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Carituro I
LA SOCIEDAD GANADERA

Después del alba iré iré

al otro lado del Cautin

iré a ver a mis animales

como estdn,

st acaso me han robado alguno.
Todos los iré a dejar juntos

iré a revisar mis animales

mis caballos todos iré a ver,

§1 acaso estan todos.

Canto mapuche
Lenz. 1896

En el siglo XIX nos encontramos con una sociedad mapuche que tiene muy poca semejanza
con la que conocieron los espanoles al llegar a Chile. Mas de dos siglos de guerras, batallas sin fin,
contacto también, comercio e intercambios, no han sido en vane. La sociedad mapuche ha modificado
su economia, su organizacion social y politica, sus costumbres incluso, en forma muy profunda.

La sociedad mapuche en el siglo XIX (hasta 1881) era una organizacion dinamica azotada
de profundas transformaciones. Ver a la sociedad araucana enclavada en el siglo XVI, sin capaci-
dad de evolucionar, es un error y una miopia historica. Aquella habia sido una sociedad preagraria
y premercantil -no habia comercio o por lo menos no en gran escala-, y la del siglo XIX fue una
sociedad con una economia mercantil muy desarrollada y con sectores agricolas ya constituidos,
aunque la agricultura no estuviera generalizada de igual forma en todas las regiones. Asi como en
la introduccion precisamos la situacion de los mapuches antes de la llegada de los espanoles,
ahora queremos precisar el caracter de esta sociedad en el momento en que se independiza Chile
de Espana, y antes de que comiencen los procesos que conducirdn a la ocupacion definitiva de la
Araucania por parte de las tropas del ejército chileno.

La segunda mitad del siglo XVIII al parecer fue definitiva para la sociedad mapuche. Tal
como se senalo en el capitulo anterior, la guerra bajo de ritmo y crecid el comercio entre el territorio
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mapuche y la sociedad espafiola-criolla del norte. La paz que se logrd en esos anos, permitio que
aumentara la poblacion y, por tanto, que un mayor numero de brazos se dedicara a tareas economicas.
El contacto con la sociedad colonial del norte influyd en los gustos y costumbres araucanos, incorpo-
randose una serie de productos provenientes del comercio. En definitiva, el sistema econdmico ba-
sado en la recoleccion de frutos, en la caza y la pesca, y en pequenas plantaciones de hortalizas, fue
reemplazado por una economia fundamentada en el ganado vacuno, ovejuno y caballar. Las huacas,
ovichias y cauellos, son tres especies que revolucionan la economia mapuche.

Las caracteristicas de la sociedad mapuche al comenzar el siglo XIX, se pueden resumir del
siguiente modo: el pueblo mapuche -en primer lugar- era una sociedad independiente en guerra y
paces inestables con la sociedad espanola. Controlaba -en segundo lugar- uno de los territorios mas
grandes que ha poseido grupo étnico alguno en América Latina. Se habian expandido a las pampas,
las habian ocupado y las dominaban desde la actual provincia de Buenos Aires hasta el Océano Paci-
fico. Era -en tercer lugar- una sociedad ganadera, esto es, la ganaderia era la principal actividad
econdmica mercantil. No era una sociedad autosubsistente, sino que poseia una fuerte orientacion
hacia el mercado. En cuarto lugar, hay que senalar que la introduccion en gran escala de la actividad
ganadera mercantil, provoca presiones en la estructura social y politica. Desde la segunda mitad del
siglo XVIII, la sociedad mapuche estaba pariendo una nueva forma de sociedad; se daba una contra-
diccion permanente y no resuelta entre la actividad ganadera y comercial, y las formas de organiza-
cién social antiguas y tradicionales. A consecuencias de esto -en quinto lugar- comenzo a darse una
marcada division social entre caciques (loncos), y guerreros (lanzas, conas). El cona surge como capo-
ral de los ganados (cuidador, vaquerizo, etc.), y a la vez guerrero para defenderlo y maloquear' a los
vecinos. Ya no es el cazador el que se convierte en habil guerrero, sino el jinete vaquero de grandes
pinos de ganado que se transforma en “lanza™, En sexto lugar, comenzo a producirse una alta concen-
tracion de los ganados y conas, luchandose por el control de los pastos (territorios amplios de talaje).
Unos pocos caciques fueron adquiriendo mayor influencia y mayor riqueza acumulada. En séptimo
lugar, como consecuencia de lo anterior, se fortalecieron las alianzas entre los loncos, provocandose
verdaderas formas germinales de centralismo politico. La alianza entre los arribanos, pehuenches y
pampas de Calfucura, dominaba las tres cuartas partes del territorio. Se habia unificado el mando y el
“Nido! Lonco” era cacique tanto en tiempos de paz como de guerra.

En resumen, era una sociedad en proceso de cambio, que crecia en riqueza a través de su
actividad ganadera mercantil, y se iba complejizando cada vez mds en su estructura interna. Analiza-
remos en detalle cada uno de estos aspectos.

Utilizaremos la palabra “malon”, “maloca”, “maloguear”, en la acepeidn general que le otorgan los mapuches, esto es,
“guemma”, “guerrear”, clc. Los malones pueden ser entre mapuches o contra huineas,

Para denominar a los guerreros utilizamos indistintamente ¢l vocablo mapuche “cona”, que cquivale a “soldado™, o la voz
castellana de “lanza”, 0 “mocetdn”.
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1. La economia ganadera mercantil

[lama la atencion la rapidez con que los mapuches se apropiaron de los animales traidos por los
espanoles. En otra parte ya hemos sefialado la enorme capacidad de este pueblo para adoptar y
reacondicionar a su servicio las técnicas, instrumentos y bienes que traia consigo el enemigo. Muchos
historiadores que consideran a los indios como unos bérbaros, solo se fijan en el intercambio de chaquiras,
lentejuelas, espejuelos y baratijas; pero se olvidan de los miles de caballos, ganado, semillas y plantas
de origen europeo que adoptaron los tan mal denominados barbaros. Ya los mapuches contemporaneos
de Valdivia se apoderaron de caballos espanoles y los comenzaron a usar. Para nosotros hoy dia parece
facil y normal, pero la mayor parte de los indigenas de América quedd anonadada con la presencia del
enorme animal. No asi los mapuches.

Los caballos se multiplicaron facilmente en las praderas fértiles de la Araucania; y a finales del
siglo XVI, después del triunfo de Curalaba, los mapuches tenian més caballos que todo el ejército espanol
junto. Aprendieron a reproducirlos y cuidarlos, transformandose en diestros jinetes.

Tgual proceso se realizo con el ganado vacuno y ovejuno, que reemplazo casi totalmente a los
chilihueques o carneros de la tierra, base de la ganaderia prehispanica. En el siglo XIX, cuando diversos
viajeros se internaron en el territorio, solo encontraron auquénidos en la cordillera y sitios remotos, la
laguna del Laja, por ejemplo.

Ya en el siglo XVIL, la busqueda de pastos y animales para comerciar habia llevado a los
mapuches a la cordillera, donde se mezclaron con los pehuenches, haciéndolos parte de la sociedad
mapuche, Posteriormente habian seguido incursionando hasta las pampas del lado argentino, ocupdn-
dolas plenamente a fines del siglo XVIIL De alli traian grandes pinos de ganado para vender en la
frontera con Chile central.

Como es logico, la guerra habia asolado las poblaciones mas cercanas a la frontera, por lo que
muchas familias se fueron retirando de los territorios conflictivos hacia lugares del interior que ofrecian
mayor seguridad. Estas tierras eran mas planas y con menos recursos para la recoleccion y la caza, pero
abundantes de pastos para el ganado. Es asi como la guerra y la actividad ganadera fueron cambiando los
lugares de mayor concentracion de la poblacion. Los llanos de la vertiente oriental de la cordillera de
Nahuelbuta y las planicies de la precordillera de los Andes, se poblaron més densamente que en el periodo
anterior. En cambio, areas tan conflictivas como Arauco fueron poco a poco despoblandose, por los peligros
que encerraban y por su inadecuacion para la crianza de animales.

La poblacién mapuche habia disminuido violentamente como consecuencia de la guerra y las
pestes, quedando solo un quinto de la poblacion inicial. Esto permitio que las familias ocuparan territo-
rios mayores, donde se establecieron en forma mas estable, dedicandose a la crianza de ganados. Es asi
que cada cacique comenzo a tener un lugar relativamente determinado, aunque sin llegar a la rigidez
propia de un sistema de propiedad privada. El mapu era de todos y cada familia se podia instalar en
cualquier lugar, siempre que no molestara al vecino. Sin embargo, ya a fines del siglo XVIII, para insta-
larse en un lugar despoblado era necesario pedir permiso al cacique mas cercano, considerado de
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alguna manera senor de ese territorio. Por lo general, si habia terreno suficiente, se permitia la insta-
lacion de nuevos vecinos siempre y cuando ayudaran en las guerras y malocas.

Dice un cronista de fines del siglo XVIIL: “Los indios, por lo comtin, todos son pobres y con
poca hacienda de campana, salvo tales cuales que tienen mucha hacienda de ganados, pero a ninguno
le faltan tres y mas caballos bizarros para la guerra en que tienen particular esmero. Siembran mucho
maiz, habas, arvejas, muchas papas y poco trigo; pero los pehuenches ordinariamente no siembran,
con los pinones de que abundan sus tierras y lo que compran a los espafioles y con lo que roban se
mantienen™. La economia agricola ganadera de subsistencia va dando lugar, en el siglo XVIII, a “tales
cuales que tienen mucha hacienda”, que van desarrollando una economia ganadera mercantil. Hay
numerosos testimonios semejantes’,

2. El comercio

La introduccion del comercio [ue sin duda la consecuencia mas importante de la actividad
ganadera, que ya no se trataba de una ganaderia autosubsistente, como era la antigua crianza de
chillihueques. A partir del siglo XVIII, comenzo un activo comercio fronterizo que transformé la socie-
dad indigena.

La palabra “cullin”, que hoy dia se traduce por dinero, es el término con que originalmente se
llamaba al ganado. Esta fue la moneda de intercambio con la sociedad huinca. El “conchavo” era el
proceso de intercambio de mercaderias, vestuarios, baratijas, azucar, yerba y alcohol por animales.
Fue el principal motivo de conflictos durante el siglo XVIIL, sobre todo en su segunda mitad.

El comercio indigena al final de la Colonia

Tal como se dijo en el capitulo anterior, uno de los temas principales de los Parlamentos
de la segunda mitad del siglo dieciocho, fueron los reglamentos del comercio entre los dos

Fray Antonio Sors, Historia del Reino de Chile, sitwado en la América Meridional. Crénica fechada en Saniiago el 17 de
diciembre de 1780, Publicada por don José Toribio Medina en Revista Chilena de Historia v Geografia, Ao X1. Tomo
XXXV, 2% trimestre de 1921, N°42,

A fines del siglo XVIII el comercio ganadero con Argenting, a través del llamado boguete de Antuco, era de gran
importancia. La ciudad de Los Angeles cra en la prctica una avanzada comercial en la frontera indigena. De allf
partian caravanas a comprar animales y alli llegaban las tropillas de caballos y vacunos. Los pchuenches adquiricron
fama por ser los intermediarios ganaderos. Es dificil realizar una estadistica del comercio ganadero, y ponderar su
imporiancia cn ¢l movimiento de ganados del pais. Solamente recordemos que en ese periodo se exportaba a Perd y
Fspafia gran cantidad de scho (para ¢l alumbrado y variados usos), cueros y cordobanes {cucros trenzados, cuerdas de
cuero, etc.), y carne salada y ahumada (chargui. por ¢jemplo). La [roniera cra un proveedor de gran importancia,
aungue no s¢ pucda estimar ¢l porcentaje que le correspondia.

50



pueblos. En Tapihue se habia prohibido la entrada desorganizada de comerciantes al interior del
mapu, y se habian organizado dos o tres grandes ferias anuales -al estilo europeo- en las que
podian congregarse libremente todos los comerciantes. No sabemos si se realizaron estas ferias,
pero si tenemos a la vista muchos testimonios que explican como se realizaba normalmente este
comercio’, Lo mds corriente era que un comerciante o grupo de comerciantes entrara al territorio
premunido de un pasaporte de las autoridades espanolas, y con la autorizacion de algun cacique
que le daba libre paso por el territorio. Los comerciantes se instalaban en algun lugar o casa de un
principal. Este invitaba a sus parientes y amigos a ver los productos que traian. Por cada mercade-
ria se establecia un precio en animales. Bastaba con la palabra del mapuche.

Los comerciantes y compradores hacian sus arreglos en animales; los primeros continuaban
su gira comercial y, luego de terminada, volvian recogiendo los animales comprometidos. Los articu-
los mas llevados eran el aguardiente y el vino, que obviamente provocaban numerosas pendencias’.
Los comerciantes, por su parte, no eran sujetos demasiado honrados. Hay numerosos testimonios de
que se trataba, por lo general, de aventureros muchas veces requeridos por la justicia del lado
espaiiol, que provocaban malestar entre los mapuches por sus estafas y robos. Es por esta razon que
las autoridades militares trataron de regular permanentemente el comercio entre ambos lados de la
frontera, como es el caso del Parlamento de Tapihue, donde se establecid que en las ferias hubiera
una comision de control cuya finalidad era evitar el surgimiento de conflictos.

Enel Parlamento de Negrete realizado el 14 de marzo de 1796 por el Gobernador don Ambrosio
0’Higgins, se establecio el comercio libre y la forma en que debia hacerse.

.y

Fray Antonio Sors, uno de los dllimos cronistas de la colonia espafiola, nos ha dejado una serie de relatos y noticias de la sociedad
mapuche de la segunda mitad del siglo XVLIL ] misionero franciscano estuvo en ¢l Parlamento de Tapihue de 1774 ¢n su calidad
de “guardidn” (cargo religioso [ranciscano) del Colegio de Propaganda Fide de Chilldn (conocido también como ¢l Colegio
Franciscano para Indigenas).
Como son tan interesados que no mueven pie si no se les paga, wsan mucho las pagas. Por paga no se
entiende olra cosa que un buey, una vaca, wn camero, un freno; v asi de esie tenor porgue ellos no usan
moneda acufiada de ninguna especie, v ast cuando ransitan sas tierras los espaiiofes tienen cuidado de
provenirse de aiil, agujas, tabaco, chaquiras, etc. para comprar lo que necesitan. No tienen otro comercio
que el de los ponchos v mantas, que hacen muchos, porque cada mujer ha de dar a su marido cada mes un
poncho o manta. Por este comercio tan deseado de Tos espanoles se han armado de los mejores sables,
espadas, machetes v hachas, que continuamente, sin reparar la prohibicion gravisima que tienen, ni los
darios que resultan, les llevan los malos espaiioles. Y stles levan vino v aguardiente dardn no solo los hijos,
sino que tumbien todas sus muferes”, terming exclamando el fraile misionero, gue ve la poligamia como
“invencidn ésta del demonio”. (Sors, Ed. citada, p. 342),
En ol siglo XIX tenemos varios relatos de viajeros europeos que se internaron en la Araveania, haciéndose pasar por mercaderes.
Podemos suponer que en ¢l siglo XVII ¢l tipo de comercio y la forma como se hacia no era muy diferente. Paul Treutlers
vijero alemin, lega a Valdivia y de alli realiza vanos viajes hasta llegar cerca de lo gue hoy dia s Temuco. Carga sus mulas
con chaguiras, tclas, espadas, agujas, tijeras y todo Lipo de articulo para hacer comercio. Lleva también el articulo mds aprecia-
do y valorizado, el aguardiente. Cuenta que se rebajaba el grado alcohdlico con agua, porgue scgin decian -o justificaban los
comercianics - a los araucanos “no les gustaba tan fuerte”. Con esta falsificacidn se hacian pingiies negocios. Se cambiaba cl
aguardienie y los otros productos (baratijas) por animales, caballos y vacunos. Paul Treutler. Andanzas de un alemdn en Chile.
1851-1863. Traduccidn de Carlos Keller. Editorial del Pacifico. Santiago. 1958 (Primera edicion alemana. Leipag 1882).
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De este documento interesa senalar algunas caracteristicas de interés para la historia
mapuche. En primer lugar, el titulo segundo, que dice a la letra: “El comercio de las dos naciones se
hace en todos los tiempos del ano...”. El documento sefiala que se trata de comercio entre naciones,
con lo cual se reconoce formalmente la independencia del territorio mapuche. Este documento estd
firmado en Aranjuez, sede del Rey de Espana, el 9 de febrero de 1797, por el ministro secretario de
Asuntos de Indias, don Eugenio de Llaguno.

El mismo tono del anterior se advierte en el articulo 14°, que exige “certificado de aduana”
para quienes pasan con productos, y sefiala los impuestos (“alcabala”) que deben pagar los comercian-
tes al “importar” productos al territorio criollo-espanol. Se exentan de estos impuestos el oro y los
caballos, como una forma de incentivar el comercio de ellos. No cabe duda de que el redactor del texto
estd hablando (en tono figurado 0 no) de comercio con un territorio que e libre.

El documento muestra el tipo de comercio existente y los principales productos, listados en el
articulo 16. La sal -un producto muy apetecido en las poblaciones de la frontera- era traida por los
mapuches desde Argentina y la Cordillera. Caravanas de mulas cargadas con piedras de sal llegaban
hasta Concepcidn y Los Angeles, provenientes de Salinas Grandes, a miles de kilometros de distancia,
en medio de la pampa, o de otras minas trabajadas por los pehuenches de la cordillera. Vacas, ovejas, y
yeguas eran también productos que “sacaban” los mapuches “de la tierra”. Aperos de montar y herra-
mientas de trabajo eran a esa fecha productos importantes de intercambio. No cabe duda que los trafi-
cantes llevaban mds vino y aguardiente que aperos y herramientas, como sucede hasta el dia de hoy. Los
viajeros extranjeros que se internaron en la Araucania durante el siglo diecinueve, cuando -después de
la Independencia- se abrid el pais a la visita de extranjeros no espafioles, nos han dejado innumerables
relatos acerca del comercio.

Antes de la ultima revolucion de este pais (se refiere a la Independencia) los araucanos
permanecieron enteramente libres; v como no eran molestados por los espanoles llega-
ron a las fronteras y mantuvieron un pequeno trafico. Proveian a los criollos y espano-
les de caballos de inmejorable calidad y tejidos de lana en cambio de pequenias cantida-
des de trigo y mercaderias europeas’,

El comercio de ganados era bastante considerable, y crecio mds atin en el siglo XIX. Antonio
Varas, en un informe presentado a la Camara de Diputados en 1848, dice:

El comercio les ha hecho dedicarse algo mds a la crianza de animales 1 siembra de
grano 1 ha exitado su actividad. Ya trabaja algo mds que las necesidades del indio
exigen; va desea proporcionarse las comodidades que el espanol goza, ya gusta vestirse
de los mismos tejidos 1 se empena en adquirir con qué comprarlos®.

Alejandro Caldcleugh, “Viaje a Chile en 1819", En: Viageros en Chile ( 1817-1847), Editorial del Pacifico. Santiago, 1955, p. 142,
Antonio Varas. “Informe sobre la reduccion pacifica del wermitorto araucana”, 20 de diciembre de 1848, Incluido como Anexo
cn la memoria del coronel Comelio Saavedra sobre la ocupacion de Arauco. Imprenta La Libertad, 1870, p. 25 y ss. del Anexo.
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La circulacion de moneda: la plata araucana

Hacia mediados del siglo XVIII, comenzo un fuerte comercio de animales basado en los “pe-

sos fuertes” de plata, que continud y se acrecento durante la Repiiblica. Esa plata no solo servia para
comprar mercaderias, sino principalmente para forjar aperos y confeccionar joyas de ese material’.
Existe un vivo relato, dejado por el viajero Smith, acerca de las actividades de un artesano platero
residente en el territorio araucano durante 1853.

Cerca de un pequeno estero llamado Chumalco, nos detuvimos en la casa de un platero
-artesano primitivo-, quien fabricaba espuelas y otros articulos para los indios y los
comerciantes. Su taller era un ranchito v sus herramientas de la clase mds tosca. Sus
mercancias eran rudas y groseras, pero ofrecian una bdrbara magnificencia, muy en
armonia con los gustos de sus clientes; porque los indios recelan de todo trabajo acaba-
do y pulido y tienen ideas propias respecto de lo que constituye la moda, que avin entre
ellos cambia de vez en cuando. Son tan fastidiosos para comprar un par de espuelas
como cualquiera bella francesa para la eleccion de un sombrero. Al mismo tiempo
tienen el mayor desprecio de todo lo que es imitacion, y el hueni (ganan, peon) mds
pobre con espuelas de fierro o aun sin ellas, se sentiria insultado con la oferta de un par
plateado o de plata alemana.

Ademas de los frenos, estribos, paguimones y aperos de plata, los indios uzan zarcillos,
prendedores y otros adornos del mismo metal, que es el unico que ellos emplean para
fines ornamentales.

No se les ve jamds con nada de oro. Existe una idea generalizada de que no usan el oro
porque lo consideran la causa de todas sus guerras con los espanoles y desean ocultar la
existencia de ese metal en su territorio; pero Sanchez (el lenguaraz o guta que acompa-
naba al viajero Smith) creta que no era esa la razon, sino mds bien que ello dependia
de la dificultad en obtenerlo, v de su incapacidad de trabajarlo y de probar su pureza.
Cuanto se fabrica en el extranjero no quieren comprarlo y lo mismo pasa con los
articulos de plata st no son fabricados por sus propios artifices o por alguien que viva
en medio de ellos y haya ganado su confianza.

La cantidad de plata usada en la manufactura de objetos para el comercio con los
indios es grande y como proviene exclusivamente de las monedas del pais, siempre hay
escasez de sencillo en todas las provincias fronterizas®.

Recientemente se ha publicado un trabajo sobre ¢sta materia. Carlos Aldunate del Solar, “Reflexiones acerca de la plaeria
mapuche”, En; Cultura, hombre y sociedad, Revista de Ciencias Sociales y Humanas. Pontificia Universidad Catdlica de
Chile, sede Temuco. 1984, pp. 1 a 19. Ver en la Bibliografia ¢l trabajo del hermano Joseph Claude que hemos consultado.
Smith. Los araucanos. Traduccién de don Ricardo Latcham, Santiago 1915, p. 93. En la edicién inglesa (Biblioleca
Nacional), New York 1855, aparecen hermosos grabados de costumbres mapuches de la época.
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El texto que hemos transcrito nos muestra el desarrollo de las relaciones mercantiles al inte-
rior de la sociedad mapuche de fines del siglo XVII y comienzos del XIX. Por una parte, el contacto y
el comercio llevaban a que los mapuches trabajaran “algo mas que las necesidades exigen”. Como es
sabido, una economia premercantil -sin acumulacion- requiere trabajar més alld de la satisfaccion de
las propias necesidades. Al mercantilizarse las relaciones econdmicas por el contacto con una econo-
mia mas compleja, se plantea la posibilidad de acumular riquezas.

Por tanto, ya no se produce solo para el consumo, sino para el intercambio. Sin embargo, este
estadio mercantil no estaba plenamente desarrollado entre los mapuches. El dinero carecia de valor
en simismo v, en consecuencia, no habia un concepto acabado de dinero como “valor de cambio™. E1
dinero era la plata, que servia para el intercambio, pero que también y muy principalmente, como se
ha visto, tenia un uso en si misma, como metal precioso para la confeccion de aperos y joyas.

Como es evidente, una sociedad sometida a este trajin de intercambios, presentaba grandes
diferencias con la que existia antes de la llegada de los conquistadores espanoles, descrita en el
capitulo primero. A la mitad del siglo diecinueve, Cornelio Saavedra afirma no haber querido realizar
un ataque contra los mapuches, porque “me detuvo la consideracion de que en el interior de la Araucania
se encontraban en esa época no menos de doscientos a trescientos comerciantes”. Como se supone,
una era la relacion que tenia el mapuche con los militares esparioles, criollos o chilenos, y una diferen-
te la que tenia con los comerciantes.

La araucanizacion de la pampa

Antes de la llegada de los espanoles a Chile, las pampas argentinas estaban habitadas por
pequeiios grupos indigenas no mapuches. Se trataba de grupos nomades, cazadores de handties (aves-
truces), guanacos y llamas. Los mapuches no tenian relaciones con la pampa y se circunscribian a su
territorio en el lado chileno. Lo mismo ocurria con los habitantes de la cordillera, los hombres de las
pehueneras. Hablaban otro idioma, y seguramente se relacionaban étnicamente con los patagones y,
en general, con los habitantes no mapuches de las pampas y la Patagonia®.

La mercantilizacion habia llegado a un nivel intermedio en que la moneda ain no adguirfa su cardeter abstracto de medio
general de intereambio (equivalente general). sino que poseia un valor intrinseco. Es propio y caracterfstico de una primera
[ase de mercantilismo

Como [uentes para este capilulo, ver los siguientes lextos: en primer lugar, los libros de Estanislao Zeballos, intelectual
argentino que viaja a la Pampa y Patagonia en la Campafia del Desierto del general Roca. Zehallos escribe varios libros
sobre los indios pampas; su conocimiento es fundamental. Del autor: Calfiscura v fa dinastia de los piedra. Hachette.
Buenos Adres. Edicion de 1961 (la la. edicion es de 1884). Esta edicion cuenta con un interesante estudio preliminar de
Roberto Giusti. Viaje al pais de los arancanns. Hachelie, 1960 2a. Edicidn), en que relata la campadia del desierto y la vida
de los mapuches en las pampas. Y sus otras dos monograffas: Painé v la dinastia de los zorros v Reimu, la reina de los
pinales, en que incursiona en el territorio pehuenche de la cordillera, Otro libro gue relata la situacion de la pampa es el
eserito por ¢l general argentino Alvaro Barros, que tavo a cargo durante muchos afios la frontera sur del lermitorio pampeano.
Alvaro Barros. Fronteras v territorios federales de las pampas del sur 1achette. 1959, Buenos Aircs. También son importantes

(Comtiniia en la pdgina siguiente)
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Una de las primeras consecuencias de la guerra con Espaiia, fue la bisqueda de lugares de
refugio. Muchas familias mapuches fueron a buscar lugares mas seguros donde vivix, y se internaron
en las pinalerias de la cordillera. Al parecer alli no entraron en guerra o conflicto con los antiguos
habitantes, sino que se mezclaron con ellos. (Canals Frau senala que los pehuenches fueron
“araucanizados” en la mitad o a fines del siglo XVII (1650 en adelante). esto es. a los 100 anos de
llegados los espanoles. Hay testimonios de frailes de Mendoza que senalan haber establecido contacto
con habitantes de las montanas, que hablaban un idioma diferente a los mapuches®. A partir de esa
fecha, los pehuenches se mezclaron con los mapuches, y comenzaron a hablar mapudungu.

Los pehuenches jugaron un papel muy importante entre los grupos mapuches, ya que eran
ellos quienes conocian los pasos cordilleranos. Los mapuches de uno u otro lado tenian que contar con
su apoyo para cruzar con sus ganados y provisiones.

A partir de la “araucanizacién” de los pehuenches, el paso hacia las pampas estaba expedito.
Canals Frau sefiala un hecho muy interesante: en 1541 los espaioles se vieron obligados a abandonar
la ciudad de Buenos Aires, recientemente fundada. Al parecer, se escaparon caballos y vacunos que
arrancaron hacia las pampas, donde poseian pastos abundantes y nutritivos. Lo concreto s que, pasa-
dos 150 a 200 afos, la pampa estaba llena de tropillas de caballos salvajes. La guerra que sostenian los
mapuches con los espaiioles requeria de caballos,y comenzaron a viajar a las pampas en su busqueda.
Al principio fueron los pehuenches quienes hacian de intermediarios de las caballadas, pero luego los
propios mapuches-pehuenches se internaban en las pampas. Canals Frau sefiala que 1725 es “la fecha
aproximada en que los ‘araucanos’ se establecieron definitivamente en las grandes planicies”.

los relatos de algunos vigjeros en la pampa durante ¢l siglo pasado: Guillermo Cox. Viage a las regiones septentriomales de
la Putagonia. Aparccido En los Anales de la Universidad de Chile. Volumen 23. Segundo wrimesire de 1863, Santiago de
Chile. Tomds Falkner. Descripeion de la Patagoma v de las paries contiguas de la America del Sur. Buenos Aires 1957, La
Perousse (Vovage autour dy mande. 1797) y Darwin (Vigje de un naturalista alrededor del mundo. 1899) dan aniecedentes
sobre las pampas y Patagonia, ¢l mal lamado desierto argentino

Hemos temido 1ambién presente el libro de Juan Carlos Walther, La conguista def desierto. ECDEBA. 1970, complelo
repertorio militar de lo que fue la campana contra los indios de la pampa. El primer estudio critico sobre la “araucanizacion
de la pampa” corresponde a Salvador Canals Frau, “Expansion of the araucanians in Argentina”, en ¢l Handbook of South
American Indians. Volumen 2. Washington. 1946, pp. 761 2 766. Recienlemente se han publicado dos trabajos sobre ¢l tema
que s necesario destacar: Horacio Zapater Eguioiz, “La expansion araucana en los siglos XV y XIX", en: Villalobos,
Relaciones fronterizas en fa Araucaniv. Pontificia Universidad Catdlica de Chile, pp. 89 103; y ¢l documentado trabajo de
Leonardo Ledn Solis, “Alianzas militares entre los indios araucanos y los grupos de indios pampas: La rebelidn araucana de
1867-1872 en Argentina y Chile”™. En revista Nueva Historia, Afio | N° 1, Londres 1981, Publicada por la Asociacion de
Historiadores Chilenos (UK.}, pp. 32 49.

El profesor argentino Rodolfo Casamiquela expuso detalladamente esta cuestion en la Quinta Semana Indigenista reali zada
enla Universidad Catdlica de Chile, Sede Temuco, en 1983, 11 ha planieado una interesante hipdtesis acerca de la forma en
que s¢ dio esta araucanizacion del sustrato Tehuclehe, sin ocupacion permancnie de mapuches de la banda chilena, y acerca
de como la presencia estable de ésios en las pampas solo se habria producido duranie ¢l siglo XIX. sicndo los boroanos
{borogas) que describe Zeballos, los primeros ocupanies residenics.

En 1668 se realiz6 un juicio por robo de animales en Mendoza y la mayor parte de los indios (pehuenches) que estaban siendo
jurgados no hablaban mapuche, sino un idioma para ¢l cual tenian que obiener un segundo traductor. Citado por R. Casamigucla,



En un comienzo, los mapuches se instalaron en las zonas precordilleranas del lado argentino
(Neuquén, Rio Negro), y luego se fueron internando hasta llegar a Buenos Aires. Tenemos varios testi-
monios que recuerdan a abuelos o bisabuelos que emigraron a Azul (actual provincia de Buenos Ai-
res), y que de alli nunca mds volvieron. Se denominaba en conjunto puelches a todos los mapuches
que vivian al otro lado de la cordillera, pero habia muchas diferencias entre ellos. Cada uno de los
grupos recibe numerosos nombres, dependiendo de la época. Unos eran los ranqueles, llamados asi
por un tipo de pasto que crecia en los lugares donde ellos habitaban; pampas se les decia en general a
todos los grupos que ahi vivian; salineros eran los de las Salinas Grandes, uno de los centros de la
Pampa; manzaneros eran llamados los de Neuqueén, etc. Todos ellos fueron diversos grupos
araucanizados, esto es, que cambiaron su lengua original (tehuelche) por el mapudungu; su religion,
por una combinatoria entre sus antiguas creencias y las provenientes del lado chileno.

EI comercio trasandino

Numerosos caminos unian al territorio mapuche del Pacifico con el territorio mapuche de las
pampas; se les conocia como rastrilladas. Consistian en huellas marcadas por el frecuente paso de ganados
y el rastrilleo de los palos de las tolderias que arrastraban los caballos de carga. Para vivir en la Pampa, el
mapuche cambid la ruca por el toldo, apto para trasladarse junto con el ganado en busca de mejores
pastos. Estaba formado por un conjunto de varas largas de madera que hacian de armazon, cubiertas con
pieles de potro cosidas unas con otras de tal forma que no penetrara ni la lluvia ni el frio. Resultaba una
gran carpa de facil instalacion.

Cada vez que los ganados v las caballadas han consumido el pasto del lugar que habi-
tan, se desentierran las estacas, que son siempre las mismas, v pasan de los padres a los
hijos, porque son muy escasas en la Pampa, v principalmente palos derechos, como los
que necesitan para ese uso; se arrollan los cueros, v el toldo hace la carga de un caballo,
los otros utensilios y objetos menudos, se cargan en otro caballo, y se ponen en marcha:
llegados al lugar que han escogido, en pocos momentos instalan otra vez su casa ambu-
lante (Guillermo Cox).

Las caravanas que venian o iban al lado chileno, acarreaban con toldos, maderas, lefia para el
fuego que muchas veces escaseaba, etc... Estas rastrilladas tenian 100 metros de ancho y cientos de kilo-
metros de recorrido, y conducian hacia los “boquetes” por donde se cruzaba la cordillera. Los pasos mds
utilizados se encontraban por el sur del territorio, en Villarrica; por el centro, en Llaima (a la altura de
Cunco, Melipeuco); més al norte se utilizaba el boquete del volcan Antuco, a la altura de Santa Bérbara.

Los mapuches del lado chileno viajaban desde muy antiguo a buscar sal al lado argentino®, Al
parecer, no habia minas de sal en el territorio de la Araucania y los mapuches no empleaban sal marina®®,

14

Estas observaciones se deben al testimonio emiregado por don Remigio Licanleo de Huillio y don . Raimdn de Boroa.
En ¢l rio Toltén se producfa una sal oscura, sucia. que no era del gusto de los mapuches: ademds, era una produccion pequefia.

It
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Las minas de sal se encontraban en la cordillera, controladas por los pehuenches, o directamente en
Salinas Grandes, en medio de la pampa'®. Poco sabemos de lo que sucedia en la antigiiedad, pero pode-
mos suponer que este fue el primer tipo de comercio que hubo en la Araucania. Han quedado en el
recuerdo las grandes caravanas que se hacian, con intervalos de muchos aios, para buscar sal al otro
lado de la cordillera. Se traian bloques -piedras- de sal, que se iban raspando para el uso humano o se
ponian en los establos para que los animales las lamieran. Estos viajes eran preparados con mucha
anticipacion; se enviaba a huerquenes (mensajeros) a los diversos caciques cordilleranos y pampinos
para avisar que iria una caravana, pedir los permisos correspondientes y dejar muy en claro el objetivo
pacifico que tendria el viaje. La sal era un elemento tan importante, que su control otorgaba mucho
poder; es por ello que el control de la pampa residia, en buena medida, en controlar Salinas Grandes. Es
lo que a comienzos del siglo XIX realizo Calfucura.

A partir de las dltimas décadas del siglo XVIIT y en especial durante el siglo XIX, el comercio
se intensifico entre ambas vertientes de la cordillera.

Sabido es que el comercio de los araucanos consiste principalmente en lanzas hechas v
bien arregladas, tejidos del pats, panetas y panos finos que compran en los pueblos de
Valdivia, Antuco, Chilldn, Talcahuano, Concepcion de Penco y otros. Objetos de plata
también traen hechos en el pais y los mds comprados en Chile. Traen pintura para la
cara, abalorios, zarcillos, etc. v como la costumbre de los viajeros es mandar un propio
antes de entrar en territorio poblado, avisando al cacique soberano que vienen en paz,
concediendo este el permiso entre los guthrdn (forasteros) todos juntos y se dirigen a
obsequiar al Vichd Loncé o cabeza principal. Evacuada esta ceremonia de convenien-
cia politica y comercial, cada uno toma noticia del lugar donde vive la persona a quien
viene dirigido, va por parentesco, ya por relacion o recomendaciones que trae y enton-
ces queda disuelta la caravana'’.

Don Rodolfo Lenz publico en 1895 el relato que le hizo Domingo Quintruprai “un viaje em-
prendido por €l en el ano 18717, para vender aguardiente y otros productos a los mapuches (pehuen-
ches y mapuches) de los lagos Lacar y Nahuelhuapi: El “viaje al pais de los manzaneros” nos informa
de como se realizaba el comercio intra-indigena, las costumbres empleadas, etc. ™,

Una vez fui a andar a la tierra
de ultra-cordillera; llevé dos cargas
de chicha aguardiente.

Ln la cordillera habia lagunas donde “cuajaba” ki sal y de donde los pehuenches la extraian para su uso y comercio. También
habia sal mineral en vetas abiertas; de allf se sacaban los trozos grandes o picdras de sal, que eran las mds apetecidas por su
duracién y acilidad de transporte.

Estamslao Zebablos, Calfucurra v la dinastia de los piedra. Hacheue. Buenos Aires, 1961, p. 30

Rodolfo Lenz. Estudios Aravcanos £ Viaje al pais de los manzaneros, contado en dialecto huilliche por el indio Domingo
Quintprat de Osorno, en Anales de la Universidad de Chite. Vol. N*90 afio 1895, pp. 359 y ss.
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Caminamos tres hombres; dos cargas llevé

i dos caballos llevé; i dos caballos vacios.

Un dia llevaron la carga los dos caballos

el otro dia fueron ensillados los caballos
vacios; fue llevada la carga.

(...)

En esa salida mucho hai manzanas; quién
sabe cudntos barriles de chicha harian.
Caminamos; llegamos. Huechuhuehuiin se llamaba
la tierra. Estaba un grande. Turepen se
llamaba. Alli llegando nosotros. “Venid a descansar,
Malle (tio)”, se nos dijo.

“Preparadme carne”,

nos sancocharon carne de caballo; espinazo
de caballo; tres tajadas no mds en el plato.
“Buenos dias, padre tio”. (Mari mari chao malle)
“;Bueno estd tu corazon vives acd, tio?”

“En buena condicion vivo. (Tarenpen)

Un dia a veces dejo caer ldgrimas, todo el ario
pues no lloro”,

“¢Con gusto mirar los hijos pues?” (Domingo)
“Con gusto veo buenos los jefes, buenos los
mocetones (Cona); asi pues sin cuidado (Pesar)
alguno vivo.

Bien con gusto miro la luna,

con gusto miro el sol”.

“Pasards a alojar, tio; vendrds a quedar hasta
la manana”.

“Traedme pues el caballo; un poco montaré

a caballo”

“A mi huésped trdigase otro caballo
para ensillarlo yo”.

Y continuan los saludos y fiesta en honor del comerciante que ha llegado con aguardiente y
productos. La ceremonia se alarga en las preguntas y pasa una tarde y otro dia en que se entretienen
en domar un potro y se hacen apuestas. Al cabo de un tiempo, el cacique decide vender por si mismo
el aguardiente a sus mocetones, para lo cual destapa uno de los barriles:

Ahora llegaron donde el cacique:
“Ast dame cuatro botellas.



Por cuatro botellas tengo un potro alzado”
“Bueno, ast te lo dare”.

“A mi también dame ast;

por una vaca paridera

Jcon cudntas botellas me favorecerds?”
“Cinco botellas”.

Le fueron pasadas, pues, i también
alegraronse los hombres.

Yo también dos botellas por una potranca
del ano”.

De esta manera siguio su venta

el cacique no se “rasco” (emborracho).

Solo estaba vendiendo, estaba pasando

tan solo.

Siguio comprando el cacique;

dejadas sus estriberas como prenda.

Frenos, encopados frenos, cinturon de plata
como prenda,

El cacique decia:

“Hace vivir alegremente mi corazon

el beber la bebida espanola”.

Llego el ganado, todo el aguardiente vendi;
no me quedo para vender,

El otro dia se me hizo llegar mi ganado

se me trajo un "castano", marconado lo deje.
Dos vacas parideras me dieron

1 un toro palomo también me dieron;

uno de tres anos y un toro de un ano i

un ganso de color i uno blanco; sin oreja

un potro tanto que de mi aguardiente

el ganado.

Ahora mi cacique asi me dio una yegua.
Esto pues te llevaras, tio, me dijo, “i un buey
blanco; 1 esto también, tio. Recthemelo pues,
tio, 1 un potrillo negro, 1 eso te llevards, tio.
Bueno es que has venido acd a tratar conmigo”.

Continva el relato con el regreso de Domingo Quintuprai al lado chileno de la cordillera, temien-
do que lo asalten en el camino y le roben los animales que obtuvo por el aguardiente. Como se ve, los
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animales en el lado argentino tienen poco valor, en cambio el aguardiente es muy apreciado; el cacique
hace de intermediario en el negocio y se queda con una buena parte de los animales, aunque recompensa
generosamente al comerciante.

Estas eran las normas de convivencia y paso de un sector al otro, ya sea para hacer comercio,
ir en busca de sal o de ammales",

3. La agricultura

Otro cambio econdmico y social de la mayor importancia, fue la introduccion de la agricultura,
y en especial el cultivo de cereales, que implico preparacion de los campos v la realizacion de faenas
mas complejas.

Es posible distinguir diversos momentos en el desarrollo agricola de los mapuches. A la
llegada de los espanoles, segun se ha explicado (existia la horticultura de claros de bosques y vegas,
un sistema agricola sencillo de produccion vegetal). Muy rapidamente, los mapuches incorporaron
alimentos y productos espanoles. El trigo fue apropiado durante el primer siglo de ocupacidn,
apreciandose la harina tostada como alimento. Las chacras aumentaron de tamario y se comenzd a
utilizar arados simples juntos a los antiguos palos excavadores (de una punta y de tres puntas
llamados hueullos). El trabajo se realizaba familiarmente y no parecia existir divisiones entre
trabajadores y no trabajadores. El crecimiento y desarrollo de la agricultura en el siglo XVIII, y
sobre todo en el siglo XIX, condujo a una situacion de creciente diferenciacion social del trabajo,
en que los “mocetones” realizaban las labores del lonco en forma colectiva y eran retribuidos en
comidas y especies, aproximandose el sistema a una forma germinal de trabajo servil-semiasalariado;
en la medida en que las tierras podian ser consideradas de dominio del cacique, se trataria de una
forma primaria de renta terrateniente. Sin embargo, la propiedad territorial no se consolidé, y no
se produjeron los cambios sociales consecuentes.

Los primeros cronistas nos describen la agricultura mapuche -basicamente trabajo de las
mujeres- y la alimentacion con productos en alta proporcion cazados, pescados y recolectados. Ochen-
ta anos después de la llegada de los espanoles (1639), en la batalla de Las Cangrejeras, cerca de
Chillan, fue tomado prisionero don Francisco Nunez de Pineda y Bascufidn, quien nos ha dejado
vivos relatos de la sociedad mapuche de su época. Estando en casa del cacique Tureupilldn, el veci-
no cacique Quilalebo invita a todos los familiares a un dia de trabajo en las chacras, en el cual
participa el “feliz cautivo”. Nos cuenta el ambiente de fiesta en que transcurre el dia de trabajo.
Hay mucha chicha y mucha comida mientras se van formando los “camellones” y se va sembrando.

Sc ha sefialado muchas veces que se trataba de un comercio sobre “vicios. plata y cautivos” (Zeballos); esto es, un comercio
poco noble, realizado sobre preductos viles. Hemos tratado de demosirar que, si bien el aguardienie era el producto princi-
pal de intercambio, la importancia cconémica de la sal. los animales, los textiles y los productos escasos cn la Pampa, clc.,
no cra poca. Sobre ¢l comercio de cautivos lenemos muy pocos antecedenies como para generalizar,
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Pineda senala la existencia de arados, uno de los cuales él toma con entusiasmo a fin de colaborar
en la tarea. Lo que mas llama la atencion es que tanto el cacique invitado como el dueno de casa,
participan activamente en el trabajo, sin distinguirse de los otros familiares y amigos que realizan
la faena agricola. Dice asi: “Tureupilldn, a quien estaba ayudando a cavar lo que le tocaba de ta-
rea...”; y luego de Quilalebo “que entre los demas sus amigos y compaieros estaban cavando sus
chacras”. En este relato todos trabajan: caciques, hombres, mujeres, invitados. Se trataba de un
sistema de reciprocidad festiva-ceremonial entre grupos familiares emparentados. Unos asistian al
trabajo de los otros y luego eran retribuidos,

En esos afios, ya la alimentacion estaba cambiando. Se introdujo la harina tostada como alimen-
toimportante, en menor medida el mote de trigo, pero aun no se sefala la utilizacion de masa de harina
para hacer pan. En el trabajo agricola se ha incorporado el arado en algunas areas, lo que permitio
poner en produccion terrenos més amplios. Era obviamente una agricultura dirigida a las necesidades
de consumo familiar®.

Un siglo mas tarde, mitad del siglo XVIIL tenemos relatos que confirman la forma de traba-
jar la agricultura y el sistema de organizar el trabajo. Fray Antonio Sors dice que “siembran mucho
maiz, habas, arvejas, muchas papas, poco trigo”, y agrega: “Para sus siembras se ayudan unos a otros
y mientras se siembra no se para y hasta concluir lo que han de hacer no beben; pero concluido todo,
entonces es la fiesta de la borrachera™'. Durante este periodo -fines del siglo dieciocho- comenzo
la costumbre de preparar y sembrar primero la tierra del lonco, y después la de los conas. Lo mismo
ocurria en las actividades de cuidado de las siembras, y sobre todo en las cosechas, en que primero
se levantaban los cultivos del cacique principal y luego se dirigian a las tierras de los familiares
menores. Faron, haciendo un analisis retrospectivo de la organizacion del trabajo -principalmente
siglo XIX- concluye que: “El jefe raramente participaba en el trabajo material y asumia normal-
mente un rol administrativo. Todavia esto es caracteristico de los anfitriones del mingaco”. “Tradi-
cionalmente, pues, el lonco o jefe iniciaba las actividades agricolas del grupo. Después de que sus
parcelas o campos ya habian sido preparados o cosechados, los trabajadores regresaban a los pro-
pios campos”™, Hay numerosos testimonios que corroboran esta incipiente division del trabajo
agricola, que habria comenzado en la segunda mitad del siglo dieciocho y se habria transformado en
la costumbre mas extendida durante el siglo diecinueve.

Rodolfo Lenz* nos describe en esta forma un aspecto del trabajo agricola:

Después de la cosecha se juntan 10 a 20 indios, hombres y mujeres, jovenes i viejos para
trillar el trigo con los pies (nuwin). El cacique mismo no trabajaba, sino encarga la

Francisco Nifez de Pineda y Bascufidn. Cantivero Feliz. Ediorial Universitaria, 1973, pp 142-1 44,

Fray Antonio Sors. Historia del Reino de Chule, p. 184

Faron, Lowis. Los mupuches: su estructura social. Insiwto Indigenista imeramenicano. México. 1969, pp. 48-49. Faron
[undamenta su aseveracion en el relato que Pascual Coa le hace al Padre de Moeshach (Memarias de un cacigue mupuche,
ICIRA, reimpresion. 1970) y en los testimonios del vigjero Smith citado anteriormente.

Rodollv Leng. Estudios araucanos, IV, p. 427,
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direccion dela trilla a un “cabo” (inche koneltulan, inche tani kazan-men kafu kanofin)
Van pisando el trigo v acompanan el ritmo con canciones, gue cantan acompasadamente
una vez los hombres v otra las mujeres. Al terminar el trabajo la gente le dice al cabo:
“;Como estd? ;No hai para tomar uno, cabo?” A lo que el cabo dice al Cacique: “;No hai
licor para tomar uno? Tanto se canso mt gente, tanto trabajaron. Licor me piden”, El
duetio o cacique responde: “St, hai ;Como estd? ;Estd trillada mi sementera?” A lo que
responde: “Poco falta ahi; va se estd haciendo eso™: El cacique ofrece: “Aqui, pues, cabo,
brindalo a tu gente”. Y anade: “Bien, pues, te doi las gracias, bueno estd, pues, por mi
trabajo te agradezco. Se acabo pues mi trabajo; hai, pues, licor; para que beba tu gente lo
brindards, pues”. El cabo afiade: “Se concluvo pues este trabajo, por eso licor me piden
aqui ellos (mis mocetones)”.

Este hermoso didlogo muestra el nivel complejo en que se ubican las relaciones de trabajo
entre los caciques y los mocetones. Sin embargo, es necesario anotar que el desarrollo de la agricul-
tura no fue homogéneo en todas las localidades, zonas y agrupaciones mapuches. Los testimonios de
Treutler a mediados del siglo XIX en la region de Valdivia Toltén, e Imperial, dan cuenta de una
agricultura bastante desarrollada. No ocurre lo mismo en las agrupaciones pehuenches que son
visitadas por Smith, Domeyko, Poeppig v una serie de otros viajeros durante el siglo pasado. Hay
muchas regiones donde se continua con una agricultura muy poco desarrollada, a cargo fundamen-
talmente de las mujeres. De todos modos, es necesario senalar que se trataba de una agricultura de
subsistencia, y que practicamente no hay antecedentes de comercio de granos y productos agricolas
en gran escala.

4. Propiedad y estratificacion social

Doscientos anos de contacto transformaron profundamente a la sociedad indigena. Una socie-
dad basicamente cazadora recolectora con una simple organizacion familiar, fue dando lugar a una
sociedad agricola-ganadera, con crecientes relaciones mercantiles, con sistemas de trabajo cada vez mas
complejos, necesidades en aumento y, por lo tanto, con una organizacion social en proceso de transicion,
donde comenzaban a producirse relaciones de subordinacion. La figura del mocetdn araucano prefigura
un sector, estrato, clase o grupo social en formacion.

El moceton, lanza o cona (guerrero), reunia en si varias funciones Por una parte, era gene-
ralmente pariente, ahijado, protegido o apadrinado por el cacique. Estaba bajo su mando, le obede-
cia, le tenia respeto, lo seguia en sus aventuras guerreras, etc... El mocetdn vivia en un lugar que de
una u otra manera era reconocido como dominio del lonco, el territorio que controlaba politicamen-
te. EI moceton tenia una economia de autosubsistencia; poseia algunos animales, realizaba siem-
bras para su consumo y satisfacia sus minimas necesidades. A la vez, el moceton debia cuidar los
ganados del lonco, ademas de los suyos y de otros mocetones, lo que lo hacia un “cuidador de

62



ganado”, un caporal, un vaquero, 0 como queramos llamarle, En las areas de desarrollo agricola
también era un agricultor, trabajador de la tierra. Y cuando el lonco llamaba a la guerra, se transfor-
maba de inmediato en un guerrero,

En la sociedad ganadera mapuche comenzo a producirse la separacion entre loncos y conas.
Tanto es asi, que en algunos lugares se daban, ya en el siglo XIX, claras relaciones sociales de subordi-
nacion. Colipi poseia en Purén una gran casa de adobes y tejas, al estilo de una casa de campo patro-
nal de la zona centro-sur del pais. Tenia un ala de la casa acondicionada para sus mocetones, que lo
servian y cuidaban de los numerosos asaltos de que era objeto. Sin embargo, no encontramos casos en
que haya existido pago por los servicios prestados. La relacion se mantenia en un terreno paternal, en
que primaba la relacion personal (o de parentesco) con el lonco.

Un elemento importante que muestra el nivel de desarrollo alcanzado por la sociedad
mapuche de fines del siglo XVIIL, es el reparto de los excedentes. A pesar de lo dicho, la propie-
dad privada sobre la tierra no se habia constituido plenamente, los caciques poseian cierto “domi-
nio” sobre un territorio, pero no eran “duerios” de él. Por tanto, cualquiera podia instalarse en
terrenos de un cacique siempre que contara con su apoyo y benevolencia, lo que era acostumbra-
do. Sobre los ganados habia un sentido mas preciso de propiedad, ya que implicaban intercambio
y riqueza: las mujeres -simbolo principal de riqueza- costaban corrales de animales y como se ha
dicho, el comercio también se hacia con animales. Sin embargo, aqui tampoco se habia llegado a
una situacion en que se pudiera decir con claridad “esto es mio” y “esto es tuyo”. Los numerosos
relatos que sobre esta materia hemos escuchado, senalan varias situaciones. En primer lugar, el
lonco tenia la obligacion de alimentar a los conas y sus familias, si es que éstas no tenian alimen-
tos o carne. Es por ello que, cuando se carneaba un animal en la casa del cacique, venian todos los
mocetones cercanos y sus familias. En segundo lugar, cuando habia un malon o maloca exitoso en
que se habian apropiado de una gran cantidad de animales, éstos no eran “propiedad” del caci-
que, sino mas bien de todos y se repartian -muchas veces- en forma equitativa®, Todo esto quiere
decir que el cacique no consideraba a los conas como empleados que le hacian un trabajo y luego
eran despedidos; se trataba de una relacion mucho mds compleja.No habia aiin una divisin social
del trabajo en que fuera clara la distincion entre trabajadores y duenos de los recursos ganaderos
y !errimrialeg._J I

Por lo demés, este fenomeno era caracteristico de todos los grupos étnicos en América Lati-
na, no andina-incaica. Como dice Lowie las tres caracteristicas del jefe en los grupos étnicos ameri-
canos eran; que fuera un buen juez, hombre de buen consejo y razon; que fuera generoso, y buen
orador. La generosidad era parte fundamental del prestigio del cacique. En ese sentido, al interior
del grupo o linaje no habia un sentido de propiedad a la manera occidental. Sin embargo, entre los
linajes o grupos, la propiedad del ganado era meridianamente clara. De esto da pruebas la existen-
cia desde antiguo de las marcas de animales y las ceremonias de “marcacion”.

Manguin Hueno tenia fama de reparur en forma igualitaria los animales entre lodos sus conas, y €l quedarse con fa parte
proporcional que le correspondia. Es por ello también que tenia tantos guerreros cuando Hamaba a combatir.
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El uneltun o marca de animales era una fiesta importante en el siglo XIX, y suponemos que
provino de los origenes de la ganaderia. Consistia en una gran reunion en que se “rodeaban” los
animales del grupo, familia o linaje, se los reconocia, marcaba y castraba, segin el caso. De acuerdo
a numerosos testimonios, era una fiesta de mucho brillo, donde los mocetones hacian proezas con
sus caballos y mostraban la agilidad y pericia en el manejo de los animales. El trabajo de marcar y
castrar terminaba con una gran fiesta.

La marca en un comienzo parece haber sido muy simple: corte en la oreja, picadura en el
cacho o similares, pero ya en el siglo pasado la costumbre pampeana impuso la marca a fuego, con
simbolos geométricos muy hermosos que representaban elementos de la naturaleza y, a veces, el
simbolo caracteristico del linaje o grupo familiar. Cada cual sabia, por lo tanto, con claridad cua-
les animales eran de su propiedad.

En este contexto hay que entender las grandes carneaduras de animales que se realiza-
ban cuando se maloqueaba con éxito. Para algunos podria aparecer como un sistema de depreda-
cion, en que los mapuches, por gusto o barbarie, sacrificaban mayor cantidad de animales de los
que se podian comer. Sin embargo, se trataba justamente de una forma de reparto colectivo del
ganado acumulado, y una forma de impedir la concentracion excesiva de ganado en pocas manos.
Estamos en presencia de una sociedad igualitaria que veia como se estaba produciendo una cre-
ciente desigualdad social, y que reaccionaba con este tipo de actitudes depredadoras®.

El cacique no tenia legitimidad social para apropiarse en forma privada y exclusiva de todos
los excedentes obtenidos; tenia necesariamente que compartirlos para mantener el nivel de cohesion
social del grupo. La sociedad no habia llegado a poseer otro sistema de mecanismos de cohesion y
legitimidad de la subordinacion que le permitiera llevar a cabo una diferenciacion social aguda.

Resumiendo, podemos ver que la sociedad mapuche de fines de los siglos XVIII y XIX, se vio
tensionada por los cambios producidos por efectos de la guerra y el contacto comercial con la sociedad

2 “En las culturas histdricas se muestra que a mayor productividad. el consumo se hace més ostensible, como ocurre en la

coronacidn de un monarca, o la entrada en sociedad de 1a hija de un millonario. Vemos (...) como trabaja un individuo para
acumular recursos gue le permitan aumentar su participacion en los lestines reciprocos esenciales para alcanzar una posicion
social mds favorable. En el momento que puede, ofrece un festin en ¢l cual se derrochan los alimentos en tal forma que,
scguin palabras de los nativos, “comemos hasta que nos hace dafio y vomitamos™. “Durante ¢l potlaich de los kwatiull, sc
gquemaron literalmente millares de valiosas mantas, sc deshicicron varias canoas y se sacrificd un esclavo para establecer el
prestigio de un jefe (..). La economia de prestigio es un sistema cabeza abajo, en el que la ganancia viene por medio del
desembolso més que por medio del ahorro y donde sc reserva la posicion més clevada alos que mds ostensiblemente gastan,
Todo pucblo tiene necestdades que exceden a su competencia teenoldgica. ., este fendmeno cstd tan extendido gue constituye
casi una experiencia humana universal”. Melville Herskovits. El hombre v sus obras. Fondo de Cultura Econdmica. México
1952, pagina 318. El sistema potlaich ¢s por una parlc una forma de aumentar el prestigio de quicn lo realiza y también una
manera de redistribuir la riqueza entre los micmbros de una comunidad,

Marcel Mauss ha dado una interpretacidn mds compleja a este [endmeno, sefialando que sc trata de “una prestacion o intercam-
bin total de cardcter agonfsticn”, con locual le da un uso mds preciso al conceplo, que quizd no serfa plenamente adecuado para
cstas “cameaduras distributivas” que vemos entre los mapuches. Marcel Mauss. “Fssais sur Te don™. En: Sociologie et
Anthropologie. Presses Universitaries de France. 1966, 3. ed., tomo |
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espaniola y criolla. Estas tensiones afectaron al sistema social igualitario, no estratificado, de escasa divi-
sion social del trabajo. Se presentaba una tendencia muy marcada hacia una mayor estratificacion, pero
ella no se desplego plenamente en el periodo. La ausencia de clases sociales propiamente tales al interior
de la sociedad mapuche, tiene un origen historico y cultural. La tradicion igualitaria pesaba enormemente
sobre la cultura mapuche e impedia realizar un proceso rapido de diferenciacion; a la vez, se carecia de
mecanismos de cohesion, esto es, de un sistema politico que hubiera podido imponer un sistema clasista
de subordinacion. A pesar de los cambios ocurridos, el sistema social mapuche se basaba en el dominio
patriarcal de los caciques sobre un conjunto de poblacion, es decir, un deminio basado en relaciones
personales y paternalistas. En ese contexto, era dificil que se produjera una division social muy marcada®.

5. La centralizacion del poder politico

Asi como hubo cambios sociales, también ocurrieron importantes cambios politicos en la so-
ciedad mapuche de fines del siglo XVIII, con respecto a la anterior sociedad tradicional. Senalamos
en el capitulo primero que la sociedad mapuche no poseia formas desarrolladas de centralizacidn
politica”’. La unidad independiente era la familia, y habia sistemas o mecanismos de agrupacion espo-
radica, tanto para resolver conflictos como para hacer alianzas frente a empresas comunes, enemigos
comunes, etc. La guerra actuo duramente sobre estos esquemas. En un comienzo los toquis o jefes
militares eran elegidos para un objetivo especifico; una vez logrado, terminaba la alianza. Pero, al
hacerse permanente la amenaza bélica, los toquis fueron adquiriendo mayor estabilidad. Ademas, era
necesario actuar en el campo de la diplomacia (parlamentos), de las miltiples relaciones fronterizas
(contactos con los capitanes de amigos, comandantes de naciones y otros intermediarios), y en relacio-
nes comerciales. Las tareas “de direccion”, “de gobierno” se complejizaban cada vez mas y, por tanto,
ya no servia solamente el sistema flexible inicial. Se requeria de dirigentes estables que tuvieran
presente el conjunto de los elementos del problema.

Algo similar ocurrio con las agrupaciones mapuches. Al comienzo de la conquista no habia
agrupaciones formales. Lo que en el parlamento de Quillin aparece como “la federacion de Butalmapus

Ciertos seclores mapuches habian Hegado a una estralificacidn social muy grande. Habia caciques que tenfan capitanes,
capitancjos, caciquillos y conas. Dentro de estos dltimos, habia mozos privados del cacique, que no cran hijos. Cofioepdn,
Colipi y otros grandes caciques abajinos, hablaban de “sus mozos”, como si [ucran empleados. Creemos que esa zona —de
mayor influgncia huinca- [ue donde mis se¢ produjo esta diferenciacion social.

Entendemes por cemralizacidn poliica aguellas formas organizauvas de diversos grapos familiares que van prefigurando el
Estado. Bl Estado -y sobre todo el Estado moderno- es la forma méxima de centralizacion politica que conocemos por ahora.
Mil quinientos cacigues son aproximadamente los que participan cn los primeros parlamentos, esto ¢s, mil guinientas
localidades dominadas por un sistema familiar. La descripeion de los cronistas del siglo XV1, y sobre todo de testigos como
Pineda y Bascufidn, es meridianamenie clara sobre esie punio. Cada cacique o jele de grupo familistico dominaba una
pequeiia sona y tenia un grupo de poblacion de unas 500 almas. Todos estos cacigues Lenian ¢l mismo rango. Si contamos a
los mapuches de lugares marginales (cordillera. costa, ultra Cautin. Valdivia, etc.) deben haber habido mds de tres mil de
cstas agrupaciones hdsicas.
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de la Araucania”, no corresponde conceptualmente a lo que en ese momento era la autoridad del pueblo
mapuche, esto es, la asamblea de mds de mil quinientos caciques de igual rango que participaba en las
juntas y parlamentos™. Solo mds tarde la necesidad de negociar, discutir, parlamentar y llegar a acuer-
dos, fue obligando a los caciques a delegar el poder en representantes. Es asi que se organizaron
“repartimientos” (o ayllarehues, grupos de nueve rehues o caciques) y butalmapus (“grandes regio-
nes”), para darle orden a la representacion. Como hemos dicho, de tanto reunirse por dreas y regiones,
éstas fueron adquiriendo realidad; de tanto ser elegido un mismo lonco, este fue asumiendo un poder
especial sobre el resto de los caciques, se transformd en Nidol Lonco, o cabeza principal.

Amediados del siglo XVIII las grandes agrupaciones ya tenian una cierta realidad politica,
al menos en la relacion con el espanol. En 1774 se realizo un parlamento en Tapihue y se firmd la
paz. Como prueba de ella “fue que los cuatro Butalmapus, cada uno de por si, habia de enviar un
cacique a la ciudad de Santiago para que en calidad de diputado 0 embajador representase lo que
fuese conveniente. Asi lo concedieron los indios, aunque con alguna repugnancia, y entregd cada
Butalmapu su cacique y se ha continuado hasta lo presente. Para mejor asegurar su quietud puso un
Colegio en San Pablo que lo era de jesuitas, para la ensefianza de sus hijos, todo lo cual aprobé su
majestad.” (Sors)™.

No es dificil comprender que habia una cierta coincidencia entre los loncos que iban
adquiriendo creciente importancia permanente entre los caciques, y la mayor riqueza (en conas,
mujeres, animales y territorio controlado) de éstos. El mds importante era a la vez el mas rico, el
mas poderoso. Es asi que fue disminuyendo el nimero de caciques (iguales en rango), a la vez que
se producia, también en este nivel, una estratificacion de los rangos de poder, en que habia gran-
des caciques que dominaban amplios territorios y mucha poblacion, caciques locales que tenian
autonomia pero seguian la linea de un Nidol Lonco, y luego caciquillos y capitanejos con un grado
minimo de independencia, ya que eran parte de la estructura de poder de un cacique. Estos no
eran conas, pero tampoco poseian ni el poder, ni la riqueza de los caciques.

A mediados del siglo XVIII, Jeronimo Pietas senalaba la existencia de solo 49 agrupaciones
araucanas entre el Bio-Bio y el Toltén; habia 16 mds en la regidn de Valdivia y estimaba en 19 las agrupa-
ciones pehuenches, y en 13 las de pampas, al otro lado de la cordillera; en total, 97 agrupaciones
demarcables”.

L]

La actividad de los misioneros uvo paradéjica importancia en ampliar el poder del cacicargo. Los misioneros jesuitas buscaban
“dominar las cabezas” de a sociedad pagana. Estaban convencidos de que en la medida que los jefes se convirtieran a la religion
cristiana, todo ¢l pucblo o harfa. Lo que mds les llamaba la aiencién cra esta dispersion del poder en Ta sociedad mapuche.
Buscaban cducar a los hijos de los caciques y trataban de prestigiar a los caciques que tenfan hijos educados. Los [ranciscanos
fundaron el Colegio de Chilldn, donde educaban a hijos de cacigues indigenas. En este rato educativolos hijos de “Los principales™
aprendian a hablar el espaiiol y conocer las costumbres “del enemigo™. Por otro Jado. se impregnaban de una cultura social y
politica sefiorial de fuerte conienido centralista, como era fa monarquia. Como es sabido, los “educados hijos de caciques™, una
ver lerminada su escucla, “volvian a sus parcialidades” y recuperaban todas sus costumbres, se casaban con varias mujeres y s
olvidaban de la religicn, ante ¢l espanto de los abnegados misioncros que veian todos sus esfuerzos perdidos,

2 Jerdnimo Pictas. Newicias sobre las costumbres de tos Araucanos. En: Claudio Gay. Toma [ de los Documentos.
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Al comenzar el siglo XIX Ia lista de caciques importantes no era muy grande; cien caciques domi-
naban todo el territorio y poblacion mapuche, y de estos 100 habia unos 15 a 20 Nidol Loncos que ejercian
una influencia decisiva sobre el resto. Esto lo comprendio muy bien el ejército chileno; los capitanes de
amigos que hactan de mediadores entre el ejército chileno y los mapuches, conocian al detalle la sociedad
indigena. Cuando se invitaba a Parlamentos, obviamente se buscaba a los personajes claves, que eran los
que tenian real influencia en el pueblo. Al analizar los grupos mapuches en el capitulo siguiente, detalla-
remos los nombres de estos caciques’.

6. El Cacicazgo hereditario

Junto a esta mayor concentracion del poder politico en pocas manos, se da como otro sintoma
importante el caracter hereditario del poder. Antiguamente el cacicazgo no se heredaba, sino que se
accedia a él por méritos. Esto era sobre todo vélido para el toqui o jefe de las alianzas militares. La
junta (cahuin) de guerreros para elegir un cacique, o de caciques para elegir un toqui (0 lonco mayor),
era el sistema democratico utilizado. Este sistema no dejo de utilizarse hasta el siglo XIX, pero adqui-
ri6 un caracter en cierto modo formal, pues mas que elegir al cacique, lo confirmaban como dirigente
0,a su muerte, confirmaban a su heredero,

Hacia fines del siglo XVIII se advierte un cambio en la forma de transmision del poder; ya no
se accede al cacicazgo, a la jefatura en general, solo por méritos, sino también por herencia. Mangin,
al parecer, fue elegido jefe de los arribanos por méritos propios; no se sabe que fuera por herencia™.
Pero su poder se transmitio a su hijo Quilapan. Lo mismo ocurrié con Calfucura, que entrego el mando
a Namuncura. Los Conoepan aparecen como sefiores de Choll-Choll y Repocura, manteniendo los
hijos el poder de sus padres. El hijo de Colipi, Juan Marileo, continug con el cacicazgo de Purén; y asi
podemos sefialar muchos casos que ocurren en el siglo XIX. El democratismo casi total que tenia la
sociedad mapuche, se va desdibujando; van apareciendo los derechos de herencia y, por tanto, las
castas de poder®.

Las listas de capitanes de amigos corresponden a las parcialidades més importantes. Como es [eil entender, poco a poco la
estructura espafiola de contacto y control se amoldo a la araucana. Habia capitanes de amigos gue a su vez tenian “ienienies de
amigos” en las parcialidades subordinadas, eic. De los dltimos parlamentos cspafioles lenemos complelos antecedentes de
cacigues, conas, capitanes de amigos, ete. No detallaremos esta informacion por no veair al tema principal que nos ocupa.
Mangin como se verd despuds era hijo de Calvugueo, y su madre pertenccia a la familia Quilaueque, de Collico. Esa familia
provenia de Linpaiueque, cacique de fama cn ol siglo XVI11, y descendiente de ¢ fue Faustine Quilaueque, que a su vez fue
suegro de Quilapdn, hijo de Mangin, cumpliéndose la costumbre de casarse entre primos cruzados. Se dice que Mangin
llegd a ser cacique por su valor (ncuen), aungue su madre cra de familia de caciques.

Ejemplificadora de la diferencia entre ambos sisiemas, ¢s la historia del mestizo Alejo, que dirigié las guerras mapuches
durante mds de dicz afios. Noera parte siquiera de la socicdad mapuche, s habia eriado fuera de la Araucania, eic.; pero por sus
méritos fuc aceptado y consagrado lonco. Pensamos que era muy [uerte en ese periodo el valor del mérito personal. En el siglo
XIX todos los loncos son de familias de loncos, no hay advenedizos. Esiamos en una socicdad mis estratificada,
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La herencia del cacicazgo exige que los hijos de los loncos sean educados de una manera
especial. A fines del siglo dieciocho, y sobre todo durante el siglo XIX, tenemos numerosos testimo-
nios acerca de la educacion de los hijos de loncos. Se les ensefaba a ser guerreros, a ser buenos
oradores (hueipin), a conocer las familias aliadas y la parentela. La ensenanza del huerquén puede
ser analizada como el sistema preferencial de transmision del poder guerrero (cacicazgo) a los hijos
de los loncos; era en cierta manera la forma de transmision de la “alta cultura mapuche”, el “entre-
namiento de un sefior”, como nos ha expresado graficamente un buen conocedor de esta época®.
Huerquén “es un mensajero, generalmente un hijo de un cacique entrenado por este para memori-
zar y repetir un mensaje sin olvidar el tono de voz, movimientos y otros matices del mensaje dado
por el cacique; luego es trasmitido al interesado sin perder palabra alguna” (Tomas Guevara). El
hijo del cacique era entrenado para jefe de paz. Necesitaba ser un buen orador, conocer la gente y
saber los secretos de las alianzas”, Se lo enviaba a una familia aliada o pariente. Al llegar, debia
cumplir todas las ceremonias. Primero saludaba desde el caballo sin desmontar, En ese momento
habia un primer intercambio de palabras; luego era invitado a desmontar, se le atendia el caballo y
se instalaban ya sea fuera de la casa (ruca) o en su interior si hacia frio o lluvia. Alli se estilaba
preguntar por todos los parientes y parentela, saber de la salud de las personas, animales y situa-
cion del lugar. Terminado el saludo, el huerquén se levantaba y comenzaba a entregar el mensaje
que le habia sido confiado. Para recordar, y también para dar prueba de que no olvidaba ningin
recado, revisaba y entregaba una cuerda (generalmente de lana roja) con nudos (prom), que ha
pasado a ser el simbolo del huerquén. Es un sistema nemotécnico posiblemente recogido del quipus
incaico®, que se utilizaba para establecer el nimero de puntos de un mensaje.

La educacion mapuche consistia preferentemente en ejercitar la memoria, el culto por los
detalles, la precision al describir las caracteristicas de los objetos y situaciones. El mapudungu se
caracteriza por una riqueza descriptiva de una enorme variabilidad, El nifio era educado en la des-
cripeion detallada de los cerros, de los animales de un corral, de las plantas y diversos elementos que
formaban la vida cotidiana. Clasificaciones complejas e interminables iban educando al joven moce-
ton en la cultura, haciéndolo digno de ser jefe.

El hijo del cacique era preparado como jefe de paz, esto es, como hombre sabio que debe
razonar (ulmen), dar buen consejo, hacer justicia, conservar y defender la cultura de los antiguos; y se
preparaba como orador (hueipife), esto es, el hombre que convoca, que posee el don de la palabra, que
le dice al pueblo cudl es su tradicion y su historia. En una cultura oral, la palabra hablada es el
elemento central de articulacion social.

Hemos aprendido del huerguén de boca de don José Levi de Pia. quien ¢s uno de los grandes conocedores de la iradicidn
mapuche. Estuvimos largas horas escuchando su sabiduria ¢n ¢l invierno de 1982,

“Hucrguén s ¢l mensajero que lenfa cada Nidol Lonco, cuyo oficio era memorizar palabra por palabra, los discursos y mensajes
de su jefe y llevdrselos a sus aliados™. Melville, 2a. Semana Indigenista, Temuco. 1974, Boletin mimeografiado pdg 8.

Hay quienes pretenden gue el prom era una forma de escritura. Parceiera ser totalmente falso: se trata solo de un sistema de
recuento de mensajes memorizados.
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El hijo del cacique era preparado también como guerrero, Como tal, recibia una educacion
muy especial. Se le enseriaba a cabalgar desde muy nifo, y debia saber realizar todo tipo de proezas
con el animal. Sabia ocupar la lanza y se lo encomendaba a un cona o capitanejo para que lo entrenara
permanentemente, Cuando apenas era adolescente, se comenzaba a enviarlo como huerquén a misio-
nes de diverso grado de dificultad. Debia recorrer a galope tendido largas distancias, sin comer, ape-
nas si beber, con su panuelo de colores en la cabeza y su cuerda de pequenos nudos amarrada a la
muneca. La muestra de su munieca anudada servia de apertura de paso por las diversas reparticiones
mapuches. Tenia, por tanto, que acostumbrarse a conocer las selvas, los rios, las cordilleras y todos los
accidentes del terreno. Mediante los mensajes se iba haciendo conocer de las familias, parientes y
aliadas, e iba adquiriendo prestigio como hombre valiente, juicioso y guerrero”,

En resumen, tenemos una sociedad en que un grupo de grandes caciques va transformandose
en un estrato de mando permanente. La guerra fomenta esta situacion, ya que expulsa de sus tierras
a muchas familias que se deben refugiar mas al sur y se instalan bajo la proteccion de un cacique.
Estas nuevas familias se ponen al servicio del lonco. La estructura social que se establece puede ser
descrita con el siguiente esquema:

aliades aligdus
@-t Lonco I T RIDOLLONCO Lonco i—)
l e Familia directa i l —
i Caciquillos del T \ . Capitanejos
' [ 1
Parentel:
Familia de arentela MoFetunes que
mocetones viven en el
mocetones ; i
parientes territorio
I [ |
1 R -
Agricultura y Agricultura y Agricultura y ‘
ganaderia de ganaderia de ganaderia de ||
subsistencia | | subsistencia _ i 0

Mangin envid a su hijo Quilapdn de huerguén a la pampa, sicndo csle muy joven, para que al lado de Calfucura aprendiera
¢l arte de la guerra y se transformara en un hombre valiente y de fama. Mds adelante entregamos una carta de Mangin a
Calfucura donde relata estos hechos. Estando Quilapdn en Salinas Grandes, habria sido retratado por un pintor que viajd a
ese lugar. B retrato ¢s ¢l que aparece cn la portada de este libro.
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Se trata de una estructura social compleja, en que un Nidol Lonco (principal cabeza de una
region) tiene en su territorio diversas familias dependientes. Estan sus familiares directos y sus mocetones,
que dependen directamente de él; los caciquillos, de quienes dependen a su vez algunos mocetones; los
capitanejos, que son mocetones con grado superior militar, etc... Los mocetones viven en una economia de
subsistencia y el conjunto forma una economia ganadera mercantil. Este Nidol Lonco posee alianzas ma-
trimoniales con otros loncos que lo reconocen como principal, pero que poseen mds autonomia y no viven
en el mismo territorio. Como dice Melville, “el matrimonio se habia convertido en un contrato politico
militar” y consecuentemente era de gran importancia para los caciques. Habia loncos que tenian mas de
10 mujeres, todas hijas de jefes importantes. Es por ello que podia decir una sefiora que toda “la gente del
Valle (arribanos) formaban una gran familia”. De esta manera se entrelazaban las alianzas entre grandes
grupos que ocupaban amplios territorios.

Los cambios economicos, sociales y politicos que hemos descrito, nos muestran que la socie-
dad mapuche de comienzos del siglo XIX estaba en transicion hacia una forma de “senorialismo”
ganadero®,

Esta habria sido un tipo de sociedad con pleno desarrollo de la propiedad privada, el sefiorio
yla servidumbre. A ese nivel no alcanzo a llegar la sociedad mapuche del siglo XIX, pero no nos cabe
duda que todas las tendencias conducian hacia tal sistema, e incluso en algunos lugares y areas ya se
venian generalizando. EI comercio, el contacto y la guerra, habian cambiado radicalmente a esta so-
ciedad. Se trataba, por tanto, de una sociedad en transicion, ni estancada en el tiempo remoto de la
recoleccion y la caza, ni tampoco alcanzando una nueva situacion de estabilidad y equilibrio®.

Hemos ocupado esie concepto acufiado por don Alejandro Lipschutz, porgue nos parece muy pertinente. F1 dice: “La
transicidn del jefismo al seforialismo siempre presuponc la produccidn sobrante del alimento. Morley habla del tiempo
sobrante. De la produccién sobrante deberia derivar ¢l tiempo sobrante de la comunidad o de la tribu como un todo. Pero
sucede que fa produccidn sobrante abre para ciertos miembros de la comunidad o tribu la posibilidad de no participar en la
produccién de los medios de subsistencia. Son cstos no productores los que en primer lugar encarnardn o personificardn ¢l
tiempo sobrante de la tribu (..). La produccién sobrante y forzada de los medios de subsistencia al servicio de los no
productores es el aspecto céntrico de aguella “revolucidn econdmica™ que Childe llamd “la mds grande revolucién en la
historia humana, después de conocer ¢l uso del fucgn”. Alejandro Lipschutz. Los muros pintados de Bonampak, Ed.
Universitaria. Santiago, 1971, p. 48

Diremos solo, a modo de comentario marginal, que si los mapuches hubieran logrado constituir una sociedad sefiorial antes
de ser cercados por el capitalismo mercantil expansivo del centro del pais. quizd (se podria pensar) habrian constituido un
grupo ganadero regional. que hubiera establecido relaciones con los agricultores criollos del centro. No me cabe duda -lo
veremos- de que csa cra la estrategia de integracion de los Colipi, Pinolevi, y otros cacigues integracionistas formando
grandes confederaciones ya sea de cardcter estable o puntuales en torno a un hecho bélico determinado. Nunca dejaron de
funcionar las juntas (cahuines). en las que ¢l conjumto de caciques y mocelones de una agrupacion discutian sus puntos de
vista y clegian a sus jefes. Aunque la eleccion [uera formal se mantenia el rito democritico.

W
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Croquis de la ubicacion
de las agrupaciones mapuches
durante ¢l siglo XIX




