.
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Fig. 3. —Huesque! (uso jendsico)
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«Huesguel araucanos. Despues de investigaciones hechas
econ conocidos araucancs que viven en la Plata, pude saber
de uno, que el instrumente tenia dicho objeto, pero él lo lla-
maba «Huesquens. Mas él no podia o no queria comunicar-
me nada.

doctor Lenz de Santiago de Chile, el conocido invesii-
gador del idioma araucano, no conocia la palabra (comuni-
cacion privada), i la cree no araucana. Por eso puede ser que
el instrumento con su curioso empleo no sea orijinal de estos
indios, sino que lo han tomado de las mujeres de la tribu
patagdnica o Pampa, con las cuales los araucanos se han ca-
sado frecuentemente.

Nuestro ejemplar consta de una escobillita trabajada eni-
dadosamente de crin, de 3 em. de largo. El hilo mide 41 em.
El erin no es igual, pues una parte s negra, la otra mitad
MOoreno-0scuro.

Parece que con el hilo el instrumento debe ser amarrado
en el miembro masculino,

El trabajo tan cuidadoso parece indicar que el instrumen-
to ha gido trabajado para mujeres por mujeres» (1).

Hubo i hai todavia tres clases de matrimonios entre los
araucanos: 1. tomar mujer clandestinamente o con simula-
cion de rapto (agapin o ngapitun, robar mujer); 2.” comprar
mujer al contado (ngillanentun o nmgillan, comprar, nego-
ciar), i 5.» casamiento por fuga, que se efectiia con el con-
sentimiento de la mujer i sin el de los padres.

El primero consta de dos actos: simulacion del rapto (e-
cenfun, escaparse corriendo o huichantun, sacar tirando), el
pago (macin o mafin), visita de la novia a casa de sus pa-
dres, visita de éstos a la de su hija.

Esta simulacion del rapto ha llegado hasta la época actual
a manera de petrificacion de una costumbre mui antigua.

Existio sin duda el rapto cuando la organizacion social

¥

(1) Entre los araucanos de Chile trabajan el huesqual hombres, i
solamente algunos iniciados en su uso secreto. Hai tejedores de lazos
de crin que se llaman huesqueve.



s
correspondia a la gens arcaica, que precedié varios siglos a
la patriareal.

La lei fundamental de las comunidades totémicas fué la
exogamia, o prohibicion absoluta de mantener relaciones
sexuales entre miembros de la misma fraceion que se consi-
deraban emparentados.

Reputindose las mujeres del mismo grupo como tabii, o
cosa vedada, los hombres se veian obligados a practicar el
rapto en otro.

En choques continuos estas fracciones unas con otras, las
mujeres se adquirian tambien por captura.

Cuando la constitucion social arcaica se hubo trasformado
en sociedad patriarcal, persistio aun la exogamia o sea la
restriccion completa de las relaciones sexuales entre indivi-
duos del mismo clan. Siguié practicindose, en consecuencia,
eomo medio (nico de union sexual la apropiacion de mujeres
de agrupacion distinta.

Sin embargo, la exogamia fué perdiendo paulatinamente
su antigua estension i quedds al fin reducida a la prohibicion
de uniones de los individuos de una misma familia i no de
distintas dentro de un mismo grupo. El rapto perdio, pues,
su violeneia primitiva, que debio enjendrar choques frecuen-
tes entre las tribus no relacionadas por el parentesco, i que-
dé por iltimo, por razon de su larga vijencia, como formula
o simple simulaero,

Asi lo hallaron los conquistadores espanoles i asi se per-
petud hasta el dia.

El arancano quedé en libertad, desde emtdénces hasta hoi,
de tomar mujer dentro del grupo a gue pertenecia o en cual-
quier otro, fuese distante o cercano del suyo.

zLas ceremonias del matrimonio son pocas, dice el cro-
nista Molina, o por mejor decir no consisten en otra cosa que
en el simple rapto, el cual es ereido de ellos un prerrequisito
esencial de las bodas» (1).

En el ceremonial del matrimonio de ordinario figura un
intermediario entre el pretendiente i el padre de la novia.

(1) Compendio de la Historia Civil, capitulo IX.
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Arreglados los pormenores del negocio i el dia de la en-
trega, el novio reunia a un grupo de amigos i parientes, i si-
jilosamente todos se acercaban a la casa. A veces se desta-
caba un emisario que iba a distraer a los moradores de ella,
o a atisbar la salida de la nifa, la cual solia apartarse de su
hogar para traer agua o recojer lena.

Cuando se encontraba cerca del novio i su ecomitiva, sa-
lianse todos «i sorprendiendola, la ponen por fuerza en las
ancas del caballo de su marido, al que la ligan estrechamen-
te; de este modo la conducen a la casa del esposo, donde
otros parientes de él, particularmente mujeres, con algazara
i buenas maneras i palabras procuran enjugarle las lagri-
mas» (1). Los parientes de la nifa que habian oido sus gri-
tos, permanecian inmutables i ninguno intentaba ir a defen-
derla; el raptor la eojia por la cintura i huia con ella. Otras
veces la sorpresa e llevaba a cako en la misma casa de la
nina. Presentabase de repente la comitiva i el novio. Algu.
nos de los acompafiantes penetraban al interior i el intere-
sado tomaba por la cintura a su prometida, quien finjia re-
sistirse. Mujeres i nifios la defendian con palos, tizones
encendidos i agujas. El novio recibia una lluvia de golpes,
miéntras se apoderaba de la nina i la subia a la grupa de su
caballo, para huir en seguida a su habitacion o al hosque
cercano, donde solia permanecer hasta tres dias.

Los hombres no intervenian en este acto; se manifestaban
indiferentes, sentados fuera de la casa o tendidos en la
verba.

Todavia se practica el simulaero del rapto en las agrupa-
ciones alejadas de los pueblos i de las vias de comuniecacion.

El novio llega ala casa de su prometida con cierto estré-
pito consentido por sus moradores i, colocandola a la grupa
de alguna cabalgadura o en una carreta preparada con an-
tieipacion, huye con ella.

Despues de permanecer la pareja tres dias en el bosque o
en la casa del novio, iba éste a la del suegro i comia con él

(1) Gémez de Vidaurre, Historia de Chile, tomo I, pitj. 326.
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sin hablar una sola palabra de lo sucedido. En segnida se
acordaba entre ambos el diz en que se verificaria la ceremo-
nia del pago.

El recien casado reunia los animales i objetos con que
debia cancelar su deuda matrimonial.

Cuando sus recursos escaseaban, ayudabanlo sus parien-
tes inmediatos, obligacion que se espresaba con la palabra
mavitun,

Nuneca dejaba de eubrirse una deuda que se consideraba
como sagrada, segun las reglas consuetudinarias. El clvido
de tal obligacion, significaba el derecho del padre para reco-
brar su hija i dar un malon al enganador. Por su parte el
marido podia recuperar el valor dado por la munjer en caso
de muerte prematura, adulterio o abandono del hogar.

La ceremonia del pago, mavin, mafin o mafitun (pagar
al dueno de la hija) revestia de ordinario las proporciones
de una fiesta de primer érden, sobre todo si el recien casado
ern cacigue.

Desde tiempos antiguos se observaban estos pormenores
en el festin nupecial, Reunianse el novio i sus parientes i se
encaminaban a la casa del suegro.

Entraba en primer lugar el yerno con su mujerilo se-
guian todos sus parientes, que conducian <sus carneros i
ovejas de la tierra (kueque), todos vestiglos de gala i con el
adorno de sus llancas i piedras preciosass (1. A continua-
cion llegaban los parientes de las mujeres <con carneros,
aves, pescados, i otras cosas para la fiestas.

Coneurrian tambien los parientes de la novia «con mucho
adorno i grande reposteria de botijas i tinajas de chicha».

En la casa del suegro se hallaban reunidas de antemano
su familia i la parentela.

Al encontrarse los diversos grupos que concurrian a la
reunion, prorrumpian en ruidosas manifestaciones de alegria.

«El marido da a los padresi parientes de la novia todos los
varneros, vacas i ovejas de la tierra que ¢l i los parientes

(1) Rosales, Historia, tomo 1, pij. 143.
4
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han traido, i muchas mantas i camisetas, que todo se cuenta
por dote i por paga de la mujers:ia la novia i a su madre
las cubren de mantas i camisetas, que es la paga i el dote
que se da a la madre de la novia por la crianza de la hija,
todo lo cual reparten la madreila hija entre sus parien-
tes» (1).

Se mataba una buena parte de los animales para el con-
sumo de la concurrencia.

Enterado el pago a los padres i sus parientes, eorrespon-
dian éstos presentando a los concurrentes abundante canti-
dad de chicha.

En el acto de la entrega de los animales i objetos en que
ge habia avaluado la mujer i en otros momentos de la fiesta,
algunos oradores decian discursos alusivos al acto, i les
ngenpin, compositores de cantifias araucanas, gul, ameniza
ban la fiesta. Pagabalos el novio. Estas eantinelas, especie
de prosa entonada, aparecen en los cronistas eon el nombre
de sromancess,

el acabados estos cumplimientos se sientan a beberi oo-
mer, i andan los brindis, i en eargando bien la romana, se
levantaban a bailar i eantar al son de sus tambores, flautas
i otros instrumentos. I asi se estin de dia i de noche hasta
que se acaba la chicha, que si hai para cuoatro o seis diaz
que heber, no se apartan hasta ver el fondo de las tinaxas»
{2).

Este ceremonial que pudieron consignar los cronistas, si-
guid practicandose hasta estos iiltimos tiempos, ron las va-
riaciones que cada época imponia en las especies eon que
se hacia el pago.

El gasto de un matrimonio dependia de la calidad del pa-
dre o del novio, del niimero de parientes a quienes habia
que contentar i seeundariamente de la importancia personal
de la mujer.

En los siglos que sigunieron a la conquista, el precio de

(1) Rosales, Historia, tomo I, pij. 143,

(2) Rosales, Historia, tomo 1, pdj. 143.
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una mujer, por término medio, era de cincuenta pesos (1).
A poco mas alcanzaba en los tiempos de la repiblica, paga-
do siempre en animales i especies, como shueyes para el
padre, caballos ensillados para la madre, prendas de plata,
carolas de suela, potrillos o terneros para los parientes has-
ta el quinto grado> (2). En la actualidad le cuesta a un in-
dio rico, segun los bienes que motivan tal concepto entre los
araucanos, hasta 200 pesos, en animales, objetos de plata i
prendas de vestir. Para los demas, va descendiendo de esta
suma, conforme a los recursos del comprador, hasta 25 o
20 pesos.

De esta venta se esceptuaban las viudas i las solteras que
carecian de padres i parientes (3).

La union conyugal por compra (ngillanentun o ngillan), que
ha quedado en vijencia hasta el presente, es el antiguo ma-
trimonio araucano con la supresion de simulacro de rapto.
Consta de estos actos: 1.° intervencion del intermediario, 2.0
pago i traslacion de la novia a la casa del suegro, 3.0 visita
de los recien casados a la casa de los padres de la mujer,
4.0 visita de éstos al yerno. ;

El ceremonial de este matrimonio, eserito en araueano por
un joven mapucke i traducido para esta insercion, se desa-
rrolla de esta manera,

El intermediario, indispensable en los pedidos de matri-
monio, se dirije a instancias del joven & la habitacion de los
padres de la nina i formula sus proposiciones, i nombre del
padre de la familia.

« —;Esti bueno Ud.,, amigo? dice al dueno de casa.

—Estoi bueno, contesta el interregado; no ha sueedido
nada: no hai muerte ni pérdidas. Es suerte, pues, estar sin
novedad. I Ud., amigo jtambien esta bueno?

—Estoi bueno. No hai novedad. En la reduccion no ha-
bido ninguna cosa; toda la jente esti buena. Estamos todos

(1) Gémez de Vidaurre, Historia, tomo I, pij. 526.
(2) Ruiz Aldea, Los araucanos i las costumbres, P 87,
(3) Pérez de Garela, Historia, tomo 1, pij. 58
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sin novedad. Hoi me mandaron aqui. Me mandé mi parien-
te. Vaya a ver a mi amigo, dijo; si esta bueno, si estin todos
buenos, sin pérdidas, sin muerte. De repente, a medio dia, a
media noche, sucede a la jente cualquiera cosa. Me mando
mi pariente; vaya, me dijo, en este dia. Tiene una hija mi
amigo; la recuerdo todos los dias. Yo tengo tambien un hijo.
Ojala que me la diese. Los hombres necesitan mujer; las
mujeres deben tener maridos. En todas partes es asi. Tengo
vaeas, tengo yeguas, ovejas, chalon i plata (joyas). Si me la
da, todo esto le daré. Es hombre joven, no tiene mujer, Diga
(esto) a su mujer, a todos sus amigos, a la vecindad. En cin-
co dias vendré, diga a mi amigo. Voi a traer todas las cosas;
una vaca voi a matar en el casamiento. Esto es no mas; va
no tenemos que decir mas, amigo. Eso es no mas: va he ter-
minado la palabra. Aparfémonos, mi amigo. Ya me voi, her-
mano; me voi, madre (Ia mujer del dueno de easa); me voi,
amigos (los oyentes)» (1).

El padre de la nina da su respuesta favorable, de ordina-
rio en estos términos «Mupin hueni yefild inché, chem pia-
fun, niguai ngenca», que traducidos libremente, significan:
«3i es mi amigo, no puedo poner ninguna dificultad; se ca-
saran».

En ocasiones varian los términos i la énfasis de la peti-
cion, segun la calidad del emisario, huerquen, como asimis-
mo la respuesta del cacique. El emisario trasmite comun-
mente esta respuesta. «Asi me dijo mi amigo: le daré mi
hija a mi pariente; que se casen ellos, que me dé animales mi
amigos.

En el dia fijado para la ceremonia, el padre del novio dis-
pone los preparativos de la visita.

«Ya nos vamos, dice a sus parientes e invitados al matri-
monio. Vayan a buscar los caballos. Ensillen; arréglesen
bien; anden lijero. Piensen lo que van a decir alli en la con-
versacion. (Quien sabe si nos van a negar la novia (gapin).

(1) Relacion escrita para el autor por el joven Manquian, de
Cholchol.
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Den la mano (saludar) a la novia, a todos los de alli. No se
les vuelvan los animales, que es mala seiia; asi tambien pue-
de volverse la novia».

En seguida un cortejo de parientes, amigos e invirados
del padre, se traslada a la casa de la familia a que pertenece
la novia, a caballo los hombres i en carreta las mujeres.

La llegada de este acompanamiento se saluda por los que
esperan con demostraciones de jubilo,

La novia se halla ataviada con su traje i joyas mejores.
Tan pronto como llega la jente, se esconde econ otras dos jo-
venes en un departamento de la reca llamado catrinfuco.
Ahi aguarda el desarrollo del formulario.

Entran al interior de la casa solamente los padres del
joven. Entablan con los de la novia un didlogo acerca del
pago de la nina i la distribucion de los animales, dela ropa,
del vino, objetos de plata, ete. En este veparto corresponde
la mayor cantidad a los padres de la novia i otra menor a
los hermanos de ésta, a log toeayos, que son considerados
como hermanos i en jeneral a los parientes,

Esta entrevista se prolonga por algunas horas, Al fin los
padres i parientes se deeclaran satisfechos. El matrimonio
queda autorizado.

Penetran enténces al interior de la habitacion el novie i
el niimero de concurrentes que cabe en ella, todos los cua-
les habian permanecido afuera, para dar prineipio al ban-
quete araucano con que finaliza esta ceremonia.

Cuando las libaciones i la comilona han avanzado. entran
dos mujeres i sacan a la novia a presencia de los concu-
rrentes (1).

Durante la fiesta, exhorta el padre a la nina a que sea
trabajadora i cumpla con los deberes que le impone su nuevo
estado.

A veces encarga decir este discurso, Auweupin, a un repre’
sentante habil en el manejo de la palabra, hweupive o huen-

pife.

(1) Relacion escrita para el antor por el jéven mapuche Millahual
Paillal, del lugar de Reipupil, en Cholehol.



Antes que decline el dia, el padre del novio da la érden de
regreso. «Monten a caballo, dice; enyunguen sus bueyes.
Salga la mujers.

<El novio, despues de recibir a la novia, se despide de
todos i voelve a su easa acompaiiado de varios amigos.

La novia, con permiso de su esposo, se despide de todos.
Las mujeres lloran i algunas se limitan a decirle: «Sirvete
de esto, porque ya no te iré a ver mass.

En seguida todas las mujeres van a encaminar a la novia
como a dos cuadras de la casa. Algunas le dan consejo, otras
se despojan de sus joyasial entregarlas le dicen: <Toma
esto para que te acuerdes de mi». Despues la novia se va a
Juntar a la comitiva de su esposo i todos se ponen en mar-
cha» (1).

La nifa va en carreta con la madre i hermanas de su ma-
rido i éste a caballo.

Al llegar a la habitacion de Ia familia, el padre habla de
este modo: «Ya llegamos a nuestra casia. Desensillen ahora.
Ya buscamos a la novia; que entre a la casa. Dénle en qué
SENLaArses.

Entretanto, la fiesta continia en la vivienda de la recien
casada hasta el dia siguiente i a veces suele prolongarse dos
i tres, hasta que se agotan las provisiones i el licor.

A los pocos dias de casada, la hija visita a sus padres
acompanada del marido i otras personas, El viejo da esta
drden para salir: <Llevaremos a la casa el padre a la muo-
jer del joven, que vaya a ver a su padre, a su madre, a sus
hermanos i todos los demas parientes: que vaya a busear su
cama, sus platos, cuchara, cintaro i todas las cosas suyas;
tiene que traer todo, porque nosotros lo hemos comprado, con
los animales que tiene, vaca, yegua, oveja, gallinas. Prepa-
renses vayan a ensillar. Llevaremos a la nina para que no
tengi pena, si no se acostumbri en Ia casa del marido-.

(1) De una relacion del joven Manuel Manguilef, tituladn <El matri_
i entre we. Manquilel fué alumno del liceo i se gradud
de normalista en Chillan.
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En realidad, una profunda nostal jia suele aflijir a la joven,
quien recurre al fin a la fuga.

Despues de la visita que hace la novia a su padre, éste
con todos sus parientes la retribuye, llevandole cada uno un
regalo.

El padre i la madre son los inicos que tienen que llevar
objetos determinados. Asi, el padre le lleva eollares, pulse-
ras, ponsones (prendedor araucano). aros i varios otros obje-
tos de lujo. La madre, ollas, cintaros, frazadas i pilquenes
(un jénero). Los parientes, algunas ovejas muertas, otros
vino, chicha de maiz, ete. 1 se celebira otra fiestas (1)

Las formalidades para tomar una mujer de rango secun-
dario no son tan minuciosas. Segun los lugares, suelen variar
tambien alzunos detalles, como la duracion del festin matri-
monial i la supresion o demora de las visitas reciprocas de
verno i suegros; pero el formulario traserito es sin duda el
tipo mas jenuine del matrimonio araucano por compra.

Tomar mujer clandestinamente, pero con su consentimien-
to, ara una forma antigua de matrimonio, clasificado tambien
en el término ngapitun,

Los padres se manifestaban indignados si el raptor ne
disponia de bienes para pagar el valor de su consorte. Pro-
curaban quitarsela, sin importarles pada la perdida de la
virjinidad; pero aquél o la escondia o aplacaba la colera de
la familia perjudicada con la entrega de alzun animal. No
se verificaba esta esplosion de enojo si el ladron se hallaba
en ln posilidad de pagar bien algua dia; en tal caso se reco-
noeia una denda de cancelacion segura (2).

En la actualidad esta elase de matrimonio 1o ha desapa-
recido.

Al dia siguiente de la fuga, el raptor manda un emisario
4 easa del padre de la nina a informarlo donde estiv su hija,
a rogarle que no se enoje i afijar el plazo en que iid a
pagarle.

1, Relacion de Manuel Manguilef
(2} Rosales, Historia, t. 1, pijina 1435,
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Cuando efectia el acto del pago, celébrase la fiesta nup-

cial de estilo (1. °

otra forma de union matrimonial, la que se verifi
caba entre dos personas libres. sin ceremonia, ni sujecion o
condicion alguna. Se acordaba entre un hombre indepen-
diente i una viuda o joven sin parientes, es decir, emancipa-
das de tutela. Al presente esta clase de union tiende a dila
tarse en las costumbres contemporineas (2.

El matrimonio era disoluble. EI marido podia repudiar a
fa mujer en cualquier momento i por simple voluntad. Por
su parte la mujer abandonaba al marido cuando queria. no
habiendo sido comprada.

celibato se ha considerado en toda época como vergon-
z080; es signo de una humillante pobreza. Vuchapra, viejo
célibe; cudepra, solterona, eran i son todavia insultos mui
ofensivos.

Los araueanos han sido i son poligamos en grados diver-
sos. Los caciques i los ricos tenian antes hasta veinte muje-
res; hoi adquieren hasta tres ¢ cuatro. Se puede ohservar
que con el tiempo ha ido decreciendo el nimero de es-
posas (3).

Siendo, pues, la situacion de fortuna lo que regula el ni-
mero de esposas, se comprende que los pobres sean mono-
gamos por necesidad i que la mayor cantidad de mujeres
diera honra i autoridad a sus poseedores, segun lo atesti-
guan los cronistas i la observacion moderna.

La primera mujer, llamada en la lengua onen domnche o

(1) Numerosas anotaciones del antor de matrimonios realizados en
esta forma.

(2) Informes recojidos por el autor.

(3) La lei de Agosto de 1574 tolera lns formas de matrimonio indi-
jena, pues en su articulo 9.2 dispone: <la posesion del estado de padre,
madre, marido, mujer ¢ hijo se tendrd como titulo bastante para cons-
tituir a favor de los indfjenas los mismos derechos hereditarios que
establecen las leyes comunes en favor de los padres, eonyuges e hijos
lejitimoss, En la actualidad el protector de indijenas manda legalizar
estas uniones por la inseripeion civil.
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papai i en el sur onen cure, ocupa el primer rango en la fa-
milia araucana. Las otras son secundarias i se denominaron
antes en las agrupacionos del norte inan domuche o inan
cure (de inan, seguir a otro) i hoi se les nombra en el sur
huentéconkelei i ranintu.

Hai otra clase de mujer en las relaciones sexnales, Ia sim-
ple manceba, fuera del hogar, wiian (wiiantun, ejecutar la
copula). Todas las mujeres de un hombre se nomhran entie
ellas murihuen.

La mas antigua en el grupo matrimonial es la verdadera
duena de casa: tiene a su cargo los menesteres de la vida
domeéstica i ejerce marcada jefatura sobre las secundarias,
quienes la respetan i obedecen. Sin embargo, este princi-
pio de preeminencia suele relajarse con la predileccion del
indio por una mujer mas joven que la primera; aquélla se
convierte en tal caso en el blanco de las iras de todas las
otras. Cuando muere, se cree que ha sido vietima de algun
maleficio de sus celosas rivales (1).

«Cnando el araucano quiere tener otra mujer, pide permi-
80 a la primera, i si ésta se lo concede, se casa. A veces la
misma mujer, que se encuentra aburrida, aconseja a su es-
poso que tome otra. Debe ser ésta hermana de la primera.
Por esto no es raro ver a muchos araucanos casados con dos
esposas que son hermanas. Si se les interroga por qué no
buscan otra mujer que no sea pariente de la primera, ellos,
que bien lo han esperimentado, contestan sencillamente que,
cuando son hermanas no rifien, i cuando no lo son, lo pasan
en continuas rencillas.

El mejor casamiento entre los araucanos es el que se ve
rifica entre dos primos segundos. Pero en este matrimonic
el joven debe ser hijo de la prima i la nina del primo. Los
primos hermanos se consideran como hermanos i entre ellos
no hai matrimonio.

Las araucanas se consideran mui dichosas cuando en se
gundas nupcias se casan con un joven.

(1) Datos swministrados al autor.



La casa del araucano esti dividida en tantos comparti-
mentos como mujeres tiene, i cada una lleva una vida inde-
pendiente,

Cada mujer tiene la obligacion de servir a su marido; pe-
ro permanece siempre sobre las otras i en ¢l rango de pre-
ferida la primera.

Nunca la mujer arancana debe salir a pasear ni estar
ociosa en su casa, sino entregada a sus ocupaciones favori-
tas, que son hilar i tejer» (1.

El turno en la copula conyugal se establecia por noche o
por semana. El indio manifestaba su voluntad a este respec-
to pidiéndole cama (gutranca antes, i hoi ngetantu) a la que
le correspondia por drden.

Las restantes, aunque dormian eu la misma habitacion, no
podian acercarse al departamento de la elejida.

En estado de embriaguez, interrumpia el turno estable-
cido.

Mediante esta practica, reinaba entre las mujeres la paz
amorosa, que se alteraba i producia violentas discordias cuan-
do la preferencia era mui marcada por una. En los tiempos
en que los indios tuvieron prisioneras blanecas, recaia sobre
ellas el celo furioso de las mujeres indijenas.

El desprecio sexual del hombre por una de sus mujeres,
solia exasperarla hasta la fuga o el suicidio.

A veces el respeto sin limites de las mujeres desaparecia
por una ofensa comun, principalmente por la relacion clan-
destina del hombre con alguna wdiiiam (manceba). Acome-
tianlo enténces, si estaba ébrio (2).

En el réjimen matrimonial araucano, la mujer se conside-
raba como tabi o vedada a sus parientes en las primeras
lineas de consanguinidad. <Evitan escrupulosamente los gra-
dos de inmediato parentesco» (3). Probablemente las inter-

(1) Relacion del jéven Manuel Manquilef.
(2) Costumbres apuntadas por el autor.
(3) Molina, Compendio, pij. 189,
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dieciones antiguas no se diferenciaban mucho de las actua-
les, que alcanzan al matrimonio de los abuelos con sus
nietas, de los tios ecn sus sobrinas i de los primos, hijos de
varones, que se consideran hermanos. -

Predominando la sensualidad en la vida conyungal del
araucano , se concibe que la pasion de los celos penetrase
hondamente en sa sér.

«La mujer casada es mui celada. Primero consentiria un
indio el deshonor de sn hija que en el de su mujer: no es
permitido que esta reciba homenaje de nadie- (1)

Para la mujer casada todo era culpable: hablar en reser-
va, jestos i miradas sospechosas, toques i preferencias en las
reuniones, recibir a un hombre en la casa sin la vénia del
marido.

En cambio, la libertad extra matrimoninl del hombre no
tenia freno alguno, fuera del enojo sin sancion efectiva de
Sus mujeres,

El sentido jenital que obraba en el araucano como primer
estimulo i movil de sn eondueta, ha contribuido a mantener
latente al traves de los siglos ¢l celo sexual.

Sin lugar a dudas, debié ser en la antigiiedad de este pue-
blo, en un estado mas grosero, rasgo lundamental de su exis-
tencia.

El aislamiento por causas topogrificas o de organizacion
social, fortalecia este instinto en algunas colectividades.

Pues bien, las comarcas araucanas, sin estar por completo
aisladas, no ofrecian a los grupos que las habitaban condi-
ciones ficiles para unirlos estrechamente.

Por otra parte, la constitucion de la sociedad tenia por fun-
damento al jele poligamo, que vivia temeroso de la despo-
sesion de sus mujeres i de su autoridad i estaba interesado,
por lo tante, en evitar el contacto con otros grupos, de don-
de podian surjir rivales.

En virtud de la lei de evolucion sociclojica, se mitigaba el
celo sexual; pero sin borrarse del todo de la psiquis arauvea-

(1) P. Ruizx AMen. Los arancanos @ sus costumbies, pij. 58,



na, a virtud del atavismo i la persistencia de la constitucion
social.

Completaban la fisonomia de la lamilia araucana el amor
entranable de los padres por las hijas. A ellas inicamente
solian besarlas. Parece que no entraba en las manifestacio
nes afectivas del araucano la costumhbre del beso, tomada
en proporciones insignificantes de los espafioles (1),

Esta solicitud por las hijas no estaba exenta de ecierto fon-
do de egoismo, pues de ella se esperaba la ventaja de un
buen matrimonio i las probabilidades de acrecentar el ni-
mero de parientes, base del poder i nombradia de los eaci-
ques,

Por lo comun, se dispensaban consideraciones a los pa-
rientes ancianos, quienes vivian a espesas de la familia.

En las reuniones en que habia varios caciques, el respeto
por los de mas edad se dejaba sentir como tmiperiosa regla de
la tradicion.

Puede inferirse que las atenciones que se guardaban en la
colectividad araucana a los ancianos, era la continuacion del
respeto filial por el padre.

La comunidad estuvo i esti dividida en grupos ascenden-
tes i descendentes. La linea directa ascendente llega solo
hasta el abuelo; la descendente hasta el nieto, En este punto
se mantuvo la clasificacion, pues los parentescos de bisabue-
lo i bisnieto aparecen borrados, casi perdidos en las relacio-
nes de consanguinidad.

En la linea colateral el parentesco de los araucanos difie-
re por completo del que se ha adoptado en las sociedades
adelantadas; se confunde con ¢l directo. Asi los hijos de dos
hermanos o de dos hermanas no son primos sino hermanos, i
los tios no se consideran como tales con respecto a £stos sino
como padres.

El parenteseo de tio existe solamente en la relacion de
sexos distintos. Si una mujer tiene hermanos, entre éstos i
los hijos de la primera se establece el lazo colateral de tio i

(1) Investigaciones del autor.



sobrino i de primos entre los hijos de una i otros. Lo mismo
sucede los hijos de un hombre i sus hermanas.

Por eso en la nomenclatura del parentesco araucano un
‘mismo término le sirve a un hombre para designar a su hijo,
fotem. i al de su hermano, malle fotem. Una mujer llama a su
hijo pefiei i a su sobrino por la hermana tambien peiiei, a
su nieto por la hija chuchu i al hijo de éste, chuchu igual-
mente.

gramitico antiguo Febrés dice:

«Al tio paterno llama el sobrino malle, i la sobrina llepu,
i asimismo ¢l a ellos, i por respeto se llaman con los nom-
bres de padre e hijo.

Los primos i primas tambien se llaman como hermanoss.

Estas coincidencias en las designaciones de parentesco son
a no dudarlo residuos de una organizacion familiar anterior
al patriareado,

Ne se dejan sentir en el trato diario de la vida, las rela-
ciones que en sociedades progresivas establece el parentes-
co por afinidad. Se le considera como un vineulo de compa-
nerismo i simpatia. La nomenclatura de la lengua para
algunas designaciones de este drden es meramente tedrica.
Asi, dos cunados se tratan como amigos queridos que se
prestan servicios econ reciproca confianza.

Desde temprano se ensefia al nifo el cuadro de las rela-
ciones de parentesco que lo unen al grupo local, para que
en su mayor edad conozca a los miembros de la parentela i
no incurra en las interdicciones matrimoniales propias del
sistema.

Los parientes se saludan, en eonsecuencia, con el titulo
exacto que a cada cual corresponde. La omision de esta for-
mula se reputa como grave desatencion.

Esta costumbre, que ha persistido al traves de largas eda-
des, trae su orijen, sin duda, del elan totémico, en el cual se
saludaban las personas con el nombre jenérico del paren-
tesco.

Cuando no hai parentesco, el tratamiento es de simple
amistad.
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Se ha podido comprobar que antiguamente se agregaba el
llanto al saludo de parentesco o amistad. Esta costumbre al-
canzé a llegar en forma atenuada a la époea moderna (1).

odio a la raza conquistadora i el orgullo guerrero, los
obligaba a ocultar esta costumbre a los espafioles; pero en su
trato intimo la practicaban como regla ordinaria.

A medida que el tiempo avanzaba, desde la conquista a
nuestros dias, el saludo con llanto iba perdiendo lentamente
de intensidad.

Antes de la pacificacion de la Araucania, aun se practica-
ba por ausencias cortas. Un recuerdo a este propésito. Un
ano fué a Santiago el célebre cacique Colipi, de Sauces i Pu-
ren, a conferenciar con uno de los ministros. A su regreso
salieron a encontrarlo varios caciques de su tribu a algunas
leguas de distancia. Hallironlo en la ruca de un cacigue
amigo. Uno de ellos le dirijio la palabra espresandole «que
se alegraban de gu vuelta, pues si le hubiera sucedido algu-
na desgracia en el viaje o se hubiera muerto, habria sido
para sus parientes i amigos un gran dolors, En seguida llo-
raron sin reserva, i eran los mas valientes de los llanistas,
A continuacion le presentaron los regalos de provisiones i de
licor (2).

Queda vijente aun en el sistema de parentesco araucano
un vineulo particular de fraternidad que se espresa con la
palabra lace, tocayo, Se contrae por medio de una ceremo-
nia llamada lacutum, especie de rito bautismal (3).

Un joven mapuche, cooperador de este trabajo, asistio una
vez a una fiesta en Quecheregua, al oriente del rio Allipen, i
observé este hecho. Una nina soltera, lace de la duena de
casa, se acerco a conversar familiarmente con el marido de
ésta. Algunos hombres le observaron a la mujer la conve-
niencia de que no permitiera eso, a lo que ella respond:o:

(1) Informes recojidos por el autor.
(2) Noticias de un indio de Puren que asistid a esta entrevista.
(3) En otro capitulo va anotado.
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«Al cabo es mi hermana».—Tiene razon, contestaron los otros

en coro.

Las denominaciones del parentesco araucano varian asi-
mismo en algunos términos, segun la rejion; pero tales va-
riantes no establecen diferencias esenciales del esquema que
sigue, en uso en las agrupaciones de las provincias de Cau-

tin i Valdivia.

Un hombre casado designa:

A su mujer, cure.

»» pad,m, chao.
madre, fuque.

abuelo paterno, lacu.

abuela paterna cucu o cuse papai,
abuelo materno, cheche, chedeui, chedqui,
abuela materna, chuchi.

» » hija, nahue,

» sus nietos por el hijo, lacu.

» » nietas por la hija, cheche.

» s hermano, peiii.

» » hermana, lamagen (ng=n nasal).
» los hijos de su hermana, choguem.
Al hermano de su padre, malle.

» hijo de éste, peii.
A la hija de » lamngen,

» » hermana de su padre, palu.
Al hijo de ésta, muna.

A la hija de » muna.

» su tio materno, huecu.

Al hijo de éste (primo), muna.

A la hija de » (prima), muna,

» 80 tia materna, duque.

Al primo, muna.

A la prima, muna.

En las relaciones de afinidad llama su suegro, chedeui (co-
mo al abuelo materno) o ngillai (nombre jenérico de la re-
lacion en que ha mediado compra de mujer).
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A su suegra, lalla.
» 3 nuera, puiimo,
s » yerno, iahue ngillai.
> la mujer de su hermane (cufiada), fillea.
Al hermano de su mujer (cunado), ngillai o guempu.
A la hermana de su mujer, guerum,
Al marido de la sobrina de su mujer, chale ngillai.
A la mujer del hermano de su padre, fillea.
» » » hijo de éste, fillea.
Al marido de la hija de éste ngillai o quempu.
» » » hermana de su padre, palu ngillai.
A la mujer del hijo de Ia hermana de su padre, fillca.
Al marido de la hija » . » » malle chao-
A la mujer de su tio materno. chach.
» - »  primo, fillea,
Al marido de su prima, muna ngillai,
» » »  tia, malle.
A la mujer de gu primo, fillca.
Al marido de sn prima, quempn ngillai,
Una mujer casada Hama a su marido, fefa, A su suegro,
putiime,
A su madre, fuque papai; a sn SUCLro, nanen,
» abuelo paterno, lace: a su abuela paterna, cuca,
» s  materno, cheche: a su abuela materna, chuchu,
s hijo, peiieii; a su niera, manen. '
»  hija, peied; a su yerno, llalla.
A sus nietos por el hijo, cuce.
» nmnietas = la hija, chuchu; al marido de su nieta,
Aono,
A su hermana, lamngen; enfiada, dadu.
La mujer no siempre emplea las mismas denominaciones
del hombre (1).
ﬂomn se ve, varias voces de esta nomenclatura del com

.[lr] Febrés, «iccionarios.—Araucania, tomo I—Frai Félix José
de Augusta, <Gramitiea Araucana.»

5
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plicado parentesco araucano, son mutuas, entre los grados
que se corresponden, como lacu, abuelo i nieto; cucu, abuela
i nieto; cheche, chuchu, peiii, lamngen, etc.

El regalo mutuo entre los indijenas o ciertos actos ejecu_
tados en comun, establecen una relacion particular de amis-
tad intima o de confianza sincera.

Asi, los que se han regalado algo son cachihuen o catri-
huen (ii =u francesa) i se saludan eimi cachi; el acto de con-
traer esta relacion se llama cackifun, Los que han cambia-
do objetos de cualquiera clase son chafkinhuen i se saludan
eimi chafkin; el acto de cambiar de esta manera se designa
chafliitun. Los que se regalan animales para una fiesta son
conchohuen i se saludan eimi concho; el acto de regalar para
una reunion es conchotun. Los que se brindan licor son yan-
giithuen (ng =i gutural) i se saludan de igual modo que los
anteriores. Los que viajan i comen juntos son tambien com-
paiihuen | miyahuen,

Es fuera de duda que estas denominaciones estan destina.
das a mantener vivo el recuerdo de la devolucion o del re-
torno.

Los saludos constituyen un ceremonial minucioso i mueho
mas detallado que el de sociedades adelantadas, con priori-
dad i tratamientos determinados.

Al proceso del parenteseo indijena se halla relacionado el
de la onomastica.

Se ha visto ya que la denominacion del elan totémico ser-
via de nombre hereditario a los individuos que lo componian,
como fancu, luan, cilu, mangue, etc.

En el curso de los siglos la constitucion social se transfor-
mo en patriarcal.

La individualidad comenzd entonces a ser conocida i apre-
ciada. Hubo que agregar, por lo tanto, al nombre jenérico
una cualidad, accion, namero que distinguiese a las perso-
nas, como calvuiiancu (aguilucho azul), lecluan (huanaco lije-
ro), melivilu (cuatro culebras) suchamanque (eéndor viejo),
etc. Apareci6 asi el nombre propio, que reemplazé poco a
poco al colectivo,



No habia, pues, en el nombre personal palabras muertas,
como en los de pueblos civilizados.

En esta forma, a que se prestaba mui bien la lengua aran-
cana, se encontraban las denominaciones individuales a la
llegada de los conquistadores.

Ahora mismo no es trabajo de imposible ejecucion rastrear
en los grupos sobrevivientes ¢l nombre que el totem o el
fundador han dado a muchas familias (1.

Segun el dicciopario del misionero Febres, la palabra cin-
ga designi antignamente el apellido, linaje o Tamilia.

Hoi ha eaido en desuso esta voz i ningun mapuche acierta
con su significado. En sn lugar hai otros términos que no se
emplean de un modo uniforme en todas las agrupaciones,
En muchos lugares de la provincia de Cautin se dice ahora
clipan, como se decia en siglos anteriores, por linaje, fami-
lia, jeneracion. Pariente en jeceral es mogeyeun, mogeyel (de
mongen, vivir, criar); antes era modmahue. Hoi se designa al
nomhbre con la voz @i. Ser miembro de una familia se espre-
sa con la palabra cunil (2).

*En los nombres arancanos entra una sola palabra, como
Pangi (leon, familia de Angol), Huentru (hombre, familia de
Temueco), Pichun (pluma, familia de Galvarino). Son los
ménos,

Lo comun en la onomaistica araucann es el nombre com-
puesto, del sustantivo i un adjetivo antepuesto que califica
o determina, como Pichihuala (pato pequeno), Mariluan (diez
huanacos ).

Tan abundantes como los anteriores son los nombres [or-
mados de dos sustaniivos, Millacura (piedra de orol. Lonco-
nahuel (cabeza de tigre). En este caso el segundo componen-

(1) El padre eapuchino Félix José de Augusta, aleman, ha puhbli-
eado una monografia de los nombres indijenas < Cémo se llaman los
araucanos?s en el que reune datos interesantes sobre su formacion
idiomdtica.

(2) El padre Angusta menciona ¢l término «Rinpen in» como usa-
do en las reducciones de Bajo Imperial.



te designa de ordinario el nombre de familia. Asi, el padre
de la familia Vilu de Maquehue, en Temuco, se llamé Meli-
vilu i sus hijos tuvieron los nombres de Ngidririlu (culebra
zorro), Painevilu (culebra celeste), Melivilu (cuatro culebras).

En menor escala fizuran los compuestos de adverbio i sus-
tantivo, Huenwhuala (pato de arriba), Huentuaque (encima
del pato) i los de verbo i sustantivo Nahueltripai o Tripai-
nahuel (salid el tigre), Amuicilu o filu (se fué la calebra). En
los primeros, el adverbio es palabra precedente i en los se-
gundos ¢l verbo va antes o despues.

No faltan, por dltimo, los nombres de tres componentes,
como Quiielertrara (corrié un traro o un trare lijero). Se
cuentan en escaso nimero.

Los nombres dobles tampoco escascan. Nahuelpan Cayn-
lepi Tué gilwmen de Pumalal (estacion de Cajon); Antillanca
Pucollan se llamo un cacique residente en un lngar de Fu-
collan. Un joven estudiante del liceo de Temuco llevaba el
nombre de Millahual Paillal; esplicaba que el segundo era
el de familia iel primero, el de su padrino,

Por conform irse a la fonolojia del idioma, los arancanos
abrevian a menudo sus nombres por apocope; como Colliau
por Colliawea (yegua castana); o por sincope, como Paillau-
ea por Pailla auca (yegua de espaldas o tendida), i a veces
por estas dos alteraciones reunidas, como Quidiaw por (i
fleauca (una vegua),

Determinan la calificacion del nombre circunstancias es-
traordinarias en el hogar, algun suefio o supersiicion, un ras-
go fisonémico resaltante, una esperanza de los padres de que
el recien nacido sea fuerte como el leon, lijero, etc., i tam-
bien el uso de hacer coincidir su denominacion con la del
lacu o padrino.

Procedian siempre los nombres del reino animal, del ve-
jetal o de circunstancias cosmogrificas i nunca de sus ofi-
eios, titulos 6 dignidades. A lo sumo solian adoptar un titulo
espafiol, coronel, capitan. Las palabras huinca i cona se ha-
llan solamenté en la composicion de algunos nombres.

Mediante la influencia de la’ onomistica espanola, se ha



Jjeneralizado entre los mapuches actuales, la practica de an-
teponer a la denominacion indijena un nombre de los mas
comunes en el pais, por su contacto sin duda con campesi-
nos. Se llaman Juwn, Pedro. José, Miguel, Lorenzo, Ramon,
ete., pero no Enrigue, Arvturo, Carlos, Héctor, Oscar, Wen-
ceslao, Eduardo, Alberto, Julio, Humberto, Roberto.

Ha sido frecuente asimismo el cambio de nombres que han
hecho en todo tiempo, dejando el de familia para adoptar el
de algun pariente, padrino o protector. Basta con un caso,
entre mil que podrian citarse. Coilla era un cacique dueno
de la parte oviental de Angol. Su hijo mayor tuve el mismo
nombre, pero los menores tomaron el de la madre, Lonconao.
primera mujer del cacique.

Las leyes de radicacion indijena han contribuido actual-
mente a desterrar la mutabilidad de nombres.

En ocasiones tomaban tambien el apellido de militares de
nombradia entre elles, espanoles primero i despues chilenos.
Famoso fué el cacique Pancho Bilnes, de las cabeceras de
Chihuaihue, cerca de Collipulli.

Cuando algun indio es mestizo, champurria, toma prefe-
rentemente el apellido espanol. Maripan Montero, Huaiqui-
lao Morales, Juan Sandoval, Estéban Romerc, fueron caci-
que de fama entre los suyos.

Las mujeres no toman el nombre de familia, ni el de su
marido cuando se casan.

No siendo el idioma de flexion, su nombre no tenia termi-
naciones que correspondieran al sexo femenino, si llevaba el
de algun animal.

Frases simbolicas i espresivas servian para nombrarla,
como Calfurai (flor azul), Ayungquen (pedernal querido) Fe-
paimangin (corriente que paso), dmuingtivi (zorro zorra-que
se fue).

Se han jeneralizado al presente los nombres espaioles de
Isabel, Maria Carmen, Rosa, Juana, ete., espresados a veces
en diminutivo (1)

(1) Quien desee obtener noticias acerea de la ononuistica primitiva



De igual modo que los nombres personales, los jeogrificos
fueron cambiando a medida que se operaban las transfor-
maciones sociales.

Claramente se ve que la toponimia araucana se orijind en
un principio del totem. Han persistido varios nombres, algu-
nos ya citados, al traves de los largos periodos, como compro
bacion de este hecho indudable.

Antes que terminara la fase inicial del clan totémico, tu-
vieron que multiplicarse los nombres por segregacion de fa-
milias que se establecian en otros lugares, perdiéndose el
de orijen i adopuindose cenominaciones jeogrificas o de otra
circunstancia.

Cuando el patriarcado adquirio todo su florecimiento, mu-
chos grupos dieron a los lugares de su residencia el nombre
de algun antepasado o jefe en ejercicio, denominacion nue-
va que iba borrando la anterior (1).

Asi se hallaba formada la nomenelatura jeografica del te-
rritorio a la venida de los conquistadores.

La falta de fijeza que habian tenido los nombres hasta esa
época, continud en los tiempos sucesivos.

La toponimia del siglo XVI difiere casi totalmente de la
actual. En los titulos de encomiendas de los conquistadores,
aparecen mui pocos de los conoeidos hoi. La mayor parte
han sido reemplazados por otros. Sucede lo mismo con los
que figuran en cartas jeogrificas, libros i documentos an-
tiguos.

Los rios, lagos i cordilleras solian tener nombres diversos
en su estension. El rio Renaico se denominé tambien Tolpan;
el Lamaco, Vutranlevo; el estuario Budi, Colen, ete.

Lus trabajos topogrificos i las leyves de radicacion indije-
na han fijado al fin la dltima nomenclatura.

en jeneral, puede consultar el excelente trabajo del publicista chileno
don Valentin Letelier, titulado Ensayo de Onomatolyjin.

(1) En la toponimia primitiva del centro de Chile, se observd por
los conquistadores que varios lugares tenian el nombre del jefe dela
agrupacion, como Tintilica, Cachipual, ete.






CAPITULO Il
Medios de existencin

Reenrsos naturales dntes de la conguista.—Los pinales, —Influencia
en los eultivos de la conguista pernana,— El maiz.— Predominio
de la alimentacion vejetal i maoring.—Alimento animal teaido
por los espaiioles.—La carne ernda.— Alimentacion de los gro-
pos del estie i de las islas.—Instrumentos primitivos de labran
za.— B hueque dintes de la conquista espaiiola. — Evelucion de
los enltivos con la llegada de los espaioles,—Instrumentos de
labranza.—Los animales.—Terminolojia agricola.— La agrienl-
tura en los grupos del este i ln costa. —La pesea. —El arte de
navegar.— Trabajos eooperativos.— Las bebidas. - La embria-
guez.—La agricultura se estaciona hasta la fundacion de los
puehlos.—Sistema alimenticio actual.

Se ha dicho en un capitulo anterior que al presentarse los
araucanos a la escena de la historia, se hallaban asentadas
las agrupaciones patriarcales en estensiones de suelo feraz,
en particular de las cuencas de los rios, las cuales por estar
provistas de abundantes medios de subsistencia, fueron con-
virtiéndose en semilleros de habitantes.

Los grupos de viviendas se establecieron separados unos
de otros, aunque no mui distantes, i con un nimero de caba-
fias aproximado al de familias. <Estas chozas no forman po-
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blaciones regulares, pero si lugares o caserios mas o ménos
grandes. en las orillas de los rioss (1),

Todavia quedan en algunas zonas vestijios de esta densi-
dad de la poblacion indijena en las cuencas de los rics. En
las riberas del Cautin i del lmperial, entre otras, quedan
aun numerosas agrupaciones que permiten deducir que hubo
ahi en otros tiempos una acomulacion estraordinaria de mo-
radores

Las del centro i de las dos faldas de la cordillera de Na-
huelbuta eran colectividades que ya habian perdido las ap-
titndes para la vida dispersa o la mutabilidad de domicilio i
se dedicaban a un cultivo en prineipio.

El historiador Molina dice de nuestros aborijenes a este
respecto: «ellos no eran ya ecazadores sino agricultores
cuando fueron conoeidos la primera vez de los espanoless.

Sin embargo, si se atiende a la lentitud con que se efec
tian los cambios sociales, no abandonaron del todo la caza
i continuaron sacando de ella una parte del sustento habi-
tual i de pieles para sus abrigos. Las tribus del centro i del
oeste la ejercian no eomo ocupacion principal gino aceiden-
tal, como medio de suplir una fortuita deficiencia de alimen-
tos vejetales,

El suelo eruzado de montanas, bosques i prados cubiertos
de matorrales, daban albergue a una cantidad de aves i ani-
males mui superior a la del territorio septentrional. Entre
los dltimos abundaban el venado (Cervus chilensis), el colo-
colo o huina, gato montes (Felis tigrina), el pangi o leon (Felis
concolor), el huillin (Lutra Huidobra), el coipu (Myopotamus
coypus) i muchos otros menores.

Desde la época de la caza hasta la adopeion del ganado
que importaron los espanoles, el huavaco figuraba en pri-
mera linea entre los cuadripedos que proveian al araucano
de alimento animal. Reunianse en grandes manadas, <que
las suele haber, dice el Listoriador Molina, de mas de cuatro-
cientos o quinientoss.

(1, Molina Compendio de la Historia Civil.




Los frutos espontineos formaban un gran recurso en la
alimentacion de los aboriienes del centro i las dos faldas de
la sierra de Nahuelbuta.

Las colinas i los prados les proporcionaban abundante
cantidad de papas silvestres, entre las cuales utilizaban de
preferencia la comun o poiie (Solanum tuberosum).

La frutilla silvestre (Fragaria chilensis), llahuen en arau
cano, brotaba en todo el territorio i suministraba al indio
comida para el dia, pasas para el invierno i la materia pri-
ma de un licor fermentado o chicha (1). Raices i bulhos co-
mestibles cubrian tambien los campos i aumentaban los pro-
ductos de su culinaria.

Entre los muchos que recojian se contaban los que deno-
minaron ngadu, eoltreo, linto (Alstroemeria liztu) i lawi o la-
hue (Herbetia coernlea), que estraian a la par el indio i Ia
bandurria (Theristicus canditus) (2).

Al lado de su morada, tenia el indio otro acopio de comi-
da en el bosque, aungue no mui prodigo en plantas de fratos
suculentos. Recojia ahi buena cantidad de hongos, como el
galgal, changle, pena o pinatra (3.

Frutos comestibles para el consumo inmediato o para
guardar, le ofreciau el avellano (Guevina avellana), el ma-
qui (Aristotelin maqui), la murta (Ugni Molinae), la luma
(Myrtus luma) i su fruta llamada cauchan, el queuli (Adenos-
temon nitidus), el roble (Nothofagus obliqua), el peumo o pegu
(Criptocarga peumus), el boldo (Boldoa fragans), el boqui
(enredadera), el quilo (Muhlembergia sagittifolia), el coihue
(Nethofagus Dombeyi), que da un fruto que lamaron Haw.
llau, el michai (Berberis Darwini), ¢l huingan (Duvana de-
pendens) i muchos otros.

El pino o pehuen (Araucaria imbricata), que forma selvas
en los flancos de los Andes i Nahuelbuta, era el arbol bien-

(1) Cronistas.

(2) Cronistas i obras del autor.

(3) Ha comido siempre el araucano con avidez i abundancia un
hongo asado que se Hlama nolld.
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hechor de los araucanos de esos lugares, pues desempenaba
un papel esencial en su alimentacion vejetal. Su fruto, el pi-
fion, solia proporcionarles comida de reserva para dos o tres
anos cuando la cosecha habia sido abundante.

El aiio 1908, eseepcionalmente seco en el sur, fué de cose-
cha abundante para los indios del este. Abandonaron sus
trabajos de siembra para ir en busca de pinones que les sir-
vieran para el invierno del afio proxime.

Los entierran i tapan cuidadosamente para su conserva-
cion. De este deposito se surte la olla, que constantemente
permanece al fuego para que coma el que lo desee, a cual-
quiera hora del dia.

Los grupos de esas secciones ejercian derecho de propie-
dad sobre las comarcas de pinares, que fueron trasmitiéndo-
se de familia en familia hasta hace poco. Habia, ademas, en
los valles de la cordillera innumerables espacios sin duenos,
de libre apropiacion (1).

En la actualidad los indios andinos pagan la mitad de los
pitones que recolectan al duefno o poseedor del fundo. Aun
las tribus distantes se proveian de los pinares, para el in-
vierno, de piftones o gre/lin. Hasta hoi misma viajan de todo
el centro a los valles de los Andes en los meses de marzo i
abril en busca de esta pulpa, que traen en cargas i almace-
nan en sus rucas. Suelen vender en los pueblos del sur el
sobrante de lo que calculan para su consumo.

Desde el siglo XVII formé el manzano espaiol verdaderos
hosques en todo el territorio araucano i aumento, por consi
guiente, los frutos comestibles i los licores. En cambio, la
vid no fué de la aceptacion del indio, por el cuidado que
exije su cultivo.

La busca de vejetales comestibles, raices, animales peque-
fios, ete., persiste hasta la actualidad como ocupacion de la
mujer, la que eén esto se ha hecho una especialidad.

Estas tribus sedentarias, ya de organizacion patriarcal mui

(1) Rosales, Historia, tomo 1, pijinas 192 § 197, Investigaciones del
autor,



avanzada, tuvieron asi relaciones concretas i fijas con el
suelo que ocupaban, i se hallaron en aptitud de asimilarse
en parte los adelantos agricolas que introdajo mas al norte
la eivilizacion peroana.

sl lovm ) 2. Uwernos—13. lustrumentn muosieal

Fig. &, —1. Mascara n
de crin.—4. Tamhor.—3. Pito.—4, Punta de lanza.—7. Instrumen
to musieal de eaia —5. Chueca 1 bola

En efecto, al arrvibo de los espanoles al territorio, cultiva-

ban desde hace tiempo varios cercales de procedencia pe-



ruana. Ocupaba el maiz, hua, el primer lugar entre ellos,
en las agrapaciones del norte i de la costa
del territorio.

En una de sus cartas al rei, Pedro de Valdivia le da cuen-
ta de que envio la escuadra de Pastene desde Concepcion a
Arauco ea que cargase maiz-: lo cual bien claro demuestra
que se cosechaba ya en cantidades no escasas.

Constituia un suplemento imporiante en el conjunto de su
sistema alimenticio, pues lo utilizaba cocido, muti o mote;
guisado con otros vejetales, en harina tostada, mulque, i en
pan, corque.

Les servia asimismo para la preparacion de un licor mui
jeneralizado entre ellos, el mudai o muscd.

El eronista Ovalle dice: «Este maiz ha sido siempre i es el
sustento mas universal de los indios, porque nosélo lessirve
de comida, sino tambien de bebida, la cual hacen de harina
tostada o desatada simplemente en agua, o cociéndola i ha
eiéndola chicha, que es su vino ordinarios (1).

Aungue cultivada en menor escala, hallibase tambien mui
esparcida otra semilla de importacion peruana, la quinoa o
dahue (Chenepodium guinoa), Tan agradable al gusto arau-
eano debib ser, que su cultivo se perpetud hasta los iltimos
tiempos, i aun ahora mismo suelen verse pequeinios sembra-
dos de dahues contiguos a las viviendas (2),

Una e:pecie de centeno que llamaron magu; otras de ce-
bada, el huegeni la tuca, i el madi o melosa (Madia sativa o
mellosa), de que estraian un aceite comestible, la linaza
araucana, completaban esta agricultura incipiente de orijen
peruano.

Seguramente que principiaban a cultivar, ademas, a la lle-
gada de los espaioles el aji, frapi; la calabaza dahua, i los
frejoles llamados dugill en los grupos del norte i kelhui en
los del sur.

Agregaban todavia a tan variadas provisiones, muchas

(1) Vistos por el autor en varios lugares,
(2) Tradiciones recojidas por el autor.



algas marinas, de las que iban a proveerse al litoral Antes
del invierno en cantidad suficiente para el ano. Prueta tam

Fig. 6.-—En viaje largo.

bien esta costumbre en la alimentacion, no olvidada al tra-
ves de los siglos, el orijen costino de las tribus centrales (3).
Aun en la actualidad el araucano del centro viaja anual-

(1) Rosales, tomo I, pdj. 153.
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mente a la costa en busca de cargamentos de cochayuyo o
collof (Durvillea utilissima), luche (Ulva lactuca) i lualua,
tambien alga marina, que se come en el sur por mapuches i
chilenos.

La alimentacion fué, por consiguiente, antes de la conquis-
ta mas vejetal i de productos marinos que animal.

Varios cronistas consignan categoricamente esta observa-
cion. «Comen poca carne, porque antes que entrasen los es-
paioles no tenian vaeas, ovejas, ni cabras, ni aun gallinas,
i éstas no sirven sino en los banquetes i fiestas, i aunque te-
nian el jénero de ovejas, como camellos, de que hablamos en
su lugar, no era su ordinario i usual sustento de su carne,
sino de la harina de maiz i otras frutas, verbas i verduras, i
lo mas comun los porotos, que llamamos por otro nombre
frejoles i los zapallos que decimos calabazas en Espaia: co-
mian pescado i marisco del mar, i la carne que cazaban en
ol campo, particularmente los conejitos que llaman degus;
despues que entraron los espaioles comen carne de vaca i
carneros (1).

Por lo tanto, este réjimen alimenticio cambié cuando dis
pusieron de los animales importados por los espanoles. Des-
de entéonees un sistema misto dio a la raza un aporte de ener-
Jia organica de que carecieron muchas otras colectividades
americanas. En esta época i las siguientes los indios comian
la carne eruda (ilofwm) o con una lijera coccion (2).

Persistio tal practica hasta que los araucanos depusieron
sus hiabitos guerreros. Ahora es aun para un mapuche comi-
da esquisita la sangre ¢ruda de un cordero, que bebe con frui-
cion en la misma degolladura del animal o come cuajada
(ricol) .

La majia tenia parte en esta costumbre, pues creian que
asi endurecia los misculos i los preparaba, por consiguiente,
para recibir los golpes de las peleas i las caidas a caballo
sin efectos mui sensibles. Antes de salir a una campana con-
(1) Histérica relacion, tomo 1, pijina 158,
(2) Tradiciones anotadas por ¢l autor.
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tra los espaioles, se sometian a una alimentacion de carne
cruda.

Manifestaron desde entonces hasta hoi en todos los rama-
les de la raza, marecada preferencia por la carne de yegua,
Comianla con exceso cada vez que se les presentaba la oca-
sion, porque la voracidad aparecia aun como uno de los ras-
gos que caracterizaron a sus antecesores.

Consumian las provisiones de varios dias en uno solo, sin
tomar en cuenta las abstinencias que debian suceder a esas
orjias de carne. Sus facultades nutritivas adquirian de este
modo una elasticidad estraordinaria.

Hoi mismo no es raro ver a mapuches con graves altera
ciones de la dijestion, a consecuencia del abuso de la earne
de caballo.

Las agrupaciones de los valles andinos, bien que en acti-
vo réjimen patriarcal, seguian practjeando la caza como
principal recurso de subsistencia. Las de las faidas i pam-
pas orientales perseguian el huanaco, el huemul i el aves-
truz, i eomian de diversas maneras las langostas que abun-
dan en esos lugares, segun testimonio del eronista Ovalle.

Las del lado oceidental eazaban de preferencia el huanaco
i recojian frutos espontineos, en partieular el pinon, que
todavia forma la base de su alimentacion.

Las del interior de las pampas arjentinas debieron quedar
como colectividades simplemente cazadoras i por tanto  no-
madas, porque siglos despues, dice el eseritor Molina: «li-
bitan en toldos que disponen en circulo, dejando en el centro
un lngar espacioso donde pacen sus bestias mientras hai
yverba. Cuando ésta comienza a faltarles, trasportan sus
barracas a otro sitio, i asi de lugar en lugar van corriendo
los valles de la cordillera, Aman la caza i por eso corren i
menudo las inmensas llanuras» (1),

Pero, como los paradas que hacian estos grupos andinos
dentro de la zona eomunal eran largas, por estaciones, po-

(1) Molina, Compendio.
6
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dian er asimismo a la recoleccion de frutos espon-
taneos.

Las mujeres estraian los tallos i raicesi los hombres se
dedicaban a la caza ia la guerra. Las agrupaciones de las
islas i orillas del mar tenian su inagotable sustento en los
peces, moluseos i algas que recojian en la playa, desde épo-
cas prehistoricas hasta su diseminacion hacia el este o su
total estincion.

A estos recursos de ficil recoleccion se agregaban otros
oeasionales, como las ballenas, yene, que solian vararse en
la orilla. Como otras seeciones del sur, comian la carne, se
frotaban la grasa por el euerpo i utilizaban los huesos para
fabricar un numero crecido de utensilios.

La presencia de una ballena muerta en la playn se reci
bia con estraordinario regocijo.

A pesar de existir yn ensayo de agrieultura a la venida
de los espanoles. la industria araucana no habia salido de la
edad de piedra. Por eso eran todavia de pedernal sus armas,
adornos i aperos de labranzas. Entre los dltimos habia un
instrumento mui jeneralizado, el hwew/lu, palo como de me
tro i medio de largo, que tenia en su estremo superior una
piedra agujereada (ratancura) i que en la inferior terminaha
en punta o en orquets. Servia para estraer raives i papas
silvestres, cavar la tierra con la punta i romper los terrones
por el lado de la piedra horadada.

Usaban, asimismo, palos aguzados de maderas duras como
la luma, a los cuales agregaban a veces espitulas de anima-
les, que llamaban voro en el norte i forro, hueso, en el sur,

Ditinguianse en la fabricacion de estos instrumentos de
labranza los indios de la isla Mocha (1),

Servianse de otras herramientas de madera que termina-
ban en punta o en forma de pala, tanto para trabajos nagri-
colas como para los de construecion: «pal, que son a modo de
barretas de una madera mui pesadas (2); pitron, chuzo; mai

(1) Niidiez de Pineda, Cautiverio feliz. Rosales, Historia, tomo L.

(2) Cautiverio feliz, pij. 169.
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chihue, que se asemejaba a un anadon. Fabricabanlos por lo
comun de |2 madera de luma. A la accion de romper la
tierra con el iltimo, se llamaba por eso lumatun.

Hasta el presente se ha perpetuado un instrumento cono-
cido con el nombre de ealla, para estraer raices, que es un
palo que termina en un pedazo ancho de hierro. Todavia no
ha desaparecido del todo esta primitiva costumbre de sem-
hrar con un palo agudo llamado pilokue. En una tierra blan-
da, las indias van cavando agujeros en que depositan las
semillas i cabren en seguida de tierra con un pié. Para el
mismo objeto utilizan las reduceiones apartadas otro de la
misma espezie que denominan rengahue (1), .

Por carecer de animales domésticos, estas agrupaciones
no pasaron, pues, por el periodo de pastoreo.

El iinico animal que los araucanos domesticaron con es-
traordinaria solicitud antes de la conquista espaiiola, fué el
llama peruano, que los cronistas llamaron chilihueque o
carnero de la tierra i los indios, simplemente huegue.
Lo poseian los cacigues 1 los ricos, gilmen, en escaso
nimero, dos o tres, «v los crian los indios con grande regalia
por la lana, y miran mucho por ellos, guardindolos dentro
de sus casas porque es la mejor hacienda que tienen para
comprar mujeress. (2) Se estinguié en el siglo XVIII por la
concurrencia vital de los animales espafioles.

Habiendo sido tan limitada su reprodueccion, es evidente
que este solo animal no aleanzdé a crear el pastoreo.

No actuando la necesidad de cultivos mas dilatados, ni la
de estensiones con pastos, los limites de las zonas ocupadas
por un eonjunto de grupos no aparecian bien demarcados:
solian mediar entre uno i otro anchos espacios desocupados.

(1) Costumbres agricolas presenciadas por el autor en distintas re
ducciones.

(2) Rosales Historia Jeneral, tomo I, pdj. 324,

Hablan tambien los cronistas de un perro (frehua) que poseian los
indios, especie comestible i quizds la miswa que ha sobrevivido hasta
hoi, pequeia, delgada i de pelaje un poco largo,
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Con la ocupacion espanola, particularmente en el dltimo
tercio del siglo XVI, la agricultura tomé entre los arauca-
nos un impualso mayor i produjo, en consecuencia, una re-
volucion en el drden econdmico i social, obhrando sobre Ia
constitucion de la familia i multiplicando en consecnencia
las intelijencias i las enerjias en la comunidad patriareal.

Sin abandonar las sewillas que yva sabian utilizar, apren.
dieron a cultivar los cereales importados por los conquista
dores, dando preferencia al trigo, que por su orijen de Cas-
tilla denominaron eachille, i |a cebada, eahuella,

Los instrumentos de labranza aumentaron de.un modo
que influia en el ineremento paralelo de la agricultura.

En algunas tribus los prisioneros espanoles introdujeron
el arte de forjar el fierro. Servianse para ello de fraguas pe
queiias i rudimentarias, con fuelles de coero, gue duraron
hasta poco dntes del sometimiento definitivo de Arancania.

Como no conceian la mineria ni la metalurjia, utilizaban
el fierro gque cambiaban a les espanoles, en egpecial las he
rraduras, i el que recojinn en los encuentros o quitaban a
los prisioneros,

Pudieron preparar asi los primeros cuchillos i las hachas.
que fueron reemplazando paulatinamente a los instrumentos
de pedernal, hueso i coneha. Arreglaron entdnees instrumen
tos de agricultura mas pesados o con puntas de hierro, los
cuales hicieron innecesarias las piedras agujereadas que se
adoptaban a la estremidad superior de un palo.

Hasta consiguieron imitar una hoz o ichuna para segar |
un primer arado de forma tosca i seneilla, que consistia en
un madero grueso i arqueado, con una piedra en la parte
que se dobiaba hicia el suelo. Arrastrabanla dos » cuatro
nombres para formar con ¢l surcos imperfectos i superficii-
les. Como el primitivo instrumento de labranza, dieron a
esta imitacion de arado el nombre de hweallu, palabra que
significn «dar vueleas.

Se perfeccioné con el tiempo este primer arado eon ia
adapacion de un mango, neghué timun, i de una pieza de
madera para romper la tierva, huealln, a la que se agreca
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ba a veces una punta de hierro. Todo este instrumento, que
se arrasiraba con bueyes, se llamé i se llama todavia timun,
de timon,

Idearon tambien una earreta sin ruedas de tres palos gne
formaban un triingulo, con la base menor que los lados. De
signaronla, hasta hace un medio siglo a esta fecha, con cl
nombre de larta, Posteriormente le agregaron ruedas elabo
radas de un solo trozo de madera en forma de disco (1).

Al partir del siglo XVII, la eria de caballos hahia tomado
entre los araucanos una estension tal, que no habia rejion
del territorio que no los tuviese en erecida cantidad,

Cuidaron 10s primeros potros i yeguas, auca, que obtuvie-
ron en la guerra i denominaron huegqueinca, con una solicitud
admirable. El medio apropiade por su abundante vejeta
cion herbacea i el afan constante del indio para arrebatar
los al enemigo, aceleraron su reproduccion, sobre todo des-
pues gque desaparecieron las ciudades del sur.

Al mismo tiempo de dilatarse la crianza del caballo, el
araucano supo domarlo con destreza i adaptarlo en todos sus
usos a su nueva vida, desde la alimentacion hasta la guerra.
Sin este continjente tan eficaz, la caracteristica guerrera del
indio no habria podido resistir muchos anos a la superiori-
dad del conquistador.

Las condiciones del elima, su vida trabajada 1 el descuido
en seleceionarlo para s mezcla, crearon el caballo indijena,
que existe todavia con rnsgos propios, delgado, lento i resis.
tente a la fatiga, al hwmbra i a la intemperie (2).

Al manwlo eaballar saguia en importancia la oveja, ovicha,
que produjo, asimismo, un progreso notiable en la alimenta
cion i en la indumentaria.

El tipo de oveja introducido al territorio araucano era el
espanol llamado merino, el cual, en un ambiente nucvo i
lluvioso, entregado a su desarrollo natural, se transformo en

(1) Son las que hasta la actualidad usan en el sur, las carretas
indijenas.
(2) Este caballo permanece ~in mezela entre los indios.
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una raza indijena inferior, de cuerpo irregular i angosto,
lana larga i gruesa, patas finas i prolongadas. Pudo haberse
multiplicado en grandes proporciones, favorecido por los
pastos exuberantes, pero los indios cuidaban rebafios esea-
gos, de 20 a 50 cabezas por casa, como término medio, ni-
mero econ todo que en el eonjunto de unafamilia erecia bhas-
tante (1).

Se contentaban con lo meramente necesario para comple-
tar el sustento animal i atender a las exijencias del tejido
araucano, limitadas a los ponchos, mantas i telas para el
chamal.

El eruzamiento de la eveja indijena se verificd en Arauca
nia en época reciente, cuando las tierras se entregaron a la
colonizacion nacional i estranjera.

El buei, mansun, que no ha perdido hasta hoi mismo su
tipo de orijen ibérico, hallé igualmente condiciones favora-
bles para su desarrollo en el elima del sur. El araucano pres-
td a su erianza ménos atencion que al ganado caballar i al
ovino. Apénas contaba cada familia con un nimero que va-
riaba entre cuatro i seis.

La reproducecion de otros animales i de las aves de corral,
fizuraba en la ganaderia indijena como complementaria ani-
camente de las anteriores.

Para la erianza de sus animales no tuvieron necesidad de
moverse de un sitio a otro, mucho ménos en los primeros
tiempos de la ocupacion espanola, en que los prados i las
campifias de pasto abundaban mas que en los gue siguieron
a esa época (Z).

Una técnica agricola rudimentaria, perpetuada hasta hoi,
se habia formado va a fines del siglo XVI. Las distintas cla-
ses de terrenos se distinguian con estos términos:

Huincul, era el de lomas descampadas.

(1) Tradiciones recojidas por el autor. Este nimero persistic hasta
el sometimiento de Araucania,

(3} Las zonns boscosas aumentaron en los siglos posteriores a la
conguista.



Mahuida, el de lomas arboladas.

Rulu, vegas.

Vallin, de pantano desecado.

Lelrun, de llano.

Twcun, semillas para sembrar.

Quetrahue, terreno arado; guetran, arar; quetraii, vamos a
arar.

Lecun, terreno sembrado.

Cachillalhue, siembra de trigo; huolhue, de maiz; cahellal-
hue, de cebada; aividalhue, de arvejas, ete.

Querun, siembra pequeiia i separada, almicigo.

Maipun, repasar el arado.

Reduia, camellon.

Nganen, desparramar el trigo; tucu guetran meyii en el
sur es svamos a sembrar.»

Dapiltun, aporcar; catrinquetran, segav; peiad, gavilla
panentecun, emparvar; awid, trillar o pié; paneltu, trillar con
veguas; pichulean o pichultun, aventar el trigo.

Rangintun, partirse por mitad de la cosecha o del sembrado.

Poiintun, sacar papas; en la provineia de Cautin quechd
poiien; niesun quelhui, arrancar los porotos.

Congitun, cosechar i la eria de los animales.

Vuchail, rastrojo; vochaii cachilla, rastrojo de trigo.

(Quechan, rebafio i arrearlo; guechan auce, rebano de ye-
guas; quechan ovicha, rebano de ovejas.

Nyiitalen, pastar los animales; ovichu camai, cuidador de
ovejas; auca camaii, cuidador de yeguas.

Vunaltu, majada.

Capun, castrar.

Quedia, trasquilar; gnedincan, tiempo de trasquilar. En
épocas pasadas no hacian los araucanos una esquila siste-
mada, sino que cortaban con cuchillo la lana necesaria para
sus tejidos (1).

Ngomal cahuello, amansar caballo.

Hocuitillan, descuartizar las reses; trelquetuan, desollarla.

(1) Noticias dadas al autor en Quepe i Metrenco.



s ihuinen, trilla a pié en el sur.

Ponol quetranen, con yeguas.

Para guardar las cosechas fabricaban las vasijas siguien-
tes: orrom, cuero en forma de bolsa; hwilli, bolsa de juneo o
totora; chorron, cuero completo de oveja o ternero; sacé ma-
mul, tronco hueco, semejante a una barrica.

Las tribus del centro i las del este de Nahuelbuta, cerros
de la costa, adaptaron antes que las otras estos adelantos
agricolas a su vida economica. Los pehuenches o colectivida-
des andinas, con el recurso inagotable del pifion, no presta-
ban a la agricultura la misma dedicacion. Sin embargo, des-
de el siglo XVII comenzaron a practicar el cultivo en peque-
no de algunas semillas espaiiolas, segun el testimonio del
cronista Rosales: «<La cebada la siembran antes que comien-
ce 4 nevar y pequeiita la cubren montes altisimos de nieve
v se estd debajo de ella los seis v ocho meses, y en aviéndo-
se derretide la nieve, que la da el sol, sube con gran pujan-
za imadura al tiempo que la otra que se siembra donde no
hai nieve.»

Las tribus del litoral manifestaron enténees i en los tiem-
pos que siguieron mui eseasa inclinacion a la agrienltura i
al pastoreo. La pesca i la estraccion de moluseos i algas
marinas continuaban siendo sus ocupaciones habituales.
Para los que habitaban las orillas de grandes rios o lagunas,
la tarea de pescar era ocasional. Ahora, por lo jeneral, el
indio del centro no se aplica a la pesca.

Para esta operacion se valian de redes, dehuei, que fabri-
caban con hilos de juncos o cortezas de arboles i sumerjian
con piedras agujereadas o de pequenas escavaciones later:-
les (1). El chagual, cardon (Puya coarctata), les suministraba
las boyas. Los costinos hacian, ademas, en la playa corrales
de piedra o de empalizada, en los que la alta marea dejaba
depositados los peces.

(1) Los indios de la costa Namaron la red mallel i los de la provin-
cia de Cautin, que no practican hoi la pesen, le dan el nomhbre de
dichallue.
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En los rios armaban nasas de varillas entretejidas, llama-
das llolles que encerraban los peces en la noche.

Conocian los arpones i anzuelos, que arreglaban de espi-
nas i huesos i ataban al cordel del junco denominado focha
(Bromelia landbecki).

Segun los cronistas, en las aguas mansas adormecian el
pescado con estractos de yerbas i cortezas fuertes, i en se-
guida lo ensartaban con un instrumento de tres ganchos
puntiagudos. Hasta hace pocos anos los indios del interior
pescaban colocindose en hileras en la orilla de un rio i en-
sartando los peces con un palo aguzado o garrocha, en oca-
siones con tres o euatro puntas, el ringuihue,

El arte de la navegacion se encontraba entre ellos en el
estado que corresponde a las sociedades de tipo inferior. No
conocian las velas i sus embarcaciones no pasaban de ser
toscos i peligrosos aparejos.

Los principales eran la canoa, huampu, i una balsa, frangi
hoi llangi, que hacian de totora, carrizos, troncos de chagual
o madera liviana, atados con vegui, enredadera del sur. Fa-
bricaban la primera de un tronco de arbol de dimensiones
variadas, que ahuecaban con fuego i hachas de pedernal pri-
mero i en seguida con instrumentos de hierro. Celebraban
fiestas para cortar el arbol, para alisarlo, ahuecarlo i echar
al agua la canoa. Todavia se conserva esta embarcacion en-
tre los indios.

Solian servirse como de timon de un pedazo de madera
ancha parecido a una pala. Los remos eran palos con una
corteza de arbol atada en uno de sus estremos. Aprendieron
despues a elaborarlos de una sola pieza. En este periodo de
desenvolvimiento progresivo de la raza, la mujer siguio
aportando a las tareas agricolas una parte considerable de
esfuerzo i cuidado: ella sembraba, atendia a los detalles de
la sementera en el ano i pastoreaba el ganado. Posterior-
mente la secundaron los prisioneros, los ninos i los hombres
initiles para la guerra.

Parientes entre si, cedianse las familias unas a otras ape-
ros de labranza, animales i viveres cuando la necesidad lo
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exijia. Estaba vijente, ademas, como una lei la cooperacion
en los trabajos de las siembras, de las cosechas i construe-
cion de habitaciones.

El eronista Nifez de Pineda i Baseufian da testimonio de
este hecho en el pasaje que sigue: «Con esta advertencia fui
mos a su casa, a donde se juntaron mas de sesenta indios
con sus arados e instriumen{os manuales, que llaman huenllos
unos a modo de tenedores de tres puntas, que en otra oca-
sion me parece, he significado de la suerte que con ellos se
levanta la tierra; otros son a la semejanza de unas palas de
horno, de dos varas de largo, tan anchas de arriba como de
abajo, i el remate de la parte superior, como cosa de una
tereia, disminuido i redondo para poder abarearle con la una
mano i con la otra de la asa que en medio tiene para el efec-
to; i de aquella suerte se eava la tierra muiida, i hacen los
camellones en que las mujeres van sembrando. Estos dias
son de regocijo i entretenimiento entre ellos porque el autor
del convite i duenio de las chacras mata muchas terneras,
ovejas de la tierra i carneros para el gasto, i la campana
donde estan trabajando, cada uno a donde le toca su tarea,
estd sembrada de eantaros de chicha i diversos fogones con
asadores de carne, ollas de guisados, de adonde las mujeres
le van llevando de comer i de beber a menudo» (1),

Todas las faenas agricolas de accion cooperativa tenian el
caracter de fiestas, cahuii, para los concurrentes. Las habia
para cerrar un cortijo, sembrar, trillar, ete.

Tales fiestas, que se verificaban con un ceremonial deter-
minado, exijian un gran consumo de licor.

La pasion de la embriagnez se ha desenvuelto con enerjia
entre los araucanos desde dntes de la llegada de los espano
les hasta el dia. Siempre han bebido enormes cantidades de
licores.

Antes de la conqguista aspaiiola fabricaban numezosos bre
vajes fermentados de las frutas i semillas de la exuberante
flova araucana. Entre muchos, utilizaban los frutos del molle

(1) Niiiiez de Pineda, Cautiverio feliz.
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(Litrea molle), del maqui (Aristolin maqui), de la luma (Myr-
tus luma), de la murtilla (Ugne Molinae), la quinoa (Chepo-
dium quinoa) i la fratilla (Fragaria chilensis). El jugo fer-
mantado de esta fruta, que alcanzaron a mejorar por cultivo,
sobresalia por su gusto ménos desagradable.

1 a bebida araucana por excelencia fué la chicha de maiz
(mudai), de importacion peruana. Obteniase la levadura, que
haeia fermentar el licor, por masticacion ejecutada por las
mujeres viejas i los ninos.

Abandonaron la fermen tacion por este medio primitivo,
cuando dispusicron de los cereales espaioles, para reempla
zarla por una levadura que obtenian haciendo podrirse un
poco de trigo o de maiz en un hoyo. Por iiltimo, las inujeres
aprendieron a preparar una levadura parecida a la comun.

El manzano que se propago en condiciones tan favorables
en el territorio, les proporciond otra materia prima para
aumentar el nimero de sus bebidas fermentadas (pulco,
chicha de manzana).

No sucedié lo mismo con la vid.

En las zonas donde el elima favorece su cultivo, los indios
no plantaron una sola cepa en sus cortijos, ;

Las miltiples labores que exije la fabricacion del vino,
eran incompatibles con la falta de prevision i la neglijencia
del indio.

Pero si no aprendieron a elaborarlo, supieron beberlo econ
creces. Desde que se afirmo la dominacion espanola, el vino
i el aguardiente formaban la base de los trueques de espe-
cies entre los indios i los mercaderes.

Desde el siglo XVIII hasta la conquista definitiva por el
ejército de la repabliea, se introducian al interior desmedi-
das cantidades de arrobas.

Cuando se fundaron pueblos i surjio la industria del alco-
hol de fabrica, continué en mayor escala el consumo de
aguardiente hasta producir en una parte de la poblacion in-
dijena un verdadero estado patolojico.

En la actualidad, la inclinacion ataviea del indio por el
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tiene dinero para hacerlo.

Sobre los licores que encuentra en el comercio, cuenta con
los que él no ha olvidado fabricar, como la chicha de man-
zanas i la de maiz (mudai en el norte i muscdé en el sur),
tipica toduvia en sus brevajes embriagantes.

Usaron primero como utensilios para beber conchas del
mar, i en seguida platos i tazas de madera o de greda. Al-
gunos caciques ricos tenian tazas de plata de forma parecida
a las de madera (1).

Sin embargo, el progreso agricola recibido por los arauca-
nos de los esparfioles, permanecio en estagnacion hasta el fin
de la colonia. Para que se desarrolle la agricultura en un
pueblo, es menester que viva tranquilo i con cierta seguri-
dad. Las consecuencias de una guerra proiongada se deja-
ban sentir sobre todo en los cultives de los indios; pues los
espanoles en sus campeadas o correrias de verano destruian
sus sementeras para castigarlos o rendirlos por hambre. Se
veian obligados por esto los araucanos a sembrar espacios
limitadisimos, que escondian a veces entre los bosques de
las montanas.

En cambio sus ganados permanecian exentos a esta devas-
tacion, pues los ocultaban con facilidad o los trasportaban
a largas distancias al primer anuncio de'peligro o de in-
vasion.

Aumentaron en consecuencia, hasta formar crecidas can-
tidades i la verdadera riqueza de las familias, segun el testi-
monio de los cronistas. «Sus riquezas son los rebanos, que
perseveran no por su crianza sino por beneficio de la natu-
raleza» (2).

Fueron convirtiéndose asi los araucanos en comunidades
ganaderas mas bien que labradoras.

Pero desde la fundacion contemporinea de los pueblos de

(1) Coleccion del autor. 7
(2) Ferndndez del Pulgar, Coleccion de Historiadores de Chile,
tomo XXIX.
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Ia frontera i el natural incremento del comercio, se operd un
cambio en las ocupaciones del araucano: perdié su antigua
estension la cria de animales i aumentd el cultivo de las
tierras.

Los medivs de existencia cambiaron igualmente. Los ali-
mentos de orijen animal disminuyeron para ceder en gran
parte su lugar a los vejetales, tanto los cosechados, como el
trigo, la cebada, el maiz, las arvejas, etc.,, cuanto los de pro
duecion silvestre, como los hongos i yerbas de las diferentes
cstaciones.

La cocina mapuche ha quedado asi fija en estas principa-
les comidas:

Podie corre i pideu poiie, guisos de papas con ealdo; usados
easi diariamente.

Cacé (trigo sancochado), murgue (harina tostada); todos los
dins.

Kiilhué o dugill corre, gniso de porotos; algunas veces.

Pideu avad, caldo de habas; en diciembre.

Pideu aivida, caldo de arvejas; en el verano,

Napor eorre, hojas de rdbanos con papas; en la prima
vern,

Calal corre i galgal corre, guisos de hongos del roble; en
el invierno.

Hon corre, guiso de carne; curan corre, de huevos; cancan-
carne asada; ocasionalmente,

A estos alimentos vejetales se agregan en verano las
frutas,

Como se ve, la carne no se come entre los indios sino en
ocasiones fortuitas. Sus animales no estin destinados al con-
stmo sino a los trabajos agricolas i a la venta en dinero.

La panificacion tampoco es cotidiana en la cocina indijena;
desconocen el uso del horno i sélo emplean la eeniza ca-
liente,

Para sus comidas no tiene horas fijas el indio: come cuan-
do las viandas estin preparadas i en su defecto, las provi-
siones de consamo estraordinario, como harina tostada con
agua (wlpu) i mote. Es apasionado por el aji.



En una habitacion suelen hacer las mujeres por separado
sus guisos. Si en una misma viven el padre, una hija viuda i
‘un hijo casado, hai tres fuegos. Unas a otras se van invitando
a la hora de comer el contenido de la olla (1).

(1) Costumbres apuntadas por el autor.



CAPITULO 1V,
La vida en familia

El parto, - Ocapaciones del hombre en las diversas fases de su vida.
—Las de la mujer.—Los oficios mannales del hombre. —La al-
farerin i los tejidos de la mujer.—El trajo, —La vida en invier-
no.— En el verano.—Las fiestas.—Las reuniones i juegos anti-
guos.— Los gque han sobrevivido. - La chueca.—Las earreras de
eaballos,—El lacutun. - Los trabajos cooperativos. — El ruean.
— El fiwin.—Contenido de la casa.

Aun cuando la familia patriarcal habia progresado mucho
desde la eonquista espaiiola, algunas costumbres de la vida
intima econtinuaron en uso hasta dos siglos despues por lo
ménos. Tal sucedio eon las referentes al parto.

Tan pronto como la mujer sentia los dolores que preceden
al alumbramiento, se le arrojaba fuera de la habitacion; por-
que era persona tabuada, que podia comunicar los dolo-
res del embarazo a los que la rodeaban. Iba a establecer-
se a algun sitio proximo al rio. Como a ella, se botaban
tambien los objetos que le pertenecian. Una india, pariente
o amiga, la acompaiaba en trance tan difieil i le suministra-
ba los alimentos.

Luego que se efectuaba el parto i se banaba, volvia a su
habitacion, abandonada por sus moradores. A los ocho dias
iba a banarse de nuevo con el nino. Cuando regresaba, los

7
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micmbros de la familia la recibian con demostraciones de
alegria, porque el tabii habia desaparecido con el lavado (1).

Llegaron a la actualidad modificadas estas pricticas. Hoi
la parturiente (cwaalucutrani) desembaraza en su casa, de
rodillas en la cama, sujeta de un lazo i asistida por una par-
tera (eputrace); pero como vestijio del antiguo tabi, se le
obliga a banarse inmediatamente despues del alumbra-
miento,

Se coloca al uino en la cuna (cupidlhue), especie de escale-
rilla de facil trasporte i comoda para dejarse en posicion ver-
tical, arrimada a un objeto cualquiera.

En las diversas lases de suexisteneia, el hombre se dediea
a las ocupaciones que se van a enumerar,

En la niiiez:

Imits el juego de la chueca con otros nifios.

Imita las carreras de eaballos. montado en un palo.

Avuda a la madre a soplar el fuego, a correr las gallinas.

Duerme con la abuela u otros nifios, en eamarote (catrin
tuece) separado de la madre,

Come de los alimentos de los grandes.

Enla adolexcencia;

Juega a la chueca con los ninos de su edad.

Corre a pié con los mismos.

Juega acad cudehue (juego de habaz pintadas de blanco i
negro).

Ejecuta el loncotun, instigado por los grandes (tomarse del
cabello i botarse al suelo). Manera de pelear de los grandes,

Cuida las ovejus, acompanado de un grande que le ensena
a pastor. Se le provee de harina tostada, sal i aji para el dia.

Avuda a la madre en los menesteres de la casa, como aca-
rrear lefia i agua.

Vijila los cerdos.

Duerme eon otros nifios o con la abuela.

Cuando e jiren:

Juega a la chueca i acad cudehuc.

(1) Rosales, Iistoria, towo 1.
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Cuida los bueyes i los caballos.

Aprende cuentos (epex). Le ensefian el padre ilos viejos.

Lleva recados de su padre para invitaciones (mangel chel,
convidar jente).

Aprende a dar bien recados i saludos (penfucn).

Suele amansar caballos (lomamen cahuellu).

Sirve de jinete en las carreras (lepun cahuellure).

Corta los drboles i los destroza. Conduce la lefa en ca-
rreta.

Conduee los bueyes de la carreta en los trabajos i man-
dados.

Va al pueblo a comprar o vender.

Acompana a los grandes en algunas laenas agricolas.

Vijila los animales de noche, en una choza pequena (pichi
ruca) cerca del corral.

Se bhana a la hora que quiere,

Duerme solo.

Escepcionalmente asiste a la escuela o el liceo enando sus
padres cuentan con recursos suficientes,

En la edad viril;

Asiste a las fiestas puntualmente.

Se casa, con permiso de les padres.

Aparta casa.

Trabaja en la agricultura: siembra trigo en mayo i junio,
chacra en primavera; esquila en octubre; en febrero siega
cebada i trigo, i trilla con yeguas.

Suele aprender un oficio mapuche.

Corta madera para lefia i para construccion.

Va al pueblo a hacer compras o ventas de trigo, lana i
animales.

Pasa a la vuelta a un despacho a tomar vino.

Apuesta dinero a las carreras de eaballos, juegos de chue-
ca i de habas.

Va a los pinales en el mes de abril. Los dal valle central
van a la costa en busca de cochayuyo (Durvillea utilissima)
i luche (Ulva lactuca).

Visita a sus parientes i amigos, cuando no tiene trabajo.
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Retribuye en su casa los festejos que ha recibido.

Pelea en las fiestas con chicote (frepure),

Suele ir a donde el protector a entablar reclamos sobre
sus terrenos o al juzgado a querellarse de despojos.

Van muchos en el mes de marzo a la Repiblica Arjentina
con mantas i adornos de plata i traen animales,

Narra episodios de sus mayores a la lumbre del hogar, en
la noche.

Reeibe a los huéspedes que vienen desde 1éjos, parientes o
amigos.

Interviene en el matrimonio de sus hijos.

Consulta a la machi cuando esta enfermo.

Se bana en verano. Algunas veces en invierno.

Se levanta dntes de la salida del =ol; come cuando hai gui-
so preparado.

Sale fuera de la casa a recibir el sol,

Se acuesta temprano,

In la vejez:

Haece trabajar a los hijos i parientes que viven con ¢l

Acompartia a los ninos en el enidado de los animales.

Suele asistir a las fiestas o ir al pueblo.

Se calienta mucho al sol i al fuego.

Rine a los que no le obedecen.

Se bana mucho.

Hace testamento verbal (ehalin) antes de morir si cs caci-
que o si le quedan bienes.

Las ocupaciones de la vida femenina se desarrollan de es-
te modo en las distintas edades.

En la nifiez:

Juega a las casitas (ruca catun).

Juega a las muiiecas (pifien catun),

Cuida ovejas.

Aprende a moler trigo, escarmenar lana (ruacal) i hacer
hilo.

Cuando es joven i soltera:

Hila i teje.

Va al rio a buscar agua.
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Hace de comer.

Acompaia a la madre al pueblo.

Barre la ruca (iputun).

Muele el trigo i prepara el mote (eacd).

Limpia el servicio i lava alguna ropa.

Trabaja muscd o mudai,

Asiste a las fiestas.

Se bafa, jeneralmente varias.

Duerme aparte de la madre; si son dos o tres, juntas.

No rifen las hermanas.

Los varones se golpean a merudo.

Se casa.

Cuando estd casada:

Hila i teje mas, para el marido, para ella i la familia.

Trabaja la comida, el mote, la hariua i las chichas.

Se dedica a los trabajos de alfareria.

Coopera a todas las faenas de la agricultura.

Cuida de la comida i reproduccion de las aves de corral.

Acompana al marido al pueblo i pasa con él al despacho.

Lava algunas veces piezas de vestir.

Cuida a los hijos menores i peina a las ninas,

A veces conduce la carreta.

Guarda el dinero de venta de sus animales.

Asiste con el marido a la fiesta i lleva las provisiones que
les corresponde aportar.

Duerme en camarote aparte.

Cuando llega a la vejez: +

Se hace su comida.

Hila para elia.

Queda en la casa cuando todoes salen.

Suele banarse (1).

En las costumbres domésticas de tiempos pasados entra-
ban algunos hibitos que se relacionaban con la guerra. En

(1) Esta enumeracion ha sido escritn en arancano por el joven
alumno del liceo de Temuco, Lorenzo Hueche, de Metrenco.



las actuales va disminuyendo la cooperacion de la mujer a
las tareas de la agricultura.

Estas circunstancias han variado los rejimenes de la vida
en familia de la prolongada époea de zuerreros i de la eon-
temporinea de agricultores. Entonces todos los actos del
hombre se encaminaban a la guerra i los de la mujer a fines
econdmicos; hoi la accion combinada de la familia se conere-
ta a incrementar los medios de existencia.

Basta agregar los pormenores de las varias ocupaciones a
que se dedican por separado loa hombres i las mujeres, para
texer un cuadro eompleto de la vida domestica del araneano.

La eultura del suelo ha ocupado en la iltima mitad de siglo
lugar esencial en las atenciones e iniciativas del indio (1),

Secundariamente se ha dedieado a labores manuales com-
plementarias de la agricultura i a otras indispensables a las
necesidades materiales de la vida en familia.

Por lo regular, los oficios han estado repartidos entre los
indios. En una casa habia un trabajador de utensilios de
madera, en otra de objetos de platai en varias mas, de dis-
tintas especialidades indijenas,

Habia i hai todavia individuos ocupados esclusivamente
en hacer sillas de montar (llamados chitlewe, i otros que solo
arreglaban pieles para la montura o pellones chuyuntucuce;.

Los obreros de vasijas de madera (mamillcudare) fabri-
caban platos, fuentes, tazas, cucharas, cucharones i estri-
beras. Imitaban estas ultimas de las que rara vez solian
obtener de hierro o bronce.

Entre estos obreros hai algunos que se dedican inicamen-
te a la fabricacion de baneos para sentarse (huancu), otros a
la de yugos.

A esta misma categoria de trabajadores en madera perte-
necen los que tallan a cuchillo remedos de figuras humanas
(chemamill), para los eementerios i las ceremonias de invo-
cacion.

No posee el mapuche aptitudes para el tallado. Sus tenta-

(1) Anotadas en eapitulos anteriores.
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tivas artisticas son toscas figuras que tiene vaga semejanza
a las lineas de la fisonomia araucana.

Los trenzadores de riendas de correas (piscore) forman un
gremio importante i numeroso. No ménos que éstos eran
antes los trenzadores de lazos de erin (huedguerve) i los de
junco deve,

Los canasteros (quelcove) forman otro gremio de indivi-
duos mui diestros en la elaboracion de cestos de todas di-
mensiones, aunque de una sola forma, redondos, dela bhoca
ancha i sin asa. Fabricabanlos de varillas de enredaderas.

Mucho mas elegante, artistica i resistente es la elabora-
cion de cestos de juncos, a que se dedica una elase mui limi-
tada de individuos ([epuve), Llepu se llama una pieza mui
comun en las reduceiones, espeecis de fuente para lavar el
mote, que es plana, redonda i de un tejido grueso para que
no s filtre el agua. Es la obra maestra del arte manual de
los mapuches.

Los mismos hacen canastos de igual tejido, tambien de
notable perfeccion (longo).

El platero (retrave) es el artifice por excelencia de los in-
dijenas.

Desde que comenzaron a obtener monedas de plata, desde
el siglo XVI, i talvez iniciados por los esparfioles, apren-
dieron a fundir i moldear piezas de este metal.

Los caciques opulentos tenian en sus casas uno de estos
peritos, que le fabricaban toda la coleceion de la joyeria in-
dijena, tan en armonia con la vanidad injénita de los jefes
barbaros. 5

Hoi es una industria libre,

El platero funde el metal en crisoles que coloea en un
bracero. Vacia la plata derretida (!lew) en moldes que arre-
gla en un eajon de arcilla o arena fina. En seguida pule sus
trabajos con lima o lija.

Da forma a las piezas esféricas o coneavas con plata la-
minada, que suelda convenientemente,

Las alhajas mas comunes de los indios son:

Chahuai (aro) de distintas formas. Antes de usarlos de pla-



‘ta, los tuvieron de piedra i de metales que tomaron a los es-

panoles, particularmente, de las ciudades que destruyeron (1).

Tupn, prendedor de diseo. Posiblemente tomaron los aru-
canos la forma de este adorno de los peruanos, quelo traje-
ron a Chile.

Ponson, prendedor esférico. Tanto los aros como los pren-
dedores toman por lo comun proporciones exajeradas.

Lluhueleare, anillo.

Trapel acucha, colgante prendido con aguja.

Siguil, colgante para el pecho, de formas mui variadas.

Rungi colgante de canutillos.

Ketrilme, prendedor de colgantes.

Nitrohue, cintillos para las trenzas de pequefios discos de
plata cosidos a una faja de lana.

Queltanture, collar para el cuello i la cabeza.

Traricu, pulseras,

Trapapel, collar de suela con punta de plata o todo de
una lamina.

Trariloneco, collar.

Traripel, collar para el cuello, ancho.

Llaneatu, una pieza ancha para el pecho.

Trari mamun, pulsera para los piés.

Antes trabajaban tambien los plateros tazas para los ca-
ciques (luhue), espuelas, estriberas i frenos.

Cuando llegaron los espainoles, los adornos araucanos eran
de piedras i conchas. Despues adoptaron los de cuentas de
vidrios (chaguiras) i por dltimo los de plata (2). No conocen
la jovas de oro.

Los herreros han desaparecido en la industria araucana.
Hoi se proveen los indios en el eomercio de las herramientas
que necesitan.

La alfareria i el tejido son ocupaciones esclvosivas de la
mujer.

(1) En la coleccion del autor hai un aro de piedra hallado cerca
de Villarriea.
(2) Gonzilez de Nijera, Reparo de ta guerra, pij. 47.
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hmqﬂhmmjoa los arancanos el arte de <o-
cer al fuego las vasijas de barro. Se hicieron con el tiempo
eximios frabricantes de tipos hermosos de cintaros i ollas
dibujados de colores blanco i roj), con tierrasi raices.

No abandonaron con la Hegada de los espanoles esta ocu-
pacion en que tanto sobresalié la mujer antigua, como se
comprueba con los ejemplares encontrados en eseavaciones
practicadas para trabajos agricolas.

La mujer de ahora mantiene esta aptitud heredada i fa-
brica vasijas de todos tamafios i formas, desde el eintaro o
jarro grande (metakwe) hasta el pequeiio (pichi metahue); des-
de la olla grande (clilhue) hasta la media (challa).,

Moldea a mano i ha perdido el conocimieuto del dibujo de
colores,

Se jeneraliza en el hogar mapuche la vasija ordinaria del
comercio, quizas por el ahorro de trabajo que su compra
significa para la mujer.

El hilado i el tejido, aunque producidos con los medios
mecinicos primitivos, ha continuado perfeccionandose en la
calidad de la materia prima i en sus condiciones de estética.

La mapuche hila todavia con huso (eolin), que lleva en la
parte inferior la tortera (chinqued).

Teje en. el telar senclllo, que nunca ha variado (hmtmh
Una paleta grande (quelohue) i otra pequena mgerehue), de
madera dura, antes de huesos de ballena, les sirven para
apretar los hilos.

Arregla los dibujos de realee de sus tejidos siempre de
lineas rectas, pasando otros hiios a mano i no con agujas.

Los colores que antignamente se obtenian con tierras i
raices, son ahora de materias colorantes que la mapuche
compra en el comercio.

Las piezas mas variadas del tejido mapuche son: la man-
ta (macwi), la faja para la cintura (frarihue), la frazada ( pon-
tra), un cobertor de la silla de montar (lama). otro de flecos,
(chaiinntuco), el jénero para vestido (chamal).

La manta de dibujos blancos se denomina trarin macu;
la listada nequerr macui.
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Variadas en sus dibujos i tamanos son las lamas i los cha-
Auntuco, los tltimos en sus estremos con flecos (dihuen) i en
la superficie con crespos (lapan).

La mapuche compra hoi el jénero para sus vestidos; ya
poco lo teje. '

Coloca su telar ordinariamente fuera de la ruca para re-
cibir de lleno la luz que falta en el interior.

No es costurera; rara vez cose, i cuando lo hace, cmplea

una aguja gruesa.

Cuando los conquistadores invadieron el territorio, servia-
se para coser de huesos i espinas, que hacian mas bien de
leznas que de agujas, para pasar tendones de animales i fi-
bras de cortezas.

Entonces principiaban a usarse los tejidos de lana. Antes
los vestidos habian sido de pieles i cortezas de arboles, hila-
das primero itejidas toscamente en seguida. ]

Persistio en las islas i costas del sur del territorio arauca-
no i en las tribus andinas, el vestido de pieles.

En las demas se hallaba jeneralizado el de lana a fines del
siglo XVI (1).

El traje de lana del araucano ha evolucionado en el curso
de los siglos. Primero no diferia mucho del que llevaba la
mujer: una manta i el chamal que caia desde la cintura
hasta mas abajo de la rodilla. Despues el chamal se eruzo
por debajo de las piernas i se amarro en la cintura (chiripd),
tomado sin duda de las tribus pehuenches, del oriente. Agr e-
26 los calzoncillos (charahuilla).

Ahora el mapuche principia a reemplazar el chiripa por
un pantalon ancho, atado al tobillo, que llama char ahuilla.

El traje de la araucana se distingue al presente por su
sencillez i uniformidad para todas las edades i estados. Fl
chamal, retazo de jénero burdo de lana tejido por ella misma
o comprado en el comercio del que se llama «castilla», le
envuelye el cuerpo desde los sobacos, sostenido por los hom-
bros con nna amarra hasta cerca del tobillo. Una faja de

(1) Cronistas i tradiciones recojidas por el autor.
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lana, ol trarihue, lo aprieta en la cintura. La icilla, especie
de chal del mismo jénero, prendido al cuello con el tupnu, cae
sobre los hombros i la espalda.

Escepcicnalmente llevan algunas camisa corta de lienzo.

En cambio, ninguna ha podido adoptar el ealzado, hoi de
indispen=able uso entre los hombres acomodados i en parti-
cular entre los eaciques.

Sin embargo, vale advertir que el uso del ealzado entre
los araucanos es de tiempos recientes. En lo antiguo emplea-
ron unas sandalias llamadas quelle i posteriormente las botas
de pierna de caballo, curtida, que denominaron sumel,

Tanto la mujer como el hombre se dedican de preferencia
& los trabajos manuales durante el invierno. Las lluvias co-
piosas i prolongadas los obligan a encerrarse en su vivienda.

El fuego es el recurso salvador de la familia. En ecuanto
aclara el dia, las mujeres encienden varios, con algunas bra-
sas enterradas en la noche. 8i se ha apagado i no hai fosfo-
ros, un nino corre a la vecindad en busca de un tizon.

Han abandonado ya del todo los indios el sistema de pro-
dueir el fuego por el frotamiento de una varilla puntiaguda
introducida en el agujero de un pedazo de madera. (Repu
se llamaba este sistema; huentru repu, o repu macho era el
palo delgado; deme repu o repe mujer, el grueso agujereado).

Algunos hombres i jovenes salen a largar los animales al
campo i a cuidarlos que pasten sin perderse. Al medio dia
se turnan con otros. Los primeros llegan a ealentarse i secar
sus ropas a la orilla del fuego.

Las mujeres tejen o se ocupan en algunos menesteres do-
mésticos. Los hombres trabajan en trenzar lazos, hacer va
sijas de madera u otra especialidad.

Toda Ia vida se reconcentra en la ruca; afuera soledad i
viento.

En la noche los habitantes de la vivienda se estrechan al-
rededor de los fuezos Recae la eonversacion sobre los inci-
dentes del dia: a los lugares en que habian pastado los ani-
males, a lo sucedido a cada uno de éstos.

El padre aprovecha la oportunidad para dar consejos i
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‘referir recuerdos de su juventud o de la vida de sus mayo-
res. Esto inspira a los miembros de la familia venerazion
por los antepasados, estrecha los lazos de union de todos ellos
i mauntiene el sentimiento de respeto por el padre.

En el verano el réjimen de vida cambia: la ruca es ménos
frecuentada i las tareas agricolas, recoleccion de frutos sil-
vestres i otras ocupaciones, dan a la existencia del mapuche
una actividad que contrasta con la inercia invernal.

[Las flestas se verificaban en todas las estaciones del afo.
Habiendo sido dnicamente batallador el araucano dntes de
su sometimiento definitivo, se comprende que debia dedicar
su tiempo tanto al ejercicio de las armas i empresas guerre-
ras como a las diversiones de su raza.

Sus reuniones eran, por lo tanto, mui frecuentes i varia
das. Habialas de caracter jimnastico i guerrero, como la
chueca (palican), la pelota (pilma), el peuco (encerrar a un
nino en un circulo de varios tomados de la mano e impedir
que otros lo saquen); celebrar la vuelta de un guerrero, etc,
De ecavicter social: casamientos, lacufun (poner nombre a
un nifo) i numerosas reuniones para heber, como festejo a un
individuo (cahwin) a quien se le debia una recepcion de
igual naturaleza. Relijiosas: entierros, curacion de enfer-
mos (machitun), rogativas, iniciacion de machis.

Agregibaunse los juegos de azar, como el quechucahue, ecn
un dado i palitos que se van perdiendo o ganando; las habas
pintadas i muchos otros de menor importancia, que se han
trasmitido de jeneracion en jeneracion hasta el presente, con
pricticas mijicas i reglas tambien invariables. Practicanse
todavia en el interior de las habitaciones en el invierno i
afuera en el verano, con una vehemencia reveladora de que
la pasion violenta a los juegos deazar no ha sido rara en
los araucanos.

Descuellan hoi entre todas las fiestas del mapuche la del
palican o chueca. Ha perdido su indole de ejercicio de jim-
nasia para quedar como simple juego de azar,

Dos filas de hombres desnudos de la cintura para arriba
tratan de llevar en sentido contrario uca bola (palin), con
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palos arqueados, hasta los estremos de una especie de calle
trazada de antemano. S

Hai jueces que deciden las dificultades i dan el triunfo a
uno de los bandos.

En este juego suelen interesarse dos grupos, que hacen del
éxito una eunestion de honor. Numerosos espectadores de
una i otra parte, siguen con vivo interes las variaciones de
la partida. En ocasiones asisten las machis.

A veces los jugadores se van a las manosi la rina se ha-
ce jeneral con la intervencion de las familias euyo ho-
nor esti comprometido.

El juego, al que se han apostado animales, mantas i di-
nero, concluye con una comilona. Dura hasta dos dias.

Como a la anterior, dan ahora grande importancia los ma-
puches a las carreras de caballos. Tienen algunos de mucha
estima por salir ¢u lijereza de lo comun, lee calinellu, caballo
corredor,

Sus fiestas relijiosas permanecen intactas (10,

De sus fiestas sociales, tampoco ha perdido su solemmnidad
el ncto de ponerle nombre a un nino (facufun),

Un pariente o amigo de los padies le pide el nifio para po-
nerle su nombre, Se fija ua dia para la reunion, que se veri-
fica en casa de los tltimos.

Asiste a los deudos del que ha solicitado el lacutun la
ubligacion de contribuir con dinero i especies o animales
para regalar al infante. Los de la casa del padre contribu-
ven con las provisiones, en particular con el licor.

Reunidas dmbas parentelas, el que se podria llamar padri-
no i alguna otra persona caracterizada de la concurrencia
toman ol nino en los brazos i hacen una especie de invoca.
cion para augurarle un porvenir lisonjero.

Siguen las libaciones abundantes, segun el uso, para que
el acto aparezea con toda la importancia que merece.

Al ano el padre devuelve al lacu de su hijo la visita i los
regalos, porque es de invariable costumbre entre los arau-

1) Se detallan en la segunda parte.



Fig. 9.—Cacique en traje antiguo.



canos devolver en cantidad igual o superior lo que se ha re-
cibido como dédiva: entre ellos no hai en buenos términos
regalos sino préstamos a plazo fijo, i quien no cumple con el
compromiso de la devolucion, falta a una regla jeneral i se
hace acreedor al desprecio de todos i hasta queda espuesto a
la violencia.

Esta devoluecion al aiio de un regalo, animal i licor por lo
comun, es de obligacion hasta en el acto llamado conchotun,
en el cual un individuo por simple agasajo i por el placer de
tener una borrachera, obsequia a un amigo, quien a su vez
queda obligado a la reciproca.

Macutun es la obligacion que tienen los parientes de con-
tribuir a los gastos de una fiesta, cahuii.

A diferencia de otros pueblos no civilizados, no han cele-
brado los araucanos fiestas i ceremonias al ingreso de los ni-
nos al periodo de la pubertad.

De las fiestas cooperativas del trabajo quedan dos, la cons-
truceion de casa i la trilla con los piés.

Un joven mapuche ha escrito en araucano la deseripeion
de esta fiesta, que se consigna traducida a eontinuacion.

«UUn robusto compatriota se dirijid a mi padre i le dijo:
«Fui a donde tus mocetones i le dije lo siguiente: Voi a tener
un rucan, ayidenme, mocetones, ayidenme, amigos, hagan-
me este servicio. Todos tenemos fiestas, todos nos ayudamos
mutuamente, por eso les pido este favors.

Ellos me dijeron: «Todos los amigos se ayudan habiendo
carne, mudai i vino. Mui pronto voi a arrancar ratonera, a
sacar bogui i a hacer lazo de yeibun. Todo eso llevaré a mi
viejo amigo Manquilefs.

En vista de la favorable contestacion, mi padre fijo el dia
en que se podia, mas o ménos, armar la casa. Sélo enténces
supe que se trataba de un rucan.

Al dia siguiente, como a las T A. M., acompanado de mi
padre, fui (en mi lindo alazan) a ver a los trabajadores.

Mui admirado quedé al ver a diez peones araucanos gue,
con gran destreza i habilidad, propias del que habita las sel-
vas, tiraban i enrollaban grandes manojos de bogui, «foquis.
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Al sacar de las pitras ese largo boqui se producia ese ruido
que tanto nos habia llamado la atencion.

Cerca de ahi habia cinco robustos mapuches cortando lar-
gos pilos, guallis i radales, que labraban por dos lados.

Regresiabamos al lugar de nuestras cabalgaduras, cnando
mi padre me dijo: <Por este lado tengo otro grupito de mo-
z08>. Le rogué pasisemos a verlos, pues él no queria, alegan-
do estar mui cansado. Aceedis, i vi a ocho mocetones que
cortaban derechos colihiues; le sacaban las hojas i en seguida
lus agrupaban.

Nos faimos del bosque i marchamos hicia una gran loma;
en ésta la «konas, ratonera, llegnha hasta los estribos. Va-
rios araucanos ecompetian en ser los primeros en formar ca-
ballos de ratonera o <cahuells, como llaman los araucanos.

Los mencionados caballos estin formados de la siguiente
manera. Se amarra un manojo de ratonera del tamano de
una gavilla de trigo; tal manojo se denomina econld kands.
Ahora, se toman cuatro sconkd kond», formandose un grupo
Hamado sthroguii», i diez de ¢stos forman el scahuells.

A las 12 M. en punto llegamos a nuestra casa.

Despues de almuerzo sali a dar un paseo a pié; me diriji
hicia un esterito en que abundaba mucho el yeibun.

Bajo un frondoso rohle estaban cinco araucanos haciendo
lazos. Les interrogué para qué hacian tantos, a lo que ellos
contestaron: «Estos lazos se necesitan en el rucans. Los
lazos los fabricaban de la siguiente manera: Toman el yeibun,
lo parten, le sacan el corazon i la cascara la tiran sobre el
techo de las casas para que se seque. Una vez secado, se ha-
ce el lazo.

Para fabricarlo se humedece, se pone el material entre el
dedo pulgar i el indice del pié (sea izquierdo o derecho) i con
las palmas se dobla.

Este lazo de yeibun es llamado por los araucanos emans.

Los araucanos son mui diestros, pues en una hora se ha-
ecen como 20 metros de emaus.

Dos dias seguidos trabajaron los sufridos mocetones, con-
cluyendo asi las dificiles tareas.

8
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Al tercer dia varias yuntas de bueyes condujeron el ma
terial a un lugar preparado con mucha anticipacion.

Mui pronto varios mocetones principiaron a hacer hoyos-
otros a poner en Grden las vigas; otros a arreglar i repartir
el fogui; otros a repartir la kend; otros a armar la casa i en
un corto tiempo aparecié lo deseado; es decir, la casa arma-
da; cada cosa en su lugar i listo para principiar la techadura
en cualquier momento.

‘Desde que se armé la casa noté en la mia gran movi
miento.

De la noche a la manana, varias jovenes araucanas tenian
frente a mi casa grandes fogatas. En cada una de éstas ha-
bia enormes ollas.

ZQué tienes en esa olla? pregunté a una mapuchita. «Es
trigo para el mudai que se va a dar en el rucan», ine con
testo.

Como a tres wetros del fuego habia piedras de moler que
estaban, parece, con ansias de hacer sonar sus moléeulas. i
go asi, porque debajo tenian un limpio i nuevo chucwn, como
Haman los araucanos a un pellejito que nuestros eampesinos
denominan chucon,

Las robustas jovenes easi a un tiempo, sacan las ollas, las
dan vuelta (cuidando de taparlas con una latita) para que
salga el agua i en seguida, las sacuden (levantando el trigo
hacia arriba) para que salga el vapor.

Llevan despues sus «challis, ollas, cerca de la piedra, se
hincan i principian a meler al compas de un cantito que po-
dria traducirse por estos sonidos: ‘pedi, peéi, fséi, fséi, pséi,
ete. (La s tiene la misma pronunciacion de la s francesa en
tre vocales).

Al mismo tiempo que muelen van mascando sin tragar i
ese producto semi liguido, lo depositan en su cantarito. Todo
lo que se guarda en éste sirve de fermento, pues a falta de
él, el mudai queda dulce i, por consiguiente, malo.

Una vez que se ha molido todo el trigo, se coloca nueva-
mente la olla al fuego, i cuando ha dado el primer hervor,
tanto lo molido como lo masticado se depositan en la challa.
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Fig. 10.—1. Liepu.—2. Lazo de junco.—3. Pillhue o huailal {bolson's—
4. Vasijas antiguas.—5. Loogo (canastas de juoco)



Una vez gue ha hervido un poeco, se saca el agua, que con
el trigo ha quedado blanca, en grandes cintaros i se llevan
a unos tiestos llamados meseii o «chuicos», como los denomi-
nan los campesinos.

En estos tiestos el licor tan apetecido por. los araucanos
queda preparado para su bebida ya desde el segundo dia.

Hoi, se echa a la olla solo lo molido icomo fermento se
pone la can, orejones de manzanas, Por esto es mui conoeido
el mudai que ha sido preparado con el fermento bucal, pues
cuando falta el orejon, quiere decir que hai masticacion.

Esta es la fabricacion del mudai o muscd, licor tan comun
i tan apetecido en las fiestas araucanas.

Al lado de las fogatas mi padre hacia que carnearan dos
vaquillonas gordas. Cerea de ahi dos mocetones hotaban dos
lindas potrancas. La muerte de éstas era mui ripida, pues
se les daba un golpe en la frente con el ojo del hacha. Inme
diatamente un gallardo indio les enterraba el punal por el
pecho i recibian la sangre en los rali, platos de madera.

Senti que el corral de ovejas estaba en revolucion; fui a
ver: eineo traian mi hermano Ignacio i un moceton. Pregun-
té por qué traian tantas, i él con mucha tranquilidad me con-
testo: «Estas ovejas son para el rucan, i esto solo comera el
huinea. Las vaquillas i las potrancas son para todos mis pa
rientes, i lns gallinas para los caballeros que ios visiten.»

Mui satisfecho de la respuesta de mi hermano fui hieia
donde estaba mi padre a escuchar lo que conversaba con unos
forasteros.

Al mismo tiempo que me sentaba, mi padre dijo a uno de
los mozos: «Toma, pasindole dinero i una carta, llevaesto
al seilor don. .. El te entregari una pipa de vino que le dejé
comprada. Enyuga los mariposas, esos son huenos i no te de-
jaran en ninguna parte i mafiana bien temprano debes estar
agui.»

Como se ve, todo estaba listo; pero faltaban los dirijentes
de la casa.

La choza de un arancano no la dirije una sola persona,

_sino tres; dos capitanes i un teniente. Cada capitan tiene la
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Fig. 11.—1. Aros—2 Tupu (prendedor}=3. Ponson (prendedor
4. Collar (queltantuve)
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direceion de un costado i el teniente la parte posterior de la

ruca.

Faltaba, pues, designar a estas personas.

Entonces el cacique mandé a su heerguen Ramon a casa
del mui espafolizado indijena i sobrino suyo, José¢ Maria, a
deeirle lo siguiente: « Komelecan chi iii ftd hame chokam nienon
dugnir chiiiii.

Kamd cholam, kome gierri:

Como tii eres un buen trabajador, me he apresurado a
nombrarte capitan. Ruégote que desde manana mismo, si es
posible, tomes todas lasmedidas del caso, i apresirate a reunir
jente, pues tengo bastante carne i mudai.»

El sobrino le contestd, con el mismo huerquen, lo signiente:

<Buen tio, manana mismo reuniré jente, con buena volun-
tad, pues entre todos nos ayudamos i nos hacemos favores.
Le agradez=o la eleccion que ha hecho en mi, i haré todo To
posible porgue su casa salza lo mejor i lomas pronto que se
pueda. Aungue Ud., querido tio, no hubiese tenido carne i
mudai, siempre le habria ayudados,

Despites el eacique mando a su huerquen a casa de otros
caciques amigos a decirles el siguiente recado: «Buen amigo:
Te ruego te tomes ¢l saerificio de asistir a un gran ruean que
haré dentro de dos dias. Espero, como amigo, que ti me has
de honrar con tu presencia, pues no me ha de faltar como
servirie. Al mismo tiempo te roego que traigas a toda to fa-
milia i a todos tus parientes i amigos. Espero, amigo, que no
me has de despreciar.> Este recudo lo dice el huerquen des-
pues de las eeremonias del saludo i de haber dicho lo siguien-
te: «Me mamdi. , tu amigo, a comunicarte lo siguiente.»

El cacigue invitado le ecntesté: «Amigo: todos tenemos
rucanes, ngillatunes, i en fin, toda clase de fiestas que cele-
bramos, | seria ima deshonra mui grande no asistir a ellas.
Ademas, amigo mio, para los amigos no se debe gastar mu-
chas palabras i solo debe decirsele: «<tal dia es mi fiesta.»
Todos los demas cumplimientos deben dejarse para aquellos
que se ven por primera vez, con el objeto de ganar amigos
i aumentar nuestra parentela. s
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Fig. 12.—1. Cintillo para las trenzas (nitrobue
—2, Collar de suela con limina de plata (trapapel .



Designados los capitanes i el teniente, mi padre fijo el dia

del rucan,

La obra ya no era del cacique sino de los dirijentes. Los
capitanes i el teniente tenian que buscar las personas para
que les ayudaran a techar.

El dia de la fiesta se enirego a los capitanes i al teniente
la mitad del mudai, del vino, de la carne; en una palabra la
mitad de lo que se habia reunido para el rucan. La otra mi-
tad se dejaba para los convidados i para todos aquellos que
asisten aun sin invitaeion.

Se prineipiaba a techar cuando se presents un cacigque ro-
deado de mocetones, i todos los duefios de casa, como me
permito llamar a los constructores, principiaron a gritar:
«Giithran, giithran» equivalente a «Forastero, forastero,»
i las mujeres decian: « Ponthrd, hud ponthrd,s lo que significa
«Frazadas, frazadas nuevas.s Decian frazadas nuevas, por
que los cacigues o hijos de éstos deben senturse siempre en
frazadas nuevas o en lo mejor que tenga la humilde ruca
del araucano.

Cada forastero era mui bien recibido por las jovenes. Es-
tas corrian de un estremo a otro en busca de pellejos, lamax
i ponthros, con el objeto de tenerlos listos i colocarlos en los
asientos de los convidados,

Una cosa comun entre los araucanos es la de no dejar a
nadie de pié, sea pobre o rico. Tanto éste como aquel infe-
liz no encontraran jamas el banco pelado, es decir, el asien-
to sin ponthros, sin lama, sin una manta vieja o sin un humil-
de pellejo.

Asi, pues, era recibido cada huésped que arribabaa la fies-
ta. Los mocetones del cacique visitante inmediatamente se
pusieron a trabajar.

Los trabajadores estaban distribuidos de la siguiente ma-
nera: La mitad, mas o ménos, tiraba los conkd kand; un cuar-
+9 estaba sobre la casa i el resto bajo el techo; pero siempre
arriba.

Ahora, los de abajo tiran la ratonera; los de arriba, que
estian en la parte superior del techo, estienden la kand i con



luta (Hlubve) en que bebiun los antiguos caciques.
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largos lazos de yeibun enhebrados en una aguja de colihiie
lo pasan para abajo, i los constructores de esta parte reciben
la aguja i la devuelven clavindola en el techo, & donde
recibe ésta un fuerte golpe con un mazo. De esta manera se
va apretando la kand, ratonera.

Mui pronto, como en hora i media de trabajo, se concluye
la casa. Por lo espuesto, la humilde ruca del araucano se
hace en corto tiempo: pero, no obstante, su construccion es
costesa, como ha podido verse.

Despues de concluida, tanto los construetores con sus mu-
jeres, como los convidados, entran a la ruca a los gritos de
»Coniyin hwé rucd men,» equivalente a «Entremos a la casa
nueva.»

En el interior se hacen tres grandes fogatas, correspon-
diendo dos a los capitanes i la otra al teniente. Cada jefe se
reune con sus mocetones i parte de los convidados alrededor
de su fuego i se da con esto principio a la fiesta.

Las jovenes mapuches estaban perfectamente adornadas.
Muchas tenian los pomulos teiidos con kelithue (sustancia co-
lorante), las trenzas envueltas en plata; la cabeza provista
de un lindo collar de plata (thariloneo) i de un tesd paiii (pa-
nuelo de seda); las orejas, de grandes aros que llegaban has-
ta los hombros; el cuello, de un tharipol (collar de plata);
todo el pecho tapado de una ancha pieza de plata, denomi-
nada Hancatu, que estaba fija con una aguja del mismo me-
tal, i en las manos i en los piés llevaban grandes pulseras o
thrari eu | thrari namun, respectivamente.

Muchas de estas jovencitas, que eran parientas del ecaei-
que, corrian de un estremo a otro con grandes platos lleros
de carne, de caldo; con cantaros de vino, de mudai, con enor-
mes asados todavia chirriando en el asador; etc., ete.

Era un placer para los que recibian algo de estas jovenes.
Todos contemplaban a aquellas hermosas i bien adornadas
araucanas.

En las fiestas, tales como la que describo, las indias jove-
nes ponen en juego todo su arte cogueton i femenil.

La fiesta dura a veces tres i hasta cuatro dias.



Iig. 14.—Espuela i estribera de plita (de antiguos eaciques).
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Fig. 17.—1. Palsera.—2. Colgantes.—3. Anillo.
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En estas reuniones el joven mapuche tiene facilidades de
enamorar a la indiecita de sus afecciones, valiéndose de los
medios acostumbrados entre los aborumu, acuya cjecucion
umdmmihm confianza que entre
todos reina en ese dia festivo.s

Desde los grupos anteriores a la conquista, las habitacio-
nes evolucionaron de la forma circular a la ovalada que es
hoi la mas comun, i la cuadrada, tipo raro i de dltima cons
truceion.

La ausencia de pormenores confortables que tenian en-
ténces, se ha perpetuado hasta hoi. Bajas, sin aire, mui estre-
chas para una familia a menudo numerosa, descansan sobre
un suelo descubierto i himedo, ficil a veces de inundarse.

Estin construidas de armadura de madera cubierta de
earrizo, junquillo o cortadera (Carex chilensis), segun la
localidad.

La puerta en direccion al este, nunca cierra bien. El te-
cho tiene la forma de un casco de embarcacion, con aber-
turas en los lados para la salida del humo,

Su mayor o menor dilatacion depende de los recursos del
duetio.

Otro de los trabajos cooperativos que aun subsisten en las
agrupaciones apartadas, es la trilla a pié (fihuin).

Se hacia un monton de las espigas del trigo, i alrededor
de él se estendia en el suelo una capa de cierto espesor para
que fuese pisada. Arriba se colocaba un viejo con tambor.
Comenzaban a jirar en torno de este haz parejias de cuatro
o mas hombres i mujeres, tomadas de las manos, eon un
paso arrastradg para separar el grano de la espiga. A veces
precedia a los trilladores algun tocador de pito i caseabeles.
Un enmasecarado, collon-collon, se entretenia en hacer reir
con sus bufonadas a los concurrentes. Daraba este trabajo
dos o mas dias, i en ella el duefio de la trilla mostraba todo
empeio en dejar contentos a sus cooperadores con toda la
comida i el licor que podia suministrarles.

El nimero de personas que habitan en la casa, como se
ha dicho, es variable. Cada una tiene su sitio determinado,






CAPITULO V.
Modalidad guerrera

Prictica de guerra de los araucanos.—Rasgos comunes a las razas in-
feriores.—Bleccion del jefe entre los araucanos—El tabi sexual
de los guerreros.—La estratejia.- Los planes—Priicticas mdjicas
aplicadas a la enerra.—Psicolojia del miedo a las armas de fuego.
__Fl valor—La erueldad.—Vestijios de antropofajia.— Causas
que favorecian el espiritu de rebeldia.—El patriotismo embriona-
vio del indijena.—Desaparicion completa de tendencias guerreras

Lo que mas ha contribuido a perpetuar la fama del arau-
cano ha sido su caricter estremadamente guerrero.

Para hacer un analisis psicolojico de su modalidad gue-
rrera, conviene recordar primero, aunque en sintesis mui
jeneral, sus costumbres bélicas (1).

Cuando uno de los caciques mas caracterizados deseaba
romper las hostilidades, hacia circular en las diversas tribus
una flecha ensangrentada i a veces el eraneo o un dedo de
algun enemigo. Iban tambien los hilos rojos llamados pron,
que indicaban el dia de la reunion. Guardabase el secreto
de estos preliminares con admirable sijilo.

(1) Pormenores mas dmplios sobre el particular se hallardin en los
aronistas, sobre todo en el sagaz Gonzdlez de Nijera; volimen I dela
Historia de Araucania, del autor, i el I de la Historia Jeneral de
Chile, del seqior Barros Arana.
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La asamblea se verificaba en tierras del cacique o gilmen
invitante, quien tenia la obligacion de costear los gastos del
festejo, en estas ruidosas reuniones, que dejeneraban a ve-
ces en rinas i borracheras. Se trataba de los motivos que ha-

‘bia para declarar las hostilidades. Se elejia a uno de los
toquis principales o a un guerrero de aptitudes relevantes
para jefe de las operaciones i se acordaban los pormenores
de la movilizacion. Estas juntas tenian lugar en la prima-
vera, en sitios determinados para este objeto i con un ritual
invariable en los discursos i amenazas al enemigo.

Cuando el enemigo invadia repentinamente sus posesio-
nes, rapidos correos partian en todas direcciones, grandes
humaredas anunciaban el peligro i el cuerno de guerra daba
la voz de alerta de grupo en grupo.

‘Acordada la campana, los guerreros se entregaban a ejer-
cicios jimndsticos i a la abstinencia en la comida i en los
placeres jenésicos. Preparaban asimismo sus caballos para
el combate.

Sus planes ofensivos o defensivos eran mui simples, como
correspondia a la guerra en pequeno que sabian hacer, es
decir, de emboscada, sorpresas i captura de convoyes,

En sus escursiones, particularmente antes de poseer el
caballo, no se estendian a lugares demasiado distantes de sus
residencias.

Hacian las marchas, al ménos en los primeros tiempos de
sus campafas contra los espanoles, agrupados i sin orden ni
disciplina, aunque destacaban avanzadas que previnieran
una sorpresi.

Un incidente cualquiera que despertase alguna de sus in-
numerables supersticiones, como el vuelo de un pajaro de
mal agiiero en tal o cual direccion o la pasada de algun ani-
mal en sentido mal interpretado, producian el desbande par-
cial o total.

La caracteristica de la tactica araucana consistia en la
astucia para tender trampas al adversario. «Su principal
cuidado es echar emboscadas i lograr algun descuido del
enemigo. Rehusan cuanto pueden el dar batallas de poder a
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poder. i cuando las dan, HMYﬂlﬂeﬂﬂpﬂrnﬂh&mm.
‘po de exéreitos (1),

Adornibanse los guerreros con plumas de pajaros, eabe-
s i eolas de animales. especialmente de zorros, para adqui-
rir astucia i rapidez.

Se sangraban las piernas i las rodillas con lancetas de pe-
dernal para alijeraise i estraerse la sal que les bajaba a esa
parte del cuerpo, segun su ereencia.

Cada uno se proveia de sus armas. A la llezada de los es-
panoles nsaban la flecha (pulguiy, la honda (huitruce), la masa
o macana (lonco guilguil o cabeza de chuncho), el hacha de
piedra ¢togui) i lazos de juneo para cojer al enemigzo i ama-
rrar a los prisioneros.

Poco despues adoptaron la lanza (huaigui primero i des-
pues rengi, colihue), que prefirieron a todas las otras por la
abundaneia de madera para fabricarlas, Primeron quemaron
las puntas para endurecerlas o les adaptaban pedazos de pe-
dernal, i al fin aprendieron a colocarles astas de hierro

Tomaron el lacai o holeadoras (piedras amarradas) de las
tribus cazadoras del este,

Nunca adoptaron de un modo sistematico las armas de
fuego. Al eontrario, temiéronlas siempre, no ménos por su
estrépito que por sus efectos.

El mas iniciado de los cronistas en los pormenores gue
rrevos de los araucanos, Gonzalez de Nijera, dice de los in
dios de la conquista: «con todo estono podian dejar de temer
la manifiesta i clara ventaja que los nuestros les tenian en
armas i caballos, bastante causa para reprimirles el intento
de rebelarse, puesto que tenian los indios de aquel tiempo
tan poco valor, que al estampido de un solo arcabuz se pos-
traban sus escuadrones por el suelos (2.

En la batalla de las Cangrejeras (1629), al estampido de
los arcabuces, «unos se enterraban i otros saltaban al aire-
(3). En el atague al fuerte de las Uruces, en Valdivia, a me-

(1) Rosales, tomo I, pdj. 1190
(2) Insengain i veparo de la guerea do Chile, pij. 86,
(4) Cdrdoba i Figaeroa, pij. 206,
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diados del siglo XVII, <acometieron a la media noche con
furia, pasaron el foso, cercaron el fuerte, huyendo el cuerpo
a las piezass (1).

Con frecuencia se encuentran pasajes en los cronistas en
que se cuenta que los indios se echaban al suelo al estampi-
do de los arcabuees o que se ponian en fuga con <algunas
rociadass de estas armas,

Hasta el iltimo periodo de sus guerras conservaron tal
temor. En el combate de «Monte Urras acompanaba al jene-
ral Jos¢ Maria Cruz, revolucion chilena de 1851, una partida
de araucanos que obedecia al eélebre caudillo Mangil. «Fs-
tos barbaros se manifestaban aterrados con el estallido de
las bombas, cuyo uso les era, al parecer desconocido, pues
cuando algunos oficiales fueron a decirles que cargaran, se-
fialaban con sus lanzas el espacio i tratando de remedar con
el jesto el estallido de aquellos proveetiles, daban a entender
que ellos tenian miedo de pelear con enemigos que hacian
caer sus fuegos del cielo» (2.

En sus peleas con los soldados de la repiiblica, nunca o
mui pocas veces atacaban antes que la infanteria hubiera
descargado sus fusiles. Al ruido de una descarga o de un
simple disparo, se inclinaban a un lado del caballo para es-
cudarse con ¢l pescuezo i cuerpo de éste (3).

En el dltimo encuentro que tuvieron con algunos vecinos
i milicianos de Collipulli, en el lugar de Rengan, habrian
vencido con toda facilidad si los asustados defensores de ese
pueblo no hubieran comenzado a disparar sus fusiles, esco
petas i revolvers sin érden ni fijeza. Los primeros pelotones
retrocedieron, arrastraron a los otros i todos se lanzaron a
un barranco del rio Malleco (4).

El dia fijado para abrir las operaciones se reunian los gil-

e SE——

(1) Olivares, Historia de Chile.

2) Vieniia Mackemma, Iiez afios de la administracion Montt,
tomo IV, pij. 263.

(3) Archivo del autor.

(4) Arenivo del autor.



men o sus capitanes con el continjente que les correspondia,
Venia la jente provista de la comida necesaria i quedaba a
las drdenes del jefe jeneral, aunque el particular no perdia
por completo su independencia de mando,

En los primeros choques eon los espaiioles, entraban al

combate en pelotones compactos, mas o ménos alineados, que
embestian sucesivamente.

Aleccionados por los mestizos i desertores e imitando a
loz espaioles, progresaron en sus practicas guerreras en los
periodos sucesivos a la conquista: aprendieron a construir
fuertes i defensas artificiales, que no persistieron en sus cos-
tumbres guerreras; a tender trampas de fosos a la caballeria,
a formar mejor su linea de batalla i a ejecutar algunos mo-
vimientos elementales sobre el terreno; pero no a maniobrar
conforme a las necesidades del combate.

La adopeion del caballo espanol aumentd sobre todo Ia po-
tencia guerrera del araucano, Desde el primer tercio del
siglo XVII, la caballeria espanola solia ser arrollada por la
araucana, «la cual en estos tiempos se habia hecho bravisi-
ma en el manejo de los caballoss (1).

El eronista Rosales describe asi la manera que tenian de
iniciar la pelea: «Acometen haciendo mil monerias, dando
galtos, tendiéndose en el suelo, levantandose con gran lije
reza, quebrando el cuerpo i haciendo acometidas i retiradas».

Combatian desnudos desde la cintura para arriba i carga-
ban con un vocerio unanime i estruendoso, costumbres que
se perpetuaron hasta las iltimas campanas de la repablica.
A veces avangaban en cuatro pies hicia 2l enemigo para no
ser vistos i cargar en seguida con toda rapidez. Este avance
tenia ¢l nombre de hwinolfo. Ganar en un asalto era huchui
malon.

Eran mui dados a los combates singulares, en presencia
de los ejéreitos listos para acometerse; la historia rejistra
numerosos casos de retos de caundillos araueanos a jefes es-
panoles.

(1) Molina, Compendio de la historia civil, pag. 297
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- Daban a sus actos de valor toda la publicidad i resonancia

* gue establecian las costumbres: <I asi, dice un cronista,
dando una huena lanzada a otro cuando pelean i en matan-
do a otro en la guerra, da dos saltos el indio matador i pu-
blica en voz alta su hazaia para que todos sepan como es
valiente, i dice inché (vo) nombrindose i dandose s conocer
a todos, asi amigos como enemigoss.

El mismo agrega: «<Son feroces i crueles notablemente en
sus venganzas, despedazando inhumanamente al enemigo
cuando le- han a las manos, levantandole en las picas, ha-
ciéndole pedazos, sacindole el corazon i relamiéndose en su
sangres (1). «Cuando en la guerra matan a algun jeneral o
persona de importancia i le cortan la cabeza, le toca el guar-
darla al fequi jeneral, como presa de grande estima i que
pasa de padres a hijos como vineulo de mayorazgo, i en las
ocasiones de guerra o de alzamientos la saca como estan-
darte real que quitaron al enemigo.

tinardan el casco despues de haberlo pelado i descarnado
en agua caliente, i en las borracheras de mucho concurso le
sacan para beber en él por grandezas (2).

Ceso la preparacion de eraneos cuando avanzo el perfec-
cionamiento de la familia patriareal,

De ordinario hacian perecer a los prisioneros poniendo en
ejecucion un ceremonial minucioso. Lo conducian amarrado
i desnudo al pié de un darbol. Tados lo burlaban i pedian su
muerte a gritos. Lo hacian arrodillarse i enterrar unos pali-
tos, que representaban jefes espaioles. De repente un caci-
que le daba un golpe de togui (hacha, en la cabeza para en-
sartarla en una lanza. Le estraia el corazon para mordeilo
i untar en la sangre sus armas. De las tibias hacian pitos
( piieiilea) i abandonaban el troneo a los perros.

Este sacrificio de prisioneros se hacia para solemnizar una
borrachera (3).

(1) Rosales, Historia, tomo 1, pidj. 117.
(2) Rosales, Historia, tomo 1, pig. 123,
(%) Cronistas,
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Por escepcion perdonaban el sacrificio a los prisioneros
que sabian algun oficio. Incorporibanlos a la familia i aun
los casaban, E ) no les concedian los mismos derechos §ue
a los . La fuga de estos prisioneros les causaba una
furia sin limites. o

Cesb tambien cuando se humanizaron las costumbres. por
un nuevo jénero de vida. En el siglo XVIII va estaban en
desuso.

Sclrmjabsl_h pelea ciego de furor en el primer momen-
1o, i si el éxito lo favorecia, desplegaba una ferocidad estre-
mada ¢on el vencido, al cual esterminaba por lo comun en
el mismo campo de batalla. Si alguno lograba quedar vivo,
se le arrastraba al interior de la tierra, desnudo, con un lazo
al cuello i amarrado a la eola del caballo de su captor.

Preferian la estacion de las cosechas para efectuar sus
ataques a las posesiones espaniolas o de los indios sometidos
para «tomarles las comidas.

Causas de sus desbandes solia ser la muerte de alguno de
sus caudillos principales.

Produeida la derrota, las porciones de indios huian a sus
tierras en todas direcciones, sin sujecion a mandato alguno i
favorecidas por la topografia quebrada del terreno.

Cuando obtenian la victoria i recojian el botin, se disemi.
naban tambien en distintas partidas hicia sus posesiones.

El araneano, de indole tan ceremoniosa, daba a los trata-
dos de paz una solemnidad inusitads, en que entraban la
muerte de alzunos animaies, formaciones, juramentos, discur-
sos, bailes i horracheras.

La vuelta de los guerreros al hogar, motivaba asimismo
fiestas de familia para festejar al vencedor o vencido, que
solia ser lo mismo. Cuando se recibia la noticia de la muerte
de algunos, las mujeres prorrumpian en llanto i los homibres
en imprecaciones i amenazas.

El hotin entraba como objetivo principal de sus empresas
bélicas, que ordinariamente no eran sino escursiones de ra-
pina.
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Cogados por recojer los despojos del enemigo, olvidaban
con lmm el peligro i sufrian derrotas irreparables.

miento ilm i contorsiones frendtioas.

No se presentan dificultades en la tarea de investigar los

ﬁmm i psicolojicos que orijinaban los actos beéli-
cos del arancano,
* En las sociedades no civilizadas ha existido una actividad
guerrera constante, a causa de la necesidad colectiva de
agredirse i defenderse. Combatian por necesidades econo-
micas, como defensa de los animales, de la zona de ecaza,
pesea, recoleccion de [rutos, ete.: por las jenésieas, como la
proteceion de las mujeres: i por las juridicas, mas frecuentes
que las anteriores, como obtener la reparacion 0 compensa-
cion de agravios individuales.

En estas sociedades todos eran guerreros tan pronto como
estaban en eondiciones de manejar las armas.

Tal actividad existia tambien en la composicion social de
los araucanos. Todos los varones aptos para las armas for
maban un gremio de guerreros. Por eso tambien la dnica
institucion de cardeter publico que tuvieron fué la asamblea
militar, para elejir un jefe temporalentre los caciques aliados.

Como la guerra no estaba sometida al poder i la aetividad
politica, esta designacion recaia a veces en algun individuo
quo no investia dignidad alguna, en el valenton de alguna
tribu, habil en el manejo de las armas i del caballo. El res-
peto del hombre incivilizado a la fuerza corporal, lo eoloca-
baen condiciones de imponer a la masa el prestijio de su
intrepidez i de su vigor lisico.

Por esta misma separacion del drden politico i la estruc
tura guerrera, asistia a las asambleas el que lo estimaba
conveniente, si no pertenecia al grupo; mas, si estaba inelui-
do en ¢l, la fidelidad comunal lo obligaba a secundar con
prontitud incondicional los li!upuslh)s del galmen que pro-
ponia la guerra.
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Las pruebas larzas i rigurosas a que se sometian en ¢ an-
to a comida i funciones sexuales antes de entrar a una cam-
paina, no pueden considerarse como un privilejio de previ-
sion de nuestros aborijenes; formaban parte del cuerpo de
prohibiciones numerosas, conoeidas con el nombre jenérico
de taba, que, como en todas las razas primitivas, pasaban a
ser con el uso inmemorial preseripeiones inviolables.

Pasando al criterio militar de los arauncanos, ;puede acep-
tarse la afirmacion de eseritores antiguos i modernos acerca
de que poseian el arte de la guerra en grado mas o ménos
perfecto i complets?

Hai evidente exajeracion. La estratejia (conduccion de
la guerra) i la tactica (conduecion del combate) en su de-
sarrollo regular suponen un ejército de organizacion perma-
nente i gistemada, de ninguna manera ocasional i caprichosa.

Tenian una tactica pnrticular pero rudimental aun. Po-
seian ciertas prieticas que podrian llamarse de seguridad i
reconocimiento i algunas ventajas para la ofensiva, como
la nocion exacta del terreno, iniciativa i facilidad para sa-
car del campo enemigo sus provisiones; pero los despliegues
para el combate i los mavimientos en el radio de accion no
eran ordenados i eficaces. Ejecutaban el ataque como me-
jor podian en masa eompactid o en bandas dispersas, siem-
pre a la earrera i gritando. En suma, no tenian estratejia
ni tietica; npcn.'u estratajema o arte de enganar al ene-
migo.

A el ejército mﬂe}nlm la composicion social; cada
tribu formaba una mndad mdepcndlemf-. con sus jefes i ele-
mentos propios.

L4 gscasa cohesion de estas fracciones contribuia a que la
a-cmn no resultara siempre combinada: los grupos atacaban

numra. i separadamente sin prestarse mi-
t 10§ I: -

Estos jefes secundarios se retiraban del campo de aecion
cuando lo creian necesario, como lo comprueba acada paso
la historia militar de la Araucania.

Esta falta de direccion uniforme fué¢ una de las causas
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que [avorecieren el éxito de los espanoles primero i en se-
guida de los chilenos.

Por esto mismo las contiendas se desidian comunmente en
mmdmihmdeuwimm s
acomodaba mejor a la organizacion i mndm:hs heredadas
de los indijenas.

;Por qué no ideaba planes complejos? :

El examen de la constitucion mental del araucano, da a
conocer pronto la inferioridad de sus [acultades lijicas.
Cierto es que no carece del todo del sentido lojico, pero lo
posee de un modo poco desarrollado, insuficiente para enca-
denar el raciocinio i ordenar las ideas. Tomando en  cuenta
semejante estado mental, se comprende que sus plaues de
guerra havan sido simples. de ejecucion inmediata i no
combinaciones de hechos complejos i abstractos, destinados
a producir resultados ulteriores o lejanos,

Como todas las poblaciones primitivas, nuestros aborije
nes no Hevaron mui léjos la guerra en los primeros tiempos
de su vida historica, porque no tenian motivoes ni medios
economicog abundantes. como animales, provisiones, tras-
portes, ete. La guerra en ese periodo fué principalmente ju-
ridica, o una espedicion pareial hecha por una partida de
guerreros para saquear i vengarse: de aqui proviene el wa-
lon araucano.

La jeneralizacion de las practicas mijicas entre los arau-
canos esplica la intervencion de los adivinos, que predecian
el éxito o el fracaso de una espedicion, i la costumbre de ves-
tirse con pieles o cabezas de animales o de tragarse peque-
fios pedazos del corazon del leon.

Atribuian a cada una de estas partes vida propia, con ac-
cion poderosa de ajilidad i fiereza, que se comunicaba al po-
seedor.

El temor del indio a las armas de fuego, comprobado por
la historia, no es una injuria a su valor; proviene de un fe-
nomeno psicoléjico mui conocido. En relacion del desenvol-
vimiento cerebral, en las sociedades inferiores la accion re-
fleja es excesiva: ésta es debida a las excitaciones de los ner-
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vios sensitivos periféricos, de los sentidos i de la sensibilidad
jeneral, las que trasmitidas al cerebro, hasta las células que
forman la corteza cerebral, se perciben como sensaciones que,
una vez coordinadas ahi, se transforman en movimientos
musculares glandulares o de otra especie. Estos fenomenos
se llaman reflejos i enando se verifiean en la esfera del gran
simpitico, como manifestaciones de la vida vejetativa u or-
ginica, pueden presentarse sin que nos demos cuenta de ellos,
de una manera involuntaria.

Asi se verifican los movimientos involuntarios o la mimica
refleja, que aumenta miéntras ménos civilizado es el ajente.

El antigno araucano, de apariencia calmosa e indiferente,
carecia, pues, de capaecidad para dominar los reflejos, o lo
que es igual, obraba a impulsos de las circunstancias este-
riores. f

Como sucede en casi todas las sociedades incivilizadas, su
valor era simple efecto de la accion refleja ino el de eleva-
do sacrificio por un interes superior. Su arrogancia, sus de-
safios insultantes antes de combatir, que han pasado como
rasgos esclusivos de valor, no eran mas que las maldiciones
al enemigo, practica mdjica en uso en todas las sociedades
incultas (1).

La erueldad excesiva pocas veces ha faltado como rasgo
dominante en las costumbres guerreras de las colectividades
incultas.

Esto se orijinaba de la influencia de las instituciones, del
medio social, de los instintos heredados i de las represalias
contra la erueldad a veces ignal de los espanoles.

Los sentimientos humanitarios no existian en esas colec-
tividades, o bien se manifestaban débiles e intermitentes.

Todas esas circunstancias encuadraban en la mentalidad
del araucanc.

Por eso ¢l, que se manifestaba endurecido al propio dolor
fisico, a los suplicios que se le imponian, impasible a los gol-

(1) MuveLis, La notion de Uiniuria dansle tres ancien droit ro-
matin.

10
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* pes de su accidentada vida, miraba con igual indiferencia la

~ desgracia ajena, era inaccesible a la piedad.

~ Se hacia el egoismo ménos feroz en los pueblos no civili-
zados cuando aumentaban los medios de vivir: nacia entén-
ces la hospitalidad.

Esta lei comun es la que esplica la ferocidad de nuestros
aborijenes con los vencidos i la muerte de los prisioneros, en
medio de una coremonia que conservaba los restos del ca-
nibalismo, particularmente en el primer periodo historico
hasta el siglo XVIL

A medida que se humanizaba mas Ia guerra, el motivo
economico del rescate i la esclavitud reemplazdé al cani-
balismo,

La antropofajia habia existido en fases anteriores al pa
triarcado. Los progresos § el aumento de medios de vida que
trajo la conquista peruana, la hicieron perder su cardcter de
prictica comun. Cuando llegaron los espanoles al territorio,
hallaron vestijios de ella en algunas agrupaciones aisladas,
a cansa de la lentitud con que en las sociedades embriona-
rias van desapareciendo las instituciones seculares. Se en-
contraba en forma de costumbre de guerra con los pri-
sioneros,

La lengua conservaba una espresion que debia haber sido
de uso corriente en la organizacion areaica, iloche, come jente.

Los cronistas alcanzaron a consignar datos esplicitos so-
bre este particular. Para no acumaular citas, bastari mencio-
nar a dos, de los mejor informados.

Gonzilez de Nijera al deseribir la muerte de los prisione-
ros asegura que les arrancaban algunos miembros i agrega:
eAsan i comen lo que van cortando» (1). Completa en otras
pajinas sus informes en estos términos: «son pocos los que
destos birbaroes dejan de comer carne humana. de tal suerte
que en afios estériles el indio forastero que acierta por al-
gun ¢aso a pasar por ajena tierra, se puede contar por ven

(1) Desengaio i vepare de la querra de Chile,
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‘turoso, si escapa de que encuentren con ¢l indios della, por-
que luego lo matan i se lo comens.

El padre Rosales recojié noticias abundantes acerea de la
-antigua antropofajia. En una de sus informaciones dice:
=quando ha de hazer una fiesta v borracheras, si no tienen
en su tierra algun captivo a quien quitar la vida para solem-
nizar la fiesta, van a la otra a comprarle, v las viejas v los
ninos han de comer de sus carnes y labar las manos en su
sangres. (1)

Habla de unos indios serranos que vivian no mui distan-
tes dp Osorno: <comianse en los banqguetes los indios capti-
vos, aungue fuesen nifios v muojeres: que es ferocidad estra-
fia y poco usada en los chilenos, que lo mas que comen es el
corazon para hazer demostracion de su odio y enemistad,
pero estos todo el captivo entero, sin dexar cosa del, se le
comians.,

Podrian multiplicarse las citas sobre este partieular.

Las tendencias conjénitas del araucano por la guerra se
hallaban estimuladas por el éxito, en ocasiones admirable,
de sus empresas, el cual se debia a la impericia de las tro-
pas espanolas i la deficiencia del servicio de esploracion de
esos tiempos; a la adopeion del caballo; al progreso, aungue
limitado, en el arte de pelear, i a la configuracion del terre
no, que le proporeionaba en casos de rotiradas o sorpresas,
refujios numerosos en los bosques, montafias, lagos i cor
dilleras. 3

La misma organizacion interna favoreecia sus habitos de
guerra: las grandes familias patriarcales, ocupaban lugares
propios, numerosisimos en cada rejion. Separadamente o
federndas presentaban al invasor una resistencia que se su-
cedia a cada paso, preparaban mui bien las sorpresas, las
marchas en secreto, las comunicaciones i seiales.

Esta actividad guerrera fué causa de que se desarrollara
en la mentalidad del araucano su caracteristica psiquica: ¢l
espiritu de rebeldia, que se intensificaba con el odio al cap-

(1) Historvia, pij. 191.
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tor de sus mujeres i animales, al devastador de sus siem-
bras i viviendas.

Lo animaba tambien cierto sentimiento de libertad: la
angustia del vencido, el amor a la tierra de sus antepados,
asocian a todos sus mdviles guerreros la idea de indepen-
dencia. Pero esta libertad es embrionaria, confusa en el es-
piritu de los individuos. Sobre ella prima el estimulo del bo-
tin, motivo mas conereto de agresion. :

No debe tomarse tal estado por patriotismo. Propiamente
hablando, el araucano carece de la idea de patria. Su senti-
miento de fraternidad, formado bajo la intluencia del clan,
rara vez se sale del circulo de éste; no puede alcanzar la es-
tension de la solidaridad’ nacional.

Las uniones realizadas con los otros grupos son momen -
taneas i los jefes disimulan el pensamiento de romperla en
cuanto saquen de ella alguna ventaja.

Por una seccion invadida no se levantaba el territorio
entero.

Las medidas vejatorias del odiado estranjero contra sus
creencias, sus costumbres e instituciones, despertaban un
sentimiento comun de cdlera, pero cada grupo permanecia
indiferente a la accion hasta que no le alectaba directa-
mente.

Sin embargo, crea una especie de epopeya indijena, paté-
tica, baladrona, con héroes de distintas tribus i perpetuada
por los eantos i tradiciones de los narradores,

La mujer no asistia a las empresas guerreras del hombre,
ni aun para ayudar o alentar a los combatientes, como su-
cedia en otros pueblos. Los casos aislados, como el de Jane
queo que mando un ejéreito a fines del siglo XVI, se debieron
a causas accidentales, a deseos de venganza quizais.

Reminiscencias de su histérica aficion a la guerra fueron
las formaciones i simulacros que continuaron teniendo des
pues de la ocupacion definitiva; pero al presente esa aficion
guerrera ha desaparecido por completo. La enerjia militar
de la raza es hoi una tradicion i nada mas, pues les mapu-






CAPITULO VI,
Rasgos étnicos,

Rasgos corporales antignos.— Persistencia de estos rasgos raciales.
Crineos.—La mezela. — Escasos eruzamientos de chilenos i
araucanos.—Ampliacion de datos.—Fscasa natalidad. —Causas
de esterilidad.-—Vida patolojica—La sensibilidad visual —Fe-
némeno psicoldjico.—Sensibilidad anditiva. —La musica, —Sen-
sibilidad taetil, odarifera, gustativa i térmica.— Estincion.

Fueron en lo antiguo los indios de Arauco «de estatura
comun, aungue algunos son de estatura levantadas (1) <Los
que habitan en las llanuras son de buena estatura, pero los
que se crian en los valles de la cordillera gobrepasan a la
mayor parte de estatura comun= (2).

Estaban contestes los cronistas en calificar de robusta la
complexion del indio antiguo i en darle rasgos fisonémicos
uniformes, a saber: cabeza i cara redondas, frente cerrada,
los cabellos negros, lisos i largos, narices romas, barba cor-
ta por la costumbre de arrancarsela, el pecho ancho, fuer-
tes los brazos i las piernas, mano redonda, pic pequeo i
fornido, color moreno que se inelina a rojo (3).

(1) Rosales, Historia, tomo L. pdj. 108.
2} Molina.
(3) Olivares.



Formaban, pues, una raza, si por tal se entiende «un gru-
po somitico, caracterizado por cierto nimero de rasgos co
munes a todos los individuos que lo componen» (1).

Diéronie sus ventajas corporales la prioridad entre todas
las americanas. "

Con pequeiias desviaciones locales o individuales, la gran-
de uniformidad de los tipos araucanos se mantuvo al traves
del tiempo hasta la Araucania moderna.

Talvez por los mejores medios de existencia, su [lisico se
vigorizo en el altimo periodo de su vida independiente,

La talla signid siendo media en los dos declives de la sie-
rra de Nahuelbuta i mas elevada en las tribus del este i del
sur, por mezela sin duda con los grupos de las pampas ar-
jentinas (2).

Actualmente ha desaparecido en ne escasa medida esta
uniformidad rejional de estaturas. La comunicacion mas ae-
tiva de ahora i los eambios frecuentes de residencia, han
producido una alteracion tal, que no es raro encontrar en
un mismo grupo los diversos érdenes de estaturas, desde las
altas de 1.72 hasta las bajas de 1.50

Los rasgos raciales de las agrupaciones sobrevivientes
persisten aun intactos, cuando no han esperimentado la in-
fluencia de la mezcla.

Numerosas comprobaciones de tipos jenuinos dan los si-
guientes pormenores del cuerpo araucano, que no se dife-
rencian de los que fueron comunes a los ascendientes.

El eonjunto corporal aparece grueso i fornido El pecho
es ancho; el cuello, corto i abultado, sostiene una cabeza re-
donda i grande. Los cabellos, que hoi se usan recortados en
el hombre, son negros, derechos i fuertes. Barba ancha, ba-
ja i por lo eomun sin pelo, pues los indios no han perdido
del todo la costumbre de arrancirselos con el instrumento
llamado payunture. La frente, poco alta, se ensancha hacia
los ladoes. Las cejas se delinean rectas i poco pobladas, es-

(1) Lehmann-Nitsche, Tipos de crdneos i crdneos de raza.
(2) Historia de la civilizacion de Araucania, por ¢l autor.
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los grupos or ientales de Nahuelbuta
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traidas en ocasiones con el instrumento mencionado. Boeca
dilatada i labios abultados; dientes blaneos, fuertes i desa-
rrollados, en particular los ineisivos. Nariz baja i ancha-
Ojos pequenos i de espresion disimulada algunas veces i
desconfiada en otras. Pomulos salientes; propension al pro-
natismo en la rejion subnasal i en los dientes. Orejas de ta-
mano medio i con el lobulo agujereado en las mujeres tni-
camente, porque ha desaparecido para los caciques el uso
de los aros, .

La prominencia del vientre, sobre todo en la mujer, re-
salta a primera vista. El posterior es redondeado. Los bra-
zos i las piernas se distinguen tambien por su desarrollo
voluminoso i su corta estension. Las manos i los pies son
cortos, anchos i redondos, de manera gque en los iltimos no
aparece mui visible el tobillo: talon corto i redondeado i
planta del pié un poco arqueada.

En los hombros se nota una linea concava, no siempre
bien pronunciada.

Los senos adguieren en la mujer un desarrollo estraordi-
nario. Su cuerpo se halla desprovisto de vello, mas que en
la mujer eivilizada, aunque va ha perdido la costumbre de
arranecarse los pelos de las axilas i de la rejion pudiea.

Hoi no es, por consiguiente, un insulto sangriento como
antes decirle, «india peluda»

El color recorre toda la gama del moreno rojizo al tinte
mate i blanco bajo.

Hasta en los mapuches que han cambiado de habitos i
traje i que viven en pueblos, se conserva el olor desagra-
dable i caracteristico de las razas inferiores.

El tipo de eraneo araucano corvesponde a los signos es-
ternos recien enumerados: redondo de ordinario en el valle
central i en la costa i mas prolongado en el este; de cierta
tosquedad por lo jeneral e inclinandose a pesado antes que
a liviano.

La movilidad que desde hace algunos anos han impuesto
al indio las nuevas condiciones de vida, aumentando los
cruces de rejiones distantes, ha traido una variedad eraneal
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mui marcada, hasta el punto de perderse en una misma tri-
bu toda forma caracteristica.

En los crineos de mestizos, champurrias como se les lla-
ma en lenguaje indijena, las formas esteriores se modifican
con [recuencia, sin que deje de persistir cierta manifesta-
cion del tipo de la raza; toman un aspecto de mejor mocela-
cion; el peso disminuye i el conjunto adquiere semejanza a
los craneos europeos intermedios.

Todo el organismo ancestral suele modificarse notable-
mente en estos champurrias o mestizos. En la mayoria de
los cruzamientos se producen condiciones orginicas de las
dos razas, con predominio de una de ellas. Si la preponde-
rancia es de la superior, que ha entrado en accion pura o
va mezelada, los rasgos fisonémicos se regularizan perdien-
do sus linens araucanas. Pero, si predomina la inferior, se
mantienen sus signos propios, en especial la nariz.

No son raros los casos de herencia regresiva o atavismo.
Enténees la  reaparicion de las facciones indijenas se
acentia (1),

Se puede asegurar con entera certeza que las cruzas tien-
den a eliminar la eonstitucion fisica del araucano antes que
la mental, i que siendo anatémicamente buenas las dos ra.
zas, dan siempre un producto no inferior a ambas.

Pero esta trasmision tiene que verificarse lentamente, ser
la obra de varias jeneraciones. Sobre todo para que el cruza-
miento entre como factor apreciable en la formacion mas
amplia de una nueva entidad étnica, habri de manifestarse
en mejores condiciones de efectividad.

La mezela no ha sido mui activa hasta hoi.

establecimiento de las poblaciones espaiiolas en el te-
rritorio de Arauco no produjo una mezela activa entre indios
i peninsulares. En primer lugar, los sentimientos de rabia
hereditaria de las dos poblaciones no debieron permitir una
fusion eotuplf-tn. Por otra parte se oponia el sistema de vida

(1) Numerosasa notaciones del orijen de Hhampurrias hechas por
el autor.
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de los espaiioles. Los ocupantes del territorio se dividian en
vecinos encomenderos, simples vecinos i soldados en servi-
cio activo.

Las dos primeras clases vivian en hogares en que la mu-
jer era espanola o eriolla; entre los segundos, por la natura-
leza de su oficio, las uniones clandestinas con indias se en-
contraron siempre en escaso nimero,

Pues bien, la destruccion de las ciudades espanolas modi-
fico el cruzamiento escaso que habia existido hasta enténces.
El que se pudiera llamar esterno, que daba descendientes
para fuera de Aranco, se restrinjio hasta minima escala, i el
interno, que se produjo dentro de las tribus armadas, aumen-
t6 con los prisioneros de los dos sexos.

Pero este aumento gueds perdido como una incrustacion
espanola en la raza arageana, Los prisioneros i los deserto-
res mantuvieron hasta los iltimos anos de la Aviocania esta
mezela interna, enyas huellas es faeil descubrir fodavia en
muchas familias araneanas,

Algunas tribus eostinas del norte de Arauco i otras de las
eabeceras de Nahuelbuta i del valle central, se mezelaron
mas [rancamente con los mestizos. Sin embargo, la supervi.
vencia de costombres que se notan entre los araucanos en
cuanto a union sexuval con la raza superior, permite deducir
qua esas tribus, mas que eon mezclas, se raleaban por emi-
graciones parciales al interior, estineion natural o por el es-
trago de las epidemias.

Se ha podido comprobar perfectamente gue, a medida que
la eonquista avanzaba para el sur, parte de las familias so-
metidas se corrian a los grupos rebeldes mas inmediatos.

Se comprueba esta afirmacion sobre todo en lo que hace
a los idltimos periodos de la Arauncania.

Los indios que tomaban los espaiioles en sus eorrerias co-
mo esclavos, no eran tantos que pudieran constituir un ele-
mento de eraza abundante, i los que se sacaban de la zona
de Valdivia, abrumados por los trabajos excesivos, las en-
fermedades i la nostaljia, no se pueden tomar tampoco en
calidad de jeneradores importantes.
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El araucano ha mantenide, come es natural, la inclinacion
sexual a su propia raza i la repulsion a otras castas, repul-
sion que es de costumbres, idioma i hasta de pricticas in-
timas.

En 1895 habia apénas en las provincias de Malleco cuatro
por ciento de uniones de indijenas con chilenos.

Diez anos despues, cuando la Araucania ha desaparecido
como territorio indijena, cuando se ha cruzado de caminos
i ferrocarriles i la poblacion chilena aplasta a la de natun-
rales, el araucano, aungue no tanto como antes, sigue siendo
refractario al matrimonio con individuos de otra projenie.

El oficial del rejistro civil de Tolten decia a este respecto
en 1907:

«Nimero de casamientos de hombres mapuches con muje-
res chilenas en 1905 i 1906, ninguno.

Numero de casamientos de mujeres mapuches con hom-
bres chilenos: Ninguno.

#8i en la circunsecripeion los indijenas se han mezelado ya
mucho con la poblacion chilena? En esta circunseripeion de
Tolten los mapuches poco o ningun interes tienen por mez-
clarse con los chilenos; juzgo que por no perder sus costum-
bres i su idioma. Manifiestan eierta tirria hacia los mestizos;
que son pocos, i a quienes desprecian por su media san-
gres (1).

En las reducciones inmediatas a los pueblos es donde se
verifica el mayor namero de matrimsnios de indijenas con
chilenos. Como en estas uniones no es el amor ¢l movil, sino
el interes del eampesino a los terrenos i animales del indio,
el acto se legaliza, por lo jeneral, ante el oficial del rejistro
civil.

de Temueo, don Ricardo Galindo, ha anotado estos
datos:

Matrimonios en 1904 de dos indijenas... 5
Matrimonio de indio i chilena.. .. . . 1
Matrimonio de chileno e india.... ..... 3

(1) Datos al autor,




El oficial del rejistro civil de Imperial, don M. Navarrete,
mum“m .

lntlimanio.m 1904 de dos indijenas. . .
Matrimonio de indio i chilena. .. . .
Matrimonio de chileno e india, ... . ... 3

—

_ En las reducciones que rodean a la ciudad de Temuco. ca-
da upa con un nimero aproximade a 110 indijenas, hemos
contado los siguientes matrimonios mistos:

B L T e e e S iy
TRODIICBIIN. . -1 . o iensiiins 1
EVCULR QO EAORURIL 1.+ 0os s mie = sinie o w: o o ninguno.

El seiior protector don Evlojio Robles, cree que alrededor
de Temuco e Imperial es donde existe el mayor nimero de
champurrias (arancanos con sangre espafiola) i que en las
tribus de Ias faldas de Nahuelbuta i otras reduceiones aisla-
dus la raza se conserva mas o ménos pura.

Los champurrias o araucanos espanolizados son, pues,
abundantes en los grapos indijenas actuales; hasta eaciques
de fama llevan en su sangre mezcla de la casta que los ha
suplantado. Pero es preciso observar que casi todos ellos
quedan viviendo en las reducciones, se unen a fam lias neta-
mente araucanas i dan asi a la ernza una direecion regresi-
va. La poblacion nacional, chilena, con esto nada ha ganado
por el momento.

Alumnos del liceo de Temueo han sido los jovenes mapu
ches Painemal. Collio, Melinao, Cofiueman, Neculman, ete.,
descendientes de ricos i famosos cacigues, i todos han ido a
buscar esposa a las rucas de sus antepasados, aun cuando
habian adquirido en las aulas de este colejio una instruccion
que podia haberlos acercado a la familia chilena.

Otro tanto sucede con las mujeres que salen de los colejios
de su sexo. n

Tal es la repulsion jenésica que existe en el araucano, que
ha habido easos de prostitucion en Imperial i otros lugares
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no ejercida jamas con chilenos, sino cuando la mujer se ha-
llaba en estado de ebriedad _

Si esto pasa ahora, puede calcularse lo que sucederia an-
tes, cuando el odio de las dos razas era implacable i cuando
las agrupaciones indijenas vivian aisladas i con las armas
en la mano.

Tales antecedentes permiten llegar a la conclusion de que
la raza espanola no ha prestado hasta aqui a la araucana
sus earacteres especificos.

En 1908 cuando una penetracion miitua ha podido efec-
tuarse, las eruzas se han hecho mas frecuentes en los grupos
inmediatos a los pueblos.

Con todo, hai algunos en que no se cuenta un solo ma-
trimonio de indijena coxn chileno. Alrededor de Quepe, aldea
de la provincia de Cautin, se estienden las reducciones de
estos caciques:

Mareelino Nahuelhual, con 46 familias i cerca de 150 per-
sonas; ningun matrimonio misto,

Juan Huenchual, con 102 familias i cerca de 300 personas;
un matrimonio misto. |

Juan Anihual, su posesion esti ocupada por el pueblo.
Diseminadas las familias parientes, solo la suya quedo ocu-
pando un sitio de la poblacion, i entre sus miembros no hai
casados con chileno.

Fermin Manquilef, con un nimero de indij nas que sobre-
pasa a las anteriores, tiene dos matrimonios mistos.

La comarca de Maguehua, un poco al sur de Temuco, de
vasta estension i no ménos de 3,000 mapuches, da el maxi-
mum de matrimonios mistos. La nomina que se anota a con-
tinuacion serd un dato revelador acerca del particular e in-
dicard la prolificuidad de estas uniones.

Araucanas casadas con chilenos:

Maria Melivilu con José Liborio Mufioz, 2 hijos.
Rosa Marileo con José del C. Munoz, 5 hijos.
Maria Melivilo econ Fuljencio Gallardo, no tiene.
Pascuala Jaramillo con José Luis Yaiez, 6 hijas.



Maria Jaramillo eon Julian Aguayo, 1 hijo.
Cérmen Jaramillo eon José E. Monsalve, 2 hijos.
Juana Marinao con Juan de la Cruz Gonzilez, 3 hijos.
Maria Rapiman con Félix Lizama, 4 hijos.

Blanca R. Quechuvilu con Pedro Pablo Contreras, 4 hijos.
Rosa Marinao con Belisario Segura, 2 hijoa.
Margarita Peneitui con Eliseo Aguayo.

Bartola Filumil con Ramen Isla, 4 hijos.

Juana Antivil con Manuel Gatiea, no tiene.
Cusepilli Curilem con Juan Godoi, 2 hijos.

Rosa Curinao con Félix Aedo, D hijos.

Manuela Peneipan con Manuel Morales, no tiene.
Rosalia Birgos con José Fuentes, 2 hijos.
Margarita Birgos con Hipdlito Klause, 6 hijos.
Manuela Huenuman con Juan Bautista Rodriguez.
Rosa Cereno Llancanao con Pedro Gajardoe, 2 hijos.
Margarita Saavedra con José Ignaecio Arias, T hijos.
Cirmen Jaramillo con Juan Morales, no tiene.
Rosa Curilal con Clemente Ferndndez, 6 hijos.
Maria Cuarviche eon Avelino Sandoval, no tiene.
Rita Frecaman con Manuel 20 Riquelme, 4 hijos.
Luisa Caniuqueo con Juan de Dios Luna, no tiene
Juana Manqueo con Abelardo Artiaga, no tiene.
Rosa Huaiquinir eon Santiago Guzman, 2 hijos.
Ursula Nahuelpan con José Paredes, no tiene.
Rosario Birgos con José A. Burgos, 4 hijos.
Carmen Pilquiman con Transito Coronao, 3 hijos.
Pascuala Catalan eon Tomas Videla, no tiene.
Juana Morales con José Luis Zaniga, no tiene.
Juana Hueche con José del C. Rifo, no tiene.

Rosa Curilem con Valentin Forti, italiano, 2 hijos.
Juana Catricheo con Rumualdo Veldsquez, 2 hijos.
Catalina Millanao con Juan Barrera, no tiene.
Veva Catricheo con Santos Roite, aleman, no tiene.
Jacinta Romero con José Antonio Morales, 2 hijos.
Ignacia Milla con Pedro Topa, italiano, 6 hijos.
Margarita Milla con Antonio Ormeno, 4 hijos.
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Margarita Soto con José Ignacio Carrera, 6 hijos.

Maria Calpual con Ambrosio Diaz, no tiene.

Maria Alea con Anselmo Mercado, no tiene.

Emilia Mariqueo eon Primitivo Fuentes, no tiene.

Todos hablan mapuche i castellano.

Araucanos casados con chilenas:

Manuel Ant. Neculman con Carolina Altamirano, 6 hijos.

Feo. Zenon Melivila con Maria Clarisa Henriquez, 6 hijos.

Juan Bautista Melivilu con Albina Mufoz, b hijos.

Juan Ant. Melivilu con Rosa Medina, no tiene.

Carlos Manuel Cuyuqueo con Isolina Sandoval, no tiene.

Fermin Manquilef con Trinidad Gonzilez, 5 hijos.

José Maria Manquilef con Margarita GGonzilez, no tiene.

José Luis Paillalef con Juana s 2 hijos.

Juan Huoaiquinir con Clara Ferrer, 1 hijo.

Antonio Mariman con Maria Sandoval, 2 hijos.

Ramon Painemal con Carlota Mufioz, no tiene.

José Manuel Huento con Claudina Reves, 2 hijos.

Total de matrimonios de arauncana i chileno, 42,

Total de matrimonios de chilena i araucano, 12.

Total de todos, H8.

Numero de hijos, 127.

Los apellidos castellanos de mujeres i hombres mapuches
que hai en esta lista, corresponden a vistagos de soldados o
desertores de nuestro ejército, queen el iiltimo tiempo de
guerra quedaron residiendo en esta reduccion.

En todas las uniones de chileno i araucana, el primero ha
llegado a cultivar la tierra como aparcero i ha concluido por
unirse a la familia duena de ella.

La radieacion individual, con las prohibiciones de enaje-
nar vijentes en ia actualidad, habria sido, pues, uno de los
medios eficaces de asim lacion.

El cuadro trascrite determina el grado de fecundidad de
estos matrimonios mistos.

Nunea la raza araucana ha sido de alta natalidad. Pudo
haber cn algunos periodos de su historia cierto paralelismo
entre la mortalidad o la natalidad, pero en el alimo siglo de
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su existencia la primera ha superado con mucho a la
segunda.

En 1888 la comarca de Cholchol sobresalia de muchas por
la densidad de su poblacion. Habia en esa seccion 245 fami-
lias con el siguiente niimero de hijos:

68 con 1 10 con &
5 » 3 - NI ST
58 » 2 S
8 = 4 1 » 9
20, .%,.5 1 » 10

En esta proporcion ha seguido desarrollindose hasta la
fecha la fecundidad de las uniones mapuches.

Los matrimonios de chileno con indijena, segun el cuadro
de Magquehua, que da la norma para todos los lugares, son
ménos prolificos aun:

13 con 2 2 con 1
riail S gy 3

ok S | S 5
g "y v 23 sin hijos.

Hai factores jenerales que obran en la esterilidad relativa
de los araucanos. Uno de ellos es la duracion de los matri-
monios, de los cuales, segun las pricticas de los araucanos,
muchos se disolvian i se disuelven todavia dntes de los
cinco anos.

Otro era la edad de la mujer, avanzada mui a menudo por
la predileccion del indio no joven a la mujer viuda, duena
de tierras i bienes muebles.

Influia tambien la diferencia de edad entre los conyujes.

Siendo la mujer objeto que se compraba, adquirianla mui
joven los caciques i los viejos ricos. De aqui resultaba que
los matrimonios estériles aumentaran tanto mas cUanto ma-
vor era el marido.

En el escaso nimero de hijos de la familia araucana hai
que tomar en cuenta, finalmente, la prolongada lactancia de
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los nifnos, pues las mujeres poligamas temen que el embara-
zo i el parto alejen de ellas al marido.

Otras causas secundarias obraban, ademas, en estas unio-
nes sin hijos. La esterilidad aumentaba a medida que la si-
tuacion econémica disminuia. Falto de prevision, el indio
vende o consume los productos cosechados sin acordarse de
lo futuro. Vende asimismo o reserva los animales a despecho
del hambra desesperante a veces. El fondo de su alimenta-
cion es vejetal i, en consecuencia, insuficiente.

Decrecia la fuerza procreadora de la mujer a consecuen-
cia de los trabajos duros en que reemplazaba a los hombres,
con perjuicio de la integridad de su organismo, i dificultaba
los partos i, por consiguiente, la vida del recien nacido.

Tampoco favorecian su reproduccion fisiolojica las predis-
posiciones morbosas, mas abundantes en la sociedad arauca-
na que en la civilizada,

Si se esplora la vida patclojica del mapuche, se hallan los
signos de innumerables enfermedades constitueionales e in-
fecciosas, que no solamente aminoran su aptitud reprodue-
tora, sino que aumentan el coeficiente de defunciones,

Las oftalmias, por el humo en el interior de las habitacio-
nes: la sarna, las erapciones de la piel, como herpes, [avo,
querion, ete., es el lote comun del indijena

Son mas frecuentes de lo que se eree los trastornos ner-
viosos, las dejeneraciones mentales, latentes o atenuadas, de
orijen hereditario. En la mayoria de los individuos se en-
cuentran infecciones graves o intoxicaciones profundas, re-
sultado de la absorcion del alcohol propiamente dicho i del
aguardiente,

La tuberculésis atenuada no escasea en las reducciones,
aunque en menor proporcion que en la poblacion chilena.
L escarlatina, el sarampion i la difteria en toda su variedad
de formas, cuando toman caracter epidémico, fijan su foco
de irradiacion en las familias indijenas.

Las epidemias, como la viruela, la grippe i el tifus suelen
hacer estragos incomparablemente superiores a los que pro-
ducen en las aglomeraciones chilenas.
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Particularmente la viruela ha causado desde la conquista
hasta el presente bajas enormes, por ser los indios refracta-
Tios a la vacuna, gque suponen causa inevitable del mal.

La epidemia colérica de 1889 esterminé familias enteras,
raleo las tribus de todas las zonas i dejé en la memoria de
los mapuches dolorosos recuerdos.

Desde los conquistadores hasta hoi mismo han creido que
las epidemias son obras de maleficios de sus enemigos o de
los brujos (ealeuw), La del ¢olera la llevaron asus habitacio-
nes los que pretendian robarles sus tierras. De aqui proviene
tambien que no tomen a lo serio la indole infecciosa de al-
gunas enfermedades.

Reerndecen las epidemias en las agrupaciones indijenas
por la superviveneia de sus practicas curativas, por el des-
conocimiento de las de profilaxia, el retroceso de antiguos
habitos de hijiene i por la frecuente inoculacion subeutinea
o intra—venosa producida por la picadura o mordedura de
los insectos, que en nimero considerable se erian en las
rueas.

Hasta hace poco, los progresos de la terapia salvaban al
indio de muchas alteraciones patolojicas: se banaba invaria-
blemente todas las mananas i usaba el agua con mayor fre-
cuencia para el aseo personal; hoi va perdiendo estas cos-
tumbres reparadoras.

Ha olvidado ignalmente los antiguos ejercicios jimnasti-
cos del salto, carreras, luchas, etc., que antes contribuian al
prestijio individual e inerementaban la salud i la fuerza
muscular.

Ahora como dntes su fuerza muscular i la de resistencia
no son considerables: todavia se mantienen en grado inferio
a la de sus dominadores.

Presenta, pues, la colectividad araucana una situacion sa-
nitaria execrable, que eleva dia a dia el término medio de
la mortalidad. Si no vienen nuevas circunstancias a modifi-
car estas condiciones morbosas, la raza seguiriy estinguién-
dose de un modo seguro i rapido.
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La mortalidad de nifios toma en particular proporciones
asombrosas.

Con tedo, los individuos no inhabilitados por anomalias
sérins, conservan intacta la agudeza de algunos sentidos, que
viene siendo un privilejio racial.

Descuella la sensibilidad visual. La vista del mapuche es
penetrante i poderosa; a una distancia inmensa percibe un
animal o un pajaro; entre muchos bueves, nota sin dilacion,
por el color, el que le perienece; sigue por el rastro con cer-
teza estraordinaria un eaballo perdido o al ladron que con-
duce al hombro un cordero, i hasta llega a suceder que una
pisada indica de qué persona o animal es.

El jénero de vida del araucano, que atisba los objetos en
un vasto horizonte o que concentra su atencion en seguir la
pista de la res fugada, desenvuelve a traves de varias jene-
raciones su sensibilidad visual: es la resultante de la espe-
riencia ancestral.

Pero este poder visual del indio se manifiesta incompleto,
por cuanto no estia en concordancia con su desenvolvimiento
psiguico e intelectual, que desempefia un papel tan impor-
tante en la percepcion de las sensaciones.

La nocion de lo bello es rudimentaria, porque no se ha al-
canzado a perfeccionar en virtud de la participacion intelee-
tual, de la cultura de juicio i de la comparacion.

Por eso no esti en aptitud de distinguir los mas finos deta-
lles de los objetos visuales, como los de un paisaje, un cua-
dro o un dibujo: ni la serie de los colores espectrales. Tiene
predileccion por lo brillante, en especial por el rojo, que ha
sido el de preferencia en algunas prendas de su traje.

Por la misma causa no son siempre exactos sus juicios so-
bre la distancia, las dimensiones i formas de los objetos am-
bientes, ni conserva las impresiones antiguas para combi-
narlas con las recientes i obtener asi nociones complejas.

Las impresiones dpticas tampoco ponen en accion su sen-
sibilidad, como en el hombre de mejor cultura; un paisaje,
un fendmeno natural admirable, la belleza fisica de una mu-
jer, no despiertan sus sentimientos,
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En los jovenes mapuches que se han educado en algun co-
lejio “thﬂnhhﬁomuumejontnegana
udnuiﬂi- ‘aptitudes grificas normales.

No ménos bien dotados estan nuestros aborijenes en cuan-
to a sensibilidad auditiva: oyen un ruido levisimo a gran
distancia, como la marcha de un caballo, un silbido, una eon-
versacion, etc., pero estas impresicnes acusticas tampoeo re-
sultan completas, si se toma en cuenta la constitucion psi-
quica e intelectual del araucano.

Por eso su misica vocal tambien carece de tonalidades
variadas: es un recitado monotono, bajo i desenvuelto en una
wamn de pocas notas, especie de melopea que no puede es-
presar ni despertar impresiones sensitivas o afectivas.

Tampoco la miisien instrumental ha salido de los limites
de lo primitivo: no tiene aires propios, nacionales, jenerali-
zados por los tocadores, cuyas ejecuciones no son ni siquiera
melodias espresivas, sino sonidos variados a voluntad.

Los instramentos no son complicados. El de percusion, lla-
mado eultrun, tambor, es el favorito. Le siguen en importan-
cin los de viento, que se denominan pei riilca (u francesa), pi
fano de madera, i trutruca, trompeta de una caia o colihue
perforado, de cuatro metros, forrado en cuero i con un cuer
no eén uno de sus estremos i una lengiietilla en el otro. Los
dos primeros les han servido i les sirven todavia para mar
car la eadencia en sus diversiones coreogrificas,

Deseonoeen los instrumentos de cuerda. Se asemeja a tal
uno de dos arcos de erin llamado quinguecahue.

De la misma simplicidad i ménos usados que los anterio-
ves, son otros que se llaman lolguin o trutruca corta; eull-
cull, cuerno; pincuiliue, especie de pito de caia con cinco
agujeros.

A pesar de tal estado incipiente de la misica indijena, el
araucano se apasiona estremadamente por ella; el cantoi el
tambor son clementos indispensables de sus reuniones, ya
relijiosas o sociales.

La sensibilidad tictil del mapuche parece normal, no asi
la olfativa, que es inferior en él hasta a la del hombre de
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sociedades poco adelantadas. Sus sensaciones odorificas no
pueden crear en una mentalidad deficiente asociaciones que
recuerden objetos de igual o semejante naturaleza.

La sensibilidad gustativa se manifiesta sobre todo mui dis-
minuida en el araucano. Parece no percibir los cuatro sabo-
res fundamentales, amargo, dulce, salado i Acido.

No es aficionado al azicar. Sus bebidas, dcidas hasta ser
eméticas, no le producen ninguna sensacion desagradable.
Comia &ntes, segun el testimonio de los cronistas, insectos,
reptiles, animales muertos i carne cruda. No ha perdido
hasta hoi el hibito, repulsivo para los de la raza que lo su-
planta, de comerse los insectos de la cabeza.

Las asociaciones gostativas no se verifican.

Por su deficiencia psicoléjica no es apto para formarse
una nocion precisa, como no se la forma de lo bello.

Su sensibilidad térmica se diferencin asimismo de la del
civilizado; el indio es ménos sensible a las intemperies del
clima i al dolor fisico. Resiste sin esfuerzo alguno los frios,
las lluvias i calores excesivos.

Se le ve con frecuencia atravesar descalzo la cordillera en
invierno o guardar la manta doblada bajo la montura en
dias de temporal i quedar en camisa completamente mojado.

En resimen, la raza indijena ha llegado a un periodo en
que la estincion es mas efectiva que la absorcion del ele-
mento étnico superior en contacto con ella. Han venido ori-
jinando esta disminucion los estragos de enfermedades epideé-
micas, el aleoholismo. el producto escaso de su trabajo i a
veces de los terrenos a que se les ha confinado, las espolia-
ciones del colono nacional i estranjero i finalmente el tedio
de la vida pobre, humillada i perseguida, que va acrecen
tando su humor triste.



CAPITULO VIL
Réjimen de la propiedad

La Fropiedad dntes de la conguista espaiols.—La propiedad despues
de la conguista. —Eu el apojeo del patriaveado con los nuevos
animales.—Surjen las transaceiones  compreinles.—Evolucion
del comercio indijena.—Trabas que le ponen las antoridades es-
paniolas. —Desarvollo de las costumbres hospitalarias. —En los
tiempos modernos supera la agricultura al pastoreo.—Estension
de ln agricultura actual.—La propiedad raiz i mohiliaria al pre-
sente.—Se diseiin au tipo nuevo de familin,—Réjimen legal en
vijencia de la propiedad indijena.

Induceciones léjicas permiten creer que en los periodos
del salvajismo araucano, desde la alimentacion maritima
hasta el uso de la flecha i de la vajilia, el sentimiento de lo
mio i de lo tuyo se manifestaba débil e indefinido. Los dila-
tados espacios sin ocuparse del territorio, permitian enton
ces la libre apropiacion de las tierras. Solo la zona de caza
o de pesca, ocupada transitoria o prolongadamente, se defen
dié por la tribu de toda invasion, lo que indica el primer
jérmen de propiedad.

El araucano de esta época primitiva produeia i consumia
en comun. Por lo tanto, pertenecian a la tribu [os alimentos,
utiles de caza i pesca, pieles i cortezas para el vestido, ar-
mas i material de las chozas movibles, de forma ecdnica i
construceion sencilla.
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Cuando las tribus del centro i de las dos faldas de Nahuel-
buta fijaron mas su residencia en las comarcas feraces, por
la jeneralizacion de los pequenos cultivos i la mayor activi-
dad en la recoleccion de frutos naturales, la nocion de la
propiedad continuo evolucionando.

En esta fase social del periodo medio del barbarismo, que
se estiende desde el cultivo del maiz i otros cereales hasta
la conquista espanola, no habia sino comunidades patrinr-
cales. s

Pertenecia enténces al grupo el dominio del campo, fuese
cultivado en comun o por cada casa en pequenos trechos.
La choza reconocia como esclusivo duefio al miembro de la
gran parentela que la construia.

En las zonas cazadores del este, la propiedad mueble, co-
mo habitacion, utensilios, armas, pieles, ete., pertenecia al
grupo i el territorio de caza, a la tribu.

Coexistia con la propiedad colectiva un comienzo de po-
sesion individual, reducida a objetos personales de apropia-
cion o hechura directas, como adornos de conchas, huesos o
piedras; armas, amuletos i prendas de vestir. Agregibanse
tambien las mujeres i el chilihueque o carnero de la tierra.
Pero el araucano sdlo se apropiaba todavia de los objetos
inmediatamente utiles a su persona i abandonaba lo super-
fluo a la familia, pues carecia de la nocion del ahorro i su
mentalidad defic’ente le impedia separar su individualidad
del grupo en que vivia.

A la muerte del poseedor de tales objetos, se repartian és-
tos entre su sepultura i los miembros de la familia,

Los araucanos antiguos temian desprenderse de los obje-
tos individuales fabricados por el que los usaba, como vesti-
dos, armas, sortijas, aros, ete. Se identificaban éstos rigoro-
samente a su duefo, i dejarlog en manos de otro equivalia a
entregarle un poder maléfico, Correspondia a esta practica
majica el lazo de union gue existia entre una persona i su
imajen. Se esplica asi el temor de los indios a retratarse, que
fué borrandose con el tiempo i la comunicacion frecuente
con la raza superior.
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Como la agricultura se reducia a cultivos diminutos en las
cas fértiles, sin cosecha propiamente dicho, la propie-
dad sediente permanecia aun en estado embrionario. Asi la
hallaron los conquistadores espaiioles.

En este periodo se dedicaban las mujeres a los cultivos i
estraccion de fratos naturales i los hombres, a la guerra i a
veees a la ocupacion accesoria de terder lazos a los peque-
fnos roedores o de perseguir animales mayores,

Los limites vagos, innecesarios de la primera época, se
precisan un tanto en esta segunda fase.

La conguista espanola modifico sustancialmente el réji
men de propiedad. Aumentaron las plantas de cultivo i par-
ticularmente los animales. El estado de guerra de los grupos
no favorecia la agricultura naciente de los araucanvs, pero
en cambio no detznia la multiplicacion de los animales, que

cred en los grapos el pastoreo no practicado dntes en pro-
porciones iguales.

La preponderancia de la gsnmlet.a sobre los sembrados
se debid tambien a otra causa: el plan de ocupacion espa
nola tenia cardcter militar i no de colonizacion agricola. Se
eneaminaba principalmente a formar vias para el trifico de
las fuerzas armadas i a fundar pueblos i reduetos atrinche-
radog, que sirvieran de amparo a los lavaderos de oro de los
repartimientos; el punto de mira esencial era percibir im-
puestos para el rei i no la fusion de indijenas i couquista-
dores.

Se espliea de este modo que se estacionase entre los in-
dios el uso de los atiles de labranza i la costumbre de sem-
brar trechos cortos, de una hectirea a lo sumo, que persistio
hasta el fin de la Araucania (1)

La vejetacion alborea i herbacea sobradamente abundan
te del territorio, no daba lugar a Ly movilidad continua de
las agrupaciones en que predominaba el pastores. Siguieron
desarrollandose, por lo tanto, las instituciones domésticas i
el concepto de propiedad. Por el amor al suelo i el interes a

(1) Informes del autor.
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08 rebadlos i pequenas cosechas, la posesion de la familia a
los bienes inmuebles se ratifica i afirma. Se reconocian como
del clan o del conjunto de grupos los terrenos vacantes en
que se hallaban los bosques i pinales,

Se dilata el espacio aislady proximo a la casa i se fijan
ciertos deslindes topogrificos, determinados con relativa
precision. La lengua tenia la palabra cuchag que designaba
la linea divisoria de los grupos.

Los cronistas reconocieron en su mayoria esta propieda-
familiar. «Cada familia, dice uno de ellos, tiene sus tie-
rras donde habita, las cuales les han venido de sus antepasa-
dos» (1).

El padre figuraba como jenerador de la familia, pero no
como el propietario de la tierra.

Es de advertir que la mayor parte de ins tierras de la co-
munidad familiar no se aplicaban a la agricultura, ni siquie-
ra al pastoreo, porque los araucanos tuvieron siempre idea
de la posesion del suelo independientemente del trabajo gque
habia que darle.

Se dilatd ignalmente en proporeiones enormes la propie-
dad mobiliaria de la familia, con los ganados i los productos
que de él se derivan.

El trabajo individual fué tomando mayor estension que
en las épocus anteriores. Los hombres’ se dedicaban a la fa-
bricacion de armas, sillas de montar i adornos de plata, i las
mujeres confeccionaban vasijas de arcilla, mantas i otros
tejidos. De consiguiente, la propiedad individual adquirté un
desarrollo paralelo al aum=nto de cosas muehles.

Agregironse aun a la propielad individual algunos ani-
males, el botin de guerra i los prisioneros, que no podian ser
de yso eomun sino de quien los tomaba. El estado de lucha
perm nente del pueblo araucano, contribuyo a ensanchar la
posasion personal sobre bienes que solo podian servir al in-
dividuo. '

Se despierta asimism) cierta resisiencia del individuo

(1) Gémez de Vidaurre, Historia, tomo I, pij. 341,
'z
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para ceder lo que ha adquirido mediante un esfuerzo es-
traordinario o el capricho de la fortuna, como el botin de
guerra o log hallazgos. Se orijiné de aqui el peculio de ob-

Gran parte de Ia bestias, de los instrumentos de labranza
i muebles de familia, se consideraban enajenables.

El incremento de la ganaderia i el estado mejor que dntes
de la la agricultura, favorecieron la trasmision a los hijos
de las cosas muebles.

eficaz concurso de los animales domésticos i la facili-
dad de satisfacer las necesidades fisicas, venian determinan-
do un eambio social desde el siglo XVI. Desde mediados del
siguiente se apresurd este desenvolvimiento, gue impuso un
nuevo jénero de vida i despertd otro dérden de sentimientos,

El patriarcado llega a su apojeo, por cuanto en las eolec-
tividades en que supera el pastoreo a la agricaltura, no
tiende a relajarse el vinculo del parentesco: las familias se
encuentran unidas por la coexistencia de un mismo Ingar i
por la comun descendencia. Las habitaciones se mejoran.
En las primeras épocas las chozas habian sido sredondas,
mayores 0 menores como es la familias (1). Disminuyen,
pues, las circulares i aumentan las ovaladas con algunas
dzpendencias inmediatas, como patio i otra seccion inferior
para el fuego o los forasteros.

El trabajo se divide i mejora.

El eseaso grado de perfeccion aleanzado por la raza arau-
cana, estimulaba su actividad e imponia nuevas ocupacio-
nes manuales, que necesariamente tuvieron que distribuirse
en un niimero mayor de individuos. La costumbre se con-
solida como lei i el principio de represalia se humaniza con
el interes de la compensacion de animales i objetos, en p.lr
cular de adorno.

(1) Descripcion histérica del obispo Lizarraga de la lmpesial,
siglo XVII, citada por el seiior Barros Arana en su Historia.
(2) Historia de la civilizacion de Araucania por ¢l autor, tomo 1,

paj. 201.
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ulﬂyuiodal indio i la estabilidad de los tra-
uyeron la ferocidad de los ataques de tribu a

&m qumluoa de especies con el esterior.

ﬁl- fases rudimentarias de la vida araucana existis Ia
interdiccion comercial, puesto que el forastero no podia in-
vocar proteccion para si ni para los objetos de su propie-
dad. Ademas, las comunidades aborijenes de esas primeras
épocas i las que habian aleanzado posteriormente una me-
diana eualtura, se bastaban a si mismas, pues todas sus nece.
sidades relativas a comidas, habitacion i mebiliario, se sub-
sanaban sin salir de su radio jeografico.

En tal estado, por dltimo, la produccion, no superando a
las necesidades, no dejaba un sobrante que enajenar.

Desde el dltimo tereio del siglo XVI, cuando las relacio-
nes economicas se estendieron por el aumento de actividad
i consignientemente de produccion, las transacciones co-
menzaron a ser mas determinadas. Las tribus sometidas o
las en tregua con los espanoles, celebraban con c¢stos fre-
cuentes permutas de objetos. Las primeras aportaban algu-
nos animales, uno que otro producto natural i en ocasiones
pequenas poreiones de oro en polve, que habian aprendido
a estraer, i los segundos, pedazos de hierro, articulos de ne-
cesidad i mercancias de adorno. Utras veces el trifico se
operaba entre los araucanosi los indios yanaconas o de ser-
vicie de los espanoles (1).

Al comenzar el siglo XVIII el desenvolvimiento comereial
se habia estendido un tanto mas. «Aun no se ha introducido
el uso de la moneda, dice ¢l historiador Molina refiriéndose
al trifico interior. Todo suele hacerse por la via del eam-
bio; éste es reglado por una especie de tarifa convencional,
segun la caal todas las cosas comerciables son apreciadas
con el nombre de cullin o paga. Asi un caballo o freno for-
ma una paga; un buei, dos, etc. El comercio esterno se hace

(1) Gonzdlex de Nidjera, Repaso de la guerra de Chile, pij. 170.
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con los espanoles, a los cuales dan ponchos i animales en
cambio de vino o mereaderias de Europa» (1).

Antes de promediar el siglo apuntado, los araueanos dis-
ponian de un sobrante mayor de animales, mantas i pro-
ductos naturales, que ecambiaban a los espafioles por jéne:
ros de importacion, herramientas, vino i agoardiente.

En estos cambios los indios solian obtener algunas mone-
das de plata, que estimaban no por su valor real, sino para
fundirlas i trabajar adornos para las mujeres i piezas del
arreo de montar. Fig. 20, ;

Para efectuar este cambio de especies los indios tenian
acceso a lus [uortes i los mercaderes espanoles, que salian
de las poblaciones del sur, obtenian permiso para internarse
en el territorio. A medida que avanzaban en él, con la vé-
nia de los cacigues, a quienes regalaban algunos objetos,
iban distribuvendo sus mercaderiag por un nimero conve-
nido de animales. El dia senalado para el regreso, los com-
pradores concurrian puntualmente a cancelar los valores
adeudados. Los caciques hacian acompanar al comerciante
de algunos individuos hasta la linea de frontera.

En el siglo XIX, antes i despues de la independencia, con
tinuaba siendo el ganado el medio econémico preponderante-
Concurrian enténees los indios con nuna poreion de animales
a los fuertes de las frontera, donde se establecia una especie
de féria. En los altimos ancs de la ocupacion del ejército
chileno, los indios vendian va sus animales por dinero.

En esa misina época hasta la pacificacion definitiva de la
Araucania, los mereaderes entraban al interior con un salvo
conduero de las antoridades militares. Se encaminaban a
una reduceion determinada con carretas o recuas de mulas
cargadas con los articulos del gusto del indio, como panue
los, cintas, cuentas, peines, anil, agujas, euehillos, hachas, vi.
no i aguardiente.

En el transito de su viaje tenia que ir regulando alzunos
objetos a los cacigues principal es.

(1) Compendio de la Historia civil, pij. 184.
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Tan pronto como llegaba al término de su itinerario, el
jefe de la reduccion, previamente gratificado, hacia que se
llamara la jente con el cullcull, cuerno. Cada comprador to-
maba el objeto de su agrado i convenia en pagarlo con ani-
males.

Un decilitro de agnardiente se cambiaba por un novillo.

Seguiase una reunion mui animada que dejeneraba en
borrachera, prolongada tanto enanto era la cantidad de li-
cor que infroducia el mercader.

Cuando el comerciante anunciaba su regreso, todos los
deudores concurrian a pagar con admirable exactitud, El
cacique hacia acompanar al comerciante de varies moceto-
nes hasta alguna distancia: pero sucedia a menudo que estos
u otros lo despojaban en el camino. En otras ocasiones este
despojo se verificaba en la misma reduccion de la venta, o
el mercader estafaba a los indios, de todo lo cual provenian
choques de grupos en que tenia que intervenir la fuerza mi-
litar (1).

Aungue limitado, exitia, pues, un comercio efectivo desde
el siglo XVIIIL. Creaba a las colectividades indijenas nuevas
i mejores condiciones de existencia, estableciy una comuni-
cacion mas frecuente con la raza superior e impulsaba sus
primeras tentativas artisticas e industriales. El comercio
constituia de esta manera el medio mas eficaz de la civi-
lizacion.

Sin embargo, las autoridades espanolasi chilenas no siem-
pre lo comprendieron asi, i con frecuencia dificultaban este
comercio. Una escepcion en la colonia fué el presidente don
Ambrosio O'Higging, quien espidio en 1796 un decreto, san-
cionado por el rei, en que declaraba una libertad de comer
cio entre espanoles e indijinas desconocida hasta enton-

(11 Arehivo del territorio de Angol i datos recojidos en 1895 por el
autor, de alzunos traficantes antiguos del territorio arancano i que en
aguella fecha disfrutaban de posicion holgada. i

(2, Histovia Jeneral de Barros Arana; Histovia de la civili-
sacion de Araweanta, tomo 1T, pij. 635.
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ces (1). El estadista chileno don Antonio Varas, con una
prevision i una intelijencia no comunes en su tiempo, acon-
_ sejaba en 1849 el comercio como medin de civilizacion (2)-

De manera que el comercio indijena tuvo una fase primiti-
va en que se efectuaha el trueque, no entre vecinos, que te-
nian bastante conformidad de hibitos i necesidades i no es-
tablecida la division del trabajo, sino entre clanes distantes
i de recursos distintos. Despues la de venta al contado, prac-
ticada por mercaderes ambulantes que entraban al territorio
araucano en earavanas o por losindios que salian periddica-
mente a férias determinadas. No aleanzo a formalizarse el
acto a crédito. Solamente en la actualidad, por el aumento
de la produccion agricola i de las vias de comunicacion, las
transacciones a término se han jeneralizado entre los ma-
puches.

Se desarrollan tambien las costumbres hospitalarias. El
sentimiento de la hospitalidad, tan earacteristico en los pue-
blos hitrbaros, hahia existido en las fases precedentes; pero
cireunserito a individuos de agrupaciones vecinas o parien-
tes i limitado prineipalmente a la comida i al hospedaje, de
ningun modo a la cesion de objetos ni de mujeres, como en
otros pueblos ineivilizados. No provenia de la benevolencia
que dirije los actos de las sociedades cultas, sino de un uso
inmemorial i con fines enteramente practicos.

Cuando crecieron en las tribus los medios de subsistencia
con la estension de la agricaltura i de la ganaderia, se dilato
a toda la raza i se establecié un formulario inviolable.

Cuando llegaba a una casa algun huésped de considera-
cion, se mataba alguna oveja de la tierra, <que es accion
ostentosa i de grande honor entre elloss. Se le invitaba a
entrar i se le servian vasijas de chichas, que repartia entre
los presentes de mayor estimacion para que fuesen brinda-

dos a los circunstantes- i se reservaba una porcion para
él (2).

(1) Informe pasado al gobierno, Ocupacion de Arauo, pij. 23.
(2) Bascuian, Cantiverio feliz, pij. 85 i 126,
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«Brinda con el primer jarro al sefior de la casa, no sélo
por cortesia, sino que le ha de beber por fuerza para que se
vea como no le da veneno en aquella botija de chicha. I con
eso bebe el huésped y pide licencia al dueno de casa para
brindar a sus mujeres e hijas ¥ €l lo da ¢con mucho gusto. Fl
plato que se le pone al huésped, aunque esté con mueha
hambre no le ha de tocar ni comer hocado hasta que el due-
fio de casa de allia un rato le diza que comas (1.

Semejantes formalidades existen hasta hoi. Cuando llega
un huésped, espera que salga el dueno de casa, lo salude pri
mero i en seguida lo invite s bajarse del caballo, Sin este
requigito, a nadie se le permite penetrar i una ruca; seria
una violacion de las pricticas antiguas.

Interroga al recien llegado el dueno de casa sobre su nom-
bre, lngar de su residencia i parientes, Tan pronto como se
sabe que es persona de consideracion, comienzan los prepa-
rativos para hacerle la comida, de ordinario una cazuela, que
tiene que servirse en su totalidad. Si es cacique el huésped,
se mata una oveja en su obsequio i se acompana a la comi-
da el licor que haya disponible. Del cintaro saca el dueno
de easa un vaso i le dice al forastero: Hayu, te brindo; des-
pues repite éste el mismo acto.

Cuando es verano, el hospedado duerme afuera, i si es in-
vierno, dentro de la ruea.

Si por una coincidencia lega otro huésped, habria que
prepararle comidi por separado i no de la dedicada ya al
primero.

Miéntras el alojado permanece en la casa, se le festeja con
igual atencion que el primer dia. Sisu permanencia se pro
longa, el jefe de la familia sale con él a practicar algunas
visitas a donde sus parientes o amigos.

El festejado queda comprometido a la reciproca para oca-
siones iguales.

Las mujeres no solicitan jamas este hospedaje a los estra-

(1) Rosales, Historia tomo I, pij. 152



fios. A lo sumo suelen hacerlo con los parientes o acompa-
fiadas de algun hombre de la familia.

Todos los cronistas i los escritores modernos dan testimo-
nio de los sentimientos fraternales de los araucanos. Uno de
los Gltimos dice: «Por el cuidado que tienen de socorrerse
miituamente, no se ven mendigos entre ellos. Cuando un po-
bre tiene que hacer un viaje, sus amigos o parientes le faci-
litan eaballo; i otro tanto hacen cuando le ven desnudo i sin
alimentoss (1).

No se han estingvido aun las practicas de la hospitalidad;
pero este sentimiento pierde en viveza desde que sale del es-
trecho circulo de la raza, como que ha tenido su orijen en el
parentesco.

El niimero de las cosas enajenables estuvo circunscrito
hasta la independencia a los animales i algunos productos
elaborados. Poco despues se estendid a la misma tierra, en
los grupos limitrofes a la linea de frontera, Se debid sin duda
esta enajenacion del suelo a la relajacion del vinculo de co-
munidad, que favorecia al tenedor de la tierra, al cacigue.

Desde entonces hasta el ano 1866, en que se constituyo la
propiedad indijena, las espoliaciones de que fueron victimas
los araucanos sometidos tomaron la estension de que da
cuenta la historia (1).

Esta preponderancia del pastoreo sobre la siembra de ce-
reales, que se manifestaba desde el siglo XVI, vesé desde el
sometimiento definitivo de los arancanos (1882). Ensancha-
ronse los campos de la labranza con la fundacion de ciuda-
des i la comunicacion mas frecuente con la poblacion chile-
na, circunstancias que crearon al indijena otras necesidades
i modos de existencia e incrementaron el comercio, redueido
a sus antiguas proporciones.

= i

(1) P. Ruixz de Aldea, Los araucanos i sus costumbres, pij. 15.

Este autor conocid principalmente a los indios de Mulchen i del este
de la actual provincia de Biobio.
(1) Historia de la civilizacion de Arauwcania, por el autor, vo-

Tamen IT1, eapitulo VIIL
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En esta evolucion hicia la agricultura, influyo igualmente
la reduccion de los terrenos indijenas, que fueron perdiendo
poco a poco las campinas necesarias para la eria de anima-
les. Solo se mantuvo en sus proporciones antiguas la del ga-
nado lanar,

Los instrumentos de labranza se mejoraron corsiderable-
mente; pues los indios se decidieron al fin por los de la in-
dustria agricola chilena, entre los cuales se contaban las
maquinas trilladoras usadas por algunos cacigues o indije-
nas ricos.

Dedicaronse en particular a la siembra de trigo, por la
facilidad con que colocan este cereal en el mercado de las
poblaciones vecinas, i en escala inferior, a la cebada comun,
arvejas, habas, papas, maiz, porotos, quinoa, esta tltima en
determinadas reduceiones.

En la actualidad los indios de la provinecia de Cautin pro-
ducen una gran cantidad de trigo, que venden inmediata-
mente despues de la cosecha o entregan a sus acreedores.

A pesar de ser el trigo la semilla tipica de la produceion
de los arancanos, la industria molinera ha continuado sien-
do para ellos del todo deseonocida. Siguen moliendo mui li-
mitadas porciones de cereales en las piedras de uso tradi-
cional.

La labor agricola de la familia araucana de hoi puede juz-
garse, como término medio, de los siguientes datos recojidos
en Metrenco, al sur de Temuco, en una parcela con tres
casas:

Papas, una hectirea de siembra.

Trigo sembrado, de 10 hasta 100 hectilitres.

Cebada, 2 hectolitros.

Vacas i terneros, 5.

Caballos de servicio, 4.

Bueyes de trabajo i engorda, 20

Ovejas, de 150 a 500.

En las faenas agricolas sigue tomando la mujer una parti-
cipacion activa, aunque no tanto como en las épocas ante-
riores: concurre a todos los detalles de los trabajos, desde la
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siembra hasta las cosechas: a la esquila i al trasporte de los
cereales al pueblo, Hila, teje, muele, parte la lefia, cocina i
atiende a la crianza de las aves.

Las muchachas hilan i cuidan el ganado lanar.

Los hombres se han visto obligados a desplegar mayor
suma de actividad que antes, debido a la concurrencia de la
raza dominadora i a la desaparicion de algunas practicas
antiguas, en especial de la cooperacion de los trabajos
agrarios.

Una atencion esmerada presta el mapuche de hoi al cui-
dado del ganado. Su vijilancia no se interrumpe ni en la no-
che, pues siempre hai uno de guardia que atisba en la oscu-
ridad la presencia de algun ladron o animal daiino.

Anualmente, por lo jeneral, se trasladan algunos miem-
bros de la familia a los pinales i a la Repiblica Arjentina,
con mantas, tejidos i objetos de plata, que cambian alla por
animales. De esta manera se verifica entre las razas afines
de uno i otro lado de los Andes un cuantioso cambio.

En esta ultima trasformacion de las colectividades indije_
nas, la propiedad raiz, en virtud de una lei vijente que pro.
hibe enajenarla, no ha dejado de ser colectiva, puesto que
pertenece a la familia como corporacion. En cambio la pro-
piedad mobiliaria toma el caracter definitivo de un bien in-
dividual. A este ensanche de la posesion particular han con-
tribuido la division del trabajo, el desarrollo econémico i la
costumbre jeneralizada ya de que los padres distribuyan al
morir sus animales entre los hijos, o bien que seialen a és-
tws cuando nacen uno o varios, para su multiplicacion su-
cesiva.

Asi, la condicion de enajenable pasé a estenderse a todo
en absoluto, ménos al campo. Los deslindes se fijan tambien
definitivamente.

Este mismo desenvolvimiento de la propiedad individual,
donde supera la agricultura al pastoreo, tiende a disolver las
comunidades troneales. La sociedad familiar, en efecto, se
disuelve a la muerte del patriarca en tantas familias natu-
rales cuantos son los hijos. Es usual i corriente ahora gue
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todos éstos separen por igual pequefos lotes de tierras para
sus labores agricolas, con esclusion de otros miembros de la
parentela. Los trabajos de la agrieultura han perdido asi su
cardcter comunal.

El sentimiento de la propiedad territorial se ha desen-
vuelto, pues, dmpliamente en el mapuche, desde que sus ocu-
paciones se han aplicado en este dltimo periodo de su histo-
rin sclo a la agricultura.

De este modo comienza a disefiarse un tipo nuevo de fa-
milia. Esta evolucion se encamina a formar del belicoso arau-
cano de otros tiempos un simple campesino particularista.
Tal transformacion se apresuraria si la obra de la asimila-
cion no se continuara realizando, como hasta hoi, a medias
i erréneamente.

La decadencia del réjimen patriarcal, ha traido como eon-
secuencia necesaria el eamnbio de algunas costumbres que se
relacionan con la organizacion de la familia.

El matrimonio monogamo se jeneraliza i se quebranta el
poligamo.

Disminuye el respeto que se profesaba a la edad. Ei dano
eausado a un individuo, mo motiva yva la agresion de mu-
chos, ni se resuelven por la luecha personal las cuestiones
pasajeras de interes material.

Se aprecia el elemento de la individualidad que vive ais-
lado e independiente, como el de la comunidad.

Han cesado por completo las emigraciones de familias.
Habian sido frecuentes en la iltima mitad del siglo anterior
los cambios de residencia de un lugar a otre por los desalo-
jamientos de sus terrenos i las invasiones militares. Estas
emigraciones de las familias solian pasar inadvertidas en un
territorio tan vasto, o se verificaban con la tolerancia de al-
gun cacigue amigo.

Complemento de los datos anteriores serd una lijera espo-
sicion acerca de las disposiciones vijentes que se relacionan
con la propiedad raiz de los araucanos (1).

(1) Este resimen sobre el réjimen legal de la propiedad indijena
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«El réjimen legal de la propiedad indijena ha sido esta.
Iilectdo en primer lugar por el Senado Consulto de 10 de ju-
nio de 1823 que dispuso que los terrenos poseidos por los
indios fueran medidos i el que resultase no ser poseido, se
sacase a remate. El Senado Consulto citado establecio que
bastaba la posesion del suelo por los indios para que se les
congiderare duefios. Esta lei fué desarrollada por la de 4 de
diciembre de 1866, que establecio los procedimientos de de-
talle para medir la propiedad indijena, reconociendo siempre
la posesion como unico requisito para el dominio de los te-
rrenos ocupados por indijenas, Esta lei confio la delimita-
cion de dichos terrenos a una comision de tres injenieros
asesorada por el juez de letras mas cercano. Por lei de 20
de enero de 1833 se modificd esta comision, quedando com-
puesta de dos injenieros i de un abogado que la preside.

Se aplica la lei del modo siguiente: se toma matricula de
los indios de una rejion dada; en seguida se levanta un pla-
no del terreno; los indijenas despues deben comparecer a la
Comision radicadora para probar por medio de una informa-
cion que son tales i que han poseido el suelo de que se trata
por mas de un afno continuado. Prévias estas formalidades,
se les estiende un titulo de propiedad que se llama «Titulo
de Merceds, que es inscrito en un rejistro conservador espe-
cial que lleva el secretario de la Comision Radicadora i que
somete a la aprobacion del Supremo Gobierno.

Esta adjudicacion de terreno se hace casi siempre en co-
mun a un eonjunto de familias. Los indijenas estin ya pre-
parados para la propiedad individual i el réjimen de comu-
nidad en que se les deja da orijen a dificultades; rencillas
entre los comuneros por la posesion de este o aquel pedazo
de terreno. Para obviar estas dificultades, el protector de in-

ha sido escrito para este trabajo por el ilustrado protector de indijenas
de Temueo, don Eulojio Robles. En el tomo 11T de la Historia de la
civilizacion de Araucania se dan noticias de la aplicacion i resulta-
dos de los diversos decretos i leyes sobre el particular.
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dijenas solicito i obtuvo del Gobierno se destinara un inje-
niero para la sub-division de esta propiedad.

Los indios no pueden disponer libremente de su propie-
dad raiz.

Comenzo a limitarse la facnltad de disponer de ella, a
causa de Jos abusos que se cometian en la compra de estos
bienes, resultando perjudicados los indijenas i el Fisco. Por
decreto de 14 de marzo de 1853, considerandose que la ven-
ta de terrenos de indijenas sin la intervencion de una auto-
ridad superior que proteja a los vendedores contra los abu-
sos que pudieran cometerse para adquirir sus terrenos i que
diera garantias a los compradores contra las protestas u
objeciones de falta de pago o de conocimiento, se dispuso
que toda compra de terreno hecha a indijenas o de terrenos
situados en territorios de indijenas, debia verificarse con in-
tervencion del intendente de Aranco o del gobernador del
territorio respectivo, designado por el intendente. Esta obli-
gacion se impuso despues por lei de 4 de diciembre de 1866
al protector de indijenas.

Por lei de 4 de agosto de 1874 se prohibi6 a particulares
la adquisicion por cualquier medio, de terrenos de indijenas
dentro los limites siguientes: por el norte, el rio Malleco,
desde su nacimiento en la cordillera de los Andes hasta su
desembocadura en el Vergara, i de este punto siguiendo a]
sur el curso del rio Picoiquen, hasta sunacimiento en la cor-
dillera de Nahuelvuta i desde alli una linea hasta la laguna
deLanalhue, situada en dicha cordillera i el curso del rioPai
cavi hasta su desembocadura del Imperial, de la provincia
de Valdivia; por el este, la cordillera, i por el oeste el mar.

La lei de 20 de enero de 1883 reagravo estas prohibicio-
nes estendiéndolas a las hipotecas, anticresis, arrendamien-
tos i, en jeneral, a todo contrato que pueda directa o indi-
rectamente tener por consecuencia privar a los indijenas de
la propiedad, posesion i aun mera tenencia de sus terrenos.
ista lei fué dictada para durar diez anos i posteriormente
ha sido prorrogada por el mismo tiempo por la de 11 de
enero de 1893 i 13 de enero de 1903.
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Hasta 1893 no rijieron estas prohibiciones al sur del rio
Tolten i por esta causa la propiedad indijena de las provin-
cias de Valdivia i Llanquihue i aun la propiedad particular,
no ha podide constituirse correctamente sino en pequeia
parte, a cansa de las ventas de terreno simuladas, muchas
veees hechas por los indijenas mismos o por personas que
tomaban su nombre, comprendiendo en los respectivos con-
tratos estensiones de terrenos de deslindes vagos, estensio-
nes que eran vendidas por distintas personas, o a personas
tambien distintas, formandose asi dificultades i enredos ja-
diciales casi imposibles de resolver.

Es de advertir que las reducciones de indijenas que re-
sultan segun los titulos de merced no corresponden a las
agrupaciones naturales de éstos, que obedecen a un jefe co-
mun, hoi de autoridad meramente platonica.

Es de notar, i acerca de esto hai graves conflictos por opo-
sicion entre el derecho consuetudinario indijena i la lejisla-
eion patria, que cuando muere un indio se apoderan de su
tierra, no sus hijos o sus nietos, sino sus hermanos o tios;
pero ya se va abriendo paso eutre ellos, penosumente es
cierto, la idea de la lejislacion patria en el sentido de que
los descendientes escluyen a todo otro herederos,

Hace, pues, muchos anos que el araucano se halla en ap-
titud, por esta evolucion de su estado social, de manesjarse
solo, sin las trabas del réjimen comunal Anora tan solo han
podido penetrarse de esta verdad los poderes piblicos i
ajitan el proyecto de radicarle en calidad de colono, con la
tnica prohibicion de enajenar la tierra.



CAPITULO VI

El derecho consnctudinario.

El derecho readicional. — Su ambigiiedad, segun el concepto wodernn
~——Multiplicacion de los delitos en las primeras fuses de la fami.
lin patrinreal. —La venganza i el talion.—La saneion restitutiva
en el perfodo del smplio desavrollo patviaveal. Bl juez del gro-
po paterno.~-Su procedimiento de justiciero. —La intervencion
mitjica. Bl malon araneano como parte del procedimiento.
Sus detalles i la retalineion.—Sus conseeueneias en el deden <
cinl.—Ohjetos con que se cubria el valor del daiio.—Se afirug
¢l sistema de indemmnizaciones.—Las prdeticas del dltimo perio-
do.—Los ajentes espaiioles con atribuciones judiciales.—Caci-
ques que ejercieron facultades omnimodas de jueces.—Juivios
de los mapuches actuales.

Es flacil reconocer en las eostumbres de los araucanos una
serie de reglas que se refieren a la seguridad comun, a la
manera de vengar los hechos perjudiciales o de obtener por
ellos una reparacion, a los pormenores de las uniones sexua
les, a la sucesion i distribucion de los bienes del jefe i. en
suma, a numerosos actos privados del individuo.

Este conjunto de reglas constituia un derecho privado de
las familias.

El derecho primitivo del clan totémico de los araucanos.
tuvo ciertamente un orijen relijioso, puesto que los actos i

3



pensamientos de los individuos, en su mayor parte, se jene-
raban i reglaban por la creencia del totem. En las familias
de forma patriarcal, el derecho conservé todavia cierto ca-
racter relijioso, porque era un conjunto de obligaciones po-
sitivas i tabis, lezados por los antepasados i en relacion con
algunas pricticas mijicas.

Con el prestijio que daba la tradicion a estas obligaciones
i tabiis, adquirieron una continuidad nunca interrumpida.

Este derecho trasmitido se espresaba en la lengua con la
designacion juridica admapu. El abate Molina lo define de
este modo: <El cuerpo de sus leyes, que se conserva por tra-
dicion, se denomina admapu, que quiere deeir las costumbres
del pais. Efectivamente, éstas no son otras cosas que sus
primeros usos» (1).

Este derecho tradicional se manifesté ambiguo en todo
tiempo, a causa del eseaso poder intelectual del araucano
para hacer distinciones que exijen mayor desenvolvimiento,
No establecia diferencia entre delito i perjuicio, entre res-
ponsabilidad civil i eriminal. Aun dentro de la téenica cri-
minal confundia al ladron con el deudor que no entregaba
un objeto prestado, ni distinguia entre homicidio voluntario
e involuntario. Por vivir el individuo confundido con el gru-
po, la imputabilidad i responsabilidad no aparecian bien de-
finidas al eriterio indijena. No consideraba tampoco infama-
do al autor de ningun delito (huerin).

Lo tinico bien comprensible a la mentalidad deficiente del
indio era el hecho objetive de un dafo, que exijia una ven-
ganza imprescindible.

Existia en la colectividad araucana un estado permanente
de reaccion vontra acciones perjudicial, es pues el ¢1imen en
ella, como en todos los pueblos barbaros, constituia la regla
jeneral i no la escepcion. Verificibanse, en efecto, con mas
frecuencia que en cualquiera sociedad evolucionada, los
asaltos colectivos, el robo los homicidios exijidos por la su
persticion, la muerte de mujeres inspirada por el celo, la de

(1) Compendio de Historia de Chile.



— 195 —

los prisioneros motivada por la crueldad propia de la barba-
rie, el aborto, el infanticidio i la violacion.

La frecuencia de estos hechos se debia a una mentalidad
noco desarrollada i no debilitada, en la que habia profundi-
zado sus raices la educacion ancestral.

El aumento del aleoholismo en los iltimos afios de la vida
libre de este pueblo, determiné solamente algunas inelina-
ciones morbosas en los grupos cercanos a las ciudades. A sus
efectos perturbadores i deprimentes, es a 1o que se ha llama-
do vagamente en époea contemporinea «el embrutecimiento
de la razas.

En los periodos iniciales de la familia paterna, ligada por
una estrecha solidaridad, la aceion era colectiva cuando se
trataba de protejer a uno de sus miembros o de obtener re-
paracion de alguna ofensa: el dano sufrido por una persona
del grupo afectaba a todos los gque lo componian. Esta soli-
daridad tan estrecha daba orijen al acto de la venganza,
. ejecutada con la aplicacion del talion. A Tuerza de repetirse
la venganza concluyo por hacerse un instinto reflejo o anto-
mitico. ;

Como la venganza se aplicaba en la époea de las luchas
encarnizadas, tomé un cardeter de erueldad implacable, so-
bre todo si el ofensor pertenecia a otro grupo. En consecuen-
ea, la costumbre del talion exijia una completa uniformidad
entre el dano recibido i la reaceion vindicativa, esto es, zol-
pe por golpe, vida por vida.

La pena de muerte se aplicaba con demasiada frecuencia
i de la manera cruel que sobrevivié hasta los cronistas. <La
sentencia de muerte se ejecuta prontamente en el reo, o me-
tiéndole un puial en el pecho, o dandole un porrazo de sus
mazas en la eabeza, o poniéndole un lazo al cuello i arras
trandolo a la cola de un eaballo- (1)

Caando el grupo patriareal se desenvolvié ampliamente,
las reglas consuetudinarias siguieron en vijencia, pevo se
operd en ellas un adelanto notable.

(1) Gémez de Vidaurre, Historia, tomo I, pij. 525.
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La venganza siguié siendo colectiva como antes, pues s
ejercitaba por los parientes mas proximos. «Las familias in
juriadas, dice el abate Molina, se usurpan mui a menudo el
derecho de perseguir a los agresores 0 a su parentela, i ha-
cerlos sufrir la pena. De este abuso provienen las denomina-
ciones i distinciones tan vsadas en su jurisprndencia de gen
huerin, gengliman, genld, etc., las cuales denotan los princi-
pales parientes del ofensor, del ofendido o del muerto, los
que se creen autorizados por la naturaleza para sostener con
1a fuerza las razones de sus deudoss (1).

Gen (ngen ) giman o gen lladeid era el ofendido o su paricn-
te mas inmediato; gen huerin, el pariente principal del ofen-
sor; gen la (dueno del muerto), el deudo mas cercano del
muerto o a quien le correspondia el beneficio del dano.

Como en las primeras etapas del patriarcado araucano,
en su segundo ciclo evolutivo, la venganza se dirijia contra
el ajente del dano, i no pudiendo ejecutarse en él, contra sus
parvientes proximos, es decir contra su familia.

La pena del talion continué siendo todavia una manifes-
tacion de la venganza, sobre todo para los delitos que no re-
vestian estrema gravedad. «Log otros atentados menores se
castigan con la pena del talion, la cual entre ellos estia mui
en uso, bajo el nombre de travloncos (2). «Cabeza por cabeza
o tanto por tantos (3). Pero paulatinamente fué suavizandose
la costumbre del talion i sustitugéndose por un contrato en
que la parte perjudicada tenia derecho a una indemniza-
cion. Sucedia asi a la sancion meramente represiva, la res-
titutiva.

El aumento de la propiedad mobiliaria i semoviente, como
utiles de montar, adornos, animales, etc., contribuyé a afir-
mar el sentimiento comerecial de la justicia. Se arraigo tam-
bien en los grupos la idea de que la composicion tenia la
ventaja de aprovechar a todos.

(1) Compendio de la historia civil, pijina 154.

(2) Molina, Compendio de la historia civil, 154

(8) Febrés, Calepino, letra T. Rosales, Historia, tome I, piji-
ma 134.
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Quedaron asi combinadas en este eriterio de la justicia
araucana la venganza i la composicion; la familia optaba a
su antojo por la primera o la segunda. De ordinario se incli-
naba a preferir la indemnizacion, que le proporcionaba bie-
nes de un valor pecuniario.

Por efecto de la misma organizacion del grupo familiar,
se establecié una verdadera jurisdiccion interna, indepen-
diente de toda otra autoridad, ejercida por el jefe de la fami-
lin, supremo justiciero de la parentela i de los allegados.
«L.os ulmenes son los jueces lejitimos de sus vasallos,s [l
derecho de justicia del jefe era ecompleto i sin apelacion.

Esta atribucion del padre debié pasar, seguramente, por
una larga evolucion. En un principio su intervencion seria
débil dentro del grapo local: no pasaria de los limites de la
stiplica en favor de individuos acusados de actos perjudicia-
les. A medida que se acentuaba la autoridad de patriarca,
interponiase entre el grupo i el delincuente para atenuar el
rizor de la venganza. Poeco a poco la comunidad se acostuin-
bro a no prescindir del jefe, i éste a tomar a lo serio su oficio
de justiciero. Fué esta intervencion una de las causas que
contribuyeron a que la pena del talion, deber imprescindible
impuesto por la costumbre de los anfepasados, se atenuara o
diera lugar a la indemnizacion.

Se asociaba a veces de algunos consejeros o delegaba sus
facultades en individuos conoredores de los usos tradiciona-
les. En ocasiones se dedicaban al ejercicio de una justicia
arbitral hasta las mujeres que se distinguian por su conoci-
miento de las reglas consuetudinarias, i eran aceptadas como
Arbitros hasta por los litigantes de grupos estraiios al de su
residencia (1).

Entre innumerables asesores de los caciques, la tradicion
vecuerda a Maripan Montero, hijo del capitan patriota Mon-
tero, eélebre en las campanas contra Benavides. Sobrino de
Domingo Painevilu de Maguehua, acompaiiaba a su tio como

(1) Ocupacion de Avauco. Una hevmana de Lorenzo Colipi, da Pu-
xen, ejercid la justicia avbitral.
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amigatle componedor en las querellas. Cuando no se avenian
las partes a su dictimen, les daba de golpes con su espada,
pues tenia fama ademas de luchador valiente (1).

Cuando el miembro de un grupo recibia algun dafio en sus
intereses o en la persona de los suyos, concurria ante su
cacique a solicitar su proteccion. «Padre, le decia, quieren
mis animales; anoche vinieron ladrones; estin en Tromen;
ayudame a quitarlos.» Esta peticion variaba segun el delito
de que el querellante habiasido victima.

" El cacique mandaba a donde el jefe del ofensor a uno o
dos mensajeros, individuos especiales para la trasmision de
un diseurso o queja, los huerquen. Pedia el resarcimiento del
dafio, segun la tarifa que tradicionalmente estaba acordada.
Si la familia del autor del delito no se avenia a pagar los
danos, se llevaba a efecto la venganza.

Desplegaba el cacique toda su actividad en la ejecucion
del ataque cuando el daiio lo afectaba directamente a él o a
log suyos, o cuando veia en la aventura la espectativa de
algun beneficio. Fuera de estos casos, la familia perjudicada
quedaba en condiciones de obrar por sa propia cuenta, va
fuese ejecutando la venganza, ya aceptando un arreglo.

La intervencion majica, como medio de investigacion, de-
gempefnaba un rol importante en el procedimiento. Un adivi-
no precisaba el nombre del delincuente i el lugar en que se
hallaban los objetos robados. Con su testimonio se exijia la
restitucion o se recurria al malon (2).

La manifestacion mas caracteristica de la venganza era
el malon o malocan, saqueo a mano armada contra lz familia
a que pertenecia el autor del acto perjudicial. «Cuando las
personas tienen un partido considerable, hacen reciproca-
mente correrias en sus respectivos terrenos, donde destru
ven o queman todo aquello que no pueden transportar con.

(1) Maripan Montero murid mui viejo en 1849 en Maquehua, i a
sus funerales asistio el intendente de la provineia de Cautin.

(2) En el capitulo siguiente se dan pormenores de las praeticas mi-
jicas aplicadas al roho.
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sigo. Estas hostilidades privadas se llaman malocas, i son
mui temibles cuando se mezelan en ellas los ulmenes, porque
emtonces se vuelven guerras civiles. Pero es menester con-
fesar que de ordinario se hacen sin efusion de sangre i se
limitan a solos saqueos. El pueblo, a pesar de su innata fie-
reza, pocas veces permite el uso de las armas en las rinas
particulares, las cuales se deciden a punadas i a palos» (1).

Los parientes de la parte agraviada tomaban las armas, o
un palo, dirijidos a veces por el cacique prineipal, i se enca-
minaban al grupo del delincuente. Caian de sorpresa sobre
al grupo del ofensor, comunmente al venir el dia, mataban
«n ocasiones al culpable i se apoderaban de los animales i
otros objetos a titulo de composicion, lo que en la lengua se
ospresaba con la palabra huichatun.

Cuaando los asaltados estaban prevenidos, resistian con va-
lor. El resultado del encuentro decidia .el litijio pendiente;
ora la razon suprema del mas fuerte,

En estos asaltos quedaban exentos de toda agresion mit-
ferial los ninos i las mujeres, a quienes no se heria por con-
siderarse tal accion indigna de hombres valientes.

Sucedia mui a menudo que antes de emprender la marcha
de regreso, los atacantes mataban una o varias reses en el
mismo sitio de esta tumultuosa escena i se comian la carne,
de ordinario con todo el licor que habia en la vivienda sa-
queada.

El grupo saqueado se preparaba pacientemente para la
retaliacion i en la oporfunidad mas propicia, atacaba a
su vez a sus adversarios o acompanaba a otros que los
agredian.

Con frecuencia el jefe de un grupo solicitaba ausilio de un
cacique pariente que residia a cierta distancia de sus domi-
nios: con tal concurso, el golpe tenia éxito seguro, i euando
los agredidos sabian con oportunidad esta union, preferian
huir i dejar en las casas a los ninos i las mujeres.

Asi, el eacique Ramon Lienan, de Temuco, para llevar un

(1) Molina, Compendio, pijina 155.
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walon a Cofioepan, de Cholchol, pidic una vez su ayuda a
Quilapan, de Collico (1).

Hé aqui como un hijo del primero de estos caciques ha
escrito en mapuche la relacion de este encuentro, que di a
conoeer en sus detalles este procedimiento tipico de la justi-
cia arancana.

«U'n mozo de Ramon Lienan, Teuque, tenia una hija; ¢sta
se casd con un mozo de Domingo Cofoepan, de Cholchol.

Murieron una hija i un mozo de Conoepan. La machi cul-
po a la hija de Teaque. Huyé ésta a Temuco. El viejo Co-
fioepan mandé un mensajero (huerguen) para pedir camiro,
entrar i matar a la bruja. Teuque dijo: «Mi hija no es bruja-
(enlew). Enténces Lienan no quiso.

Cofoepan se unié con Antonio Painemal, su vecino; éste
era cunado de Lienan. Juntaron de Cholchol, Tromen, Rena-
co, Trapico, Malalche i Carrifie mas de 1,500 hombres.

Mandaron dos jovenes esplaradores a tierras de Lienan
en caballos incansables (huini cahuellu ). Quisieron tomarlos.
Ellos huyeron.

Viene el malon (quipai malon). Se armaron como 300 i sa-
lieron al cerrito Cuel. Se pusieron en fila. Lienan anima su
jente. Su cufiado Painemal no pelea; dice: <Entrega anima-
les». Lienan contesta: <No llevan ninguno; mejor morir pe-
leandos.

De repente cargaron sobre sus mocetones. [os acorrala-
ron. Mataron a Teuque: quedaron muchos muertos i heridos.
Llevaron plata (adornos) i como 200 animales, sobre todo
los de Huetecura, capitan de Lienan.

Lienan mandd mensajeros a Quilapan, de Collico: «Que me
dé mozos para darle vuelta a Conoepans (huiiiol malon ).
Quilapan mui contento dice: «Yo quisiera mucho matar a
Cofioepan; lo agradeceria a mi primos.

(1) Estos tres eaciques fueron famosos en el diltimo tiempo de la
Araucanfa. Lienan era jefe de vastos dominios en la zons en que hoi
estd situada la ciudad de Temuro. Véase tomo [l de In Historia de
{n civilizacion de Araucanin.



Se prepararon los capitanes de Quilapan. Se unieron los
caciques Estéban Romero, de Truftruf, i Curamil, de Collahue.
Se juntaron todos en Temuco,

Fueron en la noche; al amanecer legaron. Cofioepan hu-
¥o para Repocura; todos huyeron tambien. Los de Temuco
ganaron malon (huehui malon) i llevaron plata (adornos) i
animales.

Al otro dia vienen las mujeres llorando a pedir animales:
no les entregaron ninguano. Muchos llevaron los de Collico.
Estos arribanes eran buenos para malones;no sembraban» (1),

Estos ataques sangrientos despertaban odios profundos
eitre los grupos, excitaban sin cesar entre ellos la pasion de
la venganza, que se hacia de este modo hereditaria. No ha
bin easi un grupo fuerte i numeroso que no tuviese on an-
tazonismo irreconciliable con otfo cercano o distante.

En eambio, el temor de las represalias solia contener la
impulsion refleja del indio a devolver golpe por golpe.

Como se ha podido ver en la esposicion de este réjimen
juridieo, pocas veces se ejecutaba el derecho de venganza
sin un requerimiento a la familia del ofensor o al cacique de
un grapo. Mediaban quejas i atenuaciones i el negoeio cou-
cluia por una transaccion ajustada a la tarifa penal.

Antes que los araucanos poseyeran bienes mucbles i ani
males en nimero suficiente, pagaban los danoes inferidos con
adornos, particularmente con ciertos collares de [lancas,
cque son las piedras verdes y negras, variadas con vetas de
uno y otro color, que estiman mas que los diamantes y esme
raldas, de que no hacen easo, I cadasarta de estas piedras
es una paga y cada muerte se compone de diez pagas. 1 si
el matador no las tiene, se las han de dar forzosamente los
parientes para salir de aquel empeifio, por ser causa de toda
la parentela y uso entre ellos que lo que no puede uno pagar,
se lo ayuden a pagar los parientes, hoi por mi manana por
tie (2).

(1) Traducido por el autor con el joven Lienan.
(2) Rosales, Historia, tomo 1 pdj. 132,
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A falta de moneda acunada, mas tarde adquirieron valor
de dinero efectivo los arreos de montar, los adornos de pla-
ta i los animales, particularmente las vacas, los caballos.

Como la nocion de la propiedad se desenvolvio considera-
blemente i ¢l eomercio cred el cdlenlo de equivalencia, en el
réjimen juridico de la sociedad patriareal se afirmé todavia
mas en los siglos XVIIT i XIX la costumbre de transijir por
una provechosa composicion muchas de las querellas que
antesse resolvian por el malon. Sin embargo, aunque se me-
joraron con €l tiempo las relaciones juridicas de los diversos
grupos i era mas practicado el sistema de composiciones, el
procedimiento de resolver por el asalto armado las ofensas
o perjuicios subsistié hasta el fin de la Araucania indepen
diente para los casos graves, en especinl para las muertes
por hechiceria.

En los agravios que se inferian los miembros de la fami-
lia, el eacique oia a las partes, al ofendido i al ofensor. So-
lian éstos encomendar su defensa a viejos peritos en los
usos judiciales.

Para estos litijios entre los miembros de un mismo gropo
existia un simulacro de prueba, al ménos en los tltimos tiem-
pos de la Araucania libre. El testigo informaba er. secreto
al perjudicado i éste a su vez trasmitia al cacique esta ir-
formacion. Cuando un testigo perienecia aotra reduceion o
clan, el cacique en cuya jurisdiecion se ventilaba la deman-
da, inquiria la verdad del hecho enviando al jefe de ese lu-
gar una especie de exhorto.

El testigo recibia de ordinario una remuneracion, que se
avaluaba en [renos de plata, espuelas, adernos de mujeres o
animales (1.

De cuenta del culpable recibian los individuos que servian
de mensajeros o practicaban alguna dilijencia indagatoria,
provisiones o animales, que se denominaban sebae. El que
recibia un malon guedaba obligado tambien al pazo del

(1) Datos dados en distintas reducciones al autor por indios asis-
tentes o malones,
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consumo de los asaltantes, consistente en los animales muer-
tos en el mismo sitio del ataque.

El cacique desempenaba su tarea de justiciero en su pro-
pio domicilio, comunmente fuera de la casa i en presencia
de todos.

Por su actuacion en un litijio entre partes del mismo gru-
po o porsu ayuda en un malon, el cacique recibia asimismo
una gratificacion de dinero o animales i especies. Sus deci
siones dictadas a menudo por el interes, tenian que earecer
de una reparadora equidad. «Segun sus costumbres, el fallo
de sus caciques estd sujeto a la mayor paga de animales o
prendas de plata que les obsequian los contendientes, i se
refiere que un pleito fallado ya, tuve un resultado contrario
en la tarde del mismo dia de la sentencia por la doble de dos
animales que el condenado dié al cacique, juez en aquel
asuntos (1).

El juramento de los araucanos, que solian proferir ante la
coaccion del eacique o en sus disputas i juegos de azar, era
simplemente afiruatorio, sin caracter religioso, que se limi-
taba solo a asegurar la verdad de un hecho pasado con las
formulas «por mi padres (chao iii ela), «por mi corazons
(puique ni vla), epor mi mujers (cure fii vla) i otras personas
de la familia.

Fuera de los erimenes de hechiceria, nunca se sometia i
juicio a las mujeres, ni era usual que figurasen en calidad
de litizantes en las escasas controversias que tuvieron el ca-
ricter de civiles, en el tltimo periodo de la Arancania,
como en las distribuciones de los bienes dejados por el
padre,

En el siglo XVIII las practicas judiciales de los araueanos
esperimentaron un progreso mui marcado al contacto de los
ajentes espafioles que residian entre ellos i desempenaban
funciones de asesores o de jueces, Tales fueron los capita-
nejos de reduccion, que servian de consejeros a los caciques

(1) Ocupacion de Arauco. Informe del sarjento mayor Orozimbo
Barbosa.



en los juicios que dirimian; los comandantes de plazas, jueces
de apelacion de las resoluciones de aquéllos i de primera
instancia en los pleitos de indios de redueciones distintas.
Ademas, sus facultades se ensancharon hasta llegar a ser
jueces mediadores de las contiendas entre caciques o agru-
paciones. El intendente de Concepeion conocia en todas las
causas como juez superior de apelacion.

La guerra de la independencia coneluyd con este réjimen,
que se restablecié en parte durante la republica.

En la ocupacion paulatina del ejéreito chileno del territo.
rio indijena, los comandantes de plaza solian entender en
las demandas de los mapuches.

Desde el siglo XIX algunos jefes infatuados de su popu.
laridad, potentados indijenas con jurisdiccion en una zona
entera o tribu, exajeraron su poder judicial, suplantando el
capricho a los usos de los antepasados i prodigando la pena
capital. Casi todos vivian independientes de la fuerza
militar chilena; unos euantos, como Colipi de Puren, Co-
fioepan de Cholehol i Painevilu de Maquehua, recibian del
gobierno el apoyo que les daba predominio entre varios
£rupos.

Quedan todavia vijentes algunas costumbres judiciales
en las reducciones apartadas de los pueblos, ménos los
malones i la pena de muerte. Los otros grupos recurren al
protector de indijena o a la justicia ordinaria euando no lle-
zan & un arreglo en sus litijios.

Obligados a concurrir a los juzgados en solicitud de am-
paro contra las diarias espropiaciones i atropellos de que
son victimas, los indios se han hecho en la actualidad liti-
gantes asiduos i reconcentran en el tinterillo o ajente de
juicios la repulsion hereditaria al espaiol, hoi chileno.



CAPITULO IX.

Hechos eriminosos i penas.,

Criterio jeneral del araucano sobre el derecho penal.—El roho— 1
adulterio. —El homicidio. — Lesiones.—Hechiceria. —Aborto ¢
infanticidio.— Estupro i violacion.— Bestialidad, pederastia e iu-
cesto.— Deslealtad al jefe.— Actos leves; abuso de confianza. den-
das, injurias.

En el rol de la eriminalidad arancana figuraban en primer
lugar, el robo i el adulterio, atentados odiosos a la propiedad,
En seguida se clasificaban la muerte por hechiceria i el ho
micidio, el cual, debido a la indiferencia por el débil i la vi
da en los pueblos inferiores, no tnvo en la justicia primitiva
la gravedad que adquirié cuando las eolectividades indijenas
alcanzaron un estado mejor de desenvolvimiento.

Por ultimo, se consideraban como simples perjuicios ma-
teriales las heridas, los atentados a las costumbres i las
dendas.

Los ultrajes, las injurias o difamaciones graves no tenian
sancion penal de ninguna clase; cuando mas solian orijinar
luchas individuales sin consecuencia para los parientes.

La penalidad araucana se caracterizo siempre por dos as
pectos salientes, su erueldad i s sencillez. El talion se apli-
caba estrictamente para la muerte i las heridas en la fase



primera del réjimen juridico. Asila pena capital, ejecutada
a lanza, cuchillo o fuego, era la mas usada.

No se conocian las penas correccionales, i si bien es cierto
que se solia apalear a los ladrones sorprendidos en flagrante
delito, tal castigo no se aplicaba de un modo sistem:tico sino
ocasionalmente.

Cuando el réjimen patriarcal entré a su mayor desenvol-
vimiento, disminuyé la aplicacion de la pena de muerte, sin
abolirse del todo.

Hé aqui las penas que se imponian para cada erimen i de-
lito en particular.

Robo.—Como sucede en fodas las sociedades ménos eleva-
das en cultura, el robo entre los araucanos era reputado un
erimen capital, que se castigaba con furor en los primeros
tiempos de la familia patriarcal, con la muerte.

Para la aplicacion del procedimiento, los indios distinguian
el robo flagrante i el de autor no conocido.

Para el primero el ladron sufria el castigo inmediato, sin
vacilacion alguna, i para el segundo se recurria a las prie-
ticas mdijicas que servian de medios de investigacion i pre-
paraban la venganza o la restitucion.

Desde que la comunidad patriarcal tomé su mayvor ampli-
tud hasta época mui reciente, sucedioé al castigo violento del
ladron, hueieve 0 hueiiefe, un sistema de resarcimiento. Aun
cuando el ladron era sorprendido en flagranue delito, no caia
sobre ¢l la pena de estilo si tentaba a sus adversarios con un
rescate subido, pagado en un plazo que se fijaba (1).

Se esceptuaba de esta regla el erimen de robar ninos, que
cometizn los indios amigos de los espafioles o a su servicio
para venderlos como esclavos. El ladron que merecia ser
capturado, sufria el altimo suplicio.

El monfo de lo robado, euando el ladron pertenecia a otro
grupo, se avaluaba en eaballos, vacas i objetos de adorno.
Habia una tarifa detallada para los casos que no se resol-
vian a mano armada, [n animal robado se restituia, si no ha-

(1) Tradiciones recojidas por el autor entre indios viejos.
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bia desaparecido, con tres o cuatro mas, segun la fortuna del
ladron o sus parientes. Agregibase el sohao, otro animal que

se mataba i consumia por los ejecutores de la restitucion
violenta.

Si el ladron carecia de bienes o deudos que respondieran
por €l, insolvencia i aislamiento mui raros, quedaba a dispo
sicion del robado o se hacia responsable a la familia que lo
hospedaba. Esta responsabilidad de parientes, aun de estra
fios, se esplica: el que ejecutaba un robo no procedia de or-
dinario por su propia voluntad i conveniencia, sino de acuer
do con ellos i en su beneficio. La imputabilidad aparecia asi
indeterminada.

Cuando el eulpable o sus parientes se negaban al pago de
lo que establecia la costumbre, sobrevenia el malon, que no
quedaba sujeto a reglas determinadas de arancel sino al ca-
pricho o a la conveniencia de sus ejecutores.

Siempre el cacique del grupo robado requeria de pago 1l
del ladron; este dltimo jefe investigaba el hecho i se decidia
por el pago o la negativa.

Siendo el ladron del mismo grupo, el tramite se simplica
ba mucho; pues intervenia el cacique principal i, mediante el
procedimiento usual, se obligauba al autor del hurto de un ani-
mal, por ejemplo, a pagar el doble. A lomas, solia verificar
se una ejecutoria por la fuerza, quitindosele con violencia lo
que se resistia a devolver buenamente. El idioma antizuo
tenia la espresion ngichan para indicar que se arrebataba
una cosa como pago de un perjuicio.

Hé aqui la deseripeion de una demanda por robo entre
partes de unmismo grupo, tomada en mapuche por un joven
indijena de an viejo litigante de Pillanlelan.

«El demandante iba a poner la demanda ante el cacique
hacerle un pago para que lo azendiese. Despues iba el de-
mandado i tambien le pagaba un animal al cacique para que
hiciera arreglar el asunto.

El demandante espone: «El amigo me ha robado uneaballo
i debe pagarme sus animales. El demandado responde: <gue
e disminuya algo porque es mucho lo quemecobra el amigo.
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El cacigue dice: <es verdad que es mucho; conviene rebi
jarle algo.» Cuando acepta el demandante, se arreglan.

Muchas veces el demandante se opone; exije que se le pe
guen seis animales por lo ménos: no hai arreglo. «El eacique
no tiene por qué obligarmes, dice: Cuando no le obedecen a1l
cacique, dice: «Ya que este no me obedece; opinganse i Ar
mense con palos como puedan i rednanse.»

Se convierte en un malon. Fig. 26.

El demandaute reune toda su familia i se prepara el maloa.
Esto sucede cuando tiene jente suficiente para hacerle ¢l
combate al contrario.

Se corren palo ilanza unos i otros, Cuando queda lasti
mado alguno i muere, se le examina ise le abre el vientre.
Encuentran el higado todo hezho pedazos.

Lo sacan i se lo llevan al que lo hirid.

Otro malon, cuando no hai arreglo. Jeneralmente se pagan
por una muerte doce animales, diez en pago i dos para comer.

El pago por un robo es de tres animales, con sohao.

Cuando un mapuche sale o pasa por otra reduccion, luego
le preguntan de donde viene, a qué vi; luego este dice de
donde viene,

Entdnees los otros dicen: «;Oh! de alli, eres; bueno, a ha
eerle un malon a éste i quitarle todo lo que lleva.»

Esto sucede enando las reducciones han tenido los malones.

Estas eran las costumbres que tenian antes; hoi dia ya no
hai esta lei.

Hoi dia hai arreglo ante el cacique, cuando se convienen
ambas partes, ya sea por hurto o por erimen. Cuando se eu-
caprichan, pasan ante los jueces que puedan hacer este arre-
glo. »

El robo doméstico era mui raro, easi imposible en el medio
araucano, donde el derecho individual de propiedad apare-
cia nulo ante el de la comunidad. Cuando se verificaba, caia
bajo la represion familiar, como un atentado a los intereses
comunes.

En cambio, reputibase lejitima la rapina verificada on
otro grupo i sobre todo en otra tribu.
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El robo practicado a espensas del estranjero adquiria el
prestijio de la popularidad como acto de valor, de conve-
niencia para rodos i de justa represalia contra los enemigos
i espoliadores de la raza.

Cuando el ladron no tenia éxito o cuando se le aprehendia,
sentiase humillado, no porque se le sorprendiese en una ac-
cion vergonzosa sino por haber sido tantorpe en su empresa.

Los arauneanos miraban con desprecio, como eircunstancia
agravante, el verdadero hurto o la apropiacion clandestina
de sus animales. Pero les producia miedo i hasta admiracion
el robo violento, ya fuese cometido por uno o pocos indivi-
duos, ya por muchos en forma de malon,

Hasta aqui se ha tratado del robo flagrante i del efectuado
por ladron conoeido. Cuando se ignoraba quién era el autor,
se recurria a la intervencion majica.

La practica méjica constituia un proeedimiento privado
con un ritual observado por tradicion.

Los cronistas comprueban la antigiiedad del arte de adivi-
nacion entre los araucanos, Cuando el patriarcado se hallaba
en su mayor desenvolvimiento, el ritual funcionaba de esta
manera. El robado se dirijia a donde el adivino, dunguve o
lihua, quien averiguaba minuciosamente los pormenores del
hecho (1).

Recibido previamente el valor de la adivinacion, el opera-
dor salia de su habitacion, que despejaba de sus moradores
i obseurecia al intento, i a poca distancia formulaba algunas
preguntas referentes al robo, «i desde dentro de ella, con voz
alta, aunque meliflua, responden diciendo fijamente donde
esti lo que le preguntans (2).

Otras veces el conjuro se verificaba dentro de la vivienda
i en presencia de un fetiche, que era alguna piedra, cantaro
u otro ohjeto.

(1) Febrés dice en su diceionario al esplicar esta palabra: «porque
hace hablar al diablo, aungue las mas veces todo es ficeion.»

(2) Jerduimo Pietas, Noticias sobre las costumbres de los arau-
canns, 1724, Gay tomo I de docnmentos, pdj. 487
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Tan pronto como se conocia por este medio al autor de un
robo, se le requeria de pago; en caso de negativa, se verifi-
caba el malon: pero por error en las indicaciones del adivi-
nador, se ejercitaba la accion agresiva sobre otra persona que
el verdadero ajente.

Descubierto al fin éste, se verificaba contra él un sezundo
malon,

En la actualidad existe en todo su antiguo vigor este me-
dio de informacion. Solo han variado los pormenores d=] pro-
cedimiento. De los adivinos de ahora, llamados pelon, peun,
el que ejerce con mas amplitud su oficio es uno conoeido con
el nombre de huitan (tener latidos), que informa acerca del
lugar en que se encuentran los animales uobjetos robados o
perdidos, Puede ser hombre (huitan huentru), o mujer (hui-
tan domuche), Todavia se eonserva en los restos sobrevivien-
tes de los grupos de Pillanlevun el recuerdo de una celebra-
da adivina de nombre Juana Huenupan.

Procede sentado haciendo senas afirmativas con el brazo
trémulo i levantado o senalando hacia algun punto.

Siempre lo interroga otro o el mismo formula preguntas
en voz alta. La negativa se espresa bajando la mano hasta
hacer chocar los dedos con violencia en el suelo.

Juando es mujer, hai un hombre que la interroga i dirije,
especie de hipnotizador (dunguve, el que hace hablar). Al
llegar el robado a la easa, éste lo recibe i lo presenta a la
adivina en estos términos: <Este es un hombre bueno; ha
perdido sus animales; quiere saber donde estin.» Sigue una
conversacion acerca de los pormenores del robo.

Salen todos afuera. El hipnotizador pone en estado de [u-
vor a la adivina por medio de pases con un cuchillo. En se-
zuida leordena caminar, buscar la huella, i cuando se detiene,
le reitera imperiosamente ladrden, i hasta la amenaza con el
cuchillo. Llegan a un sitio en que la mujer se detiene definiti-
vamente; ahi o en los alrededores deben estar los animales.

La adivinacion se paga con un animal (1).

(1) Datos reejidos por el autor.
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Entre los mapuches de la actualidad se mantienen atavi-
camente las costumbres del hurto. Por lo jeneral, se dedican
a la apropiacion clandestina de animales.

Los de una reduccion roban a los de otra, principalmente
a las que se hallan separsdas por alguna distancia. Por cier-
to que en toda ocasion propicia, prefieren los animales del
aborrecido espanol (chileno).

De 38 delitos pesquisados por una de las comisarias del
cuerpo de Jendarmes en las provineias de Arauco, Malleco
i Cautin, en el mes de junio de 1906, aparecen en el parte
siguiente 15 robos i un homicidio perpetrados por mapuches.

«Por robo de 5 sacos trigo a la Estacion de los Ferrocarri
les, fueron aprehendidos Santos Pérez Pérez, Luis A. Genmal
i José Tapia en Pua.

Por hurto de un caballo ensillado a Lorenzo Levipan fué
aprehendido Juan Cayupan en Cholchol.

Por hurto de una vanta de bueyves a Antonio Pinilla fué
aprehendido Pancho Llaneamir en Galvarino.

Por hurto de dos caballos al Huinca Lopez [ueron apre-
hendidos en Perquenco Francisco, Antonio, José Huenchao
e Isidro Lopez.

Por hurto de tres ovejas a Pedro Lepigueo, fueron aprehen.
didos en Lautaro Manuel Jesus Catrileo i Pedro Guanche.

Por hurto de nueve yveguas a los indijenas Callupan, Llan-
quinao, Juan Nahuelcheo i Nahuelpan, fueron aprehendidos
Ignaecio Canio, Juan Coli i Coligueo Pana en Temuco.

Por hurto de una yunta de bueves a don Pedro Herrera,
fué aprehendido Miguel Caniupan en Los Alamos.

Por hurto de una montura a Juan Melifian, fueron apre-
hendidos Juan Ancola i Manuel Espina en Temuco.

Por hurto de un buei a Guillermo Catalan, fué aprehendi-
do Juan Levio en Mininco.

Por hurto de una yegua i un potrillo a Juan Llieco, fueron
aprehendidos José Cayul i Antonio Nancia en Lautaro.

Por hurto de un novillo a Francisco Sepilveda, fueron
aprehendidos Antonio Huenchecan e Inocencio Morales en
Galvarino.
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Por hurto de una yegua a Juan Ancamilla, tueron apre-
hendidos Segundo Carinqueo, Ignacio Huenchulef, Antonio
Leriqueo i Francisco Colipi en Los Sauces.

Por hurto de cinco ovejas a Felino Huenten, fué aprehen-
dido Naguin Huinealeo en Puerto Dominguez.

Por robo de un chancho a Pascual Catrililbin, fué aprehen-
dido Antonio Agnir en Los Alamos,

Por homicidio en la persona de José Meliqueo, fué apre-
hendido José Luis Huenchuman en Quino.

Por hurto de seis ovejas a José Lemunao, fué aprehendido
Juan Levio en Cholehols.

La propension del indio al robo de animales de otra reduc-
cion i la guerra encarnizada de malliechores i eampesinos
chilenvs a la propiedad indijena, han despertado en aquél
un espiritu de infatigable vijilancia. En la noche siempre hai
uno que vela el ganado. Pelolen en la lenzua es estar des-
pierto i guintunien custodiar (1).

Hasta en los mapuches de condicion mas acomodada se
halla latente la inclinacion ativiea. En algunos conventos
donde se les da alojamiento, suelen sustraerse las frazadas
de las camas en gque han dormido (2).

Los erimenes cometidos por indios solos o acompanados
de forajidos chilenos, tienen siempre como punto de mira el
robo de animales.

Una relacion de un periddico de Temueo (1907) suministra
un hecho tipico al respecto:

«Encontribanse en su casa, situada en el lugar de Llollin-
eo a tres leguas de Lautaro, los indijenas Pascual Chiguai i
su mujer Juanita Aninir, sin mas compania que la de un in-

(1) Investigaciones del autor.

(2) Dato suministrado al autor por el padre prefecta de las misiones
de Angol, frai Felipe 8, Bérquez, franciscano i araucanista mui oh-
servador. El autor tiene un amigo mapuche. su profesor en la lengua
i su cooperador en las investigaciones. Un dia le hizo servie T:k" a la
pieza de estudio i se retird un rato. A su v nelta, la tetera habia desa-
parecido debajo de la manta del profesor. Por cierto que el alumno
tuvo buen cuidado de disimular esta sustraceion,
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diecito de corta edad. Serian las ocho de la noche, mas o
ménos, cuando se presentd a casa de los nombrados una par-
- tida de forajidos, los cuales algunos se dirijieron a un corral,
en donde alojaban unas 35 cabezas de ganado i los otros se
apoderaron de la Anifir i Chiguai; a la primera le dieron
una enorme pufalada en el cuello, degollindola completa-
mente. Chiguai no fué mas afortunado que su esposa, pues
recibié varias i graves lesiones, de cuvas resultas dejo de
existir al dia siguiente.

Consumado asi el crimen, los facinerosos se apoderaron
del ganado i de las siguientes especies, de propiedad de las
vietimas: un par aros de plata, una cantidad de ovillos hilo
para mantas, dos lamas, un paletd i una manta.

Los autores de este horroroso crimen son Rosamel Molina,
Camilao i Cayueque Cheuquel, Ramon Segura i Juan Almar-
za, quienes fueron aprehendidos por el piquete de los Jen-
darmes destacados en Lautaro i conducidos hoi a disposicion
del senor Juez del Crimen de esta cindad.»

Las extorsiones repetidas, los robos, asaltos, flajelaciones
i homicidios de que han sido vietima los indios constante-
mente de parte de los rematantes de tierras, colones nacio-
nales i estranjeros, son otros tanto: motivos, sin contar con
su atavismo sohre el hurto, que los obligan a obrar por ie-
cesaria reciprocidad.

Seria interminable trazar la historia de las violeneias i ma-
tanzas,

Sirva un solo hecho para caracterizar la condicion de los
indijenas en sus relaciones con la comunidad eivilizada.

Marinao, indio de Cuyinhue, de la jurisdiccion de Lautaro,
poseia algunos animales.

Robaronse en 1907 un buei en una hacienda vecina a sus
tierras. El administrador sale a perseguir el robo i halla en
Ia ruca de Marinao carne fresca. Era ésta de una vaquilla
que la familia del indijena habia muerto para su consumo i
quizis para alguna fiesta.

Los jendarmes conducen amarrado a Marinao a las casas
de la hacienda, Sele cuelga i azota primero, ien seguida
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rodem lazo, se le sumerje en una llgunnllelesmpen—
alternativamente.

Se le vuelve a su habitacion ise le quitan, por altimo, al-
gunos de sus bueyes i ovejas.

Aconsejado por un joven mapuche medio civilizado, que
sabe leer i escribir, Marinao se presenta al juzgado de Te-
muco. el cual instruye el sumario correspondiente (1).

Al presente se encuentran en estado de supervivencias
muchas costumbres araucanas acerca del robo, en grupos
distantes de aglomeraciones urbanas. En las demas se exije
la equivalencia al delincuente o a sus deudos. Si no se llega
a un arreglo, los perjudicados recurren a la justicia ordi-
naria.

Caando el ladron es pobre, del todo insolvente, cuiical, se
le presenta a la autoridad. No es raro ver en los pueblos del
sur a un grupo de indios que conduce amarrado a un mapu-
che sorprendido en flagrante rapina.

Adulterio,—Se consideraba el adulterio (Awei) como un acto
de robo i no como una ofensa al honor conyugal, puesto que
la mujer se compraba por una cantidad variable de ohjetos
i animales, Afectaba, en consecuencia, unicamente al marido
perjudicado.

Hubo un tiempo en gue el propietario de la mujer la cas
tigaba con la muerte i tambien al amante, si lograba sor-
prenderlo o alcanzarlo en la fuga.

Durante Ia justicia patriarcal se fueron sobreponiendo las
conveniencias econdmicas a la pena capital. El marido bur
lhdo repudiaba a la mujer i exijia al padre el valor dado por
ella (mawmin), o entraba en una transaccion con el sedactor-
El acto de entregar la hija al padre se espresaba con el ter-
mino elwietui. <Y en materia de adalterio, aunque se pican
los celosos, les pica mas el interes, y no matan a la mujer ni
al adiltero por no perder la hacienda, sino que le oblizan a

(1) Datos suministrados al antor por el jéven indijena que patroci-
nit a Marinao.



que pague el adulterio, ¥ habiéndole satisfecho, quedan ami-
gos y comen y beben juntoss (1).

Con todo, la pena de muerte no quedaba suprimida. El
duefio de la mujer podia imponerla a los dos amantes o a
alguno de ellos, cuando no veia la posibilidad de resarcirse
del perjuicio por insolvencia ahsoluta o cuando el ofensor era
su allegado, moceton o deudo inmediato (2).

En mui contadas ocasiones el marids perdonaba a la mu-
jer eulpable despues de una dura correccion.

La rara infidelidad de la mujer principal por su antigiie-
dad, de la jefe, onen domuche en el norte de Araucania. i
unen eure en el sur, revestia mayor gravedad.

Hoi el adulterio entre los mapuches no se pena con la muer-
te en ningun caso ni lugar, por temor a la justicia ordinaria,
No tiene otra reparacior que el castigo de la mujer impuesto
a voluntad del marido enganado i la develucion por el padre
de lo recibido como preecio de la hija, huifol cullin (devolver
la paga).

El protector de indijenas suele intervenir en estos nego-
cios de repudiacion.

Homicidio.—En el estado primitivo e informe de la justicia
araueana, la concepeion del homicidio diferia notablemente
de la moderna.

No se notaba diferencia entre homicidio voluntario e
involuntario, i se prescindia por completo de las circunstan
cias i de los méviles que habian acompanado la ejecucion
del crimen.

Para los efectos de la reaceion, todo se amalgamaba en
un solo hecho perjudicial, que superaba a los demas en gra-
vedad.

Como en el robo, solamente los homicidios perpetrados en
miembros del grupo caian bajo la sancion del estricto talion.
El que mataba a un estraiio no cometia una accion punible:

(1) Rosales, Historia, tomo 1, pdj. 154.
(2) Inforines dados al autor en toda la Araucania, Rosales, Histo-
wia, tomo I, phjina 134,
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solamente se esponia a la venganza de los parientes del occi-
s0. Matar espanoles para robarlos era un hecho mui licito,
cuando no habia peligros que lo impidieran.

En ninguno de los dos casos quedaba infamado el matador.

Mediante un procesc evolutivo se llegé a distinguir la di-
ferencia entre muerte intencional iecasual. La muerte con
cuchillo se designaba lai cuchillu mew; con lanza lai renyi
wmeu, con garrote fai mamill meu.

A la venganza tradicional sucedio tambien de un modo
lento la composicion. El dano se avaluaba en animales, ob-
jetos mobiliarios i adornos. Entre éstos figuraban las llancas,
«que son las piedras verdes i negras, variadas con vetas de
uno i otro colors (1)

La tarifa del homicidio variaba en conformidad a la cate-
goria del muerto. De ordinario comprendia una porcion de
los bienes del que mataba, i a veces solian englobarse todos.

La negativa para resarcir el dano a los duenos del muer-
to, traia como consecuencia ineludible el malon,

Tanto la agresion de los ofendidos como la represalia de
los ofensores, hacian interminables los choques de grupos.

Cuando el homicida no pagaba i caia en poder de sus per-
seguidores, sufria la pena de muerte.

Al presente los homicidios se transijen entre los mapuches
por el resarcimiento tradicional, en los lugares apartados del
asiento de autoridad judieial (2.

Cuando hai negativa o fuga, se recurre a la denuncia.

Lesiones.—Las heridas se juzgaban con igual criterio que
el homicidio, Cuando se heria (alledn) a un miembro de la
familia, la reaccion vindicativa se manifestaba en la forma
del talion fisico. En época de un estado inferior de desenvol-
vimiento, ge aplico igualmente para las lesiones de estranos
el talion, que se conmutd despues por una provechosa in-
demnizacion.

(1) Rosales.
(2) Datos recojidos de todas las reducciones de la provincia de

Cantin.



-— 218 —

Una o varias puiialadas recibidas por un indio en una rina,
equivalian a otras tantas que daba a su agresor (1). Un chue-
cazo se devuelve con otro igual; si no se puede tomar el des-
quite al momento, se hace en la primera oportunidad.

Cuando la lesion es grave, tiene lugar la indemnizacion,
que exijen los parientes.

La negativa de cancelarla daba motivo para verificar el
malon,

Basta con un incidente para conocer el procedimiento en
los asaltos por heridas. En 1868 se reunieron en Remehueico,
cerca de Puren, varios indios a beber el licor introducido por
un comerciante.

El cacigue Coliman recibio repentina i alevosamente una
punalada en la eara, que le dio el indio Dumulef, de Ipinco.
Coliman quedd imposibilitado.

Su pariente Marileo Colipi, jefe poderoso de Puren, supo
lo sucedido, i al dia signiente cayd con sus moeetones sobre
las tierras de Dumulef i arred varios animales, de los que fué
participe el herido.

Las reuniones de los araucanos, (ue se acompanaban siem
pre de borracheras, daban orijen invariablemente a heridas
i muertes, por las recriminaciones, palabras hirientes i bur-
las que los precipitaban a las vias de hecho (2).

En estas reaniones es cuando se puede observar la impre-
sionabilidad rapida del arancane, que lo imposibilita -para
ejercer algun control sobre sus acciones i lo arrastra a me-
nudo al erimen automitico, inconscientemente cometido. Esta
impresionabilidad instantanea es la espresion de la estrue-
tura mental del hombre inferior.

(1) Rosales, Historia, tomo I, pij. 134

(2) Cronistas. Escenas presenciadas por el autor. Hasta el presente
los mapuehes se hallan bajo la presion de estos actos instintivos, En
1907 se reunid en las imnediaciones de la aldea de Quepe una nume-
rosa indiada a celebrar un ngillatun, Despues de la ceremonia, se
fueron o las manos de repente con un furor incomprensible, Con no
poca esfuerzo consignid separarlos, dindole de sablazos, un piquete de
jendarmes.
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Como la familia era solidaria de los delitos i crimenes de

_ sus miembros, solia proscribirse por peligroso e indigno a los

que habian menoscabado con sus estravios los intereses de

la comunidad. Otros huian voluntariamente, i a todos se les
perdonaba pasado algun tiempo.

Los parientes que habian pagado por el que no t2nia bie-
nes, se resarcian quitindole sus hijos menores para servirse
de ellos.

Estaba exenta de toda responsabilidad i persecucion por
heridas, una eclase de individuos mui respetados por los aran-
canos, que designan con el nombre langemcheve i traducen
por euchillero, matador.

Son matones que el temor popular ha revestido de enali-
dades sobrenaturales. Permanecen invulnerables a los golpes
de sus adversarios, i esta inmunidad les dura un nimero de-
terminado de anos. Para renovarla tienen que ofrecer a algun
mito un sér querido, como una hermana, madre, ete., que
muere hien pronto.

En el intervalo de la conclusion de su virtud invalnerable
i Ia muerte del deudo querido, queda como un mortal cual
guiera i punede ser vencido con faeilidad (1).

Un padre que heria o mataba a sus hijos o un marido a su
mujer, no caian tampoco bajo las penas que establecia el
derecho consuetudinario para el comun de los eulpables, por-
que derramaban su propia sangre (21

Se consideraba ademas como acto de justicia intima. En
eambio, el parricidio tuvo una sancion en el interior del grn
po; los parientes mataban al parricida. i

La jeneralidad de estos crimenes se orijina de luchas entre
el padre i el hijo por alguna mujer.

(1) En las averiguaciones de distinto drden gque el autor hia hecho
entre los mapnches, dié con este tipo orijinal de que no hablan los
cronistas. Es de suponer; por esto mismo, que sea de ereacion moder-
. Bl jéven Longuitie, educado en el Liceode Temuco, recojic el
cuento gue vien otro eapitulo, i en varias reducciones de la provin-
¢ia de Cautin corven muchas leyendas sobre los matadores.

(2) Olivares, Historia de Chile. pij. 45.
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El procedimiento sobre perjuicio por heridas que existe
ahora en las agrapaciones mapuches, se reduce a pedir la
mnlhouhorolulmli tienen bienes. Dado que
carezean de ellos o se nieguen a satisfacer el agravio, se re-
curre a la justicia ordinaria.

Hechiceria. —Crimen enorme, capital, que merecia la muer-
te inmediata. Ninguno tan estendido en la comunidad arau-
cana, puesto que las muertes no provenian de un accidente
fisico sino de maleficios de seres invisibles i de los vives.

En épocas de epidemias recrudecian los juicios i las ma-
tanzas por hechiceria.

Morian los hombres por huecufutun, accion invisible de un
huecufu (1), ser o fuerza maléfica; por caleutun o dano de un
calew o brujo i por vuiiapuetun o envenenamiento que ejecuta
un mal intencionado en la comida o en los lignidos.

Nace de aqui el ceremonial cauteloso del indio para comer
i beber lo que se le ofrece fuera de su hogar.

Producida la enfermedad o el fallecimiento, se consultaba
al machi o médico majico, al adivino, o bien al cipolave, ope-
rador que estraia el veneno de la vejiga de la hiel. Designa-
ban éstos al antor del envenenamiento, quien desde ese mis-
mo instante quedaba condenado a muerte,

Se pedia la entrega del delincuente, i si no se conseguia, se
daba un malon. Solia pertenecer al mismo grupo del muerto
i enténces la justicia era mas ripida.

Una vez habido, se condenaba a la pena del fuego, ejecu-
tada con estos pormenores: «Se le amarra entre tres lefos
clavados trinngularmente en tierra. A uno es atado por la
espalda i a los dos por las piernas, una en cada una. Se le
pone fuego bajo los muslos, con que le queman lentamente
hasta que confiese el hecho i los complices. El infeliz, por
abreviar el tormento se confiesa autor de él, i declara por
compafieros los primeros que le vienen a la mente, tan ino.
centes como ¢l. Hecha esta falsa declaracion, los presentes le
traspasan el pecho con un punal i salen en seguimiento del

(1) Huecuwu, en los grupos del norte de Arancania.



denunciado o denunciados, a los cuales dan el mismo supli-
cio, si no lo previenen con la huida i se ponen bajo la pro.
teccion de algun poderoso ulmen que los quiera defender (1).

En los iiltimos tiempos de la Araucania sacaban al acusa-
do de hechiceria al campo i lo lanceaban.

Alli por el afo 1870 se suicido un hijo del cacique Caxu
pan de Huitranlevo, de la jurisdiccion de Puren. Habia esta
do el mozo el dia dntes en una borrachsra de chicha de man-
zanas en un lugar vecino, en casa de otro cacique llamado
Paillalef.

Llegd el joven indio agrindo a su domicilio por el exceso
de la bebida i por una rifia en que salié veneido.

Entrd al corral ise ahored con su propio einturon.

Cayupan acusé de maleficio a Paillalef, juntd su jentei al
venir el dia siguiente cayo sobre aquél, que no sospechaba
el peligro que lo amenazaba,

Rodearon su ruea, lo sacaron al campo i lo lancearon, Sus
animales pasarcn a poder de los asaltantes.

La dilijeneia de los barbaros para castigar los actos de
brujeria o de dano por veneno, obedecia al miedo que infun-
dia a la eolectividad el peligro que a todos amenazaba.

Persisten hasta hoi las pricticas sobre averiguaciones de
maleficios por intermedio de los adivinadores i machis; pero
ha desapurecido la penalidad que se aplicaba por estos eri
menes quiméricos. El mapuche comprende que esto lo arras
traria ante los jueces i lo espondria al peligro de una prision
i se conforma con la impunidad del danador, en espera de
i engarse alguna vez.

Aborto e infanticidio.—Como se ha manifestado en un ea-
pitulo anterior, entre los araucanos el sentimiento del pudor
no existe sino en estado rudimentario.

Esta deficiencia moral i psiquica en la vida de este pueblo,
esplica la condicion de actos insignificantes que se asignaba
a los atentados contra las costumbres,

(1) Gémez de Vidaurre, Historia, tomo I, pdjina 325.
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Asi, el aborto provocado (langen coiive) i el infanticidio ca-
recian de sancion moral i juridica.

El primero existia como hecho frecuente i siempre fuera
del matrimonio. Las mujeres lo provoeaban con yerbas abor-
tivas (oleilahuemin), o cargiandose la barriga con el peso del
cuerpo en una vara horizontal.

El eronista Olivares cuenta gque para ocultar el embarazo,
las mujeres solteras se apretaban ¢l vientre con fajas i en el
momento del parto se ocultaban en un bosque i «mataban
inhumanamente al hijo de sus entranas.» Otras veces aban-
donaban al recien nacido donde dlguien lo recojiese.

El hijo ilejitimo tenia el nombre de vochein.

Ejecutaban el infanticidio arrojando el recien nacido al
agua o ahogandolo con barro (1).

En tiempos pasados tuvo mayor estension este delito que
en la époea actual, porque entraba en las practicas supersti-
ciosas matar al recien nacido que fuese deforme o a uno de
los jemelos (eputun), concebidos bajo la influencia de un
huaillepen, que era una clase de mito.

Ejecutaban principalmente el infanticidio las solteras para
vengarse del amante que las abandonaba. A la perpetracion
del acto de matar al nifio se agregaba una practica majica
estravagante, designada en el idioma con la palabra trope-
men (hacer estallido como el del maiz cuando se tuesta).
(Consistia en castrar al nino despues de muerto i tostar los
Grganos jenitales en una olla sin uso. Tiene esta operacion,
ejecutada por mujeres, la particularidad de redueir a la im
potencia al seductor, sobre todo cuando produce un chasqui-
do dentro de la vasija el residuo calcinado.

Era una creencia jeneralmente aceptada entre los arauca-
nos, i hasta hace poco habia individuos afectados de atonia
jenitalode necesidades amorosas mui linguidas que se ereian
victimas de este maleficio. Antonio Nancu de Quenque, cer-

‘1) Informes dados al autor por indios que presenciaron este inei-
dente. k
(2) Informes recojidos por el autor,
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ca de Los Sauces, era reconocido entre los indios como
tal (1) L

Estupro i violacion.—Toda copula violenta (ndintun,forzar)
ge consideraba como un perjuicio i no como un atentado al
pudor. Por lo tanto, se abonaba un pago convencional.

El violador, aumentando el monto de lo pagado, podia
quedarse definitivamente con la mujer.

Reputibase al que perpetraba un estupro como individuo
que no gozaba de la integridad de sus facultades mentales.

Cuando los parientes no se resarcian del perjuicio, se ven-
gaban en la primera oportunidad que se les presentaba, en
alguna borrachera de ordinario.

Bestialidad, sodomia, incesto.—La conciencia araueana es
ménos susceptible aun para los actos inmundos. Sus autores
se esponian al desprecio publico, a las burlas i murmuracio-
nes de hombres i mujeres, pero estaban exentcs de toda re-
presion. Tal sucedia a los ajentes de actos bestiales.

Sin reconocerse como institucion publica, la pederastia se
practicaba libremente por los machis, que vestian como mu
jer i manejaban a su lado un maneebo.

Ademas de los machis habia alguncs sujetos pasivos cono.
cidos en los grupos con la espresion hueye.

El ineesto caia tambien bajo el peso del ridiculo. Al caci.
que Huenchecal de Huadava, muerto en 1892, leimputaba la
critica de su grupo relaciones con una hija, por lo eual se
burlaba su jente de él i su autoridad no estaba revestida de
todo el prestijio que le correspondia.

Cuando la union incestuosa era entre dos hermanos, el
jefe de la familia podia azotarlos i espulsar al hombre. Si se
efectuaba entre hijo i madre sin marido, no habia para ellos
sino el desprecio; mas, si ésta se hallaba casada, el padre |
esposo quedaba en libertad de castigar i aun matar a los in-
cestuosos (2.

Deslealtad al jefe.—El poder ilimitado de algunos caciques

(1) Costmbre descubierta en sus investigaciones por el autor.
(2) Datos recojidos por el autor.
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jefe.
En todas las épocas de la Araucania libre hubo algunos

caciques cuyo poderio sobrepasaba al comun de los otros
jefes, bien fuese por su mayor fortuna, que les proporciona-
‘ba superiores elementos de defensa, o bien por la proteceion
que les dispensaron, en cambio de su adhesion, las autori-
dades espaiiolas primero i las chilenas despues. Revestidos
de potestad estraordinaria, exajeraban la aplicacion de la
nena capital, sobre todo para las defecciones que debilitaban
su fuerza armada (1).

Esta facultad del gilmen poderoso tuvo, por cierto, vigor
mas acentuado en los tiempos de guerra.

En los dominios del comun de los caciques no existia el
delito de traicion.

Era esta deslealtad a un jefe de rol preponderante lo que
llamaban los eronistas el delito de traicion a la patria, abs-
traceion no comprendida por los pueblos barbaros (2).

En la escala de los delitos contra la propiedad ocupaban
el ultimo lugar el abuso de confianza i las deudas. Como se
equiparaban al robo, solian cancelarse con el malon cuando
el monto de lo adendado merecia tomarse en cuenta. Do
otra manera venia el aplazamiento hasta que el acreedor
encontrara medio de hacerse pagar.

Las injurias i agravios de hecho que no cansaban lesion,
carecian de gravedad: «ni entre ellos es afrenta bofetadas,
ni palo, ni sombrerazo, ni mentis» (:1). Otro tanto sucedia con
la difamacion i la calumnia.

(1) Investigaciones del autor.
'2) Véase el capitulo sobre la guerra.
(8) Rosales, Historia, tomo I, pij. 134.
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CAPITULO XL
El tahii o In moral negativa

Rasgos jenerales, —Tabii de la mujer.—Tabi alimenticio—-Do la pro-
piedad. — Tabii relijioso. —Estension de las prohibiciones,

La moral araucana difiere sustancialmente de la que prac-
tican los pueblos adelantados.

Actos que se reputan criminales para el eriterio civiliza-
do, paralasociedad indijena son lejitimos o por lo ménos to-
lerados.

Nuestros ahorijenes no poseen, pues, una nocion clara de
las ideas del bien, de la justicia i la verdad, principios fun-
damentales que rijen la conciencia culta. Su moral se deri-
va. como el derecho, de las costumbres, del hibito. que tra-
zan la direccion de todos los actos de la vida colectiva.

Este conjunto de reglas de tradicion, consideran como los
principales deberes el respeto al padre, a los antepasados i
al rito. Se refieren a la forma i no al fondo de las aceiones,
al temor al castigo i al respeto interesado de la regla es-
terior.

La entidad moral reside, en consccuencia, en la familia,
porque tiene por fin asegurar el interes jeneral, sin tomar en
cuenta el particular: moralmente el individuo no existe, so-
bre todo en la organizacion antigua de la sociedad.

Una gran parte de los usos i costumbres de los antepasa-

L+
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dos prescriben lo que no debe hacerse. Este conjunto de pro-
hibiciones constituye la moral negativa de los pueblos no
civilizados, que la etnografia designa con el término jenérico
tabs (tomado de la Polinesia).

Los preceptos de esta moral de abstenciones debieron ser
numerosos en la antigiedad, si se juzga por los infinitos resi-
duos de ellos que pasaron a épocas posteriores i aun a la
contemporinea.

La lengua tiene ahora una espresion para indicar el tabi
araucano (huedd ngei. ser malo, vedado).

Se aplica a cosas mui varias, como actos, lugares, objetos,
personas i nombres, i siempre significa la prohibicion de ha-
cer algo con cardeter supersticioso.

La infraccion de las interdicciones traia la muerte de al-
guna persona, enfermedades, peste en los sembrados i otras
calamidades,

Sobre los infractores recaian, por lo tanto, severas repre-
siones cuando las consecuencias afectaban a la comunidad.

Es ficil comprobar al presente la existencia de pasados i
vijentes tabis en la familia indijena.

Tabii de la mujer.—Sobre la mujer casada, cuya castidad
sa consideraba como derecho de propiedad de su dueno, han
recaidonumerosos tabiisen las poblaciones decultura inferior.

La mujer araucana casada, como cosa tabuada, no podia
recibir abrazos ni toques de otro hombre gue no fuese su
marido. No podia tampoco recibir a un estraio a solas en la
casu, ni bailar con hombres que no fueran parientes.

Para las solteras i easadas era taba viajar solas porlos ea-
minos,

Reputibase tabi entre los araucanos antiguos pronunciar
el nombre de una nifna, porque corria el peligro de morir.
En el tabuaje de las palabras entraba tambien el nombre del
yerno para la suegra, quien se esponia a perder las muelas
al pronunciarle (1), Se reemplazaban estos nombres por otras
designaciones.

(1) Cronistas.
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La mujer que sentia dolores de parto quedaba tabuada in-
mediatamente Se le arrojaba fuera de la casa durante ocho
dias. Alumbraba a la orilla del rio, asistida por otra india
i despues de banada, regresaba al hogar, Todos temian con-
tajiarse con la enfermedad del parto (1), La parturienta ha-
cia tabi los objetos que tocaba, por lo que se escluian tam-
bien de la casa.

Supervivencia de este tabuaje ha sido la practica de hacer
banarse a la mujer inmediatamente despues del alumbra-
miento i antes de que se incorpore de nuevo al seno de la
Familia.

El lavado tenia la propiedad de suspender el tabuaje de
la mujer,

En las lineas de parentesco inmediato la mujer era tabd.
Habia inferdiccion matrimonial entre tio i sohrina i vice-
versa, entre primos hijos de tios varones o hijos de varon i
mujer.

Para el guerrero que se preparaba a entrar en campaia,
se consideraba temporalmente tabuada su mujer o todas si
tenia varias.

Tabt alimenticio—En el siglo XVIT existia el tabii tem-
poral de la sal para los ninos en los alimentos; el de la car-
ne i del pescado, que los ponia perezosos e indtiles. Para los
guerreros se vedaba asimismo el consumo de la sal fintes de
entrar en campana. La sangria en las piernas neutralizaba
los efectos de L sal (2).

Era tabi para los hombres chupayse los dedos con que se
tomaban los alimentos, porque se estrain la médula de los
huesos de la mano i sobrevenian la vejez i la debilidad. En
esta prohibicion no estaban incluidas las mujeres, las cuales
no perjudieaban a la comunidad con su debilitamiento.

Los vestijios de este tabi no se han borrado del todo en
las agrupaciones sobrevivientes.

Tabtis alimenticios son hasta el presente para las mujeres

(1) Rosales, Historie, t. 1, pijina 165.
(2) Rosales, Historia, tomo I, pidj. 115.
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los érganos jenitales de toros i eorderos, que
”thldamhijm la carne de animal con-
trahecho (huaillepen ), que comunica la anormalidad al feto,
i los huevos de dos yemas jeneradores de jemelos.

Las [rutas i eomestibles abandonados en algun camino u
otro lugar, se consideraban vedadas, por la probabilidad de
que contuviesen algun maleficio.

Parte tabuada del animal se ha considerado por los in-
dios hasta estos iiltimos anos el cuello, que, por quebrarse
para la muerte de la res, puede producir la dislocacion de
las vértebras cervicales del hombre, en una caida o enal-
quier otro accidente. Se reputaban igualmente prohibidos
los sesos, que traen el emblanquecimiento del cabello i por
lo tanto la vejez prematura.

Talii de la propiedad.—Para los estranos Ia easa se repu-
taba vedada. Nadie podia entrar a elln sin permiso del jefe
de la familia, aunque estuviese sola,

Un campo de siembra era estricto tabi para los que no
pertenecian a la familia. Entrar furtivamente a él con enal-
quier pretesto, equivalia a violar una prohibicion tradieio-
nal. En la misma condicion se hallaba el eorral de los ani-
males.

Tabi relijioso.~En este érden de prohibiciones entraban
la interrupeion de un acto relijioso i jugar a la chueca en el
sitio en que de ordinario se celebran los agillatum (rozativa),
i donde esta plantado el fetiche de madera f adentu mamill ),

El mito pikmiched (culebra alada) se consideraba tabi;
nadie intentaba mirarlo cuando se sospechaba que estuvie-
ra en algun paraje.

El juego de chueca en la noche estaba tabuado, porque a
esa hora solamente lo practicaban los brujos (ealew).

Taba perpétuo, jamas violado por motive alguno, se re-
putaban las sepulturas i los objetos colocados en ellas. No
hai recuerdo de que un indio se haya atrevido a tomar los
adornos de plata que se entierran con el cadiver.,

Todo tesoro enterrado, eomo minas, plata sellada o ela-



] en adornos i arrecs u montar, eonstituia un tabi
- que nadie podia violar. La estraceion de estos tesoros o la
- simple revelacion de su existencia, causaba inevitablemen-
te la muerte.
~ Corren innumerables tradiciones en todos los ramales de
la raza acerca de la muerte que ha sobrevenido a los viola-
dores de una prohibicion tan severa i tan uninimemente
respetada. Bastari apuntar una,

Tromo fué un cacique de gran reputacion, que residia en
Vutaco, reduccion situada al norte de Angol. Su suegro, To-
mai Colipi, vivia en Dahuelhue, cerca de Sauces.

Colipi habia recojido de sus antepados la tradicion de que
en las tiervas de su residencia i en un paraje determinado,
existia un entierro de ohjetos de plata. Iuvitd a su yerno a
estraerlo,

Encamindronse al sitio consabido, provistos de sangre i
carne de eovrdero, vino i aguardiente para el mito que siem-
pre euida estos tesoros ocultos, aqui un eulebron segun el
decir del viejo Colipi.

Dejaron las provisiones a un lado i cavaron un hoyo has-
ta que dieron con los abjetos, que llevaron a la riea,

Al poeo tiempo murio Colipi, de enfermedad que lo fué
secando en vida (inanicion probablemente). Tromo corrio la
misma suerte poco despues; dejd de existir eon el abdémen
enormente dilatado (hidropesia).

Pertenecian a las cosas tabuadas los alimentos, dinero i
otros objetos que se depositaban como ofrenda en las pie-
dras que representaban un mito.

Tabi agricola.—El indio observaba que la carne en des-
composicion se agusanaba. Esta observacion lo inducia a
declararla tabuada para los sembradores, en el momento
que precedia a la accion de esparcir los granos en el surco.
Un residuo de carne o de grasa adherido a la mano podia
llevar el jérmen de una peste ruinosi.

Tampoco se permitia arrojar a un sembrado los despojos
fetales de una enferma de parto, porque, como proceden-
tes de una persona tabuada, traian la peste de las plantas,
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PARTE SEGUNDA.

EL ALMA ARAUCANA.

CAPITULO XL

La majia.

Idea jeneral dela majia araucana.—El concepto del alina entre los
araucanos.—Los lintecuvuye o antiguos mijicos,—El machi anti-
guo.— El curandero primitive.— Persecucion de los espanoles con-
tra los hechiceros.—Los adivinos de los siglos XVI1i XVIIL—
Los machi de este ticmpo,—La inversion sexual de los machi.—
Iniciacion de los maehi.—El machitun.—FEl arte adivinatorio
del siglo XIX i de ln actualidad.— La machi contempordnea.—
La euvacion o el macshitun.—Medios empirvicos.—La fiesta de
iniciacion de la machi.— La concepeion araucann acerca de los
brujos.— Operaciones de majia simpitica, Persistencia de la

majia al presente.

Laidea madre en el conjunto de nociones supersticiosas
del araucano se halla en la majia.

Para ponerse en comunicacion con los espiritus benefac-
tores i neutralizar la accion de los malos, para estraer del
cuerpo humano los hechizos i pronosticar el porvenir, ha
necesitado pormenores litirjicos, manipulaciones determi-
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nadas, cantos evoecadores i danzas sagradas. Ha necesitado,
ademas, ajentes iniciados que pongan en practica los ritos
clasificados segun el objeto. Tales operaciones i operadores
forman los elementos de la majia araucana.

Sus rasgos son los que caracterizan a la institucion en
otros pueblos (1). En efeeto, se manifiesta en sus funeiones
reservada i misteriosa. Su eariacter es social: los hechos ma-
jicos son el resultado, como los sociales i relijiosos, de la
actividad colectiva i no de la voluntad del mago. En agrupa-
ciones no bien desarrolladas comeo la araucana, toda ma-
nifestacion de individualismo queda aislada, sin sancion. De
modo que las alueinaciones i sentimientos del majico refle-
jan con fidelidad la eoncieneia colectiva,

En sus informaciones intervienen por revelacion los espi-
ritus. Estos ajentes le suministran toda su eficacia,

Aparece provista en sus aplicaciones pricticas de la ma-
jia simpitica, que nace de la contigtiidad de los ohjetos a la
persona que los ha levado. La aecion ejercida en los prime-
ros obra sobre la segunda,

La majia araucana ha estado orijinariamente asociada a
las representaciones relijiosas, a la medicina, la justicia, a
muchos actos zociales, como el juego, la lucha, i a las artes
embrionarias, como el canto, la danza i la muisica,

El poder mijico se obtiene por la iniciacion larga i meto-
diea del mago, ajente visible, que vivia dntes aislado del
grupo social i que siempre ha sido el mas directamente be-
neficiado con el ejercicio de sus funciones,

Para estudiar con exactitud las concepciones de la raza
sobre la majia, la relijion, mitos, muerte i vida futura, se re-
quiere conocer previamente el concepto araucano acerca del
alma.

Profundizando el conjunto de sus concepciones miticas, de
sus leyendas, ceremonias que han sobrevivido aisladas, sin
combinacion con las ideas del catolicismo, se llega a la per-

(1) Hubert ot Manss, Esquisse d' wne théorie générale de la
magie.



suasion de que el araueano considera que hai en el hombre
una vida que se estiende por el euerpo i una alma que reside
en el mismo. Estas dos partes independientes forman una
entidad doble.

Pero no concibe la parte espiritual de un modo abstracto
como el civilizado, sino materializada, especie de sombra de
naturaleza etérea, imijen del individuo, pues tiene su eolor,
sus rasgos i su forma. Este espiritu personal necesita, por
consiguiente, comida, licor, vestidos i armas.

Durante el snefo i en los casos de sincope, apoplejia, cata
lepsia i en todas las formas pasajeras de insensibilidad, el
cuerpo queda inanimado; deduce por esto el indio que el es
piritu lo ha abandonado para salir a otres lugares i presen
tarse a los hombres comn fantasma.

Despues de la muerte sigue existiendo por algun tiempo
coeren del cuerpo primero i en seguida en la mansion de los
espiritus. Dosde estas dos residencias puede viajar siempre
i aun penetrar en los cuerpos humanos, en los de animales i
en los objetos inanimados, a los que comunica su voluntad i
sus sentimientos. A esta frecuente movilidad del alma es a
lo que se debe el infinito nimero de espiritus que puebla el
espacio.

No se limitn el araueano a dotar al hombre de este espiri-
tu tan movible. Los animales, los utensilios i objetos inani-
mados, lo tienen igualmente. Este ajente sutil, esta imajen
de las cosas, 1as mueve, las gobierna, en una palabra. El alma
de los animales (#m cullii) emigra a la mansion futura del
hombre: ahi los encuentra éste cuando muere. Am cahuito es
alma del eatre: am eultrun, alma del tambor, ete. (1,

El indio no ha tenido ni tiene ahora mismo ideas definidas
sobre el alma, sino vagas i 2onfusas. Aun los que en sus sen-
timientos relijiosos no han recibido elementos estranjeros, se
muestran vacilantes, por la dificultad de esplicarse algunas
abstraceiones. L.0s mas intelijentes solo distinguen que el al-
ma, pit’li, cuando llega a ser visible en la mente de otro o

(1) Investigaciones del autor,
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cuando se aparece, es un fantasma o am. Hai necesidad, pues,
de recurrir a las fuentes mencionadas i penetrar a veces a
la psicolojia relijiosa del mapuche por medio de la investi-
gacion personal, pero siempre por método indirecto.

Desde la raiz de los tiempos histéricos se puede confron-
tar la existencia entre los aborijenes de un verdadero siste-
ma de majia.

Cuando los conquistadores penctraron al territorio arau-
cano, ejercia las funciones de adivinos una casta de majicos
que las primeras cronicas mencionan con el nombre de hace-
cubuyes. El término es huecuruye i significa «que puede hacer
ecomo huecures (egpiritn maligno). Esplica este significado el
cardcter majico de tales individuos.

A proposito de ellos, se lee en la eronica de Ninez de Pi-
neda i Bascunan esta referencia: «en los tiempos pasados se
usaban en todas las parcialidades unos huecubuyes, que lla-
maban renis, como entre los eristianos los sacerdotes. Estos
andaban vestidos de unas mantas largas, con los cabellos lar-
gos, i los que no los tenian los traian postizos de cochayuyo
o de otros jéneros para diferenciarse de los demas indios na-
turales: estos acostumbraban a estar separados del concurso
de las jentes i por tiempo no ser comunicados, i en diversas
montanas divididos, a donde tenian unas cuevas lébregas en
que consultaban al Pillan (que es el demonio} a quien cono-
cen por Dios los hechiceros i endemonindos machis, que son
médicos. Estos por tiempos senalados estaban sin comunicar
mujeres ni cohabitar con ellas, sacaron de esta costumbre i
aleanzaron con la esperiencia que se hallaba con mas viger
i fuerza el que se abstenia de llegar ni tratar con ellas, i de
aqui se orijing, habiendo de salir a la guerra, el que es sol-
dado, esta costumbre i lei por consejo i parecer de los sa-
cerdotes (1)».

El padre Rosales, que los llama boguibuyes, amplia la no-
ticia en estos pasajes: «<Tenian los de Puren una ceremonia
antigua, en que se visten log boguibuyes, (que son sus sa-

(1) Cautiverio feliz, pij. 361.
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::,.' cerdotes) i estin recojidos en una montana separada, hacién-
~ dose hermitafios i hablando con el demonio», <i miéntras
~ estan cn su encerramiento no puede ninguno mover guerra,
i de su consejo i determinacion pende el conservar la paz i

el abrir la guerras (1).

Recluiznse en cavernas sostenidas con troncos de arholes,
acaso para evitar su hundimiento, i adornadas con cabezas
de animales.

Miéntras que la jente de guerra espedicionaba contra el
enemigo, ellos sabian, por medios mijicos, ¢l jiro de las ope-
raciones.

No solamente se aplicaban a la guerra sus procedimientos
adivinatorios, sino que se estendian a todos los actos de la
vida privada.

Ejercia sus funciones este mago en medio de un eirculo
de espectadores: soplaba el suelo, metia en ese punto una
rama pequena deshojada i colgaba en su parte superior una
diminuta poreion de lana de huegue (21, Debia seguir a estos
detalles la parte principal del conjuro, las palabras bajas i
misteriosas del adivino i la respuesta consiguiente de los re.
siduos del pacfente encerrados en la madeja de lana,

El mago, residente en cada agrupacion, desempenaba sus
funeiones en presencia de muchos individuos: lo que prueba
que la majia a la llegada de los espafoles existia como ins-
titucion piblica.

No cabe duda de que fueron contemporaneos de estos adi-
vinos los curanderos o machi, clase especial que, en conjun-
to eon la otra, forma el personal de la majia primitiva

El poeta Ona los llama <herbolarioss e informa que pre-
paraban venenos de efectos desastrosos i mortales. Es admi-
sible la hipotesis de que a esta fecha hubiera penetrado al
territorio araucano el procedimiento de curar con yerbas,
cuyos secretos medicinales conocieron perfectamente los in-
vasores peruanos i propagaron en la seccion del norte del

(1) Conquista espivitual ¢ Historia.
(2) Diia, Arauco domado.
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_ Pero el hecho indiseutible es que las funciones del ma-
jieo se realizaban primordialmente por medio de procedi-
mientos extra-racionales, por las suertes supersticiosas,

A estos majicos, personajes estrafios en sus maneras de
vivir i vestir, eran a los que se referian en sus cantos los
épicos castellanos (1),

Desde s arribo al territorio hasta el fin de su dominacion,
los espanoles persiguieron sin cuartel a toda esta easta de
hechieeros. Los tormentos i las prisiones reservados para
los indios, recaian en particular sobre ellos.

Las muertes que provenian de sus indicaciones { mas, si
se quiere, el estado mental relijioso del espatniol, eontribuian
1 esta obra de persecucion (2],

Los funcionarios encargados de estirpar la hechiceria, de-
sempeiaban su cometido con mistico celo. Aceptaban como
veridicas todas las alucinaciones, citns de brujos i aparicio-
nes de espe’tros miticos, de que estin llenas las levendas
Aratcanas.

Noticias mas detalladas de la majia en los siglos XVII i
XVIII, permiten apreciar mejor su organizacion,

Desaparecen los nombres de huecuenye, i talvez algunos
pormenores de su existencia recluida en eavernas. Los adi-
vinos se denominan ikua i dungul o dungulee (que habla,
hablador).

Ejercian las funciones de tal, hombres i mujeres,

Pronosticaban todos el porvenir, hacian aparecer los ani
males perdidos, indicaban la causa de las enfermedades i a

(1) Prineipiando por Ercilla, hai que aceptar eon reservas las noti-
cias de los poetas castellunos sobre costumbres. Hechos incidentales o
fantdsticos que consignan en sus poemas, s toman de ordinario por
ciertos. Han tenido existencia real los que persisticron en lo futuro,
aungque modificados, i son couforme a la indole del indijena.

(2) El concepto espaiiol sobre la hechiceria releva de entrar en una
larga disertacion sobre ¢l espiritu supersticioso que dirijia sus actos:
IEIIN“I!&EIINI! por hechiceros folos mlurull, fque por arte dl‘] di.‘\lﬂ‘n
hacen mal i grave daiio a otro en la salud, en la vida, gge.» (Primera
edicion del Diccionario de la lengua, 1734).
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los autores de las muertes; pero habia unos de aptitudes espe-
ciales en las formulas majieas destinadas a produeir la Hu-
via i conjurar las epidemins de los hombres i las pestes de
los sembrados.

El abate Molina consigna a este proposito la siguiente in-
formacion: «Consultan en todos sus negocios de conzecuen-
cia a los adivinos o sean los charlatanes de lo porvenir, que
Haman ya HHihua, ya dugol (los hablantes), entre los cnales
algunos se venden por genguenw, genpuiin, genpiru, ete. Es
deeir, por los duenios del cielo, de las epidemias i de los gu-
sanos, porque se jactan de poder hacer llover e impedir los
tristes efectos de las enfermedades i de los gusano: destrui-
dores de los granoss (1),

Apenpire (acabar log gusanog) se llamoé una operacion de
caracter mdajico para estirpar la plaga de gusanos en lag
siembras. El operador se llamaba ngenpirw (dueno o doma-
dor del gusano). El ritual de esta eeremonia concluia con
algunas boeanadas de humo de tabaco sobre unos pocos gu-
sanos, a los cuales, colocados en hojus de canelo, se eremaba
en seguida.

I'mo de los eronistas consignd un easo mui singular de
combate ceremonial para estirpar la plaga de ratones, prie
tiéa que, porno haber sobrevivido, debié ser enténees super-
vivenein de nna antigua costumbre. «Cuando gus campos
estin infestados de dichos animales, se convoean todos log
eomarcanos para el sacrificio, a que no se niegan. Procura
eada uno cojer los mas que puede de dichos animales, i
puestos en un saco los llevan a un cierto prado, lugar deter-
minado para este saerificio, donde todos se ponen en dos filas
diversamente vestidos de lo que acostumbran ordinariamen-
te, porque se cubren la cara con unas miascaras de lefo, i la
espalda con un euero de vaea seco, del enal penden muchos
pedacitos de aquellas canas llamadas coliu, digpuestas de
manera que se toean unas con las otras i haeen un grandisi-
mo ruido. Todo el restante del vestido es mui ridiculo. En el

(1) Compendio de historia di Chile, pdj. 171,



— lﬁ'—

las dos filas se coloean los tilmenes. Estando todo
Muﬂhlﬂﬂum haeia el oriente i la otra
hacia el occidente, pero no tanto que se separen totalmente
la una de la otra, porque cuando el dltimo de aquella que va
al oriente empareja el iltimo de la otra que va a occidente,
ésta vuelve al poniente i la otra al oriente. Durante este
sucesivo movimiento las dos filas se dicen mituamente todas
aquellas injurias i oprobics que les vienen a la boca. Las
mujeres, que entre elios siempre tienen nomores de cosas
despreciables, son el objeto eomo de atribucion i contra
quienes se deshocan mas. Cuando asi se han bien encoleri-
zado, los tilmenes se salen fuera i se separan de ellos i los
que componian las filas comienzan a sacudirse con los punos
i los bastones que llevan consigo, de modo gne muchos de
este sacrificio salen con las eabezas i brazos rotos i con he-
ridas considerables i talvez queda alguno muerto en el cam-
po. Cuando se han barbaramente apaleado, los tlmenes in-
terponiéndose en el medio i con la voz imperante hacen la
paz, i entonees dejondo salir de los sacos los ratones, corren
detras de ellos i los matan con sus mismos bastoness» (1).

#Seria simbolo de lejanos choques de tribus veeinas por
causas de majia maleficiaria mutuamente atribuida? Lo que
bien claro se ve en esta ceremonia es un gimulacro de com-
bate antiguo, desde los movimientos i retos injuriogos, teji-
dos de maldiciones con aleance mdjico, hasta la agresion
misma.

Como medio de informacion, el adivino ponia en prictica
Ia mdjica simpatica. Los interesados le llevaban, en una pe-
quedia poreion de lana, algunos residuos del enfermo, eomo
uiias, esputos, ete. Colocabalos en un tiesto de greda i desde
el esterior de la casa, los interrozaba para inguirir la causa
de la enfermedad, su proximo resultado i alzunas circuns-
taneias referentes al envenenador (2).

Un autor del siglo XVIII noticia que en las indagaciones

(1) Gémes de Vidaurre, Historia, pij. 319, tomo 1.
(2) Tradiciones recojidas por el autor,
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de robos, pérdidas o fuga de la mujer, se presentaba al dun-
guveel interesadoi, pagindole anticipadamente, loimponia de
las eircunstancias del hecho. Abandonaba despues aquél la
ruca i desde fuera, «con varios conjuross, dirijia preguntasso-
bre lo que se deseaba saber, a presencia de todos. Contestibale
del interior una voz débil, que snministraba los datos que se
le pedian (1),

Sobre la majia médica aparecen en esta época datos mas
precisos. Se hallaba eompletamente establecida con opera-
ciones determinadas, operadores e iniciacion.

El arte de curar se ejercia por medios racionales i maji-
cog. Aplicaban los primeros dos clases de empirvicos que se
conocian con los nombres de ampives, «buenos herbolarios i
tienen buenas nociones del pulso ide las demas senales
diagnosticass, i los vileus, cuyo «principal sistema consiste
en asegurar que todos los males contajiosos provienen de
los insectoss (2).

Practicaban la majia médiea ciertos iniciados que desde
tiempo atras se conocian con el nombre de machi. Aungue
predominaban los hombres, habia tambien mujeres,

Comunmente un mismo individuo poseia a la vez el arte
de curar por conjuros i por el uso de plantas medicinales.

Pertenecian estos euranderos a la casta de hombres vesti-
dos de mujeres, tan comun en todas las secciones aborijenes
de América,

Tanto por su estrana i aislada manera de vivir, cuanto
por las funciones mismas que desempenaban, ovdinarviamen-
te adivinos i euranderos a la vez, gozaban de marcadas con
sideraciones enire los araucanos,

Niifiez de Pineda i Baseufian traza un refrato mui exaeto
de estos hombres afeminados. No vestian traje de varon sine
otro mui semejante al de la mujer; cusan el cabello largo,
siendo que todos los demas andan trenzados; se ponen tam-

(2) Pietas, Costumbres de los araveanos, Gray, tomo I de doeu-
mentos, pj, 486,
(3) Molina, Compendio, pdj. 181,



bien sus gargantillas, anillos i otras alhajas mujeriles, sien-
do mui estimados i respetados de hombres i mujeres, porque
hacen con éstas oficio de hombres, i con aquellos de muje-
ress (1)

La lengua indificaba con la palabra hueye a los que prac-

ticaban la
La inversion sexual ha existido siempre entre los arauea-

nos. Ha sido un vicio constituido en costumbre i no clasifi-
cado entre los hechos perjudiciales que atentan a los intere-
ses de la comunidad. Pero en ocasiones mui limitadas se ha
presentado fuera del gremio de los machix,

Aungue en €l namero de hechos escepcionales, no faltan
en las costumbres contemporinens Ias inversiones f[emeni-
nas. Profundizando las indagaciones sobre desvios sexuales,
el investigador se sorprende con noticias dé mujeres solte-
ras dominadas por la obsesion amorosa a otras personas de
su mismo sexo (2).

La majia requeria una minueiosa inleiacion. Los aprendi-
ces practieaban al lado de los machis una larga temporada.
«[ para esto tienen sus maestros y su modo de colejios, don-
de los hechiceros los tienen recojidos y sin ver el sol en sus
cuevas v lugares ocultos,donde hablan con el diablo y les en-
sefian a hacer cosas aparentes que admiran a log que las
vens (3.

Cuando terminaba el periodo de iniciacion, celebriabase
una ceremonia publica. El nedfito bebia on presencia de los
circunstantes los brevajes que le presentaba su iniciatior,
<con que entra ¢l demonio en elloss, dice el padre Rosales.

(1; Cautiverio feliz.

{2) Se ha informado al autor del caso mui conocido de una mujer
afectada de esta perversion amorosa, hija del mapuche Martin Auca-
milla, residente en Huoequen, Angol. Une des coutumes modernes
d'anomalie sexuclle que Vautenr a pu recueilliv, est 'onanisme de la
ferme. Des morceaux de bovanx de monton sees ot sonfflés sont in-
troduits dans Vorgane Teminin, pour provoguer le plaisir génital.

(3) Rosales, Historia, tomo 1, pij. 168,
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Simulibase en seguida un cambio de ojos i lenguas entre
iniciado e inieiador. i terminaba el ritual eon la introduceion
«de una estaca aguda por el vientres, que salia por el espi-
nazo sin dolor i sin dejar huellas de berida (1)

Desde este dia quedaba habilitado el nueve machi para
ejercer el arte de curar.

La funcion mas séria de la majia médica era el machitun,
acto de estraer el veneno de un enfermo i de indicar al en-
venenador.

Con la modifieacion de algunos detalles, el ritual de los
sizlos XVII i XVIII no difiere en las circunstaneias caracte-
risticas del que han practicado despues los indios: se suce-
dian entdnces como ahora el eanto evoeador, el sacrificio de
un eordero, sahumerio de tabaco, estraceion con la boea del
cuerpo nocivo, estado de éxtasis del majico, presencia de
los espiritns en el recinto, preguntas de un intermediario al
machi i respuestas de éste acerca de los antecedentes de la
enfermedad (21,

Los vacios que dejan los escritores espaioles en sus espli-
eaciones referentes a la majia araucana o a la hechiceria,
como la llamaron, pueden llenarse con el exdmen de la ac-
tual, mejor comprobada con la observacion directa i con la
adopeion de métodos mas exactos.

En la primera mitad del siglo XIX el arte adivinatorio
tenia los mismos ajentes de los anteriores. Como la Arauca-
nia iba dejando de ser un territorio cerrado, por la inclina-
cion del indio al comereio, fueron conociéndose mejor las
funciones del majico.

Habia tomado enténces mucho desarrollo la majia como
medio de informacion en los robos i en las enfermedades.

Practicabanla en esta rama hombres i mujeres, a quienes
se denominaba inaimahue (ir a seguir). No en todas las agru-
paciones habia adivinos, particularmente de fama, sino en
algunas.

(1) Rosales, Historia, tomo I, pdj. 169.
(2) Niiez de Pineda i Bascuiian, (‘autiverio feliz.
b
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Cuando habia en una casa un enfermo grave, con recursos
suficientes para pagar una consulta, algunos deudos se tras-
ladaban a donde el adivino. Envueltos en un poco de lana,
llevaban algunos residuos del cuerpo del enfermo, como las
estremidades de las uilas, esputos, eabellos o el humor sabu-
rrosc de la lengua, que estraian con un cuchillo.

El adivino se informaba de los pormenores de la enferme-
dad i ponia en seguida esos despojos dentro de un cantaro
pequeno. que colocaba en un rincon oscuro de la casa.

Esperaba que oscureciera para entablar una conversa-
cion con las particulas del enfermo que se le habian llevado,
porque en todos los casos de informacion se ponia en ejerci
cio el rito simpitico, por medio de un objeto que hubiese es-
tado en contacto con el enfermo.

A la hora oportuna, el adivino, los interesados i algunos
eapectadores que habian permanecido aluera, entraban al in-
terior de la habitacion. El primero principiaba la operacion
dirijiendo la palabra a los despojos encerrados en [a vasija
para saludarlos, preguntarles por su nombre, circunstancias
de su enfermedad i persona que le habia hecho dano. Del rin-
con respondia una voz aflautada a eada pregunta, lloraba i
por fin nombraba al causante de su mal.

Los espectadores oian el didlogo i quedaban convencidos
de la veracidad de los incidentes revelados.

L.os misioneros ereian todavia que en estas formulas de
adivinacion intervenia el demonio. Los viajeros atribuian la
voz del cantarillo a ventriloquia. Entre tanto, lo cierto era
que el mismo majico simulaba las respuestas cambiando la
modulacion de la voz, o bien otro de los iniciados se situaba
en un lugar oculto de la ruea i respondia.

Un mapuche que sabe eseribir ha anotado en su lengua
los detalles del ceremonial, que se trascriben en castellano
a continvacion.

Se trata de saber quién ha muerto a un cacique. La fami-
lia acuerda recurrir al adivino, para lo cual se toman las
medidas usuales,

«Uno se ocupa en sacarle un poco de raspadura de la len-



£ua en la parte superior i un poeo de pelo en los lados de
las sienes i en la corona. De los dos piés se saca un poeo de
raspadura de los talones.

Todo esto se envuelve en un trapo mui limpio i en sezui-
da se eoloca en un cantarito.

En la noche se saca a colocarlo en el hueco de un palo,
1¢jos de la casa. Despues de varios dias empieza a hablar
por medio de silbidos mui lastimosos. Despues mucho mas,
al tiempo de ponerse el sol.

Cuando ya es tiempo de hacerle las preguntas, se lleva
a donde el adivino. Hai que pagarle bien.

Coloea el cantarito encima de un cultrun u otra cosa. Hace
las preguntas.

Todos los dolientes alrededor. Las preguntas son: jpor
qué lo han muerto? zha sido por hacerle mal a su familia?
ssom de la casa o de afuera? Por tltimo, le pregunta por su
nombre. Los que estin acompanando nece<itan tener valor
para oir la respuesta que di el cantarito, Il espiritu habla
mui lastimoso; haee sufrir. Siente mucho haber dejado a
toda su familin,

Una vez conocida la persona culpable, hai que matarla o
quemarla viva si es de la casa.

Cuando es de otra familia o si no tiene como pagar, se
ejecuta el malon,

El doliente dice: «Si no me guieren pagar, Yo mismo me
iré a pagar; tengo bastante jente.»

Cuando se aviene al pago, no se le hace nadas (1)

Con el tiempo fué desapareciendo este procedimiento para
dar lugar a otros mas sencillos.

La aecion de adivinar se espresa hoi con el término jene-
rico peun i en algunas reducciones eon la palabra Kimen.
Pelon (veo) es el nombre que se da a los adivinos en jeneral.

Las func.ones majicas se han especializado en la actuali-
dad. Existen unos adivinos, hombres i mujeres, que inter-

(1) De Manusl Lonquitie, jéven indijena, que ha secundado al
autor en sus investighviones. E
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pretan el porvenir por medio del suefio e informan sobre
objetos o animales perdidos. Llamanse peunmantufe.

Cuando el robado no halla lo que se iv ha perdido o le
han hurtado, recurre a los medios estraordinarios de la ma-
jia simpitica. Va a donde el adivino, lo impone de los por-
menores del robo i le entrega algun objeto que ha estado en
contacto con el animal perdido o con el ladron. El adivino
ejerce sus maleficios sobre la cosa entregada, que le permite
obrar sobre su duefio.

Un jéoven mapuche de Cholchol apunti para estus pajinas
este incidente personal: <Se le perdié a mi padre un caba-
llo. Cereca de la reduccion vivia la adivina Remoltrai. Fui
a consultarla por érden de mi padre. Llevé una lama (teji-
do de lana para la silla de montar). Esta lama era de la
silla de mi padre, que usaba para montar el caballo perdido.
Esa adivina la puso en la cabecera de su cama para sonar
en la noche, Al dia signiente fui a saber la noticia. Me indi-
ed los lugares por donde podia seguirsele. Cobrd cinco pe-
sos, El caballo parecid mui léjos de la casa» (1).

Mas consultado que el anterior, es el adivino por senas
(huitan o huitantufe, de huitan, latir i tener presentimiento).
Puede ser hombre (huitan huentru) o mujer (huitan domuche).

El ajente funciona sentado sobre un objeto que ha sufrido
la accion simpitica o teniéndolo a la vista.

Contesta afirmativa o negativamente con pequeias osci-
laciones de la mano, estremecimientos involuntarios. A ve-
ces tules movimientos se ejecutaban tambien con el pié.
Para los indios la mano del adivino esti guiada por un es-
piritu.

Dejando a un lado los hechos de simulacion, gque no falta-
ran probablemente, conviene advertir que el earicter prin-
cipal de estos movimientos consiste en ser involuntarios e
inconscientes, en direccion a un objeto que el ajente mira o
en el que piensa.

Pertenecen a la clase de fenémenos llamados de automa-

{1) De Ramon Manquian, orijinario de Cholehol,



tismo pareial, que pueden observarse en personas que gozzn
del ejercicio completo de sus facultades mentales (1).

Sea hombre o mujer el adivino, sirve de intermidiario un
individuo que vive en la misma casa. Cuando es mujer, sue-
le dacarla al campo a busear las huellas, en un estado de
aparente hipnotismo.

Los prondsticos del huifantufe se estienden a robos i pér-
didas de animales, hallazgos de tesoros i desenlace de enfer-
medades graves.

Quedaban hasta hace pocos afios, quizas como vestijio del
totemismo, los adivinos por las aves (pe'on huelyue quei dien,
adivino que manda pajaro). De la direccion que tomaban
las aves, de alguno de sus actos, convencionalmente inter-
pretados, deducian lo que iba a suceder. A veces algunas
aves, como la cuea, el treguil i el nanco llegaban ha ta cer-
ca de la casa i comunicaban a los adivinos lo gue deseaban
suber.

El majico anatomico (cdpolave), ha seguido ejerciendo,
como en épocas anteriores, su arte de adivinar las causas de
la muerte por la estraceion de la hiel del hizado.

La majin médica no ha decaido en el eurso de cuatro cen-
turias. Siguen paeticadola los machi, hombres i mujeres,
bien que, al contrario de otras épocas, predomina en absolu-
to el sexo femenino en el ejercicio del machismo.

El machi, en visible decadencia, mantienc viva la acos-
tumbrada inversion del sentido jenital. Le agrada el ador-
no femenino i prefiere vestirse de mujer. Vive con algun
joven mapuche, a quien sostiene i vijila con afan.

La machi es la persona que en el dia figura en primer ter-
mino en el personal de operadores majicos. Revestida de la
dignidad de curandera i encantadora, goza entre los de su
raza de una consideracion cercana al temor supersticioso.

Es un miembro del grupo que posee el privilejio de co-
municarse con los espiritus, curar las enfermedades por sor-
tilejios i prevenir los desastres de la comunidad.

(1) Woodworth, El Movimiento.
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Tiene todos los caractéres del mago, i para su iniciacion
requiere un aprendizaje largo, de tres afos por lo ménos, en
las formulas del ritual, en las manipulaciones diversas, len-
guaje eabalistico, danza i musica sagradas i arte de insi-
nuarse a los espiritus para aleanzar su benevolencia.

Aunque de ordinario casada, su existencia parece envuel-
ta en cierto misterio, vive mas retraida que el comun de la
jente, Irente a su habitacion se halla plantada la tosca figu-
ra de madera que suele usarse en algunas ceremonias i que
simboliza sus ocupaciones majicas: una bandera blaneca en
la puerta de su hogar indica al viajero que alli reside quien
tiene en su poder la salud de los hombres i el secreto de los
jenios irresistibles.

La posesion de amuletos i talismanes que preservan de
influencias maleficiarias i cambian la naturaleza de las co-
sas, le da wayor ascendiente entre los que benefician sus
conocimientos.

Cuida en el bosque un eanelo predilecto, cuyas ramas i
hojas emplea en la enrvacion de los enfermos i a veces en
las eeremonins a que concurre. Si dlguien descubre i corta
csta planta, la machi languidece i seguramente muere,

Se cuenta de algunas que tienen un earnero i un eaballo,
a los que besan i respiran el aliento; de otras que han visto
hechos sohrenaturales ( perimontu), como piedras que saltan,
animales miticos que eruzan el espacio.

Como en muchos pueblos inferiores, estrae por absorcion
el cuerpo venenoso o el animal que corroe las entrafnas de la
vietima.

En las fiestas relijiosas i en las operaciones eurativas, sir-
ve de intermediaria entre los hombres i los espiritus bien-
hechores, Cae en estos actos en un éxtasis espontineo, du-
rante el cual los espiritus toman posesion de su cuerpo i le
revelan los pormenores de la enfermedad o le anuncian la
proxima luvia.

Obra de buena [é, por autosujestion e imitando lo que se
ha hecho tantas centurias {ntes de ella: sus alucinaciones
son las mismas de la sociedad beneficinda con su majia.



Sus manipulaciones ejercen en el piblico una accion eon-
siderable: muchos de los que han estado bajo la influencia
de sus encantos, créense sanos i libres de hechizos mortales.

El alma individual de la machi trasparenta el alma colec
tiva de la raza.

Acto primordial de la majia médica de los araucanos ha
sido desde lejanos tiempos hasta los actuales, el machitun
o la estraccion del cuerpo humano de los organismos vivos
introducidos en él.

Los indios de ahora, como sus antepasados, ignoran los
fenomenos de la vida en el estado normal i en el patoldjico.
No conciben, por lo tanto, la muerte natural. Reconocern
dos causas que destruyen la vida, las heridas i los male-
ficios.

Atribuyen la dltima, a la maldad de los hombres i de los
espiritus nocivos, que introducen mijicamente en el cuerpo
humano animales que roen las entranas i venenos que, de las
visceras abdominales pasan a la sangre i llegan al corazon.

Los enamigos del mapuche, por venganza, por simple per-
versidad o por algun movil de interes, le dan veneno (cuia-
pue) en los alimentos i en las bebidas. Los brujos proporeio-
nan estas ponzonas i mas a menudo ellos mismos las sumi-
nistran. Los huwecuvu, espiritus del mal, que en tan erecido
ntmero atishan al indio, son los que causan el dano lan-
zando flechas invisibles o trasformindose en sutiles animales.

La enfermedad producida por la accion de un hwuecave se
Hama hecufetun o huecwretun.

Sin la intervencion de la machi, lo mas seguro es que el
maleficio traiga la muerte.

De manera que tan pronto como se agrava un enfermo, se
recurre sin dilacion a la machi. «Cuando llega a la easa, =e
invita a todos los vecinos i tambien, si se puede, a todos los
amigos i parientes. Una vez reunidos, la machi principia a
tocar su tambor (ewltrun), dando a conocer con =u toque que
la ceremonia va a principiar. Despues de tocar la introduc-
cion, puede decirse, canta para que el enfermo conozea la
voz i no se asuste cnando le vaya a sacar el mal.
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Todo lo hasta aqui descrito lo hace el machi o la machi en
el patio, en medio de todos los espectadores, los que pare-
cen que ya se tragan al médico, tratando de no perderle una
sola palabra para tener que eontar (1).

TUnas dos horas dantes de coneluir la tarde, entra al interior
de la ruca con un acompaiamiento nuUMeroso.

Sobre el syelo i en el centro de la habitacion, se halla ten-
dido el enfermo (cutran) en unos cueros. Ramas gruesas de
canelo, la planta sagrada de los araucanos, se han plantado
a la cabecera i a los pies de la cama. En la primera de ellas
se ve estendido un panuelo de seda i eolgada alguna joya de
plata de las que usan las mujeres. Son como decoraciones del
arbol de las ceremonias.

A la derecha e izquierda del enfermo se estienden dos filas
de mapuches, comao de diez individuos eada una, sentados
con chueeas i pequeias ramas de canelo en las manos. Otros
asistentes, algunas mujeres i nifos, ocupan indistintamente
los demas sirios de la habitacion.

A un lado arde el fuego, en torno del eual estin sentadas
algunas mujeres. Ruidosamente se espantan los perros hiacia
afuera.

L machi vijila los preparatives. Anda con sus mejores
trajes i adornos; lleva sobre la eabeza un penacho de plumas
eoloradas i atados en la mufieca de la mano derecha unos
cascabeles,

Cubre de hojas de canelo el ponfro (frazada) con que se
tapa el enfermo, i a la altura del vientre de éste coloca el
tambor.

En todas las fisonomias de parientes i amigos no se nota
la menor sefial de dolor; todos parecen cumplir mecanica-
mente un formulario i nada mas.

Al ocultarse el sol tras las montaias del oceidente, prinei-
pia la ceremonia.

La machi toma el tambor i preludia su canto, a la cabece-
ra del enfermo i al lado derecho. Al propio tiempo dos jove-

(1) Apuntes del jéven Manuel Manquilef.
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nes acélitos o acompafnantes (llancail), tocan sus pitos (pi-
rilea).

Un mapuche, de ordinario viejo i deudo de la machi, se le-
vanta al frente de una fila de los concurrentes. Es el maestro
de ceremonia e intermediario entre los espiritus i la familia
del enfermo. Disele el nombre de dungu machive o ngechai-
machive (el que habla o anima a la machi),

Sigue un segundo canto de modulacion distinta del ante-
rvior. Todos los de la euracion tienen variantes que suelen
escapar al oido de los profanos. La machi se arrodilla voelia
hacia el enferme, sentada sobre los talones. «Vivira, dice,
con un buen remedio. Si soi buena machi, sanara. Buscaré en
el cerro el remedio mellico; solo paupaluen buscaré: mucho
remedio Haneca, mui fuerte remedio. Veneerd, dice el gober-
nador de log hombres. Con este tambor levantaré a mi en-
fermos (1).

Los términos de este canto i de los otros suelen variar se
wun el eapricho de las médicas.

Giradualmente la maga levanta la voz, mueve el tambor
por encima del enfermo i se ajita como en un estido de fre-
nesi. Bl animador de la maehi da voces de érden: los mapu-
ches, que han permanecido sentados, se levantan i siguen el
compas de los instrumentos, alzando i bajando alternativa-
mente las ramas de canelo; eruzan i choean en seguida las
chuecas sobre el enfermo, i todos gritan: jya, ya, yaaa! Es el
grito caracteristico de los araucanos que llaman avaran, ise
produce repitiendo varias veces un golpe con la mano abierta
en la boea.

El estrépito, que debe aturdir a! enfermo, es una demos-
tracion de jibilo con que se prepara la llegada del espiritu
protector.

Sucede un momento de calma, Ha terminado la primera
parte de la operacion. Los hombres beben, la machi descansa
i una mujer seca al fuego el parche del tambor.

(1) La musica de este canto, que ¢l autor anoté en Angol, se halla
impresa en el tomo I de su Historia de la Civilizacion de Araucanta.


http://Ubnqh3.de

— 50 —

- Despues de este corto intervalo la ceremonia se reanuda.

La hechicera entona otro canto mondtono i acompasado.
En el curso de éste, un hombre trae un cordero mamatado i
le hace una leve incision en la garganta; con la sangre tifien
los Hancaii la frente del enfermo.

A falta de este animal, se utiliza con el mismo objeto un

zallo.

Cumplida esta férmula, otro breve intervalo.

La operacion entra a su escena culminante. L.a operadora
principia un canto evocador, esta vez acompaiado de la
danza relijiosa, que ejecuta con los lancaid vueltos hacia
ella, a pasos cortos, avanzando i retrocediendo alternativa-
mente, i con movimientos laterales de cabeza.

El estrépito de las chuecas i de los gritos sube poco a poeo;
el animador de la médica levanta asimismo la voz. En este
momento la machi suelta el tambor i se desvanece. Dos hom-
bres la sujetan de los brazos por la espalda, pues sin esta
precaucion ereen que se fugaria desatentada, enloguecida. En
tales circunstancias llega el espiritu superior de los arauca-
nos, llamado hoi Ngdnechen, i toma posesion del cuerpo de
la machi.

Estas manifestaciones estraordinarias no se deben. por
cierto, a una simulacion de los actores del ceremonial. Es un
caso verdadero de hipndsis espontianea. El ruido enervante
de los instrumentss, el baile jiratorio i desesperado, los mo-
vimientos laterales de la cabeza i la influencia de imajenes
anilogas repetidas con anterioridad, contribuyen a poner a
la machi en éxtasis, sin la intervencion de un hipnotizador;
se sujestiona i encarna un espiritu que momentineamente
obrapor ella.

El animador de la machi le pregunta guién ha llegado.
Responde la medium i nombra algunos cerros conocidos. El
mismo director de la ceremonia entabla una econversacion
con el espiritu que ha tomado posesion de la machi. Lo salu-
da i le ruega que haga el favor de ver al enfermo, de inter
venir en su curacion, sacar el dano que ha recibido i decir si
sanard o morird. Da su respuesta el espiritu por intermedio
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de la poseida i predice su mejoria o su muerte, por haberse
practicado tarde la curacion i estar ya el veneno proximo al
corazon.

A contirnacion de este diilogo la machi se endereza i en-
tra nuevamente en accion, siempre en estado de poseida.
Anda alrededor del enfermo, rocia la cama con una agua
medicinal que se le pasa, hace sonar febrilmente los casca-
beles i por altimo va a colocarse de rodillas al lado del pa-
ciente.

Una de las mujeres que le sirve de practicante, futura
maesira en el oficio, le pasa una fuente con yverbas remoja-
das. La machi descubre la parte dolorida, la frota con una
porcion de esas yerbas, le echa humo de tabaco que saca de
una eachimba (guifra), i, por tltimo, aplica ahi la hoea. Chu-
pa a eontinuaeion en el punto fumigado i simula vémitos en
un plato; se lleva la mano a la boca imuestra a los especia-
dores un gusano u otro enerpo animal. Repite la estraccion
varias veces i efectiia una especie de masticacion. En ocasio
nes arroja el cuerpo estraido al fuego o uno de los Hancai
va corriendo a botarlo al rio inmediato sin mirar para atras.

La accion esencial de sacar el maleficio con la hoca se
Hama en la lengua @lun.

Durante esta escena el grito araucano (avavan ) se ha re-
petido con frecuencia, iel animador de la machi la ha esti-
mulade al éxito de la euracion.

Finalmente, la machi lava la supnesta herida por donde ha
estraido el dafio. Se saca el enfermo a un lecho i contintan
el canto i el baile alrededor del eanelo. Se ejecutan en honor
del espiritu presente.

De pronto la machi abandona el tambor i cae por segunda
vez en éxtasis. Un hombre la sujeta. El dungun machife i Ngi-
nechen o el espiritu que lo representa, se despiden. La medium
recobra sus facultades i se da por terminada la operacion.

En algunos lugares baila alguno de los jovenes ayudantes
(llancad ), miéntras dura la crisis nerviosa de la machi. Sig-
nifica esta danza agradar al espiritu que la ha penetrado.
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continuar al dia siguiente la ceremonia.

En efecto, desde mui de mafnana se renueva en todos los
pormenores descritos. Sélo varia la respuesta de Ngiinechen,
mas categdrica en revelar las causas de la enfermedad isu
desenlace favorable o fatal (1).

Como se ve, la operacion se ha desarrollado en cuatro
partes.

El precio que se paga por un machitun depende en primer
lugar de la fortuna del enfermo i despues de la fama que
abona a la curandera. Fluctia entre diez pesos i un animal,
vaea o buei.

Los efectos de la euracion mijica suelen ser positivos. La
consideracion piiblica de que goza el mijico, la idea de que
el maleficio persiste o se destruye con su intervencion, eau-
san en el encantado excitaciones intensas que llegan a ser
verdaderas sujestiones de efectos fisiolojicos, Asi, el enfermo
que el encantador declara libre de hechizo, se siente aliviado
de su mal, s( no es en realidad grave; el que recibe la noticia
de que el veneno injerido en su organismo hace su marcha
ineontenible hacia el corazon, se desanima, se agravai des-
fallece,

La médica a su vez ha creido en la eficacia de su inter-
vencion. Sin atribuir importancia a la parte de impostura de
sus funciones, estd convencida del poder sobrenatural que la
asiste para curar.

A las curaciones majicas pertenece igualmente una en que
funciona la lei de la simpatia o del contacto. Un enfermo
toma en los brazos un animal pequefio, como un corderillo,
un perro o una gallina, i lo mantiene adherido a su cuerpo
una o dos horas. Se mata en seguida al animal, que por con-
tajio ha recibido la enfermedad. Con su muerte, muere tam-
bhien el mal que ha contraido el paciente, Llaman los indios
peutun este procedimiento.

(1) Ceremonial presenciado por el autor i sus colaboradores indi-
Jenas.
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‘En este drden de hechos preternaturales puede colocarse
la singular costumbre araucana del bafic majico, antigua-
mente mui en uso i todavia no olvidado. Un indio se bana a
intervalos durante toda una noche i en la mafiana que sigue
hasta la salida del sol. Por este medio se destruye cualquier
principio nocivo, fisico o moral, que amenace al individuo
(hueda meutun dungun, sacar mala cosa). Con esta prictica
se evitan, pues, las desgracias en la casa i se vive tranquila-
mente (1).

Fuera de las curaciones por encanto, el machismo cuenta
eon recursos empiricos mui variados, Practica una verdade-
ra cirujia primitiva. Con toscos instrumentos de pedernal o
hierro cura heridas, sangra, estirpa tumores, suelda las frac-
turas de huesos i reduce las luxaciones,

Sobre todo conoee las propiedades terapéuticas de toda la
flora indijena. Para cada enfermedad que estd al aleance de
st observacion insuficiente i rudimentaria, dispone de una
planta medicinal con que combatirla.

La medicina indijena cuenta, por dltimo, con plantas iob-
jetos que ejercen accion majica sobre el enfermo.

Algunas se emplean en asuntos de amor. Asi, una infusion
del eésped que entre los indijenas se conoce con el nombre
de pailahue i un liquen llamado edoquintue, despiertan la sim-
patia amorosa en favor de una persona. Como éstas, hai
muchas otras yerbas eroticas.

La coccion de la planta mellicolahuen posee la doble virtud
de ser afrodisiaca i predisponer a la pederastia.

No escasean las prolificas para las mujeres i las ovejas, ni
tampoeo las que orijinan la impotencia en el hombre.

Una yerba que denominan pillunchuca tiene la rara pro-
piedad de estimular la intelijencia i los sentidos para robar
con éxito i prevenir accidentes fatales (2).

Todos estos conocimientos entran en el programa de las
machis aprendices. En una larga prictica de dos i hasta de

(1) Majia comprobada por el autor como jeneral.
(2) Informes del autor.
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tres afos, la médica maestra las ensefla a conocer en el cam-
pe las yerbas medicinales, las férmulas rituales, los cantos i
la danza en circulo.

Cuando nada ignoran, se verifica la ceremonia de inicia-
cion que se llama WM Celebrose desde la antigiie-
dad de este pueblo.

El jefe de la familia a que pertenece la iniciada ordena los
preparativos de licores i provisiones de consumo. Parientes
i amigos que no residen en el lugar, reciben aviso oportuno
de invitacion.

Desde la vispera del dia fijado comienza a llegar la jente
al logar de la eita.

La machi mayor, la que ha sujerido a la iniciada todos sus
econocimientos de hechicera, se presenta con varias aprendi-
ces. A los acompanantes de su reduceion, agrega las machis
jovenes a quienes ha ensenado el arte de los sortilejios,

El coneurso se hace asi numeroso.

En un sitio despejado se planta un conelo para el baile
cireular. Como a las einco de la tarde del dia convenido prin-
cipia la ceremonia de iniciacion. La machi i otra que la acom-
pana, llevan en el medio a la iniciada (huemachi o machi la-
quel). Dan una serie de vueltas danzando al son de los tam-
bores. Acompananlas algunos toeadores de pitos (paledlea) i
a vecesde frufruca(instrumento indijena) i cuernos (culleull),

Despues de un intervalo en gue se descansa, se come i
bebe, las vueltas se repiten. Coneluye con ellas el ritual del
primer dia.

En el mismo sitio alojan casi todos los econcurrentes; las
machis 1 otros invitados de consideracion, en la ruca de la
familia.

En la manana siguiente se contintia el ceremonial del ngei-
eurrehien.

Se repiten el baile i el canto del dia anterior. Al concluir
una serie de cuatro vueltas, reposan las machis i dan lugar
a los asistentes para que hagan el consumo de la comida i
los licores preparados para este objeto.

Al medio dia la ceremonia se prosigue. La danza jiratoria
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provoca al fin el estado de éxtasis de la inicinda. Las ma-
chis ie forman circulo, una le toma la cabeza i la que preside
la eeremonia le tira la lengua con un trapo colorade i la
traspasa con el alfiler del tupo (prendedor) o eon un euchillo
pequeno ( catahue, agujereador). Introdicele acto continuo
en la perforacion una désis diminuta de una pasta de yer-
ba. En seguida la introducen las machis ala ruca, donde
queda postrada.

En algunas redueciones se arregla una especie de toldo
de eanelo cerea del lugar de la ceremonia i ahi se mete a la
iniciada despues de esta prueba hasta el dia signiente, Las
sachis suelen tambien morder el corazon de un eordero,
dntes de la escena final.

Antes de comenzar a ejercer el oficio la machi nueva se
traslada por algunos meses al domicilio de su maestra.

Suele celebrarse tambien con  una fiesta el aniversario de
la iniciacion.

L.os espiritus perniciosos que ecombate el machismo, estan
con mucha frecuencia sometidos a la esclusiva voluntad de
un poseedor, que los utiliza para danar a quien quiere o pa-
ra vengarse de sus enemigos. Esos duenos de espiritus ma-
los son los brujos (calew). Otros hai que poseen la propiedad
de transformacion personal en seres zoomarficos.

Desde que el arancano aparece en la historia, la existen-
cia de los brnjosse mueve paralelamente a la suya.

s levendas que corrian en todas las agrupaciones, los
documentos de los funcionarios que pesquisaban la hechice-
riai el testimonio de autores espanoles, informan que los
brujos se reunian en cuevas vijiladas por monstruosi tenian
en uso un ceremonial determinado. «No ménos temen a los
ealeus, escribe uno de los tltimos, esto es, las brujas, las cua-
les por lo que ellos dicen, bailan de dia en las cavernas con
sus discipulos, llamados por ellos imbunche, que es decir,
hombres animales, i de noche se fransforman en pajaros
nocturnos, vuelan por el aire, i despiden sus flechas invisi-
hles contra sug enemigoss (1).

(1) Gomes de Vidaurre, Historia, tomo I, pdjina 320.
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Durante la noche, relinense en espiritu muchos hombres i
mujeres, por lo comun en cuevas estendidas en el interior
‘de los cerros i llamadas reni. Proviene este nombre del que
tuvieron los primeros magos, huecuvuye o reni, que vivian
en cavernas abiertas en los cerros.

Transformado en algun animal mitico o en pajaro, el espi-
ritu del brujo atraviesa el espacio i llega a esos subterranecs
cuya entrada defiende un monstruo, que es muchas veces
una serpiente mitica (fhuaivilu). Forman esas cavernas un
mundo intra-terrenal, donde el espiritu recobra su forma fi-
sica i se entrega asi a todos los pasatiempos de la vida real,
como juegzos de chueca, de habas i guechucahue (dado), ca-
rreras de caballos i consumo de licor, que dejenera en orjias.

Cada brujo tiene un compromiso de sangre con el espiritn
maligno que se ha puesto a su servicio: esta ohligado a en-
tregarle periddicamente a una persona de su familin. Para
exonerarse de esa terrible obligacion, juegan en los reai la
vida de los parientes. Los ganadores adquieren fama do
brujos eximios.

Acunérdanse ahi tambien las venganzas que habran de to-
marse entre los enemigos de las reducciones, i se practican
manipulaciones estrafias para aprender a brujo (calew). Las
victimas preferidas son los ricos (gdalmen) i los caciques,
porque su muerte viene acompafada de fiestas funerarias;
los pobres ordinariamente estan exentos de persecuciones.

Los brujos suministran directamente el maleficio o lo dan
a otro para que lo uwse. Se valen del espiritn maligno a su
servicio para danar a las personas (huecufutun). Otras veces
poseen el secreto de fabricar venenos activisimos de partes
de alguncs animales, de plantas i polvos de cementerio o de
piedras especiales (cura vuiapue), que incorporan a las be-
bidas i alimentos (calcutun). ’

Machis hitbiles hai que saben administrar contra-venenos
eficaces para neutralizar los efectos de un hechizo, cnando
no se recurre a la curacion por majia (machitun).

Un mapuche de cierta instruecion, joven que habia estu-
diado en la tercera preparatoria del liceo de Temuco, encar-
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gaba por carta uno de estos contra-venenos en el siguiente
parrafo: «Hagame el favor de encargarme el remedio que se
llama huecufutun lahuen. Es para hacdr desaparecer el espi-
ritn malo invisible, hecho por algunos mapuches calcu, que
se introduce i reparte en nuestro cuerpo i lo hace esperimen-
tar un dolor mui grande. Tambien necesito fucuii lahuen, pa
ra la pana (higado), que se hincha i causa la muerte, cura-
luan, piedrecita que se saca del huanaco (eileulos) i hiel de
tigre, que es bastante amarga i se encarga a la Arjentina,
Aqui son mui escasas las machis buenas (1)».

Por estos pelizros que amenazan constantemente al arau-
eano, toma en sus actos diarios minueciosas precauciones para
precaverse de asechanzas de enemigos, desconocidos i hasta
de purientes. Existen individuos reconocidos como brujos
(ealew). Su presencia eansa al mapuche un supersticioso pa-
vor: no les recibe jamas nada de comer, 1 al darles la mano,
euida gue ninguna particula de su ropa o de su cuaerpo que-
de en su poder. Nunea pasa solo por ol frente de sn easa,

El niimero de brujos que ha existido i existe en la Arauca-
nia, es asombroso: los hai en todas partes, de todas edades i
de los dos sexos.

Hasta el total sometimiento del territorio, los delincuentes
confesos de brujos o senalados como tales por las ma his o
adivinas, sulvian el suplicio del fuego.

Desde la remota organizacion social hasta los dltimos dias
de la independencia araucana, fué la hechiceria la causa prin-
eipal de las muertes individuales, choques de gruposi confla
graciones de zonas.

l.a estension de la creencia de los brujos trae evidentemen-
te su orijen de los sueios. Las imajenes del sueiio presentan
cierto grado de intelijencia i de juicio que los indios toman
como acto real en que interviene su espiritu. No alcanzan a
comprender absolutamente que estos actos psiquicos carecen
de intelijencia superior i de voluntad libre. Cuéntanse, pues,
lo que cada uno ha presenciado i nombran las persona. con

(1) Carta al autor.

17



quienes se han visto en los subterriineos (rewi). La credulidad
popular coneluye por dar a todos esos individuos la repre-
sentacion de brujos sobre todo si alguna circunstancia insé-
lita los hace sospechosos, como vivir aislados, habérseles
muerto sus deudos, ete (1).

Un joven indijena, intelijente normalista, que no ha podi-
do desprenderse de la influencia ativiea, sofié que habia con-
currido a una reunion de brujos en un reni de Quepe, resi-
dencia de su padre. Entre los asistentes vié a un viejo que
en el lugar pasaba por brujo. Al dia siguiente se encontro
con él i le eomunicd que sabia su asistencia de la noche an-
terior a la reunion elandestina. El viejo le toma la mano, la
besa i le contesta. «;Como supiste?» (2). Hai aqui un caso de
reciproca sujestion.

En el cursc de esta esposicion habra podido notarse las
ventajas que obtienen adivinadores i machix de la majia sim-
patica, la cual se realiza por la lei del contacto o del conta-
jio, que identifica a la persona i los objotos que han estado
juntos a ella,

Los adivinos exijen, para la efieacia del procedimiento,
objetos que hayan estado en contacto con la persona enfer-
ma o ¢l animal perdido.

Un jugador de chueca que desea saber el resultado de la
partida, entrega el instrumento con que va a jugar (huiiio)
al adivino, quien lo coloeca debajo de su cama. Si a éste se
le consulta sobre el caballo que saldra vencedor en una ca-
rrera, habra que llevarle pelos del animal i a veces de
los dos.

Entre los adivinadores hai unos, hombres i mujeres, que
se ocupan esclusivamente en asuntos de amor (degun, hacer
el remedio para el amor). Ejercen su majia eon mucho siji-

(1) Datos recojidos por el antor sobre las relaciones de los mapu
ches i los brujos.

2) Narrado por el jéven mapuche al autor para manifestarle sus
dudas sobre la no existencia de los brujos.
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lo, porque no gozan de popularidad entre los mapuches; se
les mira con recelo.

Una mujer que no cuenta con la fidelidad de su marido,
se traslada a donde la adivina i le lleva algunas prendas
del traje del infiel. Poneselas aquélla i hace una larga di-
sertacion acerca de los defectos i maldades de la concubina,
parangonadolos con las virtudes i cualidades recomendables
de la mujer lejitima, que presencia la escena. Usa la ropa
en seguida el hombre, se penetra de las ideas espresadas por
la adivina, vuelve a sus decheres conyugales,

Esta majia ticne vasta aplicacion en los enamorados. Su-
plen a los objetos que les pertenecen, los pelos del animal
que mas aprecian (1).

Se deriva de la majia simpatica la costumbre, tan jenerali-
zada hasta los ultimoz ticmpos entre los araucanos, de comer
ciertos miembros de los animales o particulas de ellos pma
asimilarse sus cualidalidades,

La raededura de hueso de leon metido debajo de la piel,
en el cuello, los hombros o los brazos, les comunicaba los
habitos, la fuerza i astacia del temible carnicero. Los que
llevaban este encanto (catantecun) multiplicaban su valor.
Eran guerreros audaces gque se metian cn las filas enemigas
i causaban destrozos en ellas. Se hacian ignalmente buenos
ladrones, porque adquirian la cautelosa atencion del leon
para acercarse a la presa i evitar los peligros.

Los jugadores de chueea raian uias deaves de rapina i se
metian un poco de ese polvo en la picl de un brazo (catan
lipan). A:i como ¢sas aves raptoras tomaban al vuele a los
pajarillos, ellos quedaban aptos para hacer lo mismo ¢on la
bola del juego de chueca.

Tanto como a éstos, iemian los indios a una clase de aven-
turcros i valentones invencibles ¢ invulvenerables (langem-
chive), que recibian de un espiritu maligno su poder de 1esis-
tencin subrenatural (2).

(1) Majia hallada por el autor en sus investigaciones; mui jenerali-
zada.
(2) Véase el capitulo Hechos criminosos i penas.
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El contacto con residuos de eiertos animales comunica
tambien al mapuche algunas propiedades fisiolojicas de que
estd privado. Tal sucede con la frotacion en varias partes
del cuerpo de los drganos jenitales calcinados del huillin
{Lutra Huidobra), que tienen la virtud de renovar en los an-
cianos las fuerzas jenerativas.

Neutralizaban los electos de la mordedura del latrodectus
formidabilis (arana de rabo colorado), comiendo una parte
del mismo. :

En la majia simpatica habria que busear la esplicacion
de numerosas supersliciones que tuvieron los indios i tienen
todavia.

Asi, se negaban a retratarse para no dejar en poder de
otro su figura, por medio de la cual se podia obrar contra el
orijinal. La inseripecion de un nombre suministraba asimis-
mo un medio de sujetar majicamente al titular a la voluntad
de una persona. -

Para no esponerse a maleficios peligrosos, que solian traer
la muerte, hasta hace mui poco tiempo los araucanos se ne
gaban a hautizarse, negativa que los misioneros atribuian a
la tenacidad del indio para permanecer infiel eomo sus ma
yores.

Dejando en poder de enemigos o estranos prendas de ves-
tir o particulas del cuerpn, se corre el pelizro de esponerse
a los peores maleficios. Varias hebras de cabello, por ejem-
plo, coloea los entre dos palos que el viento hace restregarse
{ataimamill ), producen al dueno dolores de cabeza, ruidos i
a veces enajenacion mental.

Siun picaflor (pingi la) lleva los cabellos a su nido, la
persona a quien pertenecen queda espuesta a morir ahorca-
da. El proceso mental es mui simple: el mapuche ha solido
encontrar muertas estas averillas (Eustephanus galeritus),
colzadas de una pequeint rami. Por contacto con el cabello,
comunican a la persona este modo de morir, semejante al
suicidio del indio, particularmente de la mujer, que se ahor
ca en log arboles.

Los araucanos disponen de abundantes amuletos u objetos
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que preservan de las influencias maleficiarias. Piedras de
forma i ecolor especiales componen el mayor nimero. Unas
se colocan en los tambores de las machis i otras llevan con-
sigo los indios para viajar.

No escasean tampoco los talismanes u objetos mdjicos que
comunican el bien. De ordinario son piedras negras o de
pedernal trasparente. Los indios las entierran en el corral
para conseguir la reproduccion de los animales i evitar su
pérdida, o bien las guardan en el granero para prolongar la
duracion de los cereales. Amuletos i talismanes no contienen
espiritus sino virtudes majicas.

La majin primitiva, que se mantuvo en la Araucania por
tradicion, no ha muerto, pues, al presente bajo el influjo de
la cultura que la raza superior ha comunicado a la inferior;
sigue aplicindose a muchos actos privados i piablicos: solo
van cambiando los detalles del procedimiento.

Al eontrario, algunos mitos araucanos, creencias de bru-
jos i de suenios, en su forma indijena, i practicas de ia majia
simpatica, han arraigado en la poblacion nacional particu-
larmente en la de los campos.



CAPITULO XIL

Representacion colectivade la muerte.

Entierro provisorio en los siglos XVII i XVILL-- El primer entlerro
en la actualidad.—La antopsia del caddver. - Atenciones con el
muerte en el perfodo de espera de las segindas exequins.— Las
materins plitridas.— Duraeion del periodo de espera. —Invitacio-
nes para el entierro fimal.—El ataud. — Llegada de los invitados
—La ceremonia final de la actualidad.—El ritual antiguo.—Lu-
gares de sepultacion en ln antigiiedad.— Modos de sepultacion.

* _Los enterratorios modernos — Viaje del alma a la mansion de
los muertos. —Uhicacion de la tierra de los muertos en las agrn-
paciones modemas i en las antignas.— Residencia de las almas
de los brujos.—La vida de ultra tumba.— Metamorfdsis definiti-
va de las almas, eoncebidas por los mapuches de hoi.

Costumbre inmemorial ha sido entre los araucanos, con-
servada hasta hoi misme, no transportar inmediatamente el
cadiiver a su sepultura definitiva. Esta traslacion se efectua
ba despues de haber permanecido algun tiempo en la easa.

La influencia de la eivilizacion i las prohibiciones dictadas
por razon de hijiene por las autoridades en estos tltimos
anos, han puesto atajo a esta prictica del ritual funerario
indijena; pero né en las agrupaciones aisladas o distantes de
eentros poblados.

Indicios irrefutables de esta prictica se hallan en algunas
eferencias de los cronistas, las que pruchan que estaba en
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uso en el siglo XVIL. Uno de ellos dice, hablande de un en-
tierro que presencio, que despues de vestir al muerto se le
coloed sobre unas andas, enramadas con hojas de laurel i de
canelo (1). Segun el gramitico Febrés, se llamaba este apa-
rato pilliay.

En el siglo XVIII aparece perfectamente definido el pri-
mer entierro. El jesuita Gomez de Vidaurre consigna este
pasaje: «Las mujeres lo visten despues con sus mejores ves-
tidos i joyasi lo coloean sobre un tamulo alto gue llaman
pillay i segun el sexo le ponen sus armas o instrumentos
femeniles con alguna cosa de comer: en este estado queda
ocho o talvez veinte dias hasta que se juntan todos los pa-
rientes» (2).

Otro eseritor dio la noticia de que el cadiver se encerra-
ba entre dos maderos i se colgaba en la casa frente al
fuego (3).

El ritual funerario de la actualidad, mas que los datos va-
gos o demagiado concisos de los cronistas, dara a conocer
mejor el doble entierro arancano, provisorio i final.

Tan pronto como fallece algun individuo, rodean el cadi-
ver los dendos i prorrumpen en llanto i lamentaciones, En
seguida lo visten con su mejor ropa i vuelven a dejarlo so-
bre su cama. En algunos lugares baniaban el cuerpo antigua-
mente, devramindole cantaros de agua dntes de vestirlo.

Colgados del techo de la habitacion hai constantemente
unas zarandas de eolihues (Chusquea quila) que denominan
llangi. Se baja una, se tiende en ella al difunto envuelto en
pieles o en un colchon; se rodea de provisiones, como carne,
harina, manzanas i mudai (licor); se lo echa encima sus pie-
zas de vestir. Por tiltimo se suspende i se amarra a las vigas,
mas o ménos cerca del fuego. Algunas familias colocan el
muerto fuera de la easa, en una enramada especial.

Este aparato finebre se llama en las reducciones del nor-
te pillhuai i en las del pur pillai,

(1) Nitiez de Pineda i Bascunan, Cautiverio feliz.
(2) Historia, tomo [, pidj. 321
(3) Usauro Martinez, La perdad en campait,
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Todos estos pormenores constituyen,
pues, una primera inhumacion, fija i com-
pletamente precisa.

En la dltima época de la Araucania in-
dependiente se daba aun mas solemnidad
a este primer entierro. Un escritor de
ese tiempo suministra las siguientes ne-
ticias: «En el patio de la casa ponen dos
o cuatro caballos ensillades eon las me-
jores monturas, adornadas con cascabeles
i campanillas que penden de los mandi-
les i collares. Estos caballos saltacanes,
que llaman los indios, o bailarines, que
dicen en la frontera, estin a disposicion
de otros tantos jinetes, vestidos de gala,
que los montan cada media hora para
hacerle los honores al muerto. FEn frente
de la easa, a distancia de un cuarto de
cuadra, estin dieciseis jinetes armados
para el mismo fin. Cada media hora mon-
tan sus respectivos caballos i se dividen
en cuatro partidas: laprimera de vanguar-
dia emprende su marcha a gran galope, i
abriéndose en sus filas lo suficiente para
blandir sus armas, tira cortes i estocadas
en todas direcciones, dando vuelta de esta
manera alrededor de la casa. Esta mis.
ma operacion ejecutan las de retaguar-
dia hasta que vuelven a ocupar su pri-
mera posicion,

Estas evoluciones tienen por objeto
alejar el espiritu maligno, i por eso es Fig 35— Re -presen-
que, para ahuyentarlo. van gritando du- 'ecn de caciqu:
vante la carrera: jamuge huecuvu!,— fuera "
diablo!

Entran en seguida los jinetes de los caballos bailarines; les
cantan i los caballos empiezan a levantar i dejar caer las




manos al compas de la entonacion: asi van retrocediendo
hasta unas doce o mas var: g, desde cuva distaneia los hacen
avanzar de nuevo para repetir la misma operacion por es
pacio de cuntro veces. Esta ceremonia tiene por objeto re
cordarle al muerto los buenos ratos que pasd en esos caba-
Hoss (1).

A los tres dias de la defuncion, por lo comun, se practica
en el cadiver una manipolacion que podria llamarse autop-
sia, en particular con los eaciques i personas de considera-
cion.

Ha sido una prictica nunca abandonada por los arau
canos.

Habia individuos diestros en abrir el abdémen a cuchillo
para estraer la vejiga de la hiel, caleinar algunos residuos
en un plato de greda i determinar la clase de veneno que
habia causado la mnerte,

Llamaronse estos operadores en la lengua antigua ciépore
i la operacion edpon,

Durante el siglo XIX se operaba de esta manera, Bajiba-
se al suelo al pillhuai. El operador hacia dos tajos en cruz
en la parte superior del abddmen. haeia el lado derecho; al
gunos ayudantes, euatro de ordinario, levantaban la piel i el
diafragma con unos garfios de madera llamados quil paihue.
El manipulador principal rompia con el mismo cuchillo la
vejiga de la hiel i eon una enchara de madera estraia una
poreion de la hilis i la vaciaba en el plato que se tenia de
antemano al fuego.

Al poco rato alzaba el plato, rejistraba cuidadosamente su
contenido i, por fin, decia la clase de veneno que se presen-
taba a su vista.

Los miembros de la familia se hallaban presentes i des-
pues de esta declaracion hacian las conjeturas consiguientes.

Hai seis clases de venenos (cuiapue : blanco (ligeuiapue),
azul (caleuruilapue), negro fcurevuiapue), amarillo /chodru-

(1) Ruiz de Aldea, Los arauvcamios i sus costumbres,
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iiapue), colorado (quelivuiapue), solido o espeso /curaru-
fiapue).

- El operador se {lama hoi eipolave o malelchere i la opera-
cion, malion,

En las reducciones del sur no se caleina las bilis. El mani-
pulador estrae la vejiga, la exhibe a los espectadores i dice:
«;Mirenla! le dieron veneno en la carnes (0 en otra comida).

Cuando llega a la casa este personaje i va a principiar su
tarea, el jefe de la familia hace esta prevencion: «Cuiden
que los nifss no entren, porque es malo cuando mirans (1),

Se encuentra hasta el presente completamente jeneraliza-
da en todas las secciones de la raza, la opinion de que el
alma queda inmediata al cadiaver desde la muerte hasta la
ceremonia final. Sélo despues de las segundas exequias po-
dia penetrar al paisde los muertos.

Por lo tanto, se cousidera el difunto como si estuviese aun
vivo i se le rodea de las atenciones posibles: se le renueva
la comida i se le habla. Cuando los hombres beben licor,
derraman un poco frente de ¢élile dicen: «Come con noso-
tross. Se ensilla su caballo todos los dias i se deja cerca de
la casa porsi el espiritu desea salir (2),

Se evita asimismo la intervencion de los malos espiritus,
A cuyos ataques estd particularmente espucsto el cadaver.

Esta solicitud no escluye un sentimiento de temor por el
muerto, que aparece revestido de cierto poder majico. Nadie
Se atreve a manosearlo irrespetuosamente, porque corre el
peligro de ser victima de alzuna desgracia. No solamente el
cuerpo es objeto tabuado, sino tambien los muebles i la ropa
que han recibido su contacto material; participan de su vir-
tud nociva. Ningun mapuche se atreve a usar las prendas
sobrantes de un muerto. Suele venderlas en otras reduccio-
nes apartadas de la suya.

No se hallan rastros por ahora entre los araucanos de que
entrase para la realizacion del rito final la obligacion de es-

(1) Apuntes hechos con indios de Cholehol i otens reducciones.
(2) Apuntes hechos con indios de Cholchol,
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perar que la descomposicion cadavérica se verificara, como
ha sucedido en otros pueblos no civilizados,

Las materias pritridas no producian a los moradores dela
casa ninguna sensacion desagradable, acausa quizis de la
costumbre o de la deficiencia olfativa de la raza.

Con todo, ha debido ser la necesidad de disminuir la inten-
sidad de la putrefaccion o de neutralizar sus efectos sinies-
tros, el orijen de la costumbre de colocar el muerto, en las
secciones del norte i de la costa, afuera de la vivienda o en
el interior; pero en el hwampu, bien embreado en sus inters-
ticios,

El periodo de espera que media entre el primer entierro i
la ceremonia final, tiene una duracion variable, que fluetia
entre uno i tres meses. Sobre todo se prolonga en las agru-
paciones aisladas; pues en las cercanas a eentros poblados,
las autoridades han limitado el plazo a ocho dias (1).

Depende del tiempo que la familia necesita para la prepa
racion de la fiesta terminal. Han dado siempre los arauca-
nos a esta reanion, particularmente cuando se trata de un
eacique o de alguno de sus dendos inmediatos o ricos, una
importanecia estrema. Se requieren, por consiguiente, prepa-
rativos laboriosos: juntar provisiones, matar animales, fa-
briear licores,

No se practicaba la doble ceremonia eon los cadiveres de
los parvulos i ninos de poca edad; la muerte de éstos era un
fenémeno infra-social, que dejaba indiferente a la comu-
nidad.

Especialmente cuando la muerte ocurre en invierno o pri-
mavera, se aplaza la ceremonia para la estacion de las co-
sechag, a fin de poader reunir dinero para la compra de vino
i las especies de consumo indispensables.

Como esta ceremonia tenia el cardcter de coleetiva, los
parientes contribuian a darle solemnidad ayudando con al-
gunas provisiones a los duenos del duelo.

Se dirijen, por tltimo, citaciones a los parientes que resi-

(1) Por circular del Ministerio de Colonizacion, 1905,
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den léjos del grupo, a los amigos i vecinos. El miembro mas
caracterizado de la familia que preside el duelo, habla en
estos términos a sus subordinados acerca del particular.
«Tienen que ir a dar a conocer los deseos del duedio del
muerto, de toda la familia. Todos deben saberlo. Si no saben
pueden enojarse, pueden decir: <;Por qué sera que no nos
vienen a dar a conocer?» (el duelo). Un mensajero (huerquen
tiene que ir mananas (1),

Cuando las condiciones de la segunda ceremonia se han
cumplido, se procede al arreglo del ataud. Se ahueca un
tronco de drbol para colocar dentro el cadiaver. Otro made-
ro, tambien ahnecado, sirve de cubierta. Todo el ataud se
llama huampu (canoaj; el trozo destinado a reeibir el cuerpo
tiene el nombre de kuampu la (canoa para muertol, i la tapa,
taci huampu (canoa para cubierta ).

Este requisito se cumplia sobre todo en las agrupaciones
del sur, donde se acostumbraba dejar por mas tiempo el ca-
diver dentro de la casa; pero en las del norte, el huampu se
preparaba luego despues de la muerte, porque a los diez ¢
veinte dias el cuerpo se guardaba en él i se dejaba, hermeé-
ticamente cerrado, o en el suelo o suspendido de las vigas
frente al fuego.

Desde el dia anterior al de la ceremonia final, comienzan
a llegar los invitados a la casa, El que preside el duelo ha.
bla asi a los suyos: «Hoi va a ser la vispera de la fiesta del
muerto. Esta noche van a tomar los forasteros, hombres i
mujeres. No lloren las mujeres. Ya tiene que irse a la tierra
de los muertos. Tienen que ensillarle el caballo toda la no-
che; tenemos que matar ese caballo. Hai que llevarle comida
al muerto i todas sus prendas» (2).

El dia de las exequias finales, por la mafana, se desata el
pillai o flangi i cuatro hombres lo conducen a un campo

(1) De una relacion en mapuche sobre el entierro escrita para el
wator por el joven indijena Ramon Manquian.
(2) Relacion de Manguian.



_-_m—

abierto proximo a la casa i no distante del enterratorio. El
ataud se traslada en carreta al mismo sitio.

Los conductores del cadiver plantan cuatro varas i de
ellas suspenden el pillai. A la cabecera se planta una cruz o
Ia figura indijena (adentu mamiil). Afirmada sobre ésta se co-
loca una larga quila (Chusquea quila) con una pequefa ban-
dera blanca.

Hombres i mujeres de la familia trasladan todas las vian-
das. Las ultimas encienden varias fogatas i dan principio a
ia confeccion de la comida, de diversas ciases i principal-
mente de carne usada.

‘Los eonvidados van llegando. Las mujeres se sientan cer-
ca del pillai formando cireulo. Mas atras, con un claro como
de doce metros, se sitian los hombres, montados i en gru-
pos que indican que pertenecen a las familias distintas. En
cada uno se destaca la figura de un indijena, que es el
jefe.

Estos grupos se eolocan por lo jeneral en la misma orien-
tacion del lugar de que proceden. Por eso se conoce al lle-
gar a un entierro la direccion de las casas de los caciques
invitados.

Cuando se caleula que no llega mas jente, el miembrn mas
importante de la familia sube a su caballo, toma la bandera
i, acompanado de los parientes varones, da algunas vueltas
por el espaeio en claro entre las mujeres i los invitados. Este
movimiento jiratorio, bastante riapido, se llama arcuin. Todos
gritan: «Ya, ya, vaaaa! Este acto tiene por objeto ahuventar
los espiritus noecivos que se encuentren cerca del difunto.

Una vez que se concluye, el circulo de jinetes indijenas se
desmonta i se sienta en el suelo. La familia que dirije el
duelo principia a repartir carne, fuentes de comida, pan i
cantaros de licor.

Todos los miembros de la familia del duelo tienen la obli-
gacion de dar de comer a los invitados: éstos por su parte
deben tener mui presente la clase de carne que se les da,
pues al recibirla contraen el compromiso de devolverla en
la primera fiesta que haya en su tierra.
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Despues de esta comida, todos suben otra vez a sus caba-
llos. El que preside la ceremonia, toma de nuevo la bandera,
se la pasa a un cacique i le ruega repetir el acto de la vuel-
ta con su jente. Sucesivamente van haciendo lo mismo los
demas caciques.

Suelen acompafarse estas vueltas con el ruido de las tru-
frucas (instrumento musical), tambores i pitos.

Concluido este detalle del ceremonial, la familia del duelo
pasa a saludar a todos los invitados, uno por uno i en pro-
longado coloquio de agradecimiento.

Queda el acto esencial de estas segundas exequias: la tras-
lacion del muerto al enterratorio (elfun).

Toda la ceremonia del entierro ge llama eluun i la qltima
parte, rengal luun (rengal, enterrado).

Efectiiase la traslacion al deelivar la tarde de este mismo
dia i en ocasiones al siguiente.

Antes de partir, algunos oradores (hueupive), se colocan a
la eabecera i a los piés del difunto i hablan de las virtudes
i antepasados del estinto. Han de ser hombres de edad i en
posesion de los antecedentes jenealdjicos de la familia.

Una parte de la concurrencia se dirije procesionalmente
al eeenterio.

Cuatro indijenas conducen en hombros el féretro | pillai).
En una earreta se trasporta el ataud (hwampu).

Las mujeres de la familia lloran desde este momento has-
ta que el cadiver desciende a la fosa. Lo hacen tedavia de
la manera de que dan cuenta los cronistas (1). Es un llanto
ecantado en una escala que se desarrolla de las notas altas a
las bajas i viee versa. No se conoce entre las indias el llanto
de sollozos, propio de los pueblos civilizados.

El concierto de lamentaciones (2) de las mujeres alrededor
del muerto no es iinicamente una priactica finebre, sino una
serie de maldiciones contra el matador, majicamente efica-

(1) Ovalle, Histérica velacion, pij. T0.

(2) Se ha informado al autor que entre el Hanto de las indias se in-
terealan frases imprecativas contra el autor de la muerte, del envene-
nador.
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ces en algunas ocasiones; la venganza toma esta forma a
_falta de otra mas positiva.

~ Abre la marcha el jefe del duelo, a caballo i bandera en
~mano. Siguenlo las mujeres a pié i grupos revueltos de los
dos sexos en seguida.

. Hasta hace pocos anos, en esta parte del ceremonial ien
las anteriores, desempenaban papel importante indios mon-
tados en eaballos con cascabeles i abigarradamente enjaeza-
dos (amelcahuellu).

acompafiamiento llega a un hoyo que de antemano se
tiene cavado. Un mapuche desciende al fondo. Otros ama-
rran la mitad inferior del ataud i lo bajan. Luego despues se
ata con un lazo el cadiver i desde arriba se le deja caer sua-
vemente sobre el atand. El mapuche cubre el cuerpo con
mantas i lamas; a los lados, dentro i fuera de la canoa, colo-
ca algunes comestibles, cantaros con licor, frenos, espuelas,
etc. Son loz vestidog, las provisiones i atiles para el largo
viaje que el alma debe emprender.

Por iltimo, se hace bajar la tapa del ataud de manera que
cubra el cadiver. Se derrama un poco de vino sobre este
sarcofago. Sale el mapuche i varios hombres llenau el hoyo
con tierra. Inmediatamente o despues se planta una eruz o
alguno de los simbolos indijenas i suele cubrirse la fosa con
otra eanoa invertida, especie de tiimulo que tiene el nombre
de lifeo.

Prictica recien abandonada ha sido enterrar un caballo
muerto en la sepultura o colgarlo ya entero, ya en partes,
como la cabeza o la piel, en un palo horizontal sostenido en
otros dos verticales. Tambien se le dejaban en otros tiem-
pos sus armas, especialmente la lanza.

* La concurrencia va a incorporarse al concurso de invita-
dos al duelo euando se da por terminado el dltimo detalle del
ceremonial.

La fiesta continia hasta que se consumen las provisiones
i el licor, a veces hasta tres dias despues del entierro.

Los m_iemhms de la familia abandonan el aspecto triste
que habian tomado i participan de la alegria i libaciones je-
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nerales. Al fin i al cabo, tienen la conviecion de que, eon
las tltimas exequias, el alma ha salido del aislamiento que
sigue a la muerte i va en viaje a reunirse a sus antepasados.
Asi, bien examinado el ritual, el segundo duelo no es un
simple cambio de lugar, sino una transformacion benéfiea en
1a condicion del difunto.

Segun la version de los eronistas, el ritnal del entierro de-
finitivo ha ido wariando en algunos detalles en las distin-
tas épocas, aunque no en el fondo. En los siglos XVI i XVII
se mataba una «<oveja de la tierras (huweque) en la misma
sepultura i en sus alrededores, estando sentados los caci-
ques, se efectuaba el consumo del licor i las provisiones. El
llanto no estaba cireunserito a las mujeres i parientes, sino
a todos o a la mayoria de los acompanantes,

En el eeramonial no intervenian jinetes: todos asistian a
pié. Los ecaballos fizuraban tinicamente como bestins de
carga.

En la sepultura se dejaba un fuego encendido, que se
mantenia hasta por un afio, uso que no se perpetuo.

Tampoco se trasmitieron a las jeneraciones posteriores
unas exequias conmemorativas que se realizaban al ano de
la inhumacion. Juntibase los parientes en la sepultura, so-
bre la cual mataban animales i derramaban la sangre para
que tuviese el enterrado que comer. Jiraban alrededor de la
tumba derramando edntaros de chicha sobre ella i contin
dole al muerto las novedades de la tierra, desde su partida,
Renovaban las provisiones i el licor i lo abandonaban para
stempre (1.

En el travecto de la ecasa al cementerio una mujer iba
arrojando rescoldo por el camino que seguia el muerto, para
que el alma no se volviera a la casa. Indica tal uso una
prueba evidente de que la presencia del espiritu imponia a
los vivos la carga onerosa de proveer a sus necesidades.

En la segunda mitad del siglo XVIII se mezelaban al
coneurso linebre algunos jinetes. <Dos jovenes a caballo,

(1) Rosales, Historia, tomo I, pdj. 164,
18
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corriendo a rienda suelta, preceden el acompafhamiento».
(1) En el siglo siguiente concurren al duelo principalmente
individuos montados. Para hacer mas suntuosa la fiesta, se
engalanan algunas cabalgaduras i se les cuelgan cascabeles
detalle que va cayendo en olvido al presente,

Lo que nose ha abandonado hasta el dia, desde épocas in-
memoriales, ha sido la relacion de méritos i la jenealojia
del muerto, hecha en el momento de la sepultacion. Los cro-
nistas llamaron esta relacion eromances particularess (2).
Despues se denominé coyagtun (hablar enfaticamente en
una reunion) i por ultimo Aueupin (discurso, relacion).

Cuando llegaron los espanoles i aun despues de la con-
quista, las tumbas de los caciques se colocaban en los ce-
rros o en lugares destinados it las reuniones, donde se halla-
ba plantado el relwe, para que recibieran la chicha i los
comestibles que les ofrendaban sus descendientes.

El resto de los individuos que no investian autoridad de-
bieron ser depositados en las alturas o faldas vecinag, en si-
tios mas o ménos sepairados, a juzgar por los restos de pe-
dernal, de alfarervia i huesos que se han encontrado en
algunos parajes, Se lamaban estos enterratorios puillil (de
putlli, loma, palabra anticuada).

Con anterioridad a la conqguista espanola, los cadaveres
no recibian propiamente sepultura sino que eran colocados
sobre el suelo i cubiertos de tierra i piedras hasta formar
una especie de timulo. Envolvianlos en cueroso cortezas de
arboles i los ponian en cuclillas en el sitio donde quedaban
definitivamente cubiertos por las piedras.

A esta costumbre sucedio la de sepultar los muertos en
hoyos mui superficiales, sobre los cuales se arreglaba el
maonticulo. El cadaver iba colocado dentro de dos troncos es-
cavados, que se atravesaban tambien «entre dos arboles
juntos o fuertes horcones» (3).

(1) Molina, Compendio, pij. 172.
2) Rosales, Historia, tomo I, pdj. 164.
(3) Gonzilez de Nijera, Reparo de la guerva de Chile, ptj. 50,



Antes de la ocupacion definitiva de la Araucania por el
ejército chileno, se veian aun estas sepulturas en muchos lu-
gares del centro i del este. «Los panteones araucanos se dis-
tinguen por unos pequefios promontorios de piedras, ramas
i troncos de arboles, puestos en forma de cruces, para evi-
tar que los animales estraizan los cadiveres= (1)

Despues de la ocupacion quedaban todavia numerosos
timulos de piedra en las reducciones de las dos faldas de
Nahuelbuta, particularmente en las hoyas de los rios Puren
i Lumaco.

Los pasajes de los cronistas sobre ritos funerarios i los
restos humanos, pertenecientes a las sepulturas mas anti-
guas que se han encontrado en el territorio arancano, de.
muestran que el ataud de troncos de roble no se usoé antes
de la conquista espanola.

En cambio, los trabajos agricolas practicados en faldas i
alturas, han sacado a la superficie del suelo grandes ollas
de areilla o tinajas anchas en su base i progresivamente an-
g ostas haeia arriba, con una tapa sobrepuesta. Contienen
estas vasijus alguncs restos del cucrpo, que indican sin lu-
gar a duda que el cadiver entero o destrozado, o bien los
huesos han sido colocados fntes de la coceion dentro de esta
urna primitiva (2),

No pucde dudarse tampoco que los araucanos tomaren tal
practica, que recuerdan por tradiceion algunos indios, de las
a grupaciones del norte, sometidos directamente a la influen-
cia peruana.

Los indios aprendiercn de los espanoles la sepultacion a
la usanza europea, esto es, del cadiver estirado | puesto en
ataud, a estrechar mas sus enterratorios i a poner en ellos
eruces catdlicas, figuras de hombre o mujer (chemamull),
toscamente labradas en madera, i simbolos diversos, cuya
significacion no comprenden los mapuches actuales.

(1) Ruiz Aldea, Los aramcanos i sus Costumbres.
(2) Ejemplares examinados por el autor en las provincias de Ma-
Neco i Cautin,
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© Bstos camenterios tienen el nombre de eltun.
* En cada redaecion existe uno. Los de la misma sangre
deben enterrarse en 6.
" Los enterratorios son lugares que inspiran un relijioso
respeto a los araucanos, porque ahi reposan en comun varias
jeneraciones de antepasados i porque entre los vivos i los
muertos no se rompen los lazos de union: unos i otros tienen
que vivir cerca para que se efectie un cambio constante de
buenos oficios.

Por eso una familia creeria faltar a un deber primordial
sepultar el cadaver de an deudo en otro recinto que no fue-
se el enterratorio del grapo. Cuando ocurre una defuncion,
ol araneano va hoi comunmente a la oficina del rejistro eivil
a practicar la inseripeion, pero nunea al cementerio de la
comuna.

Los cementerios indijenas se inauguran con una fiesta (hue
eltun, cementerio nuevo), mai raras por cuanco solo se efec-
tuaban por Ia instalacion de una familia en un nuevo lugar.

Por ningun motivo las tumbas pueden jamns ser destrui-
das »i cambiadas.

El indio se muestra mui solicito en el enidado de las tum.
bas de sus mayores, profanadas desde la dominacion espa-
fiola hasta Ia repiblica por los buscadores de entierros. Es.
tas profanaciones exasperaban al araucano i ahondaban sn
rencor profundo a la raza antaginica.

El acceso del alma a la mansion de los muertos no ocurria
a continnacion del entierro final. Tenia que emprender un
largo viaje al traves del mar, por una via sembrada de todo

Los datos de los cronistas acerca de laidea que los indios
tenian de la ubicacion del mundo de los muertos, no son uni-
formes ni bastante claros.

Una observacion persistente sobre esta materia en todos
los ramales de la raza, conduee a la conclusion de que lag
agrupaciones de la costa i del centro sitian actualmente Ix
mansion comun de las almas (amuchimaikue, tierra de la
despedida) al otro lado del mar, en una isla,
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g,hl tﬂhqldalm creen situada la tierra de los muer-
rdillera dohim Aun suponen los indios

08, | e los que residen mui al oriente, que las
“alma mdﬁmorhh- voleanes. Hai numerosas
tradiciones que comprueban esta situacion de la morada
futura.

La comunicacion de los indios de distintas rejiones i el
cambic de residencia de muchos, que no se preocupan de
modificar el concepto heredado de la otra vida cuando llegan
al tltimo lugar, han contribuido a producir la eonfusion acer-
ca de este particular.

El hecho fijo, universalmente aceptadg en la raza, es que
hai otra tierra mapuche.

En muchas agrupaciones del poniente i del eentro corre la
siguiente leyenda: las almas llegan a la orilla del mar,aun
paraje donde hai una barranca mui alta i cortada a pique;
abajo bulle el mar en una hondura profunda. Llaman a gri-
tos al trempileahue (especie de lanchero) con estas palabras:
« Nontupaguen, trempilcahue yem!s (venga a pasarme). Llega
i se emprende el viaje, espuestos a riesgos inminentes, Las
almas de los muertos del levante realizan el paso de la cor-
dillera a caballoi a pié la ascension de los voleanes.

Talvez entre los arancanos gque conocieron los eronistas,
las ideas sobre la mansion ultraterrenal eran tan confusas
como hoi.

Lo que consignan determinadamente estos escritores e
que unos indios situaban el lugar de la vida futura al lado
opuesto del océano i otros hacia el este de la cordillera de
los Andes. Hai, pues, una perfecta conformidad entre lo que
creveron las antiguas agrupaciones i lo que han ereido las
modernas.

U'no de los cronistas recojio probablemente de alguna de
las tribus de la costa una de las muchas tradiciones que,
como ahora, corren entre los indios acerca de la otra vida.
Los desnas escritores fueron repitiéndola. Tal fué la tradicion
de que inmediatamente de sepultado el cadiver llegaba el
alma a la orilla del mar i una vieja transformada en hallena
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Hamada trempilcahue, la conducia a la otra banda. Antes de
llegar al término del viaje, habia un paso estrecho que viji-
laba otra vieja, a la cual se pagaba una contribucion de
pasaje, i en su defecto ella le arrancaba un ojo al viajero.

El indio, euya tendencia a coneretar sus ideas es tan pro-
pia de su mentalidad, radied la mansion de ultratumba en la
isla Mocha. Los isleios, por embuste o guizas por utilitaris-
mo, fomentaban entre los indios de tierra firme esta persua-
sion, pues les asegaraban que por alli traficaban las alinas
para la otra ribera maritima, que se despedian de ellos i pre
senciaban al comenzar la noche <horribles visiones i formi-
dables apariencias» (1).

Con la ocupavion definitiva de la isla por los esparnoles i
chilenos, sucesivamente, desaparecio en los mapuches de la
costa i del centro la ereencia de que alli estd la morada co-
mun de las almas i persistié tan sélo la de que se halla ubi-
cada en una tierra de occidente, en la otra rvibera del ociano,
acaso por analojia con la puesta del sol.

En el conjunto de las manifestaciones supersticiosas de los
arancanos se descubre otra residencia para las almas de los
brujos: éstos no emigran al otro lado del mar, sino que se
quedan en las tierras de los mapuches, en cuevasde enorme
estension, situadas en elinterior de cerros i cordilleras. Es un
verdadero mundo subterraneo (reni) que euidan eulebrones
{(ihuai) 1 otros monstruos antropofagos.

Con la influencia del eristianismo, las ideas de ultratnmba
han avanzado en una parte de la poblacion araucana hicia
nna concepeion incoherente del cielo i del interior de la tie-
rra, o sea de otro mundo dividide en supraterrenal para los
buenos i subterraneo para los malos (2.

Cuando las almas llegan al otro mundo, conservan las ocu-
paciones i los caractéres que los individuos tenian en éste.
El indio concibe la supervivencia del alma como simple con-
tinuacion de la vida terrestre.

(1) Rosales, Conguista espiritual de Chile.
(2) Investigaciones del autor.
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En consecuencia, no se rompia alli la_jerarquia social: el
cacique i el hombre rico gozaban de las preeminencias i ven
tajas materiales de la existencia terrenal; el pobre conti-
nuaba en su misma condicion. Habia, pues, almas superiores

e inferiores.

Recibenlas, en primer lugar sus parientes, con el mismoe
ceremonial de la tierra i celebran en su honor una fiesta sun-
tuosa, en la que el licor se bebe en abundancia.

Sigue a continuacion una vida holgada para las personas
revestidas de alguna importancia o mérito, porgue los me-
dios de ®xistencia son faciles i abundantes en esa mansion
privilejiada: comestibles, licores, lugares adecuados para
fiestas, todo se halla a su disposicion. Los juegos de clineca,
ngill atun (rogativas), cahuiii (reuniones para beber u otro
objeto), se suceden de un modo interminable.

Es un sistema de felicidad material. Las ideas de‘espiacion
i recompensa no se asocian al concepto de la existencia
futura.

Los hombres se juntan con sus mujeres, muertas va o que
mueren despues de ¢l; los dos sexos carecen de propieda-
des prolificas, por cuanto son espiritus i no geres materiales,

Mui estendida se halla entre las diversas secciones indije-
nas la ereencia de que las almas entran en accion en el otro
mundo tnicamente en la noche. En el dia se opera en ellas
una metamorfosis: las de los pobres se transforman en ani-
males, principalmente en sapos, i las de los caciques i ricos
en carbones, En la noche domina la actividad i en el dia el
silencio.

Como las almas supervivientes no reciben sancion alguna
de recompensa o eastigo en lugar especial, no afecta al
araucano durante su vida la sancion psicoldjica oel remor-
dimiento (1)

(1) Estudios minuciosos hechos por ¢l antor en distintos Tugzares de
Araucania, ya por anotacion de tradiciones, ya porlainformacion ver-
bal directa, practicada con las precauciones del caso para evitar nega-
tivas i vacilaciones, que & una persona no esperimentada en esta elase
de trabajos, pueden inducir a error.
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El abate don Juan Ignacio Molina, aunque no mui noticio-
so, el mas concienzudo de los investigadores antiguos, con-
signa este informe acerca de la dedicacion de las almas en la
vida futura.

«En cuanto, pues, al destino que tendrin las almas des-
pues de la separacion de los cuerpos, sus sistemasno son
uniformes. Todos convienen en deeir, con los demas ameri-
canos, que despues de muertos van a la otra parte del mar,
hicia el oceidente, a un cierto lugar llamado Gulcheman.
esto es, la morada de los hombres tramontanos. Pero algunos
creen que aquella estancia sea dividida en dos rejiones; una
llena de delicias para los buenos, i la ofra, falta de todas
cosas, para los malos, Otros, por lo contrario, son de opinion
que todos los muertos gozaran alli indistintamente placeres
eternos, pretendiendo que las acciones mundanas no tengan
ningun influjo sobre el estado futuro (1).

El padre Rosales, que anotd con bastantes detalles las cos-
tumbres del siglo XVII, dividié en tres érdenes el destino de
los muertos: los caciquesi ricos se quedaban en lassepultu-
ras convertidos en moscardones, i de alli salian a ver a sus
parientes i a tomar parte en sus reuniones, o bien habitaban
los voleanes; los guerreros, que subian a las nubes i se trans-
formaban en truenos i relampagos; los hombres i mujeres
comunes que iban a una tierra estéril, donde habia que sem-
brar, hacer fuego con lena mojada i afrontar una vida llena
de trabajos. Para proporcionarse fuego en aquella mansion
triste, aunque no exenta de diversiones, los hombres se cau-
terizaban un brazo, operacion que se denominaba copen,

Un tanto especiosa es la elasificacion del eronista, o por lo
ménos eircunserita a una época determinada. La verdad es
que en todo tiempo los indios han ereido que la otra existen-
cia es el reflejo de ésta i que, por lo tanto, el pobre ha de
conservar alli una condicion mas trabajada que la del hom.
bre investido de alta dignidad. Por este motivo todos precu-
raban llevar fuego para la coccion de susalimentos i se cau-

11) Compendio, pij. 172.
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»s con puntas de cafas encendidas, pricti-
 capen i que s6lo se ha estinguido de pocos
o en la otra vida la cauterizacion, salia

%ln volver al mundo de los vivos i librar
igos en el espacio combates encarnizados; tal
thnthbm a las tempestades (1. En
algunas ocasiones vienen en busca de sus parientes, sezuin
los mapuches de hoi.

Esta vaelta de los espiritus al lado de los suyos para visi.
tarlos i prestarles proteceion guarda perfecta conformidad
con el estado mental de la sociedad araucana. La conciencia
coleetiva no se avenia a considerar desde luego como hecho
irrevocable la muerte; sentiase por algun tiempo ligada a un
miembro que habia sido parte de la vida comun.

En el mundo de los espiritus las almas mueren a su vez,
sin gue este aniguilamiento importe un castigo. La vida fu-
tura tiene la misma duracion que la terrestre. Despues los
individuos se convierten en carbones; sobrevenia la nada. La
concepeion araucana se apoya en la simple supervivencia
sin reencarnacion.

No es uninime esta creencia: en algunas zonas estin per-
suadidos los indios de que las almas se transforman en aves
dotadas de voluntad i sentimientos humanos, en espiritus
nocivos.

(1) Cronistas.



CAPITULO XIIL

El enlto de los espiritus.

Representaciones relijiosas del clan totémico.—Progreso del coneepta
del alma en la familia patviarveal. — Veneracion a los espiritus
de los antepasados.—Espivitus podevosos, — Pillan.— Espiritus
malignos, —Los heecnve—La Anchimnlguen.— Bl Menlen.—
Alhue.—Representaciones relijiosas contempordneas, —El respe-

to o los antepasados.—Fspivitn superior devivado de la repre-
sentacion de Pillan.—El dnecliimallen actual.— Espivitns anti-
gnos que persisten.—Las piedeas sagvadas. Lo fiesta velijiosa
el ngillaten.— Los bailes profanos i sagrados. —Influencia del
suedio en las ideas relijiosas.— Augurios de hechos ordinarios.—
Formalismo arancano.—Esterilidad de la asimilacion por la re-
lijion.

En la organizacion del elan totémico, que precedio varias
centurias al patriarcado, impero el sistema de representacio-
nes relijiosas que se ha denominado animisno.

Es l6jico deducir que en tal estado de desenvolvimiento,
nuestros aborijenes, como todos los pueblos que han pasado
por la misma etapa de cultura, hubiesen eoncebido, aungue
vagamente, la nocion del espiritu, adherido al cuerpo i pro-
pulsor de todos sus actos i movimientos.

Como se comprueba hasta hoi, el araucano primitivo es-
tendio al universo entero la multiplicidad de espiritus seme-
jantes al que residia en él. Unos tenian su morada en los
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animales, en las plantas i objetos inanimados, o bien repre-
sentaban los fenomenos de la naturaleza.

Estas representaciones materiales dotadas de espiritu, eran
los fetiches. Cada localidad tenia uno, como la espresion de
poder e influencias sobrenaturales, determinado por alguna
particularidad de la comarea, de la fauna o flora. Jeneral-
mente era un animal. La veneracion de este fetiche consti-
tuia el eulto del totem, que daba nombre a las comarcasia
los individuos. .

Provenia de este culto la adoracion al sol i la luna, a que
hacen referencia algunos escritores espafnoles antiguos, sin
acertar con los motivos de esta veneracion en colectividades
indijenas que no descendian de las ramas peruanas.

Del mismo culto se derivan tambien algunos mitos meted-
ricos, como el meulen (torbelline) i otros que se perpetuaron
hasta los tiempos contemporaneos.

El mismo orijen hai que buscar al respeto o temor atavi-
cos a ciertos animales que, traspasando tantas centurias, se
encuentran hoi en el conjunto de manifestaciones relijiosas
del araucano.

La tendencia del homhbre inferior a animar todos los ohje-
tos que lo rodean, obedece al mismo estado psicoldjico del
nino para humanizar las cosas,

En el trascurso de los siglos, la evolueion relijiosa conti-
nia operandose. La ereencia en el alma superviviente, ho-
rrosa, indefinida en el elan totémico, adquiere en la familia
patriarcal contornos mas precisos. El instinto del hombre
de conservar su existencia todo lo posible, da orijen a la idea
de la continuacion en otro mundo de la imijen del «yo» i
por consiguiente, a su facultad de moverse voluntaria-
mente,

Los espiritus podian asi ejercer una influencia evidente en
los actos humanos. Se imponia, por lo tanto, la necesidad de
tributarles homenaje, prodigarles atenciones materiales, para
hacer sensible i provechosa su intervencion en favor de los
vivos.

Pero esta veneracion a los espiritus no se refiria a los es-
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estrafios, de quienes no era l5jico esperar proteccion. Sz li-
mitaba a lns almas de los ascendientes.

Nacié de esta manera la devocion a los espiritus de ante-
pasados, forma superior de concepcion relijiosa que marca
la fijacion de la familia patriarcal.

Este culto de los espiritus, que comprendia el de los ma-
vores i el de otros jenios independientes, buenos o malos,
constituia el sistema relijioso de los araucanos cuando los
conquistadores espafioles invadieron el territorio, a media-
dos del siglo XVL

A fin de tener siempre gratos a los espiritus de los ante-
pasados i de alcanzar sus favores, asistia a los vivos el de-
ber de adoptar sus pricticas, sentir i pensar como ellos;
proveer a sus necesidades, proporciondndoles comestibles,
licores i vestidos, cuidar las tumbas que se levantaban cer-
ea de las viviendas para mantener el perpetuo enlace entre
la parte viviente i la muerta de la familia,

Entre los espiritus protectores de los ascendientes desco-
llaba el del padre. Al desaparecer la personalidad de éste
dejaba huellas profundas en la familia. El que habia sido su
jenerador i su columna principal cuando vivo, continuaha
siendo de 1ouerto un guardian celoso de la felicidad de los
suyos: por algun tiempo residia entre ellos i desde la mora-
da de la segunda existencia volvia a visitarlos i a prestar.
les su auxilio en cuanto lo exijian. Revestin, pues, un po-
der titular.

Pero, como en la vida social, el sentimiento de veneracion
por el padre va asociado al del temor. Si vivo prodigaba eon
igual frecuencia las atenciones i los golpes, muerto tambien
podia irritase. No se estinguia, pues, el réjimen de sumision
i miedo al jefe de la familia; en consecuencia, era necesario
apaciguar su eélera cuando se habia provocado.

En conformidad a la constitucion de la famila agnatica o
de parentesco por la linea masculina, la veneracion aneestral
sblo se practicaba en favor de los espiritus de los mayores
varones. Tras de la muerte, no tenia el de la mujer partici-
pacion en las ofrendas periodieas de alimentos i sacrificios
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de animales; no se le consideraba en el nimero de los bene-
factores de ultratumba.

Como en un estado inferior de cultura no se conocen mas
que dos jeneraciones ascendentes i otras tantas descendentes,
los deberes con los muertos aleanzaban para nuestros abori-
jenes hasta el padre i el abuelo. El bisabuelo, grado que no
distinguian con precision, i los que llegaban mas alld, se in-
cluian en el homenaje que en globo se rendia a los antepa-

“sados (putren, pulaen).

Esta limitacion concordaba, ademas, con la idea de que la
supervivencia del espiritu no implicaba su inmortalidad. Por
este doble motivo el indio ereia que el alma de su bigabuelo
i en ocasiones la del abuelo, se habian estinguido. La del
padre seguia inspirindole dnicamente un relijioso res-
peto.

El estado relijioso de los araucanos se reducia a simples
ereencias en los espiritus, i algunos actos para espulsar alos
que representaban un poder maléfico i tener gratos a los
que reconocian como jenios tatelares de la familia.

Las tumbas servian de lugares sagrados para ¢l ejereicio
del ritual destinado a honrar a los antecesores,

Mediaba entre los espiritug i los hombres una casta de
adivinadores o mdjicos, homhres i mujeres, que tenian el
don de conocer las intenciones de los espiritus i aun de in-
fluenciarlos para gque produjeran la lluvia o la hicieran ce
sar, para que estinguiesen las epidemias o indicaran el cul-
pable de algun dano.

Este culto de los espiritus se mantuvo inalterable durante
el apojeo del patriareado, en Jos siglos XVIIi XVIIIi ha
persistido hasta el presente.

Esta fijezn se debe a que la herencia psicolajica tiene en
el araucano una persistencia estraordinaria en todo 1o que
ge relaciona con sus sentimientos relijiosos,

A pesar de esto, el cuadro de noticias relijiosas de los cro-
nistas da luz acerea de hechos que requieren un andlisis
nuevo,

En varios pasajes dejan constancia del respeto sin limites

19
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con que los indios de so tiempo ohservaban por los usos i
ereencias de sus mayores. El padre Ovalle dice sobre este
particular: «no han podido acabar de echar de si las costum-
bres de sus antepasados» (1). Implicitamente Rosales afirma
que los araucanos evocaban, por intermedio de sus majicos o
hechiceros, a los espiritus de sus parientes o caciques difun-
tos (2).

El mismo informa que en las fiestas i borracheras derra-
maban los caciques el primer jarro de chicha coms ofrenda
a sus parientes difuntos. Ademas, agrega a continuacion:
<l en sus casas, quando almuerzan y beben el primer jarro
de chicha, meten primero el dedo y asperjan (como cuando
echamos agua beudita) a sus difuntos, diziendo: Pu am=, que
es como brindando a las almas, que con esta palabra am sig-
nifican las almas de los difuntos. 1 los hechizeros, en todas
las invocaciones que hazen, llaman a las almas de los difun-
tos diziendo: Pu ams (3).

Para tener propicios a los muertos, celebraban los arauea-
nos antiguos ¢l aniversario anual sobre las tumbas de sus
deudos con sacrificios de animales, ofrendas i otras demostra-
ciones de respeto i recuerdo. Tal solemnidad constituia, por
cierto, un caso verdadero de veneracion a los ascendientes.

Entre las manifestaciones de veneracion gque el araucano
tributaba a los antepasados, se contaban los sacrificios de
animales sobre las tumbas: pero no tenian el alcance de acto
de culto sino de simple propiciacion.

A la par de este respeto, abrigaba un gran temor de que
los espiritus benéficos se convirtiernn en implacables casti-
gadores de los que trasgredian las practicas tradicionales,

Al lado de las almas protectoras de los antepasados, la
teogonia indijena eolocaba en el espacio otros espiritus o je-
nios potentes, con voluntad propia, que obraban tambien di-
rectamente en los destinos humanos,

(1) Histérica relacion, tomo II, pdj. 195.
(2) Historia, tomo 1, pij. 163.
(4) Rosales, Historia, tomo I, pij. 162,
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Aungue de naturaleza espiritual, se les suponia sexo, i en
consecuencia se les clasificaba en varones i mujeres.

Figuraba como el primero en eategoria i poder el que los
araucanos han llamado Pillan.

Dificil es comprobar si la ereacion de este espiritu se re-
monta a la mitolojia totémica o si surjio en un periodo miti-
co posterior, cuando la idea de la supervivencia del alma
galié de un estado nebuloso para pasar a otro en que el eulto
de los espiritus adquirié forma fija i durable.

Las noticias de los eseritores espafioles acerca de este
espiritu de primer orden, son incoherentes i llevan el sello
de dogmatisme que caracterizaba a las informaciones de ese
tiempo, segun se deja ver en las trascripeiones siguientes:
«Solo invoean al Pillan, i ni saben si es el demonio, ni quien
es» (1). «Todos estin en estos errores, creen en su (Fuenupi-
Uan, que es su dios, i que éste tiene muchos geecubus, que
son sus ulmenes, sus grandes i caciques, a quien manda, i
tambien o los voleaness (21, «El sistema de relijion de los
araucanos es simple i acomodado o su manera libre de pen-
sar i de vivir, Ellos reconocen un Ente supremo, autor de
todas las cosas al cual dan el nombre de Pillan: esta voz de-
riva de pulli o pilli (la alma) i denota el espiritu por exee-
tencia. Lo Haman tambien Guenw pillan, ol espiritu del eielo:
Buta-gen, el gran Ser, Traleare, ¢l Tonante; Vilremroe, el
Creador de todo; ete.» (3). «El mimen a quien su barbaridad
rendia su lijero culto, porque no habia ningun exceso en su
relijiosidad, llamaban Pillan i decian que habitaba en la cor-
dillera o voleanes, haciendo el trono de su deidad, los horro-
res del fuego i humo, i decian que los truenos, rayos i relam
pagos eran efecto de su poder, o indicios de su indignacion,
i cuando esto sucede, le invocan a voces, mas con placer gue
con temors (4).

(1) Rosales, Historia, oo [, pij. 162,

(2} Ovalle, Histirica relacion, tomo 11, paj. 197,
%) Molina, Campendio, pj. 168,

(4) Cordoba i Figueron, Historia de Chilo, pij. 26.
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El padre Benito Delgado, en su relacion sobre la espedi-
cion para el descubrimiento de los Césares (ciudad fabulosa),
en 1778, dice en un acdpite: «i pasar adelante de los cerros
nevados que alli ofrecen a la vista, i jeneralmente los indios
llaman Pillan o volean, aunque no arden, por semejantes en
la configuracion a los voleanes verdadeross (1),

El gramitico Febrés define de este modo al poderoso es-
piritu: «Pillan llaman al diablo, o a una causa superior, que
dicen hace los truenos, rayos, relimpagos i reventazones de
voleanes, i a estos mismos efectos tambien llaman Pillan» (2),

Las multiples manifestaciones de esta fuerza desmesurada,
contribuian a que los araucanos sintiesen por ella mayor
veneracion, la temiesen i mencionaran en sus eévocaciones,

Estas circunstancias i las metiforas que entraban en las
invocaciones a Pillan, indujeron a los cronistas a suponer
que los indios reconocian en él un sér supremo, creador de
todas las cosas.

Quien existia en realidad para aquellos escritores en lugar
del Pillan era el demonio, que se habia apoderado de las al-
mas de los infieles. [ste prejuicio de los cronistas i misione-
ros del siglo XVII i XVIII, se jeneralizd entre los encarga-
dos de eristianizar a los indios hasta fecha no mui distante
de la actual,

Por una jeneralizacion mui léjica de ideas, el indio esten-
dié a la guerra los atributos de Fillan, por la semejanza del
trueno traléa i del relampago (llefke lefke) al estrépito i lu-
ces de una batalla.

Se esplica por esto la proteccion que le pedian dntes de
entrar en pelea. «Solicitaban tenerlo propicio en los casos
arduos, principalmente en la guerra al tiempo de acometer
a los enemigos. Vibrando la lanza le llaman a voces, cere-
monia que acostumbran no sélo para implorar favor, si tam-
bien para espulsar el pavor, i que les dé espiritu de audacia
i vigor, lo que no omiten aun en sus juegos de chueca» (3).

(1) Gay, Documentos, tomo 1, pij. 480
(2) Caleping chileno-hispane, letra P,
(%) Cirdoba i Figueroa Historia de Chile, pij. 26,
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Coexistia eon la idea de que los fenomenos igneos eran
manifestaciones de Pillan, la de que las tempestades prove-
nian de choques entre espiritus de araucanos i espanoles. «No
sucede algun temporal sobre los Andes o en el mar, que no
se imajinen ver en la tormenta una formal batalla entre las
almas de sus compatriotas i las de los espanoless (1). <El
rumor de las nubes es el patear de los caballos; el frecuente
rumor del aire, el sonido de los tambores; ¢l ruido de los ra-
yos es el de los cafiones de la artillerfa, i su resplandor, el

" fuego de la polvora; el granizo son las piedras que tiran sus

espiritus contra los espiritus espafoles. Si la tormenta la
lleva el viento hicia la parte de los espanoles, se alegran
grandemente, diciendo que sus espiritus vencen a los espiritus
espanoles; pero si la tormenta va del septentrion al medio
dia, esto es hicia sus tierras, se entristecens (2),

Bien se comprende, por las precedentes trascripeiones,
que Pillan era el espirita del trueno, dueiio de las nubes, de
la lavia, el viento, los relampagos, el rayo i las erupciones
voleanicas, Por temor a tantas manifestaciones poderosas,
el indio lo reverenciaba de un modo que sobrepasaba en
mueho a la veneracion que discernia a los otros espiritus.

En el araucano de siglos anteriores «tronars se espresaba
con la palabra pillaiien i en el contemporineo pillani signi-
fica lo mismo.

La individualizacion de estos lenomenos concuerda con la
residencia que los indios le fijaban en las nubes, en las altas
montiias, en las cumbres de los Andes, es decir, donde se
producen meteoros i esplosiones luminosas.

En la toponimia indijena se han perpetuado numerosas
designaciones de alturas en que entra el nombre de Pillan ,
como Rucapillan, Quetropillan, Pillanmahuida, etc.

El capitan Marifio de Lobera noticia que los araucanos
antiguos =no tenian adoratorios hechizos sino al primer ce-
rro que topabans. Esa veneracion se dirijia ciertamente al

(1) Molina, Compendio, paj. 173,
(2} Gémez de Vidaurre, Historia de Chile, omo 1, pidj. 321.
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dueiio de los fendmenos apuntados, que habitaba las menta-
fas elevadas, i a los espiritusde los mayores, enterrados en
los cerros bajos.

Lo ¢ierto es asimismo que la mentalidad relijiosa del indio
no aleanzé a idear un sér supremo, creador de las cosas,
abstraceion que exije un poder intelectual mas desarrollado
que el suyo.

El pueblo arancano, como tanios otros de desenvolvimien-
to incompleto, no ha sido tampoco demoniaco en el sentido
eristiano, o 1o que da lo mismo, no ha poseido la idea de un
sér espiritual con los caractéres del demonio.

Lo que se presenta como base fundamental de las antiguas
i modernas representaciones relijiosas de los araucanos, es
un dualismo de espiritus buenos i malos. Figuraban en el
primer grupo los de sus antecesores i los que concedian be-
neficios, Se reputaban maléficos los que conspiraban constan-
temente contra la felicidad i la vida de los hombres,

A estos ultimos pertenecian los huecure, espiritus malig-
nos innumerables, fuerza misteriosa gque representaba la des-
truceion i la muerte.

Los huecuve vivian en constante lucha con los espiritus
protectores i haciendo todo jénero de males en la tierra arau-
cana: ellos causaban las enfermedades i las muertes, las epi-
demias de los animales, la peste de los sembrados i todos los
contratiempos que de un modo imprevisto sobrevenian al in-
dividuo, como el cansaneio de la cabalgadura, las caidas, los
incendios, ete. (11

Uno de sus procedimientos mas usuales para danar a los
hombres era dispararies una flecha tan pequeiia, que no se
sentia penetrar en el cuerpo. Los machix poseian el secreto
de poder estraerlas.

Por estension daban los indios ¢l mismo nombre a la causa
material que producia algun daio, como los liquidos, cuerpos
vejetales i animales nocivos, porque a ellos se habia incor-
porado el espiritu de maldicion.

(1) Cronistas.
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Anchimal guen lamaron a unos espiritus benefactores que
tenian caractéres femenings: «<hacen acerca de los hombres
el oficio de lari o espiritus familiaress (1), que <les noticia-
ban de lo adverso para precaverlo i de lo prospero para ce-
lebrarlos (2). «No hai indio que no se jacte de tener una a su
servicios (3. «La anchimallhuen, que es decir mujer del sol i
dicen es una senora joven tan bella i ataviada eomo benigna.
Estranamos que sin tener respeto al sol, se le tenga tanto a
su mujers (4).

No gabe duda que esta representacion protectora traia su
orijen de la mitolojia totémica, pues fuera de la bondad que
se le atribuia, propio del totem, su etimolojia (anecli, sol, i
malguen, mujer), demvestra que fué personificacion de la
luna, llamada en el lenguaje figurado del hombre inferior
«mujer del sol.»

Espiritus de inferior categoria que los enumerados se con-
taban los siguientes:

Meulen, conducido en torbellinos de encontrados e impe-
tuosos vientos. <En el tiempo tambien de sus enfermedades
graves no dejan de recurrir al dios Meulen, presentindole
algumos pequeiios donecillos, como cuando van a sus banos
de Pismanto, a los que dicen él preside i asiste partieular-
mentes (0). Arrojaban al agua estos dones: si se iban al fon-
do, los aceptaba el espiritu, que devolvia la salud al ofrece-
dors si flotaban. habia una negativa, Si se atiende a su natu
raleza de meteoro i a la circunstancia de existir lugares con
su nombre, lojicamente se deduce que su orijen se remonta
al totemismo.

Epunamun (dos pies). Dice un cronista: «[)os piernas, por-
gue quizis se les aparece con alguna deformidad; es un ente
de que tienen el mismo concepto (e NOSOLros de los duen-

(1) Molina, Compendio, pij. 170,

(2) Cérdoba i Figueroa, Historin de Chile, pij. 26,
(8) Gémez de Vidaurre, Historia, tomo 1, pij. 318,
(4) Pérer Garein, Historia, tomo I, pij. 44

(5) Gdémez de Vidaurre, Historia, tomo 1, pdj. 318.
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des; 1 les habla, i aunque no tienen confianza en sus conse
jos, muchas veces los siguen porque temen ofenderlo con la
desobediencias (1). Consultibanlo en sus juntas de guerra
acerca del éxito de sus empresas, lo que motivo el nombre de
Marte o dios de la guerra que le dieron los cronistas.

Alhué (aparecido), espiriiu malo, del periodo de las repre-
sentaciones relijiosas o de la supervivencia del alma, que se
aparecia a los vivos para inferiries algun mal.

Alhuen se denominaba al individuo poseido o asustado por
un alkué. Esplicaba el indio asi el estado de demencia.

Una casta de majicos, mencionada en un capitulo prece-
dente, ponia en relacion directa a luu hombres con los espi-
ritus.

Daban lugar las consultas a ceremonias de ritual deter-
minado,

Como el estado mental relijioso de un pueblo no civilizado
se mantiene con mas o ménos pureza de jeneracion en jene-
racion, el eximen de ereencias i pricticas contemporineas,
a la vez de contribuir al conocimiento del alma del indijena,
darda mucha luz sobre puntos gue los cronistas silenciaron
por escrupulo mistico o que no profundizaron lo suficiente por
la esecasez de material cientifico de la época.

Entre log araucanos de hoi persiste en todo su vigor la
ereencia de que durante el suefio se opera en el hombre un
desdoblamiento: el alma deja el cuerpo i sale a viajar. Otro
tanto sucede en los casos de algunas neurdosis.

No se ha modificado tampoco la concepcion de la supervi-
veneia del alma, con todas sus particularidades consiguien-
tes, entre las cuales entra la de poder bajar de la mansion de
los espiritus para mezclarse con los vivos.

Pueblan aun el medio cosmico en que el indio vive nume-
rosos seres de naturaleza espiritual, que existen por si mis-
mos, buenos unos, malévolos otros, i todos con poder sufi-
eiente para despertar un hondo sentimiento de sumision i de
temor.

(1) Olivares, pij. 51.
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De modo que, haciendo abstraccion de las ideas importa-
das, no ha salido el araucano de un animismo perfeceionado
o de la creencia de los espiritus, que constituye la esencia
de su psicolojia relijiosa.

Incluida en este espiritualismo tan vasto se halla la vene-
racion a los antepasados.

El araucano ha continuado honrando ln memoria de sus
mayores. En el doble entierro es en lo que se esterioriza par-
ticularmente su respeto.

Ya en las reaniones de caracter relijioso, ya en las fiestas
sociales se recuerdan sus nombres con veridadera reveren-
cia. Se les ofrenda en el hogar i en piblico, a manera de acto
prévio, parte diminuta de los alimentos i bebidas, con la fra-
se «para el almas (faii pilli dealu),

Los usos de sus mayores han seguido siendo la regla inva-
riable de su conducta. Modificarlos, desviarse de su fiel ob-
servancia, es faltar a la primera de sus obligaciones, es des-
pertar el enojo de los espiritus familiares.

Como en épocas precedentes, la veneracion a los mayores
aleanza (nicamente hasta los grados ascendentes mas inme-
diatos, en particular al padre. Los espiritus parientes que se
remdntan mas alli de estas lineas, se designan de un modo
jeneral con las palabras putrem, mayores; pulacu, abuelos.

Sin embargo, se nota ya que la devocion a las almas de los
antepasados va perdiendo su antigua estension. Aparece ol-
vidada en algunos detalles por una existencia activa i de lu-
cha con la raza dominadora. Sobre todo se atenia por la pre-
ponderaneia de otros espiritus intluyentes.

Asi, no se les invoca como antes en las grandes tribula-
ciones i en las enfermedades graves; han desaparecido igual-
mente de las costumbres funeravias la fiesta periodica que
se hacia alrededor de las sepulturas, el sacrificio de anima-
les i la perpetuacion del fuego. Pocos anos antes que la Arau-
eania se sometiese del todo a ias armas chilenas, se mante
nia aun la prictica de encender en las tardes el fuego en las
tumbas de jefes o personas meritorias, en el lado de la ca
becera.
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La teogonia indijena del periodo anterior se ha modificado

en parte.

Pillan se ha ido borrando de la memoria del indio como
individualizacion de fenomenos miiltiples i poderosos. Esta
concepeion antigua ha sido reemplazada por la del demonio
del catolicismo, estendida por los misioneros. Con escepcion
de los mui entendidos en tradiciones teogonicas o de los que
no han esperimentado la influencia de otra relijion, todos
contestan, cuando se les pregunta sobre este particular, que
el espiritu tan reverenciado de sus antecesores es ahora el
diablo.

Hai que notar quae en el estado relijioso contemporaneo
del mapuche figura una potestad superior, de naturaleza
una i miltiple, que denominan indistintamente Nginemapun
(gobernador de la tierra) i Hginechen (gobernador de los
hombres). Prefieren el primer nombre las agrupaciones del
norte i el segundo las del sur,

Reside en los picos nevados i volcanicos de los Andes ien
lng altas cumbres del centro i de la costa. Por eso las machi
en sus invoeaciones mencionan los cerros elevados, que co-
nocen como nombres especiales con que lo distinguen. Para
ellas Ngiinechen ha pasado a ser como un dios de la montaria.

La circunstancia de fijarse su mansion donde mismo ha-
bitaba Pillan, induce a creer que la nueva creacion ha sar-
jido de epitetos dados a la antigua, con atributos mas am-
plios que le ha impuesto una mentalidad superior.

Interrogados algunos indios de notoria autoridad en el co-
nocimiento de sus tradiciones relijiosas sobre la diferencia
entre Pillan i Nginechen, han contestado sin vacilar. <Es el
mismo». Esta asercion atestigua que se trata de un espiritu
idéntico, que ha cambiado de nombre en épocas diversas(1).

En las relijiones primitivas las divinidades se fragmen-
tan o bien se transforman con otros nombres i propiedades.

Para los mapuches que han modificado sus ideas relijiosas
con la asimilacion de algunas del eristianismo, por la propa-

(1) Conferencias celebradas con el autor.
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ganda eatoliea o protestante, Nginechen o Hyinemapun es
Dios gque gobierna el universo desde el cielo.

De manera que este nuevo nombre incorporado al cuadro
de las coneepciones relijiosas del indijena, representa para
unos a Dios del cristianismo, aunque ménos abstracto, i para
otros, un espiritu de gran poder, esencialmente mapuche.

No ha alcanzado a formarse, por lo tanto, la creencia de
varios espiritns subordinados a un espiritu supremo.

Epunamun, aquel jenio antropomorfico, de piernas largas,
que consultaban los araucanos en sus juntas de guerra, ha
desaparecido completamente en el recuerdo de los contem-
poriineos, talvez con la estuicion de las cualidades gue-
rreras,

La Auchimalguen, mujer del sol en la mitolejia pretérita,
ha cambiado en su etimolojia i en su significado, Hoi es
Anchimallen i representa un jenio enano que no sobrepasa
de la altura i grosor de un nino de pocos meses. Posee la
propiedad de transformarse ya en fuego ténue i fugaz, ya
en pequenos reptiles,

El Aunchimallen cuida los animales del que se pone bajo su
proteccion, lo secunda en sus venganzas, le da riquezas isa-
lud i lo preserva de maleficios. Pero dispensa todos estos
favores a un precio mui exhorbitante: se alimenta de san-
gre humana i ¢l beneficiado debe entregarle periodicamente
un miembro de su familia para que apague su terrible sed,

Corren entre los indios mil cuentos de individuos que ban
ido perdiendo a sus parientes unos en pos de otros, sacrifi
eados sin compasion por el Anckimallen,

El Meulen, espiritu que reside en el torbellino, persiste
todavia como jenio perjudicial, pues cuando pasa por alzun
paraje i alcanza a envolver a un mapuche, le causa alguna
enfermedad grave; puede conjurarse por medios majicos.

Consideran los mapuches que algunos epilépticos i locos
han sido envueltos por el Meulen i que, en jeneral, los que
padecen de enfermedades delirantes i convulsivas estan po-
geidos de un espiritu malo.

En cambio de la desaparicion de Pillan i del poder dis-
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minuido i contrarrestable del Meulen, so mantiene integra
esa multitud de espiritus inferiores, intensamente maléficos,
que se llaman Auecure en el norte i huecufe en ol sur.

Sigue siendo la causa inmediata de cuanto incidente des-
graciado le sucede al indio. Orijinan las enfermedades en la
jente i hacen estallar las epidemias en el ganado i la peste
en las siembras, calamidades, estas altimas, que traen la po-
breza de las familias.

Los brujos (calew) poseen la facaltad de someterlos a su
dominacion i de utilizarlos en sus empresas de egterminio.

8i no fuera por la proteccion de los espiritus accesibles
que los ayudan con tanta solicitud; si no hubiera majicos
mediadores que poseen el privilejio de prevenir sus estra-
gos, la tierra araucana presentaria el aspecto de un campo
despoblado, de muerte i desolacion.

Quedan aun vestijios de los espiritus que residen en las
piedras elevadas, por lo comun en las faldas de los cerros.

Corresponden a no dudarlo a una époea ya lejana de la
actual. Cuando los muertos eran sepultaidos en las alturas,
las tumbas de algunos jefes se arreglaban al pié de esas pie-
dras, que servian de tiimaulo, o bien éstas se hallahan pene-
tradas por espiritus que frecuentaban sus inmediaciones. Es-
ta opinion se presenta como mas verosimil,

Esta creencia procede, por cierto, del animismo, sobre e|
~nal se basa el sistema moderno relijioso de los mapuches.

A estos espiritus han dirijido los indios, de un modo ma-
terial i desde tiempos antiguos hasta hoi, las ofrendas i, pro-
bablemente, intes los sacrificios.

Asi como la venganza apaga la rabia de los hombres i los
dones i las adulaciones enganosas los desarman, de igual
manera el arancano quiere halagar los instintos i las pasio-
nes de los seres fantdsticos que se veneran en esas piedras.

Estas piedras se presentan de ordinario en posicion verti-
cal o inclinada i dejan ver en la superficie escavaciones tu-
bulares o en forma de platillo, de honduras variables i.a ve-
ees comunicadas entre si por pequefias estrias.

Han sido numerosas en la Araucania, mas hoi se hallan
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olvidadas i cubiertas de vejetacion. Quedan algunas, sin
embargo, que hasta el presente, son acatadas o hasta pocos
anos a esta fecha lo han sido por indijenas i campesinos na-
cionales. Estin situadas en las vias largas i son los cami-
nantes los que de ordinario les colocan en las concavidades
ofrendas de comestibles, monedas, fiores i ramas verdes, pa-
ra no tener contratiempos en el viaje,

Unos tres kilémetros al Poniente de Angol existia una ha-
ee pocos aiios, proxima al riachuelo Pieoiquen (1).

Entre los indios de los alrededores se conserva la tradi-
cion de que sus mavores mojaban en la sangre de las con-
cavidades las puntas de las flechas i lanzas dntes de em-
prender una empresa guerrera. Claramente indica esta in-
formacion que entre las ofrendas que se tributaban al
espiritu incorporado en la piedra se contaba el sacrificio de
animales (2),

En un paraje cercano a la caleta Yanes, en el departa-
mento de Araueo, se tributaba en los tltimos anos venera
cion a la pledra de Gupalewra (piedra encantada) (3).

En el lugar de Puquilon, de Tolten bajo, en un sitio que
los indios llaman Erquitue (donde se descansa), se levanta
una de estas piedras sagradas, en un eerrvillo que bordea el
eamino piblico. Ahi se detienen los viajeros indijenas a de-
jar ofrendas i hacer invocaciones.

Cerca de este paraje hai una laguna, donde se cree que
habita un eaicai (animal mitoldjico) (41

En el camino del paso de Pucon a la Repiblica Arjentina
ge conocen otras de estas piedras, que ofrendan invariable-
mente los mapuches que trasmontan la cordillera de este
o de aguel lado.

En el paso de Callaqui, del departamento de Mulchen, se

(1) Fundo «El Retiros.
(2) Tradicion recojida por el antor en 1897,
18) Alejandro Caias Pinochet, El culto de la piedra en Chile.

(1) Informes recojidos por el autor.
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encuentra a orillas de la laguna Agria la piedra Curalhue
(piedra del anima) (1). -

Se sabe por tradiciones que en las cercanias de las lagu-
nas andinas existieron en otras épocas, en nimero no escaso,
estas piedras reverenciadas por los indios. Se esplica este
heche recordando que los indios de los Andes se recojian en
el invierno a las orillas de los lagos, donde el agua no al
eanzaba a conjelarse. Dejaron ahi restos de objetos domésti-
cos, de armas i ofros, que han sido tomados errdineamente
por algunos viajeros como demostraciones de una remota i
adelantada poblacion que habitd en los valles andinos (2),

La mas econoeida i acaso la mas reverenciada de estas
piedras, es la de Retriewra, on el camino de Curacauatin i
entre Malaleahuello i Lonquimai.

Proviene su nombre del espiritu que se aloja dentro de
ella. Su colocacion es vertical i presenta muchas escavacio-
nes laterales.

Ningun indio o campesino qae trafica para el otro lado de
la cordillera, se escusa de colocar algana ofrenda sobre esta
piedra, porque, al no hacerlo, corre el peligro de sufrir con-
tratiempos graves (3).

Aun mas: quedan vestijios todavia de la veneracion que
en tiempos mui distantes de los actuales se tributaba a los
drboles que reunian algunas particularidades. En el camino
que conduee de Llaima al boguete del Arco, hai un pino
(pehuwen o Araucaria) cuyas ramas no se elevan a mucha al-
tura, Es de forma escepeional, En él depositan los caminan
tes indijenas i chilenos, los presentes al espiritu que suponen
reside en ¢él.

(1) Caiias Pinochet, El Culto de la piedra en Chile

(2} Informes anotados por ¢l autor acerea de este particular,

(3) Equivocadamente se han tomado como rocas horadadas por el
hombre algunas de las orillas de los rios. Bon eseavaciones naturales,
que se han formado por el desgaste de piedras pequeiias que jiran en
un hueco por la fuerza del agua. Es la wision cansa que ba formado
escavaciones en algunas rocas de los paises de Europa, lamadas en
Buiza Gletscher-Miille, ventisquero molino.
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Los habitantes de ese camino de la cordillera le han pues:
to el nombre de «Pino hilachentos, por los jirones de paiiue-
los que se ven en sus ramas, restos de ofrendas de los via-
jeros.

Es sobrevivencia de un arbol fetiche.

De los espiritus inferiores, de naturaleza poco diferente del
alma del mapuche, aunque mas poderosos, quedan los Alhue,
aparecidos.

Los mijicos que sirven de intermediarios hasta ahora en-
tre los espiritus i los hombres siguen siendo los machis i los
adivinos,

De las fiestas de indole relijiosa ha sobrevivido el ngilla-
fun, invocacion o rogativa a los espiritus superiores, que ha
erecido enormemente en importancia por la frecuencia con
que se verifica i por ir seguida siempre de festejos populares,
Es una ceremonia de grande especticulo para los mapuches,

Se realiza por acuerdo de un grupo i a veces de varios.

El jefe de la familia habla a los suyos mas o ménos en
estos términos cuando eree oportuno celebrar esta reunion:
«Vamos a tener una cosa entre todos nosotros; tendremos
una fiesta o agillatun. Hace tiempo que no hemos tenido
ninguno; por eso, quien sabe, no hemos tenido abundaneia
de trigo i han muerto animales, nuestros hijos e hijas. Nos.
juntaremos todos: que se junten tambien nuestros amigos;
saquemos una fiesta grande.

El ngillatun seri en cinco dias mas. Vamos a preparar-
nos bien, con carne, vino i mudais (1).

Solia tener el eacique un juego de chueea para imponer a
sus amigos de su propésito, o bien lo hacia por medio del
huwerquen o correo.

Desde que se acuerda en la familia el ngillatun, comien
zan los preparativos. Se hace acopio abundante de provisio-
nes i licores. La regla prescribe que los parientes han de
contribuir con cuanto les sea posible. Es una fiesta, como

(1) Descripeion de esta ceremonia escrita en mapuche por el joven
Ramon Manqguinn, de Cholehol, i estudiante del Liceo de Temueo,
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las otras, de preparacion coleetiva, Desde la mafiana del

dia convenido principian a llegar los invitados. Se van reu-
niendo en el sitio en que se encuentra plantado el rekue o

en la casa del cacique invitante. Los de l¢jos vienen a ca-
ballo i los de cerca, a pié.

Pronto se encienden las fogatas i sobre las brasas se eru-
zan los asados.

En esta reunion i en los entierros, los grupos se sitiian

lugar elejido para la ceremonia es un paraje despejado
que en cada reduccion se reserva para este objeto. En el
medio de &1 suele estar permanentemente la tosca figura in-
dijena que representa un hombre (adentu mamill ).

Al promediar la tarde del dia fijado para el ngillatun, el
cacique i su familia se trasladan al sitio en que se han reu-
nido los asistentes; los saludan uno a uno ¢ inmediatamente
el jefe da la orden para que se comicnce la ceremonia.

La eoncurrencia se estrocha alrededor del rehue, que es
un troneo de madera con tramos de escala i gruesas ramas
de eanelo a los lados i al respaldo.

Una o varias machis, al son de sus tambores i acompana-
das de algunos individuos que tocan la pivilea (silbato
araucano) llamado priwileature, dan unas cuanfas vueltas.

Luego de terminar este acto preliminar o de introduccion,
1a familia duena del ngillatun sirve a los huéspedes comida
i licor. Todos se preparan a pernoctar en ¢l mismo sitio de
la reunion i en sus inmediaciones. Los caciques alojan en la
easa, donde se les prodiga todo jénero de atenciones.

El eacique hace llevar esta misma tarde al rehue dos o
mas corderos que se atan en el drbol sagrado. Si el ngilla-
fun es de lluvia, estos animales deben ser negros, si es para
pedir bonanza, se elijen blaneos: este color simholiza el buen

tiempo.
Al amanecer del dia siguiente, la concurrencia se pone en
movimiento. Rodea el rehue i cada familia invitada toma

de ordinario su colocacion respectiva.
Algunog hombres cortan las orejas a los corderos i los de-



Fig. 5. —La machi en el cunelo



guellan acto continuo; todo cae en varios platos que se han
preparado de antemano. En algunos lugares se prepara al
lado del rehue para este objeto una artesilla sostenida por
cuatro palos.

Con anterioridad han sido designados para ofrecer el sa-
crificio propiciatorio de los corderos, algunos hombres espe-
rimentados, caciques por lo eomun, que en el ritual del
ngillatun se conocen con el nombre de ngillatuve. En la
antigiiedad era de regla oue solamente sirviesen de actores
los miembros del grupo; los demas asumian el papel de es
pectadores.

Se arrodillan dando frente al oriente. Mojan las orejas en
la sangre i practican una especie de aspersion con ellas i un
movimiento como de pasarlas a otro. Fn efecto, ofrécenlas
como un presente i a grandes voces a Ngdnechen.

Cumplido este detalle, pronuncian la siguiente invocacion
que suele variar en los términos pero no en la esencia: «Es-
tamos arrodillados, padre; hoi dia te rogamos que nruestros
hijos no mueran, que produzcan las siembras i tengamos
animales, Te rogamos que llueva, hombre venerable (ficha
huenfru) para que crezcan el trigo i el pasto.»

Vuélvense en seguida hicia el poniente i repiten la mis-
ma invocaeion.

Los asistentes arrodilladas unos, en pié o sentados otros,
han seguido tambien a los invocadores en sus vueltas al este
ial occidente. Las machis arrojan bocanadas de humo de sus
kitra (cachimbas) en ambas direcciones,

Cuando estos hombres terminan su peticion, se levantan,
dan vuelta al canelo rociandolo de sangre con las orejas, des-
pues de lo cual vacian al pié del rehue el contenido de los
platos, en un hoyo pequeiio que se ha eavado.

La sangre en el rito mijico es el simbolo de la vida.

Entra enténces en accion la machi, si es una, i todas si
son varias, niimero que se regula por la solemnidad de la
ceremonia. En el dltimo caso la mas antigua preside. Tambor
en mano, danza al rededor del canelo. Dos individuos jove-
unes llamados Hancai, van adelante mirandola de frente i re-
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trocediendo; tocan el pito araucano. Los tres danzan al son
de los instrumentos, moviendo la eabeza hacia los lados i
con saltos breves i cadenciosos.

Varios tocadores de piiciilea (privilcature) escoltan a los
danzantes i van repitiendo el baile. Cerca del canelo ofro in-
dio toca la trufreca (instrumento araucano de larga cana
con un cuerno en ¢l estremo.)

La machi vieja canta una imploracion a los espiritus pro-
tectores, semejante a la que acaban de formular los hombres
del sacrificio. Las otras machis siguen a la primera i bailan
como ella al compas de sus tambores (cultrun): La accion de
tocar los instrumentos en las invocaciones se designa con el
nombre de pillantun. Una o dos filas de concurrentes, hom-
bres i mujeres, danzan tambien de lado, dando frente al ca-
nelo. Tras de éstos se agrupan los espectadores.

Las vueltas provocan el vértigo de la machi. A la cuarta,
se detiene, abandona el tambor i sube ripidamente los tra-
mos de la eseala (prahue); apova la espalda en las ramas
atadas al palo i queda en actitud de éxtasis. Es el momento
en que Nginechen ha penetrado al cuerpo de la machi.

Un individuo que ha permanecido en el centro de este es-
cenario, marido o pariente de la medium, desempenia el pa
pel de intermediario entre ésta i el cacique, duefio del ngi
llatun, que se halla alli a su lado. Llimase ngechalmachive
(animador de la machi) o dungu machive (el que habla a la
machi). Pregiintale a la mujer si ha legado Nginechen i de
dinde es.

Responde afirmativamente i enumera algunas alturas co.
nocidas del valle central, de los Andes o cordillera de la cos-
ta, como personificaciones de Ngrnechen, Esel momento en
que la machi encarna al espiritu bienhechor o en que se ve-
rifica en ella una sujestion espontanea de personalidad.

Cada machi manifiesta cierta predileceion por el nombre
de algun cerro o volean determinado, cuya bondad pondera
a sus clientes,

El intermediario formula los deseos de lafamilia. Se diri-
je al espiritu incorporado en la machi; ésta hace sonar unos



_Jos_-

cascabeles, Habla, es el espiritu que accede i reprocha su de-
sidia a los wnwpuches para camplir con, su obligacion de ce-
lebrar a menudo ngillatun,

Desciende a continuacion la macfn dal arbol con aparien-
cias de agotamiento,

Dos pisiledtuse (tocadores de pito) la reciben en los bra-
z0S para qi2 no s2 golpez. Reponese un momento, bebe un
poco de agua i da otra vuelta al toque de su tambor.

L 1s otras ma:his ropiten sucesivamente en todos sus de-
talles el acto de la subida al rehue. Proviene de este detallg
del rito la prolongacion de la fiesta .

Con la vuelta final de la machi mas joven, a media tarde
por lo comun, concluye la ceremonia en su aspecto relijioso,
porque Nytinechen se ha retirado.

A veces el nguillatun asume grandes proporciones, por-
que lo acuerdan illevan a cabo tres o cuatro grupos, es de-
cir, una zona entera. Etonces toma el nombre de trahuen.

Suelen variar, por capricho de la machi o costumbres re-
jionales, los detalles del ceremonial, pero no los hechos de
fondo.

Asi, en el sur fizuran indios desnudos i pintados, con unas
colas de animal o de trapo.

Continaa la fiesia prolana, es decir, el consumo del licor i
de la comida que aua quedan disponibles.

Al anoeheeer, 113 concurrentes se han retirado casi en su
totalidad. Los eaciques i las mashis se quadan en la ruca
del jefe dueiis d> la fizsta celebrada. Las dltimas, que no co-
bran remuneracion por su presencia en el ngillatun, beben
en mayor cantidad que los hombres, pues por lo eomun, se
distinguen por su intemperancia. Azasijaselus siempre en pri-
mer lugar entre los hudspe les de una casa.

Celébrase esta ceremonia de peticion de lluvia en cual-
quiera estacion del ano, ménos en el verano, dedicado de pre-
ferencia a las facnas de la agricultura.

Hasta época mui reciente celebraron los araucanos una
especie de rogativa, a la orilla de los rios, incluida en el tér-
mino jenérico de ngillatun.
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Ea ciertos parajes en que las aguas caian desde algu
na altura o se deslizaban por sas cauces con mucha ra-
plh.dﬂib de la caida o de la corriente s trasmitia con
mas intensidad en dias de especial estado atmosférico. Es-
presaban este sonido, augurio de lluvia, con la palabra llau-
Uahuen, i el sitio en que lo oian les inspiraba un supersticioso
temor.

Ahi se reunian, pues, para celebrar sus ngillatun de lluvia.

En esta reanion, como en las otras destinadas a implorar
el socorro de los espiritus superiores, el baile entra como
parte indispensable del ritual.

Es una danza relijiosa que se ejecuta para agradar a los
espiritus con la misica i con movimientos simbdélicos. En el
ngillatun tiene por objeto, ademas, despedirlos de un modo
que manifieste gratitud i complacencia de los que han reci-
hido su visita.

La ejecucion circular (frincaiprun) de estos bailes sagrad os,
es seguramente un procedimiento para provocar el éxtasis
de la machi,

Las danzas profanas o ejercicios jimnasticos sélo tienen e
sentido de manifestar In alegria i el entusiasmo,

En algunos bailes araucanos se permite al hombre una
mimica amorosa i laseiva, en la que a la vez danza, canta,
ajita 1a cabeza i el cuerpo en actitudes febriles. Las mujeres
no toman parte en estos bailes.

Son escepcionales las danzas en linea recta (lectun) que
practican los mapuches en sus reuniones ordinarias para be-
ber. Lo comun es que se baile en circulo, con pasos cortos i
saltados, movimiento lateral de la eabeza i contorsiones del
euerpo, en grupos de jovenes, viejos i a veces mujeres, unos
a continuacion de otros i en filas de tres i cuatro individuos.

Los que se fatigan del ejercicio, en especial los viejos, se
retiran sin que s altere el 6rden del baile i se slenum a be-
ber alrededor de los danzantes.

A los bailes profanos pertenecia el de la trilla a pié (7i-
huin), reunion de trabajo cooperativo que estuvo en uso has-
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ta hace pocos anos. Asemejibase a una polka arrastrada, en
yue se iban desgranando las gavillas.

Algunas danzas de las jimnisticas, son representaciones
pantomiwicas de los movimientos i carreras de animales. Los
eronistas no mencionan esta clase de bailes, pero no queda
fuera de razon la hipotesis de que han de ser vestijios del
clan totémico, época en que los individuos danzaban para
identificarse i agradar al animal reverenciado.

Ha contribuido tambien a mantener estas danzas en las
costumbres arancanas, la imitacion a las tribus cazadoras de
los Andes. Hasta hoi simulan éstas la captura de animales i
el vuelo i grito de las aves, como un pronéstico de lo que va
a suceder en la caza.

En esta clase de danzas esti incloida una que se denomi-
na puelprun (haile del este) o choiqueprun(haile del avestruz).
Practicanla especialmente las agrupaciones del este,

Varios hombres desnudos de la eintura arriba, con el ros-
tro pintado de blanco i rojo i envueltos en mantas, vienen
desde algunos metros de distancia a un punto en que estan
los tocadores de tambor. Llegan corriendo a pasos cortos, a
semejanza del avestruz, i abren los brazos como alas esten-
didas. Dejan en seguida las mantas i ejecutan en un gran
cireulo un ejercicio a modo de carrera de ave. De repente
algunos de los danzantes salen del concurso haeia los lados,
con las mantas abiertas i vuelven despues a incorporarse
aél

Los tocadores eantan: «jQue venga el avestruz, que ven-
a el avestroz! (Subre mi enbeza el avestruz, sobre mi cabeza
el avestruz! (1).

Treguil prun, haile del tréguil (Vanellus chilensis) es otra
danza de esta especie, La tlexibilidad del cuello de esta ave
i su perspicacia para descubrir los peligros que lo amena-
zan, ban hecho de él un simbolo de la habilidad de la machi.

Los araucanos antignos tuvieron los bailes que se denomi-

- o :
(1) Eata, como todas las reuniones de los arvaucanns, ha sido pre-
senciada por el autor,
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naron guicha boqui, alrededor de un @rbol i asidos los danzan-
tes de unos cordeles; ¢l dnin, tambien en contorno de un
canelo; el cunguen, aprendido a los cspanoles. de pequeiios
saltos ejecutados en circulo; el kueyelpurun, pasos jiratorios
cerca de un canelo, del cual pendian scgas de lana; los bai-
larines, desnudos i con el rostro tenido i colas, se subian al
arbol i se ataban a los 6rzanos jenitales hilos que tiraban los
muchachos i las mujeres (1).

Danzaban separadas de los hombres las mujeres: fmica-
mente cuando el licor hacia olvidar las reglas inviolables, se
mezelaban con ellos (2).

Estas danzas antiguas i sus nombres han desaparecido de
las actuales diversiones indijenas. Sélo se han perpetuado
su ejecucion de saltos pequetios, de contorsiones i mimicas
laseivas, en jiros que se estrechan o dilatan alrededor de un
arbol plantado o de un grupo de toeadores.

Como las danzas en el ritual, el sueno ha desempenado un
gran rol en la formacion de las concepciones relijiosas del
araucano, .

Desde la antigiiedad hasta el presente, los suefios han di-
rijido sus actos doméstieos, sociales i relijiosos; ha vivido
siempre en la alternativa de suenos alegresi tristes. «Creen
facilmente en sus sucnos v los cuentan como cosa verdadera,
y asi se guardan si han tenido alguna pesadilla, v si algun
sueno alegre lo ereen y esperan que les ha do suceder por-
que lo sonarons (3),

Como los fendmenos del snefio aparecen en la conciencia
del araucano estrechamente relacionados con su nocion del
alma, cree que los hechos que ha visto dormido son tan rea-
les como los de la vida ordinaria. Si suefa con amigos i pa
rientes muertos, esti convencido de que sus espiritus han

(1) Danzas deseritas en los cronistas. Por la brevedad del espacio
no se traseriben aqui en sus detalles, semejantes casi to los.

(2) Molina, Compendio, pij. 195, — Gimex de Vidaurre, Historia,
tomo I, pij. 552

(3) Rosales, Historia, tomo I, pij. 164.
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venido a verlo. En otras ocasiones es el suyo el que sale a
visitarlos o a tomar parte en escenas lejanas.

De la importancia especial que atribuye a las imdijenes
que lo impresionan sobre dormido, ha formado un verda-
dero sistema de suefios, como todos los pueblos de tipo mé-
nos avanzado.

Sofar es peeman en la lengua. Hai suefios buenos (cime
pewman ) i malos (huedd pewman). Espresa el mapuche el he-
cho de ser hablado miéntras duerme por alguna persona,
animal u objeto, con la palabra perimonfun (cosa sobrena-
tural).

A la clase de sueiios buenos pertenecen las apariciones
de espiritus de parientes, que visitan a menudo para regalar
dinero; la vista de una cosecha abundante, la ganancia de
un juego de chueca, augurio de un éxito real, i muchas otras
imajenes que seria prolijo enumerar.

A este orden de suefos pertenece el mandato que se recibe
de Ngiinechen o del espiritu de un mayor para practicar una
accion benéfica, En 1906 Melillan, gdlmen (rico) de Tromen,
recibio en suefio una érden terminante de celebrar un ngilla-
tun. Inmediatamente comenzo los preparativos, i alos pocos
dias se verico la fiesta con una solemnidad que se recuerda
todavia.

En 1907 sond una machi que el 24 de junio reventarian los
cerros inmediatos a Temuco i sepultarian la ciudad, como
castigo a los chilenos por sus persecuciones contra los indi-
jenas. Revelado el sueiio, los mapuches de los alrededores
huyeron al sur en la vispera del dia fatal (1).

Entre los suefios de mal augurio se cuentan los anuncios
de proximas desgracias 6 pérdidas, como muerte de un pa-
riente, robo de animales. viaje desgraciado, juego de chueca
perdido, ete. En posesion de los hechos [utures, adquiridos
de este modo, el mapuche se guarda de emprender el viaje
o de aceptar la apuesta; nada lo disuade de lo contrario.

Estos son suefios normales. Los patoldjicos aparecen en
mayor nimero,

(1) Hecho presenciado por el autor.
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Las pesadillas (nekeiien) abundan en el durmien te arau-
cano. Provécanlos particularmente las intoxicacion es, entre
las cuales hai que poner en primer lugar la aleohd lica.

El indio bebe de preferencia el aguardiente. Ha sido el li-
cor de los mas acomodados; el vino, de los pobres. Un cuero
de aguardiente valia hace poco un caballo o una estribera
de plata.

Por esta propension al consumo del alcohol, se calculara
la frecuencia en sus suefios de las representaciones angus -
tiosas i terrorificas.

De ordinario lo atormentaba el sueno clasico del aleoho-
lismo, el de los animales (cullii pewman). Se ve perseguido
por perros, gatos, leones, toros, moscardones i los seres zoo-
morficos de su mitol ojia.

Otra causa frecuente de sus pesadillas es la presencia de
gases deletéreos, algunos de orijen palidico, dentro de la
ruca o en sus proximidades esteriores,

Las imijenes del ensueno o de los instantes que siguen al
despertar, dan orijen a muchas alucinaciones auditivas i vi-
suales del mapuche. Sueiia con un animal feroz o con un es -
peetro mitico, La imadjen confusa, inestable miéntras dormia,
se presenta a sus ojos cuando despierta clara como el objeto
mismo. En ocasiones oye despierto las palabras del sueno.

A veces suelen formarse estas alucinaciones despues de
una embriaguez, por lo comun al amanecer. En un estado
como de subdelirium tremens, el objeto se presenta al mapu-
che en movimiento. En ocasiones ¢l mismo, victima de fugas
o automatismo ambulatorio, se pone a andar; vuelve si ordi-
nariamente sin conciencia de lo que ha hecho.

Son para él todas estas representaciones de lo mas real
que puede haber, i como su mentalidad esta dirijida a una
idea jeneral, la intervencion de los espiritus en sus acciones
toma proporcion enorme su ereencia en seres miticos i en
brujos (caicu).

Por esta razon todo el que comunica un cuento mitico dice:
«Esto es cierto, esto lo vi yo, le sucedié a tal persona (1)s.

(1) Anotaciones hechas por el autor.
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Del valor estraordinario que los araucanos dan a los sue-
fios como guia de sus acciones, proviene la popularidad que
rodea a los mijicos encargados de interpretarlos i de pronos-
ticar el porvenir por medio de ellos.

A consecuencia de ser tan susceptible de emociones supers-
ticiosas, ha mantenido hasta ahora la propension de relacio-
nar algunos pormenores de la vida diaria con su suerte fu-
tura.

Es un conjunto de supersticiones prohibitivas, individua-
les, que no participan del caracter sagrado del tabd, pues Ia
infraccion de éste envuelve la idea de un desagrado a los es-
piritus i del consiguiente eastigo colectivo,

Desde la antigfiedad hasta hoi el sonido de la lumbre in-
diea la llegada de un huésped; si a alguien se le cae un ob-
jeto, es senal de que otro lo recuerda; el vuclo de algunas
aves o el grito de ciertos animales, en tal o cual dirececion,
indican lo que ha de hacerse; la contraceion nerviosa de los
misculos, a la derecha o a la izquicrda, pronostica fin favo-
rable o adverso de las resoluciones por tomarse i a veces en-
fermedades; la caida de la cabalgadura, cuando se viaja, es
anuncio de mala noticia; si se duerme una pierna sobreven-
drii una enfermedad, ete.

El eulto del totem dejé huellas inborrables, de la ereencia
en la aceion mijica de los animales por sus gritos, cantos j
costambres, En el paso de la sociedad totérmica a la patriar-
cal, se perdié la forma de culto, pero sobrevivid el animal
como gimbolo de una idea de fuerza, rapidez o perspicacia.
En este sentido se eristalizé hasta el presente el temor i res
peto que en lejanos tiempos obraban en su alma.

El ealto de los espiritus, consiste casi enteramente en ce-
remonias, segun se deduce de la esposicion precedente: los
araucanos son mas formalistas que los pueblos de relijion
organizada.

Las eeremonias no se realizan como actos de eulto o mues-
tras de diferencia a los espiritus, sino para pedirles salud i
lluvias que incrementen su bienestar material.

Tampoco tenian el alcance de espiacion, porque el arau-
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cano en sus relaciones con los espiritus se preocapa de su
felicidad i de su desgracia i no de reaccionar de acciones pre-
téritas: no se preocupa de zaber si el mismo ha sido bueno o
malo.

Su moral consiste en hacer lo que hicieron sus mayores i
en no perjudicar a los de su grupo. Ha considerado lejitimo
maltar i sobre todo robar al enemigo. Hoi lo contiene el te-
mor legal, pero no el relijioso.

Por otra parte, las prescripciones de los espiritus, dictadas
por los mijicos, se encaminan a pedir el ejercicio de las ce-
remonias i no a dictar reglas morales de conducta. Los espi-
ritus piens.nn a este respecto como los hombres,

Fuertemente encerrado en estas ideas, poco le importa lo
que piensan los demas; pero, si nunca combate las creencias
ajenas, en cambio sosticne de hecho los usos tradicionales
referentes al matrimonio, al entierro i las invoeaciones.

«De esta irrelijiosidad, dice el jesuita Molina, proviene la
indiferencia eon que miran la introduccion del eristianismo,
el cual es tolerado en todas las provineias que dominan. Los
misioneros eran respetados, hien acojidos i tenian plena li-
bertad de ejercitar piblicamente su ministerio, pero eran
pocos los que se convertians.

La constitucion mental del indijena no se encuentra en con-
diciones ad *enadas, sezun la historia i la observacion mo-
derna, para asimilarse principios abstractos de otras relijio-
nes. Un eambio relijioso requiere previamente una evolueion
psicoldjiea en el sujeto. Si no adquiere nuevos caractéres
mentales, las consecueneias i la duracion de esa mudanza de
sentimientos seri pasajera.

Las conversiones relijiosas pueden operarse de un modo
mas o ménos repentino en un pueblo va evolucionado, pero
no en el que apénas ha recorrido las primeras etapas del
progreso; en éste la mutacion seri lenta, con avances i re-
trocesos hasta la realizacion final de la obra.

Si se examinan con tino los sentimientos relijiosos de un
mapuche cristianizado, particularmente si reside en su medio



= il =

social, pronto se vera que la transformacion es aparente i
queda como resultado una mezcla confusa de representacio-
nes i pricticas, estremadamente diversas como son las del
cristianismo i las del culto araucano.



CAPITULO XIV.
Concepciones miticas

Tdea jeneral de la formacion del mito araucano.— El mitismo en el pa-
triarcado.—La leyenda del diluvio.—La mitolojia contempori-
nea.— Mitos de orfjen totémico.

Mitos antropomdrficos.—Ideas
de cosmogonia de los mapuches.—Rasgos concordantes a los mi-
tos araucanos.

Se puede notar desde el principio de la vida histérica de
los araucanos que en el conjunto de sus especulacicnes reli-
jiosas, se hallan incluidos relatos maravillosgs de seres zoo-
mérficos. Trasmitiéronse estas historias primitivas por la
tradicion oral.

Naci6 asi en el periodo del totemismo, el mito naturalista,
en el que la naturaleza se hace personal i humana.

Pasaron los mitos del estado salvaje de la colectividad al
de la barbarie, para continuar en el de pleno desarrollo del
patriarcado.

Se advierte, sin embargo, que los de uno i otro ciclo han
variado un tanto en su condicion primitiva: los del totemis-
mo son pasivos ilos del patriarcado obran mas, aparecen
como actores en aventuras i van penetrando al antropomor-
fismo o a la forma i acciones del hombre.

A pesar de ser tan abundantes en las especulaciones del
espiritu del indio el cuento, la narracion fabulosa, los auto-
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res alpunlu dejaron escasas noticias de los mitos. El gra-
mitico Febrés menciona el FPimugchen, culebra alada, que
causaba la muerte al que la veia volar; el drinco, cun sapo
grande, que dicen les conserva las aguas, i lo llaman tambien
gencos (ngenco). Debieron atribuir a este mito la facultad de
anuneiar la lluvia, que le proporeiona el elemento de su exis-
tencia.

Menciona asimismo los icumche, hombres animales, «que
consultan los brujys en sus cuevas i los crian desde chiquitos
para sus hechicerias o encantoss.

El Guirivilu (ngirivile, zorro, culebra), a juzgar por los
vestijios que han quedalo de €l en la toponimia indijena an-
tigua, pertenecio izualmente al mitismo patriarcal.

Sobre la cosmogoniu indijena tambien dejaron los cronis-
tas noticias mui escasas. Solo anotaron la leyenda del di-
luvio.

«l 15 teorias de ellos sobre el orijen de las cosas creadas
son tan neeias i ridiculas que de referirlas no se podria sacar
otro fruto que el de manifestar mucho mas la insuficiencia
de L mente hum ina cuando esti abandonada asi misma, Se
conserva entre ellos la memoria de un gran diluvio, en el cual
dicen gue no se salvaron sino poeas personas, sobre un alto
monte dluhd.f) en tres pantas, llam Ly Thegtheg, esto es, el
tonante o el eentellante, que tenia la virtud de luctuar sobre
las azuas.

De aqui se infiere que este diluvio no vino sino despues de
alzuna erupeion voleinica, acompaiala de grandes terremo-
tos, i verosimilmente es mui diverso del noético. Efectiva-
mente, siempre gue la tierra se sacude con vigor, aquellos
habitantes proeuran refujiarse a los montes que tienen cuasi
la misma fizura, i por consecuencia, la misma propiedad de
nadar; dicien lo ser de temerse que dospues de un fuerte tem-
blor salga el mar otra vez luera e inicle toda la sierra. En
estas ocasiones llevan consigo michos viveres i platos de
madera, para preservarse la eabeza del ealor, en el caso que
el Thegtheg, cleva lo por las aguas, subiese hasta el sol. Pero
cuando se les opone que para este objeto serian mas acerta-
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zl:;m.do tierra, que son ménos sujetos a quemarse,
i respuesta que es tambien entre ellos mui comun, es-
to es, que sus antecesores lo hacian siempre asi (1)».

La mitolojia acwal es mas numerosa i se presta, por con-
siguiente, para acopiar noticias interesantes, que vendran a
suplir la escasez de datos que a este respecto dejaron los
eronistas. .

En las representaciones miticas del mapuche no se han
borrado todavia los seres zoomdrficos de tiempos remotos;
pero hoi van tomando los mitos un aspecto antropomérfico
mas pronunciado: tienen sexo i hasta se presentan vestidos;
sus aventuras se repiten eon demasiada frecuencia.

Los primeros elijen sus domicilios en un arbol, en la pro-
fundidad de los rios i lagunas o en cuevas invisibles. Los se-
gundos establecen su residencia cerca del hombre, cnando
estdn a su servicio, para proporcionarle lo que se le ofrezea
o para vengarse de sus enemigos. Sin este compromiso, vi
ven como némadas, en el dia encerrados en las eavernas de
los brujos i en la noche vagando por las soledades i caminos
para asaltar a los viajeros.

Unos i otros manifiestan una marcada propension al cani
balismo: sélo se sacian con sangre humana i escepeional-
mente beben la de animal.

Hai que dejar constancia de que en el ciclo mitoldjico me-
dio figuraban algunas creaciones que los araucanos clasifi-
caban entre los espiritus, porque reunian las condiciones ca-
racteristicas de éstos. En el ciclo contemporineo han pasado
a ser mitos antropomorficos, con multitud de historias i ac-
ciones nuevas, variables i accidentales i sin la propiedad de
incorporarse en los objetos.

De los mitos de orijen totemista, que tienen su morada
en la selva se cuenta en primer lugar el Pihuichei ( Pimuy
chen de Febrés). Es una serpiente alada que silba i vuelaen
la noche i en los dias de grandes calores se adhiere a la cor
teza de los arboles i deja en ella un rastro de sangre. La

(1) Molina, Compendio, pijina 174
2
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persona que por desgracia llega a verlo, casualmente, se
aniquila i muere. Se alimenta de sangre que bebe a los hom-
bres i a los animales euando duermen, a los que enflaquece
i destruye. Cuando Ilega a la edad de la vejez, se trasforma
en un pajaro del tamano de un gallo, que causa los mismos
estragos que en su forma primera, Multitud de historias cir-
culan en los grupos indijenas acerca de las apariciones i da-
fios de este mito.

Trelquehuecufe (cuero huecuve) llaman los indios a un pul-
po de las dimensiones de una piel de ternero, armado de ga-
rras en todo su alrededor. Habita en las honduras de los
rios i lagunas, donde toma a los hombres i animales que
atraviesan o se banan en esos parajes i los mata por medio
de una contraccion irresistible. Mapuche que al caer a una
profundidad se hunde i no aparece a la superficie, por que-
dar enredado en arboles sumerjidos o en lechos fangosos, ha
sido tomado por el trelquehuecufe (1).

Ngiiriivilu (zorro eulebra), mito acudtico de sorprendente
fuerza. Ahora la imajinacion mapuche lo representa como
de cuerpo delgado i pequeiio, cabeza de gato i cola de zorro
estremadamente larga. Frecuenta los pasos i remansos de
los rios, i con la cola enreda a los hombres i los animales,
los arrastra al fondo i les bebe la sangre. Por lo abundante
e8 quizas el huésped mas peligroso de las aguas (2).

En las agrupaciones de las orillas del mar i de los lagos,
los mitos acuaticos han sido, sin duda, mas numerosos. Un
joven mapuche ha eserito estas lineas sobre dos ereaciones
miticas no hien conocidas actualmente en el centro. «Liul
Ilul es un animalito con eabeza de gato i mui eoludo. Su ha-
bitacion es el agua, siempre dentro del mar; es un animal
duenio del agua, Cuando quiere hacer llover, se va mar aden-

(1) Las reducciones del sur pronuncian como f la v de los indios
del norte.

(2) El sabio investigndor Lehmann-Nitsche, del museo de la Plata,
eree que el Nyirdvilu es la Lutra felina Mol, de la que se ha forma-
do el mito araucano, existente tambien en la Arjentina.
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Fig. 42.—Mitos: 1. Pihnichesi.—2, Chonchod Colovolo. —4. Ngurivilo

H Trelquebvecufe.—0 Hunillepei,



tro; muchas avecitas van siguiéndolo. Trae la bonanza mar
afuera. Es un animal que gobierna el tiempo. Atrae las
aguas; si saliera del'mar, las aguas saldrian tambien con éL.
Es reconoeido de todos los mapuches antiguos.

Caicai es un animal que tiene la forma de un caballo re
cien nacido. Le arrastra la melena. Vive como el Liul liul
en el agua (1).

El Huaillepei tiene igualmente su morada en el agua. Mi-
to de figura deforme, cabeza de ternero, cuerpo de oveja,
piernas torcidas i sin movimiento las posteriores; causa es
panto a la jente i graves males a las mujeres, las cuales
quedan predispuestas a coneebir o a dar a luz hijos fenome-
nales. A veces aparecen con el cuerpo contraheciio de cual-
quier animal, caballo, asno, vaca, etc. No hai madre que no
tenga algun hijo fisicamente anormal que no cuente una his-
toria del Huaillepei.

Como mito del agua tambien desempena un papel mitold-
jico un sapo grande que llaman ahora los indios pacarhua.
Cuando se retira de las vertientes o depdsitos de agua, so-
breviene su agotamiento inmediato.

Ngaquin llamaron los indios del norte hasta hace pocos
afios i Ponono log del sur a un animal mitico subterrianeo,
que ladra o grune. Esta audicion no trae perjuicios al ma-
puche, pero la evita como un caso de perimontun. Desig
nase con esta voz todo hecho contrario a las leyes natu-
rales, como el movimiento de un cuerpo enreposo sin una
fuerza que lo impulse, el humo de una piedra que no esti en
contacto con el fuego.

El (olocolo figura tambien como animal sanguinario en el
mitismo araucano. Nace del huevo dejenerado o mui peque-
fio de la gallina, que la creencia popular atribuye al gallo.
Por incubacion del calor del sol, se forma una culebra o
lagarto, que despues de algun tiempo se metarmorfosea en un
animal semejante a una rata con plumas. Fija su morada en
cuevas no distantes de las casas, de donde sale a lamer los

—_—

(1) De Manuel Lonquitie, jéven mapuche cooperador del autor.
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esputos i los utensilios que han servido a la familia para
comer. De este modo indirecto, basado en el principio de la
majia simpatica, produce en las personas la consuncion i la
muerte. De aqui proviene la precaucion que se toma de
quemar el pretendido huevo del gallo.

El Cherruve, mito astral, existente a no dudarlo desde el
totemismo, es el aerolito. Segun la direccion que toma, causa
en los grupos epidemias o la defuncion de algun cacique. A
causa de la tendencia de los mitos antiguos a convertirse en
antropomorficos, ahora aparecs personificado el Cherruve en
un ser hibrido, con cabeza de hombre i cuerpo de serpiente.
Esta forma, entre varias que le dan las secciones de la costa
i del centro, es la mas comun. Las de los dos lados de los
Andes, lo representan como un monstruo de siete cabezas,
dragon que vomita fuego, se transforma en otros animales i
habita cerca de los voleanes (1).

Cuéntanse relatos curiosos de caciques poseedores de al
gun Cherruve en forma de piedra mineral encontrada en el
campo. Creen los mapuches que los dueiios del mifo lo lan
zan en la noche en direccion de un cacique enemigo: infla-
mase, recorre su trayecto, se apaga i vuelve a su domi-
cilio.

Mito de este 6rden pero secundario, es el hilido pequefo.
Represéntalo la fantasia mapuche como hombre encendido i
le da el nombre de Huiyuche. Se asemejaa la representacion
del diablo i carece de historia popularizada.

El mito antropomorfico actual llamado Anchimallen, ena-
no maléfico, se ha construido sobre el mito espiritu Anchi-
malguen (2). Ahora obra activa i personalmente, pero no tie-
ne la propiedad de incorporarse a los objetos, que el mapu-
che atribuye a los espiritus.

En ignales condiciones se encuentra el Huitranalhue (de
alhwe, alma aparecida, i huitran, forastero): se ha construido
con el mito espiritu alhue de los ciclos anteriores al contem-
poraneo,

(1) Rodolfo Lenz, Estudios Avaucanos.
(2) Véase el eapitulo antevior sobre los espiritus.

-
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El Huitranalhue cuenta yacon una historia en estremo
abundante de actos i'sucesos que se repiten a diario. Se per-
sonifica en un hombre grande, tipo mapuche, vestido con
elegancia de la tierra. Cémprase a los brujos para el res-
guardo de los animales i la persona del poseedor, quien estd
obligado a alimentarlo con la sangre de sus parientes. Asal-
ta con frecuencia a los hombres, que a su vista huyen des-
pavoridos. Viaja i se deja ver tanto a pié como a caballo.

En mayor ntmero que el anterior, existe el Chonchoa. Una
persona, comunmente mujer, entra en tratos con los brujos
para adquirir el secreto de volar. En posesion de él, la ca-
beza se desprende en la cama del cuerpo, durante la noche,
le salen inmediatamente alas i se lanza al espacio. Los graz-
nidos de algunas aves nocturnas, son la voz de los Chonchon
que viajan a los subterrdneos de los brujos (reni) a entre-
garse a las pricticas del oficio i las fiestas de esos lugares.
Las relaciones draméticas de maridos que han encontrado
a su mujer sin cabeza i el regreso de ésta al hogar, llenan
las eronicas de los grupos indijenas.

Las leyendas del mapuche acerca la cosmogonia parecen
inventadas para distraer a los niios. Conservan la relativa
al diluvio, i hasta no hace wuchos afos huian en los tem-
blores a guarecerse a la cumbre de los cerros altos, trentren.
Sobre la ereacion del hombre no conservan leyenda alguna;
solo daban antes el nombre de peiie epatun a los primeros
habitantes de la tierra araucana, sin saber quiénes eran ni
de donde vinieron.

Los animales salieron del interior de los cerros del este,
los Andes.

El tefiblor era un toro colosal que sacudia las espaldas
debajo de la tierra.

Todas las antiguas ideas cosmogonicas han sido reempla-
zadas hoi por la accion de Nginechen, espiritu director del
mundo arancano: las multiples manifestaciones de la natu-
raleza, vientos, conmociones terrestres, lluvias, tempestades,
se deben a su voluntad,

Suele haber diferencias locales en algunas cualidades de
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los mitos araucanos, pero siempre aparecen concordantes en
su finalidad.

Los factores psiquicos que funcionan en la fantasia mitica
del araucano, habrin poedido distinguirse bien en la esposi
cion precedente. Uno es el caricter perceptivo, la objetiva-
cion de las imdjenes miticas, que pasan a ser realidades per-
fectas. Aparece tambien la asociacion de las imajenes miti-
cas: de una nocion, como la del alma del hombre. surjen
otras, como la de los animales.



CAPITULO XV.
Cuentos miticos

Abundante material de cuentos miticos se puede recojer
en las agrupaciones araucanas sobrevivientes (1). Sobre ca-
da wmito circulan multitud de relatos fabulosos i sorprenden-
tes, en que aparecen objetivados los fendémenos naturales i
obrando con intencion humana los animales i los objetos ina-
nimados.

Todas estas relaciones fantasticas son, pues, el reflejo de
la mentalidad relijiosa del araucano, de sus terrores i de su
antipatia inconsciente por la raza espanola. Forman la do-
cumentacion del estado actual de su conciencia.

El indio manifiesta interes estraordinario por las narracio-
nes. A la luz de la lumbre, por una asociacion de ideas cual-
quiera, da libre curso a sus fantasias infantiles, que los
oyentes recojen con ciega credulidad. Asise van trasmitien-
do sus creaciones miticas, que por lo copiosas i repetidas en
cada mito, hai que tomar en sus hechos tipicos.

(1) El método seguido por el autor para coleccionar estos cuentos
ha consistido en hacerlos narrar primero al mapuche, escribirlos con
él en araucano en seguida i verterlos por tltimo al castellano. En la
version se evitan las repeticiones del araucano i se da a la frase una
forma libre en lo posible. Por falta de espacio no se anota el orijinal

en araucano.
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CUENTO DE ANCHIMALLEN

De Traman, del lugar Chanquin

Una noche un hombre llamado Juan Lollimil quiso pasar
un rato de alegria i resolvio ira casa de su novia llamada
Niacita.

Grande fué su sorpresa al aproximarse al cuarto de su
novia; un anchimallen se encontraba en el interior conver-
sando con la madre de Niacita.

Lollimil eon gran sijilo i como pudo entré a dicho cuarto
i 52 ocultd debajo de la cama para oir la conversacion.

Fué grande su terror al oir al brujo que le pedia con in-
sistencia su hija para comérsela, para satisfacer su apetito.

La pobre vieja pedia suplicante al brujo que le dejara su
hija mayor i si queria, ahi tenia la menor.

Lollimil, no vudiendo aguantar por mas tiempo la respi-
racion, decidid retirarse i arrastrandose como pudo, se
retird.

Al dia siguiente conto a sus amigos lo que le habia pa
sado con un anchimallen.

A las pocas horas despues, con gran pesar de su corazon,
supo la muerte de Niacita, la cual habia sido victima del
anchimallen

Fué un golpe grande para el pobre Lollimil matarle a su
novia, a la que profesaba un amor ardiente.

UN HUAILLEPEN
Die Manqueo, Metrenco

Un dia sali de la casa. Fui a un estero que pasa cerca.
Vi un huaillepeii. Era una oveja con cabeza como de ter-
nero, con las patas delanteras torcidas i las posteriores a la
rastra.



Me asusté i fui corriendo a la casa a llamar padre.
Volvi con él. Ya el animal se habia ido. w

A los pocos dias parieron unas ovejas. Las erias salieron
con las piernas torcidas. No sirvieron. Dicen que es bueno
amarrarles un hilo colorado de lana en las piernas torcidas;
a veces se les enderezan.

En Metrenco hai mujeres que han tenido hijos ciegos o
tullidos: es que han visto Auaillepei. Este animal contrahe-
cho es mui comun en todas las reducciones,

Las mujeres, vacas i ovejas que lo ven, tienen hijos de-
fectuosos o mellizos; casi siempre uno defectuoso.

Hai que matar uno, el malo. Por eso antes se mataba uno
de los mellizos de la mujer; éstas no querian tener hijos
huaillepeii, ni parecerse a los animales en tener tantos.

ENTIERRO DE PLATA

De Jhilian Aguaya, guarani gque se vino de la Avjentina.
Vive en Imperial. Casado con Maria Jaramillo(mapuche ).

En un lugar salia un perro negro cuando iban dos o una
persona. Cuando iban hartos, no salia. Todos decian que
habia entierro. Un mapuche con otro amigo se convidaron
a ir a sacar el entierro, Fueron i al llegar, el otro compa-
flero tuvo miedo i se volvio. Entonces él fué solo; se apreto
bien el cinturon i eon el cuchiilo en la mano siguio andando.
De repente le salid el perro: ¢l comenzo a pegarle; el cuehi-
llo no se atajaba; pasaba no mas. El perro arraned; €l iba
detras hachiandolo. De repente se formé un pequeno remo-
lino i desaparecié el perro. Entonces €l se puso a escarbar
con el cuchillo ahi mismo. Luego hallé un cuero con ceniza.
Losaco para afuera; le boté la ceniza i encontro estribos,
espuelas de plata i arciones. No le conté a nadie hasta des-
pues del ano, porque se mueren cuando cuentan.

Thuaivilu (especie de dragon i anchimallen (mito) cuidan
los entierros.
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UN MAPUCHE QUE SE BANA DE NOCHE
De José M. Longuitue

Un mapuche se banaba todas las noches i en la manana
untes que saliera el sol.

Esta costumbre antigua i todavia existe entre los mapu-
ches viejos; se llama hueda nentun dungun i tambien Ia
tienen las mujeres, aunque no sean caleu. Este mapuche,
decia, que no tuvo ninguna desgracia en su casa, vivio mu-
cho i mui tranquilo.

PERIMONTU (zorro que hablo)
De Zenon Melivilu, de Maquehna

Una vez gritd una zorra; varios la oyeron. Dijo: eva a
haber guerrar. Uno le dijo: zepor qué dices que va a haber
guerra, zorra hwedd?» (mala). Entonces la zorra gritd otra
vez: fie yai mai, fie yai mai (veremos).

Al afio siguiente hubo malen de los chilenos i les cantiva-
ron los hijos, les tomaron los animales i les quemaron las
CASAS.

CUENTO DE HUITRANALHUE
Del mismo

Una noche salié un hwitranalhue en caballo blanco. Iba
como jente, con muchas prendas de plata. Ahi estaba espe-
rando un liombre en el camino, Cuando pasé el huitranalhue,
le dié un garrotazo ese hombre i lo hizo pedazos; eran pu-
ros huesos,

Despues el hombre se quedd admirado, pensando en eso.
Le contd a otras personas.



PERIMONTU
De Melivilu, de Maguehua

Una vez salié un toro de una laguna. Dos mapuches lo en-
lazaron con lazos de junquillo, porque de cuero se eorta. Lo
llevaron para la casa; lo mataron. Echaron a cocer harta
carne. Al rato fueron a verla i estuba colorada todavia; ellos
le hicieron mas fuego. Un mapuche fué a revolverla i dijo:
«zestari cocida?» Entonces le contesté: <todavia no estoi co-
cidas.

A ellos le cié miedo i fueron a botar la carne a la misma
laguna.

Otra vez se encontraron un toro i lo enlazaron con lazo
de junquillo. Lo llevaron. Lo mataron i apilaron la earne
en un cuero. Cuando la vinieron a ver era pura agua.

Los animales del sgua no se pueden pillar, i enando se
pillan, no se puede comer la carne,

CUENTO DE UN MAPUCHE LLAMADO VICHA CAUCHU QUE
SIEMPRE CONVERSABA DE LOS RENI

De Manuel Longuitie, de Pillanlevun

Este aprendié cuando estaba mui joven. Como para robar
éste no se perdia nunca en la noche mas oscura, decia que
tenia un huiyuche o centella.

Le servia como indicador donde se podian encontrar ani-
males: a donde veia caer su centella, se iba directamente i
con seguridad de encontrar.

Decia que los reni se encontraban en todas partes, siem-
pre léjos; reni hai en todas las reducciones.

Para ver los reni se necesita tener la vista curada; cono-
cer los calen i saber lo que tiene cada uno; si es anchimallen
o huitranalhue i hacerse amigo desde luego, aunque nunca
se hayan visto.
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Cuando va uno a una fiesta, Jo conocen lo que esiuno
tambien conoce cuil es el calew; luego se hacen amigos; i los
huitranalhues tambien se hacen amigos; asi como conversa
una, eflos tambien conversan.

Este decia que en Rehue Coyan habia un reni grande cer-
ca de Perquenco,

Reni chicos hai en todas partes.

Esta curacion de la vista se hace en el reni; hai un gato
verde que le sacan los ojos i los echan a hervir i con eso le
curan la vista a los caleu, que sirve hasta.para seguir rastro
por cuestion de robo.

Vieha Cauchu decia que era mui buscado para seguir ras-
tro i decia era mui ficil; esto lo hace el huitranalhue, sigue
los rastros i uno va detras.

El huitranalhue va diciendo por aqui van los rastros. Los
huitranalhue cuando mueren los amos i quedan solos, no ha
llan dinde agregarse; luego salen a buscan ddinde poder
agregarse,

Cauchu siempre decia que los huitranalhue venian a agre-
zarse a su lado i a rogarle.

El decia que no convenia tener huifranalhue viejos, por
que son mui desobedientes i son matadores de jente; despues
que ellos matan a su amo, salen a andar, porque su amo ya
no tiene qué darles.

Para tenerlos huenos hai que ir a busear o mandar hacer
uno nuevo, bueno para cuidador de animales; para erianza
de animales, hai que mollvintucarlo con sangre de animales,
es decir, hacer una comilona, cada un ano.

Vieha Cauchu decia que los chilenos dicen que se van al
eielo cnando muere alguna persona; este decia que no es ver
dad, porque todos los que mueren estin en los reni aun cnan
do no sean calew i hasta los que estin vivos se encuentran
alla.
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CUENTO DEL NGIRIFILU
De Melivilu, Maquehua

En un raudal siempre se daban vuelta las canoas cuando
pasaban. Moria alguno de los que iban. Habia un hombre
que era mui bueno para nadar. Una vez iba con otros en
una canoa. Cuando llegaron al raudal, se les di6 vuelta la
canoa. Al hombre que sabia nadar, lo tomé un animal con
la cola, lo apret6 i lo elavé. El hombre andaba siempre con
cuchillo. Sacé el cuchillo i le corté la cola al animal. La
cola tenia como dos varas; ¢l la llevo: era como serrucho
tenia como clavos, donde tomaba, no largaba; tenia los ,smn1
chos para adelante. Por eso ninguno escapaba. Desde en-
tonces no se dio vuelta ninguna canoa.

El animal tiene color de zorro; es chico i la cola, bien lar-
ga. Con la cola se lleva a los animales i a la jente.

CUENTO DE UN TERREMOTO

De Nahuel Huinca; Maquehua

Nahuel Huinca era joven todavia en el tiempo del terre-
moto.

Cuatro adivinos llamados Maripil, Puran, Ruquil i Paillal,
anunciaron un temblor a los caciques. Iba a durar seis dias.
Dijeron que de una laguna iba a salir un caicai (mito) que se
iba a juntar con el Nulllul (animal forma de gato). Si se jun-
taban, se acabaria el mundo.

Entonces los caciques hicieron un ngillatun en Puancho a
la orilla de la laguna, de donde saldria el caicai. Mataron
muchas borregas negras i a un mapuche llamado Antio lo
mataron con lanza i le dijeron que no dejara pasar al caicai.
Su cuerpo lo echaron al mar los adivinos. '

Al cuarto dia del temblor sintieron como un remolino de
viento afuera de la laguna, de donde habia salido; era el



caicai. Le tiraron el lazo i lo atajaron entre todos con lanza
i lo hicieron volver a la laguna. No temblé mas.

CHERRUVE EN PANQUECO (Entre Quillen i Colpi)
De Quan Pichun, de Galvarino

Enténces lo vieron en la noche que iba bajando a pararse
a la piedra grande que habia cerca del cerro. Pari el che-
rruce ahi; dejo rastro de dos patas de un macho. Llevaron
1a piedra los chilenos al pueblo de Traiguen.

CHERRUVE
Del mismo

Andaba en el campo cuando era joven. Entonces vi el che-
rruve en una vega. Estaba parado. Tenia harta plata en el
cuerpo i oro (milla). Enténces pensé en lo que me iba a su-
ceder. No me sucedio nada; era cherruce bueno, Por eso no
quedamos tan pobres (375 hect.)

CHERRUVE

De Ramon Lienan

Namuneura, arjentino, hijo de Calfucura, tenia un cherrure;
era una piedra. La mandaba a donde queria; a donde los ca-
ciques contrarios; los mataba. A los pobres nada les hacia.
Vuela como fuego. Sale el cherrure de las piezas cerradas,
por cualquiera parte.

EL HOMBRE 1 LA MUJER CHONCHOX

De José Maria Longquitue, de Pillanlelvun

Un mapuche jéoven tenia una mujer. Iba todas las noches
a donde ella. Un dia é] andaba en una fiesta i en la noche
fué a donde ella. La encontré sin cabeza, Tratd de salir i
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quedd eerea de la casa recostado para saber como llegaba la
cabeza. Como al venir el dia sucedié que llegd un huerrafe,
guairavo (Ardetta exilis) revoloteando encima de la easa, i al
poeo rato desaparecio el pajaro; é1 entrd al rato i la encon-
tré eon cabeza. Hablo con ella solamente i en el dia se reti-
ré. No fué mas: le tuvo miedo.

CUENTO DE CALOU
De un mapuche de Maguehua

Una vez fué un mapuche lamado Juan Venaneio, a una
hechura de una casa o rucan con un cunado. Luego que lle-
garon, su cunado se puso a beber. En la tarde Juan Venan-
cio eonvidé a su cufiado para irse para la casa. Se vinieron,
i el eunado train una botella de aguardiente. Por el camino
le dijo: «Sentémolos a descansar.a Le sirvio un poco de
aguardiente; al momento se sintio casi gin sentidos, i sn en-
nado le dijo: «Espéreme aqui, cunado, que luego voi a vol-
ver; Juan estaba perdide; no sabia donde estaba. Al poco
rato volvid su cunado i le dijo: «Vamos por alli cerca i lue-
go volversmos » Juan Venancio no vid easi donde pisaba,
porque habia una neblina mui tupida,

Al poco rato que anduvieron, se hallaron en unas carre-
ras, en las que se apostaba mucha plata. El cufade le dijo
que se pusiera en el lazo, porque en una de las carreras ¢l
habia apostado mucho. Corrieron los caballos i perdié el ca-
balle a que habia apestado su cunado.

Luego se fueron para la casa. Por el camino el cofado le
dijo que se iba a morir antes de un ano su mujer, i le nom-
bré varias personas; Juan Venancio le pregunto por qué se
iban a morir. Le dijo: «Porque en las carreras, aposté a mi
mujer, & mi hermano i a unos cuantos parientes mas, i no
me los aceptaron, i me dijeron que me apostara yo. Aposté
al eaballo que perdio en la carrera i por eso voi a morir
antes de un anos=. Le nombro viarias personas mas que tam-
bien se iban a morir antes del ano. «<Esto, lo dijo, no le va-



ya a contar a nadie dntes que yo me muera, que si cuentas,
tambien mueress.

El cunado de Juan Venancio murio dntes del afo, i todas
las personas que le habia dicho su cunado que se iban a mo-
rir. Juan Venancio no conté hasta los doce anos despues de
muerto su cunado.

UN MAPUCHE MATADOR O HUAPO

Dre José M. Longuitue

Llanquitur era langemtuve (matador, valiente). Vivia don-
de el cacique Calvueura, en la Repiiblica Arjentina, lugarei-
to llamado Huilliche.

Fué a hacer su primer combate en el pueblo Azul. Antes
habian arreado muchos mapuches, Llega este cuchillero con
mucha jente.

Deja su jente retirada i él entra a combatir solo. Cuando
lo vieron i le dijeron los espafioles: «No, senor Llanguitur,
con Ud. no queremos pelears, Lo conocieron que era euchi-
llero, despues que le habian disparado cientos de tiros; lo
mismo que tirarle a un troneo cualquiera, i con ninguna
herida.

Unos cuantos que se habian opuesto murieron. En segui-
da dijo a los duefios de almacenes que le dieran entrada pa
ra sacar lo que necesitaba. Dijeron los duenos de almace-
nes: «Con este cuchillero es indatil oponerse; hai que darle
su camino libres. Saco cuanto necesitaba, i acompanado con
su jente hizo las cargas.

En segunida su jente se ocupo en arrear cuantos animales
encontro.

Despues, cuando iba de regreso dijo a su jente, a todos
los caciques i capitanes: «Sefores (pu loncs) hemos salido
victoriosos en esie malon, todo ha sido por mi; a todos Uds.
les ha ido mui bien; han traido muchos animales; yo no he
querido traer nada. Si ahora Uds. quisieran hacerme un fa-
vor: darme eada un un tanto, segun los animales que trai-
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gan=. Todo fué aceptado con el mayor gusto, Desde enton-
ces cuando este valiente iba a malocar, se le juntaban
muchos caciques, mucha jente.

Era como cacique, i fué mas nombrado que todos los ca-
ciques que habia en ese tiempo.

Su muerte fué muchos anos despues; murié de repente,
por huecufutun, que ya habria cumplido su plazo. Todo cu-
chillero tiene su tiempo limitada,

Este entré en Cura Malal a hacerse langemture (matador,
valiente),

LA MUJER CHONCHON I SU7 MARIDO
De Longquitue

Un mapueche tenia dos mujeres. Ina noche las mujeres
estaban solas. Las dos tenian familia, Il nino de una empe-
z0 a llorar mucho; la otra la despertaba hablindole fuerte,
No le oia; se levantd i fué a verla. La encontrd sin eabeza,
En el momento sacd el nifio i lo llevd a su cama. Al rato
llega el marido. Ella le refirio todo lo que habia visto; llego
ébrio. Enténces le dio rabia hizo fuego i no se acostd,
esperando ver de que forma llegzaba la cabeza. Como al
amanecer, llega un pijaro a aletazos a la puerta: no le abrid,
El pdjaro no se atrevid a entrar porque habia mucho fuego.
Se sentian aletazos en la puerta. El hombre apagd el fuego,
con algun temor. Se retird. Al amaneceer ella dié un quejido
lastimero, como despertando. Tenia la cara con rasgunos i
moretones. El hombre no le dijo nada, siempre pensando en
su cornzon i cuidando su familia. No le hizo nada. Siguieron
viviendo a fin de que no le hiciera daio en su familia. No
le contd a nadie, resignado, hasta que ella murié primero.

INA NINA QUE VE ANCHIMALLEN
De Longuitue

Dice una nifia llamada Hueileao que su madre era Maria
i su padre Queupil.
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Hueileao, que estaba una noche despierta sin hablar una
palabra, vié levantarse a su padre mui tarde de la noche a
ver los animales en el corral. Su madre le dice al marido:
«Lleva tu companeros.

El hombre no hablé ana palabra del eompafiero; no habia
nadie mas. Hueileao temia que le ordenasen salir a ella por
que estaba la noche mui oscura.

Ella se hizo mui dormida. El compafnero que salié fué una
lucesita que alumbré todo adentro i salié tras de su padre.

Este era un anchimallen.

OUENTO DE UN ALHUE (aparecido)
De Zenon Melivilu

Un joven mapuche i una nina se querian casar, Se dieron
una cita. El joven quedo de venir dentro de guince dias a
un lugay solo. Los padres de ella no guerian que se casari
con ese joven. La insaltaron. La nina murio porque le dio
mucha pena. El jéven vino; no sabia que habia muerto. La
encontrd ahi en el lugar. Estaba callada; la saludé i no le
contestd; ¢l le dijo: «Vengo a buscartes. Arregld su montu-
ra. Le dijo que subiera en aneas: subieron. Se fué para su
casi. Le iba preguntando varias cosas i ella no contestaba.
Entdnees ¢l no hallaba como hacerla hablar. Le dijo: «Mira
las estrellas como correns. Entdnces ella le dijo con voz ra
ra: «;Cudl estrella? Entonces a €l le did susto i la miré para
atras i estaba con los ajos mui adentro; él arrancd; la que-
ria botar, pero no podia. Llegé gritando a la casa. Salié Ia
jente: entdénees gritoé que traia en ancas a la mujer, que lo
habia asustado. Se rieron i le dijeron: «Hace seis dias que
muridr. Entonces él dijo que habria sido alhue. Asi creyeron
todos.

UNA MUJER BRUJA (incidente de la vida araucana)
De Ramon Lienan, de Temuco

Lienan padre tenia muchos mozos. Uno llamado Filumil,
ge casi con Huallo. El marido fué a la Arjentina i ella se



‘quedé en Chile. Huallo era bruja; maté al cutado. Lo mandé

buscar caballo; ¢l no queria ir. Enténces ella se enojo i le
did. euiie pue (veneno). A los tres meses murio. El joven de-
cia: «Yo voi a morir por causa de mi cunada; una tarde me
dié harina con todo carifio i comis.

A los pocos dias le dié veneno a una hermana de su ma-
rido, en el miltrin, (comida de trigo). La familia entré en
sospecha. Vino uno para sacar el veneno, Se comprobé con
el swia pue que se saco.

Se reunio la jente, La colgaron i la azotaron; no dijo nada.
Despues la pusieron al fuego; no deeia la verdad. Despues
dijo que la sacaran, que diria. Entonces dijo: «Mi cunada no
quiso ayudar a hilar una manta para mi marido». Enténces
Lienan dijo: «<Perdonémoslas i la echd para donde su fami-
lia en Manio (Boroa). Despues llegé Filumil; le contaron, i
dijo: <Esti biens i sintio mucho a sus hermanos. La bruja
tenia un hijo, Pichichao. Ese quedo abi. Cuando fué hombre,
a los muchos afnos, fué a buscarla. Vive con ella. Tambien
matd a la mujer de su hijo; decia que era mala. Ahora vive
en Collico (cerca de Temuco).

UNA MUJER cALCU (bruja)
De Pichun, Galvarino

¥n un matrimonio indijena que habia en Galvarine, la
mujer sabia el arte de la brujeria.

Un dia fué convidado el marido a una flesta, quedando la
mujer sola en su casa. En la fiesta le convidaron de beber a
todos los concurrentes i el mapuche behio hasia embriagarse;
de suerte que al volver asu casa llegd i se acosto en una

A la llegada de la manana recordo con mucha sed i el pi-
dié un poco de agua a su esposa. Ya habian trascurrido al-
Zunos momentos i su esposa no le hablaba, i ni siquiera se
movia en su cama. -

Enténces el hombre se levanto de su cama i fué a vera
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h“mﬁnﬁnmmeﬁqum-inm&m-
dindose que, segun virtud indijena, poniendo el cuerpo boca
abajo no podria unirse la eabeza al tronco, lo hizo ¢l asi; se
puso a orillas del fuego para ver lo que sucedia; pudo oir
gritar a poca distancia a un chonchod.

Momentos despues gritaron encima de la casa i sintié un
golpe que a él le parecié haber eaido algo sobre la casa. Po-
cos momentos despaes vié entrar por la puerta un pajaro
que parecia estar ciego porque andaba de un lado a otro i
dirijiéndose al lugar donde estaba el cuerpo i revoleteando
a su alrededor; tomo la forma de un perro; se dirijié al fue-
go donde estaba el indijena: le lloraba i parecia hacerle se-
fias para que le diera voelta el cuerpo.

El indijens, despues de haber observado por alganos mo-
mentos, fué i dié vuelta el cuerpo i éste al momento se en
contrd unido con su eabeza.

Entonces él le preguntdo: «;Qué le habia pasado?s Ella le
contestd: «Yo todas las noches salgo sin que ti sepas a ha-
cer una visita a tierras lejanass.

Le rogd a su marido que no le dijera a nadie i que nada
le haria.

El hombre no le habia contado a nadie, pero en pocos anos
les conto a otros indijenas, cuando la mujer habia muerto.
Asi se supo.

UN HUITRANALHUE
De Pichan, Galvarino

Mi tio iba una noche a ver los animales a la vega. A la
llegada el caballo s= asusté por un bulto que venia detras.
Mird él i vié que se acercaba el bulto. Enténces tuvo susto i
le tird un caballazo para meterle miedo; él creia que era un
hombre ladron que venia a quitarle los animales Pero no
era hombre; era huitranalhue, en caballo blanco, sombrero
aludo, con mucha plata: le sonaban. Enténces desaparecio el
huitranalhue; él se puso huedhuedche, (demente) i no sabia
por dénde andaba. Vié el rio; no sabia para donde corrian
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las aguas. Se orientd; se allegi a un foso cerca de la casa.
De aqui volvié otra vez. Le salié por segunda vez el huitra-
nalhue. Anduvo asi toda la noche. Amanecié andando; habia
niebla. Fué a dar 2 una easa indijena; se bajo i lo llevaron
a la casa. Estuvo mucho tiempo huedhnedche,

UNA MUJER CHONCHON

De Quilagueo, del otro lado del Cautin

Un hombre tenia una amiga. Era bruja. Fué una noche a
su casa. Encontro sin eabeza a la mujer. La dié vuelta para
abajo. Entonees sintio un chonchoii en la puerta, Erala
cabeza de la mujer. Arrancé asustado a una casa veecina. La
jente dijo: «Es bruja.» Hicieron fuego i sintieron revolotear
al chonchodi. Despues se fueron. En la misma noche, cuando
se aparto la jente, entrd la cabeza i se unio al cuerpo. Al dia
signiente murio el hombre por haher contado,

CUENTO DE UN MAPUCHE QUE TENIA UN CHERRUVE

De José M. Lonquitue

Un mapuche tenia cuatro mujeres, i tenian la costumbre
de irse a banar diariamente a las doce del dia, en el tiempo
de verano en una laguna cerea de su casa.

Fué el mapuche a banarse, i estaba sentado debajo de su
ramada cuando llegd una de sus mujeres a banarse. Al poco
rato vuelve mui ajitada a decirle a su marido una cosa rara
que vié en la laguna: le decia. <Vamos a verla's

Lo que vié era una oveja que estaba dentro de la laguna.
El mapuche salié en el momento acompaiado de sus caatro
mujeres,

Cuando llegaron a la laguna ahi estaba todavia la ovejas
era de color pardo. En el acto se puso a tomar la oveja el
mapuche, sacindose el ehamal. A tiempo de tomarla en la
mano se volvié una piedra en forma de un hombre. El ma-
puche guardo esta piedra para siempre.
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‘Encontrar una vision se lama perimontun. Le dio el nom-
bre de cherruve cura.

‘Se mantenia con plata de chafalonia. El mapuche despe
dazaba estribos, espuelas i frenos de plata i los colocaba de-
bajo; esta plata se iba me:nando poco a poco. Esta piedra
anunciaba cuando habia alzuna guerra. Salia a volar de no-
che en forms de un cometa; ¢slos se llaman cherrure en ma-
puche,

Cuando llegaba a alguna parte, metia un ruido estruendoso
i cuando llegaba a la casa la misma cosa.

Cuando su amo iba a la guerra, anunciaba bueno o mal
viaje. Amanecia en la manana con la boca tefida con sangre.

Este mapuche fué un hombre mui rico por su piedra.

CUENTO DE UN HUITRANALHUE
De Juan F, Melicilu, Magquehua

A una fiesta fué toda la jente de una casa. En la tarde se
vinieron. Pasaron a la casa vecina a beber porgue tenian
vino; luego se vinieron, i uno de los compaferos se quedo en
e840 CAsa,

Cuando llegaron a la easa luego se acostaron, ménos la es-
posa del homhre que se habin quedado en la casa vecina. De
repente sintio que venia un hombre a caballo i se desmontd.
Un jéven de la misma casa que todavia no se habia quedado
dormido, vié que era el marido de la mujer. El joven se ad-
miré de ver que andaba tan elegante, con panuelo de seda
blanco en el euello i con espuelas, talero de plata. Se sento
on un banco; se hizo como que estaba dormido; su esposa lo
fué a invitar a que se acostara. Dice el joven que lo estaba
mirando que el hombre tenia los ojos colorados. Al acercarse
a su marido la mapuche dié un grito i dijo: «;Ad, el huecufe!s
i eayd de espaldas. El hombre que ella creia sn esposo era
huitranalhuwe, Dicen que cuando una persona mira a un fui-
tranalhue muere sl momento. Lo mismo le sucedis a la indis;
murio al instante. El joven que estaba mirando se levanto i
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todos, porque habian despertado al grito que la mujer habia
dado. El huitranalhue huyo,i todos los de la casa oyeron que
cantaba asi:

«Harta sangré he comido hoi,

casi voi empachado con sangre.»

UN HUITRANALIUE
De Huilinao

Habia un mapuche rico. Le robaban mucho los animales.
Un dia dijo: «Estos no me tienen miedo; voi a comprar un
huitranalhwe.» 1.0 compro. Como a la semana que lo compro
le dijo el huitranalhue: «Padre, dame una oveja.» El dijo.
«Toma cualquiera.» Creia que era una oveja. Un chiquillo se
le murio en la misma noche. Pensaba mucho porque se le
habia muerto el chiquillo; penso si seria el huitranalhue el
que habia muerto al chiquillo.

Despues le pidio otra oveja; él le dijo: «Toma cualquiera,»
i se le murio otro chiguillo. Entonces comprendié que no eran
ovejas las que le pedia el huitranalhuwe. Quiso matario. Tomo
el huesito que era el huitranalhue i lo puso en la cartera del
cinturon. Subio a eaballo ise fué para el otro lado del rio.
Cuando iba en la mitad del rio, se saco el cinturon i lo boto
al agua. Despues en el otro lado se puso a tomar licor. Cuan-
do estaba ébrio i se habia hecho de noche, llego el huitranal-
hue diciéndole: «Chao, chao (padre, padre) ;por qué me echas-
te al agua? yo no muero nunca aungue me echen al rio o al
fuego». Despues se fueron los dos para la casa i siguio pi-
diéndole ovejas, i las ovejas eran chiquillos. El preguntaba
a los demas como se podria matar al huitranalhue, i nadie
sabia. Al poco tiempo cuando se le acabaron los chiquillos,
le pidio una vaca; ¢l le dijo que bueno i se le murié una de
las mujeres. Despues le pidio la otra; él no se la queria dar.
Bl huitranalhue le dijo que si no se la daba, se lo comia a
L. Se la dioé de miedo. A los pocos dias le pidié un ternero;
era un sobrino. En esos mismos dias encontré a uno que le
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dijo como se mataba a los huitranalhue. «Si haces lo que yo te
voi a decir, entonces lo puedes matars. Le dijo que partiera
harta lefia e hiciera harto fuego: despues que pusiera una
olla grande al fuego, i que la tapara con una piedra de mo-
ler, i enando estuviera bien ealiente la olla, echara el hueso
i la tapara otra vez. Debia tener un caballo ensillado i en
el mismo momento corriera a toda rienda como una legua,
porque si se quedaba cerca, moria. Lo hizo: monto a eaballo,
corrié como una legua, se pard i sintio un estruendo. El otro
l2 habia dicho que cuando sintiese ese estruendo no habia
cuidado. Despues vino a su casa, roded todos sns animales i
se fué para la cordillera (1).

CHERRUYE
De Pichun, de Galrarino

El padre mandé a su hijo a busear un eaballo que estaba
amarrado en un junquillar. Fué alli. Entonces vio mucho
fuego que relumbraba. Miré para arriba. Era un hombre de
a caballo en un macho mui largo. El eaballo se asusté. El jo-
ven tambien, porque se dice que bebhen sangie del hombre.
Botaba fuego por la boea; galopaba a saltos mui largos, iba
para el sur por el aire. El joven se escoudit. Despues lo mi-
rd; iba bien 1éjos.

Cuando para en un lugar, se siente como trueno un mo-
mento.

Para donde iba, murié un cacique.

UN CALCU (brujo)
De Pichun, de Galvarino

Eran dos hombres, uno mi tio i otro un desconocido.

Fueron al pueblo de Galvarino. Cuando volvieron, era
mnui tarde,

(1) Los mapuches suponen que de un hueso de difunto puede ha-
cerse un hwinatranalhue.



=y —

Entinces el companero le dijo a mi tio que ¢l no sabia lo
que poseia. Le dijo que en el cerro tenia una casa, i el cerro
esti todavia. Vachahuineal (cerro grande). Ellos venian un
poco ébrios, por eso decia todo. Le dijo que si se ponia a
bailar como los mapuches levantaria harto fuego en la tie-
rra. Entonees mi tio no quiso: pensé que le sucederia algo
malo. El otro se puso a bailar i salié fuego, muchas chispas.
Otra vez le dijo que bailara; no quiso mi tio. Despues penso
i dijo: «Buenos. Bailo, pero no salié fuego.

Siguieron andando i tenian que pasar un chorrillo (huichi-
feo). Pasaron. Despues le comenzo a decir que subieran al
cerro, «Yo tengo una casa, le dijo, llegando alli voi a abrir
la puertar. Mi tio le contesto que no. El otro se apartd i dijo:
«Me voi para mi easa i Ud. a la suya.» Cuando lo estaba mi-
rando mi tio, desaparecié. Fué a dar a la casa dal eales (no
en el cerro, cerca de su casa). Mi tio se fué mui lijero. El
otro corto para el cerro, en sentido contrario. Para llegar a
su casa mi tio tenia que pasar por la de este hombre. Luego
pasé i vié que el hombre estaba ahi: habia llegado primero
que él. Mi tio le pregunté cdmo habia sido eso. Le dijo que
habia andado asi no mas; quien sabe por queé habia llegado
primero. Mi tio conocio que era calen i le tavo siempre mie-
do. Al dia siguiente contd lo que le habia pasado. Todos le
tomaron miedo a este calcu,

VIAJE A LA TIERRA DE LOS MUERTOS
De Juan F. Melivilu, Maguehua

Habia una joven indijena que se casé con un joven tam-
bien indijena. Una noche sond la joven que se clavaba con
espinas. Cuando despertd, conocio que las espinas eran una
fuerte fiebre que le devoraba la vida a su marido. La fiebre
fué tan fuerte que al cabo de unos dias murié. La infeliz se
vié sin ningun apoyo en este mundo i sélo pensaba morir
para irse a unir con su marido alla en el otro lado del mar.
Para conseguir su proyecto, la viuda no comia ni dormia i
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todas las noches salia a un sitio mas apartado de su casa,
‘para llorar i llamar a sa marido. Una noche casi desmayada
‘de tanto Namarlo, se quedd’dormida; cuando desperto, se en-
contré en brazos de su marido: él le pregunto por qué lo lla-
maba tanto; ella le dijo que no podia vivir sin ¢l i que se la
llevara. Le prometié que a la noche siguiente la vendria a
buscar, porque no tenia los utiles necesarios para el viaje,
que era mui 1éjos donde estaba. Le encargo se fuera para la
casa i a la noche siguiente trajera ropa para que se abrigara,

A la noche siguiente vino i como no llegara tan luego su
marido, se quedd dormida. Cuando despertd ya habia llega-
do su marido. Le paso seis panes i la hizo comer uno antes
de subir a caballo. La tom5 en ancas i le dijo gue la marcha
debia ser en silencio. A poco andar, se quedd dormida; cuan-
do despertd, estaban a las orillas de un mar; amarraron el
caballo. Habia una canoa; él le dijo que antes de embarcarse
tenia que comerse otro pan. Como por la mitad le dijo que
debia comerse otro pan; se quedsé dormida. Cuando desper-
to, estaban a la otra orilla del mar. Veian fuegos i a mucha
jente calentindose i bebiendo. Se desembarcaron i ella reco-
nocio a los parientes que habian muerto muchos anos atras.
La vinieron a saludar; ella se sentd, Todos bebian, canta-
ban i lloraban. Eila se quedé dormida i euando despertd, era
va de dia claro i no vio a nadie, solo unos earbones que hu.
meaban i casi la dejaban ciega. Se puso a llorar al verse de-
samparada; se volvio a quedar dormida. Cuando desperts,
era de noche i todos estaban bebiendo como en la anterior,
Luego vino su marido i llorando le pregunto por que la ha-
bia desamparado; él le dijo que no podia ver la luz del dia i
que los earbones eraa todos los que ella vein en la noche.
Le aconsejo que se volviera a su tierra, porque donde esta-
ban se sufria mucho; ella acepté i se fueron a la orilla del
mar, Antes de embarcarse le dijo que tenia que comerse otro
pan; se embarcaron. La mujer se quedd dormida. Despues
despertd, Habian llegado a este lado del mar, desembarca-
ron. El hombre le dijo que se sentara en un palo que habia
ahi hasta que amaneciera. Se despidio i se fué. La mujer se
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durmié por iltima vez. Cuando despertd, estaba en el ce-
menterio, i el palo dond= ella estaba sentada, era el mismo
con que habian tapado la sepultura de su marido. Se puso a
gritar, i como el cementerio estaba cerca de su casa, vinie-
ron su suegra i todos los demas que vivian en la casa, por-
que ella no se animaba a moverse de miedo. La llevaron
para la casa, le calentaron los pies i la acostaron. En la tar-
de, cuando se le pasd el susto, contd todo 1o que le habia pa-
sado i a los seis dias murio,

APARECIDOR QUE ANUNCIAN RUINAS
De un mapuche de Huilio, cerca de Temuco, 1906

Tres mapuches venian de la Arjentina. En la cordillera le
salieron otros tres mapuches. [es dijeron que los chilenos
eran mui malos i que por eso hacia 16 afios que los mapu-
ches trabajaban por matarlos. Ahora eoneluimos con la ciu-
dad mas grande (1). Para diciembre o afo nueve haremos
saltar los cerros de Temueo para eoncluir el pueblo; Impe-
rial seri arrastrado por el rio. Uno miré para atras i se le
murié el caballo i quedd medio tonto. Los hombres desapa-
recieron,

Llegaron a Chile i contaron en Huilio. Los mapuches se
asustaron. Algunos sacaron sus hijos de los colejios.

UN SUENO
Die un mapuche de Metrenco

Sofié un mapuche que lo habian hecho llegar al otro lado
del mar. Le dijeron alli: «;por qué han dejado tanto las cos-
tumbres antiguas de ngillatun, palin i otras fiestas?

;Qué han pensado ustedes por la muerte de sus animales,
que han perdido tantos? no habran pensado nada?

Ruina han tenido; todos sus animales muertos estin aquis.

(1) Terremota de Valparaiso.



El mapuche conocié unos cuantos animales que se le habian
muerto i vié muchos otros ajenos.

Le dijeron tenga un palin o haga reuanir toda la jente para
que euente todo lo que ha visto i oido.

Asi lo hizo a los pocos dias del suefio. Principio el palin
en la manana mui temprano, hasta cerca de las doce del dia;
en seguida cuenta su suefio. Se reunieron muchos mapuches.

En la reunion hubo un mapuche que se burlo de ¢l i no
creyo nada.

En la noche soné otra vez el otro. Ova que le dijeron:
«Para que crea va a tener una desgracia ese mapuche, den-
tro de cuatro dias.s

Asi fué: el mapuche que se burlo del suefio a los cuatro
dias se le murié un hijo i un buei mui bonito que tenia. Des-
de enténces todos ereen i estan convenidos que hai que ha-
cer ngillatun,

Hoi los mapuches ereen mucho en perimontu (visiones o
hechos sobrenaturales).

CUFNTO DE UNA MILIER PEUN QUE HAI EN METRENCO

Esta niajer dijo que los espiritus quieren que se acabe el

mundo, a cansa de que los mapuches se han dejado muacho
de hacer ngillatun; por eso han venido estos temblores. Aho-
ra los mapuches estin preparindose casi en todas las redue-
ciones para hacer ngillatun. En cazo de no acabarse el mun-
do, va a venir una epidemia en los animales i se van a morir
todos.
_ Tambien dijo que hai espiritus que estin trabajando para
que no se acabe el mundo; estos vienen a ser como defenso-
res. En caso que pierdan los que nos defienden, se acabari
el mundo.

Esta mujer adiviné todo lo que ha sucedido en el norte
entre los chilenos. Antes de tomar noticias, dijo esto sucedio
de tal i cual manera entre los chilenos. Salié todo exacto
cuando despues se supo la ruina que hubo en el norte (1).

(1) Terremoto de Valparaiso, 1906.
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Peun se llama el que adivina las cosas del porvenir, mu-
chas veces por medio del suefio.

CUENTO DE UN NGURUVILU

De Melivite, Magquehua

En un rio habia un paso, pero tan malo, que easi todos los
que pasaban por ahi se zhogaban; la jente tuvo miedo i ya
no pasaba casi nadie por ahi.

Un machi hombre dijo una vez que si le pagaban mui bien,
¢l se animaba a matar un animal que en el paso habia. Oye-
ron decir los de la reduccion que el machi habia dicho que
mataba al animal del paso, i se propusieron irlo a busecar,
Le llevaron de regalo dos caballos mui gordos, estribos i
freno de plata. Cuando llegaron a donde el machi le pregun-
taron si él habia dicho que mataba el animal que habia en
el paso. El machi les dijo que si. Al dia siguiente vinieron
para la reduceion donde estaba el paso malo. El mach: trajo
muchas cosas de yerbas secas.

Llegaron al paso i el machi se saco la ropa; el chiripa no
se lo saco. Entré andando por el agua i solo le llegaba a la
rodilla. Llego a donde habia un remolino i se sumio; al rato
aparecié con un animalito como perro en los brazos. El ma-
chi saco su euchillo i le dijo al animalito: «Si matas mas jen-
te, yo te corto», i le pasaba el cuchillo por el hocico despaci-
to: «estas patitas, estas orejas te corto si matas mas jente-.
Despues se sumio el machi en el agua; al rato volvio i dijo
que ya no iba a morir mas jente, En efecto, no murio imag
jente i el remolino antes del ano desaparecio i quedo el paso
mui bajo.

CUENTO DE UN HUITRANALHUE I UN ANCHIMALLEN
De Melivilu, de Maguehua

Un mapuche rico, que tenia familiai parientes, una vez
dispuso ir a pasear a donde un amigo que tenia en la tierra
de los huilliches.
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Le dijo a sus mocetones que se prepararan para el viaje.
Dispuso llevarle de regalo asus amigos un caballo de los
mas bonitos, vaeas, estribos, espuelas, jiquima i talero de
plata. Ademas, dispuso llevar a su hija joven. Cuando llego
donde su amigo huilliche, éste lo recibié mui bien; hizo ve-
nir a los principales del lugar, i entre los convidados vino
una machi bruja (calew). Matd una vaca i compro una pipa
de vino; tocaban trutrucas, phfilcas, cultrunes. La machi bru-
ja se hizo mui amiga con la hija del mapuche.

Cuando éste quiso venirse, el huilliche le hizo muchos re-
galos, como lazos, caballos corredores i mampatos. Como su
hija se habia hecho mui amiga con la machi bruja, ésta le
propuso si queria comprarle un huitranalhwe i un anchima-
llen, para que se vengara de sus enemigos con estos maiefi-
cios. Acepto: le costaron dos caballos, un trarilonca i una me-
dalla de plata,

Como a los quinee dias llegaron a su tierra. Ella habia
traido sus maleficios. Al llegar, los dos le pidieron de comer,
i ella les dijo que se esperaran, que les iba a mandar matar
una vaca. Ellos le dijeron que no cominn carne, gue comian
sangre humana i que ella debia darles auno de sus parien-
tes. Ella les dijo que no podia. Le constestaron que si no les
daba de comer, se la comian aella. Entonces la joven tuvo
miedo i elijio a uno de sus parientes mas lejanos, un hijo de
una prima hermana. El nifio andaba jugando, cuando de re-
pente vino un viento i lo voté al suelo: murid i el cuerpo
quedd negro. Asi sucesivamente les dic a toda su familia,
su padre i su madre tambien; sélo le quedaba un hermano
como de dieciocho anos.

Una vez el jéven estaba mui triste; no durmio toda la no-
che; se levantd mui temprano i le dijo a su hermana que se-
ria conveniente matar una vaca. En esa noche tampoco se
quedé dormido pensando como se habia muerto toda su fa-
milia. Tenia costumbre de dejar una chueca en la cabecera
de su cama. De repente oyo una voz que decin: «Hambre,
mamds», su hermana le dijo que no tenia gue darles, que co-
mieran carne de vaca. Ellos le dijeron que les diera a su
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hermano. Contesté que nd, como se iba a quedar sola; que
ya les habia dado a toda su familia i que por esta vez eo
mieran carne de vaca. Se pusieron a comer i comian como
perros. El joven al oir que corria peligro se decidio a matar
al huitranalhuwe o que lo mataran a él. Se levanto i se fué en
puntillas a la puerta. Como estaban ocupadoz en comer, no
lo sintieron. El joven se eseondio detras de la puerts; e1an-
do se bebieron toda la sangre de la earne, se despidieron de
la jowen. Su hermano, que estaba preparado, les dié garro-
tazos i cayeron como si hubieran botado un atado de huesos.
El joven atentd si habia muchos huesos; sélo encontréd un
hueso; lo guardo. Del otro no supo. El joven fué a donde sus
vecinos a decir que la matadora de su familia era sa her-
mandg, i conto lo que le acababa de suceder i fué a donde el
cacique a dar cuenta de lo que haeia su hermana. Quedaron
convenidos que al aclarar sitiarian la casa. El joven alojoé
en la casa de un vecino, Cuando aclard se fué para su casa
a ver s8i su hermana estaba.

Cuando llego la encontrd lorando i despeinada. Le dijo:
«Por qué llorag, hermana? Cuando murié mi padre i mi ma-
dre a0 llorastes. Ella se quedo callada. En seguida le pidio
que le hiciera un asado i ella le contestd mui enojada que no
le haecia nada.

En esto estaban cuando llego el cacique con su jente. La
tomaron en calidad de reo. Kl eacique le averigud eémo ha-
bian llegado a su poder estos maleficios i si era cierto que
les habia dado a su familia. Confesd que todos sus pavientes
se los habia dado i que los habia comprado en la tierra de
los huilliches.

Entonces el cacique ordend quemarla viva i por mas per-
dones que pididé, siempre la quemaron.

Il joven se fué para otro lugar con todo lo que tenia.

LA SANGRE DE UN CULEBRON
De Manuel Lonquite, de Fillanlelvun

Un mapuche maté un culebron con mucho trabajo. En se-
guida lo abrié i le sacé unos euantos huevos del vientre.

23
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Cada huevo eontenia distintas sabandijas, como ser, lagar-
tija, sapo, culebra. Cuando lo estaba matando, le salté una
chispa de sangre en la mano. Le resulté una hinchazon en
el brazo. No pudiendo sufrir el dolor, tuvo necesidad de ver
a una machi,

La machi con mirarlo tuvo suficiente para conocerle su
enfermedad. Le dijo luego: «¢Para qué ha muerto ese cule-
bron?s Sin saber nada, le agregd: <El corazon de ese animal
puede enterrario al pié de un alihuen (irbol seco isin ra-
masj; de él se formara un nuevo culebron i mui pronto. Asi
como vaya formindose el culebron, su brazo se ird tam-
bien deshinchando poco a poco. A los tres dias el eorazon
del animal se movia tedavia,

El mapuche lo hizo tal como le indico la machi. Sand. El
culebron revivio. El mapuche lo habia maerto con el fin de
ser buen jugador (eudeve) con el corazon de ese animal i ser
valiente en todo.

CUENTO DE HUITRANALHUE
De Ramon Lienan, Temuco

En una noche de primavera, en el lugar de Collimallin, sa-
lié Juan Quintrel de paseo a una de las casas vecinas, donde
tenia citas amorosas. Le salié al encuentro un huitranalhue
que venia mui bien montado, en un eaballo blaneo, tapado
de plata. Quintrel al verlo creyé que seria algun caballero,
pero cuando trato de atajarle la pasada, se quedo sin animo
porque creyo que seria algun bandido. Reconociéndolo que
era el brujo que tantos males le hace a la jente, fué tan gran-
de la sorpresa, que le causé una enfermedad. Se volvié a su
easa, donde eonté lo que le habia pasado con el huitranalhue.
Inmediatamente entre sus parientes mandaron busear al
machi hombre, Llanquili, para que le sacara el mal que le
hizo el huitranalhue. Hicieron reunir cincuenta hombres ar-
mados de lanza para correr al brujo. Toda la noche tuvie
ron medicinando al enfermo, tocindole el cultrum, huada i
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varios otros instrumentos. Al dia siguiente como a las doce,
8¢ le reconocié mejoria porque llamé al machi para pregun-
tarle por qué el huitranalhue le habia salido. El machi le dijo
que habia sido porque iba a enamorar a su parienta i que le
habia salido para decirle que ne tuviera nunca amores eon
su familia, porque siempre seria desgraciado.

ENTIERRO DE BRUJOS
De Huilinao, Maquchua

Iban una vez dos mapuches para su casa, un poco ébrios.
Por el eamino gintieron hablar mucha jente en un mallin
(pantano). Uno le dijo al otro que fueran a mirar; no gqueria.

Despues fueron, i se allegaron i miraron. Vieron a todos
los que lu jente tenia por brujos.

Era entierro de muerto lo gque habia ahi. De repente se
vieron ellos mismos que andaban a eaballo sirviendo
carne (costumbre). Les dio miedo i arrancaron a sus casas,
Al poco tiempo murid un pariente de uno de cllos. Como se
vieron esa noche, asi andaban para el entierro del pariente.
Reecordaron eso. Poco tiempo despues murio el que tenia
mas deseo de ver a los brujos.

BRUJOS DE REXECO
e Juan Venancio, Mcquehua

Un mapuche andaba enidando los caballos en el lugar de
Reiiaco, en Cholehol. Le sali un hombre chico, de fuego:
&l arrancs, saltando acequias. Era anchimallen. Se le po-
nia por delante i el caballo volvia para atras espantado.
Despues atravesé un estero i al otro lado le salid otra vez.
Entonces ya no le tuve mas micdo, se desmonté i dejo el
caballo ahi mismo. Huyé a pié para una casa vecina. Ahi
se quedd dormido hasta el otro dia. Despues se fué para su
casa i se enfermd mucho.



— 356 —

No podia comer. La casa adonde habia ido a alojar era
de la familia de un brujo. La tia de él, que era mui buena
machi, le hizo remedio i alivié. Le dijo que tenia que huir
de ese lugar. Se fué para la Arjentina i jamas volvié a
Renaco.

UNA MALA CONVERSACION
e Longuitue, Pillanlelvun

Un mapuche joven iba a visitar a su novia.

Estando adentro de la casa, ox6 una conversacion de los
viejos. El hombre decia a la mujer: «Me falta mui poca plata
para comprar un huitranalhue que me venden. Aqui nos
hace mucha falta, para que vea de noche los animalitos que
tenemos. Es mui importante tener uno donde hai algo que
enidar; cuando roben, para que siga los rastros i cuando
estén robando, para que sorprenda a los ladrones.»

El mapuche joven no volvié mas. Tuve miedo.

REUNION DE BRUJOUS

De José Cancanao, (ollico

Un mapuche que se llamaba Llancaman, fué con su hijo
a busear los animales. Era ya tarde. Llego a un lugar donde
habia reni. Vio llegar a una mujer. Entonces dice: «;Qué
hard esta mujer tan tarde?s Se puso a mirar i vio que la
mujer entraba a un reni. Se acercé a mirar i vié a seis,
todos con ramas de vogui en la mano; estaban bailando. El
hombre dice con mucho susto: «j[Este es reni/» Se retird a su
casa i conto a su familia que habia visto calcus en el reni de
Lieaneco (lugar). Casi los conoci a todos. Su mujer le pregun-
to: «;Coiles fuerons? Nombré a Pichimai, Collifirrai, Nana-
che, Naetuy i otros que no conocia.

Todos estos eran caleus del lugar de Licanco i Collohue,
un poeco al sur del rio Cautin.
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. CUENTO DE HUITRANALHUFE
De wn mapuche de Imperial

Un mapuche de Imperial fué a una fiesta a Quepe. Se
embriago i se fué a nuna easa vecina de amigos. Dejo el ca-
ballo afuera i entré. Despues se acostaron todos i él tam-
bien. Cuando estaba acostado, le servian vino en un canta-
rito. Lo iba a tomar i no lo hallaba; eran apariencias de
cantaro i de jente,

Se levanto; siempre le servian. Se enojo con los de la casa
i se fue. A poca distancia de la casa le salieron dos hom-
bres a caballo: él huyo; lo iban siguiendo. Conocio que
eran huitranalhue, No volvié el caballo para atras, porque
enando uno vuelve el eaballo en fales apuros, pierde el ea-
mino.

Lo eorrieron mucho, cuando iba cerca de su casa desapa-
recieron. Se acosto, al poco rato vinieron los mismos a car-
garlo, Se le paraban en los piés. No pudo dormir. Vinieron
las mujeres a cuidarlo. No le pasé nada porgue huyo sin
perder la serenidad; a casi todos los que le salen los enga-
fian i los pierden del camino.

UN GUIRIVILU (NGURUVILU)
Pichun Viejo, Galvarino

En el rio Quillen, en la manana bien temprano. Buscaba
animales: habia niebla. Andaba a caballo. Habia un sauce
en el rio, a orillas de la barranca. Guirivilu estaba arriba
* de la barranca, en un pedregal. Estaba durmiendo. Tenia
la cabeza chica como gato, cola larga, ojos azules. Desperto;
comenzo a lamerse el cuerpo. Cuando vio que lo miraban,
dié un salto al agua. Hervia el agua. Estos son sienco (ngen-
e6, dueno del agua). Cuando se estin banando los hombres,
se forma un remolino i los toma; les tira para abajo con la



eola; se ahogan. Les come los talones i behe la sangre. Lo
mismo hace eon los animales. Cuando esta afuera no tiene
fuerza. i

UNA CARRERA DE DOS HUITRANALHUE
De los caciques Paila i Lefin

El mapuche Paila, nieto del mismo cacique Paila, dice
que cnando estaba joven, hubo una fiesta de mapuches. Se
juntaron los dos caciques i formaron una carrera. Esto fué
en la noche. El jinete de Paila, llamado Guafaco, dice que
lo tomé su abuelo Paila i lo echo a caballo. Ei caballo era
de color rosillo i sin rienda: le dijo estas palabras: <Ud. va
a correr una carrera i sube en este caballo, se agarra bien
del mechon. Con un talero o trupuhue en la mano i déle
chicote.»

Kl caballo contrario, era color negro, el de Lefiu. Guana-
co lo hizo tal como le indicaron. Partieron los caballos, en la
partida corto mai 1éjos el negro. Como al llegar al lazo, em-
pezo a acercarse el rosillo, hasta que p.um a dejar atras al
negro, i gand la carrcra Paila.

Guanaeo no vio si en la salida del lazo habia alguien. Los
eaballos sin gobernarlos se volvieron solos a sus primeros
puestos

Cuando llegaron, pregunta Paila a su jinete «:Quién gané
la carrera?s Guanaco le contesta: «Inchés, yo.

Paila dice al contrario. Le gané la earrera, amigo Lefin.
«Bueno, pues, amigo-, contesta éste.

Al dia siguiente en la mafana conversaban los dos caci-
ques en piblico.

Paila.—Su caballo negro es harto bueno, amigo Lefiu.

Lefiu.—Si no es mui malo para correr i sin embargo nadie
me habia ganado todavia.

Paila. —Mi caballo es chico pero no es mui malo para co-
Trer.

Los caballos eran kuitranalliues. 1,08 jinetes los vieron en
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apariencia eaballos. Por eso corrieron de noche. Lefiu tuvo
que pagar un pariente.

LA MUJER QUE SE PERDIO CUANDO AXDABA EN LA COXDILLERA
LLAIMA, BUSCANDO PINGNES

De Manuel Lonquitue

Una mujer andaba con su marido, un hijo i otros mas. Se
apartd. La buscaron cuatro dias, llamandola, hasta que se
aburrieron.

hijo tendria como veinte anos. Un ano despues el hijo
salié para la Arjentina.

Cuando llego, su padre se habia muerto, i estando en casa
de unos amigos, su tropilla se perdio; dijo: «:Qué se habra
hecho mi tropilla? zgquién me la habra robado?s

Se puso a seguir por los rastros. Entro los rastros de los
caballos tambien iba un perro mui grande. Tlego a una al-
tura i los rastros signieron adelante; llegd por unos bajos, ni
noticia de los eaballos. Se subié a otra altura i divisé una
casuchita que estaba humeando i dijo: «Voi a preguntar;
puede ser que los havan visto pasar.»

Cuando llegd a la casueha dijo: joiii!l.. ., como es costum-
bre entre los indijenas enando llegan a cualquiera easa, co-
mo queriendo decir jhai jente?

Coando de repente sale una mujer i lo queda mirando;
asustada ella le dice, abrazandolo: <Pase para dentro, hijo.
ssiéntese!» El conocié a su madre i lloraron mucho.

Luego él le pregunté por su caballo i ella le dijo que sus
caballos no estaban perdides. Yo he mandado buscar sus
caballos con el fin de verlo a Ud; he tenido mucha pena
por Ud.

Ahora vo estoi casada i tengo dos hijos que son sus her-
manos; no estan aqui andan buscando o cazando clhoigue
‘avestruz), pero luego llegan.

Ella miraba eada momento si venian ellos. Dice a su hijo:
«Van a llegar en forma de perros i Ud. no les tenga miedo;
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se acercaran como jimiendo; Ud. les dice jéé!!!, como salu-
dandolos. Sus hermanos igualmente i se irin a echar al lado
de Ud. i no les tenga miedo».

«Si traen carne, vo voi a hacer que comer i le voi aser
vir a Ud. i Ud. no se va a servir nada. Si se sirve, puede
perder el sentido; va a finjir que se esta sirviendo.» El hizo
tal como le habia dicho su madre, cuando llegaron.

Los perros empezaron a jemir como hablando con su ma-
dre; entonees ella le dijo: «Estan diciendo que Ud. se alojo,
que se vaya mananai.»

No acepté nada con tanto miedo i luego se despidio.

I le dice su madre: «Uno de sus hermanos va air a po-
nerlo en camino; va a empezar a jemir; usted le dice adios.
Usted se va a venir aqui dentro un afno mas.» Este conto
todo cuando llegé a casa de su amigo i dijo: «Quizds voi a
morir, porque ella me dijo que va a llevarme dentro un
ano mass.

Asi fué; al ano murio. La carne que trajeron eran cabezas,
dedos i brazos de jente; ella decia que andaban cazando
choiques.

Los perros eran cherruves i la mujer estaba casada con
cherruve.

Esto me conté una mujer que tambien andaba en los pi-
nales cuando se perdio la otra.

Dicen que siempre se pierden mapuches en la cordillera
Llaima.

Los cherruves por el lado de la cordillera toman muchas
veces forma de animal. '

UN PIHUICHEN EN CHOLCHOL

De José Manquian

Un mapuche andaba en el campo. De repente vié en un
menuco (pequeno pantano) un pajaro parecido a un gallo
grande. Quiso tomarlo; se acerco i le tird encima la manta.
Quedo tapado.
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Estudiantes mapoches, Liceo de Temueo,
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Con cuidado levantd la manta poco a poco. No habia
nada.

Contd lo que le habia sucedido. Al mismo tiempo se en-
fermo. '

Las machis i los viejos dijeron que el gallo eia un pikui
cheii viejo, que de culebron se habia vuelto gallo, i que la
enformedad venia del susto i de la mala influencia del pi-
huichei,

Murid a los pocos meses.

UN TRELQUEHUECUFE EN QUEPE
De Mangueo

En el rio Quepe hai un remanso.

Un mapuche fué a banarse ahi.

Se tird al agua. Inmediatamente se sumerjié. No salio mas.
Cuatro dias lo busearon. Imposible hallarlo. Hallan pronto a
otros ahogados.

Enténces todos dijeron: «Hai frelgnehuecufe.. Nadie se ha
bafiado mas en esa laguna.

UN TRELQUEHUECUFE EN CHOLOHOL
De Lorenzo Mangquian

Mi casa en Cholchol esta cerca del rio. Un dia fui a la ori-
Ila, en la tarde. Vi en un pedregal una cosa como cuero de-
ternero, color caf s, con pintas blanguizeas, Estaba rodeado
de unas. Hui a mi casa a contarle a mi padre.

Volvi con él: ibamos con muchas precauciones; porque un
remolino de viento, que jeneralmente arroja al agua al trel-
quehuecufe, podia habernos llevado eerca de ¢ i uno habria
perecido en sus garras.

Llegamos; ya se habia ido. Mi padre me dijo que si yo no
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hubiera huido a tiempo, alguna desgracia me habria su-
cedido.

Se cuentan muchos casos de hombres que han sido devora-
dos por este cuero, que tiene mucha fuerza i es como elas-
tico.



CAPITULO XVI
La intelijencia

Causa de la deficiencia psiquica. —La atencion.—La euriosidad.—
Ideas jenerales i nsoeincion.— La abstraceion.—La memoria. -
Respeto del indio por los individuos de buena memoria.—Los
habladores.—El huerguen.—El penfucs. - La imajinacion.—EIl
razonamiento.— Precocidad del nifio araneano. — Uniformidad de
los caractéres psiquicos.—Estabilidad de las artes & industrias.
—De la division del tiempo.—De las medidas de lonjitud i eapa-
cidad. —Sistema de numeracion i contabilidad. —Tipo de intelee-
tualidad esterilizada.

Constituye una lei conoeida que los rasgos psiquicos de
las razas inferiores i semi civilizadas, difieren por completo
de los que caracterizan a las superiores: mi¢ntras que en
éstas se han fijado definitivamente esos caractéres menta
les, en las otras se hallan en un estado de incompleto desa-
rrollo.

De aqui la deficiencia de las funciones intelectuales de los
pueblos indijenas.

La vida mental araucana presenta, pues, los vacios comu-
nes a-las razas similares.

Asi, la atencion que se dirije a fenomenos internos se mi-
nifiesta débil en el araucano. Cuando se activa con €l una
conversacion que exije cierto gradoe de concentracion inte-
lectual, se nota bien pronto que su cerebro se fatiga: la mi-
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rada vacila i las respuestas son difusas. Para manterer la
atencion en un mismo o6rden de materias, hai necesidad de
estimularla brevemente con interrogaciones repetidas i abrir
a continuacion un intervalo de reposo para continuar des-
pues, variacion a que se aviene mui bien su mente versatil.

Los estudiantes indijenas tampoeo pueden mantener fija
su atencion por un espacio de tiempo algo prolongado. Las
operaciones aritméticas, los episodios historicos i las leccio-
nes de ciencia que se estienden demasiado, exceden a la can-
tidad de enerjia nerviosa de que disponen (1).

En cambio, muestra mucho mayor persistencia en la aten
cion esterna o de los sentidos. Se intensifica de modo nota-
ble i se prolonga por largo tiempo cuando ¢l mapuche se ve
la precision de fabricar sus adornos, armas, utensilios i
arreos de montar.

Este ejercicio tenaz de sus facultades intelectuales inferio-
res, contribuye a que sus observaciones se particnlaricen
en los detalles prolijos, infatigables,

La atencion provocada por la curiosidad, se cansa pronto
i no dura gino cuanto la sostiene la novedad del objeto.

En 1907 se coloeé en una de las esquinas dela plaza prin-
cipal de Temuco un carrousel con caballos, carruajes, cerdos
i elefantes, que servian de asiento a los nifos. Jiraban me-
canicamente i al son de un organillo.

Su vista repentina causaba a los mapuches en el primer
momento una marcada impresion de sorpresa. En seguida
concentraban su atencion en el aparato, particularmente en
las figuras de animales que montaban los nifos.

Duraba la atencion el tiempo que se anota a continuacion:

En los viejos de los dos sexos, de 4 a 5 minutos.

En los adultos de los dos sexos, de 10 a 15 minutos.

En los jovenes, de 15 a 25 minutos.

En los ninos aumentaba la duracion hasta mas de media
hora (2).

(1) Observaciones del autor i maestros de jévenes indijenas.
(2) 23 observaciones practicadas por el autor.
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En jeneral, la cariosidad en el araucano se manifiesta mu-
cho ménos prolongada que la del hombre civilizade. Da
muestias débiles de la curiosidad razonada.

Como la atencion istervienc eficazmente en la formacion
de las ideas jenerales i la asociacion, léjicamente se dedoce
que estas facultades se encuentren detenidas en su desenveol-
vimiento.

El araucano dispone de un caudal copioso de ideas parti-
culares; pero apénas cuenta con las jenerales mas humildes
i nunca llega a las mas altas. En esto, como en todas las ma-
nifestaciones de su mentalidad, no difiere de los pueblos in.
feriores i semicivilizados.

Esta incapacidad para formar ideas jenerales, proviene de
no poder separar idealmente una o varias cualidades presen-
tadas por los objetos de las ideas particulares.

Ordinariamente sus jeneralizaciones son arbitrarias i con-
fusas,

En la lengua araucana los términos jenerales son escasos.
Al eontrario rebosan en ella los nombres correspondientes i
loa objetos sensitivos individuales.

No es ménos ostensible s limitada aptitud para asociar
las idens, en particular para las asociaciones complejas.
Una capacidad de atencion fuerte descubre distintamente
las relaciones i las diferencias de tiempo, lugar, ete., de los
objetos. De ccnsiguiente, miéntras mas eficaz sea el acto de
atender, mejor formadas i unidas resultarin las asociaciones.
Ademas, en ellas tiene participacion importante la memorin
que tambien se manifiesta débil en el indijena. Estas causas
influyen en la inhabilidad del araucano para las funciones
de la asociacion.

Por lo insuficiente i superficial de sus conocimientos, las
asociaciones que dominan en su espiritu son frivolas i poco
estables.

Algunos esperimentos hechos con mapuches adultos i tra
bijos mas sistemados, emprendidos en los colejios con jove-
nes indijenas adelantados, para sacar alguna luz en el pro-
blema de la asociacion de las ideas, dan invariablemente
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resultados escasos o negativos. Asi, con difieultad se obtiene
que por la cualidad recuerden el objeto i mas aun por el ob-
joto, la cualidad. Otro tanto sucede con las asociaciones del
todo a la parte, de la parte al todo, de objeto a acto, de acto
a objeto, ete. (1)

Sus percopciones fienen siempre un caracter concreto.
Se deja ver, pues, su dificultad para desprenderse de las
formas materiales de la idea i plegarse al habito de la abs-
traccion elevada, porque es una operacion mental que de-
manda un esfuerzo inaccesible a su intelijencia. Sus ideas
abstractas no sobresalen de un grado primario.

El idioma araucano carece, por consiguiente, de términos
correspondientes a ideas abstractas elevadas.

A las palabras abstractas del castellano corresponden en
el araucano frases que se forman de esta manera:

Bondad = ciime piuquengen (buen corazon ser),

Intelijencia==cime loncongen (buena cabeza ser o tener).

Dulzura=cochingen (dulce ser).

Deshonestidad=fuangen (ramera ser).

Felicidad = eiime dungun (buena cosa).

Maldad = huedd dungun (mala cosa).

Brujerin=calew dungun (cosa de brujo).

La voz dungun tiene una vasta acepeion, pues equivale a
cosa, razon, palabra, asunto, novedad, noticia, ete.

Otro elemento de la vida meatal del indio que funciona
con ménos perfeccion que en el eivilizado es la memoria.

Sabido es que existen entre las razas superiores i las atra-
sadas diferencias en la forma de su memoria. La plasticidad
de los centros nerviosos i la atencion, son las causas que Ia
establecen. Ambos factores estin en favor de los pueblos
evolucionados.

Los ensayos practicados en los eolejios del sur acerca de
la intensidad de la facultad retentiva, permiten comprobar
que en las recitaciones de poesias i otros ejercicios los nifios

(1) Ensayos practicados por el autor i varios profesores de jovenes
mapuches.



araucanos aparecen como inferiores a los de orijen espafiol
o de otra nacionalidad (1).

Las impresiones no se fijan pues en el cerebro del indijena
de una manera persistente.

El conjunto de sus recuerdos se dilata mui poco mas alla
de los hechos familiares i recientes. La huella del pasado se
borra mui pronto ante el interes de la actualidad, por lo
cual no puede recordar una serie de representaciones men-
tales o de reminicencias histéricas. Las luchas armadas, los
sucesos de jeneraciones precedentes, quedan para las que
siguen como recuerdos vagos e inciertos,

El poder de retener se manifiesta vigoroso en los deta-
lles, en lo relativo a las personag, a los lugares i objetos
aislados.

No conserva tampoco la nocion del tiempo trascurrido.
No tiene idea precisa desu edad. Al interrogarsele sobre
este particular manifiesta una ignorancia completa o sus
datos adolecen de resaltante inexactitud. No acierta igual-
mente a fijar el tiempo de los hechos particulares grabados
en su memoria.

Habia antes i quedan todavia entre los araucanos indivi-
duos de memoria superior a los demas. Tenian la profesion
de recordar las jenealojias de las familias en algunas reu-
niones, de pronunciar diseursos, narrar episodios i trasmitir
mensajes de un grupo a otro.

Se les adiestraba en el ejercicio de la palabra desde la
infaneia, tanto para perfeccionar la memoria como para la
correccion i énfasis de la frase (2).

Ejercian sus funciones de habladores sentados i a veces
al compas de un tambor. Aungue era ocupacion de los hom
bres, no estaban escluidas las mujeres. (Gozaban todos mar-
cadas consideraciones publicas.

El que pronunciaba discursos en los parlamentos, entie-

{1) Observaciones del autor i datos suministrados por maestros de
colejios indijenas.
(2) Gonziles de Najera, Reparo de la guerra.
24
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rros, matrimonios i reuniones domésticas tenia el nombre
de huewpive, (de hueupin, discurso). Sobresalia en valor es-
tético para el indio el estilo de hueupin o coyag (parlamento)
por su entonacion enfitica, que concluia con la prolon-
gacion de la dltima voeal de cada frase mas o ménos
completa.

Los que recordaban hechos pasados i especialmente las
biografias de caciques, se lamaban cuivituee (de curi, anti-
guamente) Por lo comun cantaban sus relatos de persona-
jes célebres. Entretenian tambien a svs oyentes con cuentos
(epen) de animales o mitos.

Reconocian a los mensajeros o correos con la designacion
de huerquen. Sus [unciones revestian mayor importancia que
los otros habladores, porque de la fidelidad de su memoria
dependian un acuerdo de guerra, una notificacion por per-
juicios o un convenio de matrimonio.

A la fecha ban desaparecido como oficio los oradores i
cronigtas de los grupos, pero quedan como intermediarios
indispensables los mensajeros.

Un joven de la raza, conocedor exactisimo de las costum-
bres de su pueblo, du estas noticias del que representa la
mas alta espresion de la memoria indijena.

«Entre los araucanos no hai servicio de correos. Para sub-
sanar este inconveniente, cada cacique tiene un joven ma-
puche que debe llenar requisitos indispensables: mui buena
memoria, mui buen lenguaje i mui atento,

Al hueché huenthri, indio jéven, que cumple con esas cua-
lidades indispensables, se llama huerquen, emisario.

Este tiene que reproducir fielmente el mensaje a la perso-
na a que va enviado.

Cuando el correo llega a presencia del cacique que debe
recibir el mensaje, tiene que decir en primer lugar: <Sei
correo del cacique N.» Tal declaracion la hace cuando cs
conocido de la persona a quien va a visitar. Cuando el caci-
que lo ha visto por primera vez, es deber de éste preguntar-
le por la residenciaientonces el interrogado dice: «Me
manda un gran cacigue que vive en. .. .»



En vista de estas declaraciones, se le antoriza para que
se desmonte i se le pregunta por toda la familia del cacique
amigo si hai o no hai nuevas por su tierra.

El huerquen, correo, tiene que hacer las mismas pregun-
tas. Despues de esta ceremonia i de haber recibido algo para
el estomago, el correo dice su arenga. Miéntras el huerquen
esti hablando, el cacique debe estar mui atento, i para ma-
nifestar esta atencion, tiene que decir cada vez que el correo
va a hablar de otra cosa: «Dice la verdad, mi viejo amigo».
O bien esclama las siguientes espresiones: «Asi es, eso es,
asi es, eso fué, ete.» Cuando el correo tiene por obhjeto pedir
al eacique una de sus hijas, el ovente en medio del diseurso
dice: «Si es mi amigo, no puedo poner ninguna difienltad;
se casarins,

Una vez que el mensajero ha concluido de hablar, el ea-
cique tiene que contestar punto por punto.

El hwerguen en vista de la contestacion, se despide i se
vuelve cantandola, muchas veces, a fin de que no se le olvi-
de. Una vez llegado a casa del cacique que lo mando, tiene
que narrar en primer lugar lo gue fué a decir i en seguida
la contestacion. De manera, que cl loncd, cacique, puede
notar ficilmente lo omitido.

Ademas, éste le pregunta por la clase de comida que le
sirvieron, pues segun la reputacion que se tenga del cacique
en ese hogar, asi se le sirve a sus huerguenes.

Si por casualidad el correo se olvida algo i recordindolo
despues, lo dice, el cacique esclama: <mi amizo no debe es.
tar ya mui rico, porque el corrvo que me manda no es de
un cacique que debe merecer ese nombres, o bien: «Este ca-
cique creerd que soi pobre como ¢l, que me envia un emisa-
rio tan malos.

Si el didel, cacique, nota con facilidad estas faltas en e
mensajero, no contesta, i si lo llega a hacer, es siempre en
términos poeo corteses. De modo gue por la contestacion se
puede saber si un Auerguen se ha o no portado bien.

El enviar a otro cacique un emisario malo es una de las
mayores ofensas que se puede hacer entre ellos. Por eso los
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loncé i grilmen, rico, se esfuerzan en tener buenos emisarios.

Si algun cacique tiene como buen emisario a su hijo, es
mui considerado i respetado por todos, pues los demas di-
cen: «Este es el inico a quien debe llamarse cacique, pues
él confia sus secretos a su hijo i nadie mas sabe sus pensa-
mientoss.

Los caciques que no tienen hijos i desean poseer mas o
ménos buenos emisarios, enseiian este oficio a sus sobrinos
0 parientes mas cercanos.

Cuando estin chicos los hacen aprender cortos discursos,
mandandolos a las casas vecinas a pedir algo. En estas pe-
ticiones tienen que portarse tal como lo hacen los emisarios
va formados. De esta manera aprenden a hablar mui bien i
la memoria adquiere su desarrollo paulatino.

Mas o ménos a la edad de ocho afios principian los caci-
ques a ensefar a sus hijos el oficio de correo. De manera
que a la edad de dieciocho afos, que es la que se exije a los
emisarios, estin aptos para ejercer sus funciones.

El cacique que manda el huerquen se llama huerkufe i el
que lo recibe huerkulmangei.

Para comprender mejor daremos un huerquen i su contes-
tacion.

Un cacique manda a buscar un caballo que le hayan re-
galado.

Es necesidad imperiosa que el cacique diga a su huerguen
la arenga a caballo i lo acompane como a dos cuadras de
distaneia, deseandole un feliz viaje i un pronto regreso.

El emisario sale a galope tendido hasta llegar al lugar de
su destino, deteniéndose s0lo en los arroyos i donde otras
necesidades se lo exijan.

La arenga dada al huerquen es del tenor siguiente: <Hace
mueho tiempo, mi amigo, vino a visitarme i en medio desu
embriaguez me ofrecié uno de sus mas hermosos caballos,
diciéndome, al mismo tiempo, que lo mandara buscar cuando
quisiera. .

Por eso.ahora, enviole, buen amigo, mi emisario a fin de
que, si usted lo tiene a bien, se sirva mandarme el caballo
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regalado tan sincera, tan amistosa i tan espontinea-
mentes, :

El interrogado contesta en los términos siguientes: «Hace
mucho di una visita a mi amigo ile regalé el mas hermoso
de mis caballos. Por eso, ahora, cumpliendo mi palabra, le
envio, por intermedio de su emisario, este buen eaballo.

El regalo que le he hecho es prueba de la amistad sincera
que nos liga, libre por consiguiente de retorno, pues nunca
lo admitiré.

Ha de saber, mi buen amigo, que tengo una hija que hace
magnificos quesos i necesita buenas vacas para la leche, i he
sabido que Ud. posee varias de las que agradan a mi queri-
da hija. :

Por otra parte, le mando eomo le digo, wi buen amigo, mi
mejor animal, i le agradeceria que, en prueba de esa amis-
tad que nos une, Ud. nunea vendiera el bonito caballo ob-
sequiado».

Aparte de poseer el huerquen todas las cualidades arriba
mencionadas, hai que agregar la de ser un magnifico pentu-
cufe, saludador.

Pentuco es un saludo gae un cacique manda a otro. Cuan-
do el emisario llega a la ruca adonde va en comision, las
ocupaciones se suspenden i la jente oye en completo silen
cio el didlogo que entabla con el jefe de la familia.

El mismo informante de los parrafog anteriores, da estos
detalles del acto de saludar en forma enfatica i estraordi-
naria.

«El pentucufe, visitador, como el pentucungei, visitado,
al fin de cada frase o de cada sentencia alargan mucho la
tltima voeal. Cnando ésta se va a pronuciar; la voz se pone
mui vibrosa i sonora.

Un araucano que habla su idioma en tal estilo i con tanta
arrogancia, es denominado por sus compatriotas futelu pen-
tucufe, magnifico saludador, visitador, ies respetado como sa-
bio, como hombre recto i juicioso.

Los mapuches al hablar del pentucefe dicen: «Este maneja
la lengua i maneja el juicio».
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- El huerquen debe saber el pentuct mui bien, pues es ésta
una de las cualidades mas resaltantes del emisarios (1).

Como la memoria, la imajinacion es otro factor importan
teen el desarrollo mental del araucano. Puede clasificarse
la raza entre los tipos imajinatives. Ajena a la vida intelee-
tual, con una memoria de hechos separados, con los que no
ha llegado a formar leyes jenerales, no dispone del control
de la esperiencia para moderar sus ficciones imajinativas.

Esplica on psicélogo la exhuberancia de actividad imaji-
nativa de los pueblos inferiores con estos couceptos que cua-
dran perfectamente al estado mental del araucano. <El ex-
ceso de imajinacion depende mucho de la menor claridad
de las percepciones, que se trasforman a voluntad, mas fi-
cilmente, una en otra. Se ve lo que se quiere en lo que es
confuso, como la forma de las nubes» (2),

Los caractéres de la imajinacion mas fuerte o mas libre,
corresponden, pues, a la mayor debilidad de espiritu.

Este poder de imajinacion, la lei de su intelijencia de
buscar lo que no conoce por lo conocido, su nocion de la
imajen de los objetos, que los anima i personifica, crean el
instinto de lo maravilloso, del cual salen sus deshordantes
representaciones miticas i relijiosas, de monstruoes i jenios.

Bien se comprende que la imajinacion araucana no ha sa-
lido de un grado inferior. Realiza el indio actos de imajina-
eion reproductiva; rara vez llega a la creadora. Evoea [acil-
mente las impresiones percibidas; pero le falta capaeidad
para percibir los hechos alejados, para elevarse a la nocion
de causa i a las manifestaciones del arte i del pensamiento
especulativos. Este resultado sélo se alcanza despues de una
larga evolucion psicolojica.

El mapuche juzga con la misma actividad de las razas
evolucionadas, pero su juicio i su razonamiento no son fa-
cultades de reflexion.

.{l'l Dates eseritos en mapuche por el joven normalista don Manuel
Manquilef, profesor en la actualidad del colejio indijena de la Mision
Inglesa de Maguehue.

(2) Guyan Education et héréditd.
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No dispone de todos los materiales intelectuales, en can-
tidad i calidad, que se mecesitan para el mayor desarrollo
del pensamiente. Sus dedueciones no se producen lojicas i
eompletas, porque las verdades abstractas i los principios
jenerales no intervienen en su intelijencia. Tampoco induce
con certeza, por cuanto no esti en eondiciones de ejercitar
bien la nocion de la cansalidad: sus percepciones, aunque no
earecen de intensidad i prontitud, son confusas, sin relacion
de coordinacion, Ademas, sus asociaciones se caracterizan
por lo fortuitas i superficiales.

La escasez de sus conoeimientos i la asimilacion incomple-
ta de los que posee, orijinan la pobreza de esperiencia, que
influye en sus raciocinios.

Le falta asimismo la facultad de inhibicion iutelectual,
que corrija las consecuencias de la irreflexion.

Si el araucano es eapaz de razonamiento practico median-
te el auxilio de percepeiones e imdjenes que le sirven de tér-
mino para legar a una conelusion, en lo tocante al comple-
jo, ohra eombinada de gran nimero de observaciones e
ideas, su incompetencia queda de manifiesto. Su razonamien
to simple es rectilineo; se agota en una sola direceion sin
desviaciones a ideas correlativas.

En el nino araucano, como en el de todas las sociedades
no adelantadas, se nota la precocidad intelectual. La raza
indijena lleza mas pronto que la superior al término de sn
desarrollo mental, pero ahi se estaciona, sin avanzar mucho
en el resto de la vida

En la colectividad araucana se encuentran por cierto ti-
pos intelectuales variables, algunos que sobrepasan el nivel
ordinario de la raza; mas, el andlisis hecho hasta aqui corres-
ponde a la jeneralidad de la masa. Las disposicioues psiqui-
cas comunes o el modo igual que tienen todos los individuos
de coneebir i de considerar los hechos, dan a las manifesta-
ciones intelectuales tal uniformidad, que las diferencias de
grado no aparecen tan sensibles como en una sociedad ci-
vilizada.

El progreso de la raza en los distintos aspectos, ha debi-



- 370_

do marchar en concordancia con su poder intelectual i de-
senvolverse, en consecuencia, con estrema lentitud.

Un rapido examen del estado en que se encuentran al pre-
sente sus ensayos artisticos e industriales i sus conocimien-
tos de aplicacion prictica, contribuird a complementar las
consideraciones jenerales espuestas.

Las producciones artisticas del mapuche no han progre-
sado con el tiempo i el contacto con la raza superior. Se
cristaliza en su forma primitiva.

Falta al indijena la sensibilidad bien dirijida, que es la
condicion esencial del espiritu artistico. Todas sus tentati-
vas de arte se hallan desprovistas de sentimiento e imajina-
cion creadora.

No carece de sentido gralico, aunque por falta de ejerci-
cio no ha tenido oportunidad de desarrollarlo.

En sus temas de dibujo no se inclina a la reproduccion
del reino vejetal, prefiere la humana i la animal, siempre
como se presentan en el medio indijena. En los objetos an-
tiguos de piedra, en los mangos de rebenques i adornos de
plata, ha grabado el indio i graba todavia su propia figura i
la de vacas, ovejas i caballos.

Escasas son sus disposiciones para el tallado en madera.
La reproduccion de la figura humana, como se ha visto, re-
salta por la tosquedad e inexactitud de sus lineas, trasmiti-
das de jeneracion en jeneracion sin el menor mejoramiento.

No conoce la plastica o modelacion en greda. Una que
otra vasija que imita algun animal, no pasa de ser una figura
inacabada e informe.

La misiea vocal e instrumental lian permanecido hasta
hoi inferiores (1).

Las canciones araucanas (il o gil), que constituyen la poe-
sia de este pueblo, no han esperimentado un desenvolvi-
miento real, siguen reproduciéndose hasta la saciedad en sus
caractéres antiguos, Estas canciones, ahora como antes, no
estan sujetas, ciertamente, a accidente métrico alguno. Son

(1) Véase el capitulo «Rasgos étnicoss,
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frases que al oido del indio han dejado el valor de la prosa
i que se adaptan al compas de los instrumentos. Nunca se
declaman; siempre se cantan como las composiciones de los
narradores. Estos cancioneros se llaman en la lengua gilca-
tuve (cantor) i tambien ngenpin (saber decir).

Cuando llegaron los espafioles conocian el arte de la cera-
mica. En esta época principiaba el tejido. En el primero
llegaron a ser habiles artifices, tanto por la belleza de for-
ma de las vasijas como por sus dibujos en color i la combi-
nacion de sus lineas rectas, de exactitud admirable a veces
en los detalles. De tales perfecciones del arte indijena no
queda sino el recuerdo; las obras de la alfareria contempo-
TAnea presentan un aspecto vulgar i de ordinario tosco.

El tejido ha llegado en la aetualidad a su mayor floreei-
miento, bien que sus medios de elaboracion contintian sien-
do primitivos, como se ha manifestado en un capitulo an-
terior.

La confeccion de adornos de plata i trenzado de juncos i
correas, son industrias artisticas que se mejoran. El indio
se manifiesta en ellas como trabajador paciente i laborioso.

Fuera de la agricultura, los mapuches no cuenian con
otra industria, séria i economicamente establecida. A pesar
de estar reconcentrados todos los esfuerzos i las iniciativas
en aguella, los procedimientos permanecen invariables. So-
lo han adoptado algunos la trilla a maquina, que pagan en
trigo en las propiedades veemas. Los instrumentos de la-
branza, aparte de escasos, no han recibido los ultimos ade-
lantos, por lo que resultan groseros los trabajos i ordinarios
los productos. Pocas veces salen, ademas, de la medida es-
tricta de sus necesidades, por lo comun no bien previstas,

Sus ideas sobre la'division del tiempo han permanecido
hasta hoi en un completo atraso. No poseen nombres para

-los dias de la semana, que designan de este modo:

Lines, quifie antd (un sol o un dia).

Mértes, epw antii (dos dias).

Miércoles, quila anti (tres dias).

Juéves, meli anti (cuatro dias).



- Asi mencionan hasta los siete dias de la semana.

‘Cuentan los meses por lunas. Un mes, dos, tres, etc., co-
rresponden a quiiie ciyen (una luna), epu ciyen (dos lunas),
ete. Doce meses son mari epu ciyen (doce lunas), aunque
la lengun menciona este espacio de tiempo con el término
tripantu, que trajeron a Chile los peruanos.

Quedan todavia otras denominaciones que no se relacio-
nan con motivos astronomicos.

Huehuell (tiempo largo, antes de las cosechas).

Villangen se dice igualmente por la parte del ane en que
se concluye el trigo almacenado, mes de diciembre.

Hualen (tiempo de las cosechas) Pram quefran ngen se di-
ce tambien por la époea de levantar la siembra.

Rimdingen (tiempo de la flor amarilla, parte del otono).

" Puquem (tiempo de las lluvias).

Peguingen (cuando brotan los arboles).

Manana es pelihuen;. medio dia, rangi anti (mitad del dia):
tavde, rag anti (sol bajo). Noche, pun; media noche, rangi
pun,

Sus conocimientos acerca de las medidas de lonjitud per-
manecen estacionarios. Contintian midiendo por jemes, bra-
zadasi lazos. Han adquiride, no con exactitud, la nocion
de la hectirea, que se aplica oficialmente en la entrega de
sus hijuelas, Siaceptan en el comercio la vara i el metro,
nunca aplican estas medidas entre ellos.

Se valian antes i se valen aun ahora en los grupos aisla-
dos, de cestos de diversos tamanos (gueleo i llepu) como me-
didas de capacidad. Ahora se ha jeneralizado el almud en
las reducciones ménos atrasadas. Once almudes forman una
fanega.

Fijos han quedado, por iltimo, los mapuches en su siste-
ma de numeracion, que usan desde intes de la llegada de
los espailoles. Consiste en llegar hasta diez i formar en se-
guida numerales compuesto con este niimero.
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1 quine. 11 mari quine.

2 epu. 12 mari epu.

3 cila. i 13 mari eila.

4 meli. 14 mari meli. Ete.
5 quechn. 20 epu mari.

6 cayu. 30 edla mari.

T relgue, regle. 40 meli mari.

& pura. 3 quechu mari. Ete.
@ ailla. 100 pataca.

10 mari. 1000 huaranca.

En el elan totémieo no se usaron los nombres ciento i mil
que introdujeron los peruanos al pais. Impusieron estos mis-
mos si sistema de contabilidad por medio de hilos o cuerdas
anudadas, guipos, Mas simplificado sin duda el de los arau-
canog, se compone de varios hilos de lana de distintos colo-
res, en los que se hacen nudos que corresponden al nimero
que se gquiere formar. Este sencillo sistema de nudos, Hama
dos pron, es el que conservan los mapuches hasta la fecha
para la contabilidad doméstica, i mas simplificado todavia
porque han disminuido los hilos, que ge reducen en ocasio-
nesa uno solo.

Las concepeiones relijiosas del mapuche, sus lagunas
mentales, la debilidad de sus aptitudes artisticas i de asimi-
lacion para otro érden de ideas, atestiguan que esta dotado
de una intelectualidad esterilizada, pero susceptible de mo-
dificaciones esenciales.



CAPITULO XVIL
Sentimientos i pasiones.

El sentimiento del pudor—La simpatfa personal i amistosa.—Fl
amor.—El amor propio.—Tenacidad del sentimiento.—La pa-
sion del odio.—La venganza.—El juego de azar.—Juego de
habas.—El celo conyngal.—La propiedad,

En este lijero bosquejo solo se toman en cuenta las pa-
siones tipos de los araucanos, las esperimentadas con mas
profundidad, i se prescinde de las que no entran en las ena-
lidades esenciales de su caracter.

Para hacer un analisis, aunque somero, de las facultades
afectivas de una coleciividad media como la araucana, hai
que tener presente la conexion que existe entre la sensibi-
lidad i la intelijencia. En efecto, los sentimientos superiores
suponen representaciones intelectuales, imdjenes e ideas.
Estos elementos intelectuales constituyen la base de la vida
afectiva del araucano.

Asi, la debilidad de su imajinacion representativa, es de-
cir, de la facultad de evocar una impresion percibida, espli-
ca el deficiente desarrollo del sentimiento del pudor. La vis-
ta de un cuerpo medio desnudo no despierta en él ninguna
idea malsana (1).

(1) En capitulos anteriores se detallan sus costumbres intimas.



sufrimiento ajeno, que suscita en el individuo un dolor por
mediacion del recuerdo de estados semejantes,

En este 6rden de representaciones desempena un papel
importante la asociacion por semejanza, no bien rejistrada
en la mentalidad del indijena.

Lo mismo sucede con el sentimiento de la simpatia fra-
ternal i amistosa, que en su jénesis jeneral se ha desarrolla-
do de esferas .estrechas a otras mas estensas, de la familia
al grupo, a la tribu, ete. El indio eircunscribe este senti-
miento a la sociedad familiar; fuera de ahi sus afecciones
van disminuyendo proporcionalmente a la distancia. Se in-
teresa por las aventuras de un individuo de su lugar, por
los asuntos domésticos, pero nuneca por los de interes social
o politico.

La indiferencia del mapuche por lo que sale de su grupo
se nota a primera vista. Los que no se conocen i se encuen-
tran en los caminos o calles de alguna cindad, no se saludan
i a veces ni se miran. La simpatia de raza parece hallarse
en estado borroso, sin manifestaciones esternas. Los jove-
nes indijenas de los colejios oficiales, se miran por lo co-
mun como estraiios dentro i fuera del establecimiento. Cuan-
do proceden del mismo lvgar, se intiman i se auxilian en
todos los incidentes desagradables que les promueven sus
compaieros de aulas (1).

Las diferencias de idioma, costumbres i condicion social,
han opuesto siempre un fuerte obsticulo a la simpatia del
mapuche por la raza dominadora.

Si cada grupo de indijenas es egoista con relacion a las
esferas mas amplias, en cambio en el seno de ellos existe un
sentimiento de compaierismo que identifica el dolor i la ale-
gria de todos sus miembros.

Su apego a lo conereto, su reducida capacidad para la
abstraccion, le impiden esperimentar sentimientos jenerali-
zados. El amor, la mas alta espresion afectiva en el civili-

——e

(1) Observaciones de varios aiios del autor en el liceo de Temuco.
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zado, no es para él una agrupacion de impresiones agrada
bles alrededor de una persona, sino la prolongacion del
amor pfbpio, que mira al goce i al sentimiento del poder.

Como ama lo que le produce placer i le divierte, reparte
su afeccion, aunque no en igual grado, entre las personas,
los objetos i los seres irracionales. Tal estado afectivo espli-
ca la solicitud con que cuida algunos animales favoritos: los
hace dormir proximos i aun dentro de la habitacion, los
abraza, besa, respira su aliento i les dice frases carifosas
(Ciime cahuellu, pichi mulato, buen caballo, mulatito) (1.

amor materno es el sentimiento de simpatia mejor de-
sarrollado. El paterno se manifiesta mucho ménos enérjico
que en las sociedades progresivas.

Apénas esperimenta el de justicia, porque su regla de con-
ducta s6lo se aplica a su propio bien o a su propio mal: sus
apreciaciones no salen fuera de ¢l

El sentimiento de amor propio toma en el araucano con-
tornos bastante marcados. Debid ser mayor que ahora en
los tiempos de guerra, El menosprecio o elojio de los miem-
bros del grupo influyen directamente en sus acciones.

De este sentimiento personal provienen, evidentemente,
las emulaciones de grupo a grupo que enardecen los animos
en los juegos de chuecas. El mismo orijen hai que atribuir
al afan de los caciques por schresalir en el realee de sus
fiestas, a costa de largas privaciones futuras.

Toma gran dilatacion su deseo de distinguirse, ya sea
dando pruebas de su fuerza, destreza o superioridad en algo,
va haciendo resaltar lo estrano de sus vestidos. Su punto de
mira primordial es abultar su personalidad.

Este orgullo de si del arancano fué antes de su sometimien-
to, segun lo atestigua la historia, un rasgo de raza mucho
mas saliente que ahora. El mapuche de hoi ha perdido esa
antigua arrogancia i se ha vuelto timide. Los sintomas psi-
quicos que determinan esta timidez son el miedo a las espo-
liaciones i engaios de la raza vencedora, la conciencia de su
debilidad i la abulia que embaraza sus acciones.

(1) Costumbres anotadas por el autor.
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Este sentimiento propende a alejarlo de la raza que lo ha
subyugado, a mantener su aislamiento i su pesimismo por
todo lo que no pertenece a los usos i al medio indijefa.

El egoismo domina, pues, en las diversas manifestaciones
de su vida afectiva,

Como una lei psicolojica informa que el sentimiento es la
parte ménos variable de la vida mental, se comprenderi que
las condiciones afectivas de la raza habrian seguido trasmi-
tiéndose mas o ménos integras i habran de sostenerse en
ella hasta el iltima término de la evolucion. Es ilusorio, por
lo tanto, esperar efectos rapidos de la sola instruccion,

La propia tenacidad se observa con algunas pasiones, El
odio, la venganza, el juego de azar i los celos, se profundi-
Zan en su ser.

El araucano odia de un modo intenso i sorde. Cuando se
cree despreciado, perseguido, robado, la pasion se hace per-
manente, obsesiva.

Asi odi6 a los espanoles, despues a los chilenos i asi odia
hoi a todos los que le arrebatan sus terrenos. En esta pasion
estd ineluida su aversion a los brujos, a log que danan con
maleficios.

Los accesos de colera estallan a veces con el odio; en otras
éste permanece reconcentrado,

La venganza, desmesuradamente estendida en las etapas
inferiores, se deriva del odio. Premeditada, lenta por lo co-
mun, en el arancano se aceleraba i asumia caracteres de
marecada crueldad. El malon o el ataque armado por perjui-
cio reeibido, real o imajinario, fué la forma tipica de la ven-
ganza araucana.

La pasion del juego de azar ajita su ser con no menor
violencia que las otras. Antignamente jugaba el indio i jue-
ga todavia con estrépito, easi con ira: grita llamando a la
suerte con las palabras carinosas de hermana, madre i otros,
como lamngen, lamngen, cipape, cipape (hermana, hermana,
que vengas, que vengas). Cuando la suerte no lo favorece,
profiere violentas imprecaciones. Se golpea el pecho con
fuerza, suda i se ajita, Suele estar empenado en una partida
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dias enteros. Juega en proporcion de lo que tiene, dinero,
objetos i animales.

Uno de los juegos sedentarios mas practicados al presente
es el quechu cahue, especie de dado trinngular, con puntos en
las caras; seis palitos sirven de tantos. Preficre el mapuche
el de habas, acar ewdehue en las reducciones del norte §
aguarcudén en las del sur).

Un joven indijena deseribe el dltimo en estos térmi-
nos (1).

«Para jugar a las habas se toman en primer lugar ocho
de un mismo eolor. Por un lado se raspan i esta parte se ti-
fie con carbon. En seguida se salpican, es decir, la eubren de
pequeiios hoyitos con una lezna o punzon.

Despues se tiende una manta doblada, o una frazada. que
los araueanos laman pontro.

En seguida se toman diez palitos como de un centimetro
de largo que sirven para anotar lo que se va ganando. Se
denominan cow.

Los jugndores se sientan uno en eada estremo del pontro
i principian en el mismo momento que lanzan las habas al
aire a eantar de amor, de su padre, de su madre, de sus her-
manos, en fin, de lo que se les viene a la eabeza

Las habas se toman i se dejan caer desde una altura de
un decimetro i al mismo tiempo de soltarlas se da un zolpe
con las palmas de las manos. Cuando todas carn negras o
blancas, segun el color de las habas, valen dos palitos i cuan-
do caen cuatro negras, un palito (2.

Cuando pierde uno sigae el otro. Se da por terminado eljue
go, cuando uno de 1os jugadores ha pasado cuatro veces los
diez palitos.

Los jugadores forman una gran bulla, que se puede oir a
dos cuadras de distancia.

(1} Relacion eserita para el antor.

(2) Sino eae alguno de los wimeros 4 v 8, Ins hahas pasan al otro
jugador. Guua el que por 4 veces e lia quedade primero con los pa-
litos,
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Este juego lo llaman los araucanos aguarcudén. Este en-
tretenimiento, despues de la chueca, es el mas bonito i gra-
eioso que he vistos.

Pasion bien caracterizada en el indio ha sido siempre el
celo eonyngal. La mujer admirada por otro o simplemente
tratada con familiaridad, despertaba los eelos del marido.
La causa que obra como jeneradora de los celos en el ma-
puche es la idea de la desposesion de una propiedad, de un
robo propiamente dicho. Las tendencias agresivas de esta
pasion motivaban en la colectividad hondas perturbaciones,
esteriorizadas a veces en el malon i ¢l homicidio.

Merece mencionarse tambien el sentimiento de la propie-
dad tan estrechamente ligado con la organizacion i la posi-
bilidad de adelanto social. El amor a la propiedad ha ido
creciendo a medida del lento progreso de la sociedad. Pri-
mero de tribu, despues familiar, manifiesta ahora tendencias
a individual.

El deseo de adquirir se fortifica en el mapuche. La idea
de posesion i defensa de sus tierras se hace fija en su espi-
ritu, llena sus atenciones, sacude su apatia.

De aqui nace un comienzo de ahorro, que, excitado con
tiempo i diserecion, influiria en el progreso de la colectivi-
dad mapuche.



CAPITULO XVIII
La veluniad i ¢l eardcier

Caractéres jenerales de ln voluntad del aravcann.—Sus tendencias
irreflexivas i mudables.—Su deficiencia de actividad. La foerza
de I tradicion.—Su insuficiencia de enerjia voluntaria en la gue-
rra—La imitacion, —El camieter arancano,

Ohservando sistemiticamente la personalidad mental del
araucano, se llega a la conelusion de gue no esti bien dota-
do en lo referente a la voluntad. Aparece ¢sta constituida
por un conjunto de hibitos espontineos, Se halla suprimida
en ella o poeo desenvuelta la deliberacion, la cual, a la vez
de la resolucion i la ejecucion, entra en ¢l desarrollo de la
voluntad reflexiva o superior.

La resolucion, ademas, es pronta i viva: pasa inmediata-
mente al acto.

Su ejecucion tampoco se realiza con perfeceion i suele sus
nenderse antes de concluir.

Al contrario, en la actividad voluntaria los deseos no de
terminan actos sin la reflexion i sin que medie, por consi-
guiente, un intervalo bastante marcado entre el pensamiento
i la ejecucion.

Provienen de estos caractéres de la voluntad del indio sus
tendencias irreflexivas i mudables. Sus impulsiones lo arras
tran eon violencia a la accion; rara vez le dan lugar a la re
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flexion, lo dejon duenio de i mismo. Pero la accion dura po-
eo, perque sus estados intelectuales i sensibles son pasajeros.

La vivacidad de sus impulsiones no significa que tenga
iniciativa, actividad. La misma repulsion al esfuerio intelec-
tnal se estiende al fisico. Se inclina, pues, a la inereia. Cual-
quier esfuerzo prelongado lo cansa pronto i le impone un
largo reposo. Por eso reparte su tiempo entre el apresura-
miento febril i la inaceion de la ruca i dela bebida. Los ejer-
cicios corporales tienen el estimulo del amor propio i la fuer-
za del juego de azar.

No seria exucto clasificarlo entre las razas perezosas; pero
no hai exajeracion en decir que su falta de perseverancia
para el trabajo supera a su eapacidad de labor.

Las induetrias del sur no han recibido mmea, ni reciben
todavia el concurso del brazo araucano,

El conocimiento de la distribucion del tiempo en las fae-
nas agricolas, que son las que ocupan su actividad, comprue-
ba este aserto. Kl mapuche siembra el trigo en abril o mayo.
En diciembre o enero efectia la cosecha i vende o entrega
este cereal a las hodegas. En febrero i marzo barbecha la
tierra. En octubre dedica algunos dias a la esquila i venta de
lana. En las agrupaciones del este se agregan a estas ocupa-
ciones la recoleccion del pinon i el viaje a la Arjentina, entre
enero i marzo. Quédale, en consecnencia, un largo intervalo
de inaceion, el cual distribuye entre los trahajos complemen-
tarios, accidentales, que no exijen un esfuerzo continnado, i
entre las diversiones, particularmente el juego primaveral
de chueca.

En un espiritu tan dominade por la fuerza de la inercia,
debe necesariamente presentar grandes dificultades el tratajo
de modificar los habitos legados por jeneraciones anteriores.
En todo tiempo, hasta hoi dia, esos babitos inmutables han
sido la causa del respeto relijioso por la tradicion, el cual,
fijando las instituciones i las costumbres, ha entrabado la
evolucion de este pueblo.

Es de notar que la mujer araucana aparece ménos capaz
que el hombre para recibir modificaciones. Se apega con
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mas fuerza a las ideas i usos establecidos. Ha podido notarse
este espiritu conservador en la mayor resistencia que opo-
nen a la propaganda de 10s misioneros, al cambio de traje i
al abandono de la poligamia. Ellas, como esposas, incitan al
hombre a que tome otras mujeres; ellas tambien, i mui poco
los varones, burlan cruelmente a Ias ninas indijenas que lle-
gan de los colejios vestidas al modo eivilizado.

La insuficiencia de enerjia voluntaria que el andlisis psi-
coldjico asigna al araucano, parece estar en contradiecion,
segun la historia, con la voluntad constante i estraordinaria-
mente firme gque este pueblo ha necesitado desplegar para
resistir la dominacion del eoloso espafnol en una lucha secu-
lar, La contradiccion desaparece si se atiende a que la resis-
tencia se verificaba de ordinario por giipos o zonas i de un
modo sucesivo; en un tiempo se levantaba uno i a continua-
cion otro, proximo o distante. Eran esplosiones violentas i
breves, en concordancia eon la variabilidad de sus impulsos.

La voluntad dirijida a la guerra se ha manifestado asi en
las sociedades birbaras, Si los conquistadores han sometido
unas intes que otras, débese a circuntancias favorables del
medio, de orgenizacion social de los grupos | de clementos
disponibles.

En el araucano se ve una tendencia bastante pronunciada
a la imitacion, con respecto a las acciones, Fsia facilidad de
imitar se funda especialmente en ¢l desenvolvimiento de sus
érganos visuales i auditives. Indica asimismo que no puede
formar la idea de una accion sin ejecutaria

Mediante el movimiento imitativo, el araucano posee nna
mimica uniforme en sus ceremonias, juczos i vida domés-
tica. ;

En sus adquisiciones imitativas hai que colocar su destre-
za en el manejo del caballo i de las armas. Fsta tendeneia
a la imitacion se habria podido aprovechar en el desarrollo
de su voluntad, pero a ello se han opuesto su antipatia a la
raza dirijente i la distancia en que ha vivido de el

Fstos elementos de la voluntad, como los afectivos e inte-
lectuales, entran en la formacion del cardctor araucano. A



eausa del jénero de vida uniforme, orijinado a su vez por las
disposiciones psiquicas comunes, este caricter no presenta
las diversidades cousiderables qué a este respecto se notan
en los pueblos civilizados.

Para delinear la fisonomia moral del indio no so requiere
Ia enumeracion de pormenores que g6lo aparecen en algunos
tipos, aunque con cierta intensidad, sino los rasgos ma< no-
tables i permanentes de Ia raza.

Descuella su cualidad de versatil, a virtad de su instabili-
dad mental, que le impide contraer su atencion prolongada-
mente sobre un mismo objeto o idea.

La supersticion determina gran parte de los actos de su
existencia, porque su imajinacion es riea en ficciones.

Manifiéstase imprevisor por la limitacion de su memoria
i de su poder para asociar i jeneralizar las ideas. No se en-
cuentra apto para deducir de hechos pasados i presentes los
que sobrevendran en lo futuro. Por eso vende sus animales
i cereales sin dejar los necesarios para el sustento del ano,
o los consume de una sola vez en sus fiestas de familia o de
indole relijiosa.

Sus inelinaciones mui materiales esplican su incapaeidad
para subir a lo gque esti mas enci'na de la satislaceion de sus
necesidades urjentes i concebir ideales.

Lav rapidez con que el araucano pasa del pensamiento al
acto, da a su caridcter una estremada violencia. En raras
ocasiones su emotividad se halla inhibida por la reflexion.
Refrena sus primeras movimientos cuando un movil de inte-
res o de temor lo obliza a replegarse en si mismo. Entonces
disimula su pensamiento, no avanza opinion, se esconde tras
un mutismo estudiado. Tal es sobre todo la conducta que
observa en su trato con los individuos gue reputa sus enemi-
gos, por lo comun de orijen espanol, con los cuales toma una
apariencia calmosa, un aspecto frio, una actitud indiferente.

El odio i la desconfianza avivan sus tendencias a la astu-
cia. Miente para desorientar, finje creer lo que se le afirma
para sacar ventajas posteriores o para aplazar una solucion.

Sus inclinaciones a la astucia no han variado en las diver-
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sas époeas de su historia. Hoi el mapuche abre una breeha
disimulada en el cierro del camino piblico para que pene-
~tren por ahi a su propiedad los animales perdidos; otras ve-
ces los espanta hicia una laguna o rio para que se ahoguen
i sus duenos los abandonen. Si conduce por un camino una
porcion de ganado vacuno i encueatra algun animal en su
trayecto, lo incorpora al medio para que pase como suyo.
Algunos mapuches seé cubren con ramas de arboles i cerea
arman trampas con lazos para cazar corderos; asi se sustraen
a la vijilancia de los pastores i la perspicacia de los mismos
animales. Para perder la huella, cuando se les persigue, tra-
zan confusos rodeos, se meten a los rios i suben a los cerros.

Aplicaban dntes a la guerra esta inclinacion conjénita de
la astucia, sobre todoe para tender emboscalas al enemigo.

Su incontinencia en la bebida ejerce un influjo preponde-
rante en su inclinacion al ocio, en el acrecentamiento de sus
alucinaciones i el estallido pasional, Es un hibito heredado,
lo que contribuye a gque pese solwe &l con una fuerza que
nada ateniia.,

El araucano es vanidoso a causa del abultamiento del
amor de si i de la vida aislada en gque lo mantiene su orga-
nizacion social. Siente con vivacidad el deseo de alabanzas
i por adquirir aplausos resiste las fatigas, realiza largos via-
jes i se vuelve prodigamente jeneroso. Consecuencia natural
del espiritu de vanidad es su indole ceremoniosa.

El egoismo se dilata en lvs rasgos de su caricter. Nace
del sentimiento familiar, que reduce el interes al circulo de
los parientes, cuando mas al grupo, nunca a la sociedad.

Su crueidad de otras épocas se esplica por la [alta de je-
neralizacion, que no le permitia formarse nocion del dolor
ajeno por el propio. Su erueldad de todo tiempo con lasmu-
jeres se debe a su movibilidad afectiva, fuera del reconoci-
miento de la fuerza del hombre que aqucllas hacen implici-
tamente.

Su inclinacion al robo se orijina de sv incapacidad de dis-
tincion entre el bien i el mal.

Es fatalista por ausencia de espiritu critico. Ve en sus



desgracias irremediables la intervencion de los espiritus
malignos i en sus éxitos, la de los jenios protectores. Se ope-
ra de este modo una abdicacion de la voluntad. Asi llega a
comprender el observador la calma del araucano para afron-
tar los sucesos desgraciados, su tranquilidad delante de la
muerte, el respeto que profesa a las machix i adivinos, su fé
ciega en las operaciones de la majia.

Entiéndase por los que han formado la orijinal escuela de
ensalzar o deprimir al araucano, por desconocimiento de sus
costumbres i psicolojia, que no es deliberadamente malo,
como pudiera deducirse de la enumeracion de sus rasgos
caracteristicos, sino que sus cualidades negativas corres-
ponden a toda colectividad barbara de igual desarrollo
mental.
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CAPITULO XIX.

La asimilacion.

Lo que ha sido Ia ensetanza indfjens.—El estudio de la velijion en los
colejios de indijenas.—El de nociones de cilenlo, jeografin i gra-
mitica.—La educacion de jovenes indijenas en los liceos i sus re-
sultados negalivm—l‘-cqmidml de asimilacion intelectual en
¢l indio.—Caracteres de mn buen sistema de educacion indijena.
—La opinion de un pedagogn de la mza.—Dos ciclos del progra-
ma indijena.—Colejios esclusivamente indijenas.—Los profesores
indijenas i los idiomas.—Graduacion de eseaclas.—Su organiza-
cion como internados.—Como acepta el mapuche la edueacion. —
Ofras institaciones de asimilacion.—El erédito agricola.—Las
vias de comunicacion.—Industrins locales indijenas —ElL estado
social del sur i el indio.—Esperanza de un tipo mejor.

Para obtener un provecho real en la obra larga i comple-
ja de la asimilacion araucana, hai que considerar el proble-
ma en dos aspectos diferentes: el de la educacion del nino i
el social o la coexisteneia en un mismo territorio de la po-
blacion nacional i los restos indijenas sobrevivientes, dos
elementos étnicos separados, que no tienden a mezclarse.

En todas las épocas de la historia de este pueblo, la ense-
fianza indijena ha sido un fracaso, i en estos Gltimos anos
en vez de atenuarse el mal, ha continuado en sus antiguas
condiciones,

Hasta el dia no e ha atendido sino al fin téenico de la en-
geflanza. Con métodos rutinarios o con Olros que no son
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adaptables al desenvolvimiento del nifo indijena, se le ense-
fa, por profesores chilenos, a leer i a medio escribir, para
continuar en seguida con algunas nociones de cdleulo, jeo-
gralia i gramatica.

En la ensefianza antigua de los misioneros, se daba ade-
mas al catecismo i al dogma un desarrollo superior al de las
otrag nociones. Todavia en los colejios congregacionistas i
protestantes se da cabida desproporeionada al programa re-
lijioso, como medio de conversion.

Se han comprobado ya las difienltades que obstacolizan
la accion del factor relijioso en el mejoramiento moral e in-
telectual del indio, tanto porque no recibe integros los prin-
cipios qnue se le inculean, cuanto por su incapacidad para
comprender las abstracciones dogmaticas. El mapuche pue-
de repetir algunos dogmas, pero como vanas férmulas i no
como especulaciones accesibles a su razon.

De manera que en los pretendidos resulrados de una en-
sefianza relijiosa rapida, sin nuevos hibitos creados, existe
un error de hecho o una simple simulacion de la conve-
niencia.

Las nociones superficiales de aritmética, jeografia, gra-
mdtica i moral, contribuyen a que el niio araucano esperi-
mente lijeras modificacionas mentales. No cabe duda de que
al volver a su medio, todas esas adquisiciones embrionarias
se borran pronto, o quedan como ideas inaplicables a la rea-
lidad indijena. Es esta una cultura en apariencia, un lijero
barniz que el tiempo digipa.

Hecho con amplitud comprobado es que un joven educa-
de incompletamente en la ensefanza secundaria, sin un pro-
cedimiento especial, i que ha permanecido uno o dos anos
en el liceo, va perdiendo toda senal de eduecacion cuando
vuelve a su medio natural. En algunos presenta por mas
tiempo resistencias a la regresion, pero el tenaz influjo an-
cestral concluye al fin por arrastrarios en la edad adulta a
la vida de los suyos (1). Si se le arranca definitivamente de

(1) El autor ha llevado durante seis afios uo apunte detallado de



e
su medio i se le deja en otro mejor, se producira un avance,
mui lento ciertamente.

Las enalidades intelectunales de una colectividad atrasada
se modifican por lo jeneral en la superficie con la eduea-
cion; las del caricter casi escapan del todo a su aceion, por-
que persiste con tenacidad el alma de la raza, formada por
el medio familiar, por la tradicion de una o varias jenera-
ciones,

Mucho se ha debatido acerea si el indio tiene o no aptitu-
des para la asimilacion intelectual. Evidentemente que, no
existiendo en su cerebro causas morhosas, su capacidad
existe, pero limitada, conforme a una mentalidad insuficien-
te, que exije parasu integracion una serie de desenvolvi-
mientos graduales.

Si ha aparecido hasta hoi ménos asimilable de lo que es
en realidad, débese a que nada o bien poeo se ha hecho en
la obra de su educacion racional.

Por consiguiente, todo sistema de edacacion indijena ha
bra de encaminarse en primer lugar o la parte psicoldjica
o al plan de construccion mental, diverso por completo al
aplicable al hombre de raza adelantada. Habri que aten
derse tambien al aspecto social, o a lo que concierne a la
aplicacion prictica de los conocimientos adquiridos.

I'na idea del estado de intelijencia i de las aptitudes del
nifio araucano, da la siguiente esposicion que hace un maes-
tro de colegio misto de indijenas (1)

«Hacia ya cerca de dos semanas que estaba en este esta-

los jovenes indijenas que han asistido al liceo de Tewnes, en periodos
de une a tres aios. La mayoria absoluta ha regresado a sus reduccic-
nes § contraide  matrimonio con ninas mapuches. Por escepeion han
ingresado algunos a Escuelas Normales. Los que uelven a sus lnga-
res conservan s el traje civilizado, lo que vale ya un adelanto en sus
lhtbitos. .

(1) Del normalista don Manuel Manquilef, orijinario de Quepe i
profesor del colejio que Ta <Mision Inglesas sostivne en Maguehae,
un poco al sur do Temuco.
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* blecimiento, cuando formalicé mis clases con los nifios de
mas intelijencia i con tan mal resultado, que durante varios
dias no pude hacerlos hablar, pero si, sumaban, restaban i

con toda perfeccion i me parece que, segun
el espresivo decir chileno, «corrian como corren las aguas .
de los rios.»

El nifio indijena al ingresar a la escuela, aunque es de
elevada estatura, no tiene sus sentidos desarrollados, pues
&l no se fija en lo que existe a su alrededor.

Por eso, la primera tarea del maestro seri desarrollar los
sentidos paulatinamente i esto lo consigue por medio de las
lecciones objetivas; ademas, con éstas, conjuntamente con el
desarrolle de los sentidos, logra el desenvolvimiento gra-
dual de Ia intelijencia i es emténces cuando el nino puede
formar abstracciones. $

Mui bien se sabe gue todas las ideas, aun las mas abstrae-
tas, son el producto de procesos psicoldjicos que se fundan
en las percepeiones i éstas, a su vez, se hasan en las sensa-
ciones.

Resulta, pues, que las leeciones objetivas ejercitan el ra-
zonamiento del nino.

Ahora, al enriquecer la ictelijencia con nnevas ideas el
nino tiene necesidad de manifestarlas i esto contribuye po-
deresamente en el desarrollo de la lengua materna.

De aqui entonces la gran necesidad e importancia de en-
sefiar en las escuelas la leccion objetiva, porque ella eonsti-
tuye el tronco de donde parten las demas asignaturas.

El ramo que entre los indijenas da tan buenos resultados
come el proporcionado por las leeciones objetivas, es la reci-
tacion, porque ésta es una verdadera leccion objetiva para
los mapuches.

Examinando el método para analizar una poesia, se com-
prenderd la razon para lamarla leccion objetiva.

Al wratar la poesia, en primer lugar se arregla un cuento;
en éste debe obrar casi siempre un personaje i éste recita
la poesin; otras veces obran varios, diciendo uno una parte
i otro la otra, ete. Todo esto se hace en el idioma mapuche,
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De modo. pues, que al leerse la poesia en castellano ya se
sabe su traduccion.

Los nifios desean la reeitacion; pero el escaso tiempo im-
pide darles mas clases tan ellangelu, privilejindas, como
dicen ellos.

La otra clase que necesita atencion preferente en las lla-
madas esenelas araucanas e la ensefianza mannal.

Por el escaso tiempo se ensefian #6lo los signientes ramos:

Leetura i Recitacion, nociones de Gramitiea, de Aritmé-
tica, Jeometrin, Jeografia ¢ Historia, meras copias en vez
de Dictado, Dibujo, Caligrafia, Mapuehe i Relijion.

Para inculear conocimientos de estos doce ramos se dis-
pone diaviamente de dos horas i media, con una pauvsa de
veinte minutos,

Ademas, uno de los instructores hace semanalmente una
hora de elase de las asignaturas de Jimnasia i Canto,

Facilmente se desprende que los eonocimientos propor-
cionados gon por demas incompletos; los programas tanto
por sus métodos como por su distribueion son antipedagd-
jicos, i el lapso de tiempo para las clases, por demas defi-
ciente.

Tal es en resimen, el horavio de las clases de la seecion
mas adelantada de Ia escuela mejor implatada entre los
indios.

El contacto con los nifios indijenas me ha hecho llegar a
las siguientes conclusiones:

I. Ramos Literarios.

a) Aptitudes.

1) En ambos sexos.

Manifiestan los ninos indijenas gran interes i al mismo
tiempo mucha aptitud para las clases de Recitacion, Jimna
sia, Canto, Caligrafia i Dibujo.

Como on ln primera clase de Jimnasia aprendiesen a
marcar el paso, al romper la fila esclamaron: «Tufd wid
soltaw reké yeniayii tain namun ka tain kalils; <abora lle-
VATEMOS NUestros cuerpos i nuetras piernus como un sol-
dada.s
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" 2) En el sexo masculino.

El hombre piensa mas ripidamente que la mujer cn Arit-
mética, Jeometria i posee mas desenvoltura para hablar i
leer en el idioma mapuche.

3) En el sexo femenino.

La mujer es mucho mas ealmada que el hombre para los
edlculos eseritos i orales; pero mui segura; sus contestacio-
nes siempre son satisfactorias.

Manifiesta la mujer araucana un gran amor a la recitacion,
caligrafia i al canto,

La diferencia que existe entre el hombre i la mujer arau-
cana para raciocinar depende dniea i eselusivamente de la
educacion que reciben en el modesto hogar araneano,

b) Dificultades.

Tanto el hombre como la mujer, manifiestan gran dificul-
tad para comprender las lecciones de gramitica i jeografia.

1. Clases industriales,

a) El sexo maseculino.

1) Aptitudes:

Los nifios manifiestan mucho interes por la elase de ear-
pinteria, i aumenta mas su alegria cuando pueden hacer ob-
jetos de su uso.

Manifiestan amor por la agricultura, a juzzar por las siem-
bras que van aumentando de afo en aiio.

Los insignificantes resultados obtenidos por los mapuches
en las escuelas indijenas, son debidos tambien al desconoci-
miento completo de los métodos,

Mui sabido es que en las escuelas que no existe un método
de ensenanza no hai un desenvolvimiento gradual i sistemi-
tico de la mente del nino.

Tal cosa, parece, suceder con las escuelas actuales para
ninos indijenas; baste decir gne si el edacador del presente
siglo visitase algun establecimiento, ninguna diferencia en-
contraria de las lamadas <escuelas pagadass.

En muchas ocasiones la falta de preparacion del macstro
obliga al casi dejenerado araucano a practicar algun oficio
gin la prévia teoria sencilla i gradual; el indio, al verse de
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improviso frente al trabajo superior a sus fuerzas, se fastidia
i viene l6jiea i naturalmente el desaliento i la desercion.

Al mapuche siempre se le acusa de ser refractario a la ei-
vilizacion, i ademas de mui neglijente i torpe; pero la es.
plicacion de esos conceptos se hallan en las clases indus-
triales.

Séame permitido decir que en las escuelas de indios, éstos
con su trabajo pagan su alimento i su ilavado los grandes,
siempre que sean aprovechados, su poea educacion.

Otra causa secundaria por que los resultados de las escue-
las araucanas misionales son en parte deficientes, es la gran
preponderacia de la ensenanza reiijiosas.

Se nota, pues, la conveniencia de graduar la ensefanza
indijena conforme a sus fines psicoldjicos i sociales.

Al par de iniciar al nifo araucano en la ensenanza rudi-
mentaria de la lectura, hai que emprender la tarea de for-
mar sus nuevos caractéres mentales. La lahor educativa
dirijida al infante de sociedad civilizada, es de direccion; de
construccion, la aplicada al indijena. En esta primera fase
de la educacion indijena entrarian como trabajos esencia-
les despertar la atencion que tanto se relaciona con todas
las funciones psiquicas; erear Ia memoria i no los ejercicios
mnemdnicos, que suelen inducir a error acerca del verda-
dero desarrollo intelectivo del indijena; adiestrar la ima-
jinacion para descartarla de la exuberancia de ficciones i
utilizarla en beneficio de las otras facultades: seguir, en su
ma, durante todo el eurso de la ensefianza la obra de estas
adquisiciones mentales hasta llegar a educar, en lo posible,
el raciocinio, el sentimiento i la voluntad.

El segundo grado del programa indijena comprenderia los
eclementos de ciencias usuales (ealcule, sistema métrico, no-
ciones de los principales fendmenos eelestes i meteoroliji-
cos, de ciencias fisicas, caltura e hijiene). Conjuntamente a
los conocimientos anteriores se aplicaria, del modo mas ri-
pido, la ensefianza agricola para los hombres i profesional
para los dos sexos. El araucano es agricaltor i, por lo tanto,
no estaria en lo prictico perder de vista este hecho capital,



que puade considerarse uno de los puntos de arranque del
Progreso economico.

- Un plan de ensefanza araucana para ser completo, exi-
jirin la fundacion de escuelas esclusivamente indijenas i
graduadas en conformidad a los programas especiales.

No se acomoda bien el joven araucano en los estableci-
mientos de nifios nacionales. Se ve ahi en un ambiente hos-
til & su raza, en donde se le convierte en blanco de sarcas-
mos i burlas, i en donde se obra, se siente i se piensa de tan
distinto modo que el suyo; se ve aislado, aburrido i en el
trascurso de algunos meses piensa en irse,

La direccion de estas escuelas se onecargaria a maestros
indijenas, con preparacion pedagdjica sufiviente. Cuando se
encarga a educadores chilenos, los resultados son lentos, easi
nulos. No pueden éstos atender 1a primera fase de esta eduo-
eacion gino en su lengua. incomprensible para el nifio arau-
cano en este ciclo escolar,

La observacion acerca de este particular eompruaehn que
la tarea de dos meses de un maestro indijena supera a la de
un ane de otro que no lo sea (1),

Operacion prévia en este plan de ensefianza es que el in-
dijena adquiera la lengna hablada del pueblo dirijente. La
tarea resultard dificil si se efeetia metddicamente, dado el
enorme contraste entre los idiomas polisintéticos, como el
araueano, i los de flexion: pero no serd irrealizable, porque
una raza inferior toma de otra que la domina con menores
dificultades on conjunto de voees i frases que las instituciones,

El estudiante mapuche tendrd que hablar castellano pri-
mero. En seguida podrd pensar castellano. Esta lengua pasa
a ser indispensable elemento de educacion en ¢l segundo ci-
elo del programa, para los desarrollos superiores de la facul-
tad de reflexion.

Esta adquisicion de idioma, eomo la identidad de traje, se
cuenta entre los motivos primarios de acercamiento de la
raza inferior a la superior.

(1) Datos reenjidos por el autor entre profesores de la vaza.



Adaptable a este plan seria la siguiente graduacion de
@stablecimientos de ensefianza araucana, .

1.0 Escuelas comunales dirijidas por un maestro indijena.
Programa: construccion i:ental, leer i hablar castellano.
Lecciones en araucano.

2.0 Escuelas rejionales rejentadas por un maestro chileno
i un ayudante indijena. Programa: nociones de cileulo, sis-
tema métrico, fisica, cultura, hijiene, etc., con aplicaciones a
la agricultura, a la industria u oficios manuales. Castellano
eserito. Lecciones en eastellano.

3.0 Escuelas superiores profesionales en las provincias de
Cautin i Valdivia, con seeciones mejor montadas que las
otras, de agricultura, carpinteria, herreria, ete. Director
chileno.

No tendrian ningun éxito los establecimientos para mapu-
ches si po se organizaran en calidad de internados. El pro
tector de indijenas de Temueco, don Eulojio Robles, ilustra
este punto con datos dignosde tomarse en cuenta,

«A proposito del establecimiento de escuelas para indije
nas, debo hacer algunas ohservaciones sujeridas por el cono
cimiento que tengo de sus costumbres.

Si se establecen esternados en los campos, las escoelas no
tendrin alumnos sino en los primeros dias de su funciona-
miento, llevados por curiosidad, pero despues o careceran
absolutamente de ellos o la asistencia serd mui precaria.
Hai que tomar en cuentia que los indios no viven agrupados
en caserios, sino diseminados en vastas zonas i que si bien
es cierto que las rucas de los miembros de reduccion empa
rentados entre si estin mas 0 ménos cercanis, no seria posi
ble encontrar un punto céntrico para ubicar la escuela, i aun
encontrada esta situacion ventajosa, no podrian salvarse
otros serios obsticulos, como los malos caminus i el mal
tiempo, a lo que hai que agregar todavia, la falta de método
en la vida de individuos no del todo civilizados, que inte
rrumpen con frecuencia la continuidad que es indispensable
para el aprovechamiento escolar.

20
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‘Esos colejios deberian ser forzosamente internados.

Las escuelas de los padres capuchinos alemanes i las de
los misioneros evanjélicos tienen alumnos, sobre todo los
primeros, por ser internados, i ademas porque los padres les
proporcionan ropa i todo lo que necesitan.

A pesar de esto, los indios no permiten, por lo jeneral, que
sus hijos se recojan a ellos, sino despues de los trabajos pre-
paratorios de las siembras, i los retiran para las eosechas,
muchas veces dntes de terminar los eursos anuales. Simu!-
tAneamente con la creacion de internados en los campos po-
dria crearse en las ciudades, anexandolos a algunas escue-
las piblicas de los departamentos de Temuco, Imperial,
Llaima, Traiguen i Canete. 1 por esto podria principiarse i
seria lo mas pricticos (1),

La acertada organizacion de estos colejios llevaria la con-
fianza al animo del padre araucano, le impondria con evi-
dencia las ventajas de educar a sus hijos.

Como otros pueblos inferiores, los padres mapuches cre-
veron en un tiempo que la edueacion desviaba a sus hijos
de toda rectitud de miras, segun su concepto, i que los sus-
traia a la accion de sus mayores. Despues la aceptaron todos,
pero con un fin meramente utilitario i personal: deseaban
gue aprendiesen para que supieran defender las tierras i los
animales de las artimanas de tinterillos i la ambicion de ve-
vinos inescrupulosos. Ahora tienen una noeion mas clara de
la importancia de la educacion i ninguno la rehuye, pero la
postergan por las conveniencias materiales del trabajo del
hijo en la agricultura.

Las mujeres se manifiestan mas refractarias: se niegan a
que sus hijas reciban educacion para que no ahandonen su
hogar mi la «<idea mapuches (2).

(1) Interesantes son las memorias que anualmente pasa al Ministe-
rio de que depende el protector sefor Robles, particalarmente en lo
que se refiere a la condicion legal del indio.

(2] Segun la espresion de an cacigu: al dar informes sobre este
particular al autor.
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La educacion, con ser un medio eficaz para la incorpora-
cion del mapuche a la vida civilizada, no basta por si sola
para producir un cambio radical i rapido. Se requiere que
la lei, consultando el ideal social en que ha de rejir, se espe-
cialice con referencia al indio, no s6lo en cuanto al réjimen
de su propiedad i a su condicion civil, sino tambien al esta-
blecimiento de instituciones i medidas que atiendan a su
prosperidad econdmica.

Reportaria reales beneficios al indijena la organizacion
del erédito agricola. Hoi el producto de sus cosechas pasa a
manos de avidos especuladores, gue le han prestado trigo
para la siembra i el consumo, o anticipado dinero para sus
fiestas i gastos de esplotacion. La lei acuerda en otros paises
a los indijenas laboriosos, a titulo de estimulo, recursos es-
traordinarios, en animales, ttiles de labranza i de construc-
cion,

Desenvolver las vias de comunicacion que den acceso i
sus comarcas, equivale a crear la facilidad de trasportes i
los cambios comereiales. Excitando el instinto mereantil del
indio, desaparece su inactividad,

Protejer el establecimiento de modestas industrias locales
o gea en el mismo recinto indijena, contribuiria a dar em-
pleo a las aptitudes que se fueran formando en los colejios
araucanos e incrementaria ademas el comercio. Podria tener
opcion el obrero mapuche a la elaboracion del mobiliario de
escuelas rurales i a algunas obras de carpinteria i ferreteria
en puentes i construcciones fiscales.

Complemento de este cuadro de reformas que protejerian
la transformacion del mapuche, es asegurar la correccion de
la justicia en los litijios en que ellos sean parte i protejer
sus garantias individuales i sus intereses, con no ménos celo
que los del cultivador nacional o del hacendado de influen-
cias politicas i administrativas.

El estado social del norte del pais difiere mucho al del
sur. Aqui las iniciativas suelen tomar jiros inusitados, por-
que domina en los animos la idea de la fortuna rapida. La
division incompleta de la propiedad, la atluencia de una po-
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blacion animada de aquel propdsito, favorecen los choques
violentos de intereses encontrados, la improbidad oficial i 1a
anarquia de la sociedad, movida de este modo por fuerzas
desquiciadoras. El ménos apto para sostener esta lucha, de
efectos pasajeros, es el indio; de aqui la necesidad de pres-
tarle mayor proteccion.

Protejida la raza indijena i transformadas sus condiciones
econdmicas i con ellas las de existencia, su mejoramiento
moral vendri como consecuencia natural.

Los caractéres peculiares del araucano se iran alterando,
pues en el curso de una o dos jeneraciones mas hasta se bo-
rrarin en grado mayor o menor ciertas diferencias profun-
das de las dos razas. El cruzamiento que antes habia sido
malo para ambas, dara en adelante un tipo mejor que los
anteriores, por las condiciones sociales distintas en que se
habra producido.
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la machi.—La concepeion araucana acerca de los brujos.—
Operaciones de majia simpética.—Persistencia do la majia
al presente. . - .. i cmenecasa e e 21

CAPITULO XIL
REPFRESENTACION COLBECTIVA DE LA MUERTE.

Kl entierro provisorio en los siglos XVII i XVIIL—EL prinier
entierro en Ia actualidad. —La autopsia del cadiver.—Aten-
ciones con el muerto en ¢l periodo de espera de las seguin-
das exequias.—Las materias piitridas. —Duracion del'perio-
do de espera.—Invitaciones para el entierro final—FEl
atand.—Llegada de los invitados.—La ceremonia final en
1a actualidad. Kl ritual antiguo.—Lugares de sepultacion
en la antigiiedad.—Modos de sepultacion.—Los enterra-
rorios modernos.— Viaje del alma a la mansion de los muer-
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tos.— Ubicacion de la tierra de los muertos en las agrupa-
ciones modernas i en las antiguas. —Residencia de de las
* almas de los brujos. - La vida de ultratumba.—Metamorfd-
: definitiva de las almas concebida por los mapuches

hoi . - . SR e <

CAPITULO XITL
HL CULTO DE LOS HSPIRITIUS.

Representaciones relijiosas del clan totémico.—Progreso del con-
cepto del alma en la familia patriarcal.— Veneracion a los

__espiritus de los antepasados. —Espiritus poderosos.—Pillan.
1 —Espiritus malignos.—Los huecuve.—La Anchimalguen.
.. — El Meulen.— Alhue.— Representaciones relijiosas contem-
pordneas.—El respeto a los antepasados.—Espiritu supe-
rior derivado de la representacion de Pillan.—El Anchima-
llen actual.—Espiritus antiguos que persisten.—Las pie-
idras sagradas. —La ficsta relijiosa el ngillatun.—Los baile-

. profanos i sagrados. —Influencia del suefio en las ideas re-
_lijiosas.—Augurios de hechos ordinarios. — Formalismo
arsucano. — Esterilidad de la asimilacion por la relijion. .

CAPITULO XIV,
CONUEPCINNES MITICAS.
Idea jeneral de la formacion del mito araucano. —El mitismo en
¢l patriarcado.—La leyenda del diluvio.—La mitolojia
contempordnea.—Mitos de orfjen totémico.—Mitos antro-

IMBM—IM de cosmogonia de los mapuche.—Ras-
£o* comcordantes a los mitos araueanos. . . .. ... L.

CAPITULO XV.

CUENTOS MiTICOS.
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=" CAPITULO XVI

LA INTELIJENCIA,

Piii

ria. —Respeto del indio por los individuos de buena me-
mworia - -Los habladores.—El lhuerquen~-El pentuco.—
La imajinacion.—El razonamiento, —Precocidad del niio
araucano.— Uniformidad de los caractéres psiquicos. —Esta-
bilidad de las artes e industrins.—De la division del tiempo.

De las medidas de lonjitud i capacidad. -—Tlpn de inte-
lectualidad esterilizada . . . . ... .. ..

CAPITULO XVIIL
SENTIMIENTOR | PASIONES,

Bl sentimiento del pudor.—La simpatfa personal i amistosa.— Il
amor.—El amor propio.—Tenacidad del sentimiento,—La

pasion del odio.—La vengansa.—El juego de azar—Jue

go de habas. —FEl celo conyugal |

CAPITULA XVII
* VOLUNTAD | CARACTHE.
Caractéres jenerales de la voluntad del arancano.—Sus tenden
cins irreflexivas i mudables. —Su deficiencia de actividad.

—La fuerza de la tradicion.—Su insuficiencia de enerjia
voluntaria en la guerra.—La imitacion.—El eardcter aran-

CAPITULO XIX.
LA ASIMILACIOGN,

Lo que ha sido la ensefianza indijena.—El estudio de la relijion
en los eolejios de indijenas.—El de nociones de cdleulo, jeo-
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grafia i gramitica.—La educacion de jovenes indijenas en
los liceos i sus resnltados negativos,—La capacidad de
asimilacion intelectual en el indio.—Caractéres de un buen
sistema de educacion indijena.—La opinion de un peda-
gogo de la raza.—Dos eiclos del programa indijena.—Co-
lejios esclusivamente indijenas.—Los profesores indijenas
i los idiomas.—Graduacion de escuelas.—Su organizacion
como internados.—Cémo acepta el mapuche la educacion
——Otras instituciones de asimilacion.—El erédito agricola.—
Las vins de eomunicacion.-—-Industrias locales indijenas.—
estado social del sur i el indio.-—Esperanza de un tipo
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