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CAPITULO XIII
Los mitos

Espiritus o potencias antiguas que pasaron a ser mitos
modernos.—El epunamun.—La anchimalhuen—El meu-
len. — El cuadro de los mitos modernos que circulan
hasta hoi.—La leyenda del Diluvio.—Cuentos miticos.

Se puede notar desde el principio de la vida his-
torica de los araucanos que en el conjunto de sus
especulaciones relijiosas, se hallan incluidos rela-
tos maravillosos de seres zoomdérficos. Transmitié-
ronse estas historias primitivas por la tradicién
oral.

Nacié asi en el periodo del totemismo, el mito
naturalista, en el que la naturaleza se hace perso-
nal i humana.

Pasaron los mitos del estado salvaje de la colee-
tividad al de la barbarie, para continuar en el del
pleno desarrollo del patriarcado.

A pesar de ser tan abundantes en las especula-
ciones del espiritu del indio el cuento i la narra-
¢ion fabulosa, los autores espafioles, cronistas i le-
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xicGgrafos, apenas mencionan unos cuantos. Sobre
la cosmogonia indijena también dejaron noticias
mui eseasas; solo anotaron la levenda del diluvio.

La mitolojia actual es mas numerosa 1 se pres-
ta, por consiguiente, para acopiar noticias intere-
santes, que vendran a suplir la escasez de datos que
a este respecto dejaron los cronistas.

En las representaciones miticas del mapuche no
se han borrado todavia los seres zoomorficos e
tiempos remotos; pero hoi van tomando los mi-
fos un aspecto antropomorfico mas pronunciado:
tienen sexo i hasta se presentan vestidos; sus aven-
turas se repiten con demasiada frecuencia.

Los primeros elijen sus domiecilios en un arbol,
en la profundidad de los rios i lagunas o en cue-
vas invisibles. Los segundos establecen su residen-
cia cerca del hombre, cuando estan a su servicio,
para proporcionarle lo que se le ofrezea o para ven-
garse de sus enemigos. Sin este compromiso, viven
como noémadas, en el dia encerrados en las caver-
nas de los brujos 1 en la noche vagando por las so-
ledades i caminos para asaltar a los viajeros.

Unos i otros manifiestan una marcada propen-
sion al canibalismo: sélo se sacian con sangre hu-
mana i escepceionalmente beben la de animal.

Hai que dejar constancia de gque en el c¢iclo mito-
[6jico medio figuraban algunas creaciones que los
araucanos clasificaban entre los espiritus, porque’
reunian las condiciones caracteristicas ‘de éstos.
Las erdmicas hacen referencia a los siguientes:

E punamun, dos pies, «que es su Marte o dios de
la guerra, dice una de ellas, del que cuentan casi
todas las fabulas de los duendes, i de quien tienen
una idea nada ventajosa de su figura, porque lo
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creen de unas piernas grandisimas, robustisimas
1 mal formadas, los brazos asimismo largos i re-
¢ios, 1 lo demds del cuerpo rvegulary (1). Un mi-
sionero contemporaneo lo eree, con el nombre de
Epuiiamuii, con que lo mencionan en algunas ce-
remonias los indios del sur del rio Imperial, «sim-
helo de la dualidad sexual que los indios infieles
atribuyen a Dios invocado por ellos bajo las deno-
minaciones de Wenurey chaw, Wenurey iuke o
Wenurey Fucha, Wenurey Kuse, o Epuange o I pu-
lonko» (2).

Otro eronista dice: «es un ente de que tienen el
mismo concepto que nosotros de los duendes; él les
habla, i aunque no tienen confianza en sus consejos,
muchas veces los siguen porque temen ofenderlo
con la desobediencia» (3). Consultabanlo en sus
juntas de guerra acerca del éxito de sus empresas
bélicas, lo que motivé el nombre de Marte que le
daban los eronistas.

Como se ve, hai una contradiccion en la figura
esterna con que lo deseriben los cronistas. Estas
contradieciones provienen de gque a veces variaban
las tradiciones orales de una tribu o seccion a otra;
cada una solia tener su leyenda particular. Algu-
nos mitos parecen haber sido locales, por lo que
no siempre se les menciona con uniformidad.

En el siglo XIX ya habia desaparecido de la me-
moria de los indios la representacion del epuna-
mun, sobre el cual los indijenas de hol no poseen
ninguna idea.

(1) Gémez pe Vibaures, Historia del Reino de Chile, tomo
e T2 B

(2) Papre Avausta, Diccionario.

(3) Ourvares, Historia, paj. 51.
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Anchimalguen llamaron a unos espiritus bene-
factores’ que tenian caracteres femeninos: «hacen
acerca de los hombres el oficio de lari o espiritus
familiares» (1), que «les noticiaban de lo adverso
para precaverlo 1 de lo prospero para celebrarlo»
(2). «No hai indio que no se jacte de tener una a
su servicio» (3). «bLa anchimallhuen, que es deecir
mujer del sol i dicen es una sefiora joven tan bella
i ataviada como benigna. Estranamos que sin te-
ner respeto al sol, se le tenga tanto a su mujer» (4).

Puede admitirse que esta representacion protec-
tora se relacionaba con el culto al sol, pues su eti-
molojia (anchu, de anti, sol i malguen, mujer)
demuestra que fué personificacion de la luna, lla-
mada en el lenguaje figurado del hombre inferior
«mujer del sol». La palabra edyen, luna, viene de
la del quichua quilla.

Meulen, remolino de viento i polvo; «benéfico i
amante del género humano» (5). Este espiritu se
presentaba conducido en torbellinos de encontra-
dos e impetuosos vientos. «En el tiempo de sus en-
fermedades graves no dejan de recurrir al dios
Meulen, presentandole algunos pequenos doneci-
llos, como cuando van a sus bafios de Pismanto, a
los que dicen él preside i asiste particularmentey.
Arrojaban al agna estos dones: si se iban al fondo,
los aceptaba el espiritu, que devolvia la salud al
ofrecedor; si flotaban, habia negativa.

La causa psicoldjica fundamental de las eonecep-

(1) MormNna, Compendio, pag. 170.

(2 1 3) Compora 1 FicueroA, Historia de Chile, p. 26.
(4) Goémez pe Vipavrrg, Historia, tomo I, p. 318.

(5) Gémez pe Vipaurre, Historia, '



A

ciones araucanas que podrian llamarse relijiosas,
se halla, pues, en los sentimientos de veneracion te-
merosa a los seres i fuerzas suprasensibles.

La percepeion especial i la asoeciacion del indi-
Jena, que lo inducian a considerar animados a to-
dos los objetos, favorecian la personificacion de
esas fuerzas temibles.

Tal temor creaba el mito en la imajinacién del
barbaro, que plasmaba el alma colectiva por rela-
cionarse con las creencias, con los sentimientos, tan
hondos i permanentes en vida psiquica de las so-
ciedades rudimentarias del mundo americano, i
por influir en la volicién jeneral, espresada en
practicas e instituciones.

Kl parrafo que se transeribe en seguida de una
obra importante de sociolojia, informa sobre de-
terminados caracteres inherentes a las ereaciones
miticas de las sociedades en estado de barbarie.

«El mito pertenece a un terreno esclusivamente
psico-social; es un proceso del alma colectiva, que
aleanza en la sociedad una evolueién histérica es-
presada por practicas e institueciones sociales. Sin
duda en el pensamiento mitico influye el medio fi-
sico, como en todos los productos sociales; pero su
naturaleza psiquica se sobrepone hasta cierto pun-
to a los aceidentes del proceso histérico 1 le da una
relativa uniformidad en las diversas comunida-
des.

En resumen, las dos fuentes del mito, lo mismo
que del lenguaje, son las percepciones i asoeiacio-
nes colectivas evidenciadas por la sujestién social.

La igual impresién colectiva corresponde, por
otra parte, a una homojeneidad en que las diferen-
cias individuales casi no existen, porque el niimero



——Rl—

de ideas, las direcciones del sentimiento i los inte-
reses, siendo reducidos, son mas uniformes. De aqui
que el mito esté constituido por conceptos sintéticos
i colectivos, deficientes en observaciones i anali-
sis. Una vez ereada la concepeion mitica se compli-
ca so6lo por deducciones subjetivas, sin las rectifi-
caciones de la esperiencia, producto tardio de la
eritica 1 de observacion metdodica» (1).

Sirviendo el cuento de espresion al mito, contri-
buia directamente a darle forma i desarrollo. Sus
conceptos fantasticos no solo eran creidos sin som-
ra de duda por estas pequenas i aisladas colectivi-
dades, sino que impregnaban a los objetos de un te-
mor relijioso i facilitaban la personificaciéon de mu-
chas manifestaciones del mundo esterior. Las mon-
tanas, los rios, el mar, el cielo, las selvas, lagunas,
cascadas 1 fendmenos naturales, sirviendo de moti-
vos a los cuentos, propiciaban abmulanlenwn‘ru las
personificaciones.

El cuento primitivo sobre estas personificacio-
nes se transmitia oralmente, se uniformaba en los
episodios 1 adquiria al fin los contornos de la tra-
dicion o leyvenda, que fijaba las ideas i esteriori-
zaba las ansiedades, los terrores i anhelos de la co-
lectividad, que contribuia a la cohesion i reglaba
la actividad social, relacionandola con la caza, la pes-
ca 1 la cosecha. La masa de estas relaciones, que se
vinculaba también a las nociones relijiosas o prae-
ticas majicas, eonstituia el sistema mitico de los
araucanos.

El mito arancano del periodo medio de la raza

(1) Mariano H. Cornwgo, Sociolojia Jeneral, tomo 11, ea-
pitulo segundo. Lima.
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fué mas rico que el de los anteriores o en los del flo-
recimiento del totemismo; pero al par que los gru-
pos indijenas adelantaban con las instituciones, el
mito iba perdiendo parte de ese elemento misterio-
so 1 recondito con que la mentalidad del primitivo
recargaba todas las cosas. Adaptabase a un nuevo
ambiente social; se transformaba, unas veces trun-
candose i otras ensanchiandose. Asi se esplican las
variaciones de episodios, de caracteristicas i for-
mas que los mitos presentan en diversos tiempos i
lugares. KEra, pues, colectivo en su ereaciéon i en su
evolueion.

Los mitos que corren con mas uniformidad en-
tre los indijenas del norte i centro del territorio
araucano, son los que se enumeran a continuacion.

El piwicheii es una serpiente alada que habita
en los bosques. Cuando ha llegado a su edad adul-
ta, le erecen alas, con las que vuela a voluntad. Sil-
ra estridentemente i se adhiere al tronco de los dr-
boles en las noches 1 en los dias de calores excesi-
vos; donde ha estado deja huellas de sangre. Cuan-
do llega a la vejez, ereen en varias redueciones, gue
se transforma en un pajaro del tamano de un ga-
llo, tan sanguinario como en su otra forma. Kl pi-
wichen suele cebarse en los habitantes de una casa,
gquienes van muriendo estremadamente flacos (fi-
sis tal vez). Cuando se enflaguece el ganado sin
causa aparente, es el chupador de sangre el que
produce el estrago. Jentes i cuadmipedos quedan
a salvo trasladandose a otros lugares, interponien-
do un rio o un estero entre ellos i el vampiro. Kl
que oye el grito del piwichei, lo ve cuando vuela o
estd pegado a un arbol, queda espuesto a enfer-
medades o a la muerte. Este mito aparece con fre-



— i =

cuencia como causante de muchas enfermedades en
las ceremonias curativas de los maehis i en sus per-
cepeiones privilejiadas o esclusivas a ellas.

Palli fucha, pulli cuse, mito que vive en una ca-
sa subterranea. Lo imaginan los indios de algunas
reducciones del sur como ser bisexual, de dos caras
i dos cabezas, «en analojia, dice un lexicografo,
con la idea que los indijenas de la creencia antigua
tienen respecto de Dios». Es antropéfago (1).

Hasta la actualidad el indio no ha podido, pues,
despojarse de este abundante miticismo ancestral
lleno de monstruos, de iloche o-comedores de jente,
poderes noeivos, que disponen de intelijencia i vo-
luntad para perjudicar o beneficiar al hombre a
su antojo.

Kl cuadro de mitos que atn circulan en todas las
comunidades araucanas, con las variantes a que se
ha aludido, es el que se anota a continuacion. Qui-
zas haya otros que han podido conocer los investiga-
dores.

Del espiritu Alhue (aparecido) i de la palabra
huitran, forastero, han construido un mito fantas-
ma que denominan huitranalhue, de figura de un
hombre flaco, alto, delgado de cintura, ojos chis-
peantes i de elegante indumentaria. Este ser miti-
co se forma de las unas, dientes i otras particulas
de un esqueleto. En la noche el brujo hace surjir
de estos despojos otro esqueleto, que a su vez se
transforma en hwitranalhue. Comprase a los bru-
jos para el resguardo de los animales 1 la persona
del poseedor, quien esta obligado a alimentarlo con
la sangre de sus parientes. Asalta con frecuencia

(1) Papre Aveusra, Diccionario.



g ] [t

a los hombres, que a su vista huyen despavoridos.
Viaja i se deja ver tanto a pié como a eaballo. Por
ironia designan, asimismo, a un individuo delgado
1 alto con el calificativo de huitranalhue.

Kl hwitranalhue pide periodicamente una oveja,
nue es una nina, o un cordero, que es un nino, «
quienes les perfora el corazén i les chupa la san-
gre de un modo invisible. Asi perecen familias en-
teras (1). Kn el dia se transforma en esqueleto.

De la representacion Anchimalguen han forma-
un mito moderno, el Anchimallen, sanguinario i
grotesco; es un ser enano, de sexo indeterminado,
que se alimenta con los deudos de la persona que
lo ha tomado a s uservicio para adquirir riquezas
causar dano i conservar el ganado. Se transforma
en fuego errante, reptil i pastor para cuidar el ga-
nado de su duefio.

En los cuentos miticos figura como devorador
insaciable de familias enteras.

Otro mito luminoso mui temido es el Cherrufe,
aerolito, que lleva la muerte i las epidemias a las
reduececiones hacia donde se inelina.

Al caer al suelo se vuelve una piedra colorada,
que proporciona riquezas al que-la encuentra o la
compra. ‘

A causa de la tendencia de los mitos antiguos a
convertirse en antropomérficos, ahora aparece per-
sonificado el Cherrufe en un ser hibrido, con eca-
beza de hombre i cuerpo de serpiente. Esta forma,

(1) Por investigaciones que ha hecho el antor, parece que
las familias que los indios suponen devoradas por este mito
han sido vietimas de una tisis que se ha ido propagando en
el hogar.
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entre varias que le dan las secciones de la costa i
del centro, es la mas comin. La de los dos lados
de los Andes, lo representan como un monstruo de
siete cabezas, dragon que vomita fuego, se trans-
forma en otros animales i habita cerca de los vol-
canes.

Cuéntanse relatos curiosos de caciques poseedo-
res de algin Cherruve en forma de piedra mine-
ral encontrada en el campo. Creen los mapuches
que el duetio del mito lo lanzan en la noche en di-
reccion de un cacique enemigo: inflimase, recorre
su trayecto, se apaga i vuelve a su domicilio.

Estas piedras eherrufes son mui semejantes a las
conopas de Jos perunanos; éstas «eran propiamente
sus lares 1 panates, el mayordomo o duefio de casa;
de ordinario son algunas piedras particulares i pe-
quenas que tengan algo de notable en ¢l color o en
la figura» (1).

Mito de este orden pero secundario, es el bolido
pequenio. Represéntalo la fantasia mapuche como
hombre encendido i le da el nombre de Huiyuehe;
se asemeja a la representacion del diablo i care-
ce de historia popularizada. :

El Chinifilu (eulebra canasto) es un mito que
mencionan los indios del este. Tiene dos cuernos
pequenos en fa cabeza i a veces dos colas i el que
la conserva en su poder se hace rico (teoria del lar
familiar). Antonio Lienlaf, mapuche acomodado
de Llaima, vié un dia un ('hinifilu. Tnmediatamen-

(1) Arriaca, Estirpacion de la idolatria del Perdi. En la
coleeeion indijena del autor hai aleunos ejemplares estraidos
de las sepulturas del departamento de Temuco i cedidas- por
las machis.



te se enfermo de un dolor de espaldas. Sélo reco-
bré la salud mediante un machitun que le aconse-
jaron las machis.

Los indios del valle central dan a este mito otra
figuracion. Lo suponen un montén de culebras que
mui pocas personas pueden ver en el campo.

Es un encuentro de buen augurio. Hai que acer-
carse a ellas sin danarlas, arrojarles palitos de ra-
mas e invocarlas pidiéndoles buena suerte. Se van
retirando paulatina i tranquilamente hasta que la
mas grande queda enroscada en el suelo. Invocada
respetuosamente, se retira también. Donde estaba
el monton de culebras queda una piedrecita negra
de virtud que da riguezas a su poseedor. Cireulan
por las tribus de (‘holechol muchas leyendas sobre
chinifilu. Un cacique se quejaba de mno haber
recojido ese talisman por ignorancia e instaba a su
hijo a que lo hiciera si alguna vez tenia la fortuna
de encontrarse con este hallazgo.

El Liul-llul, cuerpo de gato con larga cola, es un
habitante del agna, en particular del mar. El eulto
del mar estuvo tan desarrollado en el animismo re-
moto, que hasta tiempos recientes se han conserva-
do en las agrupaciones del litoral tradiciones ora-
les, en las que consta que se arrojaban a él ofrendas
1 hasta vietimas humanas.

Ngenlaiguen (ngenlafken) es un gato marino
full-fiwll. Dicen de él los indios que produce el rui-
do en diferentes direcciones. Lo respetan i proba-
blemente lo invoean para tener suerte en la pesca,
i temen mucho matarlo o aprisionarlo, porque, al
que se atreve hacerlo, le persigue el mar subiendo
tras 61 en los riscos i se lo traga, si no deja su
presa.
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El Chonchoi, cabeza alada de mujer, que eruza
el espacio a manera de ave nocturna; mui temida
por el indio. Una persona, comunmente mujer, entra
en tratos con las brujas para adquirir el seereto
de volar. En posesion de €], la cabeza se desprende
en la cama del cuerpo, durante la noche, le salen in-
mediatamente alas 1 se lanza al espacio. Los graz-
nidos de algunas aves nocturnas, son la voz de los
chonchon que viajan a los subterraneos de los hru-
jos (reni) a entregarse a las practicas del oficio i
las fiestas de estos lugares. Las relaciones dramaiti-
cas de maridos que han encontrado a su mujer sin
cabeza i al regreso de ésta al hogar, llena las croé-
nicas de los grupos indijenas.

El Colocolo, rata cubierta de plumas, con pro-
piedades de vampiro. Nace del huevo dejenerado i
mui pequeiio de la gallina, que la ereencia popu-
lar atribuye al gallo. Por incubacién del calor del
sol, se forma una culebra o lagarto, que después,
de algiin tiempo se metamorfosea en un animal
semejante a una rata con plumas. Fija su mo-
rada en cuevas no distantes de las casas, de
donde sale a lamer los esputos i los utensilios que
han servido a la familia para comer. De este modo
indirecto, basado en el principio de la majia sim-
patica, produce en las personas la consuncion y la
muerte. De aqui proviene la precauciom que se to-
ma de quemar el pretendido huevo de gallo.

Ariimco, una especie de sapos o ranas que los in-
dios antiguos econsideraban como ecuidadores del
agua de los pozos 1 pantanos donde vivian. Se les
nombraba a veces ngenco, duefio del agna. Queda el
recuerdo de este mito en algunas reducciones i en
otras se ha perdido. La leyenda de estos batracios
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aparece mui comin en los pueblos de.orijen inca
i en los sometidos a ellos, en los cuales la necesidad
del agua era mucho mas sentida que en Chile. ; Ten-
dria esa procedencia el mito arauncano?

Los indios de la costa, al sur del rio Tmperial,
reconocen un mito que habita en el agua, como en
las lagunas, i que llaman Sompallhue (1). Repre-
séntanlo en figura humana i a él se encomiendan
para obtener una buena pesca.

Otro mito de estos mismos indijenas es Epuange,
«dos caras, ser de dos caras, denominacién de un
huecufii que posee el mar o lago i que se llama
también maltlalonco (cabeza de oro) o cohuecufi,
demonio del agua (2).

Caicar i carear filu, mito del agua que en algunas
reducciones lo representan como caballo recién na-
cido, pero con erin tan erecida, que le arrastra por
el suelo. En las tribus del litoral i de los lugares
adyacentes, lo conciben como un monstruo mitad
serpiente i mitad caballo, que habita en el fondo
del mar. Su grito se asemeja al relincho del caba-
llo. Las leyendas antiguas de los araucanos haeian
figurar esta serpiente en el mito del diluvio, como
directora de las aguas que salian del mar i ecubrian
la tierra, segin el padre Rosales. Al presente los
indios viejos del centro, tienen una vaga idea de
este mito, que oyeron nombrar a sus mayores. Los
joévenes han perdido toda nocién de él.

Este mito desempefia un papel antagénico al del
diluvio o T'rentren.

Pellomen o callfu pellomen, un moscardon azul

(1) PApbre AvGusta, Diccionario.
(2) Papre Avucusrs, Diccionario.
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que, en la misma categoria del abejon, contenia el
espiritu de los antepasados, segin las leyendas de
los antiguos. Entre los indios del sur i de las costas
de Valdivia, no se ha borrado del todo semejante
tradicion.

Bl Huwllepen tiene su morada en el agua. Mito
de figura deforme, cabeza de ternero, cuerpo de
oveja, plernas toreidas 1 sin movimiento las pos-
teriores: causa espanto a la jente 1 graves males
a las mujeres, las cuales quedan predispuestas a
coneebir o dar a luz hijos fenomenales. A veces apa-
recen con el cuerpo contrahecho de cualquier ani-
mal, caballo, asno, vaca, ete. No hai madre que no
tenga algtn hijo fisicamente anormal que no cuen-
te una historia del Huaillepeit.

Hasta hoi creen los indios de algunas reduceio-
nes que los carneros de cuatro cuernos defienden
el rebano del huaillepei, cebado en ocasiones en los
corderos. Llaman huatlle a este animal tetracornio.

Como mito del agua también desempeiia un pa-
pel mitolojico un sapo grande que llaman ahora los
indios Pacarhua. Cuando se retira de las vertientes
o depdsitos de agua, sobreviene su agotamiento in-
mediato.

Ngaquiii lamaron los indios del norte hasta ha-
¢e pocos anos vy Ponono los del sur a un animal mi-
tico subterrdneo, que ladra o grufie. Esta audiecion
no trae perjuicios al mapuche, pero la evita como
un easo de perimoniun. Designase con esta voz to-
do hecho contrario a las leyes naturales, como el
movimiento de nun cuerpo en reposo sin una fuerza
que lo impulse, el humo de una piedra gue no esta
en contacto con el fuego.
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Carnero huaille que defiende el rebaiio del huaillepe
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. Leufit trehua  (de leufu, rio i trehua, perro)
llaman en algunas reduceiones costinas del sur al
mito ngaquin, porque produce un sonido semejante
a las silabas heracae. Posiblemente sea alguna clase
de ratones.

Meulen, el remolino o torbellino. Del espiritu an-
tiguo de este nombre han ideado los indios el mito
que lleva ahora la misma denominacion. En su in-
terior va una potencia maléfica que produce la
muerte proxima o una enfermedad al que se ha
puesto a su alcance. Corren entre los indios del
Biobio al Toltén muchas relaciones acerca de los
danos causados por este mito en algunas perso-
‘nas. :

Trelquehuecufe, caero huecufe o maléfico, mito
que vive en las aguas mansas i profundas de los
rios 1 lagunas. Es del tamano de un cuero de va-
quilla, econ garras en su alrededor. Hombre o ani-
mal que cae en esas aguas, perece victima de este
constrietor acudtico.

Se cuentan por centenares las leyendas de
ahogados que han sido fuertemente envueltos por
este animal mitico. Donde hai un remolino de
agua, reside con seguridad un trelquehuecufes (1).

Ngarifilu, mito similar al anterior, que signifi-
ca zorro culebra. Habita en los rios; un remolino
de agua denuncia su paradero. De fuerzas sorpren-
tes, arrastra al fondo a sus victimas. En la toponi-

(1) Cuentan los indijenas que donde perece un hombre,
las agnas se tifien de sangre. El autor ha oido referir a los
campesinos casos de muerte de individuos que banandose en
aguas mansas se rompian el vientre en ramas de drboles su-
merjidos. Esta causa da asidero al mito.

Chile Prehispano.—T, 11 12)
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mia indijena llevan su nombre algunos rios i ria-
chuelos.

Quetronamun (piernas recortadas) es un mito
que se menciona en algunas tribus del este. Por el
lado del volean Llaima se le nombra a veces en las
narraciones de monstruos que se aparecen a la
jente.

Alihuen, tronco de un arbol que suele aparecer
en los rios o lagunas, ordinariamente en las ereci-
das. Levantados sobre el nivel de las aguas i con ra-
mas que parecen brazos, presentan a la distancia
o en la oscuridad de la noche una estrana figura
de cierta semejanza a la humana. Los indios la an-
tropomorfizan por esto, en particular cuando la
parte alta afecta la forma de sombrero. Este mito
anuncia catastrofes, como lluvias torrenciales, ave-
nidas, tempestades, terremotos, ete. Para evitar
estas desgracias es de regla celebrar un ngillatun
o rogativa local. Se mata un cordero; se deja caer
la sangre sobre las aguas i se lanza el corazon ha-
cia el alithuen. Algunos son transitorios i desapa-
recen al fin: otros son mas durables i a ellos se
implora en las rogativas para solicitar lluvia o de-
tener las avenidas. El alihuen se ha dejado ver a
menudo en los rios de poca corriente, como el Chol-
chol, el Cautin en algunos parajes, el Quepe i otros
del sur del Toltén. En algunas reduecciones este mi-
to se conoce eon el nombre de huitran althuen (hui-
tran, forastero; althuen, arbol seco) (1).

Trentren o tenten, mito antiguo del diluvio. So-

(1) El Padre Gusinde recojié una relacion de un alihuen
del rio Cholehol ; Revista del Museo Etnoléjico de Santiago,
tomo II, p. 183,
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bre la creacion del hombre no conservan los indios
leyenda alguna; soélo daban antes el nombre de
peite epatun a los primeros habitantes de la tierra
araucana, sin saber quiénes eran ni de dénde vi-
nieron. Kl tinico dato relativo a la génesis es el de
este mito que ha persistido hasta el presente con
variantes ‘en algunos episodios. Todos los mitos
araucanos cambian en los incidentes i atin en la na-
furaleza de los héroes, al través de los tiempos i de
los Iugares. En resumen, el tenten era una eulebra
que habitaba en la cumbre de los cerros altos, los
cuales, por esta cirecunstancia, tenian el mismo nom-
bre. |

El tenten aconsejé a los indios que se acojiesen a
la altura cuando sobreviniera la inundacién anun-
ciada, asegurdndoles que ahi los favoreceria y que
los rezagados en llegar se transformarian facil-
mente en peces. En la rejion baja, tal vez en el mar
0 en sus proximidades, moraba otra culebra, tam-
bién de poderosa aceion, llamada Kaikai. Sobrevi-
no el fenomeno diluvial por el levantamiento 1 es-
pansion de las aguas del mar; que obedecian las or-
denes del Kaikai; pero a la par el tenten hacia su-
hir el cerro flotante sobre las aguas, en cuya cima
se habian guarecido unos pocos hombres, mujeres,
ninos i animales. Los que no aleanzaron a salvarse,
sumerjidos en el agua, se transformaron en peces
o penas. En esta puja de los dos ofidios, el tenten
lleg6 hasta cerca del sol, donde el calor abrasador
acabd con casi todos los seres humanos, por mas
que se cubrian la cabeza con tiestos domésticos que
servian de aisladores de los rayos caldeados. Una
o dos parejas se salvaron i, previo un sacrificio de
un nino descuartizado en cuatro partes i arrojado
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al mar para que volviera a su estado normal, co-
menzaron la procreacion de la raza.

No cabe duda que estos mitos de voluntades
opuestas, uno protector de los hombres 1 otro ene-
migo de ellos; uno potencia de la montana i otro
del mar, concordaban con la gran lei de las socie-
dades primitivas, la de dos principios contrarios
que rijen los fendmenos i las cosas: uno jenerador
del bien i de la felicidad i el otro del mal i de la
desgracia.

Un ilustrado investigador aleman al servieio de
la Arjentina, infatigable ecultor de la etnografia
i del folklore americanos, ha informado en una pu-
blicacion interesante que los araucanos del otro la-
do de los Andes tienen exactamente el mismo fren-
tren de los indijenas echilenos. Sostiene, ademas,
que este mito es jeneral en todas las naciones andi-
nas del continente del sur, como se comprueba con
los escritores antiguos. Afirma, igualmente, que la
levenda de los araucanos contiene rasgos del tote-
mismo, a juzgar por este pasaje del padre Rosa-
les: «I de los que se tramsformaron en peces, di-
cen que pasada la inundacién o diluvio, salian del
mar a comunicar con las mujeres que iban a pescar
o cojer mariscos, i que de aqui proceden los lina-
jes que hai entre ellos de indios que tienen nom-
bres de peces, porque muchos linajes llevan nom-
bres de ballenas, lobos marinos, lisas i otros peces».
El totem vino a ser un nombre de familia, si perte-
necia a la tribu. Ahora queda como parte constitu-
tiva de algunos apellidos. Ha sido este mito de im-
posicion inea, al menos en lo del cerro que crece i
flota, con variantes caracteristicas araucanas, co-
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mo asimismo en lo que se relaciona con las creen-
cias relativas al sol i la luna (1).

Al este de la laguna del Lleulleu, hacia la costa,
hai un cerro tenten. Preguntados unos indios de
esas Inmediaciones hace anos si conocfan la leyen-
“da, si miraban con respto el cerro i si sembraban
en él. Contestaron que conoeian la leyenda, que na-
die subia a la cima i que no habian visto sembrados
en las partes altas o de las faldas (2).

Abundante material de cuentos miticos se puede
recojer en las agrupaciones araucanas sobrevivien-
tes. Sobre cada mito circulan multitud de relatos
fabulosos i sorprendentes, en que aparecen objeti-
vados los fenémenos naturales i obrando con inten-
cion humana los animales i los objetos inanima-
dos.

Todas estas relaciones fantdsticas son, pues, el
reflejo de la mentalidad relijiosa del araucano. de
sus terrores i de su antipatia inconsciente por la
raza espanola. Forman la documentacion del esta-
do actual de su conciencia.

El indio manifiesta interés estraordinario por
las narraciones. A la luz de la lumbre, por una aso-
ciacion de ideas cualquiera, da libre curso a sus
fantasias infantiles, que los oyentes recojen con
ciega credulidad. Asi se van transmitiendo sus crea-
ciones miticas, que por lo copiosas i repetidas en

:ada mito, hai que tomar en sus hechos tipicos.

(1) Dr. LeamANN NirscHE, Bl diluvio segun los araueca-
nos de la pampa.
(2) Viaje del autor a esa comarea.
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Modelos de estos cuentos son los que van a conti-
nuacion (1). '

CUENTO DEL NGIRIFILU
De Mevivirzo, MAQUEHUA

En un raudal siempre se daban vuelta las ecanoas
cuando pasaban. Moria alguno de los que iban. Ha-
bia un hombre que era mui bueno para nadar. Una
vez iba con otros en una canoa. Cuando llegaron al
raudal, se les dié vuelta la canoa. Al hombre que
sabia nadar, lo tomé un animal con la cola, lo apre-
to 1 lo elavo. El hombre andaba siempre con cuchi-
Ito. Sacé el cuchillo y le corté la eola al animal. La
cola tenia como dos varas; €l la llevo: era como se-
rrucho, tenia como clavos, donde tomaba, no larga-
ba; tenia los ganchos para adelante. Por eso ningu-
no escapaba. Desde entonees no se dié vuelta nin-
guna canoa.

El animal tiene color de zorro; es chico i la cola,
bien larga. Con la cola se lleva a los animales i a
la jente.

(1) El método segnido por el autor para coleceionar estos
cuentos ha consistido en hacerlos narrar primers al mapuehe,
eseribirlos eon él en araucano en seguida i verterlos por nlti-
mo al castellano. En la version se evitan las repeticiones del
arancano y se da a la frase una forma libre en lo posible. Por
falta de espaeio no se anota el orijinal en araucano. Iin los
libros Psieolojia i Folklore del autor se anotan muehos ceuen-
tos de esta indole, que no eabrian en este capitulo de resu-
nen.
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UN HUITRANALHUE \
DE HumiNao

Habia un mapuche rico. Le robaban mucho los
animales. Un dia dijo: «Estos no me tienen miedo;
vol a comprar un hwitranalhwe». Lo compré. Co-
mo a la semana que lo compré le dijo el huitranal-
hue: «Padre, dame una oveja». El dijo: «Toma
cualquiera». Creia que era una oveja. Un chiquillo
se le muri6 en la misma noche. Pensaba mucho por-
que se le habia muerto el chiquillo; pens si seria
el huitranalhue el que habia muerto al chiquillo.

Después le pidié otra oveja; él le dijo: «Toma
cualquieray, i se le murié otro chiquillo. Entonces
comprendié que no eran ovejas las que le pedia el
huitranalhue. Quiso matarlo. Tomé el huesito que
era el huitranalhue y lo puso en la eartera del cin-
turon. Subio a caballo y se fué para el otro lado del
rio. Cuando iba en la mitad del rio, se sacd el cin-
furon i lo boté al agua. Después en el otro lado se
puso a tomar licor. Cuando estaba ebrio i se habia
hecho de noche, llegd el huitranalhiue diciéndole:
«Chao, chao (padre, padre) ;por qué me echaste
al agua? yo no muero nunca aunque me echen al
rio o al fuego». Después se fueron los dos para la
asa 1 siguié pidiéndole ovejas, 1 las ovejas eran
chiquillos. El preguntaba a los demas c¢omo se po-
dria matar al huitranalhue, i nadie sabia. Al poco
tiempo enando se le acabaron los chiquillos, le pidié
una vaea; él le dijo que bueno y se le murié una de
las mujeres. Después le pidio otra; él no se la que-
ria dar. Bl huitranalhue le dijo que si no se la daba
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se lo comia a él. Se la di6 de miedo. A los pocos dias
le pidié un ternero; era un sobrino. Kn esos mismos
dias encontré a uno que le dijo como se mataba a
los Tuitranalhue. «Si haees lo que yo te voi a deeir,
entonces lo puedes matary. Le dijo que partiera
harta lena e hiciera harto fuego; despues que pu-
siera una olla grande al fuego, 1 que la tapara con
una piedra de moler, i eunando estuviera bien ca-
liente la olla, echara el hueso i la tapara otra vez.
Debia tener un caballo ensillado i en el mismo mo-
mento corriera a toda rienda como una legua, por-
que si se quedaba cerca, moria. Lo hizo: montd a
caballo, corrié como una legua, se paré 1 :intié un
estruendo. El otro le habia dicho que cuando sin-
tiese ese estruendo no habia euidado. Después vino
a su casa, roded todos los animales 1 se fué para
la cordillera.

UN GUIRIVILU (NGURUVILU)
PriecaiN Viedo, GALVARINO

En el rio Quillén, en la manana bien temprano.
Buscaba animales: habia niebla. Andaba a caballo.
Habia un sauce en el rio, a orillas de la barraneca.
Guirivilu estaba arriba de la barranca, en un pe-
dregal. Estaba durmiendo. Tenia la cabeza chica
como gato, cola larga, ojos azules. Desperto; co-
menzo6 a lamerse el cuerpo. Cuando vié que lo mi-
raban, di6 un salto al agua. Hervia el agua. Estos
son iienco (ngencéd, duefio del agua). Cuando se es-
tan banando los hombres, se forma un remolino 1
los toma; les tira para abajo con la cola; se aho-
gan. Les come los talones i bebe la sangre. Lo mis-
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mo hace con los animales. Cuando esta afuera no
tiene fuerza.

UN PTHUICHEN EN CHOLCHOL
Dr Josit MANQUIAN

Un mapuche andaba en el campo. De repente vio
en un menuco (pequenio pantano) un pajaro pa-
recido a un gallo grande. Quiso tomarlo; se acer-
¢o 1 le tiré encima la manta. Quedo tapado.

Con cuidado levanté la manta poco a poco. No
habia nada.

Contoé lo que le habia sucedido. Al mismo tiempo
se enfermo.

Las machis i los viejos dijeron que el gallo era
un pihuichen viejo, que de culebron se habia vuel-
to gallo, i que la enfermedad venia del susto i de
la mala influencia del pihuichei.

Muri6 a los pocos meses.

UN TRELQUEHUE(‘['_FE EN QUEPE
DE MANQUEO

n el rio Quepe hai un remanso.

Un mapuche fué a banarse ahi.

Se tiré al agua. Inmediatamente se sumerjié. No
salio mas. Cuatro dias lo buscaron. Imposible ha-
llarlo. Hallan pronto a otros ahogados.

Entonces todos dijeron: «Hai trelquehuecufes.
Nadie se ha banado mas en esa laguna.
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UN TRELQUEHUECUFE EN CHOLCHOL
De LoreENZO MANQUIAN

Mi easa en Cholehol esta cerca del rio. Un dia
fui a la orilla, en la tarde. Vi en un pedregal una
cosa como cuero de ternero, color café, con pintas
blanquizeas. Estaba rodeado de unas. Hui a mi eca-
sa a contarle a mi padre.

Volvi con él: ibamos con muchas precauciones;
porque un remolino de viento, que jeneralmente
arroja al agua al frelquehuecufe, podia habernos
llevado eerca de él i uno habria perecido en sus ga-
Pras.

Llegamos; ya se habia ido. Mi padre me dijo que
si yo hubiera huido a tiempo, alguna desgracia
me habria sucedido.

Se cuentan muchos casos de hombres que han sido
devorados por este cuero, que tiene mucha fuerza
v es como elastico.

CUENTO DE UN MAPUCHE QUE TENIA UN
CHERRUVE

DE Josi M. LoNQUITUE

Un mapuche tenia enatro mujeres, i tenian la
costumbre de irse a banar diariamente a las doce
del dia, en el tiempo de verano en una laguna cer-
ca de su ecasa.

Fué el mapuche a banarse, i estaba sentado de-
hajo de su ramada enando llegé una de sus muje-
res a hafarse. Al poco rato vuelve mui ajitada a
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decirle a su marido una cosa rara que vié en la
laguna; le deeia: « Vamos a verlal».

Lo que vi6 era una oveja que estaba dentro de
la laguna. Kl mapuche salié en el momento acom-
paiiado de sus cuatro mujeres.

Cuando llegaron a la laguna ahi estaba todavia
la oveja; era de color pardo. En el acto se puso a
tomar la oveja el mapuche, sacandose el chamal.
A tiempo de tomarla en la mano se volvié una pie-
dra en forma de un hombre. El mapuche guardé
esta piedra para siempre.

Encontrar una vision se llama perimontun. Le
di6 el nombre de cherruve cura.

Se mantenia con plata de chafalonia. E1 mapu-
che despedazaba estribos, espuelas i frenos de pla-
ta i los eolocaba debajo; esta plata se iba merman-
do poco a poco. Esta piedra anunciaba cuando ha-
bia alguna guerra. Salia a volar de noche en forma
de un cometa: éstos se llaman cherruve en mapu-
che.

Cuando llegaba a alguna parte, metia un ruido
estruendoso 1 cuando llegabha a la casa, la misma
cosa.

Cuando su dueno iba a la guerra, anunciaba via-
je bueno o malo. Amanecia con la bhoca ensangren-
tada. :

Este mapuche fué un hombre mui rico.

CHONCHON
DE QUILAQUEO, DEL OTRO LADO DEL CAUTIN

Un hombre tenia una amiga. Era bruja. Fué una
noche a su casa. Encontrd sin cabeza a la mujer. La
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dio vuelta para abajo. Entonees sintiéo un chonchoi
en la puerta. Kra la cabeza de la mujer. Arranco
asustado a una casa veeina. La jente dijo: «Ks bru-
ja». Hicieron fuego i sintieron revolotear al chon-
choii. Después se fueron. Eun la misma noche,
cuando se aparto la jente, entro ' la cabeza i se unio
al cuerpo. Al dia siguiente murio el hombre por
haber contade. ¢

UNA NINA QUE VE UN ANCHIMALLEN
De LoxqQuirtr

Dice una nina llamada Hueilcao que su madre
era Maria i su padre Queupil.

Hueileao, que estaba una noche despierta sin ha-
blar una palabra, vio levantarse a su padre mui
tarde de la noche a ver los animales en el corral.
Su madre le dice al marido: «Lleva tu compaitiero».

El hombre no hablé una palabra del companero;
no habia nadie mas. Hueilcao temia que le ordena-
sen salir a ella porque estaba la noche mui oscura.

" Ella se hizo mui dormida. E1 compartiero que
salié fué una lucecita que alumbré todo adentro i
salio tras de su padre.

Esta era un anchimallen.

LA MUJER CHONCHON I SU MARIDO
DE LoNQUITUE
Un mapuche tenia dos mujeres. Una noche las

mujeres estaban solas. Las dos fenian familia. Kl
nino de una empezo a llorar mucho; la otra la des-
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pertaba hablindole fuerte. No le oia; se levantd i
fué a verla. La encontrd sin cabeza. En el momen-
to sacé el nifio i lo llevé a su cama. Al rato llega el
marido. Ella le refirio todo lo que habia visto; 1le-
g6 ebrio. Kntonces le di6 rabia hizo fuego i no se
acosto, esperando ver de que forma llegaba la ca-
beza. Como al amanecer, llega un pajaro a aleta-
zos a la puerta; no le abrié. El pajaro no se atrevio
a entrar porque habia mucho fuego. Se sentian ale-
tazos en la puerta. El hombre apagé el fuego, con
algiin temor. Se retird. Al amanecer ella dié un
quejido lastimero, como despertando. Tenia la ca-
ra con rasguios i moretones. E1 hombre no le di-
jo nada, siempre pensando en su corazon i cuidan-
do su familia. No le hizo nada. Siguieron viviendo
a fin de que no le hiciera dafio en su familia. No
le conté a nadie, resignado, hasta que ella murié
primero.
CHERRUVE

DE RamoN LiENAN

Namuncura, arjentino, hijo de Calfucura, tenia
un cherruve; era una piedra. Lia mandaba a donde
queria; a donde los caciques contrarios; los mata-
ba. A los pobres nada les hacia. Vuela como fuego.
Sale el cherruve de las piezas cerradas, por cual-
quier parte.

HUITRANALHUE I HUIYUCHE
Dr MaNvenL LoxnQurrte, de Pillanlelbun

Vicha Cauchu era mui entendido en cosas de
brujos. Este aprendié cuando estaba mui joven,
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Para robar no se perdia nunca en las noches mas
oscuras. Deeia que para esto €l tenia un huwiyuche
o centella. Le servia de indicador para encontrar
animales: a donde cala la centella, se iba directa-
mente con la seguridad de buena recojida.

Vicha Cauchu decia que era mui buscado para
seguir rastros i decia que era mui facil; esto 1o hace
el huwitranalhue, sigue los rastros i uno va detras.

El huitranalhie va diciendo por aqui van los ras-
tros. Los huitranalhue cuando mueren los amos i
quedan solos, no hallan donde agregarse; luego sa-
len a buscar donde poder agregarse.

Cauchu sicmpre decia que los huitranallue ve-
nian a agregarse a su lado i a rogarle.

El decia que no convenia tener hutiranalhue vie-
jos, porque son muy desobedientes y son matado-
res de jente; después que ellos matan a su amo, sa-
len a andar, porque su amo ya no tiene qué darles.

Para tenerlos buenos hai que ir a buscar o man-
dar hacer uno nuevo, bueno para cuidador de ani-
males; para erianza de animales, hai que mollvin-
tuearlo con sangre de animales, es decir, hacer una
comilona, cada un ano.

Vicha Cauchu decia que los chilenos dicen que
se van al cielo cuando muere alguna persona;.éste
decia que no es verdad, porque todos los que mue-
ren estan en los reni atin cuando no sean calew 1
hasta los que estan vivos se encuentran alla.

CAICAI I LLUL-LLUL
De Nauvern Huinca, de Maguehua

Este era joven todavia. Kn ese tiempo vino un te-
rremoto,
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Cuatro adivinos llamados Maripil, Puran, Ru-
quil i Paillal, anunciaron un temblor a los caci-
ques. Dijeron: «durara seis dias». Dijeron: «de una
laguna va a salir un caicai; se va a juntar con el
Hul-llul». Se acabara entonces la tierra de los ma-
puchesy. :

Entonces los caciques hicieron un ngillatun en
Puanco a la orilla de la laguna, de donde saldria el
caicai. Mataron muchas borregas negras y a un ma-
puche llamado Antio lo mataron con lanza y le di-
jeron que no dejara pasar al caicai. Su cuerpo le
echaron al mar los adivinos.

Al cuarto dia del temblor sintieron como un re-
molino de viento afuera de la laguna, de donde ha-
bia salido; era el eaicai. Le tivaron el lazo 1 lo ata-
jaron entre todos con lanzas. Lo hicieron volver :
la laguna. No tembld mis.



CAPITULO X1V

Representaciones colectivas funerarias

Entierro provisorio en los siglos XVII i XVIII.—EI pri-
mer enfierro en la acfualidad.—La autopsia del cada-
ver.—Atenciones con el muerfo en el periodo de
espera de las segundas exequias. — Las materias
piufridas.—Duracion del periodo de espera.—Invita-
ciones para el entierro final.—El ataud.—Llegada de
los invitados.—La ceremonia final de la actualidad.
—EIl ritual antiguo.—Lugares de sepultacién en la
anfigiiedad.—Modos de sepultacion.—Los enterrato-
rios modernos.—Viaje del alma a la mansiéon de los
muerfos.—Ubicaciéon de la tierra de los muertos en
las agrupaciones modernas i en las antiguas.—Resi-
dencia de las almas de los brujos.—La vida de ultra
tfumba.—Metamorfosis definitiva de las almas, conce-
bidas por los mapuches de hoi.

(‘ostumbre inmemorial ha sido entre los arauca-
nos=, conservada hasta hoi mismo, no transportar
inmediatamente el cadaver a su sepultura definiti-
va. Esta traslacion se efectuaba después de haber
permanecido algan tiempo en la casa,

Chile Prehispano.—T. 11 (5]
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La influencia de la civilizacion i las prohibicio-
nes dietadas por razon de hijiene por las autorida-
des en estos ultimos aflos, han puesto atajo a esta
practica del ritual funerario indijena; pero no en
las agrupaciones aisladas o distantes de centros po-
blados.

Indicios irrefutables de esta practica se hallan
en algunas referencias de los cromistas, las que
prueban que estaba en uso en el siglo XVIIL. Uno
de ellos dice, hablando de un entierro que presen-
¢i6, que después de vestir al muerto se le coloco so-
hre unas andas, enramadas con hojas de laurel i
de canelo (1). Segun el gramatico Febrés, se lla-
maba este aparato pilliay.

En el siglo XVIII aparece perfectamente defini-
do el primer entierro. Kl jesuita Gomez de Vidau-
rre consigna este pasaje: «lLias mujeres lo visten
después con sus mejores vestidos i joyas i lo colo-
can sobre un tdmulo alto que llaman pillay i segun
el sexo le ponen sus armas o instrumentos femeni-
les con alguna cosa de comer: en este estado queda
ocho o talvez veinte dias hasta que se juntan todos
los parientes» (2).

Otro escritor di6 la noticia de que el cadaver se
encerraba entre dos maderos i se colgaba en la ca-
sa’ frente al fuego (3). ' ‘

El ritual funerario de la actualidad, mas que los
datos vagos 0 demasiado concisos de los cronistas,
dara a conocer mejor el doble entierro araucano,
‘provisorio i final.

(1) N6XEz pE PiNeEpA 1 BAscURNAN, Cautwerio feliz.
(2) Historia, tomo I, paj. 321.
(3) Usauro Marrinez, Lo verdad en campaiia.



; M

Tan pronto como fallece algin individuo, rodean
el cadaver los deudos i prorrumpen en llanto i la
mentaciones. En seguida lo visten con su mejor ro-
pa i vuelven a dejarlo sobre su cama. En algunos
lugares banaban el cuerpo antiguamente, derra-
mandole cintaros de agua antes de vestirlo.

Colgados del techo de la habitacién hai constan-
femente unas zarandas de colihues (Chusquea qui-
la) que denominan llangi. Se baja una, se tiende en
ella al difunto envuelto en pieles o en un colehén;
se rodea de provisiones, como carne, harina, man-
zanas 1 mudar (licor); se le echan encima sus pie-
zas de vestir. Por taltimo se suspende i se amarra
a las vigas, mas o menos cerca del fuego. Algunas
familias eolocan el muerto fuera de la casa, en una
enramada especial.

Este aparato fiinebre se llama en las reducciones
del norte pilhuar i en las del sur pillai.

Todos estos pormenores constituyen, pues, una
primera inhumacion, fija i completamente precisa.

En la Gltima época de la Araucania indepen-
diente se daba atin mas solemnidad a este primer
entierro. Un escritor de este tiempo suministra las
siguientes noticias: «En el patio de la casa ponen
dos o cuatro caballos ensillados con las mejores
monturas, adornadas con cascabeles i campanillas
que prenden de los mandiles i collares. Estos ca-
hallos saltacanes, que llaman los indios, o bailari-
nes, 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. En frente de la casa, a distancia de un
cuarto de cuadra, estan dieciséis jinetes armados
para el mismo fin. Cada media hora montan sus
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respectivos caballos i se dividen en cuatro parti-
das: la primera de vanguardia emprende su mar-
cha a gran galope, abriéndose en sus filas lo sufi-
ciente para blandir sus armas, tira cortes i estoca-
das en todas direcciones, dando vuelta de esta ma-
nera alrededor de la casa. Ksta misma operacién
ejecutan las de retaguardia hasta que vuelven a
ocupar su primera posicion.

Estas evoluciones tienen por objeto alejar el es-
piritu maligno, i por eso es que, para ahuyentarlo,
van gritando durante la carrvera: jamuge huecuve!,
— jfuera diablo!

Entran en seguida los jinetes de los caballos bai-
larines; les cantan 1 los caballos empiezan a le-
vantar 1 dejar caer las manos al compas de la ento-
nacion: asi van retrocediendo hasta unas doce o
mas varas, desde cuya distancia los hacen avan-
zar de nuevo para repetir la misma operacion por
espacio de cuatro veces. Esta ceremonia tiene por
objeto recordarle al muerto los buenos ratos que
pasé en esos caballosy (1). _

A los tres dias de la defuncién, por lo comin, se
practica en el cadaver una manipulacion que po-
dria llamarse autopsia, en particular_con los caci-
ques i personajes de consideracion.

Ha sido una préactica nunca abandonada por los
araucanos.

Habia individuos diestros en abrir el abdomen
a cuchillo para estraer la vejiga de la hiel, ealcinar
algunos residuos en un plato de greda i determinar
la clase de veneno que hahia causado la muerte.

(1) Ruiz pE ALbEA, Los araucanos i sus costumbres,
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Llamdaronse estos operadores en la lengna anti-
gua ciipove 1 la operacién ciipon.

Durante el siglo XIX se operaba de esta manera.
Bajabase al suelo al pillhuai. El operador hacia
dos tajos en eruz en la parte superior del abdomen,
hacia el lado derecho; algunos ayudantes, cuatro de
ordinario, levantaban la piel i el diafragma con
unos garfios de madera lamados quil paihue. El
manipulador prineipal rompia con el mismo cuchi-
llo la vejiga de la hiel i con una cuchara de made-
ra estraia uha porcion de la bilis i la vaciaba en el
plato que se tenia de antemano al fuego.

Al poco rato alzaba el plato, rejistraba euidado-
samente su contenido 1, por fin, decia la clase de
veneno que se presentaba a su vista (1).

Los miembros de la familia se hallaban presentes
i después de esta declaracion hacian las conjeturas
consiguientes.

Hai seis clases de venenos (vuiiapue): blanco
(ligruiiapue), azul (calvuvuiiapue), negro (cure-
vuniapue), amarillo (chodvuiiapue), colorado (que-
livuitapue), solido o espeso (curavuiapue).

El operador se llama hoi cualpolave o maleleheve
i la operacion, malion.

En las reducciones del sur no se caleina la bilis.
Kl manipulador estrae la vejiga, la exhibe a los es-
pectadores i dice: « Mirenla!, le dieron veneno en
la carne» (o en otra comida).

Cuando llega a la casa este personaje i va a
principiar su tarea, el ‘jefe de la familia hace esta

(1) FEeprfs, ‘«vuiiapue, el veneno». — AUGUSTA, «veneno
mortal, langemchewes.
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prevencion: «Cuiden que los ninos no entren, por-
que es malo cuando miran» (1).

Se encuentra hasta el presente completamente
jeneralizada en todas las secciones de la raza la
opinion de que el alma queda inmediata al cadaver
desde la muerte hasta la ceremonia final. Solo des-
pués de las segundas exequias podia penetrar al
pais de los muertos. _

Por lo tanto, se considera el difunto como si es-
tuviese atn vivo i se les rodea de las atenciones po-
sibles: se le renueva la comida i se le habla. Cuan-
do los hombres beben licor, derraman un poco fren-
te de él 1 le dicen: «Come con nosotrosy. Se ensilla
su caballo todos los dias 1 se deja cerca de la casa
por si el espiritu desea salir.

Se evita asimismo la intervencion de los malos
espiritus, a cuyos ataques esta particularmente es-
puesto el cadaver.

Esta solicitud no escluye un sentimiento de te-
mor por el muerto, que aparece revestido de cier-
to poder majico. Nadie se atreve a manosearlo
irrespetuosamente, porque corre el peligro de ser
vietima de alguna desgracia. No solamente el cuer-
po es objeto tabuado, sino también los muebles i la
ropa que ha recibido su contacto material; partici-
pan de su virtud nociva. Ningan mapuche se atre-
ve a usar las prendas sobrantes de un muerto. Sue-
le venderlas en otras reducciones apartadas de la
suya.

No se hallan rastros por ahora entre los arauca-
nos de que entrase para la realizacion del rito fi-
nal la obligacion de esperar que la descomposicion

(1) Anotaciones del autor en varias reducciones,
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cadavérica se verificara, como ha sucedido en otros
pueblos no civilizados.

~ Las materias puitridas no producian a los mora-
dores de la easa ninguna sensaciéon desagradable,
a causa (uizas de la costumbre o de la deficiencia
olfativa de la raza. _

Con todo, ha debido ser la necesidad de dismi-
nuir la intensidad de la putrefaccion o de nentrali-
zar sus efectos siniestros, el orijen de la costumbre
de colocar el muerto, en las seeciones del norte i de
la costa, afuera de la vivienda o en el interior; pero
en el huampu, hien embreado en sus intersticios.

El periodo de espera que media entre el primer
entierro i la ceremonia final, tiene una duracion
variable, que fluetiia entre uno i tres meses. Sobre
todo se prolonga en las agrupaciones aisladas; pues
en las cercanas a centros poblados, las autorida-
des han limitado el plazo a ocho dias (1).

Depende del tiempo que la familia necesita para
la preparacion de la fiesta terminal. Han dado
siempre los araucanos a esta reunion, particular-
mente cuando se trata de un cacique o de alguno de
‘sus deudos inmediatos o ricos, una importancia es-
trema. Se requieren, por consiguiente, preparati-
vos laboriosos: juntar provisiones, matar anima-
les, fabricar licores.

No se practicaba la doble ceremonia con los cada-
veres de los pArvulos i nifios de poca edad ; la muer-
te de éstos era un fenémeno infra-social, que deja-
ba indiferente a la comunidad.

Especialmente cuando la muerte ocurre en in-
vierno o primavera, se aplaza la ceremonia para la

(1) Por circular del Ministerio de Colonizacién, 1905.
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estacién de las cosechas, a fin de poder reunir di-
nero para la compra de vino i las especies de con-
sumo indispensables.

Como esta ceremonia tenia el cardcter de colecti-
va, los parientes contribuian a darle solemmidad
ayudando con algunas provisiones a los duenos del
duelo.

Se dirijen, por ultimo, citaciones a los parientes
que residen lejos del grupo, a los amigos i vecinos.
El miembro mas caracterizado de la familia que
preside el duelo, habla en estos términos a sus su-
bordinados acerca del particular: «Tienen que ir
a dar a conocer los deseos del dueno 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 manana (1).

C'uando las condiciones de la segunda ceremonia
se han cumplido, se procede al arreglo de ataud.
Se ahueca un tronco de arbol para colocar dentro el
cadaver. Otro madero, también ahuecado, sirve de
cubierta. Todo el ataud se llama huampu (canoa) ;
el trozo destinado a recibir el cuerpo tiene el nom-
bre de huampu la (canoa para muerto), i la tapa,
tacit huampu (canoa para cubierta).

Este requisito se ecumplia sobre todo en las agru-
paciones del sur, donde se acostumbraba dejar por
mas tiempo el cadaver dentro de la casa; pero en
las del norte, el huampu se preparaba luego des-
pués de la muerte, porque a los diez o veinte dias
el enerpo se guardaba en él 1 se dejaha, hermética-

(1) De una relacién en mapuche sobre el entierro, escrita
para el autor por el joven indijena Ramén Manguian,
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mente 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 habla asi a los suyos: «Hoi va 2
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 noche; tenemos que matar ese caballo. Hai que
llevarle comida al muerto i todas sus prendas» (1).

El dia de las exequias finales, por la manana, se
desata el pillai o llangi i cuatro hombres lo condu-
cen a un campo abierto proximo a la casa i no dis-
tante del interratorio. El ataud se traslada en ca-
rreta al mismo sitio.

Los conductores del cadaver plantan cuatro va-
ras i de ellas suspenden el pillai. A la cabecera se
planta una cruz o la figura indijena (adentu ma-
mal o collon). Afirmada sobre ésta se coloca una
larga quila (Cusquea guila) con una pequena bhan-
dera blaneca.

Hombres i mujeres de las familias trasladan
todas las viandas. Las tltimas encienden varias fo-
gatas i dan prineipio a la confeccién de la ecomida,
de diversas clases i principalmente de carne asada.

Los convidados van llegando. Las mujeres se
sientan cerea del pillai formando ecireulo. Mas
atras, con un claro como de 12 metros, se sittian los
hombres, montados i en grupos que indiean gque per-
tenecen a las familias distintas. En eada una se des-
taca la figura de un indijena, que es el jefe.

(1) Relacion de Manquian.



49 =

Estos grupos se colocan por lo jeneral en la mis-
ma orientacion del lugar de que proceden. Por eso
se conoce al llegar a un entierro la direccion de las
casas de los caciques invitados.

Cuando se calcula que no llega mas jente, el miem-
bro mas importante de la familia sube a caballo,
toma la bandera i, acompanado de los parientes va-
rones, de algunas vueltas por el espacio en claro en-
tre las mujeres i los invitados. Kste movimiento ji-
ratorio, bastante rapido, se llama avuin. Todos gri-
tan: «Ya, ya, yaaaa!». Este acto tiene por objeto
ahuyentar los espiritus nocivos que se encuentran
cerca del difunto (1).

Una vez que se concluye, el cireculo de jinetes in-
dijenas, se desmonta i se sienta en el suelo. La fa-
milia 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 obligaciéon 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.

Después de esta comida, todos suben otra vez a
sus caballos. El que preside la ceremonia, toma de
nuevo la bandera, se la pasa un cacique 1 le ruega re-
petir el acto de la vuelta con su jente. Sucesivamen-
te van haciendo lo mismo los demdas caciques.

Suelen acompanarse estas vueltas con el ruido de
las trutruces (instrumento musical), tambores i pi-
tos.

(1) Ropres Robricurz en su monografia Entierro de Hui-
lio Lienan da interesantes detalles. ;
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Concluido este detalle del ceremonial, la familia
del duelo pasa a saludar a todos los invitados, uno
por uno i en prolongado coloquio de agradecimiento.

Queda el acto esencial de estas segundas exequias:
la traslacion del muerto al enterratorio (eltun).

Toda la ceremonia del entierro se llama eluun ila
ultima parte, rengal luun (rengal, enterrado).

Efecthase la traslaciéon al declinar la tarde de es-
te mismo dia i en ocasiones al siguiente.

Antes de partir, algunos oradores (hueupive), se
colocan a la cabecera 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 proce-
sionalmente al cementerio.

Cnatro indijenas conducen en hombros el féretro
(pillai). En una ecarreta se trasporta el ataud
(huampu).

Las mujeres de la familia lloran desde este mo-
mento hasta que el cadaver desciende a la fosa. Lo
hacen todavia de la manera de que dan cuenta los
cronistas (1). Es un llanto cantado en una escala
que se desarrolla de las notas altas a las bajas 1 vi-
ce-versa. No se conoce entre las indias el llanto de
sollozos, propio de los pueblos civilizados.

Bl concierto de lamentaciones (2) de las muje-
res alrededor del muerto no es inicamente una prac-
tica finebre, sino una serie de maldiciones contra

(1) OvALLE, Histérica relaciom, paj. 70.

(2) Se ha informado al autor que entre el llanto de las
indias se intercalan frases imprecativas contra el autor de la
muerte, del envenenador.
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el matador, majicamente eficaces en algunas oca-
siones ; la venganza toma esta forma a falta de otra
mas positiva.

Abre la marcha el jefe del duelo, a caballo i ban-
dera en mano. Siguiéndole las mujeres a pie i gru-
pos revueltos de los dos sexos en seguida.

Hasta hace pocos anios, en esta parte del ceremo-
nial i en las anteriores, desempenaban papel impor-
tante indios montados en caballos con cascabeles i
abigarradamente enjaezados (amelealiuelln).

El acompanamiento llega a un hoyo que de ante-
mano se tiene cavado. Un mapuche desciende al
fondo. Otros amarran la mitad inferior del ataud i
lo bajan. Luego después se ata con un lazo el ca-
daver i desde arriba se le deja caer suavemente so-
bre el ataud. E1 mapuche cubre el cuerpo con man-
tas i lamas; a los lados, dentro i fuera de la canoa,
coloca algunos comestibles, cantaros con licor, fre-
nos, espuelas, ete. Son los vestidos, las provisiones 1
atiles para el largo viaje que el alma debe empren-
der.

Por niltimo, se hace bajar la tapa del ataud de
manera que eubra el cadaver. Se derrama un poco
de vino sobre este sarcéfago. Sale el mapuche i va-
rios hombres llenan el hoyo con tierra. Inmediata-
mente o después se planta nna eruz o algunos de
los simbolos indijenas i suele cubrirse la fosa con
otra canoa invertida, especie de timulo que tiene
el mombre de lifco.

Prictica recién abandonada ha sido enferrar un
caballo muerto en la sepultura o colgarlo ya entero,
yva en partes, como la cabeza o la piel, en un palo
horizontal sostenido en otros dos verticales. Tam-



bién se les dejaba en otros tiempos sus armas, espe-
cialmente la lanza.

La eoncurrencia va a incorporarse al concurso de
invitados al duelo cuando se da por terminado el
ultimo detalle del ceremonial.

La fiesta continfia hasta que se consumen las pro-
visiones i el licor, a veces hasta tres dias después
del entierro.

Los miembros de la familia abandonan el aspec-
to triste que habian tomado i participan de la ale-
gria i libaciones jenerales. Al fin i al eabo, tienen
la conviecion de que, con las tltimas exequias, el al-
ma ha salido del aislamiento que sigue a la muerte
1va en viaje a reunirse a sus antepasados. Asi, bien
examinado el ritual, el segundo duelo no es un sim-
ple cambio de lugar, sino una transformacién hené-
fica en la condicion del difunto.

Segun la version de los eronistas, el ritual del en-
tierro definitivo ha ido variando en algunos deta-
lles en las distintas époecas, aunque no en el fondo.
En los siglos X'VI i XVII se mataba una «oveja de
la tierra» (hueque) en la misma sepultura i en sus
alrededores, estando sentados los eaciques, se efec-
tuaba el consumo del licor i las provisiones. El llan-
to no estaba circunserito a las mujeres 1 parientes,
sino a todos o a la mayoria de los acompanantes.

En el ceremonial no intervenian jinetes; todos
asistian a pie. Los caballos figuraban t{nicamente
como hestias de carga.

En la sepultura se dejaba un fuego encendido,
que se mantenia hasta por un ano, uso que no se
perpetud.

Tampoco se trasmitieron a las jeneraciones
posteriores unas exequias conmemorativas que se
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realizaban al ano de la inhumacion. Juntidbanse los
parientes en la sepultura, sobre la cual mataban ani-
males i derramaban la sangre para que tuviese el
enterrado que comer. Jiraban alrededor de la tumba
derramando cantaros de chicha sobre ella i contan-
dole al muerto las novedades de la tierra, desde su
partida. Renovaban las provisiones i el licor 1 lo
abandonaban para siempre (1).

En el trayecto de la casa al cementerio una mu-
jer 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 pre-
senecia del espiritu imponia a los vivos la carga one-
vosa de proveer a sus necesidades.

En la segunda mitad del siglo XVIII se mezela-
han al concurso finebre algunos jinetes. «Dos jo-
venes a caballo, corriendo a rienda suelta, preceden
el acompanamiento» (2). En el siglo siguiente con-
curren al duelo principalmente individuos monta-
dos. Para hacer mas suntuosa la fiesta, se engalan
algunas cabalgaduras i se les cuelgan cascabeles, de-
talle que va eayvendo en el olvido al presente.

Lo que no se ha abandonado hasta el dia, desde
épocas inmemoriales, ha sido la relacion de méritos
i la jenealojia de los muertos, hecha en el momento
de la sepultacion. Los cronistas llamaron esta rela-
cion «romances particularves» (3). Después se deno-
mino coyagtun (hablar enfaticamente en una ren-
niom) i, por altimo, hueupin (discurso, relacion).

(1) Rosavgs, Historia, tomo 1, paj. 164.
(2) MoLiNa, Compendio, paj. 172,
(3) Rosaves, Historia, tomo I, paj. 164,
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(‘uando llegaron los espatioles i atin después de
la conquista, las tumbas de los caciques se coloca-
han en los cerros o en lugares destinados a las reu-
niones, donde se hallaba plantado el rehue, para que
recibieran la chicha i los comestibles que les ofren-
daban sus descendientes.

K1 resto de los individuos que no investian auto-
ridad debieron ser depositados en sitios o faldas ve-
cinas, mas o menos apartados, a juzgar por los res-
tos de pedernal, de alfareria 1 huesos que se han
encontrado en algunos parajes. Se llamaban estos
enterratorios punllil (de puilli, loma, palabra anti-
“reuada).

(‘on anterioridad a la conquista espanola, los ca-
daveres no recibian propiamente sepultura sino que
eran coloeados sobre el suelo i cubiertos de tierra i
piedras hasta formar una especie de tiimulo. Envol-
vianlos én cuero o cortezas de arholes.

A esta costumbre sucedié la de sepultar los
muertos en hoyos mui superficiales, sobre los cuales
se arreglaba el monticulo. Kl caddver iba colocado
dentro de dos troncos escavados, que se atravesaban
también «entre dos arboles junfos o fuertes horco-
nes».

Antes de la ocupacion definitiva de la Araucania
por el ejército chileno, se veian atin estas sepultu-
ras en muchos lugares del centro i del este. «Los
panteones araucanos se distinguen por unos peque-
fios promontorios de piedras, ramas i froncos de ar-
boles, puestos en forma de cruces, para evitar que
los animales estraigan los caddveres» (1).

Después de la oenpacion quedaban todavia nu-

(1) Ruiz be ALDEA, Los araucanos i sus coslumbres,
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merosos tumulos de piedra en las redueciones de las
dos faldas de Nahuelbuta, particularmente en las
hoyas de los rios Purén, Lumaco i Cholchol.

Los pasajes de los cronistas sobre ritos funera-
rios i los restos humanos, pertenecientes a las sepul-
turas mas antiguas que se han encontrado en el te-
rritorio araucano, demuestran que el ataud de tron-
cos de roble no se usé antes de la conquista espa-
nola.

En cambio, los trabajos agricolas practicados en
faldas i alturas, han sacado a la superficie del sue-
lo grandes ollas de areilla o tinajas anchas en su ba-
se 1 progresivamente angostas hacia arriba, con una-
tapa sobrepuesta. Contienen estas vasijas algunos
restos del cuerpo, que indican sin lugar a duda que
¢l ecadaver entero o destrozado, o bien los huesos han
sido eolocados antes de la coccion dentro de esta
una primitiva, particularmente de ninos (1).

No puede dudarse tampoco que los araucanos to-
maron tal practica, que recuerdan por tradiciéon al-
gunos indios, de las agrupaciones del norte, some-
tidos directamente a la influencia peruana.

Los indios aprendieron de los espanoles la usan-
za de poner en ellos cruces catolicas, figuras de hom-
bre o mujer (chemamall), toscamente labradas en
madera, i simbolos diversos, cuya significacion no
comprenden los mapuches actuales.

Los cementerios conservan el nombre de eltuwn.

In cada reduceion existe uno. Los de la misma
sangre deben enterrarse en él.

Los enterratorios son lugares que inspiran un re-

(1) Bjemplares examinados por el autor en las provineias
de Malleco i Cautin,
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lijioso respeto a los araucanos, porque ahi reposan
en comun varias jeneraciones de antepasados i por-
que entre los vivos i los muertos no se rompen los la-
z0s de union; unos i otros tienen que vivir cerca
para que se efectiie un cambio constante de buenos
oficios,

Por eso una familia ereeria faltar a un deber pri-
mordial sepultar el cadaver de un deudo en otro re-
cinto que no fuese el enterratorio del grupo. Cunando
ocurre una defunciéon el araucano va hoi comin-
mente a la oficina del rejistro civil a practicar la
inseripeion, pero nunca al cementerio de la comu-
na. Anteriormente algunos eran sepultados en ce-
menterios catélicos, de donde sus deudos los es-
traian, con gran enojo de los misioneros.

Los cementerios indijenas se inauguran con una
fiesta (hue eltun ), cementerio nuevo, mui raras por
cuanto solo se efectuaban por la instalaciéon de una
familia en un nuevo lugar.

Por ningin motivo las tumbas pueden jamés ser
destruidas ni cambiadas.

Kl indio se muestra mui solicito en el cuidado
de las tumbzas de sus mayores, profanadas desde la
“dominacién espafniola hasta la republica por los
buscadores de entierros. Estas profanaciones exas-
peraban al araucano i ahondaban su rencor pro-
fundo a la raza antagoénica.

Kl acceso del alma a la mansion de los muertos
no ocurria a continuacion del entierro final. Tenia
que emprender un largo viaje al través del mar,
por una via sembrada de todo jénero de peligros.

Los datos de los eronistas acerca de la idea que
los indios tenian de la ubicacion del mundo de los
muertos, no son uniformes ni bastantes claros.

Chile Prehispano.—T. 1 4
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Una observacién persistente sobre esta materia
en todos los ramales de la raza, conduce a la con-
clusion de que las agrupaciones de la costa i del
centro sitian actualmente la mansion comin de las
almas (amuchimathue, tierra de la despedida) al
otro lado del mar, en una isla. {

En las tribus del este creen situada la tierra de
los muertos tras la cordillera de los Andes. Atin su-
ponen los indios andinos, seguramente los que resi-
den mui al oriente, que las almas penetran al inte-
rior de los voleanes. Hai numerosas tradiciones que
comprueban esta situacién de la morada futura.

El viaje del muerto a ultra cordillera no podia
ser sino la reproduccion del trafico frecuente de las
tribus hacia las comareas afines del este.

La comunicacion de los indios de distintas rejio-
nes i el cambio de residencia de muchos, que no se
preocupan de modificar el coneepto heredado de la
otra vida cuando llegan al tltimo lugar, han con-
tribuido a produeir la confusion acerca de este par-
ticular.

El hecho fijo, universalmente aceptado en la ra-
za, es que hai ofra tierra mapuche.

En muchas agrupaciones del poniente 1 del een-
fro corre la siguiente leyenda: las almas llegan a la
orilla del mar, a un paraje donde hai una barran-
ca mui alta i eortada a pique; abajo bulle el mar en
una hondura profunda. Llaman a gritos al frem-
pileahue (especie de lanchero) con estas palabras:
«Nontupaguen, trempileahue yem!» (venga a pa-
sarme). Llega i se emprende el viaje, espuestos a
riesgos -inminentes. Las almas de los muertos del
levante realizan el paso de la cordillera a caballo
ia pié la aseension de los voleanes.
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Talvez entre los araucanos que conocieron los
cronistas, las ideas sobre la mansion ultraterrenal
eran tan confusas como hoi.

Lo que consignan determinadamente estos escri-
tores es 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 creyeron las an-
tignas agrupaciones i lo que han creido las moder-
nas.

Uno de los cronistas recojié 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. Lios demas eseritores fueron
repitiéndola. Tal fué la tradicién de que inmedia-
tamente de sepultado el cadaver llegaba el alma
a la orilla del mar i una vieja transformada en ba-
llena llamada trempileahue, la conducia a la otra
handa. Antes de llegar al término del viaje, habia
un paso estrecho que vijilaba otra vieja, a la cual
se pagaba una contribucién de pasaje, i en su de-
fecto ella le arrancaba un ojo al viajero.

El indio, cuya tendencia a coneretar sus ideas es
tan propia de su mentalidad, radicé la mansion de
ultratumba en la isla Mocha. Los isletios, por em-
huste o quizas por utilitarismo, fomentaban entre
los indios de tierra firme esta persuasion, pues les
aseguraban que por alli traficaban las almas para
la otra ribera maritima, que se despedian de ellos 1
presenciaban al comenzar de la noche «horribles
visiones i formidables apariencias» (1).

(1) Rosales,. Conquista espiritual de Chile.
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Con la ocupacion definitiva de la isla por los es-
patioles i chilenos, sucesivamente, desaparecié en
los mapuches de la costa i del eentro la creencia de
que alll esta la morada comin de las almas i persis-
tio tan s6lo la de que se halla ubicada en una tierra
de occidente, en la otra ribera del océano, acaso por
analojia con la puesta del sol.

En el conjunto de las manifestaciones supersti-
ciosas de los araucanos 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 cuevas de enormes estension,
situadas en el interior de cerros i cordilleras. Es un
verdadero mundo subterraneo (remi) que cuidan
culebrones (ihuai) i otros monstruos antropofa-
gos.

C'on la influencia del eristianismo, las ideas de
ultratumba han avanzado en una parte de la pobla-
¢ion araucana haeia una concepeion incoherente
del cielo i del interior de la tierra, o sea de otro
mundo dividido en supraterrenal para los buenos
i subterrdneo para los malos (1).

Cuando las almas llegan al otro mundo, conser-
van las ocupaciones i los caracteres que los indivi-
duos tenian en éste. El indio concibe la superviven-
cia del alma como simple continuacién de la vida
terrestre.

En consecuencia, no se rompia alla la jerarquia
social: el cacique i el hombre rico gozaban de las
preeminencias i ventajas materiales de la existen-
cia terrenal; el pobre continuaba en su misma con-
dicion. Habia, pues, almas superiores e inferiores.

(1) Investigaciones del autor.
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Recibenlas, en primer lugar sus parientes, con
el mismo ceremonial de la tierra i celebran en su
honor una fiesta suntuosa, en la que el licor se bebe
en abundaneia.

Sigue a continuacién una vida holgada para las
personas revestidas de alguna importancia o méri-
to, porque los medios de existencia son faciles i
abundantes en esa mansién privilejiada: comesti-
bles, licores, lugares adecuados para fiestas, todo
se halla a su disposicion. Los juegos de chueeca,
ngill atwn (rogativas), cahuin (rveuniones para be-
ber u otro objeto), se suceden de un modo intermi-
nable.

Es un sistema de felicidad material. Las ideas
de espiacion i recompensa no se asoeian al concep-
to de la existencia futura.

Los hombres se juntan con sus mujeres, muertas
ya o que mueren después de él; los dos sexos care-
cen de propiedades prolificas, por cunanto son espi-
ritus i no seres materiales. :

Mui estendida se halla entre las diversas seceio-
nes indijenas la creencia de que las almas entran
en aceion en el otro mundo unicamente en la noche.
En el dia se opera en ellas una metamorfosis: las
de los pobres se transforman en animales, prinei-
palmente en sapos, i las de los caciques 1 ricos en
carbones. En la noche domina la actividad i en el
dia el silencio.

Como las almas supervivientes no reciben san-
cién alguna de recompensa o castigo en lugar espe-
cial, no afecta al araucano durante su vida la san-
¢ién psicoléjica o el remordimiento (1).

(1) Estudios minuciosos hechos por el autor en distintos
lugares de araucania, ya por anotacién de tradiciones, ya' por
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El abate don Juan Ignacio Molina, aunque no
mui noticioso, el mas concienzudo de los investiga-
dores antiguos, consigna este informe acerca de la
dedicacion de las almas en la vida futura.

«En cuanto, pues, al destino que tendran las al-
mas después de la separacion de los cuerpos, sus
sistemas no son uniformes. Todos convienen en de-
cir, con los demas americanos, que después de muer-
tos van a la otra parte del mar, hacia el occidente,
a un cierto lugar llamado Gulcheman, esto es, la
morada de los hombres tramontanos. Pero algunos
creen que aquella estancia sea dividida en dos re-
Jiones; una llena de delicias para los buenos, i la
otra, falta de todas cosas, para los malos. Otros, por
lo eontrario, son de opinién que todos los muertos
gozaran alli indistintamente placeres eternos, pre-
tendiendo que las acciones mundanas no tengan
ningun influjo sobre el estado futuro (1).

El padre Rosales, que anoté con bastantes deta-
lles las costumbres del siglo XVII, dividié en tres
ordenes el destino de los muertos: los caciques i ri-
cos se quedaban en las sepulturas convertidos en
moscardones, 1 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
1 se transformaban en truenos i relampagos; los
hombres 1 mujeres comunes que iban a una tierra
estéril, donde habia que sembrar, hacer fuego con

la informacion verbal directa, practicada con las precaucio-

nes del caso para evitar negativas i vacilaciones, que a una

persona no esperimentada en esta clase de trabajos, pueden

inducir a error. i
(1) Compendio, péj. 172.
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lefia mojada i afrontar una vida llena de tPﬂ])dJOb.
Para proporcionarse fuego en aquella mansion tris-
te, aunque no exenta de diversiones, los hombres
se cauterizaban un brazo, operacién que se denoml-
naba copen.

Un tanto especiosa es la (]dSlfl(d(‘l()n del cromnis-
ta, o por lo menos cirecunserita a una época deter-
minada. La verdad es que en todo tiempo los indios
han ereido que la otra existencia es el reflejo de
ésta 1 que, por lo tanto, el pobre ha de conservar
alll una condicién mas trabajada que la del hombre
investido de alta dignidad. Por este motivo todos
procuraban llevar fuego para la coceidn de sus ali-
mentos 1 se cauterizaban los hrazos con puntas de
canas encendidas, practica que se llamaba copen i
que solo se ha estinguido de pocos anos aca. Soplan-
do en la otra vida la cauterizacion, salia fuego.

Las almas podian volver al mundo de los vivos i
librar con sus enemiogos en el espacio combates en-
carnizados; tal era la interpretacion que daban a
las tempestades (1). En algunas ocasiones vienen
en busca de sus parientes, segin los mapuches de
hoi.

Esta vuelta de los espiritus al lado de los suyos
para visitarlos i prestarles proteccion guarda per-
fecta conformidad con el estado mental de la socie-
dad araucana. La conciencia colectiva no se avenia
a considerar desde luego como hecho irrevocable
la muerte; sentiase por algin tiempo ligada a un
miembro que hahia sido parte de la vida comun.

En el mundo de los espiritus las almas mueren
a su vez, sin que este aniquilamiento importe un

(1) Cronistas.
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castigo. La vida futura tiene la misma duracion que
la terrestre. Después los individuos se convierten
en carbones; sobrevenia la nada. La concepeion
araucana se apoya en la simple supervivenecia sin
reencarnaeion. :

No es unanime esta creencia: en algunas zonas
estan persuadidos los indios de que las almas se
transforman en aves dotadas de voluntad i senti-
mientos humanos, en espiritus noeivos.



CAPITULO XV

Psicolojia araucana

lLa memoria.—Tipos de memoria indijena.—El huerquen
0 mensajero.—Memoria audifiva i de los sentimientos.
—La imajinacion.—La oratoria araucana. — El senti-
mienfo estético.—Las facultades intelectuales.—EI pro-
ceso de asimilacion en el araucano.— La educacion.
—Dificultades de renovacion por el idioma.—El len-
guaje de los jestos.

Desde el punto de vista de la intelijencia, de la
imajinacion i la memoria, es fundamental la dife-
rencia que existe entre la mentalidad de los pue-
blos eivilizados i la de los de cultura media. Mien-
tras que en los primeros se han fijado definitiva-
mente los rasgos psiquicos, en los otros se hallan
en un estado de incompleto desarrollo. De aqui la
deficiencia de las funciones intelectuales de las co-
munidades indijenas.

La vida mental araucana presenta, pues, los va-
cios comunes a las razas similares.
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Asi, considerados los araueanos por el aspecto
de la memoria, pertenecen al tipo visual-motor.

Las tres clases de recuerdos visuales son los de
la forma, del color i del movimiento. Las imajenes
de forma retenidas por los musculos de los ojos,
constituyen una operaciéon mental mas simple que
la retencion de las de color, en las cuales intervie-
nen, fuera del érgano de la vista, los centros corti-
:ales asociados.

Pues bien, entre los araucanos predominaba la
facultad retentiva de la forma de los objetos, de
sus dimensiones i contornos. En cambio, entre los
espanoles era mas intensa que entre los indios la
evoeacion mental de los colores.

Incluida al tipo visual-motor va la memoria del
movimiento o de actos, que se denomina organico
o motriz. Dentro de este jénero de memoria se ha-
llan las acciones antomdaticas secundarias, como la
marcha, la conservacion del equilibrio, todos los
ejercicios del cuerpo, los juegos de destreza i el
aprendizaje de oficios manuales.

La memoria motriz completaba la retentiva es-
pecial del araucano.

C‘omo visual - motor almacenaba en su cerebro
mayor numero de imdjenes o representaciones vi-
suales motoras.

Como pertenecientes a este jénero de memoria,
las razas americanas i, por consigniente, la de nues-
tros aborijenes, poseian estraordinariamente de-
sarrollado el sentido de los lngares i el de la diree-
cion. Los cronistas de las diversas secciones del
continente consignan copiosas noticias a este respec-
to, que seria prolijo agrupar aqui; nos inferesan
de preferencia las relativas a nuestros naturales.
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Desde antes de la conquista i en los tiempos que
le siguieron, los indios de la costa i los de las islas
de la Mocha i Santa Maria, se orientaban con una
preecision de pilotos esperimentados, que disponen
de instrumentos nauticos de todas clases, al través
del océano para buscar una ensenada, una punta
de rocas, un puerto o cualquier otro accidente de la
topografia maritima de esa latitud.

“Orijinaban estos continuos atraviesos del mar,
el comereio o intercambio de especies, los asaltos
a embarcaciones enemigas, comunmente espaiiolas
i la busca de espacios favorables a la pesca.

La operacion de cruzar el mar no estaba exenta,
por cierto, del fondo majico que tenian todos los
actos del indio. A uno de los cronistas mas obser-
vadores 1 minuciosos pertenece este pasaje acerca
del particular: «Vienen cantando al son de los re-
mos ciertas canciones en que piden al mar les deje
pasar a comerciar prosperamente» (1).

El eronista Nunez de Pineda i Baseunan, va de-
jando constancia de esta memoria de los lugares 1
del prodijioso sentido de la orientacién entre los
araucanos en la primera parte de su libro, al na-
rrar las peripecias de su viaje de cautivo al inte-
rior de la tierra en dias de tempestad deshecha. A
esas pajinas pertenece la siguiente cita: «Ya con la
resolucion ultima el companero (Maulican) habia
«ubido en su caballo, i como iba guiando por delan-
te, dié de hoecicos con eaballo i todo en un zanjon,
quebrada o foso hondo, que no sahré decir lo que
fué, pues no nos pudimos ver el uno al otro con la
orande oscuridad de tan perversa noche. Al ruido

(1) Rosares, Historia, tomo I, paj. 173.
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de la porrada del caballo i tropezon estrano, me de-
tuve, 1 ¢l me dijo, caido en el suelo: teneos alld, ca-
pitan, no paséis aca hasta que reconozea si hai otro
paso mas arriba o mas abajo. Dio una vuelta por
una i otra parte, i como los relampagos, truenos i
rayos eran continuos, con el resplandor de ellos di-
viso cerca de si una veredilla, que palpandola con
las manos, la pudo bien reconocer i rejistrar» (1).
Agrega el prisionero espanol: «con que seguimos la
vereda que la fortuna nos habia deparado, i para
no perderla no quiso volver a montar en su caballo
i me mando se le arrease, porque queria con piés
i manos irla palpando por no dar lugar a que se le
fuese de las manos. Seguimosla poco mas o menos
de una legua.

En esta misma parte de las memorias del eapi-
tan cautivo, se anotan algunos detalles acerca de
la precision admirable con que los indios vadeaban
los rios en horas de avenida.

Esta seguridad del indio para conocer por el as-
pecto de las agnas el fondo alto o bajo de los rios,
ha sido cualidad visual de todos los tiempos. En un
dia del mes de Agosto de 1908 (el autor vié en Te-
muco este hecho. Dos dias antes habia llovido con
fuerza; el tercero amanecio despejado i con sol. Kl
rio Cautin, gue bordea la ciudad de Temuco, venia
invadeable. Como a las 12 M. varios grupos de in-
dios a caballo, de numerosas reducciones del sur,
se juntaban en la orilla de esa direceion. Uno de
ellos examina el curso de las aguas en un trecho
como de 200 metros i recorre una i otra vez las cur-
vas, las correntadas i los remansos. Se echa de re-

(1) Cautiverio feliz, paj. 77.
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pente al agua donde era tal vez menos impetuosa
la corriente 1 donde no hahia peligro de ser arras-
trado a un espacio acanalado. El caballo nada un
poco en lo mas hondo i sale al lado opuesto diestra-
mente dirijido por su dueno. Por esta misma parte
cruzan el Cautin los otros que esperaban i todos
se dirijen a la ciudad, sin preocuparse en lo menor
del riesgo que habian corrido i sin mirar atras los
que pasaban adelante para ver qué suerte corrian
Sus companeros,

Retiene en todas sus particularidades las imdje-
nes de los lugares, aunque los haya recorrido una
sola vez i aunque sean caminos, hosques, lagunas,
rios i costas.

En el verano de 1894, el autor hizo un viaje a ca-
hallo desde Vietoria hasta Curacautin. Serviale de
mozo e intérprete un indio de las cercanias de An-
gol llamado Tolorza (corrupeion de Solorza). Kl
camino se estendia desde Viectoria en direccion ha-
cia el suroeste, i en un espacio como de veinte kilo-
metros iba partiendo las selvas i estaba cubierto de
grandes troncos, que atin no habian sido arrancados
i dificultaban la marcha. Era necesario hacer para-
das a cortos trechos, ya para beber agua o cerveza,
ya para dar descanso a los caballos, para almorzar i
guarecerse del sol abrasador a la sombra de un ro-
ble. El indio recorria por primera vez ese camino.

A la vuelta venia diciendo: «Aqui nos paramos a
la ida a componer las monturas; debajo de aquellos
robles estuvimos sesteando; en este frente fué don-
de almorzamos». En efecto, nos desviamos como
unos cien metros a un lado del camino i ahi estaban
todavia los pedazos de papel i una caja vacia de
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sardinas. No se le habian escapado ni una vuelta,
un arbol, tronco ni vertiente.

No solo tijaba el araucano las imajenes visuales
nuevas, sino que conservaba con toda precision las
antiguas. Un vecino de Villarrica refirio al autor
que en una ocasion hizo un viaje de este pueblo a
la Arjentina. Serviale de mozo un indio que hacia
como diez anos, segiin su informe, que no traficaba
ese camino de la cordillera. Sin embargo, con una
seguridad completa indicaba a su patréon el tiem-
po que demorarian en llegar a tal cuesta, a tal rio
o quebrada, en qué sitio irfan a pernoctar, dénde
habia bosques i dénde llanuras o faldeos; notaba
inmediatamente el menor cambio que el tiempo ha-
hia ocasionado a los accidentes topograficos del ca-
mino, como si hubiera recorrido ese trayecto dias
antes.

Esta facultad estraordinaria de los indios para
retener mejor lo que veian que las imajenes de otra
procedencia, les facilitaba el reconocimiento de las
huellas, en el suelo o en el pasto, de las pisadas del
hombre, de un animal i hasta de un ganado entero.

["n dia del afio 1910 iba el autor por el camino
de Truftruf, al frente 1 casi al este de Temuco.
Acompanabalo un indio amigo que se le junto por
el camino 1 marchaba a pié. Le pregunto el primero
por otro mapuche que debia haber pasado adelante.
El interrogado mird con atencion las diversas pi-
sadas que habia en la tierra i dijo: «Parece que no
ha pasado por aqui; sélo se ve el rastro de dos mu-
jeres i un nino». Apuré el autor la marcha de su ca-
ballo i, en efecto, a distancia como de medio kilo-
metro, encontro dos indias i un muchacho que ca-
minaban mui de prisa.
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En la misma zona, asiento antiguo de una densa
poblacién indijena, visité el mismo que esto eseri-
be, a un amigo mapuche que ain conserva el ti-
tulo de eacique. Preguntéle por uno de sus veci-
nos distante como kilometro i medio de su casa. En
tono de rencor no disimulado dijo: «Ese es un la-
drény, i refirié en seguida este incidente: «Una no-
che se me fueron del corral una vaca, un ternero de
dos anos 1 dos caballos. No los sentimos ; fué un des-
cuido del chiquillo cuidador. Al aclarar me avisa-
ron. Segui el rastro, salieron por un lado del potre-
ro que estaba sin cierro i siguieron por el camino.
Segtli el rastro; entraron todos a la reserva de ése.
Entrégame mis animales, 1é dije. «Entra, me res-
pondio; llegaron en la noche tal vez». Faltaba el
ternero. Inuatil fué que me enojara e inttiles las
amenazas. Con seguridad que lo mando esconder a
otra partes.

En el mes de Agosto de 1913, le robaron al caci-
que Martin Cayuleo, de Collimallin, dos caballos.
Siguié el rastro i conocié desde el primer momento
que se trataba de evitar la persecucién, por las
vueltas de las huellas; éstas lo condujeron desde
luego a Cholchol, en seguida a Tmperial, de aqui
a Temuco, para volver por ultimo a un lugar no
mni separado del punto de partida, en el que hallo
el perseguidor sus caballos amarrados i escondidos
en unos arboles de un pequeno hosque. Fué esta
vuelta verdaderamente enorme i Cayuleo se demo-
14 dos dias en darla (1).

Llamanse en arvauncano pinontufe estos rastrea-
dores insignes.

(1) Incidente ecomunicado al autor por un hijo de Cayuleo.
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Cunando pierden la huella estos buscadores de
rastros, instintivamente la hallan a poco trecho.

Algunas hombres o mujeres que poseen mucho
mas desarrollada que el comin de las personas la
retentiva de las imdjenes de forma, utilizan esta
facultad como medio adivinatorio. Se les busca pa-
ra hacer aparecer animales perdidos o robados. Sa-
len al campo, buscan una huella, la siguen e indi-
can, después de haber recorrido un espacio mas o
menos largo, el lugar donde pueden estar o han es-
tado los animales. '

C'uando es mujer el ajente, suele estar dirvijida
por un hombre que la va haciendo andar i mirar el
rastro; ella camina, obedeciendo al intermediario,
como si se hallara hipnotizada, estado que puede
ser un acto de simulacion (1).

Esta memoria visunal-motora tan estensa, de or-
dinario se especializa en la direccion. En los hos-
(ques impenetrables; en el mal tempestuoso, en las
llanuras inmensas, de dia o de noche, se orienta de
un modo admirable, seguramente que por el cono-
cimiento de algunas estrellas, la marcha del sol o
de los vientos.

En la costa de Arauco para el sur hasta el Budi,
todavia se recordaban hace pocos anos relaciones
de indios a quienes habia sorprendido una tempes-
tad en frajil canoa, sin que perdieran por eso ni la
serenidad de dnimo ni el recuerdo de la direceion.

En el mes de Octubre del aio 1899 hacian tres
indios la travesia de la isla de la Mocha a Tira,
para trasladarse de aqui a Cafiete i llevar ante el

(1) Datos dados al autor en reducciones de las provineias
de Malleco 1 Cautin.
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protector un reclamo sobre tierras. Levantése un
huracan del norte, que, embraveciendo el mar, arro-
Jjo la canoa muchas millas hacia adentro. Una no-
che i un dia de lucha con las olas i al segundo de
grandes esfuerzos, endereza la proa hacia el este
i llegan a la caleta de Tirta, sin mis novedad que
llevar mucha sed i hambre.

Los indios de orijen araucano i los pampas del
lado oriental de los Andes, tenian también una me-
moria local estraordinaria, acaso mas desarrollada
que los de Chile, a causa del jénero de ocupacién
a que se entregaban habitualmente i de las condi-
ciones particulares del medio jeografico, esto es,
debido a la caza i a las llanuras dilatadas de esa
seecion del continente.

Atravesaban las pampas, donde el viento habia
borrado las huellas de trafico anterior o donde la
nieve solo presentaba una inmensa i uniforme sa-
hana blaneca, i jamas se estraviaban para arribar a
una tolderia, aguada o lugar buscado.

(‘uando se entregaban a la caza, esta memoria vi-
sual les servia tanto como la destreza para el éxito
de la partida: las manadas de avestruces 1 huana-
cos se perseguian por las pisadas que dejaban en
el suelo o por la menor inclinacion de la yerba. Dis-
tinguian la huella del puma entre todas las demas
i lo busecaban por ella para matarlo con la bolea-
dora (1).

T.a memoria motriz o los recuerdos visuales del
movimiento tuvo entre los araucanos antiguos i
ha tenido en el moderno una potencia bastante mar-

(1)Musters, Vida entre los patagones.

Chile Prehispano.—T. II (3)
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cada. Esta memoria de los movimientos i de los
actos, que reside en los 6rganos i escapa a la con-
ciencia, no es mas que el habito, i como tal, forma la
destreza del empirismo o de la rutina, que se opo-
ne al aprendizaje de la téenica razonada. Pero, co-
mo la memoria psicolGjica o de las ideas, es una
forma de intelijencia (1).

La actividad motriz orientada habitualmente a
un ejercicio determinado, hizo de todas las razas
americanas sorprendentes cazadores, que maneja-
ban con soltura incomparable la honda, la flecha,
las boleadoras, la lanza i el remo. Andando el tiem-
po, después de la conquista, superaron a los mismos
espainioles en el manejo del caballo.

Los araucanos fueron en el mas alto grado dies-
tros jugadores de pelota, hasta el estremo de cau-
sar a los eronistas una admiracién entusiasta. No
menor fué antes i ha sido ahora la ajilidad i pre-
sicién que en los movimientos del juego de la chue-
ca han demostrado.

En los recuerdos organicos de los movimientos
de todos los dias, se hallaban en primer lugar los
de la equitacion i los del manejo de la lanza. En la
primera estuvieron al nivel de las otras razas ca-
ballistas i en el uso de la segunda, si no las supe-
raban, tampoco quedaban por debajo de ellas.

Esta destreza tenia también aplicacién en las
operaciones manuales, como en la ceramica, la ces-
teria, tejidos, trenzados en correas i juncos, el ta-
llado, la confeccion de adornos de plata i sillas de
montar. Pero ninguna de estas labores se elevaba

(1) L. Duaas, La memoire orgamque.
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a la téenica racional i todas quedaban en el limite
de meras tentativas de arte.

Como simple repeticion de movimientos, mani-
festaban los araucanos buenas disposiciones para
el aprendizaje de ramos manuales, como trenzado,
caligrafia, dibujo i carpinteria. En este tiltimo se
inclinaban a la confeccién de objetos usados en el
hogar indijena. Pero en este método de tanteos
nunca llegaban a un desenvolvimiento completo;
se estacionaban en cierto grado. En mui sefialados
casos contraian un héabito nuevo que fuese de ma-
yor tenacidad que el tradicional de la raza o de las
condiciones del medio i del tiempo. En raras oca-
siones se dedicaban a oficios estrafios a los suyos,
i si conseguian aprender alguno, como la zapateria
i la herreria, era porque en el orden motor se de-
senvuelve la memoria profesional por la aceion de
la voluntad (1).

El conocimiento de la manera cémo funciona el
mecanismo de esta memoria tipica en otras razas,
tan bien o mejor dotadas que la araucana, servira
para aclarar mejor los datos acerca del poder es-
pecial de retener de nuestros aborijenes, puesto
que en todas las sociedades americanas la analojia
era completa. Sobre los guaranies dice un autor:
«La memoria de las cosas era en ellos mui fiel i
tenaz. Si el indio guarani anda una vez un eamino,
dice el padre Cardiel, de cien leguas i de trescien-
tas, aunque sea escabroso i sin senda alguna, lo sa-
be va mas bien que nosotros después de cruzarlo
cien veces 1 nuneca se perdera. Las cosas que con-

2 : M,
(1) Observaciones hechas por el autor en el Liceo de Te-
muco.



—h =

sisten en la memoria, como el aprender i eseribir
i oficios mecanicos 1 el de tomar de memoria cual-
quier papel en lengua estratia, lo hacen con mas
presteza que nosotros» (1).

Al mismo eseritor pertenecen estas noticias: «Lo
mas notable es que durante los primeros aios pa-
recian prometer los ninos guaranies un feliz desa-
rrollo de todas sus facultades por su despejo, doci-
lidad, prontitud de entender i aprender las cosas:
mas, en adelantando un poco mas en edad, se esta-
cionaban i atin volvian atrds, tornandose incapa-
ces e inintelijentes como los mayores 1 perdiendo
también la gracia i prontitud de aprension, se vol-
vian broncos 1 adquirian la tosquedad de los demas
indios. Asi resultaban frustradas las esperanzas
que habian hecho nacer. «Por la facilidad que
aprenden cuando ninos a leer, escribir, danzas i
musica, i después los oficios mecdnicos, dice el Pa-
dre Cardiel, ha pensado tal o cual que la corta ra-
cionalidad que muestran sélo consiste en falta de
crianza como el rustico europeo, que sacado desde
nito de la granja i eriado con cultura, puede ser
hombre entendido, capaz i politico. Pero no es asi».
I luego enuncia la esperiencia i algunas conjeturas
de las causas que tal singularidad puede tener».

Pertenece a esta forma de memoria inferior el
tipo motor de articulacién, que aprende una reci-
tacion, un cuento o un mensaje pronunciando las
palabras. El huerquen o mensajero de los arauca-
nos oye antes que todo el diseurso que un cacique
envia a otros i lo va repitiendo por el camino, pa-

(1) El Padre PasLo HerNANDEz, Organizacion social de la
Compania de Jesius.
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ra trasmitirlo sin perder una palabra del orijinal
1 con el mismo tono i movimiento del que lo manda.
Los narradores oyen primero un cuento, lo repi-
ten a veces a solas o en un cireulo intimo i reducido
para concluir por recitarlo ante un auditorio mas
numeroso.

Un joven de la raza, conocedor exactisimo de las
costumbres de su pueblo, da estas noticias del que
representa la mas alta espresién de la memoria
indijena.

«Entre los araucanos no hai servicio de correos.
Para subsanar este inconveniente, cada cacique tie-
ne un joven mapuche que debe llenar requisitos in-
dispensables: mui buena memoria, mui buen len-
guaje i atento.

Al hueché huethri, indio joven, que cumple con
esas cualidadés indispensables, se le llama huer-
quen, emisario.

HEste tiene que reproducir fielmente el mensaje
a la persona a que va a enviarlo.

Cuando el correo llega a presencia del cacique
que debe recibir el mensaje, tiene que decir en pri-
mer lugar: «Soi correo del cacique N.». Tal decla-
racion la hace cuando es conocido de la persona a
quien va a visitar. Cuando el cacique lo ha visto
por primera vez, es deber de éste preguntarle por
la residencia i entonces el interrogado dice: «Me
manda un cacique que vive en...».

En vista de estas declaraciones, se le autoriza
para que se desmonte i se le pregunta por toda la
familia del eacique amigo, si hal o no nuevas por
sus tierras.

El huerquen, correo, tiene que hacer las mismas
preguntas. Después de esta ceremonia i de haber
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recibido algo para el estomago, el correo dice su
arenga. Mientras el huerquen estd hablando, el ca-
cique debe estar mui atento, i para manifestar es-
ta atencion, tiene que decir cada vez que el correo
'a a hablar de otra cosa: «Dice la verdad, mi viejo
amigoy. O bien esclama las siguientes espresiones:
«Asi es, eso es, asi es, eso fuéy, ete. Cnando el co-
rreo tiene por objeto pedir al cacique una de sus
hijas, el oyente en medio del diseurso dice: «Si es
mi amigo, no puedo poner ninguna dii"i-cnli‘atl; se
casaran».

Una vez que el mensajero ha concluido de ha-
hlar, el cacique tiene que contestar punto por punto.

El huerquen en vista de la contestacion, se des-
pide i se vuelve eantindola, muchas veces, a fin
de que no se le olvide. Una vez llegado a casa del
cacique que lo mando, tiene que narrar en primer
lugar lo que fué a decir i en seguida la contestacion.
De manera que el loned, cacique, puede notar facil-
mente lo omitido.

Ademis, éste le pregunta por la elase de comida
gue le sirvieron, pues segin la reputacion que se
tenga del cacique en ese hogar, asi se le sirve a sus
huerquenes.

Si por casualidad el correo se olvida algo i re-
cordandoselo después, lo dice: el ecacique esclama:
«mi amigo no debe estar ya mui rico, porque el co-
rreo que me manda no es de un cacique que debe
merecer ese hombre», o bien: «Este cacique ereera
que soi pobre como él, que me envia un emisario
tan malo».

Si el @idol, cacique, nota con facilidad estas fal-
tas en el mensajero, no contesta, i si lo llega a ha-
cer, es siempre en términos pocos corteses. De mo-
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do que por la contestacion se puede saber si un
huerquen se ha o no portado bien.

El enviar a otro ecacique un emisario malo es
una de las mayores ofensas que se puede hacer en-
tre ellos. Por eso los loneé e iilmen, rico, se esfuer-
zan en tener buenos emisarios.

Si algin cacique tiene como huen emisario a su
hijo, es mui considerado i respetado por todos,
pues los demds dicen: «Este es el Gnico a quien de-
be llamarse cacique, pues él confia sus secretos a
su hijo i nadie mas sabe sus pensamientosy.

- Los caciques que no tienen hijos i desean poseer
mas o menos bhuenos emisarios, ensefian este oficio
a sus sobrinos o parientes mas cercanos.

Cuando estan chicos los hacen aprender cortos
diseursos, mandandolos a las casas vecinas a pedir
algo. En estas peticiones tienen que portarse tal
como lo hacen los emisarios ya formados. De esta
manera aprenden a hablar mui bien i la memoria
- adquiere su desarrollo paulatino.

Mis o menos a la edad de ocho anos prineipian
los caciques a ensenar a sus hijos el oficio de co-
rreos. De manera que a la edad de dieciocho anos,
que es la que se exije a los emisarios, estin aptos
para ejercer sus funciones.

El cacique que manda el huerquen se llama huer-
kufe.i el que lo recibe huerkulmangei.

Para comprender mejor, daremos un huerquen
i su contestacion.

Un cacique manda a busear un caballo que le ha-
van regalado.

s necesidad imperiosa que el cacique diga a su
huerquen la arenga a caballo i lo acompane como
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je i un pronto regreso.

El emisario sale al galope tendido hasta llegar
al Ingar de su destino, deteniéndose solo en los arro-
vos 1 donde otras necesidades se lo exijan.

La arenga dada al huerquen es del tenor siguien-
te: «Hace mucho tiempo, mi amigo, vino a visitar-
me i en medio de su embriaguez me ofrecié uno de
sus mas hermosos caballos, diciéndome, al mismo
tiempo, que lo mandara a buscar cuando quisiera.

Por eso ahora, enviole, buen amigo, mi emisario
a fin de que, si Ud. lo tiene a bien, se sirva man-
darme el eaballo regalado tan sineera, tan amisto-
samente».

El interrogado contesta en los términos siguien-
tes: «Hace mucho di una visita a mi amigo i le re-
galé el mas hermoso de mis caballos. Por eso, aho-
ra, cumpliendo mi palabra, le envio, por interme-
dio de su emisario, este buen eaballo.

Kl regalo que le he hecho es prueba de la amistad
sincera que nos liga, libre por consiguiente de re-
torno, 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 querida hija.

Por otra parte, le mando, como le digo, mi buen
amigo, mi mejor animal, i le agradeceria que, en
prueba de esa amistad que nos une, Ud. nunea ven-
diera el bonito caballo obsequiado».

Aparte de poseer el huerquen todas las eualida-
des arriba mencionadas, hai que agregar la de ser
un magnifico pentucufe, saludador.

Pentuco es un saludo que un cacigne manda a
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otro. Cuando el emisario llega a la ruca a donde va
en comision, las ocupaciones se suspenden i la jente
oye en completo silencio el didlogo que entabla con
el jefe de la familiay.

Kl mismo informante de los pirrafos anteriores,
da estos detalles del acto de saludar en forma en-
fatica i estraordinaria.

«lm pentucufe, visitador, como el penturungei,
visitado, al fin de cada frase o de cada sentencia
alarga mucho la altima vocal. Cuando ésta se va a
pronunciar, la voz se pone mui vibrosa i sonora.

Un araucano que habla un idioma en tal estilo i
con tanta arrogancia, es denominado por sus com-
patriotas futelu pentucufe, magnifico saludador,
visitador, 1 es respetado como sabio, como hombre
recto i juicioso.

Los mapuches al hablar del pentucufe dicen:
«Kste maneja la lengua i maneja el juicion.

El huerquen debe saber el pentucw mui bien,
pues es ésta una de las cualidades mas resaltantes
del emisario» (1).

El araucano es un auditivo motor que remeda
el grito de los animales i de las aves con una exae-
titud que admira, lo que hace con frecuencia en los
cuentos para darles mas animacion. Conoce por el
balido las ovejas que forman un rebano, sobre todo
si es pastor, i las imita a menudo para juntarlas
o atraer un corderillo que se queda en los matorra-
les del eamino.

La memoria araucana se distingue, ademas, en
que ha sido mui afectiva,

(1) Datos eseritos en mapuche por el joven normalista don
Manuel Manquilef, profesor en el Liceo de Temuco, activo
aericultor i actual diputado por la provineia de Cautin.
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Esta memoria de los sentimientos o del placer i
de la pena, estaba en parte mui principal bajo la
dependencia de las pasiones dominantes. Las de-
primentes, las de dolor, de inquietud, sobrepasaban
a las de paz en la vida afectiva del araucano, ser-
vian de guia a su voluntad i lo volvian melanceélico
1 sombrio.

El odio a la raza conquistadora figuraba en pri-
mer lugar, como una pasion persistente i aguda,
que llegé a ser un delirio emocional i un habito
trasmitido de una jeneracion a otra, hasta llegar
poco mas o menos intacto a los tiempos modernos.

Los eronistas hablan con demasiada frecuencia
de ese rencor secular i los escritores i viajeros con-
temporaneos lo han encontrado vivo i feroz en el
indio antes de su total sometimiento; huinka en el
concepto araucano era representacion de todo lo
malo; de lo que rayaba en abominable: vil, embus-
tero, ladrén de mujeres, nitios i tierras, portador
a veces de brujerias i epidemias.

Estas imajenes de inquietud i de rencor suscita-
han actos determinados, invariables en el tiempo i
producidos con la espontaneidad de un reflejo. La
guerra con todas sus fatalidades 1 venganzas era
la consecuencia de este estado de alma de la colec-
tividad araucana.

Pero esta emocion de rencor a la raza superior se
agot6 al fin por su duracion prolongada i se cam-
hi6 en contraria: del odio al acercamiento, por lo
menos a la indiferencia en el mapuche actual, con-
quistado ya por la civilizacién en cierta propor-
ciom.

Pasiones relevantes del indio, que hacian mas ac-
tiva la memoria de los sentimientos, fueron el ape-
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g0 a sus mujeres o la poligamia, la adhesién pro-
funda al suelo natal, pero no al territorio comin
de la raza; observancia inviolable de las practicas
rituales i formulas médjicas que observaron los ma-
yores; la gula i la embriaguez, los celos, Juegos de
apuestas.

Mui distintas fueron las pasiones de los espafio-
les de la conquista i de las épocas siguientes. Basta
mencionar las de cardcter jeneral en la colectividad
hispana: la pasién de la patria, que tendia a la uni-
dad i espansion; la politica, la del amor emocional
1 no el instintivo de los pueblos barbaros ni el pla-
tonico e ideal de Ereilla; la relijiosa, que obraba
por imposicion, por necesidad de convertir; la de
las aventuras, alimentada por la novedad i el deseo
de ganar oro i tierras. Otras pasiones secundarias
menos estendidas que las anteriores obraban en es-
ta sociedad: la moral o de amor al bien; la estéti-
ca, la del juego de azar, que tenia por objetivo el
pasatiempo o la ganancia i no se ligaba constan-
temente, como entre los arauecanos, a la influencia
misteriosa de un poder secreto.

En la memoria afectiva se encuentra la esplica-
cion de las dos pasiones mas arraigadas en las cos-
fumbres araueanas i las practicas rituales. La ten-
dencia poligamica del indio, fuera de los motivos
cconémicos 1 sociales, se debia a que la memoria
afectiva era mas débil en él, a que olvidaba mas fa-
cilmente sus emociones en virtud de lo variado e
intenso de sus actividades. En cambio, siendo mas
fuerte i singular en la mujer la emocion amorosa,
propendia a la monogamia.

La memoria afectiva fué para las ereencias reli-
jiosas de los araucanos, aplicando tal término a fal-
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ta de otro mias exacto a las féormulas de encanto, a
las invocaciones a fuerzas superiores, ete., un gran
poder conservador, que resistio indefinidamente a
la propaganda, a la presion de otros credos. Esas
representaciones que se encontraban hondamente
incorporadas a la vida afectiva del indio, por la
tradicion inmemorial, se manifestaban con mayor
resistencia en la mujer, no tan dispuesta como el
hombre a acojer con favor las ideas nuevas.

La memoria psicoldjica o de las ideas, llamada
también representativa, estaba mediocremente de-
sarrollada en el araucano; su capacidad para re-
tener las cosas sensibles se manifestaba en condi-
ciones ventajosisimas. Pero, como la psicolojia ha
establecido que las memorias especiales conjénitas
o adquiridas, disminuyen o atrofian las restantes,
no retenia con la misma facilidad las cosas no sen-
sibles.

Le faltaba, asimismo, la tenacidad de la memo-
ria para eonservar por largo tiempo las imdjenes
almacenadas en su cerebro. Tenia dificultad para
localizar un recuerdo en el tiempo, es decir, deter-
minar aproximadamente si un acontecimiento es-
ta o no distante del momento actual. Para esto se
requiere la nocion clara del tiempo, que en el arau-
cano fué siempre vaga. Para localizar un recuerdo
se valia de puntos de referencia, como los sucesos
importantes de su vida o de la colectividad, como
una sublevacion, una invasion militar, la muerte
de un cacique, ete.

Kl hombre adulto parece mejor dotado que la
mujer, porque tenia mis oportunidad de practicar
ejercicios mnemonicos que le permitian desarrollar
esta facultad. Er los hogares de caciques i jefes
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representativos por su fortuna, se adiestraba a los
varones desde nifios en la relacion de jenealojias i
hechos salientes en la historia de las familias em-
parentadas. Esta circunstancia ha influido para
que los mejores informantes sobre usos de la raza
¢ incidencias de una tribu, sean los hombres que
pertenecieron a un medio seleccionado i no los de
un orijen pobre; no aleccionados en las tradiciones
de las familias destacadas (1).

No se han hecho todavia, ni se harin ya estudios
- acerca de las irregularidades patoldjicas de la me-
moria. El autor encontré durante varios afios de
observacion uno que ofro indio, entre ellos un caci-
que, afectados de ammesia o disminucion de la me-
moria, anemia cerebral, orijinada, sin duda, por
intoxicaciones aleohdlicas prolongadas.

Como se ha podido ver en la esposicion preceden-
te, existian en las razas diferencia sustanciales en
su clase de memoria. Cada una orientaba la suya
en una direceion particular. En la mentalidad arau-
cana, caracterizada por la ausencia de reflexion o
de razonamiento 16jico, superaba la memoria de
los actos i faltaba o era restrinjida la de las ideas.
Una sobresalia en el orden motor, la otra en el in-
telectual. Habia entre ambas diversidad de tenden-

(1) El sefior Ricarpo E. Latcuan, en su libro La organiza-
ciom social i las creencias relijiosas de los antiguos arawcanos,
asegura que recojio muchos informes, mientras estuvo entre
los indios, de los hacheros ocupados en las faenas de abrir
caminos en los bosques. Un miembro de familias de caciques
nos ha dicho a este respecto: «Esos no son buenos noticieros
i no pertenecen a buenas familias, en las que es mal mirado
trabajar de ganin a los chilenos».
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cias afectivas i pasionales, lo que debia orijinar
también naturalezas mentales diferentes.

La memoria i la imajinacion no estian, pues, or-
ganizadas en todas las razas de manera igual, con
cualidades comunes. Tal concepeion se presta a gra-
ves errores en los estudios etnograficos, en la his-
toria 1 los poemas.

La imajinacion del araucano pertenece a un gra-
do bajo; en la que se confunde con las simples re-
miniseencias, porque hace revivir emociones pasa-
das.

En dos formas se desenvuelve el poder de for-
mar imajenes: en la reproductora i en la construe-
tiva o creadora. La primera es la caracteristica de
nuestro indijena sin invencion; sélo reproduce re-
cuerdos débiles i difusos de sensaciones; evoca los
objetos familiares con los cuales se relacionan las
emociones; es simholica, por cuanto busca las aso-
ciaciones de ideas; poco varia, permanece en esta-
do esquematico, pues a las representaciones de he-
chos nuevos que la esperiencia hace surjir se apli-
can las imajenes antiguas.

Era mala o mui escasa en €l la imajinacion erea-
dora, que se forma con la percepcion de nuevas re-
laciones, que inventa u organiza las representa-
ciones.

La literatura oral de los araucanos se halla, cier-
tamente, en estrecha relacion con los rasgos espe-
ciales de su imajinacion.

En las canciones predomina la espresion afecti-
va, propia de la imajinacién de la misma especie.

Tampoco se empleaba esta prosa ritmica en cual-
(quiera ocasion. Por lo comiin se mezclaba a una se-
rie de actos destinados a celebrar un hecho estra-
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ordinario, como una junta para beber, un matrimo-
nio, la construccion de la vivienda o alguna faena
agricola; ofras canciones eran un rito esencial de
diversas ceremonias, sin la cual no habria podido
obtenerse el resultado sobrenatural. Tiene enton-
ces un valor majico.

Esta producecion indijena refleja con cierta exac-
titud las iméjenes i los sentimientos de que vive la
comunidad. Ha sido una actividad util a la organi-
zacion social i no una estética de lujo. Sus medios
de ejecucion aparecen por regla jeneral mui sim-
ples, rudos i sin pulimentos. Aparecia llena de me-
tiforas e imajenes del medio, repeticiones de te-
mas i frases a modo de estribillos; para espresar
que una cosa era negra decian que estaba quema-
da; para significar el valor de un hombre, que el
le6n rujia; faltaban los términos abstraectos.

Carecia de los elementos que constituyen la ins-
piracién i exijen al amplio desenvolvimiento inte-
lectual de las razas evolucionadas. El mecanismo
de la mis correcta inspiracién en estas sociedades
consiste en una descarga de emocién i una corrien-
te de im4jenes. Tiene dos fuentes: la sensibilidad
del poeta i el mecanismo preformado de las reac-
ciones verbales; el estudio, la meditacion, la vida,
son encadenamientos de reflejos que se conservan
en el cerebro i se reproducen con facilidad, i al la-
do de estos elementos de inspiracién, el ritmo i la
sonoridad. En una palabra, juegos de reflejos ce-
rebrales, descargas de emociones, corriente de ima-
jenes, armonia vocal.

Todo esto falta en la prosa ritmica de los arau-
canos. Hai, pues, un abismo entre los medios sim-
ples de la ejecucién araueana i las cualidades com-
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plejas de la inspiracion ecivilizada; materiales i
procedimientos son distintos.

Por esta desigualdad tan manifiesta, es falsa e in-
comprensible a la mentalidad del indio la traduc-
¢ién de poesias de castellano a su idioma natal: el
corte del verso, el acento ritmico, la rima i las ima-
Jjenes del idioma que se traduce, son elementos exd-
ticos para el araucano, que no encuadran en su gus-
to hereditariamente trasmitido i, por lo tanto, in-
modificable (1).

La oratoria llevaba el sello propio de la imajina-
cion araucana. El eronista Molina la deseribe asi:
«HEstilo sumamente figurado, alegérico, altanero i
adornado de frases i maneras de hablar, que sdlo
usan en semejantes composiciones; por lo cual lla-
man coyagtun el estilo de las arengas parlamenta-
tarias. Las pardbolas i las apolojias entran en ¢l
muchas veces, i talvez suministran todo el fondo del
discurso» (2).

Como entre todos los pueblos americanos, nues-
tros aborijenes tenian gran estima por la verbosi-
dad, la cual se reputaba un arte honroso que daba
una situacion ventajosa al que sobresalia en él. Los
oradores se reputaban maestros de la palabra i su
gloria igualaba a la militar. Practicabanla desde
jovenes con excesiva aficion. :

Abundan en log disenrsos de estos indios, como
en los de ofras razas americanas, las imajenes saca-
das del ambiente social i fisico. En los tiempos de

(1) EIl filélogo alemian don Rodolfo Lenz llega a esta con-
clusion desde el punto de vista de la lingiiistica en un estudio
publicado en Los Anales de lu Universidad, 1914,

(2) Compendio Andnimo.
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la Araucania no sometida, los oradores decian de
los caciques mansos: «Las vacas de Cholchol estin
amarradas para que les saque leche el gobierrioy.
De un cacique en campaiia: «El toro baja la loma
1 las ovejas huyeny. Peligro de las mujeres i ninos
de caer prisioneros: «Hscondan el ganado en el
monte». Fn un entierro: «Las nubes viajan para el
otro lado del mar», por el alma del muerto.

Los discursos, tiene como regla invariable una
estension desmesurada ; duran dos i tres horas. El
auditorio se coloca en circulo; un cacique preside
ordinariamente. El orador se destaca un tanto i
_a su frente se coloca el contestador (Hloudu ngufe) ;
éste aprueba o rectifica i a veces sus andiciones se
estienden mds de lo necesario; el auditorio aprueba
1 rectifica también. El orador i el contestador se van
renovando.

Lia frase toma un tono uniforme, i al concluir ca-
da oraciom, se prolonga la ltima vocal, a manera
de canto.

El orador pertenece en cuanto a la memoria al
tipo motor de articulaciéon; por la imajinacion, a la
reproductora, que se parece a la memoria. Faltan
las facultades principales del espiritu, el sentido cri-
tico, la abstraceién, la jeneralizacion i la sintesis.
Los razonamientos, mas que la eoordinacion de jui-
cios esplicitos, son imajinativos, serie de imajenes
que envuelven un juicio implicito.

Estos pormenores desmotraran la inverosimili-
tud de los discursos exprofesamente arreglados por
algunos poetas i eseritores para dar mayor realce
a los personajes.

Van a continuacion los detalles de diseursos.
El primero dicho en un entierro i oido por el autor.
Chile Prehispano.—T, II (6)
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Un pariente cercano fué el orador; se elijié a uno
conocido por su habilidad oratoria. Al frente del
orador se coloco el contestador, que era un pariente
de la mujer del muerto.

El orador comienza por hacer la biografia del
estinto; habla de sus antepasados, menciona al
abuelo, al padre i demis parientes; dénde vivieron,
cuantas mujeres tuvieron. Cuando llega a la mu-
jer del fallecido, el contestador toda la palabra i
detalla sus rasgos biograficos. Vuelve la palabra
al orador i enumera las cualidades del que ente-
rraban; refiere que sembraba, tenia animales, etc.
Por momentos interrumpia el contestador para
ampliar algin dato. El discurso fué bastante largo.

Segtin los datos espuestos, difieren sustancial-
mente los rasgos caracteristicos del temperamen-
to imajinativo de las razas espanolas i araucana.
La mds adelantada poseia las formas superiores de
imajinacion, esto es, la reproductora en sus ma-
nifestaciones elevadas, la creadora, que compren-
de la cientifica, la estética i la practica o de inven-
cion industrial, comerecial, social, ete. La segunda
se caracterizaba por su imajinaciéon reproductora,
sin invencion, la mas pobre i estrecha, reducida al
menor numero de objetos, a fantasmas, suefios, es-
piritus, poderes terribles a quienes habia que hala-
gar o desagraviar. Dentro de este esquematismo se
movian sus imdjenes borrosas i obstinadas, que es-
cluian la atencién de otras cosas i causaban la inac-
¢ion del pensamiento. Sin embargo, sélo con el uso
de este material, la imajinacién del araucano se
prestaba a excesos estraordinarios, ereaciones de
mitos i monstruos, fantasias de naturaleza alucina-
toria.



o e

Por otra parte, en el espafiol estaba desarrolla-
do con amplitud el sentimiento estético i en el in-
dijena era nulo o rudimentario, dadas las mejores
condiciones para el triunfo en la lucha por la exis-
tencia i la mayor capacidad intelectual.

El indio no alcanzé a llegar ni a una mediana al-
tura en la formacién de los sentimientos estéticos.
Carecia de aptitud para admirar la belleza de los
ajentes naturales, que temia cuando eran imprevis-
tos 1 no le llamaban la atencién cuando entraban
en sus impresiones diarias, como una hermosa
puesta de sol a los de la costa; cuando eran inofen-
sivos, aparecian rodeados del principio misterio-
so que obraba sobre las cosas. Asi, en algunas re-
ducciones las madres que miran la luna en crecien-
te, aconsejan a las jovenes que le hagan una rogati-
va personal pichi ngillatun, para pedirle un buen
marido (1). .

Entre los aborijenes chilenos antiguos, princi-
palmente, como la mayoria de las sociedades ame-
ricanas que representaban etapas analogas, los sen-
timientos estéticos se relacionaban principalmen-
te con el sentido muscular o de los movimientos.
Esta motricidad aparecia mas intensa en el indio
que en el conquistador i de ella se jeneraban fuer-
tes impresiones; el ejercicio repetido i de larga du-
racion la perfeccionaban en estremo. Prevalecia
por ausencia de los demas.
 En el campo cromético superaba el espanol al
indio, como se ha dicho antes; dste solo distinguia
los colores mui vivos, pero no los matices débiles,
familiares a aquél.

(1) Datos dados al autor por mapuches de una reduccién
de Collimallin.
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Los sentimientos estéticos derivados de las sen-
saciones auditivas, eran también limitadas en el
araucano; sus instrumentos producian sonidos rit-
micos, con un escaso namero de notas 1 sin semito-
nos. En cambio, son mas complicados los ritmos de
la musica evolucionada. Lia monotonia es insepara-
ble de la mmisica araucana; con un ritmo unico i
una melodia rudimentaria, repite incansablemente
la misma frase.

La estética del amor separaba las dos razas a
una gran distancia. El amor en la araucana era
instintivo-sentimental, es decir, fisiol6jico no des-
provisto de sentimiento, pero primando lo sexual
sobre lo psiquico; en el de los espanoles se equili-
braban el factor fisioldjico i el psiquico, predomi-
nando de ordinario el altimo.

Sera necesario insistir aqui que el amor de nues-
tros indios, cargado hacia lo fisioldjico, dista mu-
cho del sentimental, poético, artistico, que Erecilla
asigna a sus personajes en el poema La Araucana,
i el de otras tantas ereaciones en las que la pasion
no sale de los contornos puramente ideales.

Los adornos tenian, asimismo, fines diferentes.
En las dos razas usaban como fin el adorno perso-
nal, para agradar i dar realce a la persona, pero
en las colectividades indijenas consultaba antes que
la comodidad, lo agradable; entre los indios no
cambiaba i entre los espafioles variaba por épocas;
en una i otra era la estética de esta clase un medio
de seleceion sexual.

Los sentimientos estéticos que provenian de la
intelectualidad, propios de los pueblos cultos, no
existieron en ningtin tiempo entre los araucanos.
No se han conocido hombres de la raza dedicados
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a los trabajos mentales elevados; ni el mestizo, que
por ser un injerto étnico debe descartarse de lo
normal, se ha dedicado a ellos. Una que otra escep-
i6n entre estos tltimos hai que tomar en cuenta
actualmente, formados en colejios fiscales i habi-
tnados al roce social de la raza superior. En estos
tipos la educacién neutraliza a la herencia.

No menos resaltantes son los caracteres diferen-
ciales de la mentalidad espaiiola i de la araucana
en lo que concierne a las operaciones intelectivas.
En sentido jeneral se puede calificar en activa la
intelijencia del espafiol i en reposo la del indijena
de todas las épocas, aunque ambos estén dotados
de una conformacion cerebral que acaso no tendran
diferencias bien marcadas. Nada se sabe todavia
acerca de las condiciones anatomicas del cerebro del
araucano, por no haberse hecho estudios sobre el
particular que permitan efectuar una comparacion
entre las dos razas.

Se trata, pues, de conocer como esta organizada
la vida mental de una i otra; por cuanto, en lo que
consiste la diferencia es en la manera cémo se de-
senvuelven en cada cual las funciones intelectuales
i n6 en las particularidades anatémicas.

Las facultades intelectivas del araucano antiguo,
si bien es cierto que admiten representaciones abs-
tractas rudimentarias i jenmeralizaciones restrinji-
das, funcionaban con elementos especiales, o sea,
en relacién a lo misterioso i falto del control de la
esperiencia i de la eausalidad, sin nocién del orden
fisico o del orijen de los fenémenos naturales. Su
mente se hallaba llena de voluntades ocultas, ya
temibles, ya benefactoras, de seres fantasticos, es-
piritus i aparecidos. Todo este mundo invisible
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tenia forzosamente que orientar su pensamiento
hacia un campo esclusivo. En cambio de la defi-
ciencia de los elementos de la lojica civilizada, la
memoria visual-motora ocupaba una parte consi-
derable de sus facultades 1 se desenvolvia en rela-
¢ién con un vocabulario en estremo rico.

Otra caracteristica de los habitos mentales de
los araucanos de la conquista i jeneraciones si-
guientes en tres siglos, por lo menos, era que sus
imajenes o representaciones tenian una trabazon
erréonea. Asi, una epidemia, la muerte de una per-
sona de la familia se atribuia a la presencia de un
estranjero, peligroso como todo lo desconocido, o
a cualquier otro aceidente fortuito.

Un ejemplo hard mas comprensible este encade-
namiento sin la 16jica nuestra. Un cacique de Colli-
mallin, un poco al noroeste de Temuco, tomé la
piel del lado del corazén a un muchacho, la estird
hacia afuera 1 en seguida le hizo una pequeiia in-
cision con un sangrador. La sangre se recibio en
un plato de madera i una mujer corrié al estero
inmediato 1 la arrojo al agua. Interrogo el autor de
este libro a un mapuche sobre el significado de es-
ta operacion 1 le contestd que por ser el muchacho
torpe i rebelde, se le sacaba lo malo del corazon i
se le daba al rio para que se lo comiese. Las ima-
jenes mal unidas, la abstraceion de la maldad que
pasa a la sangre 1 el rio que se traga con ésta el prin-
¢iplo NOEIVOo.

En este agregado de habitos mentales consistia
la 16jica propia i conjénita de los arauncanos i de
todas las sociedades americanas.

El mecanismo intelectual del espaniol se movia
al revés, a impulsos de una potencialidad 16jica,
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evolucionada, fruto de la esperiencia adquirida.
Todas sus funciones mentales revestian hasta cier-
to punto caracteres superiores, que se realizaban
en la ciencia i en la filosofia. Habia nacido en un
medio euya actividad mental influia en sus dispo-
siciones conjénitas, es decir, bajo el combinado in-
flujo de la herencia i de la educacion.

Un analisis somero de las funciones mentales
del araucano que no ha modificado sus ideas por
la influencia de la civilizacion:

Atencion—El indio veia con mucha prolijidad
en los detalles, como queda espuesto al hablar de
la memoria, pero los hechos internos o complejos
estimulaban mui poco su atencion, que se desperta-
ba de preferencia por las impresiones fuertes, co-
mo la de los colores vivos, los sonidos retumbantes
i los multiples movimientos de sus danzas, juegos
i destrezas. Un interrogatorio sobre su lengua, sus
costumbres, sus antepasados i tradiciones lo fati-
gaba bien pronto.

Eran aptos, sin duda, i lo son todavia para pro-
seguir por largo tiempo un trabajo de destreza, tal
como la confeceion de canastos de junco, trenzados
de correas, tejidos en lana, adornos de plata; pero
en ese caso entraba el habito. Por otra parte, una
vez que se apaga la atencién, es dificil despertarla
fuera de la excitacion de uno de los sentidos.

Abstraecion. — No carecia de ideas abstractas,
hien que cireunseritas a un estado embrionario 1
al estrecho marco de su mentalidad particular. Asi
como en la percepeién, entraban también en la abs-
traceion i demds operaciones intelectuales los dos
prineipios matrices que rejian todas las represen-
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I6jica trunca i mal trabada.

He aqui un ejemplo de esta abstraceion maijica
i de la l6jica especial de las eolectividades arauca-
nas antiguas i modernas.

Un joven indijena que estudia tercer ano de hu-
manidades en Santiago entré una vez al museo del
que esto escribe ; mostréle éste una piedra mui bien
alisada, que habfa sido esférica i partida como a
cuchillo en la mitad. La tomé con cierto respeto i
sin fijarse en su bonita forma dijo, atendiendo an-
tes que todo a la representacion majica que ella
le evocaba: «Aumenta el ganado i atrae al corral
los animales que andan perdidos por el campo».

El natural tenia propension a concretar las cua-
lidades: en vez de llamar tenebrosa una noche de
tinieblas 1 silenciosa, designibala con el nombre
anchimallen, ser fabuloso de fuego, que salia en la
oscuridad. No se decia de una piedra de figura i
color raros, que se suponia salida del aerolito, que
era benéfica sino cherrufe, nombre del mito que re-
presenta ese fenémeno sideral.

Sus percepciones tienen siempre un caricter
conereto. Se deja ver, pues, su dificultad para des-
prenderse de las formas materiales de la idea i ple-
garse al habito de la abstraccion elevada, porque
es una operacién mental que demanda un esfuer-
zo inaccesible a su intelijencia. Sus ideas abstrac-
tas sobresalen de un grado primario.

El idioma araucano carece, por consiguiente, de
términos correspondientes a ideas abstractas ele-
vadas.

A las palabras abstractas del castellano corres-
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ponden en el araucano frases que se forman de es-
ta manera:

Bondad=—=ctime piuquengen (Buen corazon ser).

Deshonestidad—finangen (ramera ser).

Intelijencia—cume loncongen (buena cabeza ser
0 tener).

Dulzura=—cochingen (dulce ser).

Felicidad—=ctime dungun (buena cosa).

Maldad=—huedd dungun (mala cosa).

Brujeria—calcu durgun (cosa de brujo).

La voz dungun tiene una vasta acepcién, pues
equivale a cosa, razoén, palabra, asunto, novedad,
noticia, ete.

Asociacion.—Tampoco sus asociaciones de ideas
eran formas superiores del pensamiento. Siendo
defectuosa su percepeiéon i sirviendo su memoria
para retener determinadas iméajenes, resultaba flo-
Jo el enlace de las ideas. Las asociaciones de los
araucanos pertenecian a las que se han llamado de
valor mecanizado o que se orijinan del habito. Las
del espaiiol pertenecian a las premeditadas, que re-
presentan la atencién i evocacién voluntarias, es-
fuerzo intelectual. Entra esta clase de asociacion
en las especulaciones del pensador, del sabio 1 el
poeta. En la mentalidad 16jica del hispano, la aso-
ciacién 1 la esperiencia repetida orijinaban la idea
i correjian las conclusiones de causalidad.

Jeneralizacion.—Esta funcién intelectual no te-
nia las propiedades de la 16jica civilizada, no reu-
nia en grupos distintos los seres i objetos para co-
nocerlos i estudiarlos bien. Se verificaba segun la
mentalidad indijena, que consideraba en los seres
i las cosas la presencia de un poder majico i oculto.
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La identidad doblada de la piedra es una elasifica-
cion araucana, que se ha establecido, no a virtud
de formacion de grupos o escala, en que el pensa-
miento reconoce grados, sino entre las imajenes
que estan ligadas por el principio director de lo
misterioso. Son clasificaciones empiricas, arbitra-
rias o independientes del objeto mismo.

Aunque mui distantes de la organizacion toté-
mica, los araucanos de la conquista i de la jenera-
cion siguiente, debieron conservar algunos vesti-
jios de la clasificacion de esos tiempos tan lejanos,
en la eual estaban divididos en clases como las sec-
ciones del grupo social, los arboles, los rios, anima-
les, estrellas, los puntos cardinales 1 objetos inani-
mados; formaban una clase los arboles destinados
para hacer las armas, otra los sagrados, otra los
gque servian para ataudes, ete.

I:a majia ofrece por centenares los casos de je-
neralizacion mapuche. Habia en algunas reduceio-
nes individuos que sabian introducir debajo de la
piel, por ineision, pulvorizaciones de piedras o de
otros cuerpos duros. Se llamaba esta operacion
lawenkura (remedio de piedra) i se aplicaba a los
jugadores de chueca en el cuello i1 los brazos para
ponerlos tan tiesos i duros como la piedra. Habia
una jeneralizacion de caraeter indijena o de aceio-
nes majicas comunes entre cosas diferentes.

A estas jeneralizaciones pertenecen los empleos
majicos de fragmentos de animales. Los hombres
solian proveerse del drgano sexual del huillin o nu-
tria chilena. Restregandose este fragmento del
animal en cualquier miembro del cuerpo, brazos,
por ejemplo, adquirian la fuerza jenésica estraor-
dinaria que atribuian al roedor.
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_ I”Pseiafn numerosos términos que representaban
mmajenes jenéricas semejantes a las del espatiol,
como lo demuestra la lengua; mis su aplicacion
aparecia restrinjida al lado de los dos prineipios
fundamentales de su mentalidad.

Dedueecion.—Sus deducciones, sobre ser incom-
pletas, carecian de exactitud o de la l6jica nuestra
si se atiende a que se hallaban escluidas de su men-
talidad la abstraceion, la jeneralizacién i otras fun-
ciones intelectuales, en sentido mas dilatado.

Determinaban de ordinario sus actos por dedue-
ciones que sacaban de las nubes, la aparicién de un
arco iris, el grito i vuelo de las aves, el paso de un
aerolito, la carrera de los animales i muchas otras
cireunstancias. Kn muchas ocasiones postergaban
una empresa militar porque un animal habia corri-
do o un pajaro gritado por la izquierda. Espedicio-
nes fracasaron repetidas veces porque parecia que
algunos eomdores iban tras los espedicionarios; de-
ducian que ya atisbaban los cadaveres que pronto
habria entre ellos. _

C'on tal deficiencia de los factores intelectuales
del arancano, su juicio i su razonamiento debian
fallar por la base. No le faltaban conceptos: la len-
gna i las instituciones demuestran que los poselan
en gran numero; pero no aleanzaban a lag funcio-
nes psiquicas superiores, pues las ideas abstractas,
las jenerales i la percepeion de relaciones se encon-
traban detenidas. '

El exceso de su imajinacion particular, que dis-
taba tanto espacio del arte i del pensamiento espe-
eulativo, cubre una real pobreza intelectual.

Le faltaba representaciones 16jicas, i esta defi-
ciencia de imdjenes paralizaba el vuelo de su pen-
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samiento. Por eso sus razonamientos eran simples,
practicos 1 a menudo erréneos; rara vez tocan el
limite de lo complejo. Razonaba en linea recta, lo
que vale decir que se desarrollaba con una sola ma-
teria sin las adiciones relevantes que completan un
cuadro de conjunto.

Toda esta falta de valores psicolojicos, detenien-
do el vuelo de su pensamiento, revelan en los arau-
canos antiguos una intelectualidad esterilizada,
que persistié hasta las jeneraciones contempora-
neas. La intelijencia araucana, en una palabra, es
un campo ineulto, pero susceptible de hacerse fe-
raz como cualquiera otro con los trabajos para ello
necesarios. Entiéndanlo bien los que ven en todo
analisis cientifico e imparcial una malquerencia
a la raza o la negaecion de su racionalidad.

Con una asimilacion lenta i bien preparada, esta
intelijencia en barbecho de los araucanos de antes
i de ahora puede elevarse al nivel de la 16jica ecivi-
lizada.

Hai dificultades casi insuperables para llegar
a este fin; el proceso de transformacion es por lo
menos en estremo lento i eomplicado.

El medio es otro lazo de estabilidad. Cuando no
cambia el medio, las instituciones de un grupo so-
cial 1 su mentalidad tampoeo varian, los conceptos
continfian trasmitiéndose al través de las jenera-
ciones. :

«lia edueacién indijena debe ser un conjunto de
reacciones sobre la herencia i la educacion primi-
tivas, mediante un proceso de adaptacion a un nue-
vo medio social. _

La acecién aducativa en este caso es una adapta-
cion de las tendencias hereditarias a la mentalidad
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del nuevo ambiente social, o en otros términos, nuna
aclimatacion a una sociedad estraiia.

En este nuevo medio la esperiencia individual
recibe la ayuda de las personas que rodean al in-
dijena. Consigue asi evolucionar como miembro
de una sociedad nueva i en la formacién de otros
habitos desempefia un papel mui importante la
imitacién. Cuando es incapaz de imitar o enando
la imitacion es superficial i transitoria, el indivi-
duo permanece indijena o vuelve facilmente a sus
primeros hédbites. Si la imitacién ha sido amplia
1 estable, produce las variaciones individnales que
moldean otra personalidad diversa de la conjé-
nitas.

Se dice, para demostrar la igualdad de condi-
ciones intelectuales en que se halla el mapuche con
referencia al espanol, que la educacién nivela sus
facultades a las del altimo. El problema esti sin
solueién i los hechos no lo han demostrado todavia.

Hasta hoi no han sobresalido los araucanos en
las ciencias ni en lag artes, por cuanto la jenerali-
dad no ha llegado a la posesion completa en algu-
na dedicaciéon profesional, fuera de la del precep-
torado en mui limitados casos. No se incluye en
este nimero a los mestizos, que son incrustaciones
étnicas en la raza, con escaso valor para los estu-
dios de esta clase.

La obra de renovar los modos de pensar de los
restos sobrevivientes de la raza, debia haber prin-
cipiado desde tiempos anteriores por el mnino, lo
gue se ha descuidado por completo.

Cuantos han intervenido en la educacion secun-
daria de los jévenes indijenas, con algin espiritu
de observacién, reconocen su precocidad para la
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asimilacion de las materias que se conforman con
sus facultades conjénitas, las visuales i auditivas
motoras, como la jimnasia, la ‘caligrafia, recitacio-
nes oidas i repetidas, las operaciones manuales,
ete. Pero estdn de acuerdo, asimismo, en sefialar
su inercia mental en los deméas ramos de humani-
dades, en su tendencia al menor esfuerzo, en su
inaptitud a la atencién sostenida. Cuando llega al
grado maximo de su desarrollo mental, se fatiga,
el interés se debilita, las preocupaciones de raza
ocupan su espiritu, se detiene i deserta de los es-
tudios. :

De aqui la necesidad de rehacer su mentalidad
con procedimientos que permitan desenredar el
caos confuso de sus ideas, poner en orden sus re-
presentaciones acumuladas, separar lo diverso,
Juntar lo semejante, regularizar sus jeneralizacio-
nes, favorecer la formacién de los conceptos abs-
tractos, sustituir las asociaciones verdaderas a las
falsas, preparar o rectificar los juicios. Semejante
renovacion no ha de comprender tunicamente los
objetos de la esperiencia esterna, sino los de la in-
terna, como los sentimientos.

Otro obstaculo que ha dificultado la asimilacién
ha sido la lengua. El indio adulto o nifio en contac-
to o cerca de su medio, sigue empleando su lengua
en el ejercicio de sus facultades intelectuales. Hasta
los que viven lejos del ambiente natal, no pueden
desprenderse de este lazo que ata su mentalidad a
los modos de pensar heredados i perturba la for-
macion de una nueva psiquis. Un joven mapuche
que estudia tercer afio de humanidades en el liceo
que dirije en Santiago el autor, interrogado por
¢éste acerca de la lengna en que pensaba, contesto:



«Pienso en castellano i suefio en mdpnﬂhe ; enando
suelo acordarme de las cosas de mi tierra, el pen-
samiento se me va al mapuches.

Para el indio era un escollo sacar su pensamien-
to de los moldes del idioma nativo para adaptarlo
al ‘castellano. No hahia congruencia en esta traspo-
sicidm, si se acepta que las lenguas llevan el sello
de la mentalidad de los grupos sociales que las ha-
blan: a tipos mentales diametralmente opuestos,
corresponden lenguas del todo diferentes.

Por manera que mediaba entre los idiomas cas-
tellano i araucano la misma diferencia que entre la
mentalidad de una i otra raza. Representaban es-
tados de cultura mui diversos.

En efecto, difieren en que uno es de flexién i el
otro aglutinante. Como la totalidad de las lenguas
americanas, el araucano carecia de muchos acci-
dentes gramaticales que son propios de las indo-
europeas. Como todas aquéllas, la indole de la ma-
puche es principalmente particularia, porque par-
ticulas son las que forman los nombres 1 designan
con ellos los varios accidentes a que se han de aco-
modar.

Todos los idiomas americanos, contdndose entre
ellos el mapuche «son idiomas de raiz modificable
i forman sus palabras por afijos aglomerando acei-
dentes morfoléjicos que sufijan o prefijan la raiz,
la cual no lleva jérmen vital ni evoluciona sino me-
cdnicamente i con justa posicion esterna» (1).

Otros caracteres de estos idiomas, que corres-
qonden también al arauncano: la estremada abun-
dancia de formas verbales i de adverhios de lugar.

(1) Idiomas i Etnografia de la rejién oriental de Colombia,
por Frai P. Faro, paj. 91.—Edicién de 1911.
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Invariablemente espresaban los detalles conere-
tos que las flexivas dejan subentendidos; en todas
sus frases entran elementos gramaticales que, se-
gun la coordinacion de las lenguas europeas, pa-
recen mas que superfluas, cunas imitiles.

Tanto los nombres como los verbos sitven para
dar al lenguaje una espresion esencialmente des-
criptiva.

Los verbos tienen una variedad asombrosa de
formas para espresar las particularidades de la ae-
cion, como de posicion de los seres i objetos, de sus
movimientos de costado, en linea recta, oblicuos,
cercanos o distantes del que habla.

Los sustantivos espresan con la misma exube-
rancia de los verbos los detalles de los objetos, di-
mensiones, sus partes internas i esternas, ete. El
recargo de las variedades 1 pormenores se estendia
ilimitadamente. Los indios aymaras i quichuas po-
selan términos apropiados, segtin sus léxicos, para
espresar las menores circunstancias o detalles del
maiz i de las papas. Otro tanto sucedia en el arau-
cano con las semillas, los animales, los arboles. se-
gun las diferentes épocas de su crecimiento; las
colas de las animales, de las aves 1 de los pescados
se designaban con nombres diferentes. Los deta-
lles de todos no reconococian limites.

La tendencia a la particularizacion de estos idio-
mas esplica la exuberancia de sus vocabularios.

Las onomatopevas aparecian abundantes i hien
formadas en los idiomas americanos e igualmente
en el araucano: todas imitaban el grito de las aves
i de los animales, el ruido del aire, del agua, del
fuego, del huracan, el trueno, de las funciones fi-
si6lojicas como toser, escupir, suspirar, llorar, ete.



Abundaban las palabras de aleance misterioso en
las invocaciones i en los cantos, cuyos términos a
veces han perdido su significacion primitiva i si-
guieron repitiéndose por tradicién ; otras no se pro-
nunciaban para no irritar a algunos animales, para
no ahuyentar la caza o causar dafios a ciertas per-
sonas de la familia.

A los caracteres diferenciales que anteceden, hai
que agregar todavia las siguientes particularida-
des idiomaticas:

Las preguntas se hacen por el tono i principal-
mente por varias particulas interrogativas.

La voz pasiva se forma con el agregado de una
particula a la primera persona del singular.

Los adjetivos son relativamente escasos; faltan
los épites del lenguaje de la oratoria i de las can-
¢lones.

Kl verbo tiene muchas variaciones, mediante al-
ounas particulas, para espresar que la aceion pro-
cede de una persona o se refiere a otra. Semejan-
tes transiciones suplen la falta de casos comple-
mentarios.

Hai particulas sin equivalentes en el castellano
que dan a la accién gran variedad de movimiento,
lugar, direccién, tiempo, aumento o persistencia
de lo que se ejecuta, ete.

1 comparativo se forma anteponiendo particulas
al positivo,

Algunos adverbios se espresan con particulas in-
tercaladas.

Tiene escasas proposiciones, hacen de tales par-
ticulas pospuestas. Otro tanto sucede con las con-
junciones.

Chile Prehispano.—T. II (7)
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Se verbalizan muchos sustantivos i adjetivos.

El araucano es idioma de oraciones independien-
tes 1 no de subordinacion. Las proposiciones su-
bordinadas del castellano se espresan por deriva-
dos verbales.

Seria prolijo enumerar otras particularidades
del araucano.

Prueba lo dicho sumariamente hasta aqui que
asi como se distancia en el fondo el pensamiento
mapuche del castellano por los materiales de 16ji-
ca especial que forman su meeanismo, media un es-
pacio considerable en lo que toca a la forma, por los
accidentes gramaticales que entran en la composi-
cion del habla araucana.

El lenguaje de los jestos, comprendido i hablado
en todo el territorio, ampliaba entre nuestros abo-
rijenes, como entre todas las comunidades ameri-
canas, la lengua oral. E]l proceso del jesto se com-
prende facilmente: es el acto que acaba i el lengua-
je que principia; en otros términos, es la simplifi-
cacidn, o como se dice por los grabados, la estiliza-
cion del acto. Es un movimiento, i su estendido uso
se esplica en la abundante actividad motriz del in-
dio. Aun persiste en las danzas ceremoniales este
lenguaje mimico, que el araucano traduce a pensa-
mientos concretos. El lenguaje de jesticulaciones
daba. asimismo, estraordinaria viveza i exactitud
a la accion de las personas o animales que entra-
ban en los cuentos i relaciones de hechos sucedi-
dos.

Con los movimientos de las manos, de los piés i
de los rasgos de la fisonomia, sacaban sus recur-
sos adivinatorios algunos individuos que practica-
ban la majia.
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Los enamorados empleaban este lenguaje de sig-
nos cada vez que se veian cohibidos por la presen-
cia de estranos: conversaban con leves movimientos
de los ojos i de la cabeza sin que fuesen notados por
los demds, con los dedos indicaba imperceptible-
mente la mujer el tiempo que demoraria en salir
hacia afuera de la casa.

De igual manera se entendian los jugadores de
chuecas en los momentos mis criticos de la parti-
da; con los ojos i cabeza se indicaban el lado del
ataque o de la defensa i el punto a donde iria a dar
la bola (1).

En los bailes erdticos tomaba este lenguaje de
jestos una ajilidad i precision que salian del movi-
miento de las otras danzas.

Habia indios particularmente dotados para imi-
tar los ademanes i la voz de los otros, por una com-
binacion de movimientos corporales i jestos voca-
les descriptivos debidos a la influencia de la voz.
No s6lo deseribian con exactitud los movimientos
familiares a las personas sino también las diferen-
tes clases de animales, como el zorro, el buei, el ca-
hallo, ete.

Con todo, el araueano en la conversacion ordina-
ria, sobre todo delante de espanoles, manifestaba,
quizas por la rapidez en la emision de la frase, ca-
rencia de mimica; tomaba una actitud rijida. Este
lenguaje jesticulado tenia cabida de preferencia en
las manifestaciones de la vida oral i en la imita-
tiva. '

Con el progreso de la civilizacién fué disminu-

(1) Noticias recojidas en varias reduceiones por el autor.
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vendo el concepto manual para dar lugar a la ac-
¢ién del espiritu.

Los espafioles carecian, por cierto, como sociedad
mas adelantada, de este lenguaje peculiar de las
colectividades barbaras de América.

g



. CAPITULO XVI

Organizacion de la majia

Caracteres de la majia.—EIl término espiritu correspon-
de a una representacion colectiva i no al concepto
del cristianismo.—Rasgos esenciales de la mentalidad
indfjena.—Fuerzas misteriosas incorporadas a los se-
res, plantas, objetos i sus partes.—En los objetos ma-
nufacturados.—En el subsuelo.—Las imajenes graba-
das o pintadas.—En los nombres.—Las rejiones del
espacio i los fenémenos fisicos.—En las insfifuciones.
—Influencia de la majia en las enfermedades i la muer-
te.—Los magos antiguos.— Los curanderos o macfis.
—Los adivinos modernos.—El machismo actual.—El
machitun o el procedimiento de la curacién.—EIl ngei-
currehuen o la ceremonia de la iniciacion.—La bruje-
ria.—Los adivinos del amor. — La majia maleficiaria®
—Amuletos i talismanes.—En la institucién de la
majia habia magos i no sacerdotes.

La idea madre en el conjunto de nociones supers-
ticiosas del araucano se halla en la majia.

Para ponerse en comunicacion con los espiritus
benefactores i neutralizar la aceién de los malos,
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para estraer del cuerpo humano los hechizos i pro-
nosticar el porvenir, ha tenido que valerse el mago
de formulas cabalisticas, de manipulaciones de
efectos secretos, cantos evoeadores i danzas sagra-
das. Tales operaciones i operadores forman los ele-
mentos de la majia araucana.

Sus rasgos son los que caracterizan a la institu-
cién en otros pueblos (1). En efecto, se manifiesta
en sus funciones reservada i misteriosa. Su cardc-
ter es social: los hechos majicos son el resultado, co-
mo los sociales 1 relijiosos, de la actividad colecti-
va 1 no de la voluntad del mago. En agrupaciones
no bien desarrolladas como la araucana, toda ma-
nifestacion de individualismo queda aislada, sin
saneion. De modo que las alucinaciones i sentimien-
tos del majico reflejan con fidelidad la conciencia
colectiva.

En sus informaciones intervienen por revelacion
los espiritus. Estos ajentes le suministran toda su
eficacia. :

Aparece provista en sus aplicaciones practicas
de la majia simpatica, que nace de la contigiiidad
de los objetos a la persona que los ha llevado. La
accion ejercida en los primeros obra sobre la se-
gunda. '

La majia araucana ha estado orijinariamente
asociada a las representaciones relijiosas, a la medi-
cina, la justicia, a muchos actos sociales, como el
Juego, la lucha 1 a las artes embrionarias, como el
canto, la danza i la musica.

El poder majico se obtiene por la iniciaciéon lar-

(1) Huserr BT Mauss, Esquisse d’une théorvie géméral de
la majas,
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ga i metédica del mago, ajente visible, que vivia
antes aislado del grupo social i que siempre ha sido
el mas directamente beneficiado con el ejercicio
de sus funciones.

Para el estudio exacto de la majia conviene pre-
determinar que los indios concebian inherente a los
seres, a las plantas, a los fenémenos naturales i los
objetos una fuerza o poder oculto o misterioso, ener-
Jjia motora aunque invisible, semejante a la que ha-
cia obrar i pensar al hombre.

Esta fuerza recéndita, ajente que imprime movi-
miento a las cosas, era a la que los aborijenes apli-
caron la denominacién de alma o espiritu, por un
proceso de asimilacién, sin que el nombre corres-
pondiera al econjunto de sus emociones caracteris-
ticas.

Como las ciencias etnoldjica i etnografica no
disponen de un término cualquiera que refleje con
preeision la indole del sentimiento indijena, hai ne-
cesidad de seguir usando las espresiones alma 1 es-
piritu sin que signifiquen la concepecion teoldjica
del cristianismo (1).

Producianse las percepciones en la mentalidad de
los aborijenes de un modo especial, que diferia sus-
tancialmente del que rije las funciones mentales de
las sociedades civilizadas. Para el individuo de co-
lectividad ya adelantada, las ideas o representacio-

(1) La etnografia, disciplina meramente descriptiva, infor-
ma sobre el orijen, divisién, jeografia, emigraciones i comercio
de las razas. La etnolojia trata de la cultura material de los
pueblos, como la alimentacién, vivienda, vestido 1 téenica, i
de la cultura mental, en la que entran las instituciones, creen-
cias, lenguas, folklore, estética, intelectualidad i moral. Se re-
laciona con la psicolojia étnica i la sociolojia.
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nes pertenecen a la clase de hechos meramente in-
telectuales. Si se representa cualquier objeto, se fi-
ja tan sélo en sus caracteres materiales, es decir,
en su forma, color, tamano, ete. El americano pri-
mifivo perecibia de otra manera: suponia penetra-
dos de cierta virtud o fuerza oculta a los seres vi-
vos 1 objetos inanimados, de los cuales su actividad
mental poco diferenciada no hacia distineién; si
percibia caracteres objetivos, no estaban sobre los
de orijen majico 1 sagrado. Causabanle siempre
clertas emociones, sentimientos i pasiones que no
esperimenta el civilizado; esperaba o temia algo de
ellos.

Su ignorancia de las causas de los fenémenos na-
turales, lo inducia a creer que también estos eran
debidos a un poder secreto i misterioso, porque en
todo lo que se movia obraba una aceién intencional,
semejante a la que lo impulsaba a él mismo.

Por esta caracteristica esclusiva de las socieda-
des primitivas, a las que pertenecian las america-
nas prehistoricas i contemporaneas de la conquista,
las representaciones colectivas de estos indios so-
bre los seres, las cosas i los fenomenos naturales
iban acompafiadas invariablemente de un fondo
emocional.

Aumentaba este elemento emocional la misma vi-
da de los indijenas o el funcionamiento social de
las agrupaciones, como la multitud de ceremonias
sagradas, mas formulistas que en los pueblos civi-
lizados; el vértigo de las danzas, los fenémenos del
éxtasis i del suefio, el contajio de las emociones.

Otro rasgo de la mentalidad especializada de las
razas americanas era la percepecion singular, de un
solo individuo, de fenémenos i seres que se mani-
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festaban en presencia de muchas personas. Si el ci-
vilizado oye o ve singularmente un objeto, se en-
cuentra, sin duda, en un estado de alucinacién. No
sucedia lo mismo en las colectividades indijenas de
América: todas aceptaban como testimonio irrevo-
cable la percepeién singular del adivino i chupador
de enfermedades, del operador en las ceremonias
sagradas, de los visionarios, videntes i locos; ellos
unicamente vefan i hablaban con espiritus i seres
escondidos para los demas.

De esta singularidad en percibir nadie se asom-
bra, porque no todos han adquirido la técnica de
comunicacion con los poderes invisibles.

Falla la esperiencia, por otra parte, en la percep-
cion del indijena. Esta facultad que nos facilita el
conocimiento de la realidad, no le hace falta, pues-
to que estd reemplazada por las propiedades misti-
cas de los seres i objetos. Ni le interesan los des-
mentidos de la esperiencia, como la inutilidad de
las curaciones negativas de la machi, porque su
mentalidad acepta las esplicaciones o desmentidos
estravagantes. La esperiencia ancestral constituye
su lojica.

Sus razonamientos o la union de sus representa-
ciones nos parecen estranos i contrarios a los prin-
cipios de nuestra lgjica.

“Signo saliente de la mentalidad del americano,
como en la de todas las sociedades inferiores, era
el modo comiin e¢émo unia sus representaciones o
ideas colectivas. Si caia una culebra del techo, si
atravesaba un zorro por el frente de la casa i enfer-
maba un miembro de la familia, se debia a estos
accidentes casuales el contratiempo. Si llegaba un
estranjero al lugar i estallaba una epidemia, atri-
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buiase a su presencia la desgracia, pues no habria
sido grata a los espiritus amigos su llegada o él
traeria consigo alguna causa nociva, de brujeria.

Por ser rebelde a las comprobaciones de la espe-
riencia, que no necesitaba para establecer reglas
de conclusion, carecia de juicio para aplicar el
principio de causalidad. Entre dos representacio-
nes, no habia para él sino la relacién preternatural,
mezcla de recéndito, sagrado i méjico.

Este rasgo esencial de la mentalidad de las socie-
dades primitivas, ha inducido a algunos autores a
darle el nombre de preldjica (1).

A medida que las colectividades americanas de
estructura totémica se iban modificando, la menta-
lidad variaba también; el medio i las manifestacio-
nes psiquicas han guardado constantemente un pa-
ralelismo exacto. Pero las comunidades que habian
salido de esa organizacién, siguieron guardando
como supervivencia la mentalidad de épocas pre-
cedentes. Las representaciones colectivas sobre los
animales, las plantas, objetos inanimados, el sueiio,
ete., conservaron en la sucesién del tiempo su fondo
mistico, tomando esta palabra en el sentido de lo
que implica misterio i temor.

No solamente los seres vivos i las plantas con-
tenian esas virtudes o potencias misteriosas, sino
también sus partes. Las porciones o residuos del
cuerpo humano, principalmente la sangre, partici-
paban de los elementos potenciales, secretos i temi-
bles que son inseparables de las representaciones
del indio.

(1) Lo que no significa anteldjica ni tampoco aldjica, dice
Levy Bruhl en Les fouctions mentales dans les sociétés infé-
rieures, paj. 79.
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Lo mismo que en el hombre, se atribuia ese po-
der imperceptible pero real i maravilloso a varias
partes de los animales i de las plantas, como los
pelos, las ufias, los huesos i la cabeza de algunos fe-
linos i carniceros; las plumas de las aves de rapifia
i del mar.

A veces emanaba de ciertos animales i plantas
un poder nocivo i destructor que dafiaba al que
veia un tigre o una serpiente, al que alcanzaba la
saliva del perro con hidrofobia, al que se cobijaba
a la sombra de un arbol venenoso o habitado por
un espiritu maléfico.

Mas que una aplicacién sin discernimiento del
principio de causalidad, de confusién del antece-
dente con la causa, a lo que estan sujetos mis que
el civilizado, hai aqui una relacion mistica que el
indijena se representa entre el antecedente i el con-
secuente; el primero tiene la virtud de producir i
hacer aparecer el segundo. Del cardcter mistico de
las representaciones participan los ligamenes que
las encadenan. ;

Hasta los mismos objetos manufacturados por
los indios anteriores a la conquista i de épocas si-
guientes, poseian las propiedades secretas de que
estaban dotados los seres vivos. Algin detalle que
los hacfa raros o su figura zoomorfa, les imprimian
caracter misterioso, les comunicaban una fuerza
interna que podia manifestarse en determinados
casos.

Este respeto supersticioso por los utensilios de
cierta clase hechos por el hombre, esplica la estraor-
dinaria persistencia de forma i 01‘11211119.11t31('.i6n. de
los pueblos americanos. Modificar las lineas i la
hechura que habian seguido 1 respetado los mayo-
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res, envolvia el peligro de irritar esas fuerzas ocul-
tas o espiritus que contenian los artefactos, las vi-
viendas, ete.

Entre los araucanos se cuentan por miles los ca-
sos de objetos de manufactura estranjera, desde los
espanoles de la conquista i después hasta fecha re-
ciente, que se guardaban en las habitaciones con
supersticioso respeto, para curar enfermedades,
preservarse de brujos u otros fines de beneficio.
Entre esos objetos se contaban patenas, hebillas,
brujulas, relojes descompuestos, ete.

Hasta el presente quedan incrustadas en la men-
talidad del indijena, como el f6sil en la roca, ideas
o miedos de pasadas jeneraciones acerca de ciertos
objetos raros. Mostraba el autor a un joven ma-
puche que estudia en Santiago una silla de viaje
que se abria i cerraba automaticamente. Al impo-
nerse de su mecanismo, esclamé: «Si la vieran los
de por alld (de su tierra), le tendrian miedo i
creerian que tenia dentro alguna cosa de brujeriax.
Por lo jeneral, los instrumentos de estranjeros se:
hallaban sobrecargados de elementos misteriosos i
temibles: defendian o perjudicaban.

El subsuelo no quedaba exento de esta parte in-
tegrante de lo misterioso que acompanaba a las co-
sas. Se consideraba en estremo peligroso escabar
el suelo para hacer subterraneos. A un cacique del
departamento de Temuco le pidié permiso un in-
dustrial para busear un manto de earbon fosil 1 se
negé de este modo. «No puedo; eso que esta debajo
“tiene otros duenos» (1).

Las imdjenes grabadas o pintadas tienen para el

(1) Noticias suministradas al autor.
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civilizado valor objetivo. Para todos los indios ame-
ricanos esas figuras ineluian, en especial, misterio
1 temor; tenianlas por reales o por parte de la per-
sona que representaban. No se dejaban retratar,
porque eso equivalia a dejar en manos de estrafios
la propia existencia. En ocasiones la introduccién
de estampas i retratos en las tribus trafa epide-
mias, desgracias a los jefes de familia o escasez en
la pesca i caza (1).

Un dia el que esto eseribe fué con dos trabajado-
res a un lugar de Metrenco, al sur de Temuco, a sa-
car un adentw mamiill (figura de madera) de un
cementerio indijena abandonado. Tan pronto como
se prineipio la tarea, llegé corriendo un grupo de
indios armados de palas. Interrogados por el moti-
vo de su oposicion, siendo el fundo de un chileno,
contesté uno de ellos: «Era pariente 1 no seria bue-
no te llevaras su figura; el duefio se enoja si queda
cautivay. Hubo que respetar estos sentimientos.

Los nombres i muchas palabras de alcance ma-
jico se hallaban asimismo saturados de ese poder
misterioso que permanecia incorporado a todas las
cosas. El nombre no era para el araucano antiguo
una simple denominacion, sino un componente ma-
terial de su ser. Si se daba el de una persona a otra,
ésta participaba de las cualidades de la primera;
existia una traslacion de caracteres que esplica
el afan del indijena de aplicar a sus hijos el nom-
bre de caciques i parientes renombrados o el de mi-
litares i funcionarios estimados por ellos. Estaba
prohibido pronunciar el de algunos animales temi-

(1) Numerosos informes recojidos por el que esto escribe
sobre el particular.
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bles i el de ciertos parientes. Habia también accion
majica en muchas palabras de los cantos i espre-
siones simbolicas de los hechiceros.

Las rejiones del espacio van acompaiadas, asi-
mismo, de este principio esencial de las cosas. En
las reuniones cada grupo ocupa el lado que le co-
rresponde segun la orientacion de sus habitaciones
o lugares en que reside. Los puntos eardinales tie-
nen su significacion mistica a veces mui variada:
el éste es el lado del sol, el poniente por donde se
hacia el viaje de los muertos, ete.

Los temblores, los eclipses, relampagos, volea-
nes, truenos, arco iris, ete., no eran fenémenos pu-
ros, sino aeciones misteriosas. Para el indio no ha-
bia fenémenos propiamente fisicos, sino manifesta-
ciones que hacian los antepasados. Por un proceso
natural de la l6jica del primitivo, se antropomor-
fizaban los voleanes en Pillan en muchas tribus de
las dos faldas de los Andes. Ahora dirije los fend-
menos fisicos ngenemapu o el duenio del mundo.

Los araucanos se alarmaban estremadamente con
los eclipses de sol 1 de luna. Significaban la muerte
de estos astros; encendian fogatas para cambiar
en luz la sombra del sol. Se aplicaba asi la majia por
contraste o cosas contrarias, mui usada entre los

~araucanos. Los eclipses presajiaban sucesos des-
graciados, como guerras, muerte de algin cacique
o de otro miembro de la familia.

Como en todas las sociedades primitivas, entre
los araucanos de pasadas centurias se daba a cier-
tos niimeros propiedades secretas consagradas por
la costumbre. Hasta tiempo mas o menos recientes
quedaban vestijios del valor sagrado del cuatro. La
cruz americana, llegada de las civilizaciones- del
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norte a las remotas tierras araucanas, simbolizaba
los cuatro colores fundamentales, i por estension,
siguiente, de la fecundidad ; representaba, ademas,
los cuatro vientos portadores de la lluvia i por con-
se aplicaba a muchas practicas mdjicas i domésti-
cas de los indios. Hoi se ha borrado este sentido
simbolico del euatro.

El indio de otras épocas no separaba abstracta-
mente el nimero de los objetos nombrados, como
procede el pensamiento 16jico. Actualmente puede
hacer esta separa‘iéon.

No s6lo en estos puntos esenciales diferia 1a men-
talidad arancana del pensamiento 16jico. También
sus modos de obrar, en concordancia con su ma-
nera de pensar, revelan que esa tendencia a lo sa-
grado i mdjico aleanzaba a todas las instituciones
que ocupaba la actividad del indijena.

A la guerra en primer lugar. Las muchas noti-
cias precedentes acerca de la modalidad guerrera
de los araucanos, dejan establecida la existencia
de practicas que precedian i seguian a una campa-
fa. Los individuos que iban a combatir se sometian
a purificaciones por el bano especial, a la abstinen-
cia de la mujer i de ciertos elementos. Danzas de-
terminadas, consultas de suenos, medicinas 1 pre-
cauciones para hacerse invulnerables, eran otros
tantos recursos de la majia guerrera, que se esten-
dia a la manera de hacer mortiferas las armas i dies-
tros los caballos. Los adivinos permanecian en los
lugares de los movilizados ejecutando diversas ope-
raciones que al través del espacio ejercian accién
majica en favor de sus convecinos. Tanto como el
valor, el nimero, la astucia i la pericia, influian
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estas fuerzas misteriosas en la obtencién de la vie-
toria. Para los araucanos antiguos las armas de
fuego, en especial la artilleria, poseian también
propiedades majicas.

Conexa a las operaciones que proporcionaban su
alimentacion a la comunidad, como la caza i la pes-
ca, la recoleccion de frutos i las faenas agricolas,
se desarrollaban una serie de practicas majicas que
rallan tanto como la aceion material de los hom-
bres; eran una ayuda indispensable que prestaban
las potencias invisibles.

La danza de la caza atraia mayor cantidad de
reses. Kl cazador, como el guerrero, se abstenia de
toda comunicacion sexual. Las armas se sometian
a manipulaciones majicas o llevaban signos que le
daban una eficacia evidente. Las tribus pescadoras
de la costa poseian un ritual majico mas complejo
aun para atraer los peces i apoderarse de ellos, por
la danza, la invocacion i los sacrificios a los pode-
res reconditos del mar. Los instrumentos de pesca
i las canoas recibian una preparaciom majica que
les aseguraba su virtud productura.

La agricultura contaba asimismo con procedi-
mientos majicos que han persistido en parte hasta
la época actual. Multitud de operaciones majicas
se ejecutaban con la intervencion de los operadores
profesionales para reproducir el ganado, estirpar
las plagas de las siembras, precautelarlas de los ma-
leficios de enemigos, asegurar i guardar las cose-
chas.

Como se comprenderd, en todas las sociedades de
tipo primitivo, las ocupaciones esenciales a la exis-
tencia de la comunidad aparecen mezeladas de esa
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aguda mdajica que los araucanos pedian para las
suyas (1).

La representacion colectiva de la enfermedad,
estuvo en todas las sociedades barbaras de Améri-
ca Intimamente penetrada de elementos misticos,
es decir, que implicaban misterio o prodijio.

La enfermedad se atribuia a la accion de ajentes
invisibles, que introducian en el cuerpo humano in-
sectos, venenos, huesos, piedras, carbones i otros
objetos i animales. Se hallaba escluida de la menta-
lidad indijena la nocién de causas naturales que
interrumpian las funciones del organismo.

Como era léjico, deducian que los dolores se ori-
Jinaban de los objetos introducidos en el cuerpo,
que obraban negativamente sobre los misculos i las
viseeras.

Por lo comin, no se aprovechaban de otros me-
dios de curacion sino de los misticos o supernatu-
rales. Intervenia el hechicero en la espulsion de los
objetos o seres injeridos. En todas las colectivida-
des habia estos chupadores de la enfermedad, que
eJecutaban la succion después de una serie de por-
menores majicos (2). De los indios peruanos dice
el cronista Polo de Ondegardo: «Comun cosa es
acudir a los hechiceros, para que les curen en sus
enfermedades llamandoles a sn casa, o yendo ellos,
i suelen curar los hechiceros, chupando el vientre,
o en otras partes del cuerpo, o untandoles con sebo,
o con la carne, o grosura del cui, o sapo, o de otras

(1) L. Lévy-Brunr, La mentalidad primitiva.
(2) Cronistas de todas las razas amerieanas.

Chile Prehispano.—T. 11 (8)
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inmundicias, o con yerbas. Lo cual le pagan con pla-
ta, ropa, comida, ete» (1).

Desde la época precedente a la conquista espanola
hasta hoi mismo, los araucanos han concebido la
enfermedad no como debida a causas fisicas, sino a
maleficios esteriores u objetos estrafios que se in-
troducian en el cuerpo a fin de perturbar las le-
ves bioldjicas.

Podian manejar esos medios destructivos cual-
quiera persona contra sus enemigos i particular-
mente los brujos, destructores infatigables de la
vida humana. Pero el ajente mas activo era la
fuerza o influencia maligna, tan esparcida en el
territorio araueano, que los indios del norte lla-
maron huecuve i los del sur huecufe. Se esteriori-
zaba esta fuerza destructora, a menudo, en flechas
diminutas que herian el corazén u otro érgano de
la vietima, segun la creencia secular.

La representacion misteriosa de la enfermedad
de los araucanos guarda tanta concordancia con la
de los peruanos, que puede creerse que los prime-
ros tomaron de los segundos muchas partieulari-
dades del ceremonial de curacién.

La serie de operaciones majicas que se em-
plean entre los araucanos para curar la enferme-
dad, se llama en la lengua machitun o machitukan.

Intervenia el espulsor de la materia danosa, hom-
bre o mujer, el mago i curandero, que los indios han
llamado machi en los 1iltimos tiempos.

Como la enfermedad, la muerte se hallaba inten-
sificada del espiritu de misterio que impregnaba la

(1) Imstruccion contra las ceremonias 1 ritos que usan los
indios.
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vida entera del indio. La concepeion que el ameri-
cano se habia formado de ella, se diferenciaba enor-
memente de la nuestra; pues, segiin su manera de
pereibir, ningtn ser ni objeto podian pasar al esta-
do de inertes, de muertos; la vida se caracterizaba
por ser interminable. En consecuencia, jamas se
consideraba la muerte como estineion natural de
las funeciones vitales, sino proveniente de causas
reconditas, misteriosas, como la accién del poder
siempre malévolo e inclinado a hacerles mal que
existia en todas partes con nombre diferente; co-
mo la violacion de un tabi o interdieeion, como el re-
sultado de la intervencion de hechiceros i ajentes
brujos, de que se valian los vivos para dafiar a sus
enemigos.

Comprobada la efectividad de esto tltimo por el
testimonio del hechicero o del adivino, sobrevenia
la venganza colectiva, organizada con todos los por-
menores de una institueién juridica i que servia
para acrecentar los motivos de agresiones de las
colectividades de la misma estirpe o de orijen di-
ferente.

Hasta la muerte por golpes fenia en el concepto
indijena un orijen que no se apartaba de su pecu-
laridad mental. En innumerables agrupaciones se
palpaban los efectos de una herida mortal i se pre-
veia un desenlace desgraciado como consecuencia
de esa gravedad, pero la muerte se atribuia siem-
pre a una causa estrafia i misteriosa que habia
agravado o gangrenado la rotura de las carnes.

La causa de la muerte fué entre los araucanos
idéntica a la de todas las poblaciones aborijenes
americanas, esto es, no una perturbacion fisioldji-
ca, sino una violencia manejada del esterior por
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ajentes brujos, una persona iniciada en la majia
maleficiaria o por la fuerza secreta i terrible que
la raza ha conocido con el nombre de huecufe.

Seria trabajo interminable citar cientos de casos
i procesos acerca de las causas de muerte que se
han debido a influencias maléficas, no solamente
entre los indios sino también entre la poblacién na-
cional del sur.

Basta un ejemplo para conocer mil casos. En 1908
se ahogdé en uno de los vados del rio Cautin, por
las cercanias de Lautaro, una nina mapuche que
andaba con su padre; cayo del eaballo i la corrien-
te la arrastré con rapidez i sin dar lugar a que se
la salvase.

El padre concibié sospechas contra una mujer
que residia en un lugar no distante del suyo i con
quien su hija habia estado hacia como quince dias
en una fiesta i tenido con ella algunas palabras
enojosas. Confirmada su sospecha por la macht de
la reduceion, los parientes decidieron vengarse de
la culpable. Acecharonla tres o cuatro hombres i
cuando la vieron sola en el campo, la ultimaron a
palos. Mediante el pago de la muerte en animales,
se vieron libres los autores del homicidio de ser
arrastrados a la carcel por la acusacién judicial de
un hermano de la occisa. En los tiempos tltimos
se ejercitaba la venganza privada; antes el eulpa-
ble era entregado al suplicio del fuego, o su delito
merecia un malén o asalto armado.

Fueron estos dos hechos casnales i bastante dis-
taciados uno de otro; mas, el indio no reconocia
casos fortuitos i su constitucién mental, refracta-
ria al andlisis claro, ligaba incidencias separadas
por el espacio o el tiempo, como la fiesta i las pala-
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bras enojosas con la caida al agua de una mujer,
seguramente a media ebriedad (1).

Las eausas de la muerte han quedado como ereen-
eias inveteradas en esta raza. Todo se ha modifica-
do con lentitud, es cierto, en las costumbres, como
las ideas que pudieran llamarse relijiosas, medio
social e instituciones, pero han persistido éstas i
otras representaciones colectivas acerca de los
muertos i las ceremonias funerarias.

La mentalidad preléjica del indijena no quiere
deeir que sea antel6jica o de un periodo anterior
a la aparicion del pensamiento 16jico, sino que no
se somete como el nuestro al control de la contra-
diceion.

Esta deficiencia de los indios en lo referente a
la eausalidad, esplica la deseonfianza con que to-
das las razas veian llegar estranjeros a sus tierras.
Podian ser portadores de objetos sospechosos i has-
ta su sola presencia esponia a la colectividad a des-
gracias imprevistas. La historia de las asociacio-
nes americanas esta llena de episodios sobre muer-
tes de estranjeros que penetraban a territorios in-
dijenas. Los araucanos participaron igualmente de
semejante propension, que se econformaba a su es-
tado mental particular.

Cuando los conquistadores penetraron al territo-
rio araucano, ejercia las funciones de adivinos una
casta de majicos que las primeras crénicas men-
cionan con el nombre de huecubuyes. El término es
huecuvuye i significa «que puede hacer como hue-

(1) Noticias dadas al autor por la familia de la mujer ul-
timada.
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euves (espiritu maligno). Esplica este significado
el cardeter majico de tales individuos.

A propésito de ellos, se lee en la erénica de Nu-
fiez dé Pineda i Baseunan esta referencia: «en los
tiempos pasados se usaban en todas las pareiali-
dades unos huecubuyes, que llamaban reris, como
entre los cristianos los sacerdotes. Estos andaban
vestidos de unas mantas largas, con los cabellos lar-
gos, 1 los que no los tenian, los traian postizos de
cochayuyo o de otros jéneros para diferenciarse
de los demas indios naturales: estos acostumbra-
han a estar separados del concurso de las jentes i
por tiempo no ser comunicados, i en diversas mon-
tanas divididos, a donde tenian unas cuevas lobregas
en que consultaban al Pillan (que es el demonio)
a-quien conocen por Dios los hechiceros 1 endemo-
niados machis, que son médicos. Estos por tiempos
sefalados estaban sin comunicar mujeres ni coha-
bitar con ellas, sacaron de esta costumbre i alcan-
“zaron con la esperiencia que se hallaba con mds vi-
gor i fuerza el que se abstenia de llegar ni tratar
con ellas, 1 de aqui se orijind, habiendo de salir a
la guerra, el que es soldado, esta costumbre i lei
por consejo i parecer de los sacerdotes» (1).

El padre Rosales, que los llama hoguibuyes, am-
plia la noticia en estos pasajes: «Tenian log de Pu-
rén una ceremonia antigua, en que se visten los
boquibuyes, (que son sus sacerdotes) i estan reco-
jidos en una montafia separada, haciéndose her-
mitafios i hablando eon el demonio», «i mientras
estin en su encerramiento no puede ninguno mover

(1) Cautiverio feliz, paj. 361.
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guerra, i de su consejo i determinacién pende el
conservar la paz i el abrir la guerra» (1).

Recluianse en cavernas sostenidas con troncos
de arboles, acaso para evitar su hundimiento, i
adornadas con cabezas de animales.

Mientras que la- jente de guerra espedicionaba
contra el enemigo, ellos sabian, por medios maji-
cos, el jiro de las operaciones.

No solamente se aplicaban a la guerra sus pro-
cedimientos adivinatorios, sino que se estendian a
todos los actos de la vida privada.

Ejercia sus funciones este mago en medio de un
circulo de espectadores: soplaba el suelo, metia en
ese punto una rama pequena deshojada i colgaba
en su parte superior una diminuta porcion de la-
na de hueque (2). Debia seguir a estos detalles la
parte prineipal del conjuro, las palabras bajas i
misteriosas del adivino i la respuesta consiguiente
de los residuos del paciente encerrados en la made-
ja de lana.

Kl mago, residente en cada agrupacion, desem-
pefiaba sus funciones en presencia de muchos indi-
viduos; lo que prueba que la majia a la llegada de
los espafioles existia eomo institueion publiea.

No cabe duda de que fueron contemporanos de
estos adivinos los curanderos o machi, clase espe-
cial que, en conjunto con la otra, forma el personal
de la majia primitiva.

El poeta Ona los llama «herbolarios» e informa
que preparaban venenos de efectos desastrosos i
mortales. Es admisible la hipotesis de que a esta

(1) Conquista espiritual e Historia.
(2) ONa, Arauco domado.
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fecha hubiera penetrado al territorio araucano el
procedimiento de curar con yerbas, cuyos secretos
medicinales conoecieron perfectamente los invaso-
res peruanos i propagaron en la seccion del norte
del pais. Pero el hecho indiscutible es que las fun-
ciones del majico se realizaban primordialmente
por medio de procedimientos extra-racionales, por
las suertes supersticiosas.

A estos mdjicos, personajes estranos en sus ma-
neras de vivir i vestir, eran a los que se referian
en sus cantos los épicos castellanos (1).

Desde su arribo al territorio hasta el fin de su
dominaeién, los espafioles persiguieron sin cuartel
a toda esta casta de hechiceros. Los tormentos i las
prisiones reservados para los indios, recaian en
particular sobre ellos. .

Las muertes que provenian de sus indicaciones
i mas, si se quiere, el estado mental relijioso del
. espafiol, contribuian a esta obra de persecucion (2).

Los funcionarios encargados de estirpar la he-
chiceria, desempenaban su cometido con mistico ce-
lo. Aceptaban como veridicas todas las alucinacio-

(1) Principiando por Ercilla, hai que aceptar con reservas
las noticias de los poetas eastellanos sobre costumbres. Hechos
incidentales o fantésticos que consignan en sus poemas, se to-
man de ordinario por ciertos. Han tenido existencia real los
que persistieron en lo futuro, aunque modificados, i son con-
formes a la indole del indijena.

(2) EIl concepto espaiiol sobre la hechiceria releva de entrar
en una larga disertacion sobre el espiritu supersticioso que di-
rijia sus aetos: «Entrmdemos por hechicero folos aquellos que
por arte del diablo hacen mal i grave dafio a otro en la salud,
en la vida, ete.». (Primera edicion del Diccionario de la len-
gua, 1734),
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nes, citas de brujos i apariciones de espectros miti-
cos, de que estan llenas las leyendas araucanas.

Noticias mas detalladas de la majia en los siglos
XVII i XVIII, permiten apreciar mejor su or-
ganizacion.

Desaparecen los nombres de huecuvuye, i talvez
algunos pormenores de su existencia recluida en
cavernas. Los adivinos se denominan llihua i dun-
gul o dungulve (que habla, hablador).

Kjercian las funciones de tal, hombres i mujeres.

Pronosticaban todos el porvenir, hacian apare-
cer los animales perdidos, indicaban la causa de las
enfermedades i a los autores de las muertes; pero
habia unos de aptitudes especiales en las formulas
majicas destinadas a producir la lluvia i conjurar
las epidemias de los hombres i las pestes de los sem-
brados.

El abate Molina consigna a este proposito la si-
guiente informacion: «Consultan en todos sus ne-
gocios de consecuencia a los adivinos o sean los
charlatanes de lo porvenir que llaman ya llihua, ya
dugol (los hablantes), entre los cuales algunas se
venden por -genguenu, genpuin, genpiru, ete. Es
decir, por los duefios del cielo, de las epidemias i
de los gusanos, porque se jactan de poder hacer
llover e impedir los tristes efectos de las enfermeda-
des i de los gusanos destruidores de los granos» (1).

Anenpiru (acabar los gusanos) se llamé una ope-
racion de cardcter majico para estirpar la plaga
de gusanos en las siembras. El operador se llamaba
ngenpiru (duenio o domador del gusano). El ritual
de esta ceremonia concluia con algunas bocanadas

(1) Compendio de Historia de Chile, p&j. 171.
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de humo de tabaco sobre unos pocos gusanos, a los
enales. colocados en hojas de eanelo, se quemaba en
seguida.

Como medio de informacion, el adivino ponia en
préctica la majica simpatica. Los interesados le lle-
-aban, en una pequena porcién de lana, algunos re-
siduos del enfermo, como unas, esputos, ete. Colo-
:abalos en un tiesto de greda i desde el esterior de
la easa, los interrogaba para inquirir la causa de la
enfermedad, su proximo resultado i1 algunas eir-
cunstaneias referentes al envenenador (1).

Un autor del siglo XVIII noticia que en las in-
dagaciones de robos, pérdidas o fuga de la mujer,
se presentaba al dunguve el interesado i, pagan-
dole anticipadamente, lo imponia de las ecireuns-
tancias del hecho. Abandonaba después aquél la
ruea i desde fuera, «econ varios conjuros», dirijia
preguntas sohre lo que se deseaba saber, a presen-
cia de todos. Contestdbale del interior una voz dé-
bil, que suministraba los datos que se le pedian (2).

Sobre la majia médica aparecen en esta época
datos mas precisos. Se hallaba completamente es-
tablecida con operaciones determinadas, operado-
res e iniciacion.

Kl arte de curar se ejercia por medios racionales
1 majicos. Aplicaban los primeros dos clases de em-
piricos que se conocian con los nombres de ampi-
1res, «buenos herbolarios i tienen buenas nociones
del pulso 1 de las demas sefiales diagndsticasy, i los
vileus, enyo «principal sistema consiste en asegu-

(1) Tradiciones recojidas por el autor.
(2) Pieras, Costumbres de los arawcanos: Gay, tomo I de
Documentos, paj. 486.
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rar que todos los males contajiosos provienen de
los insectos» (1).

Practicaban la majia médica ciertos iniciados
que desde tiempo atris se conoeian con el nombre
de wmachi. Aunque predominaban los hombres, ha-
hia también mujeres.

Comunmente un mismo individuo poseia a la vez
el arte de eurar por conjuros i por el uso de plan-
tas medicinales.

Pertenecian estos ecuranderos a la casta de hom-
bres vestidos de mujeres, tan comun en todas las
seceiones aborijenes de América.

Tanto por su estrana i aislada manera de vivir,
cuanto por las funciones mismas que desempefna-
ban, ordinariamente adivinos i curanderos a la vez,
gozaban de marcadas consideraciones entre los
araucanos.

Nunez de Pineda i Baseunan traza un retrato
mui exacto de estos hombres afeminados. No ves-
tian traje de varon sino otro mui semejante al de
la mujer; «usan el cabello largo, siendo que todos
los demas andan trenzados; se ponen también sus
gargantillas, anillos 1 otras alhajas mujeriles, sien-
do mui estimados i respetados de hombres i muje-
res, porque hacen con éstas oficio de hombres, i
con aquéllos de mujeresy (2).

La lengua indificaba con la palabra hueye a los
que practicaba la pederastia. '

La inversion sexual ha existido siempre entre
los araucanos. Ha sido un vicio constituido en cos-
tumbre i no clasificado entre los hechos perjudi-

(1) Morina, Compendio, paj. 181,
(2) Cautiverio feliz.
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ciales que atentan a los intereses de la comunidad.
Pero en ocasiones mui limitadas se ha presentado
fuera del gremio de los machas.

La majia requeria una minuciosa iniciacion. Los
aprendices practicaban al lado de los machis una
larga temporada. «I para esto tienen sus maestros
i su modo de colejios, donde los hechiceros los tie-
nen recojidos i sin ver el sol en sus cuevas 1 luga-
res ocultos, donde hablan con el diablo 1 les ensenan
a hacer cosas aparentes que admiran a los que las
ven» (1).

Cuando terminaba el periodo de iniciacién, cele-
brabase una ceremonia publica. El neéfito bebia
en presencia de los circunstantes los brevajes que
le presentaba su iniciador, «con que entra el demo-
nio en ellosy, dice el padre Rosales. Simuldbase en
seguida un cambio de ojos i lenguas entre iniciado
e iniciador, i terminaba el ritual con la introduc-
cion «de una estaca aguda por el vientrey, que salia
por el espinazo sin dolor i sin dejar huellas de he-
rida (2).

Desde este dia quedaba habilitado el nuevo ma-
chi para ejercer el arte de curar.

La funeién mas seria de la majia médica era el
machitun, acto de estraer el veneno de un enfermo
1 de indicar al envenenador.

Con la modificacién de algunos detalles, el ritual
de los siglos XVII i XVIIT no difiere en las eir-
cunstancias caracteristicas del que han practicado
después los indios: se sucedian entonces como aho-
ra el canto evoeador, el sacrificio de un cordero, za-

(1) Rosaves, Historia, tomo 1, p. 168.
(2) RosALes, Historia, tomo 1, paj. 169.



— 1256 —

humerio de tabaco, estraceion con la boea del cuer-
po nocivo, estado de éxtasis del majico, presencia
de los espiritus en el recinto, preguntas de un in-
termediario al machi i respuestas de éste acerca
de los antecedentes de la enfermedad (1).

Los vacios que dejan los escritores espaiioles en
sus esplicaciones referentes a la majia araucana o
o la hechiceria, como la llamaron, pueden llenarse
con el examen de la actual, mejor comprobada con
la observacion directa i con la adopeién de méto-
dos mas exactos.

En la primera mitad del siglo XIX el arte adivi-
natorio tenia los mismos ajentes de los anteriores.
Como la Araucania iba dejando de ser un territo-
rio cerrado, por la inclinacién del indio al comer-
cio. fueron conociéndose mejor las funciones del
majico.

Habia tomado entonces mucho desarrollo la ma-
jia como medio de informacién 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 agrupaciones habia adivinos, par-
ticularmente de fama, sino en algunas.

Cuando habia en una casa un enfermo grave, eon
recursos suficientes para pagar una consulta, al-
gunos deudos se trasladaban a donde el adivino.
Envueltos en un poeo de lana, llevaban algunos re-
siduos del cuerpo del enfermo, como las estremida-
des de las ufnas, esputos, cabellos o el humor sabu-
rroso de la lengua, que estraian con un euchillo.

El adivino se informaba de los pormenores de la

(1) NUREz DE PINEDA 1 BASCcURAN, Cautiverio feliz.
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enfermedad i ponia en seguida esos despojos den-
tro de un cantaro pequenio, que colocaba en un rin-
¢om oscuro de la casa.

Esperaba que oscureciera para entablar una con-
versacion con las particulas del enfermo que se le
habian llevado, porque en todos los casos de infor-
macién se ponia en ejercicio el rito simpatico, por
medio de un objeto que hubiese estado en contacto
con el enfermo.

A la hora oportuna, el adivino, los interesados i
algunos espectadores que habian permaneecido
afuera, entraban al interior de la habitacion. Kl
primero principiaba la operacion dirijiendo la pa-
labra a los despojos encerrados en la vasija para
saludarlos, preguntarles por su nombre, circuns-
tancias de su enfermedad i persona que le habia he-
cho el dafio. Del rineén respondia una voz aflantada
a cada pregunta, lloraba i por fin nombraba al cau-
sante de su mal.

Los espectadores oian el dialogo i quedaban con-
vencidos de la veracidad de los incidentes revela-
dos. -
Los misioneros creian todavia que en estas for-
mulas de adivinacién intervenia el demonio. Los
viajeros atribuian la voz del cantarillo a ventrilo-
quia. Entre tanto, lo cierto era que el mismo m4ji-
co simulaba las respuestas cambiando la modula-
c¢ion de 1a voz, o bien otro de los iniciados se sitna-
ba en un lugar oculto de la ruca i respondia.

Un mapuche que sabe eseribir ha anotado en su
lengna los detalles del ceremonial, que se traseri-
ben en castellano a continuacion.

Se trata de saber quién ha muerto a un cacique.
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La familia acuerda recurrir al adivino, para lo cual
se toman las medidas usuales.

«Uno se ocupa en sacarle un poco de raspaduras
de la lengua en la parte superior i un poco de pelo
en los lados de las sienes i en la corona. De los dos
pies se saca un poco de raspadura de los talones.

Todo esto se envuelve en un trapo mui limpio i
en seguida se coloca en un cantarito.

- En la noche se saca a colocarlo en el hueco de un
palo lejos de la easa. Después de varios dias empie-
za a hablar por medio de silbidos mui lastimosos.
Después muchos 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,
plata o animales.

Coloca el cantarito encima de un cultrun u otm
cosa. Hace las preguntas.

Todos los dolientes alrededor. Las preguntas son:
i por qué lo han muerto? ; ha sido por hacerle mal
a su familia? ; son de la casa o de afuera? Por 1lti-
mo, le pregunta por su nombre. Los que estan acom-
panando necesitan tener valor para oir la respuesta
que da el cantarito. El espiritu habla mui lastimo-
s0; hace sufrir. Siente mucho haber dejado a toda
su familia.

Una vez conocida la persona culpable, hai que ma-
tarla o quemarla viva si es de la casa.

Cuando es de otra familia o si no tiene como pa-
gar, se ejecuta el malon.

El doliente dice: «Si no me quieren pagar, yvo
mismo me iré a pagar; tengo hastante jente».

Cuando se aviene al pago, no se le hace nada» (1).

(1) De Manuel Lonquitie, joven indijena, que ha secun-
dado al autor en sus investigaciones.
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Con el tiempo fué desapareciendo este procedi-
miento para dar lugar a otros mas sencillos.

La aceion de adivinar se espresa hoi con el tér-
mino jenérico peun i en algunas reduceciones con la
palabra Kimen. Pelon (veo) es el nombre que se
da a los adivinos en jeneral.

Las funciones mdjicas se han especializado en
la actualidad. Existen unos adivinos, hombres 1 mu-
jeres, que interpretan el porvenir por medio del sue-
fio e informan sobre objetos o animales perdidos.
Llamanse peunmantufe.

Cuando el robado no halla lo que se le ha perdido
o le han hurtado, recurre a los medios estraordina-
rios de la majia simpatica. Va a donde el adivino,
lo impone de los pormenores del robo i le entrega
algin objeto que ha estado en contacto con el ani-
mal perdido o con el ladrén. El adivino ejerce sus
maleficios sobre la cosa entregada, que le permite
obrar sobre su dueno.

Un joven mapuche de Cholchol apunté para es-
tas pajinas este incidente personal: «Se le perdio
a mi padre un caballo. Cerca de la reduceiom vivia
la adivina Remoltrai. Fui a consultarla por orden
de mi padre. Llevé una lama (tejido de lana para la
silla de montar). Esta lama era de la silla de mi pa-
dre, que usaba para montar el caballo perdido. Esta
adivina la puso en la cabecera de su cama para so-
nar en la noche. Al dia siguiente fui a saber la no-
ticia. Me indicé los lugares por donde podia se-
guirsele. Cobré c¢inco pesos. El caballo aparecié mui
lejos de la casa» (1).

Mis consultado que el anterior, es el adivino por

(1) De Ramén Manquian, orijinario de Cholchol.
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senas (huitan o hwitamtufe, de hwitan, latir i te-
ner presentimiento). Puede ser hombre (huitan
hwentru) o mujer (huitan domuche).

El ajente funciona sentado sobre un objeto que
ha sufrido la aceién simpatica o teniéndolo a la
vista.

Contesta afirmativa o negativamente con peque-
nas oscilaciones de la mano, estremecimientos in-
voluntarios. A veces tales movimientos se ejecuta-
ban también con el pié. Para los indios la mano del
adivino esta guiada por un espiritu.

Dejando a un lado los hechos de simulacion, que
no faltaran probablemente, conviene advertir que
el cardcter principal de estos movimientos consis-
te en ser involuntarios e inconscientes, en direecion
a un objeto que el ajente mira o en el que piensa.

Pertenecen a la clase de fenémenos llamados de
automatismos parcial, que pueden observarse en
personas que gozan del ejercicio completo de sus
facultades mentales (1).

Sea hombre o mujer el adivino, sirve de interme-
diario un individuo que vive en la misma casa.
Cuando es mujer, suele sacarla al campo a buscar
las huellas, en un estado de aparente hipnotismo.

Los prondsticos del huitantufe se estienden a ro-
bos i pérdidas de animales, hallazgos de tesoros i
desenlace de enfermedades graves.

Quedaban hasta hace pocos afios, quizas como
vestijio del totemismo, los adivinos por las aves
(pelén huelque quei diien, adivino que manda pé-
jaro). De la direccién que tomaban las aves, de al-
guno de sus actos, convencionalmente interpreta-

(1) WoobpwortH, El Movimiento.

Chile Prehispano.—T. 11 I?i
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dos, deducian lo que iba a suceder. A veces algunas
aves, como la cuca, el treguil i el napco llegaban
hasta cerca de la casa i comunicaban a los adivinos
lo que deseaban saber. :

El majico anatémico (eupolave), ha seguido
ejerciendo, como en épocas anteriores, su arte de
adivinar las causas de la muerte por la estraceién
de la hiel del higado.

La majia médica no ha decaido en el curso de
cuatro centurias. Siguen practicandola los machi,
hombres i mujeres, bien que, al eontrario de otras
épocas, predomina en absoluto el sexo femenino en
el ejercicio del machismo.

El machi, en visible decadenecia, mantiene viva
la acostumbrada inversiéon del sentido jenital. Le
agrada el adorno femenino i prefiere vestirse de
mujer. Vive con algtin joven mapuche, a quien sos-
tiene i vijila con afan.

La machi es la persona que en el dia figura en
primer término en el personal de operadores ma-
jicos. Revestida de la dignidad de curandera i en-
cantadora, goza entre los de su raza de una consi-
deracion cercana al temor supersticioso.

Es un miembro del grupo que posee el privilejio
de comunicarse con los espiritus, eurar las enfer-
medades por sortilejios i prevenir los desastres de
la comunidad.

Tiene todos los eardcteres del mago, i para su
iniciacion requiere un aprendizaje largo, de tres
anos por lo menos, en las férmulas del ritual,~en
las manipulaciones diversas, lenguaje cabalistico,
danza i misica sagradas i arte de insinuarse a los
espiritus para aleanzar su benevolencia.
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“Aunque de ordinario casada, su existencia pa-
rece envuelta en cierto misterio, vive mas retraida
que el comun de la jente, frente a su habitacién se
halla plantada la toseca figura de madera que suele
usarse en algunas ceremonias i que simboliza sus
ocupaciones majicas; una bandera blanca 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 1 talismanes que preser-
van de influencias maleficiarias i cambian la natu-
raleza de las eosas, le da mayor ascendiente entre
los que benefician sus conocimientos.

Cuida en el bosque un canelo predilecto, cuyas
ramas i hojas emplea en la curaciéon de los enfer-
mos 1 a veces en las ceremonias a que concurre. Si
alguien descubre i corta esta planta, la machi lan-
guidece 1 seguramente muere.

Se cuenta de algunas que tienen un carnero i un
caballo, a los que besan i respiran el aliento; de
otras que han visto hechos sobrenaturales (peri-
montu), como piedras que saltan, animales miticos
que cruzan el espacio.

Como en muchos pueblos inferiores, estrae por
absorcién el cuerpo venenoso o el animal que co-
rroe las entranas de la victima.

En las fiestas relijiosas i en las operaciones cu-
rativas, sirve de intermediaria entre los hombres i
los espiritus bienhechores. Cae en estos actos en un
éxtasis espontédneo, durante el cual los espiritus
toman posesiéon de su cuerpo i le revelan los por-.
menores de la enfermedad o le anuncian la préxima
lluvia.

Obra de buena fe, por autosujestién e imitando
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lo que se ha hecho tantas centurias antes de ella:
sus alucinaciones son las mismas de la sociedad be-
neficiada con su majia.

Sus manipulaciones ejercen en el publico una
accién considerable: muchos de los que han estado

“bajo la influencia de sus enctantos, créense sanos i
libres de hechizos mortales.

El alma individual de la machi trasparenta el al-
ma colectiva de la raza.

Acto primordial de la majia médica de los arau-
canos ha sido desde lejanos tiempos hasta los ac-
tuales, el machitun o la estraceién del cuerpo hu-
mano de los organismos vivos introducidos en él.

Los indios de ahora, como sus antepasados, ig-
noran los fenomenos de la vida en el estado normal
i en el patoléjico. No conciben, por lo tanto, la muer-
te natural. Reconocen dos causas que destruyen la
vida, las heridas i los maleficios.

Atribuyen la ultima, a la maldad de los hombres
i de los espiritus nocivos, que introducen méajica-
mente en el cuerpo humano animales que roen las
entrafias i venenos que, de las visceras abdominales,
pasan a la sangre i llegan al corazon.

Los enemigos del mapuche, por venganza, por
simple perversidad o por algun movil de interés,
le dan veneno (vusiapue) en los alimentos i en las
bebidas. Los brujos proporcionan estas ponzonas
1 mas a menudo ellos mismos las suministran. Los
huecuvu, espiritus del mal, que en tan crecido nia-
mero atisban al indio, son los que causan el dano
lanzando flechas invisibles o trasformandose en su-
tiles animales.

La enfermedad producida por la accién de un
huecuve se llama hecufetun o huecuvetun.
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Sin la intervencién de la machi, lo mas seguro es
que el maleficio traiga la muerte.

De manera que tan pronto como se agrava un en-
fermo, se recurre sin dilacién a la machi. «Cuando
llega a la casa, se invita a todos los vecinos i tam-
bién, si se puede, a todos los amigos i parientes.
Una vez reunidos, la machi principia a toear su
tambor (cultrun), dando a conocer con su toque
que la ceremonia va a principiar. Después de to-
car la introduccion, puede decirse, canta para que
el enfermo conozea la voz i no se asuste cuando le
vaya a sacar el mal.

Todo lo hasta aqui desecrito lo hace el machi o la
macht en el patio, en medio de todos los espectado-
res, los que parecen que ya se tragan al médico, tra-
tando de no perderle una sola palabra para tener
que contar (1).

Unas dos horas antes de coneluir la tarde, entra
al interior de la rueca con un acompanamiento nu-
meroso.

Sobre el suelo i en el centro de la habitacién, se
halla tendido 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 paiiuelo de seda i colgada alguna joya de plata
de las que usan las mujeres. Son como decoracio-
nes del arbol de las ceremonias.

A la derecha e izquierda del enfermo se estien-
den dos filas de mapuches, como de diez individuos
cada una, sentados con chuecas i pequenas ramas
de canelo en las manos. Otros asistentes, algunas

(1) Apuntes del joven Manuel Manquilef, 1908,



i

mujeres i ninos, ocupan indistintamente los demas
sitios de la habitacion.

A un lado arde el fuego, en torno del cual estan
sentadas algunas mujeres. Ruidosamente se espan-
tan los perros hacia afuera.

La machi vijila los preparativos. Anda con sus
mejores trajes i adornos; lleva sobre la cabeza un
penacho de plumas coloradas i atados en la muneca
de la mano derecha unos cascabeles.

Cubre de hojas de canelo el pontro (frazada)
con que se tapa el enfermo, i a la altura del vientre
de éste coloca el tambor.

En todas las fisonomias de parientes 1 amigos no
se nota la menor senal de dolor; todos parecen cum-
plir meednicamente un formulario i nada mas.

Al ocultarse el sol tras las montanas del occiden-
te, prineipia la ceremonia.

La machi toma el tambor i preludia su canto, a la
cabecera del enfermo i al lado derecho. Al propio
tiempo dos jovenes acolitos o acompanantes (Ulan-
can), tocan sus pitos (pivulea).

Un mapuche, de ordinario viejo i deudo de la
macht, se levanta al frente de una fila de los con-
currentes. Es el maestro de ceremonia e interme-
diario entre los espiritus i la familia del enfermo.
Dasele el nombre de dungu machive o ngechalma-
chive (el que habla o anima a la machi).

Sigue un segundo canto de modulacién distinta
del anterior. Todos los de la curacién tienen varian-
tes que suelen escapar al oido de los profanos. La
machi se arrodilla vuelta hacia el enfermo, sentada
sobre los talones. «Vivira, dice, con un buen reme-
dio. Si soi buena machi, sanari. Buscaré en el cerro
el remedio mellico; solo paupahuen buscaré; mucho
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remedio lanca, mui fuerte remedio. Venceré, dice
el gobernador de los hombres. Con este tambor le-
vantaré a mi enfermo» (1).

Los términos de este canto i de los otros suelen va-
riar segun el capricho de las médicas.

Gradualmente la maga levanta la voz, mueve el
tambor por encima del enfermo i se ajita como en
un estado de frenesi. El animador de la machi da
voces de orden: los mapuches, que han permanecido
sentados, se leventan 1 siguen el compas de los ins-
trumentos, alzando i bajando alternativamente las
ramas de canelo; cruzan i chocan en seguida las
chueeas sobre el enfermo, i todos gritan: jva, va,
yaaa! Es el grito caracteristico de los araucanos
que llaman avavan, i se produce repitiendo varias
veces un golpe con la mano abierta en la boca.

El estrépito, que debe aturdir al enfermo, es una
demostracion de jubilo con que se prepara la llega-
da 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 par-
che del tambor.

Después de este corto intervalo la ceremonia se
reanuda.

La hechicera entona otro canto mondtono i acom-
pasado. En el curso de éste, un hombre trae un cor-
dero maniatado 1 le hace una leve incision en la gar-
ganta ; con la sangre tifien los llancai la frente del
enfermo. :

(1) La misica de este canto, que el autor anoté en Angol,
se halla impresa en el tomo I de su Historia de la Cwvilizacién
de Araucanta.
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A falta de este animal, se utiliza con el mismo
objeto un gallo.

Cumplida esta férmula, otro breve intervalo.

La operacion entra a su escena culminante. La
operadora principia un canto evocador, esta vez
acompanado de la danza relijiosa, que ejecuta con
los llancai vueltos hacia ella, a pasos cortos, avan-
zando i retrocediendo alternativamente, 1 con mo-
vimientos laterales de cabeza.

El estrépito de las chuecas i1 de los gritos sube
poco a poco; el animador de la médica levanta asi-
mismo la voz. En este momento la machi suelta el
tambor i se desvanece. Dos hombres la sujetan de
los brazos por la espalda, pues sin esta precaueiéon
creen que se fugaria desatentada, enloquecida. En
tales circunstancias llega el espiritu superior de
los araucanos, llamado hoi Nginechen, i toma po-
sesion del euerpo de la machi.

Estas manifestaciones estraordinarias no se de-
ben, por cierto, a una simulacién de los actores del
ceremonial. Es un caso verdadero de hipnosis es-
pontdnea. El ruido enervante de los instrumentos,
el baile jiratorio i desesperado, los movimientos la-
terales de la cabeza i la influencia de imajenes ana-
logas repetidas con anterioridad, contribuyen a po-
ner a la machi en éxtasis, sin la intervencién de un
hipnotizador; se sujestiona i encarna un espiritu
que momentidneamente obra por ella.

El animador de la machi le pregunta quién ha
llegado. Responde la mediuwm i nombra algunos ce-
rros conocidos. El mismo director de la ceremonia
entabla una conversacion con el espiritu que ha to-
mado posesion de la machi. Lo saluda i le ruega
que haga el favor de ver al enfermo, de intervenir
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en su curacion, sacar el dafio que ha recibido i de-
eir si sanara o morira. Da su respuesta el espiritu
por intermedio de la poseida i predice su mejoria
o su muerte, por haberse practicado tarde la cura-
cion i estar ya el veneno préximo al corazon.

A continuacion de este didlogo la machi se ende-
reza 1 entra nuevamente en accién, siempre en es-
tado de poseida. Anda al rededor del enfermo, ro-
cia la cama con una agua medicinal que se le pasa,
hace sonar febrilmente los casecabeles i por 1ltimo
va a coloearse de rodillas al lado del paciente.

Una de las mujeres que le sirve de practicante,
futura maestra en el oficio, le pasa una fuente con
yverbas remojadas. La machi descubre la parte do-
lorida, la frota con una porcion de esas yerbas, le
echa humo de tabaco que saca de una cachimba
(quitra), i, por 1ltimo, aplica ahi la boca. Chupa
a continuaciéon en el punto fumigado i1 simula vé-
mitos en un plato; se lleva la mano a la boca 1 mues-
tra a los espectadores un gusano u otro cuerpo ani-
mal. Repite la estraccion varias veces i efectiia una
especie de masticacion. En ocasiones arroja el cuer-
po estraido al fuego o uno de los llancait va eorrien-
do a votarlo al rio inmediato sin mirar para atras.
La accién esencial de sacar el maleficio con la boca
se llama en la lengua #lun.

Durante esta escena el grito araucano (avavan)
se ha repetido con frecuencia, i el animador de la
macht la ha estimulado al éxito de la euraecion.

Finalmente, la machi lava la supuesta herida por
donde ha estraido el dafio. Se saca el enfermo a un
lecho i contintian el canto i el baile alrededor del ca-
nelo. Se ejecutan en honor del espiritu presente.

De pronto la machi abandona el tambor i cae por
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segunda vez en éxtasis. Un hombre la sujeta. El
dungun machife i Ngunechen o el espiritu que lo re-
presenta, se despiden. La medium recobra sus facul-
tades i se da por terminada la operacion.

En algunos lugares baila alguno de los jovenes
ayudantes (llancai ), mientras dura la erisis nervio-
sa de la machi. Significa esta danza agradar al es-
piritu que la ha penetrado.

Ha entrado la noche. La jente de la vecindad se
retira para continuar al dia siguiente la ceremonia.

En efecto, desde mui de manana se renueva en
todos los pormenores descritos. Sélo varia la res-
puesta de Ngunechen, mas categériea en revelar las
causas de la enfermedad i su desenlace favorable o
fatal (1).

C'omo se ve, la operacion se ha desarrollado en
cuatro partes.

El precio que se paga por un machitun depen-
de en primer lugar de la fortuna del enfermo i des-
pués de la fama que abona a la eurandera. Fluetia
entre diez pesos i un animal, vaca o buel.

Los efectos de la curacién majica suelen ser po-
sitivos. Lia consideracién publica de que goza el ma-
Jico, la idea de que el maleficio persiste o se destru-
ve con su intervencion, causa en el encantado execi-
tasiones intensas que llegan a ser verdaderas sujes-
~ tiones de efectos fisioléjicos. Asi, el enfermo que el
encantador declara libre de hechizo, se siente alivia-
do de su mal, si no es en realidad grave; el que re-
cibe la noticia de que el veneno injerido en su orga-

(1) Ceremonial presenciado por el autor i sus colaboradores
indijenas, sobre todo en el departamento de Angol.
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nismo hace su marcha incontenible hacia el cora-
z0on, se desanima, se agrava i desfallece.

Lia médica a su vez ha creido en la eficacia de su
intervencion. Sin atribuir importancia a la parte de
impostura de sus funciones, esta convencida del po-
der sobrenatural que la asiste para curar.

A las curaciones majicas pertenece igualmente
una en que funciona la lei de la simpatia o del con-
tacto. Un enfermo toma en los brazos un animal pe-
queno, como un corderillo, un perro o una gallina,
1 lo mantiene adherido a su euerpo una o dos horas.
Se mata en seguida al animal, que por contajio ha
recibido la enfermedad. Con su muerte, muere tam-
bién el mal que ha contraido el paciente. Liaman
los indios peutun este procedimiento.

En este orden de hechos preternaturales puede
colocarse la singular costumbre araucana del bafio
majico, antiguamente mui en uso i todavia no ol-
vidado. Un indio se bafia a intervalos durante toda
una noche 1 en la manana que sigue hasta la salida
del sol. Por este medio se destruye cualquier prin-
¢ipio nocivo, fisico o moral, que amenace al indivi-
duo (hueda neutun dungun, sacar mala cosa). Con
esta practica se evitan, pues, las desgracias en la
casa 1 se vive tranquilamente (1).

Fuera de las curaciones por encanto, el machis-
mo cuenta eon recursos empiricos mui variados.
Practica una verdadera cirujia primitiva. Con tos-
cos instrumentos de pedernal o hierro cura heridas,
sangra, estirpa tumores, suelda las fracturas de
huesos 1 reduce las luxaciones.

Sobre todo conoce las propiedades terapéuticas

(1) Majia eomprobada por el autor como jeneral.
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de toda la flora indijena. Para cada enfermedad
que estd al aleance de su observacién insuficiente
i rudimentaria, dispone de una planta medicinal
con que combatirla.

La medicina indijena cuenta, por ultimo, con
plantas i objetos que ejercen acciéon majica sobre el
enfermo.

Algunas se emplean en asuntos de amor. Asi, una
infusion del césped que entre los indijenas se co-
noce con el nombre de pailahue i un liquen llamado
oioquintue, despiertan la simpatia amorosa en fa-
vor de una persona. Como éstas, hai muchas otras
verbas eroticas. \

La coceion 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 pillanchuca tiene la
rara propiedad de estimular la intelijencia i los
sentidos para robar con éxito i prevenir aceidentes
fatales (1).

Todos estos conocimientos entran en el programa
de las machis aprendices. En una larga practica
de dos 1 hasta de tres anos, la médica maestra las
ensena a conocer en el campo las yerbas medicina-
les, las formulas rituales, los eantos i la danza en
circulo.

Cuando nada ignoran, se verifica la ceremonia
de iniciacion que se llama ngeicurrehuen. Celebri-
se desde la antigiiedad de este pueblo.

(1) Informes del autor.
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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 invitaeion.

Desde la vispera del dia fijado comienza a llegar
la jente al lugar de la cita.

La machi mayor, la que ha sujerido a la inicia-
da todos sus conocimientos de hechicera, se presen-
ta con varias aprendices. A los acompanantes de
su reduceion, agrega las machis jovenes a quienes
ha ensefado el arte de los sortilejios.

Kl coneurso se hace asi numeroso.

En un sitio despejado se planta un canelo para
el baile cireular. Como a las cineo de la tarde del dia
convenido, principia la ceremonia de iniciacion. La
machi i otra que la acompana, llevan en el medio a
la iniciada (huemachi o machi laquel ). Dan una se-
rie de vueltas danzando al son de los tambores,
Acompafidanlas algunos tocadores de pitos (pilvil-
ca) 1 a veces de trutruca (instrumento indijena) i
cuernos (cullcull).

Después de un intervalo en que se descansa, se
come 1 bebe, las vueltas se repiten. Concluye con
ellas el ritual del primer dia.

En el mismo sitio alojan casi todos los concurren-
tes; las machis 1 otros invitados de consideracion,
- en la ruca de la familia.

En la matiana siguiente se contintia el ceremo-
nial del ngeicurrehuen. :

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.
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Al medio dia la ceremonia se prosigue. La danza
jiratoria provoca al fin el estado de éxtasis de la
iniciada. Las machis le forman ecirculo, una le
toma la cabeza i la que preside la ceremonia le tira
la lengua con un trapo colorado i la traspasa con
el alfiler del tupo (prendedor) o con un cuchillo
pequeiio (catahue, agujereador). Introdicele acto
continuo en la perforacién una dosis diminuta de
una pasta de yerba. En seguida la introducen las
machis a la rueca, donde queda postrada.

En algunas reducciones se arregla una especie
de toldo de canelo cerca del lugar de la ceremonia
i ahi se mete a la iniciada después de esta prueba
hasta el dia siguiente. Las machis suelen también
morder el corazén de un cordero, antes de la esce-
na final.

Antes de comenzar a ejercer el oficio, la machi
nueva se traslada por algunos meses al domiecilio
de su maestra.

Suele celebrarse también con una fiesta el ani-
versario de la iniciacion (1).

Los espiritus perniciosos que eombate el machis-
mo. estan con muecha frecuencia sometidos a la es-
clusiva voluntad de un poseedor, que los utiliza pa-
ra dafiar a quien quiere o para vengarse de sus ene-
migos. Esos duetios de espiritus malos son los bru-
jos (ealeun). Otros hai que poseen la propiedad de
transformacion personal en seres zoomdrficos.

(1) Do~n Burecio RoBLeEs RobriGUuEz, antiguo protector de
indijenas 1 actual Ministro de la Corte de la Serena, trae inte-
resantes noticias sobre el mgicurrehuwen o iniciacién de las ma<
chis en su coleccién de monografias reunidas con el titulo de
Costumbres 1 creencias arauwcanas; Guillatunes.
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Desde que el araucano aparece en la historia, la
existencia de los brujos se mueve paralelamente a
la suya. :

Las leyendas que corrian en todas las agrupacio- -
nes, los documentos de los funcionarios que pes—'
quisaban la hechiceria i el testimonio de autores
espafioles, informan que los brujos se reunian en
cuevas vijiladas por monstruos i tenian en uso un
ceremonial determinado. «No menos temen a los
calcus, escribe uno de los 1iltimos, esto es, las bru-
jas, las cuales por-lo que ellos dicen, bailan de dia
en las cavernas con sus diseipulos, llamados por
ellos imbunche, que es decir, hombres animales, i
de noche se transforman en péjaros nocturnos,
vuelan por el aire, i despiden sus flechas invisibles
contra sus enemigos» (1).

Durante la noche, retinense en espiritu muchos
hombres 1 mujeres, por lo comiin en cuevas esten-
didas en el interior de los cerros i llamadas reni.
Proviene este nombre del que tuvieron los prime-
res magos, huecuvuye o rent, que vivian en caver-
nas abiertas en los cerros.

Transformado en algin animal mitico o en pi-
jaro, el espiritu del brujo atraviesa el espacio i lle-
oa a esos subterraneos cuya entrada defiende un
monstruo, que es muchas veces una serpiente miti-
ca (thuaivile). Forman esas cavernas un mundo
intra-terrenal, donde el espiritu recobra su forma
fisica i se entrega asi a todos los pasatiempos de la
vida real, como juegos de chueea, de habas 1 que-
chucahue (dado), carreras de caballos i eonsumo
de licor, que dejenera en orjias.

(1) G6omez pE VIDAURRE, Historia, tomo I, paj. 320.



Cada brujo tiene un compromiso de sangre con
el espiritu maligno que se ha puesto a su servieio:
estd obligado a entregarle periédicamente a una
persona de su familia. Para exonerarse de esa te-
rrible obligacién, juegan en los rent la vida de los
parientes. Los ganadores adquieren fama de bru-
jos eximios.

Acuérdanse ahi también las venganzas .que ha-
bria de tomarse entre los enemigos de las reduccio-
nes, i se practican manipulaciones estranas para
aprender a brujo (calcu). Las victimas preferidas
son los ricos (#lmen) i los caciques, porque su
muerte viene acompanada de fiestas funerarias;
los pobres ordinariamente estan exentos de perse-
cuelones.

Los brujos suministran directamente el malefi-
¢io o lo dan a otro para que lo use. Se valen del es-
piritu maligno a su servicio para dafiar a las per-
sonas (huecufutun). Otras veces poseen el secreto
de fabricar venenos activisimos de parte de algu-
nos animales, de plantas 1 polvos de cementerio o
de piedras especiales (cura vunapue), que incor-
poran a las bebidas 1 alimentos (calcutun).

Muachis habiles hai que saben administrar con-
tra-venenos eficaces para neutralizar los efectos de
un hechizo, cuando no se recurre a la curacién por
majia (machitun).

Un mapuche de cierta instrueeién, joven que ha-
bia estudiado en la tercera preparatoria del Liceo
de Temuco, encargaba por carta uno de estos con-
tra-venenos en el siguiente parrafo: «Hiagame el
favor de encargarme el remedio que se llama hue-
cufutun lahuen. Es para hacer desaparecer el es-
piritu malo invisible, hecho por algunos mapuches
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caleu, que se introduce i reparte en nuestro cuerpo
i lo hace esperimentar un dolor mui grande. Tam-
bién necesito facun lahuen, para la pana (higado),
que se hincha i causa la muerte, curaluan, piedre-
cita que se saca del huanaco (caleulos) 1 hiel de ti-
gre, que es bastante amarga i se encarga a la Arjen-
tina. Aqui son mui escasas las machis buenas» (1).

Por estos peligros que amenazan constantemen-
te el araucano, toma en sus actos diarios minucio-
sas precauciones para precaverse de asechanzas de
enemigos, desconocidos 1 hasta de parientes. Exis-
ten individuos reconocidos como brujos (calcu).
Su presencia causa al mapuche un supersticioso pa-
vor: no les recibe jamas nada de comer, 1 al darles
la mano, eunida que ninguna particula de su ropa
o de su cuerpo quede en su poder. Nunca pasa sélo
por el frente de su casa.

El nimero de brujos que ha existido i existe en
la Araucania, es asombroso; los hai en todas par-
tes, de todas edades 1 de los dos sexos.

Hasta el total sometimiento del territorio, los de-
lincuentes confesos de brujos o senalados como ta-
les por las machis o adivinos, sufrian el suplicio del
fuego.

Desde la remota organizacion social hasta los 1l-
timos dias de la independencia araucana, fué la
hechiceria la causa prineipal de las muertes indivi-
duales, choques de grupos i conflagraciones de zo-
nas.

La estension de la ereencia en los brujos trae evi-
dentemente su orijen de los suenos. Las imajenes

(1) Carta al autor.
Chile Prehispano. —T. Il (20)
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del suefio presentan cierto grado de intelijencia 1
de juicio que los indios toman como. acto real en
que interviene su espiritu. No aleanzan a compren-
der absolutamente que estos aetos psiquicos care-
cen de intelijencia superior i de voluntad libre.
(‘uéntanse, pues, lo que cada uno ha presenciado i
nombran las personas con quienes se han visto en
los subterrdneos (reni). La credulidad popular
concluye por dar a todos esos individuos la repre-
sentacion de brujos, sobre todo si alguna ecirenns-
taneia insolita los hace sospechosos, como vivir als-
lados, habérseles muerto sus deudos, ete. (1).

Un joven indijena, intelijente normalista, que
no ha podido desprenderse de la influencia ataviea,
sond que hahia concurrido a una reuniéon de brujos
en un rent de Quepe, residencia de su padre. En-
tre los asistentes vié a un viejo que en el lugar pa-
saba por brujo. Al dia siguiente se encontré con él
i le comunicé que sabia su asistencia de la noche
anterior a la reunion clandestina. El viejo le toma
la mano, la besa i le contesta : «; Como supiste % (2).
Hai aqui un caso de reciproca sujestion.

En el eurso de esta esposicion se habran notado
las ventajas que obtienen adivinadores i machis de
la majia simpatiea, la cual se realiza por la lei del
contacto o del contajio, que identifica a la persona -
i los objetos que han estado juntos a ella.

Los adivinos exijen para la eficacia del procedi-
miento, objetos que hayan estado en contacto con
la persona enferma o el animal perdido.

(1) Datos recojidos por el autor sobre las relaciones de los
mapuches i de los brujos. :

(2) Narrado por el joven mapuche al autor para manifes-
tarle sus dudas sobre la no existencia de los brujos.
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Un jugador de chueca que desea saber el resulta-
do de la partida, entrega el instrumento con que va
a jugar (hwino), al adivino, que lo coloca debajo
de su cama. Si a éste se le consulta sobre el caba-
llo que saldra vencedor en una carrera, habria que
llevarle pelos del animal i a veces de los dos.

Entre los adivinadores hal unos, hombres 1 mu-
jeres, que se ocupan esclusivamente en asuntos de
amor (dugun, hacer el remedio para el amor). Ejer-
cen su majia con mucho sijilo, 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 al-
gunas prendas del traje del infiel. Poneselas aqué-
lla i hace una larga disertacion acerca de los detfec-
tos 1 maldades de la concubina, parangonandolos
con las virtudes i eualidades recomendables de la
mujer lejitima, que presencia la escena. Usa la ro-
pa en seguida el hombre, se penetra de las ideas es-
presadas por la adivina i vuelve a sus deberes con-
yugales.

Esta majia tiene vasta aplicacion en los enamo-
rados. Suplen a los objetos que les pertenecen, los
pelos del animal que mas aprecian (1).

Se deriva de la majia simpatica la costumbre,
tan jeneralizada hasta los tltimos tiempos entre
los araucanos, de comer ciertos miembros de los
animales o particulas de ellos para asimilarse sus
cualidades.

La raedura de hueso de leén metido debajo de

(1) Majia hallada por el autor en sus investigaciones; mui
jeneralizada.
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la piel, en el cuello, los hombros o los brazos, les
comunicaba los habitos, la fuerza i astucia del te-
mible carnicero. Los que llevaban este encanto (ca-
tantecun) multiplicaban su valor. Eran guerreros
audaces que se metian en las filas enemigas i cau-
saban destrozos en ellas. Se hacian igualmente bue-
nos ladrones, porque adquirian la cautelosa aten-
cion del leén para acercarse a la presa 1 evitar los
peligros.

Los jugadores de chueca raian unas de aves de
rapina i se metian un poco de ese polvo en la piel
de un brazo (ecatan lipan). Asi como esas aves rap-
toras tomaban al vuelo a los pajarillos, ellos que-
dahan aptos para hacer lo mismo con la bola del
iunego de chueca.

Tanto como a éstos temian los indios a una ('lase
de aventureros 1 valentones invencibles e invulne-
rables (langemechive), que recibian de un espiritu
maligno su poder de resistencia sobrenatural.

Kl contacto con residuos de ciertos animales co-
munica también al mapuche algunas propiedades
fisioldjicas de que esta privado. Tal sucede con la
frotacion en varias partes del cuerpo de los drga-
nos jenitales caleinados del hwilliv (Lutra Huido-
bra), que tienen la virtud de renovar en los ancia-
ros las fuerzas jenerativas.

Neutralizaban los efectos de la mordedura del
latrodectus formidabilis (arana de rabo colorado),
comiendo una parte del mismo.

En la majia simpatica habria que buscar la es-
plicacion de numerosas supersticiones que tuvieron
los indios i tienen todavia.

Asi, se negaban a retratarse para no dejar en po-
der de otro su figura, por medio de la cual se podia
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obrar contra el orijinal. La inseripeion de un nom-
bre suministraba asimismo un medio de sujetar
majicamente al titular a la voluntad de una per-
sona. '

Para no esponerse a maleficios peligrosos, que
solian traer la muerte, hasta hace mui poco tiem-
po los araucanos se negaban a bautizarse, negati-
va que los misioneros atribuian a la tenacidad del
indio para permanecer infiel como sus mayores.

Dejando en poder de enemigos o estrafios pren-
das de vestir o particulas del cuerpo, se corre el
peligro de esponerse a los peores maleficios. Va-
rias hebras de cabello, por ejemplo, colocados en-
tre dos palos que el vierto hace restregarse (atai-
mamildl), producen al dueiio dolores de caheza, rui-
dos 1 a veces enajenacion mental.

Si un picaflor (pingiida) lleva los cabellos a su
nido, la persona a quien pertenecen queda espuesta
a morir ahorcada. El proceso mental es mui sim-
ple: el mapuche ha solido encontrar muertas estas
avecillas (FKustephanus galeritus), colgadas de una
pequena rama. Por contacto con el cabello, comuni-
can a la persona este modo de morir, semejante, al
suicidio del indio, - particularmente de la mujer,
que se ahorea en los arboles.

La majia simpatica o de contacto 1 la de contraste
o cosas contrarias fueron las mas comunes; les se-
guia la maleficiaria o majica negra, que producia
efeetos nocivos.

Todavia las mujeres suelen tomar a los jovenes
en algunas reduceciones el pelo o los orines para da-
narlos.

Chuando estan durmiendo, les cortan algunos ca-
bellos para ejecutar actos de majia. Otras veces to-
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man un poco de tierra humeda con los orines del
hombre i la amarran en un trapo i efecttian con
ellas manipulaciones majicas; el joven se atonta i
enflaquece. Los tisicos se hallan bajo esta mala in-
fluencia. Por eso los viejos aconsejan a los jovenes
desconfiar de mujeres desconocidas o de otro lu-
gar. En las venganzas, particularmente de las mu-
jeres contra un amante infiel o una rival peligro-
sa, tenia esta clase de majia una aplicacion corrien-
te. Por temor de ser victima de ella, el indijena evi-
taba eomer lo que hallaba en el camino 1 beber an-
tes del que le brindaba licor, sobre todo si era un
desconocido. Consideraba posible injerirse alguna
poreciom de calcu, brujeria o cosa danosa.

Los araucanos han dispuesto siempre de amule-
tos que preservan de las influencias maleficiarias.
Piedras de forma i color especiales componen el
mayor numero. Unas se colocan en los tambores de
las machis i otras llevan consigo los indios para
viajar.

No escasean tampoco los talismanes u objetos
majicos que comunican el bien. De ordinario son
piedras negras o de pedernal trasparente. Los in-
dios 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 duraciéon de los cereales. Amuletos i talismanes
no contienen espiritus sino virtudes majicas.

Las machis son en la actualidad las que ineorpo-
ran las virtnd méjica a estas piedras pequeias pa-
ra venderlas o conservarlas en su ajuar de encan-
tamiento; pero a veces las recojian directamente
los indios del lecho de algtin rio, del fondo de los
saltos de agua, de los cerros i de las playas del mar.



Guardabanlas con sumo secreto en los rincones de
las casas o en otros sitios oeultos. La posesion de
estos talismanes aumentaba la fortuna i en el peor
de los casos la preservaba de disminuciones. Ordi-
nariamente soniaban haberlas visto en alguno de los
parajes mencionados 1 en seguida iban a busear-
las.

La majia primitiva que se mantuvo entre los
araucanos por tradicion desde las primeras épocas
de la raza, no ha desaparecido atin, ni a influjo de
la superior; sigue aplicindose a muchos actos pi-
blicos i privados, con variantes inicamente en los
detalles del procedimiento.

Algunos tratadistas que disertan sobre motivos
relijiosos de los araucanos, han querido ver una
casta sacerdotal en los euranderos i adivinos de la
raza (1). Tal apreciacion carece de valor positivo.

La institucion del sacerdocio trae aparejados los
componentes que siguen: templos en que se verifi-
ca el programa ritual, dogmas que interpretan los
sacerdotes i los sacramentos o las formas multiples
del culto.

Nada de estos caracteres instituidos en las reli-
jiones monoteistas habia entre los araucanos: ni
templos sino sitios al aire libre para reuniones en
fechas indeterminadas del ano, ni dogmas sino mi-
tos, ni actos de comunicacion con la divinidad,
como la adoracion, la oracion i otros, sino férmulas
majicas o de encantamiento. En las relijiones con
sacerdocio se evoca la presencia de la divinidad

(1) Ricarpo E. Larcmam, La orgamizacion social i las
creencias relijiosas de los antiguos arawcanes, paj. 677 1 si-
guientes.
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mentalmente; entre los indijenas lo hace material-
mente el adivino.

Kl sacerdocio implica un culto hacia una divini-
dad, i los araucdnos solo tuvieron el especial de los
antepasados, que jeneré con el tiempo el de un po-
der supremo: de pillan o ngenechen o ngenema pzc,
sefior del mundo i de los hombres.

Hubo, pues, hechiceros, adivinos i euranderos, to-
dos ajentes majicos que tenian nombres i funcio-
nes diferentes, pero no con las que se reconcentran
en los sacerdotes de relijiones superiores i definiti-
vamente constituidas.

No es efectivo tampoco que los jefes de las co-
munidades i en menor escala los de la familias, al
menos en los ultimos tiempos, hayan ejercido las
funciones de sacerdotes, ni que hayan delegado el
papel de tales en otros individuos, como en los que
intervienen secundariamente en las ceremonias cla-
sicas de la euracion de enfermedades i en las roga-
tivas. Estos interrogadores de las machis, cuando
¢stas caen en éxtasis, son sujetos del lugar o deudos
de las videntes, que no han recibido mandato de
ningun cacique para intervenir en esos espectacu-
los ceremoniales (1).

(1) Informes anotados por el autor en varias reducciones.



CAPITULO XVII

La moral i el caracter de los araucanos

La moral indijena.—Diversas clases de fabis o prohi-
biciones de la moral negativa de los araucanos.—
Los del ritualismo majico.—Los sexuales.—Los del
orden social, agricola i doméstico.—Consejos de los
padres a los hijos, segun las abstenciones.—La mo-
ral ordinaria o propiamente dicha —Profundas dife-
rencias de los sistemas morales de los indijenas i
espafioles.—La moral social o el derecho.—Algunos
caracteres psicoldjicos: amistad, hospitalidad. com-
pasiéon, pudor, virjinidad, venganza, orgullo. — La
moral en la literatura oral.—El caracter araucano.—
La evolucion a tipos superiores de mentalidad.

Todo el mecanismo de la moral indijena se mo-
via a influjo de los dos principios fundamentales
que determinan la mentalidad ineivilizada, que son,
como va se ha repetido tantas veces, la fuerza ocul-
ta, majica, misteriosa de los seres, objetos, actos 1
fenémenos naturales, por una parte, i por otra, la
l6jica especial, sin relacion de causa a efecto, sin
el control intelijente de la esperiencia.
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Dentro de este eirculo forzado, la moral de las
sociedades familiares de América tenfa que.. ser
esencialmente prohibitiva. Asi era, en efecto, la de
ios araucanos: negativa o de abstenciones, consis-
tia antes que todo, en cumplir puntualmente los
mandatos de los antepasados 1 abstenerse de los que
contrariaban a los espiritus protectores; la mayor
parte de lo que ordenaba i prohibia, tenia relacion
inmediata con el ritualismo majico para entender-
se con los espiritus ausiliares, para neutralizar
los poderes terribles, dominar las fuerzas ocultas,
penetrar, en una palabra, en el misterio que rodea-
ba el ambiente peligroso del barbaro.

Al lado de este sistema de prohibiciones existia el
que trazaba las reglas de conducta del indijena en
su vida ordinaria, semejante al anterior, porque
consistia en la estricta ejecucion de lo que habian
hecho los antepasados: era la moral propiamente
dicha, que se basa en la distincion entre el bien i el
mal en si, dividida en practica i tedrica, segtin los
términos de nuestra filosofia.

Se hallaba esta moral en un estado incoactivo o
en principios, i se orijinaba de las costumbres, co-
mo el derecho; no salia, por lo tanto, del limite de
un habito meecanico. Se modificaba lentamente i
aparecla variable, en conformidad al grado de ade-
lanto que alcanzaban las zonas familiares en las
épocas diversas. A las variaciones de la sociabilidad
correspondian perfectamente las de moralidad.

Se ha jeneralizado en etnografia el término tabii,
orijinario de Polinesia, para espresar estas absten-
ciones de la moral negativa. En el araucano es equi-
valente la espresion wedd nei, ser malo, vedado.

Es un sistema de prohibiciones i restriceiones
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que se remonta a los lejanos tiempos del totemis-
mo. Se refiere a personas, animales i objetos. La
violacién de un tabu afecta a toda la colectividad,
sobre la cual recaen las consecuencias del erimen,
consistentes en enfermedades, muertes, epidemias,
sequias, miserias, ete.

Kl tabit consistia en tocar a personas i objetos
determinados, en no ejecutar acciones de cierto or-
den, en concurrir a lugares execrables o profanar
los sagrados, en pronunciar nombres que convenia
callar. La infraccion de los preceptos de esta moral
negativa contrariaba la voluntad de los poderes su-
periores 1 los obligaba a obrar de un modo vengati-
vo. Habia una escala en el grado del tabi: unos se
reputaban pequetnios actos de malas consecuencias i
otros grandes o mui estrictos. '

Kl tabu era, pues, la espresion mas tanjible dei
conjunto majico que envolvia la sociedad arancana.

Los rituales o formulas mdjicas destinadas a pro-
voear la presencia o el consentimiento de los espiri-
tus bienhechores i a acatar sus mandatos, debieron
ser los més abundantes en los tiempos antiguos de
la raza. A este orden de abstenciones pertenecen los
hechos que siguen. Estaba prohibido interrumpir
una ceremonia de cardcter majico, aunque fuese pi-
blica, tal como el ngillatun (rogativa) o privada co-
mo el machitun (curacion de enfermedad).

En tales casos la persona del mago, hombre o mu-
jer, se hallaba tabuada i nadie podia tocarla. La
machi que ordinariamente obedecia a su marido 1
hasta recibia golpes de él, era inviolable durante las
escenas del encantamiento, porque en su cuerpo se
hospedaba, en un momento dado, el espiritu protee-
tor.
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] mismo sitio en que se desarrollaba el drama ri-
tual. estaba tabuado para los estranos, restri¢eion
que se fué relajando poco a poco. Ni se permitia la
presencia de ningin perro en los instantes en que
el espiritu se incorporaba al mago, pues podia desa-
gradarle esta circunstancia, retirarse de la reunién
i frustrar con ello las esperanzas de los que manda-
han ejecutar el ceremonial.

Como tabt en estremo estricto, se consideraban
también los objetos de propiedad del muerto ente-
rrados con ¢l i los tallados en madera (ecollon o aden-
tu mamiill ), que representaban la imajen corporal
de un hombre o de una mujer; a veces la figura hu-
mana de las tumbas se tallaba en forma de estiliza-
¢iomn.

En este nimero de prohibiciones se encontraban,
asimismo, los sitios reservados para enterrar los
muertos (eltin ); se tomaban precauciones para que
no fuesen profanados por estrafios ni para que a
ellos entraran animales a pastar.

No se consentia que los restos mortales de la fa-
milia se mezclasen con los de ningn estranjero.

Se contaban entre los lugares tabuados, los rent
o cuevas reales o imajinarias donde se reunian los
brujos; el que pasaba por ahi se esponia a serios pe-
ligros.

En este mismo niimero de prohibiones se hallaban
las viviendas de las personas que ejercian el oficio
de brujos; se prescribia pasar corriendo i no escu-
pir, a fin de evitar que tomaran la saliva o el rastro
del pasajero o de su caballo para ejecutar alguna
operacion maleficiaria.

Reputabanse lugares execrables aquellos en que se
suponia residir algunos de los seres miticos de la
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raza, personificaciones terribles que causaban es-
panto al indio: el huallepein (animal deforme) ha-
bitaba en el agua i trasmitia su deformidad a los
hijos de las mujeres i animales que lo miraban;
ngiirivilu (zorro-culebra) elejia los remansos de
los rios; el hwitranalhue (mito antropomorfo) va-
gaba por las easas de los que lo tenian a su servicio
para hacerse ricos. El que lo veia enfermaba o mo-
ria. Se alimentaba de carne humana, especialmente
de nifios. Era un residuo, un simbolo, de la antro-
pofajia antigua, que preferia la carne mas tierna.

Los indios atribuian muchas enfermedades i
muertes repentinas a estos encuentros fatales. Para
curar el espanto de los sobrevivientes, los machi re-
currian a las practicas majicas destinadas a este
fin.

Antiguamente respetaban como objetos tabuados
los alimentos, fragmentos de vestuarios, tabaco 1
sangre que se depositaban como ofrendas en las ho-
radaciones de las rocas sagradas. Al andar de los
tiempos, decayo esta costumbre 1 los viajeros podian
tomarlos en caso de necesidad.

Se consideraba un acto vedado jugar a la chueca
durante la noche, ni atin a la luz de la luna; pues
solamente los brujos apostaban a este juego la exis-
tencia de los vivos en el misterioso silencio de la
obscuridad.

Cuando moria un indio, permanecia su cadaver
por algun tiempo dentro de la casa, frente al fuego
primero 1 después encerrado en su ataud: el espiri-
tu seguia viviendo cerca de su cuerpo hasta que se
verificaba la sepultacion final i emigraba a la man-
sion de ultratumba. El caddver era en ese periodo
tabit que se respetaba. Reputabanse actos impios
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murmurar del muerto, negarle parte de la comida
| tocar irrespetuosamente el aparato de troncos de
drboles que contenia el cadaver o sentarse en €l por
manifestar indiferencia a las ideas comunes.

Pertenecian al nunfero de personas en condicio-
nes de tabu las que padecian de alguna psicosis
funcional, acompaiiada de conceptos delirantes alu-
cinatorios. Se las ereia poseidas de un espiritu 1
nadie podia perseguirlas, ni maltratarlas; otro
tanto sucedia con los epilépticos, las histéricas, los
alucinados por delirium tremens. Los trastornos
morbosos correspondientes a diversas demencias, se
atribuian a dafios causados por brujeria o majia ma-
leficiaria (majia negra). Inspiraban un temor su-
persticioso los enfermos que, atacados de una para-
noia especial (zoantropia), se suponian trasforma-
dos en perros, leones, toros, ete., 1 ejecutaban actos
propios de la especie que se-creian ser, como ladrar
i rujir. Todos estaban seguros de que en ellos se al-
hergaba el espiritu de algunos de esos animales. Esta
hestializacion, que se avenia mui bien a la mentali-
dad del araucano, era una de tantas eristalizaciones
del totemismo, cuando estaba mas arraigada que en
épocas posteriores la creencia de que el alma de los
muertos pasaba a los animales.

Las danzas ceremoniales, especies de pantomimas
sagradas para agradar a los espiritus protectores,
1no podian imitarse por broma o por otro motivo en
las de caza, destinadas a reproducir la imajen de un
animal imitando su manera de ser; ni en las de reu-
niones sociales, ni menos en las erdsticas, que tenian
por objeto hacer reir por la exajeracion de actitu-
des laseivas. Semejante impiedad esponia a la fami-
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lia donde se verificaba a no contar con la presencia
de los espiritus amigos cuando se les invocase.

Cosas tabt eran las numerosas piedras de hechura
i color raros que guardaban los indios con toda ve-
neracion. Kn los tiempos del totemismo contenian
espiritus i en los posteriores hasta el dia, sélo virtu-
des majicas. Unas participaban de las propiedades
del amuleto i alejaban los influjos maléficos; ofras
de las del talisman para atraer beneficios, variar la
naturaleza de las cosas. Prohibiase arrojarlas al
fuego, molerlas o pisotearlas con intenciom preme-
ditada (1). _

A los tiempos remotos de la organizacion totémi-
ca hai que remontarse para hallar la esplicacion de
algunas supervivencias de plantas i animales ta-
buados. No hace mas de medio siglo que se prohi-
bia echar al fuego como lena los arboles tenidos co-
mo sagrados o de virtudes méjicas; tampoco se po-
dian contar los que se reverenciaban por los viaje-
ros i servian para colgar de sus ramas algunas
ofrendas. En las tribus de las pampas arjentinas
se mantuvieron mas pronunciadas que aqui estas
huellas del lejano totemismo (2). Nadie tenia de-
recho, asimismo, para herir o matar ciertas aves
1 animales que se habian respetado por tradicion.
Entraba en este ntimero, en primer lugar, el ledn,
al que ni siquiera se nombraba para evitar su eno-
jo. La misma interdiceién dominaba en algunas
tribus del oriente acerca del tigre. Esto i la eircuns-
tancia de haber en territorio araucano varios para-

(1) Informes dados al autor por indios viejos de las redue-
ciones estinguidas del norte de la ciudad de Angol.

(2) Anotaciones del autor hechas con indios de los valles
proximos a los Andes.
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jes i hasta una cordillera con su nombre, ha hecho
suponer que el terrible felino del otro lado de los
Andes solia pasar al occidente, como pasaban hasta
los cerros de la costa las manadas de huanacos. En
igual grado de prohibicion, aunque no de temor, se
hallaban el zorro, personificacion a veces de un
brujo; el aguilucho (ianku), el condor (manke) i
muchos otros animales 1 aves terrestres i de mar,
que en parte han sido mencionados va en pajinas
precedentes.

Estas plantas 1 animales eran, sin duda, en otro
tiempo el totem de las diferentes agrupaciones i
los hombres los consideraban, por lo tanto, como
afines suyvos mas que como seres inferiores; la idea
de parentesco les impedia cazarlos o comer su
arne.

Relacionados con el antiguo totemismo hai que
considerar también algunas creencias de los indios
modernos, que el progreso de la razén ha dejado
como simples supersticiones. Tal es la prohibicion
de matar o herir ciertos reptiles de forma i color
determinados; el que pisaba una culebra sufria una
paralisis de la pierna o alguna fiebre que hacia ne-
cesaria la presencia de la machi i el correspondien-
te desagravio al prineipio oculto (1).

Las interdicciones de caracter sagrado que han
llegado hasta el presente como vestijios, autorizan
para inferir que en las comunidades antiguas de-
bieron estar mui estendidas i aplicadas a los espi-
ritus, a los seres, objetos i fenémenos naturales.

Las costumbres sexuales del indio, obrando sobre

(1) Informes tomados por el autor entre indios de distintas
reduneciones.



o

su modo de ser intimo i determinando sus reglas de
condueta, formaban uno de los componentes de ma-
yor trascendencia de la vida colectiva. Puede su-
ponerse, en consecuencia, el gran nfimero de tabi
sexuales que rejirian los actos del indijena relati-
vos a este particular.

Como en todo, en la concepeion fisiolojica de los
araucanos aparecia lo dominante i caracteristico de
su mentalidad, el principio de lo majico i la 16jica
especial de los indijenas, sin trabazon razonable
de los hechos, sin el control de la esperiencia.

A este grupo de prohibiciones pertenecia la mu-
jer cuando se hallaba de parto o en el periodo de
menstruaciom. Habia dos clases de sangre demasia-
do peligrosas para el hombre, el flujo menstrual
i la evacuacion uterina que seguia al nacimiento.
Eran sangres malas; al eontrario, la del hombre
se consideraba buena. como. simbolo de la fuerza.
de la vida, i1 la que se ofrecia a los espiritus en los
sacrificios, como el alma del animal.

La® mujer permanecia en estado de tabui hasta
ocho dias después del alumbramiento i todo lo que
tocaba adquiria ese mismo cardeter. Para regresar
al hogar i no contajiar de las dolencias de la enfer-
medad a los hombres, debian banarse ella i su hijo,
porque el agua tenia la propiedad de purificar. En
los tiempos tltimos de la raza habia desaparecido
esta interdiceion.

Las relaciones sexuales eran interdictas durante
el flujo mensnal. Crefa el hombre que envejecia o
tomaba el jermen de graves enfermedades, i la mu-
jer que éste le cobraria odio, i siendo soltero, que
le llevaba particulas de su organismo con que podia

Chile Prehispano.—T. I (11)
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ejecutar alguna operacion maléfica. Aparece en
este detalle del acto sexual, como en muechos otros,
un valor méajico hien marcado.

Habia, asimismo, interdiccion conyugal para los
que iban a la guerra, para los jugadores de chue-
¢a i los jinetes en visperas de carreras.

La mujer con marido era tabuada para todos los
hombres menos para éste; a ninguno se le permi-
tia la libertad de abrazarla ni tocarla. No podia
hailar sino con otras mujeres i con varones parien-
tes, ni recibir ey la casa a nadie del otro sexo en
ausencia de su dueno. .

Fran igualmente interdictas las uniones matri-
moniales entre parientes mui cercanos, como entre
tio 1 sobrina, primos, hijos de dos hermanos varo-
nes.

El réjimen de la poligamia 1 las costumbres no
coartadas de las solteras, que formaban otra clase
de mujeres no interdictas, hacian mui activa la vi-
da sexual de los araucanos. Quedan, pues, muchos
pormenores que anotar al respecto. Aunque este
lihro se ha escrito para hombres que desean cono-
cer a fondo los estudios de la sexualidad indijena,
sin verse cohibidos por un falso pudor, es preferi-
ble reunir estas investigaciones en cuaderno apar-
te, sélo para especialistas. Conviene saber desde
Inego que en la moral sexual araucana abundan los
valores majicos en la misma proporecion que en las
demas actividades de la raza.

En el orden social, agricola i doméstico estuvie-
ron en usos los tabi que siguen, vijentes muchos,
hien que de un modo atenuado, hasta hoi mismo.

El acceso a la habitacion sin anuencia del jefe
de la familia; para pedir la entrada a la easa ha-
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bia formalidades inviolables; existian otras para
solicitar la pasada por una propiedad. En igual
condicion de sitios vedados para los estranos se co-
locaban el corral i el cortijo de la siembra.

La persona del patriarca o cacique de la socie-
dad familiar, se reputaba igualmente tabuada has-
ta cierto grado en la antigiiedad de la raza. Si bien
es cierto que no era vedado tocarlo, a nadie se per-
mitia atentar de hecho contra él. Semejante vene-
racion decayvd en épocas posteriores i el cacique,
<uando no tenia parentela i adeptos con quienes
infundir temor, veiase vejado i agredido a menu-
do por estrafios i hasta por sus propios hijos 1 deu-
dos.

TFmn las faenas agricolas se prohibia terminante-
mente a los sembradores que arrojaran las semi-
1las al surco después de haber tocado carne agusa-
nada o podrida; se suponia que ese contacto comu-
nicaba a la tierra los jérmenes de los gusanos.

Los residuos de placenta o de flujo de parto
arrojados en cualquier punto de la siembra, fraian
1a esterilidad del suelo. Otro tanto sucedia con hue-
vos podridos. Lios enemigos de una familia, se cree
en casi todas las reduceciones, enterraban en las se-
menteras algunos de estos desperdicios para que
el producto fuese escaso por aniquilamiento de la
planta (1).

No comer ciertas partes del animal, como los se-
=08, que encanecian; ni las vértebras cervicales
(korkopell, tungo). Como se le quebraba al animal
esa parte para matarlo, se temia que al hombre le
sucediera algtn accidente i se rompiese ahl mismo.

(1) Noticias tomadas en Collimallin i muchas otras loeali-
dades.
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Se prohibia igualmente comer carne de anima-
les acuaticos, 1 de los contrahechos a las mujeres,
porque comunicaban la imperfeccion al feto; las-
frutas jemelas i triples, los huevos de dos yemas
también se proseribian de los alimentos de la mu-
jer, para evitar la duplicacion de hijos; asimismo
las papas de figura zoomorfa o antropomorfa. El
idioma araucano tenia espresiones mui adecuadas
para indicar estas anormalidades, i los indios por
lo jeneral designaban la flora i los frutos silves-
tres o cultivados con bastante precision en su ca-
racteristica sobresaliente. No significaba esto una
aptitud para la clasificacion, facultad superior
que no se habia desenvuelto bien atin en ellos.

En las restricciones alimenticias se contaban los
comestibles abandonados en los caminos o en el
campo, pues se temia contuvieran algin veneno
oculto, puesto en su interior por brujos, enemigos
o enfermos que deseaban traspasar a otro su do-
lencia.

Las mujeres debian comer aparte i después del
hombre: habia en esta preeminencia una interdic-
ciom de tiempo aplicada a la comida.

Se evitaba, conforme al uso de los mayores, chu-
parse durante la comida la punta de los dedos, pues
podia deslizarse insensiblemente la médula de los
huesos 1 sobrevenir un debilitamiento jeneral.

En el trato familiar estaban vedados los nombres
de algunas personas, mujeres tobre todo; designa-
banse con el término de parentesco; tampoco se
nombraban ni se hablaban el suegro con la nuera,
la suegra con el verno. El olvido de esta prohibi-
cion importaba la trasgresion de los mandatos tra-
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dicionales g,ue traia como consecuencia enferme-
dades u otras desgracias,

Todos los detalles prohibitivos que preceden, for-
maban un conjunto de obligaciones morales fuer-
temente sentidas por los indios, como que habian
sido observadas por los mayores i se relacionaban
“on el ritualismo majico, que tanto excitaba la sen-
sibilidad eolectiva.

El padre las ensefiaba al hijo, si no metédicamen-
te, por lo menos cuando la oportunidad se presen-
taba; hasta hoi dia no olvidan esta obligacion. Un
Joven de raza recordo al autor los siguientes conse-
jos de su padre, fundados casi todos en la moral de
las abstenciones.

No escupir cuando se pasa por el frente de una
:asa de un brujo para que no le tome la saliva.

No tomar licor cuando sirve un estrano sin que
€] beba primero.

No comer ni beber lo que se halla abandonado en
los caminos.

Ocultar que se anda con dinero.

Desconfiar de las mujeres desconocidas, que sue-
len ser brujas o apoderarse de algun residuo del
hombre para hacerle datio, ponerlo impotente o
tonto.

No dar noticias de robo i animales perdidos a los
estranos, sino a los parientes i amigos.

Retraerse de salir de noche (para no tener en-
cuentros peligrosos con brujos o seres miticos).

Impedir a los desconocidos la entrada a los sem-
brados cuando hai neblina para que no vayan a
echar materias nocivas.

Precaverse mucho antes de un juego de chuee:
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para que los contrarios no le hagan alguna bruje-
pia (manipulacién mdjica).

No abandonar a los parientes; protejerlos siem-
pre. A los de fuera no.

No hacer mal ni insultar al tigre, al leén, al #an-
Jou i otros animales i pajaros buenos.

No permitir mujeres prenadas del lado de los
jugadores de chueca ni en los sembrados.

Evitar que los animales vacunos coman en el co-
rral manzanas sin que se sepa quién las ha dejado
ahi; pueden contener caleu (hrujeria).

No permitir que se entierren huevos podridos en
medio de las chacras (porque la cosecha sera mala).

No pisar culebras.

No hotar los cabellos sino echarlos al fuego u ocul-
tarlos, a fin de que nos los halle algin enemigo i le
sirvan para hacer maleficios (1).

De esta moral coercible salia la ensenanza oral
que daban los caciques viejos a los jovenes que ma-
nifestaban alguna desenvoltura en su trato, «de
buena conversaciéony (intelijentes).

He aqui lo que uno encargaba a un retono de la
"aza.

«Si el padre es bueno i amable con su familia i
sus amigos, no pierda el ejemplo; que lo imite, se
acordaran de sus padres, diran que lleva su costum-
bre, i s1 no, rebaja el nombre de su padre. Hai que
hacer siempre como los mayvores; es cosa mala no
hacer como ellos, no querer a los parientes, no tra-
bajar; tenga difiero para que pague perjuicios si se
ofrece.» ;

El dltimo principio de conducta aconsejado por

(1) Dados por don Martin Caynleo a su hijo Franeiseo.
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el cacique esta indicando que los indios tenian otro
cuerpo de prescripeiones gque podrian llamarse mo-
‘al ordinaria 1 psicoldjica, relacionada con el bien
i el mal en si. S

Era también negativa, porque la nocion de la
justicia aparecia confusa en la coneciencia del in-
dio, interesada, que se limitaba sélo a la comunidad
de parientes en la aplicacion del bien; desconoeia
todo valor altruista. Formaba asi un sistema egois-
ta i utilitario, en el que el bien no se amaba por si.
mismo sino por el interés comun de los miembros
de una familia, ligados por la sangre, en realidad
o de un modo convencional.

Se trasmitia del tipo paternal i de los mayores
a los descendientes; éstos aprendian a ver ejemplos
i a repetir actos, que formaban una especie de at-
mosfera que mantenia las maneras morales de la
raza. F'ué necesario que los grupos familiares as-
cendieran en la escala del progreso para que se-
mejante trasmision fuera modificandose, perdiendo
muchas de sus practicas abominables.

Su eardcter de moral especial, limitada al blogue
de parientes, que no distinguia con- claridad la
nocion més elevada del hien jeneral, la ponia en
contradiceion formal con la justicia, como se graba
en la conciencia del civilizado.

En esta clage de moralidad, se aceptaba el homi-
cidio por el habito social siempre que se perpetuaba
fuera del radio familiar i no comprometia a la co-
munidad ; pasaba como acto indiferente, sin alcan-
ce moral para el autor.

El robo se conceptuaba una habilidad cuando se
ejecutaba entre los estratios i sin los perjuicios de
la represalia para la familia.
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I.a violacién no se reputaba como un atentado
contra la moral, sino ecomo la apropiacion de un
hien personal, resai‘ible proporcionalmente a la
importancia de la persona violada. No siempre se
le atribuia caracteres graves, dada la libertad se-
xual de las solteras; siendo fabu la mujer casada,
era el adulterio un crimen atroz. Fuera de ser un
robo, revestia la gravedad de romper la participa-
¢i6n majica que habia entre el hombre 1 la mujer,
1a eual quedaba en condiciones de danar al marido
por la posesion de sus secretos, de algo pertenecien-
te a la esenecia de su sér.

El infanticidio se incluia también entre los actos
indiferentes, sin ninguna sancion moral, ni de sim-
ple reprobacion siquiera, pues se reputaba destrue-
¢i6n de un bien propio, sobre todo cuando el recién
nacido no habia lactado i, por lo tanto, no partiei-
paba aun de la vida del grupo social. No se supri-
mia por completo; se mantenia como espiritu para
enfrar en ocasion proxima a una vida nueva. En
este aspecto 1 en otros, como en el de hacer una ope-
racion maleficiaria con el nifio muerto contra su
padre, el infanticidio comportaba elementos maji-
¢0s mui pronunciados.

Segnin las presceripeiones sobre herencia del de-
recho indijena, las mujeres del padre pasaban a ser
propiedad del hijo mayor, a eseepeion de la madre,
el cual entraba con ellas en relaciones conyugales.
Formaban parte de la propiedad del muerto i, en
consecuencia, deblan quedar en la familia del pri-
mer marido que las hab'a comprado. Estas unio-
nes que chocan al sentido moral del civilizado, te-
nian entre los araucanos la fuerza de una obliga-
cién imperiosa, rara vez desatendida por motivos
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estraordinarios, como el de ser enferma la mujer
o estar sindicada de bruja.

La muerte por maleficio de una persona exijia
de sus deudos una venganza inmediata, sangrienta
i ciega, la desaparicion del homicida i en defecto de
éste, el castigo i el despojo de sus parientes por
medio de la agresion armada que la lengua llamaba
malon, malocan. No s6lo no se distinguia en todo
este procedimiento un principio de injusticia, sino
que su olvido o postergacion producia un conflicto
moral entre los llamados a ejecutarlo.

Dentro del circulo de esta moral mecanica, los ti-
pos homo-sexuales no significaban una anormali-
dad jenésica, reprobada por la opinién publica i
merecedora de un castigo positivo, tal como se con-
ceptia en las sociedades adelantadas. Los pasivos,
en particular los machi (curanderos majicos) se
hacian cuando mucho el blanco de las bromas de los
jovenes, que les remedaban el tono i los modos mu-
jeriles, lo que no causaba el menor eno]o a esos
anormales (1).

La honradez en los cambios i la veracidad se ob-
servaban tinicamente entre los individuos de la fa-
milia i a lo mas, entre los del grupo familiar; con
los estrafios no existia nada obligatorio i nada re-
probado a este respecto. Pero, en el adelanto mo-
‘al que han esperimentado las jeneraciones contem-
poraneas, la estricta probidad en el pago de las deu-
das 1 en la entrega de las cantidades de cereales
vendidas ante de la cosecha (en yerba), se dejo sen-
tir en todas las zonas agricolas.

(1) Noticias recojidas en las reducciones del noroeste de
Temuco.
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Seria superfluo acumular hechos de este jénero,
de los contrarios al bien en si; para el objeto de
dar una idea de conjunto, basta con los ya citados.

Habia profunda diferencia entre el sistema indi-
jena i la moral relijiosa de los espanoles. La de és-
tos era mas completa, ideal i altruista, i la otra, ru-
dimentaria e interesada. La primera se inspiraba
en el aforismo evanjélico «<ama a tu projimo como
a ti mismo» i la segunda en el pensamiento esencial
de las familias comunistas de referirlo todo al inte-
rés de los parientes. El precepto afirmativo tenia
un aleance ilimitado, se aplicaba a todas las socie-
dades humanas, i el negativo establecia el amor es-
trecho de si mismo.

Lla moral indijena carecia de la sancion de la
otra vida i el catolicismo ensefia como dogma fun-
damental la recompensa 1 el castigo eternos. La fe-
licidad divina i la inmortalidad del alma eran abs-
tracciones incomprensibles a la  razon del indio.
Concebia la vida futura como continuacion de la
presente 1 limitada a un tiempo indeterminado. En
seguida se verificaba la trasmigracion a un descen-
diente 1 sin ningtn fin moral. En esta reencarna-
c1on mecanica e interminable consistia la supervi-
venela del alma indijena, concepto que se arraiga-
ba mas en la mente araucana a la vista de los ras-
gos fisionémicos 1 psicoldjicos trasmitidos de ordi-
nario por herencia.

En el eristianismo la moral se confunde con la
relijion i, por consiguiente, la creencia en Dios i
sus atributos, es el cimiento de este sistema. La Di-
vinidad premia o castiga, ordena lo bueno i prohi-
be lo malo.

En el sistema araueano faltaba una concepeion
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que se asemejara a Ja del eristianismo. El indio
creia Gnicamente en una fuerza méajica, imperso-
nal e invisible, con caracter de ubicuidad o multi-
presencia, que trataba de utilizar enando la sentia
bienhechora i de rechazar cuando la imajinaba per-
judicial.

Kste poder supernatural se descomponia en es-
piritus de los antepasados, en otros huenos i pode-
rosos que ayudaban al hombre i en algunos malos.
1 crueles que lo danaban siempre 1 sin piedad. Po-
dian tomar la forma i los atributos humanos, su-
jeridos principalmente por los suefios i los mitos.
Para los espiritus superiores, como calcados en la
modalidad de los hombres, eran indistintos el bien
i el mal; en sus mandatos i deseos, espresados enan-
do encarnaban momentaneamente en el mago, no
aparecia como lo principal el valor moral.

Habia un cuerpo de ritos majicos para entender-
se con ellos.

La naturaleza 1 las tendencias tan diversas de los
dos sistemas de moral, dehian suscitar obligaciones
distintas 1 de consiguiente maneras especiales de
sentir i obrar. ,

Las jeneraciones modernas esperimentaron un
desenvolvimiento del sentido moral, a causa en pri-
mer lugar de que la esperiencia aumento: por lo
menos en cuanto a clertas materias de interés je-
neral, principalmente del bien i del mal, de lo justo
e injusto.

Los actos individuales adguirieron mayor im-
portancia i fué cesando la presion colectiva para la
ejecucion de otros determinados que se repetian
por tradicion.

Se perfeceiond, sobre todo, el sistema de moral



con el advenimiento de la agricultura, que disci-
plina la existeneia, trae el sentido practico de la
justicia i la division del trabajo.

La moral socioléjica o el derecho aparecia en el
sistema araucano formando parte integrante e in-
mediata de la ordinaria. Hallabase fundada en el
interés comin de los miembros de la sociedad 1 te-
nia sanciones materiales que aplicaba ella misma.
-Era la justicia social que también evolucionaba.
De la venganza i el talion, la regla juridica funda-
mental, habia pasado al sistema de composicion pe-
nal, que desempefiaba un papel importante en la
justicia de las colectividades americanas (1).

No menos que por los sistemas de moral, se apar-
ta la mentalidad de las dos razas por la manera co-
mo funcionan en ellas ciertos caracteres psicoloji-
COS.

La amistad, por ejemplo, fué un sentimiento en-
tre los araucanos que no concordaba con el mismo
de los espanoles. En una organizacion colectiva, los
lazos de afecto deberian estenderse mui poco mas
alld de los limites del eirculo sanguineo. Fuera de
él, los indios no prodigaban su amistad ni ejecuta-
ban actos de sacrificio en favor de sus amigos. Al
contrario del civilizado, no esponia su vida con mu-
cha frecuencia por los individuos de sus relaciones
no parientes. Era asi la amistad araucana corpora-
fiva o ecircunscrita principalmente al grupo, i la
del espanol, electiva o contraida con toda clase de
personas.

E1 aislamiento predisponia poco a la amistad, la
que se contrae de ordinario en calidad de intima

(1) En el capitulo que sigue se detalla la justicia arauncana.
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después de algin tiempo. Sin embargo, el trato “on-
tinuo podia inelinar al indio hacia una persona por
si misma o por los favores que podia dispensarle,
como sucedia ceon los prisioneros o espanoles que
entraban a la Araucania.

Los mapuches conservaron hasta hace poco mui
restrinjidas sus relaciones de amistad con la po-
blacion chilena; por lo comin, las mantenian con
algin vecino de sus tierras, con los comerciantes al
por menor del pueblo vecino i con el ajente de la
casa compradora de trigo. Un cacique de Tromen,
al noroeste de Temuco, informaba una vez al au-
tor que su mejor amigo espaiiol era el mayordomo
de una casa compradora de trigo establecida en esa
ciudad.

Amigo se decia en la lengua hueniii; amistad
entre dos, hueniithuen, i ser amigos, hueniitgun. La
amistad intima entre dos personas establecia un
parentesco social. Cuando un indijena queria con-
traerlo con otro, mandaba a su casa un huerquen
para consultarlo i fijarle un dia de reunién. Se-
guiase en el domicilio del invitante una fiesta es-
traordinaria, para la cual se compraba licor, se ma-
taban animales i se invitaba a los parientes. Llama-
base esta reunion conchotun. En la comida habia
cambio de discursos i el invitante partia el cora-
zon cocido de un animal, daba la mitad a su amigo
i se comia él la otra. Al ano retornaba el invitado
con una fiesta igual en todas sus partes (1).

Kl corazom simbolizaba una fuerza madjica i co--
mido asi en comiin producia en ambos sujetos «pa-

(1) Datos recojidos por el auntor en varias reduceciones. Ob-
tuvo los de altima fecha en Collimallin, al noroeste de Temuco.
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labras huenasy, es decir, acciones bien intenciona-
das.

; Cudnta distancia mediaba también entre la hos-
pitalidad indijena i la de los pueblos adelantados!
Todas las comunidades americanas, las desapareci-
das i las estacionadas en la etapa de la barbarie,
practicaron la hospitalidad, en intensidad i formas
diversas.

Es indudable que entre los araucanos debid li-
mitarse, a la llegada de los espanoles, solo a los gru-
pos familiares derivados de un mismo tronco 1 di-
latados en una o mas tribus.

Provenia del habito o deber social de las fami-
lias emparentadas de cederse reciprocamente ar-
mas, instrumentos i1 viveres i de ausiliarse en las
faenas periddicas de siembra, de pesca, construc-
cion de casa, ete. En esa época los indios viajaban
poco, rara vez se apartaban de sus zonas.

En las jeneraciones siguientes, cuando viajaban
mas por la adopeion del caballo i las necesidades
de la guerra, se estendié a todos los individuos de
la raza i a los estranjeros que por alguna circuns-
tancia escepeional entraban al territorio, como los
comerciantes. Hospedaban a las personas de cual-
quier orden de representacion i a las autoridades
por haberlos honrado con su visita.

Se ejercia mediante cierto formalismo a que es-
taba obligado el huésped: éste se detenia a la lle-
gada de la casa 1 no podia desmontarse ni penetrar
a ella sin el previo saludo con el jefe de la familia,
informaciones sobre su persona i procedencia i sin
la invitacién correspondiente. En el interior de la
habitacion se le recibia con agrado i las mujeres le
ponian delante, antes que otra cosa, un tiesto con
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agua 1 harina tostada. Las manifestaciones de bien-
venida 1 los preparativos tomaban mayor actividad
cuando se trataba de algin cacique.

El dueno de casa quedaba sentado al frente del
forastero, pariente o desconocido, i comenzaba en-
tre los dos el pentucun o ceremonia de saludo. Ha-
hlaba el recién llegado sobre las novedades 1iltimas
o va distantes de su tierra, i en esta relacion se
mezelaban jenealojias de familias 1 otros datos re-
ferentes a ellas; en seguida contaha las noticias que
habia venido recojiendo en las reducciones del ca-
mino. Contestaba el dueno de casa: decia el estado
de salud de los suyos i sus vecinos, ¢émo se halla-
ban sus siembras i las de los parientes, a los cuales
enumeraba entremezelando, asimismo, noticias so-
hre sus vidas. Semejante formalidad resultaba en
ocasiones demasiado larga, segin las novedades re-
cientes i los detalles que los interlocutores introdu-
cian en sus arengas (1). >

Por lo comun, el contenido de la hospitalidad se
reducia a los alimentos i al albergue. Lias mujeres
servian los guisos i licores disponibles al forastero,
al jefe de la familia i demas hombres; si era per-
sona de distineién, se mataba para él un animal,
i solia haber festejos i bailes. con mucho consumo
de licor. Nuneca solicitaban este hospedaje las mu-
jeres, con quienes no habrian podido llenarse las
formalidades usuales.

Tanto en la hospitalidad colectiva del grupo fa-
miliar como en la mas jeneral de todo el territorio,
obligaba la reciprocidad, i la omision de este deber

(1) Informes recojidos en las tribus del noroeste de Temnco.
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traia a menudo conflictos personales i hasta de fa-
milias.

El agasajo es una deuda. Martin Cayuleo, jefe de
una familia de Collimallin, cerca de Temuco, ha-
bia obsequiado mucho en una ocasiéon a un tal Ca-
yuqueo, de Imperial. Fué aquél un dia a ese pueblo
i se encontré con su conocido; Cayuqueo finjio no
conocerlo para evadir el gasto. Al correr de algu-
nos meses, se encontraron fuera del juzgado de Te-
muco. Cayuqueo fué a saludar a Cayuleo, pero és-
te no le dié la mano i lo traté de «bolsero», que no
pagaba las deudas de honor. Cayuqueo enteramen-
te corrido, no contesté una palabra 1 se retir6 del
grupo de mapuches (1). _

Entre los espanoles la hospitalidad era un sens
timiento superior de benevolencia, que revestia el
caracter de virtud preserita por la relijion, de amor
al projimo, i no de un deber social, interesado.

Tampoco fué la compasion entre los araucanos
un sentimiento bien desarrollado. No se represen-
taban de un modo sensible la desgracia i el dolor
ajenos. No conocian la caridad ni la piedad en la
forma de las sociedades ecivilizadas; cada familia
subvenia a las necesidades de sus miembros i nada
mas. Ignoraban los medios de aliviar a los que se
hallaban estraordinariamente hajo el peso de una
catastrofe local: nunca se vié que en una tribu se
organizaran cuadros ausiliadores para ir a socorrer
a otra donde hacia estragos una epidemia.

Hai igualmente mucha diferencia entre la con-
cepeion del pudor de una 1 otra raza; el de las co-

(1) Incidente referido al autor por un hijo de Cayuleo.
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munidades americanas no puede juzgdrse con el
criterio civilizado.

La desnudez no se consideraba como impudica
entre los aborijenes que la usaban por necesidad
climatérica o por costumbre. Un cronista decia de
las tribus del Orinoco: «Muchos misioneros han
llevado lienzo, especialmente a las mujeres para
alguna decencia; pero en vano, porque lo arrojan
al rio o lo esconden por no taparse, i reconvenidas
para que se cubran, responden: «No nos tapamos
porque nos da vergiienza» (1). Se creian andar
desnudas no pintindose el cuerpo o no encubrién-
dolo con una capa de aceite.

En todas las tribus desnudas de América no se
conceptuaba la desnudez como impudicia sino la
falta de pintura o tatuaje del cuerpo. Esta exhi-
bicién era un habito i, en consecuencia, no provo-
caba el deseo fisioléjico que proviene de la nove-
dad del espectaculo en los pueblos eultos, acostum-
brados a la mujer velada por el traje. :

En las colectividades civilizadas, como los espa-
noles de la conquista, el pudor traia su orijen de
ideas abstractas, como la virtud, belleza moral, cas-
tidad, ete. Revestia formas diferentes, desarrolla-
das i mas complejas que en las comunidades ame-
ricanas.

Como concepto abstracto, el pudor espaiiol re-
queria elementos intelectuales i el indijena estaba
reducido a usos i costumbres. El primero, como
concepto mui relativo, habia evolucionado de un

(1) Naciones del Orinoco por el padre Gumilla, tomo I, paj.
122.

Chile Prehispano,—T. II (12)
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modo lento, o mejor dicho, tardio; el otro estaba
en su periodo primario, en vias de formacion.

Entre los aborijenes como entre los civilizados,
el pudor era mas sentido por las mujeres que por
los hombres.

Los araucanos antiguos, aunque en menor esca-
la que otras poblaciones aborijenes del continente,
no estaban exentos de esta realidad desnuda, pues,
por falta de lana, su vestuario no aleanzaba a eu-
brirlos por completo; andaban a medio vestir, i
esta eircunstancia no merecia la reprobacion de los
mejor trajeados.

Entre los actos que no ofendian el pudor de los
araucanos, se contaba el de la excesiva libertad de
las mujeres celibatarias. Baiidbanse con frecuen-
cia en compania de los hombres i en las fiestas i
bailes se entregaban a uniones sexuales casi en pre-
sencia de los asistentes. El crouista Nunez de Pi-
neda i Bascunan trae en la relacién de su cautive-
rio noticias abundantes acerca de este particular.

Los caciques i otros individuos de cierta moto-
riedad tampoco guardaban el menor recato en sus
actos de intimidad sexual, sin ofender con ello el
pudor de nadie. En la reduccién de Collimallin,
cerca de Temuco, se recuerda todavia el ningiin re-
traimiento jenésico del cacique Cona. Atribuianlo
todos a una predisposicién natural del sujeto 1 no
a impulsos reprensibles, patoléjicos, segiin el tér-
mino civilizado, por haber comido el érgano repro-
ductor del hwillin (1).

E1 huillin ha sido i es todavia un animal que reu-

(1) Dato recojido por un joven mapuche entre los hijos de
Cono i comunicado al autor,
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ne para los indios un poder mdjico de primera
fuerza, aplicable inicamente a la reposicion de las
facultades jenésicas agotadas o al incremento de
las existentes. Dicen los mapuches que este roedor
se anrastra por el suelo cuando sale del agua i que es-
ta circunstancia da al 6rgano jenerador una resis-
tencia fuera de lo ordinario. E1 hombre puede cap-
tar esa virtud, sirviendo el 6rgano de intermediario
entre ¢él i el animal.

Las danzas lascivas, que reproducian la imajen
del acto de la jeneracion, no herian absolutamente
en nada las costumbres araucanas; solamente- al-
gunos individuos casados no consentian que las
presenciaran sus mujeres, no por sentimiento de
delicadeza, sino por celo con el danzante u otro de
los espectadores.

(fomo el pudor es un sentimiento que evolucio-
na i concuerda con el progreso mental de las socie-
dades, en los indijenas de ahora se halla lo sufi-
cientemente desarrollado para quedar mui avanza-
do de su indole rudimentaria de la antigiiedad.

En los pueblos en que la satisfaccion de la nece-
cidad sexual ha sido uno de los méviles mas apre-
miantes de la vida, se ha estimado mui poco o nada
la virjinidad. Entre los araucanos, cuyas necesida-
des sexuales han estado siempre mui desarrolladas
en los hombres de edad, fué corriente hasta los 1l-
timos tiempos esta indiferencia.

El mejor matrimonio para nuestros indijenas
era el que se efectuaba con mujer viuda o nina «de
buena familia», entendiéndose por tal la hija o des-
cendiente del cacique, o bien de un hombre enri-
quecido, colocado por esta circunstancia en la cate-
goria de #lmen. Preferfase la viuda por cuanto
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aportaba a la sociedad eonyugal tierra o animales
i a falta de éstos, mayor practica i esfuerzo en las
tareas que las costumbres le asignaban.

Las madres no tomaban las precauciones usua-
les en las sociedades eultas para protejer la casti-
dad de las jévenes. A menudo sus consejos se redu-
cian a estos encargos: «Tengan cuidado con los
hombres en los agarraderos de agua i no tomen el
licor que les sirvan cuando se han dado vuelta pa-
ra echarles algo».

En los sitios no distantes de la casa donde las ni-
fias iban a busear agua, se escondian los mozos
araucanos para tomarlas por sorpresa o por acuer-
do comiin (1).

A causa de no ser tabuada la mujer antes del ma-
trimonio (interdicta) i de su precocidad sexual,
que comienza a veces a los 13 anos, seguramente
que el indijena ereia en cierta igualdad en el esta-
do virjinal del otro sexo. Preguntado un dia un
mapuche de esperiencia acerca de este particular
por el que esto eseribe, contestd sin vacilar: «To-
das las mujeres son iguales».

Hoi se ha despertado entre los mapuches un sen-
tido més claro sobre el valor moral i fisioléjico de
la castidad en la mujer.

La venganza fué una pasion que preocupéd siem-
pre a los araucanos. En periodos anteriores a la
conquista espafiola i en los més inmediatos que le
siguieron, la opinién pthblica consideraba la ven-
ganza como un deber ineludible,

(1) Estas noticias han sido comunicadas al autor en va-
rias redueciones i por muchos jévenes mapuches. Mas o menos
concuerdan con las que suelen dar los cronistas a este respecto.
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A continuacion de ese tiempo la venganza se ate-
nuo, se limité a los erimenes i delitos no pagados,
como muertes, heridas, robos, adulterios, violacio-
nes, ete. in tal caso revestia el cardcter de justicia
mas que de venganza.

No se estingnio hasta mui tarde en enanto al sa-
crificio de los prisioneros de guerra. Hasta el si-
glo X'VIIL se hallaba atn vijente la. prictica de
matar a los cautivos con un ceremonial bastante
cruel, en el eual entraba la succién de la sangre del
corazon, que hacian los caciques para aumentar su
valor incorporandose por este intermedio méajico
las facultades guerreras de los enemigos. Esta cos-
fumbre era un resto del canibalismo guerrero pri-
mitivo.

En una sociedad comunista como la araucana
antigua, donde nadie tenia un derecho personal que
pasara de lo infimo i donde el individuo estaba ab-
sorbido por el todo, la venganza de los agravios,
cuando el ofensor pertenecia a otra seeccion, debia
ser colectiva, acordada 1 ejecutada por la unidad
familiar ofendida i ausiliada por las ofras agru-
peiones.

-En la actualidad la venganza individual ha de-
saparecido en sus manifestaciones antiguas; las in-
jurias de palabras i las calumnias provocan nada
mas que enojos; las de otra clase son puesta en
conocimiento del protector o de la justicia ordi-
naria.

El orgullo de los araucanos, antiguos especial-
mente, como en todas las sociedades aborijenes
americanas, rayaba en una especie de megaloma-
nia; este egocentralismo o exajeracion del senti-
miento de la personalidad, no era una execitacion
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mérbida sino un resultado del desarrollo mental in-
cipiente, una fatuidad, que se esteriorizaba en los
vestidos, adornos, en la ostentacién de las fiestas i
de las ceremonias familiares, en el valor guerrero
i el afin de hacer cautivos, en los juegos i todas las
manifestaciones de la vida publica i privada.

La venganza de los araucanos se apartaba mu-
cho de la noecién espatiola a la fecha de la conquis-
ta. Los primeros la sentian como una necesidad co-
lectiva o como una regla social, que podia atenuar-
se, convertirse en sistema de lucro, pero nunca per-
der este cardcter distintivo. Entre los segundos la
venganza existia unicamente como nocién juridica,
es decir, como idea abstracta o metafisica consigna-
da en los eddigos de la naecién. Se practicaba indi-
vidualmente, como en todos los paises civilizados,
pero su ejecucion importaba, por cierto, una res-
ponsabilidad como cualquier otro acto justiciable.
No menor distancia existia entre el orgullo de las
dos razas. En los espanoles del siglo X'VI habia to-
mado las proporciones de un delirio de grandeza
nacional i no limitado a individuos o a castas. Te-
nia su manifestacion principal en el afin nobilia-
rio con su exuberancia de escudos, emblemas i bla-
sones, aspiracion obsesionante de todos; en el sen-
timiento del honor exajerado i de los principios ca-
ballereseos, en la profesion esencial de las armas,
valor indomable i en el culto a la mujer.

El orgullo araucano se manifestaba mas restrin-
jido a los caciques, a los hombres de autoridad i
mas esclusivos a las cosas esternas, al traje, a los
adornos, pinturas- del rostro, fanfarronadas con-
tra el enemigo, desafios singulares, anhelos de ha-
cer cautivos e impresionar a los asistentes de una
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reunién por la abundancia de provisiones i detalles
formalistas.

La literatura de una raza da la medida exacta de
su estado morai i de su caracter. Lia literatura oral
de los araucanos espresa por medios mui simples,
rudos i sin pulimentos las imédjenes i los sentimien-
tos de que vive la sociedad; trasparenta mui bien
su mentalidad. '

En los cuentos aparecen los animales dotados de
las mismas cualidades del araucano: la astucia de-
sempefia un papel preponderante; el robo al des-
conocido, la vanidad ilimitada del indio, el amor
instintivo, el desprecio por la mujer, aparecen tam-
hién en tales relatos.

Los espiritus superiores se hallan dominados por
las mismas pasiones humanas i no se preocupan ab-
solutamente del valor moral de- sus encargos. En
los cuentos miticos resaltan el terror en que vive
la colectividad i la atmoésfera de lo misterioso, de
lo majico, que saturan el ambiente social. Los mi-
tos sanguinarios simbolizan la primitiva antropo-
fajia.

En las canciones ¢ prosa ritmica se nota la sim-
plicidad del sentimiento i su distancia de las abs-
tracciones que revisten un sello mas elevado: en la
forma son casi pueriles i llenas de frases repeti-
das.

La rama de psicolojia que trata de los caracteres
(la etolojia) esplica facilmente el que corresponde
a los individuos, aislados o en grupos, tomando co-
mo base, en lugar de las facultades intelectuales,
los sentimientos, las emociones i las tendencias
que predominan en ellos, o sea, todo lo que constitu-
ve la vida afectiva.
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Los sentimientos son, por consiguiente, el mejor
guia para determinar los rasgos salientes del ea-
racter de las colectividades indijenas.

Algunos elementos afectivos pueden crecer en
intensidad i tender otros a debilitarse 1 desapare-
cer, pero la evolucién del sentimiento esta estrecha-
mente ligada al progreso de la intelijencia.

El araucano, como perteneciente al tipo motor,
dirijia su actividad diaria al cultivo i desarrollo
del sentido muscular. Manifestiabase, por lo tanto,
sumamente dedieado a las operaciones de ajilidad,
destreza i otras que abarcaban mucha variedad de
movimientos. Llegé a ser por esto gran caballista,
jugador de pelota i de chueca, bogador, hondero,
lancero, andador, corredor i secundariamente dan-
zante.

A esta disposicion musenlar hai que atribuir la
facilidad tan desarrollada del araucano para imi-
tar los movimientos de los demds, sea de los pro-
pios individuos de su raza, sea de los estranos, lo
que ha dado mucha fijeza i uniformidad a los ae-
tos ceremoniales, a los juegos de fuerza i ajilidad.
a las ocupaciones domésticas 1 formulismo social.

Relacionada con el tipo motor del araucano de-
be estar, acaso, otra marca relevante de su carae-
ter, la astucia antigua aplicada a la guerra i con-
sistente en armar trampas, hacer embosecadas, si-
mular retiradas i huir de manera que se acortara
¢l espacio i el enemigo no le diera alcance. Sin du-
da que el indio almacenaba en su memoria especial
muchas imAjenes de las costumbres de los anima-
les i peripecias de la caza.

Dada la organizaciéon mental del araucano, los
sentimientos sujeridos de la intelectualidad se ma-
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nitestaban deficientes, casi nulos. Impotente para
confraer el habito de las abstracciones i las jene-
‘ralizaciones, su espiritu tomaba un jiro a lo esen-
cialmente objetivo. La distancia de las sociedades
barbaras de América a lo abstracto, constituia un
estigma jeneral. _

Ira, pues, inepto el indio antiguo para conee-
bir conceptos demasiado complejos; sus relaciones
no salian del limite de lo simple i de lo practico,
Ifalto de representaciones intelectuales, imajen o
idea, el rejistro de los sentimientos que formaban
su caracter, fuera de los que se orijinaban de su
disposicion motriz, aparecian escasos i de ordina-
rio negativos.

Era impulsivo i por lo comin no mediaba un
espacio apreciable del tiempo entre la impresion i
la ejecucion, porque el sujeto no tenia el habito de
deliberar sus actos; solian quedar éstos sin con-
cluirse por suspenderse su realizacién. Provenia
de aqui la volubilidad caracteristica del indijena.

- Lia impresionabilidad rapida favoreeia la perpe-
tracion de actos violentos, de impulsion refleja,
de los que se llaman erimenes en los paises civili-
zados. '

Pero esta volubilidad de espiritu no imprimia a
su caracter un sello habitual de turbulencia, lijere-
za, espansion, de algo semejante a la alegria. Al
contrario, lo sobresaliente, lo caracteristico en él
era la firialdad, el aspecto taciturno de su ser, la pla<
cidez, la indiferencia irreductibles. -

En este modo de ser tan reconcentrado, influian,
gsin duda, ciertos sentimientos deprimentes, como
el temor constante de una agresién, la obsesion de
los maleficios i el terror a los espiritus perversos,
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o] estado moérbido de las razas nostaljicas, que re-
cuerdan una grandeza pasada i se sienten amena-
zadas en sus tierras, en sus familias i practicas tra-
dicionales, en todo lo mas caro de su existencia.

Otro rasgo del cardcter araucano fué su apatia
o falta de actividad util. Trabajaba poco, lo nece-
sario para vivir solamente. La constitucion de la
familia favorecia esta predisposiciéon de su natu-
raleza, pues existia la cooperacion de unas a otras
en una misma comunidad para las faenas de su
agricultura incipiente, las de construccién de vi-
viendas, preparacién de reuniones, ete. Sélo al pre-
sente ha desaparecido esta unidad cooperativa i
los duefios de siembras i cosechas pagan a sus tra-’
bajadores, por lo comun chilenos, cuando no alecan-
zan los brazos de la casa. :

Tampoco se dedicaban al comercio ni menos a la
industria. En los dltimos afios de la Araueania in-
dependiente practicaron el trueque de animales 1
especies en los fuertes de la linea de la frontera.
Algunos mercaderes chilenos entraban también «a
la tierra» i cambiaban jéneros, baratijas i licor por
animales 1 articulos de factura indijena, en espe-
cial tejidos de lana.

La industria no pasaba de ser doméstica, some-
tida siempre a la rutina. El espiritu de innovacién
no cabia en los habhitos tradicionales, que lo erista-
lizaba todo, ritos, instituciones i costumbres fa-
miliares. El comercio i la industria requieren, ade-
mas, cualidades bien marcadas de actividad inteli-
Jente, orden i economia, que no poseian los indios
de entonces.

Hasta afios recientes, los indios no salian de sus
lugares natales para ir en busca de trabajo, i euan-
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do lo hacian por escepecién, regresaban en el tras-
curso de algunas semanas.

La aceion sostenida en las ocupaciones i la ini-
ciativa de las razas adelantadas, no se eonforma-
ban con su estado psicoldjico.

La estrechez de su enerjia voluntaria, favoreecio
la. preponderancia de la raza dominadora.

Eran desconfiados, i en cada individuo que no
estaba ligado a ellos por los vinculos del parentesco
o de la amistad, particularmente espafioles, veian
un enemigo o por lo menos un peligro; podia ser
alguien que deseaba perjudicar a la familia, apo-
derarse de algun secreto o bien ejecutar actos de
brujeria. Con todo, la espresién de las emociones
no salia a la cara; manifestaban un notable impe-
rio sobre si en presencia de los estranjeros i sus
rasgos inmoviles parecian reflejar una indiferen-
cia verdadera. Ninguna excitacion animaba esa fi-
sonomia de cariatide; pero bajo esa calma aparen-
te solian ajitarse odios mui hondos, rencores amar-
gos 1 deseos de venganzas.

Esta desconfianza por los estrainos se debia en
parte al temor de la accion majica de los demas i,
como consecuencia, se jeneraba de ella la astucia
del indio para .defenderse de unos i ejercer pre-
sion sobre otros, para la lucha de la existencia in-
dividual i colectiva.

Los araucanos fueron fatalistas en todas las eta-
pas de su civilizacion. Las desgracias sucedian por-
que habia voluntades ocultas 1 poderosas que las
orijinaban; de algunas podian precaverse i de
otras, detener su curso mediante los ritos majicos,
que ponian en comunicacion a los hombres con los
espiritus benefactores. Soportaban, pues, con cal-
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ma imperturbable los golpes més erueles del desti-
no. como la muerte de los deudos, las inundaciones,
epidemias, pérdidas de las cosechas, robos de los
animales. Insensibles a sus propias desgracias, te-
nian que serlo igualmente ante las ajenas.

Era que entraban también en la formacion de
su cardcter los dos elementos que particularizaban
su mentalidad, su 16jica espeeial i su propension a
lo portentoso. Faltos de sentido eritico, la facultad
de comparar i juzgar aparecia encerrada en un
civeulo estrecho, vacilante i fija al acaso; la nocién
de la relacion invariable entre la causa i el efecto
no estaba atin bien desenvuelta en ellos, 1 por lo
tanto, carecian de la perspicacia necesaria para es-
plicarse con exactitud los sucesos fatales que afli-
jlan su existencia.

El indijena nuestro era un sensitivo i su psico-
lojia contenia una parte emocional mas que intelec-
tual; en este caso el sujeto no procedia por 16jica
sino por impulsion. De aqui su tendencia excesiva
a creer i, por consiguiente, el mecanismo majico,
el impenetrable misterio que envolvia su vida, el
miedo, el terror a los poderes ultrahumanos, que
pesaban sobre su mentalidad como un traumatismo
psiquico. s

2ara trazar en sus lineas jenerales la jénesis del
caracter araucano de los antiguos, hai que agregar
a los rasgos precedentes, los ya mencionados en el
andlisis de su mentalidad, tales como su sensibili-
dad, su imprevisién, amor al juego i su erueldad.

La inclinacion del indio a la bebida de licores em-
briangantes, sefiala otro de los signos mui mareados
del caracter araucano. Poseia una gran capacidad
injestiva de licor, i las reuniones en que se bebia
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en abundancia, constituian su mayor felicidad, por
cuanto le proporcionaban el placer tan agrada-
“ble de la embriaguez. El indio juzgaba la liberali-
dad del invitante a una fiesta por la cantidad de
licor que habia ofrecido.

De las substancias azucaradas i de algunas que
contenian almiddon, sacaban sus bebidas fermenta-
das; unas producian la embriaguez i otras, sola-
mente un perturbacion agradable de los centros
nerviosos.

La bebida tipica de los araucanos fué la que ha-
cian del maiz, importada a Chile con este cereal
por los incas. Todavia la usan con el nomhre anti-
guo de mudar i cuando esta fuerte, con el de muska.

Cuando llegaron los espafioles al territorio de
Arauco, fabricaban chicha de las frutas azucara-
das i de las féculas siguientes:

. Frutilla, Fragaria chilensis.

Murtilla, Ugni Molinae.
- Queule, Gomortega nitida.

Boldo, Peumus holdus.

Pifion, Araucania imbricata.

Quinoa, Chenododium sp.

Mitio, mifio, Rubus radicans.

Quilo, Muehlenbeckia chilensis.

Chauras, Pernettya sp. i Gaultheria sp.
Maqui, Aristotelia Maqui.

Molle, Lithraea Molle.

(lalafate, Berberis buxifolia.

Luma, Myrtus Luma. \
Pinatra, dihuenie o llaullau, Cittaria Darcerini.
Lingue, Persea ingue.
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Huingan (licor espirituoso), Duvana dependens.

Agregd después de la conquista espanola a las -
plantas de frutos duleces para bebidas fermenta-
hles, el manzano, que se adapté mui bien al clima
i erecié en hosques silvestres no estinguidos del to-
do hasta hoi.

La vid concluy6 con la fabricacion del licor de
casi todas estas substaneias, con eseepeion del maiz,
El vino de los espafioles se introdujo en grandes
cantidades al territorio desde el siglo XVI hasta
la independencia; desde esta época hasta la pacifi-
cacion de la Araueania, se acrecento la del aguar-
diente.

La embriaguez de los araucanos se verificaba
por grupos, rara vez individualmente; las ideas de-
lirantes del alecoholismo se desarrollaban prineipal-
mente en el sentido de los mitos que aterraban, co-
mo el witranalwue, aparecido, que se alimentaba
de carne humana; el anchimallen, fuego volante
que mataba.

La instalacion de las destilerias en la frontera
aumenté el consumo del aleohol que hacian los in-
dios desde tiempo atras.

Después del enunciado rapido de los datos, seria
superficial hacer un estudio comparativo entre la
literatura i el cardeter de los espafioles i de los
araucanos; no cabe en realidad punto de compara-
cion entre categorias 16jicas i de .sensibilidad tan
diferentes. Lo que puede hacerse es una distineion
psicolojica al través de la producciom literaria de
los araucanos.

La espresion ritmieca de las canciones, revela una
pobreza de imajinacién que estd en armonia con la
deficiencia de esta misma facultad en el indio. Con-
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trasta semejante caracteristica con la exuberan-
cia de la imajinacion creadora de los espafioles.

En la literatura oral del araucano sobresale, se
destaca, el ecuento como Winico jénero narrativo. Su
finalidad tiene un valor utilitario, intimamente re-
lacionado con los héabitos colectivos; es la manera
de salir bien en los trances de la vida, o el arte de
desenvolver cualidades guerreras, obtener buen
éxito en la empresa de la caza, de la pesca, juegos
atléticos 1 de azar, en las faenas agricolas i domés-
ticas, aventuras amorosas, etec. Moralizan al modo
indijena i ponen de relieve la importancia vital de
la fuerza i de la astucia, propias de los pueblos mo-
tores de las civilizaciones medias.

Carecen estos relatos araucanos de la intencion
de divertir, de placer, i si la tienen, serd en minimo
grado;ese fin exije el desenvolvimiento intelectual
de las razas evolucionadas.

A la inversa de la literatura oral de los indijenas,
en la de los pueblos evolucionados esta el fin de di-
vertir, de placer, sobre el valor utilitario, i esta eir-
cunstancia se debe indudablemente a la diferencia
tan honda de la mentalidad de las dos razas.

Al estado mental del indio deben atribuirse, asi-
mismo, ciertas limitaciones del caracter i la volun-
tad. La sensacion presente ocupaba todo el campo
de la conciencia estrecha del araucano antiguo; no
concebia otro ideal que la felicidad inmediatamente
realizable ; quedaba mui poco lugar para el porve-
nir.

En cambio, la vida psicoléjica del espanol, desde
el siglo XVI para adelante, estaba directamente
orientada hacia el porvenir. La ambicién de gloria,
de futuros triunfos, la fe relijiosa que espera una



recompensa eterna, el sentimiento mondrquico, el
entusiasmo humanitario, arrastraban al peninsu-
lar hacia una vida mas activa, rapida e intensa.

Sin embargo, la mentalidad del indio no perma-
neeia fija; iba esperimentando modificaciones en
el trascurso del tiempo. Se establece una distineion
mas clara i permanente entre los seres 1 objetos sa-
grados i los profanos. El sentido de lo misterioso
pierde en estension i gana el de lo objetivo. Las re-
presentaciones colectivas sobre los objetos i seres,
animales, astros, arboles, ete., entran a un proceso
que las lleva a la formacion de conceptos, bien que
todavia embrionarios. Los elementos intelectuales
van tomando cuerpo en detrimento de los emocio-
nales, que no desempenan como antes un rol pre-
ponderante. Los fenémenos naturales, como true-
nos, lluvia, aerolitos, temblores, huracanes, si no
eran bien esplicados, se temian menos.

Gana la mentalidad del indio en particular en el
desarrollo de la esperiencia, la cual no permanece,
como en periodos anteriores, incompatible al exa-
men, a la contradiecion; se forma, se agranda.

En una palabra, el mundo de lo misterioso, de lo
temible i supernatural se ha reducido sin estinguir-
se. Va formandose asi una sociedad modificada,
con representaciones nuevas.

Pero esta modificacion de mentalidad no se ope-
ra de un modo uniforme, continuo i preciso, como
se realiza un progreso. Aunque ha conseguido as-
cender a una mejor aptitud para reecibir las ense-
nanzas de la esperiencia, retiene todavia una por-
¢ion no insignificante de elementos misteriosos i
de la I6jica primitiva en casi todas las representa-
ciones,
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- Los nuevos conceptos formados, abstractos 1 je-
nerales, sobre los seres i los objetos, quedan impreg-
nados de un residuo de la mentalidad de épocas an-
teriores. Los conceptos libres de toda influencia an-
tigua, no se forman ni en las sociedades de mas alto
nivel de civilizacion. La mentalidad inculta, sobre
todo, se va despojando de un modo demasiado len-
to de sus componentes esenciales i siguiendo un
perfecto paralelismo con el progreso adquirido.

La formacion léjica es el resultado de muchas
jeneraciones, i en algunas sociedades barbaras de
media civilizacion, de América, se estaciona, se fi-
ja, cuando no ha sido activa la comunicaciéon con
otras mas adelantadas.

Los araucanos podran, sin duda, alcanzar for-
mas de actividad mental que se acerquen a las nues-
tras, pero nunca llegaran a una igualdad completa.
Se habla del promedio i no de las escepciones; es
evidente que mas proximas quedaran las del suje-
to salido de su medio i reconstruido por la educa-
ciom en la 16jica de la raza superior.

Ahora mismo se nota entre los araucanos un ves-
tijio o residuo de su mentalidad antigua en el fon-
do de sus representaciones arcaicas acerca de las
enfermedades, la muerte, los espiritus, el parentes-
co, los suenos, la produccion de la lluvia, la fuerza
majica de muchos objetos, ete. (1).

Un verdadero abismo separa, pues, a la mentali-
dad de las dos razas antagonicas en sus nmltiples
aspectos de la intelijencia, de la moral, del senti-
miento i la politica. No obstante, eseritores anti-

(1) Investigaciones del autor en estos fltimos anos.

Chile Prehispano.—T. II (13)
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guos i modernos, poetas i viajeros, las hacen apa-
recer andlogas en sus manifestaciones intelectuales
i afectivas. Semejantes aberraciones, sentenciosa 1
majistralmente formuladas, se rechazan hoi en ab-
soluto en la sociolojia etnografica.

Hasta el factor de la raza ahonda esta diferencia.



CAPITULO XVII

Organizacion de la justicia

Tipo de la justicia araucana.—EIl falién i la venganza.
Los caciques como jueces.—Los asesores de los ca-
ciques.—ELos hechos criminales enfre los araucanos.
El robo.—EIl adulterio.—La brujeria.—EIl homicidio.—
Las heridas.—Los dafos menores.—El aborto i el in-
fanticidio.—La violacion i la seduccion:—La bestiali-
dad.— La pederastia. — La difamacién.-—- Estafa.—Dip-
somania.

Correspondia el tipo de la justicia araucana al
de las sociedades cuya civilizacién no ha salido atin
de los grados medio o superior de la barbarie.

Segtin los antecedentes historicos, en esta raza,
como en casi todas las americanas, no existio la jus-
ticia publica, con el mecanismo de tribunales, jue-
ces i fallos que constituyen un sistema, parte del
conjunto de poderes que regulan i dirijen la vida
social. Era en una forma rudimentaria que no al-
canzo6 a salir del estrecho radio de la defensa i uti-
lidad de una aglomeracién consanguinea.
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Esta funcion judicial limitada e inconsciente se
mdnlfehfabd en concordancia con la mentalidad es-
tacionaria del indijena, cerrada a todas las distin-
ciones que son el fruto de la esperiencia i de la 16-
jica evolucionadas. Asi, los araucanos carecian de
la nocién clara del delito; sélo concebian el datfio
que se causaba a una o varias personas, sin alean-
ce coercitivo alguno. Cuando reprimian algin aten-
tado, no lo hacian para correjir sino para vengarse
del ofensor u obligarlo a pagar el })E’l‘]ul(‘l{) no pe-
saba sobre los delincuentes ningin estigma deni-
grante.

No distinguian tampoco lo civil de lo eriminal:

todos los litijios que surjian entre ellos quedaban
encerrados en el marco de las lesiones que los in-
dividuos reciblan en sus personas o en sus bienes.
Esta amalgama de los dos conceptos 1 la falta de
industria de division en el frabajo, estension en el
comercio, reducido al trueque de especies, no daban
lugar a la funcion de -contratar, que’ jenera los li-
“tijios civiles. Tampoco existian otros actos de ju-
risdiceion voluntaria que orijinan diverjencias fre-
cuentes de intereses: los testamentos, que s6lo otor-
gaban los padres de familia en sus lechos de enfer-
mos antes de morir; las donaciones hechas por los
mismos i limitadas a vestuario, adornos i animales;
los préstamos, que no podian efectuarse en agru-
paciones comunistas, en las cuales la propiedad del
suelo 1 de las cosas era de todos.

En conformidad a este sencillo eriterio de consi-
“derar los atentados contra la propiedad i las perso-
nas como dano unicamente, la reparaciéon incumbia
a las victimas i sus consanguineos. La represalia se
tomaba, ya por las vias de hecho, ya por las indem-
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nizaciones que senalaban las.tarifas tradicionales.

No entraba en nada el interés del territorio en-
tero; pues en este pueblo no habia, como en otros,
delitos de indole relijiosa, hurto de cosas ptblicas
o sagradas 1 traicién a la patria. Existia el tabi o
prohibicién de muchas cosas o actos, pero limitado
a la comunidad.

Como en la jeneralidad de las colectividades no
adelantadas, entre los araucanos la justicia repo-
saba en el talion, cruel i estricto en la época primi-
tiva i atenuado en las posteriores por el interés
mercantil del resarcimiento por los danos recibidos.

Exajerada entre nuestros aborijenes la constitu-
cion patriarcal, el jefe de la familia o del clan re-
concentraba necesariamente en si la totalidad de las
facultades, a la manera de un pequeno potentado
o dictador. Disponia de las vidas o bienes de los
consanguineos, decidia los ataques, contrataba las
alianzas 1 desterraba. En este cimulo de poderes sin
control, era 16jico que entrase el de justiciero de los
grupos emparentados. _

Dada la indole de las contiendas entre partes, mais
disputas acerca de la valorizacion del detrimento
que de investigacion de los hechos, 1 la circunstancia
que el jefe delegaba la facultad de juzgar i fallar
en un perito de su confianza, resultaba la justicia
meramente arbitral i doméstica, que actuaba sobre
el conglomerado de parientes 1 nada mas. En ocasio-
nes los estranos recurrian también a un cacique para
que resolviera sus contiendas, pero solo en calidad
de arbitro, de consejero, cuyas resoluciones se res-
petaban o se rechazaban a voluntad de los concu-
rrentes. En este caso el jefe daba a la parte perju-
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dicada el consejo de que se hiciera pagar por la fuer-
za (1). :

El cacique justiciero o el arbitro que lo subroga-
ha, se atenian en sus decisiones a las costumbres
tradicionales o al derecho consuetudinario, que
conservaban en la memoria los ancianos i1 los es-
pertos en esta clase de aptitudes. El dereche tradi-
cional reglamentaba las venganzas o los valores por
lesiones corporales o muertes i las equivalencias
por robos, adulterios, violaciones 1 brujerias.

Tenian en globo estos acuerdos de las jeneracio-
‘nes pretéritas la denominacion de admapu, cos-
tumbre de la tierra. El jesuita Gomez de Vidau-
rre, cronista de la primera mitad del siglo X'VIII,
hace referencia a este conjunto de disposiciones
en los términos que siguen: «El codigo de sus le-
ves, que se llama admapu, no es otra cosa sino los
primeros usos o las tdcitas convencionales que se
han establecido entre ellos, i por consiguiente, no
pueden menos de ser mui viciosas i en muchas cosas
mui mal entendidas» (2).

La organizacién i administracion de la justicia
araucana, segin los datos espuestos, estaba consti-
tuida de un modo mui sencillo: el talion familiar e
individual 1 la autoridad del jefe para juzgar. Ha-
bia si dos justicias que coexistian sin estorbarse, la
primitiva o de la venganza de la comunidad, que
se perpetuo hasta fines de la Araucania libre con
el procedimiento del malén o agresion armada, i
la del jefe, circunserita a la parentela i menos an-

(1) Dato comunicado al autor por algunos indijenas.
(2) Historia jeogrifica, natural i civil del reino de Chile,
tomo I, paj. 324,
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tigua que la otra, sobre todo en sus aplicaciones ar-
bitrales de los indijenas de otras comunidades que
la solicitaban.

La costumbre del talion en las tribus de Arauco
se pierde en la noche de los tiempos. No cabe duda
de que al arribo de los conquistadores peninsulares
se hallaba en pleno vigor, si se toman en cuenta al-
gunos pasajes o frases alusivas a esta regla consue-
tudinaria que deslizaron los primeros cronistas.

Los del siglo XVII estampan ya en sus crénicas
noticias coneretas acerca del talion. El noticioso
historiador jesuita Diego de Rosales, deja com-
prender que se aplicaba hasta en las rifias frecuen-
tes 1 de escasa trascendencia de los individuos; tal
seria la jeneralizacion de su uso. Va aqui una cita
a este respecto.

«Quando pelean dos solos en las borracheras o
en sus juegos es cosa graciosa el verlos, porque si
el uno comienza primero a dar al otro de puna-
das, se esta quedo sin resistirle ni repararlas, ni
cubrir el rostro, antes le esta diziendo: dame, dame
mas. I en cansandose el otro de darle, le dice: ; tie-
nes mas que darme? miralo bien, dame mas. I si
dize que no tiene mas que darle, se escupe las ma-
nos el que ha recibido i se las refriega mui bien, i
luego le da de punetes hasta que se harta i le llena
las medidas sin que ¢l otro se defienda, ni le huya
el rostro, ni se quexe por mas que le dé. I son tan
harbaros que atin con los cuchillos suelen tener este
mismo modo de pelear, que en aviendo dado el uno
al otro las punaladas que ha querido i sufridolas sin
menear pie ni mano le dize: ; tienes mas que dar?
i en diziendo nd, se levanta, i chorreando sangre
como .estd, le pide el cuchillo con que le ha dado

\
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quantas heridas ha querido, i le dize: pues recibe
ti ahora, 1 le da otras tantas punaladas o las que
le parece, i con esto se acaba la pelea i se va a curar
cada uno» (1).

Los 1éxicos antiguos lo definian asi: «Thavlonco,
chavloneo, la pena del talion, de cabeza por cabeza
o de tanto por tanto; thavionco, pagarla». Viene de
trav «correspondencia o retorno» i de lonco cabe-
za (2).

Aceptando el testimonio del jesuita Molina, en el
siglo XVIII no habia desaparecido por completo
la practica del desquite o devolucion igual de golpe
por golpe, miembro por miemhro, bien que restrin-
jida a las ofensas individuales que no importaban
danios de gravedad. «Los otros atentados menores
se castigaban con la pena del talion, la cual entre
ellos estd mui en uso, bajo el nombre de travion-
co» (3).

En las épocas primitivas, el mayor florecimiento
del talion guardaba estrecha conformidad con la
estructura mental de las colectividades aborijenes.
El instinto reflejo o automatico de la defensa in-
mediata tuvo que manifestarse necesariamente mas
desarrollado en ese entonces; porque la impresio-
nabilidad de los individuos era rapida, subita, es-
tallaba al recibir la ofensa como una porcion de pél-
vora en contacto con el fuego. El hombre inciviliza-
do, particularmente el primtivo, carece del control
que refrena el instinto reflejo i se siente arrastrado
a la perpetracion de actos violentos, a devolver en
el acto herida por herida, muerte por muerte.

(1) Historia de Chile, tomo I, paj. 134.

(2) Febrés, Calepino chileno-hispano.

(3) Compendio de Historia Cual, paj. 154,
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La accion refleja del talion se transforma en ins-
tinto de venganza cuando aquélla mo se verifica
exactamente iceuando en el alma barbara han pene-
trado los primeros destellos de ideas 1 sentimientos
mejores.

La venganza se efectuaba de ordinario a plazos
cortos, aunque por razones de conveniencia o de te-
mor se diferia a veces en espera de una oportuni-
dad propicia.

K jecutabase individual o colectivamente. La ofen-
sa que se inferia a un miembro de la familia afecta-
ba a todos los consanguineos 1 de ella se hacia tam-
bién responsable a la comunidad del vietimario, pues
en defecto de éste, la venganza caia sobre sus pa-
rientes. La solidaridad entre el victimario i su pa-
rentela, entre la victima i sus deudos, era la regla
tradicional 1, por lo tanto, ineludible.

El olvido de vengarse constituia una cobardia i
una vergiienza que nadie queria soportar. Tampo-
co se queria afrontar el peligro del enojo que el es-
piritu del muerto esperimentaba con esta neglijen-
cla.

La venganza individual se practicaba ordinaria-
mente con una refinada crueldad: el ajente heria
con la misma arma que habia empleado el ofensor
i en el mismo punto del cuerpo en que éste asesto
el golpe cuando podia hacerlo. La represalia colec-
tiva no se ejercitaba con esta minuciosidad, por
cuanto se realizaba de un modo tumultuoso, con mas
frecuencia en las reuniones sociales o de guerra,
en las que se haeia un gran consumo de bebidas em-
briagantes (1).

(1) Noticias recojidas por el autor.
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B] mismo historiador jesuita del siglo XVII que
venimos citando, apunta a este proposito la infor-
macion que sigue: «I estas peleas son de ordina-
rio en las borracheras, después de haber comido 1
bebido juntos, que con el calor de la bebida se les
enciende la sangre, se les avivan las especies de los
agravios i se les execita la colera, i sale cuestion de
los brindis, i de la embriaguez nacen los pleitos i
se orijina la venganza, i sobre los hurtos, sobre los
adulterios, sobre los hechizos i las muertes pasadas,
toman las lanzas i se acometen tan furiosos como
desatentados, 1 de alli se matan unos a otros, 1 en
acabandose el furor de la bebida no se acuerdan
mais de lo que pasd, ni tienen desafios ni duelos.
I las muertes que alli se han hecho las componen
entre si pagando a las partesy (1).

El principio de la responsabilidad colectiva, per-
manecio en vijencia en las tribus araucanas hasta
la fecha en que las armas de nuestro ejéreito pu-
sieron fin a la autonomia que habian mantenido
por tan largo espacio de tiempo (1882).

Esta pasion de la venganza, que tan hondamente
arraiga en el alma de las colectividades de un grado
inferior de cultura, se mantenia como hereditaria
cuando no alcanzaba una satisfaceiéon a corto plazo.
Los detalles de la ofensa o del dano se transmitian
de padre a hijo, i asi se mantenia latente el odio
feroz de las agrupaciones entre si. Una familia da-
naba en sus intereses o en alguno de sus deudos
principales, cunando =ola no podia ejecutar la ven-
ganza, esperaba pacientemente i pactaba alianza
con otra que recibia con posterioridad algin perjui-

(1) Rosaves, Historia, paj. 133.
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cio de la que a ella también la habia ofendido. Esta
venganza postergada contribuia a mantener el es-
tado de perpetuas discordias i agresiones armadas
en que vivieron las tribus araucanas.

Los choques a mano armada de familia a familia
o de clan a clan por perjuicios no indemnizados, es-
tablecian entre los araucanos una especie de com-
bate judiecial, concebido i practicado como un me-
dio regular de procedimiento. La lengua lo domi-
naba malén o malocan.

Kl incremento de la agricultura i de la ganade-
ria, el mayor cambio de especies entre las distintas
comunidades, el comercio mutuamente tolerado en-
tre las tribus sometidas con los fuertes 1 poblacio-
nes de la frontera i las del interior con los merca-
deres que lograban penetrar hasta ellas, contribu-
yeron, creando nuevas necesidades a los indijenas,
a que las consideraciones utilitarias se sobrepusie-
ran a la sed de venganza que habia sido la norma
ordinaria. La esperiencia les iba ensenando que una
compensacion en animales i en objetos beneficia-
ba positivamente a la familia i que la venganza de
hecho no siempre podia ejecutarse con éxito en el
choque armado.

Las represalias de sangre, las emboscadas 1 ata-
ques nocturnos, el incendio de habitaciones i el lan-
ceamiento de sus moradores, fueron snavizandose 1
reglamentiandose un poco mas. Una tavifa penal
que la tradiciéon habia fijado para cada perjuicio
cometido, entré en uso mas o menos estenso.

La venganza de sangre, los perjuicios a las per-
sonas o a sus haberes se pagaban antes de la con-
quista i a raiz de ellas con unas piedras pequenas
de cobre color verde, agujereadas en el centro 1 que
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llamaban lancas. Servian para adornos de  los
hombres i de las mujeres, las cuales las usaban co-
mo collares, gargantillas i diademas con el nombre
de Ilancatu, reemplazadas después por cuentas de
vidrio o de plata. Seguramente que fueron de im-
portacion peruana (1). Cuando el danador habia
sido un cacique o un dlmen (jefe i hombre rico)
entraban, ademas, en la indemnizacion algunos
hweke, el llama que los araucanos adoptaron al am-
biente del pais, reprodujeron i utilizaron para la
alimentacion, los tejidos de sus vestimentos i las ce-
remonias de guerra, paz i de caracter supersticio-
<0. «I si el matador no las tiene (las llancas) se las.
han de dar forzosamente sus parientes para salir
de aquel empeno, por ser causa de toda la paren-
tela 1 uso entre ellos que lo que no puede uno pagar,
se lo ayudan a pagar los parientes, hoi por mi, ma-
nana por ti» (2)-

Los perjuicios se avaluaron después en adornos,
vestidos, utiles de montar, vacas, ovejas, yeguas 1
caballos. Los animales sobre todo adquirieron un
valor pecuniario 1 fueron siempre como una mone-
da corriente para las transacciones 1 para los re-
sarcimientos judiciales. Entre los araucanos, como
en todas las sociedades de cultura incompleta con
actividades esclusivamente agricolas i ganaderas,
la vida de los animales, por su vasta utilizacion,
estaba protejida por la atencién esmerada de sus
duenos.

Tanto se encarinaba el indio con sus rebanos,
que a veces esta afeccion se asimilaba a la de las

(1) Coleccion indijena del autor.
(2) Rosaves, Historia, tomo I, paj. 134.
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personas i en ocasiones la superaba, como en el caso
de los prisioneros i de los allegados a la familia en
calidad de proseriptos de otra; la vida de todos se
consideraba menos cara que la de los demas miem-
bros de la parentela.

(‘uando la parte ofensora se negaba a resarcir el
dano inferido, la familia dammificada acordaba el
maldn. Si no tenia fuerzas suficientes para ejecu-
tarlo, esperaba la oportunidad de una alianza de
provecho seguro. De modo que la manifestacion mas
jenuina, de la justicia araucana, el desquite a ma-
no armada contra la comunidad responsable del da-
1o, no se estinguio jamas en las costumbres de es-
tas tribus; s6lo se atenud un tanto en sus efectos
sangrientos i en su frecuencia por causas que no
se reputaban de bastante gravedad.

Quedaron, en suma, rijiendo en la concepeion ju-
ridica de nuestros aborijenes la venganza armada
i la composicion, que las familias elejian a su anto-
jo. Eso si que se preferia la compensacion; pues,
a medida que la civilizacion avanzaba con lentitud,
la idea de la soluciéon. mercantil se. hacia un poco
mas comprendida.

Como un nuevo orden recubria el pasado sin des-
truirlo por completo, la disgregacion de las agru-
paciones indijenas por los choques intestinos de in-
dole contenciosa, siguié existiendo sin modifica-
‘¢ién notable ; espiritu de combatibilidad 1 de lucha
que favorecié en parte la conquista del territorio,
en particular a las autoridades militares de la re-
publica.

En las épocas que siguieron al siglo XVII que-
daban todavia resabios del talién personal, como
sobrevivencia del que antes se ejecutaba con rigu-
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rosa reciprocidad. Los jefes de las parentelas no
intervenian en estas contiendas individuales, que
no les afectaban personalmente, i dejaban en liber-
tad a los interesados para que las ventilasen como
les conviniera. Un asalto en un camino, una herida
en la cabeza o en otra parte del cuerpo que un in-
dijena hacia a otro, se consideraban hechos aisla-
dos que no comprometian a los parientes de uno i
de otro. El danado esperaba la ocasion para devol-
ver el asalto o la herida. A veces el ofensor rescata-
ha el derecho de venganza por la entrega de algin
animal u objetos de plata o de vestuario.

La aceion colectiva se dejaba sentir cuando el de-
trimento perjudicaba a toda la agrupacion empa-
rentada, como el homicidio en la persona de algin
cacique, la muerte por hrujeria causada a un miem-
bro espectable de la comunidad, el arrebato o robo
de los animales de la familia i la negativa de la par-
te ofensora para cancelar lo que las tarifas senala-
ban para perjuicios de otra naturaleza.

Esta accion colectiva constituia la justicia fami-
liar, ejercida de grupo a grupo o de tribu a tribu.
El procedimiento va queda espuesto: reunién de
los parientes para discutir el alcance del litijio i
los valores exijibles, notificacion al cacique de la
seceion ofensora, preparativos de ataque armado
cuando éste contestaba negativamente, coneurso pe-
dido a los jefes ligados por parentesco o unidos por
alianza ocasional i ejecucion de la empresa agresiva
o del malon.

Menos importante i aparatosa que esta justicia
colectiva, que orientaba la venganza de las familias,
era la interna o del jefe, que concernia a las diver-
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jencias de los individuos de la misma agrupacién
de consanguineos,

Al principiar el periodo histérico de la raza, es
decir, el arribo de los espanoles al territorio arau-
cano, era de escasa aplicacion, si se examinan con
atencion las noticias de los eronistas; porque impe-
‘aban sobre ella el talion personal i la acometividad
colectiva de caracter judicial. Pero esta justicia pa-
triarcal se dilaté a la par del progreso agricola de
las tribus, aumentando las cuestiones contenciosas
i afirmando el sistema de composiciones pecunia-
rias.

Administraba la justicia a todas las familias em-
parentadas i a los estranos allegados en los litijios
que se promovian entre ellos, el cacique principal, so-
bresaliente de ordinario por su fortuna o caudal de
animales 1 objetos de plata, por su fama de guerre-
ro o de otra actividad 1 por la cantidad de hombres
que obedecian sus 6rdenes. Este mismo intervenia
en las querellas de individuos de otras reducciones
con los de su jurisdiccion. Solia ejercer también las
funciones de juez arbitro en las rinas litijiosas de
individuos de otras comunidades, cuando por su pe-
ricia i su rectitud, los interesados lo designaban de
comun acuerdo para ese cargo.

Las controversias judiciales mas frecuentes en
que actuaba el cacique eran las que surjian entre
los miembros de la colectividad consanguinea, pe-
ro de casas i localidades separadas o lo que vale
decir, de unidades distintas del mismo clan. Se-
guian en segundo lugar las demandas que interpo-
nian, por intermedio de su cacique respectivo, los
perjudicados de otra agrupacion contra algun ofen-
sor perteneciente a la suya, o de un damnificado
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de ésta contra el danador de aquélla. Casi nunca
se promovian disputas por intereses encontrados
o por golpes i heridas entre los hombres de uma
misma familia; entonees intervenia el jefe de ella
como padre i no como juez.

En esta justicia patriarcal o doméstica el jefe
_desempenaba el papel de simple arbitro, pues sus
decisiones no tenian la fuerza de un mandato im-
perativo: eran un consejo, un parecer, una apli-
cacion de las costumbres de los mayores; los con-
tendientes podian modificarlas por convenio pri-
vado i hasta desentenderse por completo de ellas
cuando el temor de un malén no presionaba al rea-
¢10.
El cacigue dictaminaba frecuentemente segun
su conveniencia i sus inclinaciones personales en
favor de alguno de los litigantes, quienes solian ha-
cerle con reserva regalos de animales i objetos de
plata a titulo de anticipo de los derechos que fija-
ban los aranceles. En otras ocasiones algunos de
los contendores deslizaban al oido del cacique, por
inferposita persona, su proposito de anmentar la
cantidad arancelaria. Resultaban de esta parciali-
dad abusos 1 despojos judiciales, que no conmovian
ni en lo minimo la conciencia del jefe; sn punto de
mira estaba en afirmar su autoridad i en procu-
rarse beneficios pecuniarios.

Para ahorrarse el cacique el trabajo personal de
atender la demanda 1 pronunciar resolucion sobre
ella o para gue los fallos fueran mas acertados, de-
legaba su facultad de juzgar en un arbitro enten-
dido en las practicas de los antepasados; pero sin
desprenderse de la utilidad,-de la eual hacia parti-
cipe al perito interventor en una poreion inferior
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a la que se reservaba. KEn algunas ocasiones estos
practicos en la tramitacion de los litijios, no suhro-
gaban al cacique sino que desempenaban las fun-
ciones de asesores, para el estudio de la contienda
i para aconsejarle un dictamen conveniente.

Las resoluciones de estos interventores tenian
menos aleance de mandamiento judicial que las del
cacique: el ajente del perjuicio quedaba en con-
dicion de eludir la responsabilidad, si no temia la
aceion vindicativa del demandante, o de entrar en
componendas con éste prescindiendo por completo
de la opinién del arbitro. Hasta sucedia que la par-
te responsable segin el fallo arbitral, emprendia
ante el cacique o el asesor un trabajo secreto de
cohecho o de revision, con doble paga, que ocasio-
naba un nuevo dictamen en el mismo dia.

En varias reducciones vivian algunos de estos
viejos peritos en los usos de sus mayores. que los
litigantes buscaban para encomendarles su defen-
sa o para designarlos como arbitros, mediante la
remuneracion en animales i objetos de plata. La
tradieion recuerda aun en muchos lugares donde
actualmente quedan indijenas los nombres de los
que sobresalieron en esta dedicacion, reputada co-
mo mui honrosa i lucrativa. Entre estos nombres,
todavia no se ha borrado el de Maripin Montero,
;aciquillo de la reduceién de Maqguehua, cerea de
Temuco, célebre por su descendencia de un capitin
patriota de la independencia, por su conocimiento
de los usos antignos i por la enerjia con que hacla
respetar sus resoluciones. Fama tuvieron, asimis-
mo, en los ultimos anos de la Araneania en este or-
den de aptitudes los cacigues Calguipan. de Boroa,
i Painemal, de Cholchol.

Chile Prehispano.—T. 11 ; (14)
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Hasta algunas mujeres que se conquistaban nom-
hradia por su discrecién para juzgar i su pericia
en los usos de los antepasados, solian desempenar
¢] oficio de justicieras. La tradicién recuerda a una
que residia en la reduccion del cacique Liopez, de
Longuimay, acatada por todas las tribus inmedia-
tas como una sibilina que nunca erraba en sus de-
cisiones. Pero la que mas fama tuvo en las agrupa-
ciones de las dos faldas de la sierra de la costa fué
una hermana del cacique de Purén Lorenzo Colipi,
célebre por su adhesion al gobierno, por su poder
de guerrero i sus luchas encarnizadas con jefes re-
heldes no menos poderosos que él. Esta mujer, que
comenzo por oir las contiendas litijiosas, se hizo al
fin diestra en la tramitaciéon araucana i en los
acuerdos que aplicaba a las cuestiones sometidas
a su saber. Kl cacigue, su hermano, abstraido en
asuntos de guerra o de otra importancia, le habia
encomendado esta rama de su ommipotente admi-
nistracion 1 haeia respetar sus fallos con una se-
veridad temida por todos, propios 1 estrafios (1).

No s6lo a mujeres de su raza solian confiar i
indios sus cuestiones judiciales sino también a las
de orijen espanol, probablemente allegadas i pro-
tejidas de algin ecacique de notoriedad. Un jefe
militar que esploré la cordillera por el lado de Val-
divia i Villarrica en 1870, anota la noticia que si-
cue, con referencia a esta orijinal intervencion fe-
menina en las diferencias de intereses de los in-
dijenas:

«En La Centinela vive actualmente una mujer

(1) Datos comunicados al autor en 1909 por el indijena
Lorenzo Colimén, pariente de Colipi i natural de Purén.



— 2l —

que cjerce autoridad judicial entre todas las tri-
bus indijenas que se encuentran desde alli hasta
cerca de Villa-Riea. No tiene otra patente o nom-
bramiento que el que le viene del consentimiento
jeneral de sus administrados. Cuando hai diferen-
cia entre ellos la mandan llevar de cualquier dis-
tancia. Entonees monta varonilmente a caballo,
llega, se informa de Ia cuestion, da su senfencia i
Ia hace cumplir, sucediendo muchas veces que apli-
ca su latigo contra los descontentos de su justicia.
Se llama Marcelina Catalan, i tendra 50 afios de
edad» (1).

El lonko (cabeza de la familia) desempenaba las
funciones de arbitro cerca de la puerta de su casa o
bajo una enramada contigua a ella, sentado en un
banco de madera, factura araucana, o en un cuero
de oveja. Lia jente interesada en el litijio formaba
un semicireulo a su alrededor ; detras del eacique se
agrupaban algunos mocetones de la reduecion, no-
vedosos de fuera, personas de la familia i nifios de
cierta edad. Los padres se interesaban siempre en
que los hijos varones se iniciaran en las particulari-
dades mds relevantes i dificiles de las costumbres;
en eso se basa principalmente la educacion de la
juventud que después debia actnar en las escenas
de la vida indijena, en conformidad a los usos es-
tablecidos por la tradicion.

La deliberacion se desarrollaba rapida 1 suma-
riamente: el cacique o el asesor en quien habia de-
legado sus afribuciones oia primero al que arma-
ba pleito (huitramn dengu) i en seguida al deman-
‘dado, los cuales podian ser representados por un

(1) MANUEL 1 OLASCOAGA, Ocupacion de Arauco, paj. 228.
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defensor o pleitista, pleitufe en la lengua (1). De-
ponian a continuacion los testigos, que eran paga-
dos por el que los presentaba i, por consiguiente,
mui poco digna de erédito su declaracion. Para és-
tos no existia el juramento; ellos esclamaban a ve-
ces espontaneamente, para dar fuerza a su afir-
macién «por mi padre» (chao v via), «por mi co-
razom» (piuque ii vla), «por mi mujers (cure i
vla) 1 por otras personas de la familia i cosas temi-
das o reverenciadas por el indio.

K1 fallo se pronunciaba en el acto, en conformi-
dad a las reglas sancionadas por el uso. No se re-
conocia el recurso de apelacion. Solo en senaladas
ocasiones recurria al cacique el que resultaba con-
denado en la controversia arbitral i en las costas,
por via de queja contra el fallo del juez delegado;
pero con el proposito de entrar en arreglos para
conseguir una nueva resolueion mediante una ob-
venceion fuera de tarifa. Otras veces, cuando en
nna zona de varias localidades 1 muchos poblado-
res habia un cacique predominante i temido de los
demas de menos poder, llevaban los perjudicados
por el fallo su queja ante él. Intervenia entonces el
potentado para aconsejar, enviando sus emisarios
al juez de primera instancia, o para ordenar lo que
estimaba equitativo segin su criterio, no siempre
exento de parcialidad; solian marcar sus dictame-
nes una rectitud que no sombreaban sus inclinacio-
nes personales o su capricho. Mas, este recurso de
queja no constituia un tramite acostumbrado; er:
una esceepeion.

(1) Pleito es depu (asunto, cuestiton, negocio) 1 castellani-
zado pleitu; pleitear equivale a pleitun. Una 0 acentuada e in-
vertida representa un sonido gutural propio del araucano.
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Algunos de estos jefes de tan dilatado poder per-
tenecian en el siglo X1X a las tribus belicosas i
otros a las sometidas al gobierno. Aunque los nlti-
mos vivian en paz con las autoridades chilenas i
hasta reeibian un estipendio anual por su ayuda
a la ocupacion por secciones del territorio, conser-
raban su independencia con respecto a sus costum-
hres i, por lo tanto, a la conservacion de la potestad
juridica, gque exajeraban en el procedimiento ca-
prichosgo, -con algun olvido de las costumbres tra-
dicionales, i sobre todo en la penalidad. Atin que-
dan recuerdos indelebles en la memoria de los in-
dios sobrevivientes de algunos caciques pacificos
1 rentados por los comandantes de las fronteras, co-
mo Colipi de Purén, Conoepan de Cholchol, Paine-
vilu de Maquehua i tantos otros que seria prolijo
enumerar.

Kl sistema de justicia Jenuinamente araucano
no se aplicaba entre los indios de paz o encomen-
dados como se les llamé durante la colonia. Abo-
lidos sus jueces naturales, zanjaban sus dificulta-
des otros ajentes del cuadro administrativo espa-
fiol. Un capitan cronista de las guerras de Arauco,
que eseribié en los primeros anos del siglo XVII,
estampé en una de las pajinas de su libro el dato
de que administraban justicia en las secelones so-
metidas «el gobernador, el teniente jeneral i pro-
tector jeneral que llaman de los naturales (que es
de los mismos indios), los correjidores de los pue-
blos i de los partidos de los indios, i aun los admi-
nistradores; entre todas éstos que he dicho, esta
repartida esta jurisdiceién de los naturales. Por lo
que el particular juez que sélo habia de ser (que
es el protector dellos), no la tiene por entero re-



— 214 —

ducida en si, que todo viene a redundar en dano
de los indios, i el mismo protector viene a no te-
ner mas de solamente el nombre de tal protector,
con el salario del sudor de los indios, harto mas
cierto i seguro, que la debida administracion de su
cargo» (1). )

En el siglo XVIII intervenia en las cuestiones
litijiosas que se suscitaban entre los indijenas per-
tenecientes a las reducciones sometidas o entre és-
tos 1 los individuos de la raza dominante el per-
sonal de funcionarios que sigue: los capitanes de
amigos, intérpretes i defensores de los comercian-
tes que entraban a las tribus en paz, pero no bajo
la autoridad de los espanoles; los capitanejos de
los agregados familiares, indios ladinos, mestizos
0 espafioles, mui practicos en la lengua 1 penetra-
dos en la personalidad indijena, que hacian el ofi-
cio de asesores judiciales de los caciques en algn-
nas localidades; los comisarios, delegados milita-
res que representaban a las autoridades superio-
res en la zona de la costa, cuyas atribuciones se es-
tendian a lo eivil, eriminal i asuntos de guerra;
los comandantes de plaza, que asumieron las fun-
ciones de los anteriores i llegaron a ser hasta ami-
gables componedores en las contiendas que se pro-
movian entre las familias de las tribus; el inten-
dente de Concepeion, que era el juez de alzada pa-
ra toda clase de contiendas judiciales.

La guerra de la independencia, queée tuvo en su
nltimo periodo por teatro el territorio araucano,
destruyd este réjimen i solamente cuando la re-

(1) AronNso GoNzALEZ pE NAJERA, Deséngaiio 1 reparo de
la guerra del reino de Chile, paj. 274.
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plblica queddé organizada, se restableciéo en parte,
en los comandantes de plaza i los capitanes de ami-
gos. Renovironse los antiguos protectores con am-
pliacion de facultades.

En la actualidad los indijenas de familias dis-
tintas i los de una misma, recurren en sus litijios
al protector, quien los soluciona con aplicacion de
las disposiciones vijentes. Cuando el juicio se tra-
ba entre un indijena i otra persona que no es de la
raza nativa, defiende el protector sus derechos an-
te el juzgado del departamento.

Como casi todos los pleitos se relacionan con la
posesién de terrenos, la intervencién del injeniero
especial para este servicio, es por lo comin de una
importancia decisiva en los juicios entre indijenas
i en las esplotaciones que se les hacen con demasia-
da frecuencia; la estorsion ha sido hasta hoi el
medio de proceder contra ellos.

Se ha dicho en estas pajinas que los araucanos,
como todos los pueblos de baja cultura, no poseian
la nociéon de criminalidad. En consecuencia, no po-
dia haber entre ellos delitos pesquisables de oficio.
Todo lo que en las lejislaciones adelantadas se com-
prende como tal, quedaba englobado en el concep-
to jeneral de estorsion indemnizable.

Por eso los caciques justicieros, aun los podero-
sos que ejercian influencia directa en varias tri-
bus, no intervenian en la represion de la delincuen-
cia, ejercicio publico que requiere una mentalidad
hien desarrollada. La conciencia colectiva del gru-
po no se sentia impresionada por los atentados,
aunque fuesen abominables, cuando afectaban ais-
ladamente a personas determinadas, pero se con-
movia cuando perjudicaban ala comunidad cnte-
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ra; en el primer caso, los delitos quedaban impu-
nes o sometidos a un arreglo entre particulares, i
en el segundo actuaba la interveneién comunal.

Tampoco sabian diversificar los araucanos las
funciones judiciales de las administrativas. Como
los jefes de agregados familiares acaparaban toda
la suma del poder patriarcal, el administrativo, el
judicial 1 militar, se persuadian de que eualquier
funcionario de categoria superior en relacion con
ellos, debia reconcentrar en si estas atribuciones de
orden distinto. «Cuando los caciques araucanos
vienen ante el Presidente de Chile a pedirle que
los ampare contra los detentadores particulares de
sus tierras, proceden asi porque no haciendo como
no hacen distineion entre los funcionarios guber-
nativos i los judiciales, se imajinan que el jefe del
gohierno, dueno de la fuerza publica, ha de tener
los medios, i por consiguiente, facultades para en-
mendar las injusticiasy (1). Kl habito de muchas
jeneraciones esplica que haya persistido hasta hoi
esta confusion en el espiritu de los araucanos.

Dentro de este criterio tuvieron que ser escasos
los hechos considerados nocivos para la ecomunidad,
criminales en la lejislacion civilizada. Los eronis-
tas del siglo XVIII los enumeran asi: «lios deli-
tos reputados por ellos dignos de algtn castigo,
son la traicion, el homicidio, el adulterio, el hurto
I el maleficio. La traicién a la patria, es castigada
con pena capital, a arbitrio del toqui» (2).

(1) VArventiN LETELIER, Jénesis del Estado i@ de sus insti-
tuciones fundamentales,

(2) Gomez- pE VibAurke, Historia, tomo 1, paj. 324. Mo-
LINA, Compendio andnimo, paj. 249,
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Lo que los cronistas llamaron «traicion a la pa-
tria» no fué sino la muerte a lanza que se daba en
un malon al cacique en connivencia eon los espafio-
les para entablar alianza con ellos o permitirles es-
tablecer en sus tierras fuertes o iglesias. Pero el
atacado presentaba a menudo resistencia i rechaza-
ba la embestida ; en otras la retribuia en una opor-
tunidad favorable. Eran estos ataques los malones
que podrian clasificarse como politicos o militares.
Hasta en el siglo XIX se daban malones a los je-
fes de familia que vendian o cedian terrenos de su
Jurisdieeion para fundaciones militares, de pue-
blos o de misioneros (1).

La idea de patria grande, nacional, no cahia en
la comprension indijena, tanto por la constitueion
mental como por la social. La comunidad consan-
guinea constaba de una familia o de varias. La co-
hesion de todas las unidades familiares era solida,
cerrada a toda obligacion estrafia e independiente
para vivir, ataear i defenderse. Cuanto estaba fuera
de los limites del clan, no interesaba a sus miem-
bros; al contrario, todo lo que existia mas alla sig-
nificaba acechanza, hostilidad continua. Habria si-
do un hecho insélito, imposible, que un individuo
traicionara a su propia familia. Si se confederaban
algunas tribus para resistir a un enemigo comnn,
los caciques no perdian su libertad para retirarse
con su jente del campo de operaciones, 1 esto no
importaba una traicién para nadie sino para algu-
nos un capricho reprensible a veces (2).

(1) Datos recojgidos por el autor.—Reven Smrrh, Los Adrau-
canos, paj. 148.

(2) ‘Informes mumerosos al respecto dades al autor por in-
dijenas viejos.
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La adhesion sin contrapeso al pasado ha contri-
huido a que el robo encabece el cuadro de los actos
reputados por los indios modernos perjudiciales i
odiosos, que provocaban la accién vindicativa del
agregado familiar. Era gravisimo atentado, por-
que iba contra la propiedad comin, considerada
inviolable, un tabi (cosa prohibida) en emanto a
espacio jeografico, habitacion i ganado. Causaba
menoscabo en el bienestar, en el alimento i la exis-
tencia misma de todos los miembros del conjunto
de parientes; de ahi la emocién profunda de odio
i de venganza que ajitaba el animo de la colectivi-
dad un robo cualquiera, mucho mas cuando asumia
proporciones de consideracion.

Seguian en gravedad la muerte por hechiceria,
el homicidio en persona de prestijio i el adulterio,
clasificado entre los robos de alto valor. Los demas
actos delictuosos se consideraban simples perjui-
cios materiales, aceptados como corrientes i subsa-
nahles por la compensacién; tales eran las heridas,
el infanticidio, las injurias, las deudas 1 los actos
contrarios a las buenas costumbres, dicho esto 1lti-
mo en conformidad a la moral i la lejislacion civi-
lizadas.

Talvez en la totalidad de las colectividades abo-
rijenes de América, el robo era considerado como
aeto odioso i punible cuando se ejecutaba en detri-
mento del congregado de parientes, pero né cuan-
do perjudicaba a estranos, principalmente a una
tribu rival 1 a los estranjeros. Entonces asumia la
importancia de un botin de guerra o de una aceién
loable que enaltecia a quien lo realizaba.

Este mismo criterio dominaba en las agrupacio-
nes araucanas. El robo hecho entre unidades em-
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parentadas de una misma seccién jeogrifica se ca-
lificaba como una malévola apropiaciom, que me-
recia un pago estricto e inmediato. Cuando se
practicaba en la propiedad de tribus no ligadas por
parenteseco, se reputaba como lejitimo, digno de lla-
mar la atencién 1 de merecer elojios a la habilidad
del ejecutor. Caia sobre éste la irritada desaproba-
cion de todos s se practicaba un mal roho, esto es,
¢ se dejaba sorprender o si no procedia de manera
habilidosa, sin provocar sospechas i esquivando
huellas que comprometieran a la comunidad. El
aplauso al ejecutor se esteriorizaba, sobre todo,
cuando el perjuicio iba contra el estranjero o una
agrupacién antagénica. Entonces el robo tenia un
mérito mas, se reputaba licita i luerativa represa-
lia de los dafios causados por esos enemigos.

Los indios ‘tenian un procedimiento para casti-
gar al ladrén (hueiiefe) de tribu estrana sorpren-
dido en flagrante delito 1 otro para el que no ha-
hia sido descubierto. El primero sufria en el mismo
sitio en que se le sorprendia o cerca de la casa del
cacique el lanceamiento, ejecutado por un grupo -de
mocetones. S6lo una promesa seria i garantida de
pagar una cantidad determinada a plazo fijo, lo
ponia a cubierto de recibir la altima pena o heri-
das graves. No gozaba de estas franquicias del re-
sarcimiento futuro el ladrén de ninos, rapto fre-
cuente en la guerra con los espanoles i ejecutada
por los indios ausiliares para la venta de esclavos:
se le laneeaba en el acto. Para descubrir el hurto
de autor ignorado se recurria a las practicas maji-
cas, entre las euales figuraba en primer término la
adivinaeion.

Se comprende que en una sociedad agricola i ga-
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nadera fuese el robo de animales mas frecuente que
cualquiera otro, tanto por el valor monetario gque
representaban, cuanto por la facilidad que habia
para hacerlos desaparecer por el consumo de la
carne o para trasportarlos rapidamente a lugares
distantes. Lios indijenas estremaban por esto su vi-
jilancia al ganado: noche i dia el ojo de los cuida-
dores estaba sobre los bueyes, caballos i ovejas; se
especializaban algunos individuos en esta faena
por su perspicacia de aves-de rapina para atisbar a
la distaneia o en la oseuridad i para percibir rui-
dos mui leves. Turnabanse estos vijilantes durante
la noche cerca del corral para impedir la desapa-
ricion de algunos animales. Todavia se toman mu-
chas precauciones, sin las que en pocos dias queda-
rian vacios los corrales i los campos de la familia.

En conformidad al elemento de lo portentoso 1
recondito que actuaba en la mentalidad de los arau-
canos i traseendia a todos sus actos, acostumbra-
ban ocultar en el interior o en la puerta de los co-
rrales, piedras brujas de variadas formas, que te-
nian la virtud de impedir la fuga del ganado 1 de
entrabar la aceién de los ladrones.

A pesar de tanto atisho, cualquier descuido de los
vijilantes era aprovechado por los ladrones para
deslizarse por entre los arboles, arrastrarse por el
pasto i lacear con presteza algin buei o correrlo
fuera del terreno de los duenos.

No sorprendido el autor del hurto, comenzaban
las dilijencias para deseubrirlo. La primera consis-
tia en seguirle el rastro al animal. Entre los arau-
canos, como entre todas las colectividades aborije-
nes, se manifestaba mui desarrollada la retentiva
de las imajenes de forma, que permitia seguir la
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huella de personas i animales al través de los cami-
nos, de la arena 1 la yerba de los campos. Habia
hombres sobresalientes en esta memoria visual-
motora, que se utilizaba cuando el coman de la
jente perdia la huella; llamdbanse piinontufe, ras-
treadores. Hasta algunas mujeres poseian esta fa-
cultad estraordinaria. Se las buscaba con mucha
solicitud para que hicieran aparecer animales per-
didos o robados, 1 se las reputaba como videntes o
adivinas. Maniobraban jesticulando misteriosamen-
te 1 dirijidas por un individuo que les iba dicien-
do: «anda, anda, busca». La. mujer, en un estado
hipnético, probablemente simulado, obedecia i lle-
gaba hasta el fin (1).

Los ladrones de animales ponian un empefio mi-
nuecioso para despistar a los gue seguian las hue-
llas: daban grandes rodeos, caminaban en linea vec-
ta, retrocedian, seguian por el lecho de riachuelos
hasta que llegaban al fondo de una quebrada o a
un recodo oculto del bosque, llamado -ngion, rin-
con, escondrijo. '

Los perseguidores, sea por actividad propia, sea
con el ausilio de los especialistas en rastrear, llega-
han hasta el sitio en que estaban ocultos los ani-
males. Recuperdbanlos i si faltaba alguno, hacian
responsable a la familia del lugar en que se encon-
traban. Como el robo beneficiaba a una poreion
de parientes, varias personas cooperaban como en-
cubridores, para anunciar la proximidad de los
duefios, para negarse a darles noticias o bien para
suministrarselas con entera falsedad. La imputa-

(1) Noticias recojidas por el autor en las reducciones de las
cercanias de Angol 1 Temuco.
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hilidad personal se dificultaba con esta interven-
¢cion coleetiva. :

Si la familia del ladrén se negaba a restituir los
animales que faltaban o su totalidad,; el perjudica-
do recurria a su cacique, el cual requeria de pago
a los autores del robo por intermedio del lonco o
cabeza de la secciéon familiar a que pertenecian.
C'uando la respuesta envolvia una negativa o pro-
positos de diferir para mas tarde la solucion de la
demanda, el grupo robado preparaba un malon.
Pero a veces entraban en arreglos de compensa-
¢ion 1 se avaluaba lo robado en caballos, vacas o
adornos de plata, segun las tarifas usuales. Por ca-
da animal robado, se restituian tres o cuatro de la
misma clase, en relacion con los haberes de la pa-
rentela responsable.

(‘uando el robo se hacia entre personas del mis-
mo conjunto emparentado, pero de distritos diver-
s0s 1 por lo comin separados a cierta distancia, los
tramites de la devolucién se simplificaban mucho.
El robado recurria al cacique principal i le espo-
nia que habia seguido la huella 1 que dos de sus
vacas o caballos estaban en poder de tal familia.
Anticipaba algin gaje para ser debidamente
atendido. El acusado comparecia ante el jefe, su
pariente proximo o lejano, confesaba de ordinario
la ocultacién i pedia rebaja en estos términos: «que
se disminuya algo porque es mucho lo que me co-
bra el amigo». El cacique apoyaba esta peticion di-
ciendo: «Es verdad que es mucho; conviene reba-
jarle algo». Si se aceptaba la rebaja, todo concluia
amigablemente; pero si el acusado se obstinaba en
su negativa, el jefe arbitro esclamaba en coneclu-
sion: «Ya que éste no me obedece, opénganse i ar-
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‘mense con palos, como puedan i retinanse». Solia
seguir un choque o pequenio malén sin consecuen-
cias de mucha gravedad. Mas, lo corriente era lle-
gar a un convenio equitativo.

Raras eran las raterias entre los individuos de
la misma familia, pero de distintas casas. El caci-
que intervenia como padre i hacia devolver el ob-
Jeto hurtado, una manta, espuelas, frenos, ete. Si
el hurto no apareeia, se verificaba el meiiutu, curio-
so procedimiento de restituciom.

Un individuo imponia al robado, por amistad o
por paga, déonde estaba el objeto sustraido i quién
era el que lo habia tomado. El que recibia la noti-
cla acordaba celebrar este acto, cuyos pormenores
se consignan en esta relacion de un misionero ca-
puchino.

El verbo es meqniutun, i significa, hacer un me-
nutu, celebrarlo, lo cual exije cierta astucia de par- -
te del dueno del objeto robado, como luego se vera:

«A nuestro informante le falté cierto dia su som-
brero, i sospechando quien fuera el ladrén, convo-
cO a una reunion a la jente de diferentes casas ve-
cinas, entre las cuales estaba comprendida también
la del ladrén presuntivo. Luego manifesté a los con-
vocados que le faltaba su sombrero, el cual sin du-
da le habia sido robado; que sabia mui bhien quién
era el ladron, pero que preferia arreglar la cuestion
a buenas, por lo cual queria celebrar un menutu.
Aceptada la propuesta, acto continuo, se acordo el
sitio donde habia de efectuarse, designidndose para
este fin un cerrito retirado de las habitaciones a
donde pasaron inmediatamente a plantar una ra-
ma como senal.

En la noche siguiente se acercaron todas las per-



sonas que tomaron parte en el meiutu, una por
una, al sitio senalado, sin saber los unos de los
otros, depositando alli los unos un ranillete de flo-
res. los otros un atado de ramitas o de trapitos vie-
jos, que llevaban debajo de sus ropas. El ladron
llevo el sombrero i lo dejo alli. El resultado fué,
pues, feliz, i el dueno del sombrero tuvo al amane-
cer el gozo de encontrarse otra vez con su buen ami-
co que volvié a abrigarle la cabeza» (1).

Vivo quedaba el resentimiento entre los miem-
hros de familias que se habian dado malones. Fre-
cuentemente se acometian 1 se despojaban. Un in-
formante de las costumbres acerca de este rencor
nos anoto el siguiente dato: «Cuando un mapuche
sale o pasa por otra reduceion, luego le preguntan
de donde viene i a donde va; luego éste dice de
donde viene.

Entonces los otros dicen: «f Ah! de alla eres; bue-
no, a hacerle un malon a éste i quitarle todo lo que
leva».

Esto sucede cuando las reducciones han tenido
los malones» (2).

Para estos despojos no existian la intervencion
de los caciques ni los resarcimientos aplicados al
robo; se esperaba la oportunidad de «dar la vuel-
ta», segun el decir de los indios, 1 nada mas.

Las raterias domésticas o las que se ejecutaban
en una misma casa, eran mui escepcionales, por
la comunidad de bienes que existia en la familia
patriarcal. Cuando se hacian en objetos de pro-
piedad individual, como armas. arreog de montar,

(1) Feux Jost pE AvucustA, Lecturas araucanas, paj. 271.

(2) Juax M. Loxquirte, de Pillanlelbin,
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adornos, ete., indagaba el padre quién habia sido
el ratero i descubierto, ordenaba lo azotaran. Si al-
gin miembro de la casa se fugaba con un animal
perteneciente a la familia para venderlo, se le es-
cluia del hogar hasta que pudiera volver en condi-
ciones de reparar el menoscabo que habia causado
en lo que pertenecia a todos.

Los procedimientos espuestos se aplicaban en
los rohos descubiertos; para aquellos en que el au-
tor escapaba a la rebusca de los perjudicados, se
ponian en juego medios estraordinarios, o sea, las
inquisiciones majicas. Fuera de los rastreadores
videntes, habia un gremio numeroso de personas
de los dos sexos que se encargaban de commnicar
a sus consultores los antecedentes del robo, es de-
cir, el nomhre del ladron, el lugar de su residencia
i el sitio en que se hallaban ocultos los animales.

Con la astucia que les daba una larga praectica,
antes de proceder a sus operaciones adivinatorias,
inquirian todas las noticias posibles de los mismos
interesados 1 de sus acompanantes acerca de las
circunstancias del robo, enemigos de la familia que
lo consultaba, personas que habian estado en la ca-
sa 1 otros detalles de la vida doméstica arauncana,
sutiles i comprensibles al pensamiento propio de
log indijenas. Clon los datos asi recojidos, acomoda-
ban con relativa facilidad sus férmulas de pregun-
tas al objeto majico que les servia de intermediario
i de respuestas que éste daba.

Desde la llegada de los espanoles al tferritorio
hasta su total pacificacion, los araucanos practica-
ron ¢l arte adivinatorie, con variante tnicamente
en algunas practicas i en los nombres de los mani-

Chile Prehispano.—T, II 15)
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puladores, como queda espuesto en un capitulo pre-
cedente.

Cancelaban los consultores la pesquisa majica
del adivino con animales 1 objetos de plata; en la
actualidad pagan en moneda corriente. Hace pocos
anos que le robaron a un indijena de Perquenco,
al norte de Temuco, dos caballos de los mejores que
tenia. Recurrié a un adivino por sueno, llevando
una cincha i una lama (sobresilla) que hahian esta-
do en contacto con los caballos; hallados éstos, el
honorario se avalué en diez pesos.

Aunque las practicas adivinatorias tuvieron en
la Araucania una amplitud desmedida, no en to-
das las reducciones habia adivinos afamados. Cnan-
do la fama de alguno se estendia a la distancia, de
todas partes iban a consultarlo. Alojabanse los in-
teresados en la casa del operador, circunstancia
que le permitia imponerse previamente de los por-
menores.

Las autoridades espanolas i los misioneros cas-
tigaban con rigor a estos adivinos, comprendidos
en la designacion jeneral de hechiceros. Estaban
persuadidos de que el demonio intervenia en sus
funciones de adivinacion.

El adulterio se incluia en el concepto juridico
arancano como un robo de la propiedad femenina,
que implicaba una alta valorizacion. En la menta-
lidad indijena de todas partes no podian tener ca-
hida las ideas de honor i ultraje conyugal, ni de
las perturbaciones que en el orden familiar causa-
ba la descendencia clandestina. Son estas nociones
propias de una constitucion mental mas desarro-
llada. Sélo concebia el indio su derecho de propie-
dad eselusiva, porque las mujeres, robadas o com-
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familia. Sobre ellas ejercia todos los derechos sin
escepeion, el jenésico, aplicado con celo sexual cons-
tante i feroz; el de castigo implacable 1 de muerte;
el de repudiacion i, por ultimo, ¢l de utilizarla co-
mo maquina de trabajo. La colectividad consangui-
nea se beneficiaba en conjunto también con el es-
fuerzo fisico de la mujer, el cual, aportado a la la-
bor colectiva, incrementaba la hacienda i el bien-
estar de todos. HEste concepto utilitario abultaba el
valor material de la mujer i la necesidad de mante-
nerla fuertemente adherida a su duefio i a la co-
munidad.

Kl dueno de la consorte gozaba de la prerrogati-
va de castigarla a ella i a su amante, atin hasta de
matarlos, particularmente cuando los sorprendia en
acto infraganti. Pero el ladrén de amor podia sal-
dar el perjuicio por el simple reembolso al marido
del precio de la mujer.

Las conveniencias de una indemnizacion fue-
ron primando con el tiempo sobre el derecho de ma-
tar. Ya en el siglo XVII se hallaba en pleno uso
la costumbre de resareir al duefio el perjuicio cau-
sado en su propiedad conyugal. El jesuita Rosales,
que tan bien conocio a los indios de su época, ano-
ta la informacion que sigue acerca del particular:
«Con la facilidad que se casan deshacen también el
contrato que como fué de venta, en enfadandose la
mujer del marido, le dexa i se vuelve en casa de sus
padres i haze que le vuelvan la hazienda que le di6
por ella: con que deshecho el contrato queda tam-
bién deshecho el casamiento. I también le suelen
deshazer casandose con otro i1 volviendo el segundo
marido al primero la hazienda i las pagas que le
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dié por ka mujer. I lo mismo haze el marido, ¢ue
en cansandose de una mujer o en sintiendo en ella
flaqueza alguna i que le ha hecho adulterio, no la
mata, por no perder la hazienda que le costo, sino
que se la vuelve a sus padres o se la vende a otro
para recobrar lo que le costo. I en materia de adul-
terio, aunque se pican los celosos, les pica mas el
interés, i no matan a la muger ni al adualtero por
no perder la hazienda, sino que le obligan a que
paguen el adulterio, i en aviéndole satistecho que-
dan amigos i comen i beben juntos» (1).

Con posterioridad a ese siglo hasta el someti-
miento definitivo de log araucanos, siguio sobre-
poniéndose la compensacion al castigo capital o de
heridas: el dueno burlado entraba en un arreglo
con el seductor exijiéndole la eantidad que él ha-
bia dado por la infiel, en ganado mayor i menor i
objetos de plata: en otras ocasiones la repudiaba
i la entregaba al padre, quien debia devolver la
misma suma de especies, monedas o animales re-
cibidos por ella.

Un informante indijena anotd una vez estas no-
ticias sobre la devolucion de mujeres (eluiiefur).
«Antes, las mujeres, cuando traicionaban a sus ma-
ridos, se entregaban inmediatamente a sus padres.

Cuando el padre de la nina no tenia otra hija
soltera, joven, dehia devolver todos los infereses que
habia recibido por ella.

Si no entregaba por bien, venia un malon.

Devolviéndole otra hija a su yerno, no hai nin-
guna cuestion. La mujer que ha cometido la falta

(1) Historie, tomo I, paj. 141.
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se queda en casa de su padre; es duefia de casarse
con otro» (1).

A pesar de la dilatacion que habia tomado el re-
sarcimiento en el robo femenino, la libertad de ma-
tar al seductor i su c¢oémplice no preseribic en el
derecho consuetudinario. Aplicaban esta pena es-
pecialmente los caciques, en eunyos hogares algu-
na de sus mujeres solia delinquir, por la acumula-
cion de varones en una misma habitacion i a veces
como consecuencia del olvido del jefe en llenar las
funciones sexuales conforme a las costumbres de
Ia vida de poligamia. Algunas mujeres solian que-
brantar la fidelidad con mocetones gallardos o con
los hijos de las otras del mismo talamo.

El ofendido se cercioraba en persona de la infi-
delidad o daba el hecho como real con el solo de-
nuncio de la mujer mayor, la mas antigua (onen
domuche). Bastara recordar un incidente para sa-
ber c¢émo se procedia en todos los casos andlogos.
José Calvun era un reputado cacique del distrito
de Huequén, un poco al oriente de la actual ciudad
de Angol. Poco antes de la fundacion de este pue-
blo, se le fugd hacia la costa una de sus mujeres
con un moceton de la casa. C'on unos cuantos hom-
hres de lanza los persiguié en persona. Didles al-
cance en los cerros de Nahuelbuta, no mui lejos de
sus dominios. Como el mocetéon carecia de bienes
con qué pagar el robo recién cometido, ahi mismo
hizo lancear a los dos (2).

(1) Informe al autor del indijena medio civilizado .Juan
M. Longuitiie, de Pillanlelban.

(2) Episodio narrado al avtor por un descendiente de (al-
V.
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con duefio se reputaba como indicio de compromi-
so oculto, como alguna indicacién hecha por medio
del lenguaje de jestos, tan estendido entre los in-
dios; palabras en voz baja, tocamientos disimula-
dos de manos u otros miembros del cuerpo. HEste
celo exajerado del indio contribuia a marcar con
mayor pronunciamiento la separacion que existia
en todos los actos de la vida cotidiana de los abori-
jenes: habia dos ambientes domésticos, que nun-
ca se confundian, uno para los hombres i otro para
las mujeres. Hasta en las espansiones de las fies-
tas no se toleraba la comunicacion de los dos sexos.

Abrasar i1 besar a mujer ajena constituia, so-
bre todo, una prueba evidente de intelijencia amo-
rosa 1 clandestina para los araucanos modernos. Kl
heso fué costumbre importada por los espanoles.
Hasta los siglos que siguieron a la conquista, la ma-
nifestacion de amor jeneralizada consistia en que
el hombre restregara una de sus mejillas o las dos
con la de su amante. Tal esteriorizacion del senti-
miento amoroso ha sido comin, por lo demas, a ca-
si todas las sociedades primitivas i aan a las en es-
tado superior de barbarie. Este contacto facial in-
dieaba antignamente la realidad misma; no se re-
queria ofro antecedente para la aceién inmediata
del ofendido (1).

K1 propietario de la mujer perdonaba su incons-
tancia cuando no tenia padres ni parientes abona-
dos que se hicieran solidarios, o cuando lo adheria
a ella alguna particularidad que excitara su ins-

(1)Episodio narrado al antor por un descendiente de Cal-
i,
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tinto jenésico, que desempenaba una funcién pri-
mordial en las uniones sexuales de los indios. Fal-
taba a la inclinaciom indijena por el otro sexo el
sentimiento elevado de simpatia que inspiran la in-
telijencia, la bondad, la virtud i la belleza, enali-
dades que entran primariamente en el amor psico-
lojico del civilizado. Kstas entidades abstractas no
estaban formadas en su mentalidad especial: la
mujer lo seducia, antes que todo, porque era mu-
jer. Kste predominio del sentido material en las
funciones jenerativas del indio, esplica su celo, el
excesivo culidado por su consorte. Si esta mujer va
perdonada 1 castigada con palos o azotes, reincidia
en su inconstancia, era de nuevo ecastigada i arro-
jada fuera del hogar.

La infidelidad de la mujer primera en antigiie-
dad (onen domuche) se estimaba como un escandalo
grave que en raras ocasiones sucedia.

El hombre gozaba de completa libertad para dar-
se a aventuras de amorios. La mujer no tenia ni la
libertad de censurar su conducta. Lo tnico que so-
lia hacer era llevar a una machi (curandera) las
ropas del marido inconsecuente o de la rival para
que ejecutara con ellas alguna operacién majica
que produjera la enmienda del primero o un dato
a la segunda. Una que otra, exasperada por los ce-
los i las burlas, solia suicidarse colgdndose de un ar-
hol atada al cuello con el cinturén (trarihue).

No se conoecian los dramas pasionales por enga-
fio conyugal, en los que el hombre hace de protago-
nista, matando a la mujer i suicidandose en se-
guida.

Sin que faltasen del todo, tampoco eran frecuen-
tes los actos de chantaje en la repudiacion de mm-
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jeres infieles. Descubierta la simulacion, el dueno
corria el peligro de quedar burlado o de recibir los
golpes de una cuadrilla de parientes de la repu-
diada.

En la actualidad, el marido burlado no disfruta
de los derechos arcaicos, por temor a las autorida-
des judiciales: solo se conforma con golpear a la
desleal o con enviarla a su padre. Si por acaso se
encuentra en despoblado con el seductor, lo aco-
mete i se traba una lucha, a caballo de ordinario,
en la cual, si es mas fuerte, queda vengado 1 s1 es
menos vigoroso, queda doblemente ofendido para
vengarse cuando i ¢omo pueda.

La brujeria se calificaba en el concepto indijena
como perjuicio i maldad infame, vale decir, como
crimen nefasto, que no admitia el paliativo de la
composicion pecuniaria. La representacion colecti-
va de la muerte entre los araucanos, analoga a la
de muchas sociedades atrasadas, consistia en atri-
buir la causa proxima de todo fallecimiento né a
una estineion de las funciones bioldjicas, sino a un
maleficio injerido directamente por un brujo (cal-
cuj o por un malhechor que recibia de manos de
¢ste la materia maligna. Se comprendera la enor-
me dilatacion que tomaria en esta colectividad la
acceion de los brujos i las pesquisas para descubrir-
los, aumentadas con las enfermedades i los innu-
merables incidentes fatales e imprevistos de la vi-
da diaria. Los eronistas hacen referencia a menudo
a esta majia maleficiaria; pero, conforme a las ideas
de la época, orijinandola de la intervencién del de-
monio.

La existencia de los hombres se destruia, segin
Ly representacion coleetiva de la antigiiedad acer-
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ca de la muerte, por tres fuerzas poderosas 1 re-
conditas, por huecufetun o accion invisible de un
liwecufe, ajente maléfico de infinitos perjuicios
en la vida 1 en las cosas; por calcutun o dano de
un calew, brujo, i por vuiapietun o envenenamien-
to que ejecuta un enemigo en los alimentos 1 bebi-
das con materias preparadas por un hechicero. En
la actualidad, sin borrarse del todo esta nocion de
conjunto de las fuerzas destructoras, la brujeria,
queda integra en la ceredulidad, sin el sentimiento
de prueba de la poblacién indijena sobreviviente.

He aqui como se desarrollaba el procedimiento
draméatico de la pesquisa i del castigo en los homi-
cidios por brujeria.

Tan pronto como se notaba la enfermedad o
sobrevenia la muerte, los deudos solicitaban el in-
forme de la machi (curandera), del adivino o del
ciipolave, conocedor de la anatomia patoldjica pri-
mitiva, i que estraia el veneno de la vejiga de la
hiel. Designaban todos éstos al autor de la muerte
o daban indicios para que los parientes dedujerain
lo deméas relativo a las circunstancias i las perso-
nas. Conocido el dafiante por brujeria, se solicita-
ba del cacique de su reduccion la entrega inmediata
para el castigo tradicional. Si habia negativa, la
familia del estinto preparaba un malon.

Por enemistad o malquerencia, los adivinos o la
machi senalaban como responsable de la muerte
por hrujeria a mujeres, con mas frecuencia que a
hombres, de la misma comunidad consanguinea, pe-
ro de otra familia. Con toda malicia elejian ¢omo
victimas del denuncio a jente desvalida, allegados
a una casa en calidad de huésped emparentado a
distancia. Entonces la pesquisa se facilitaba por
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la entrega hecha a titulo de obligacion ineludible,
si la culpada no huia a tiempo a otra reduceion o
a los escondites de algin bosque, guiada por alguna
amiga compadecida. Tomada por la parentela ofen-
dida i temiendo por la vida de las personas si no se
eliminaba al embrujador, se le condenaba a la pena
capital, aplicada a fuego lento. ]
No es difieil hallar referencias en los eronistas
acerca de este suplicio eruel. Datos mas detallados
consignan el padre Gomez de Vidaurre, escritor del
promedio del siglo XVIII, 1 el abate Molina, del
que se toma esta cita. «No se desembarazan tan fa-
cilmente de los pretendidos brujos. La hechiceria es
en estos pueblos uno de los delitos mas abominables.
No obstante, son permitidos los machis, que como
hemos dicho hace poco, son sus médicos, aunque pa-
san por los mas peritos brujos, porque al doetorar-
se, protestan que su encantamiento no tendra otro
fin que el bhien de la nacién. Siguiendo, pues, su
sistema, cuando no pueden, por su ignorancia o por
la fuerza del mal, sanar al enfermo que les ha sido
confiado, atribuyen su muerte a hechicerias, i como
los Indios son sumamente supersticiosos, les obli-
gan a descubrir los antores de aquel maleficio. En-
contrando los machis oecasiéon oportuna para ven-
garse e sus enemigos privados, hacen recaer sobre
éstos la acusacion. Tal acontece particularmente en
la muerte de los Ulmenes, lo enal siempre que no
procede de una causa visible, es imputado sin la
menor duda, a ésta o aquella snerte de maleficio
que se le ha hecho. Declarada la enlpabilidad del
pretendido reo en la muerte del Ulmen, en el acto
se le amarra entre tres estacas fijadas triangular-
mente en tierra, i se le quema a fuego lento bajo



— 286 —

los muslos hasta que confiesa el hecho i los edmpli-
ces. Kl infeliz por abreviar el tormento se confiesa
el autor i declara como sus complices a los prime-
108 que se le vienen a la cabeza, tan inocentes como
él. Hecha esta falsa declaracion, los cirecunstantes
le traspasan el pecho con un pufal, 1 siguen las hue-
llas de los pobres denunciados, a quienes dan el mis-
mo suplicio si no lo evitan con la fuga» (1).

Hasta la segunda mitad del siglo XIX no se ha-
bia estinguido todavia esta penalidad de proceden-
cia netamente primitiva, como se vera mais adelan-
te en alguna relacién de malones. Un colaborador
indijena, que por encargo del autor recorrié hace
anos varias reducciones confrontando costumbres,
redacté esta informacién: «se mataban antes. las
mujeres calcu averiguandoles primero i chamus-
candolas en el fuego. Después se mataban con fue-
go. Después de quemadas i muertas, se dividian pie-
zas por piezas.

Muchas veces no se quemaban porque se escon-
dian o algiin cacique pariente las defendia» (2).

En el tiempo que siguié a la ocupacion definitiva
del territorio araucano, cesaron estos suplicios del
fuego por temor a las autoridades administrativas
i a los jueces de los departamentos; pero se ejecu-
taban venganzas a cuchillo, que solian ocasionar
heridas i hasta la muerte de los ejecutores de bru-
jerfas. En los juzgados se tramitaban de ordinario
juicios eriminales por este delito.

Hasta en la poblacién de campesinos chilenos se
efectuaban repetidamente estas venganzas por bru-
jeria, con heridas a cuchillo, con palos o azotes.

(1) Compendio anénimo, del abate Molina, paj. 249.

(2) Juan M. LoxqQuitGg, de Pillanlelbin.
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Los homicidios eran en Arauco, asi como en todas
las colectividades incipientes, mas comunes que en
las sociedades civilizadas, con relacion a la pobla-
cion. Ello se esplica: en los pueblos atrasados no
se proteje al débil, no hai saneion publica sino ven-
ganza individual o familiar i la vida de todos estd
continunamente espuesta a las consecuencias del ha-
bito reflejo o automatico, a la esplosion del momen-
to. tan caracteristica en la psiquis del indio.

Entre nuestros aborijenes anteriores a la con-
quista espaniola, se aplicaba al homicida el talion
con estricto rigor 1 con la refinada crueldad que
empleaban las otras conglomeraciones de indios
americanos. Perpetuaronse las costumbres de la
venganza por muertes hasta mui entrado el tiem-
po en la época moderna, pues los cronistas del si-
glo X'VIII apuntan en sus libros noticias acerca de
estos usos. Ellos informan que una vez aprehendido
el matador, los deudos del estinto lo ultimaban co-
mo a un animal de eaza; apunaleabanlo en el cora-
zom o le partian el eraneo a golpes de maza i en
ocasiones lo estrangulaban atandolo del euello a la
cola de un eaballo que echaban a correr. En suma,
todo hecho, real o supuesto, que causara la muerte
enjendraba la deuda de sangre, que legaba la vie-
tima a su familia.

Pero, a consecuencia de algin adelanto en la cul-
tura i el consiguiente crecimiento de la propiedad
mobiliaria i de la ganaderia, la tendencia utilitaria
tué sobreponiéndose a la venganza de sangre. El
indio sentia mas apego a los adornos, a los arreos
de montar, a las armas i animales que al sentimien-
to atavico de la venganza.

Ya en el siglo XVII esta trasmutacién se habia
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operado por completo. El padre Rosales informa:
«I a ninguno le ahorcan o quitan la vida por muer-
te ninguna, aunque se dé a un cacique, por no tener
justicia entre si i porque los parientes de el muerto
dizen: que qué provecho tienen ellos de que al ma-
tador le ahorquen, que no quieren otra justicia sino
que les paguen la muerte i con la hazienda les res-
taure el dano» (1).

Quedaba asi la eleccion de los parientes la ven-
ganza de sangre o la compensacion. Ejercia la per-
secucion del matador o el arreglo pecuniario, la fa-
milia del difunto; primero los hijos, en seguida los
hermanos i después los otros parientes cuando fal-
taban aquéllos; bien que por lo jeneral, todos se
aunaban para llegar al olvido de la ofensa o a la
reparacion armada. Ngen la se denominaba en esta
escala el deudo mds cercano, el duefio del muerto.

Tanto la responsabilidad del ofensor como la ac-
cion de los ofendidos tenian caracter colectivo. El
dano que recibia un miembro del grupo familiar
afectaba a todos los que lo componian; el que cau-
saba un solo individuo comprometia también al
conjunto. Por eso, cuando se dificultaba la apre-
hension del occiso, caia sobre su parentela en gloho
¢l peso de la reparacion.

Las tarifas que por tradieiéon rejian en todas las
agrupaciones, fijaban el valor de cada muerto en
animales i especies. Subia, por cierto, la avaluacion
cuando se trataba de un hombre representativo por
sus bienes u otra cualidad meritoria en el sentir del
indijena. La muerte de un cacique no cabia en el
arancel ordinario; importaba un malén, de mucho

(1) Historia, 1, 134.
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mas rendimiento que cualquier acomodo de indem-
nizacion. El eriterio indijena no distinguia la muer-
te intencional de la fortuita; todas eran iguales,
puesto que nadie fallecia por accidente natural
sino por heridas i por dano de algun ajente oculto.
(Cloncebida de esta manera la estineion de la vida,
no podian caber en el procedimiento las circunstan-
clas atenuantes.

Reconocianse dos clases de homiecidas: el de la
misma agrupacion emparentada que mataba dentro
de su parcialidad i el estrafio que cometia el asesi-
nato en la misma. Sobre el primero caia el castigo
familiar i sobre el segundo i sus deudos, el maldon
o el arreglo por equivalencia al perjuicio.

Asi como los danios por brujeria i el adulterio, el
homicidio no era pesquisable sino por la parte per-
judicada. Si algunos hubieran perseguido a un ho-
micida sin ser parientes del muerto, habrian con-
traido una responsabilidad que sé6lo saldaba un ma-
I6wm 0 una pena pecuniaria.

La conciencia araucana no se inmutaba por el
asesinato de un estrano; solamente se temia la re-
presalia. No siendo ésta realizable, el erimen pasa-
ba por acto de valor i de conveniencia. Matar es-
patioles se reputaba un hecho licito i digno de ala-
banza.

Los detrimentos corporales por heridas o golpes
fueron estraordinariamente comunes entre nues-
tros ahorijenes, debidos a sus frecuentes reuniones,
en las cuales se hacia un abundante consumo de li-
cor, se rememoraban pasadas ofensas i se produ-
clan rinas inesperadas, que solian tomar las pro-
poreiones de choques entre varios.

Hasta mui avanzada la colonizacién espafiola, se
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esteriorizaba todavia la weaccion vindieativa en la
forma del talion fisico, herida por herida. Kl des-
quite se consideraba menos rigurosamente obliga-
torio en las lesiones leves ; mediante un pago de poca
monta o alguna demostracion de amistad, sobreve-
nia el olvido de la ofensa i la reconciliacion. Te-
nianse como simples incidencias personales que no
comprometian a las familias. Las graves traian apa-
rejadas mayores consecuencias para el ofensor 1
sus parientes. Quedaba el primero obligado a can-
celar la deuda de venganza con objetos de plata i
animales; s1 era insolvente, se haecia solidarios a
sus deudos. Hubo un tiempo en que esta insolven-
cia del individuo i sus parientes lo obligaba a en-
tregar algin nino para el servicio del ofendido.
Cuando la parentela se obstinaba en no resarcir el
datio, la del herido, si se creia fuerte, preparaba
un maloén.

Quedaba libre de toda persecucion por heridas
unos individuos denomirados lanemchefe, término
equivalente a cuchillero, matador. Temianlos mu-
cho los indios porque los creian dotados de una vir-
tud oculta i adquirida por misteriosa imposicion
majica, que los volvia invulnerables a las balas i los
golpes, invencibles i ciegos en la pelea como anima-
les bravos. HEsta virtud recondita duraba un niime-
ro determinado de anos i se compraba con la vida
de algiin deudo inmediato, como hermana, madre,
ete., que entregaba a cierto mitos sanguinarios (1).

Las heridas o la muerte que causaba un padre
en un hijo o un marido en su mujer, no merecian
sancién alguna: eliminaban lo que les pertenecia

(1) Tradieciones recojidas por el autor.
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por derecho de propiedad esclusiva; derramaba
su propia sangre. Era una aplicacion de la justicia
intima.

Al presente quedan entre los mapuches, desig-
nacion moderna de los araucanos, vestijios de las
costumbres antiguas, pues arreglan sus disputas
por heridas mediante una paga convenida; si-el que
hiere se encierra en una negativa, se le acusa a la
justicia ordinaria.

Los danos contra las personas o delitos menores
en el codigo consuetudinario de los araucanos, te-
nian las sanciones que se espresan a continuaeion.

El aborto i el infanticidio—Se clasificaban entre
los actos insignificantes, que no lesionaban a la co-
munidad sino que tenian relacion con determinadas
personas; pues la antigua idea de los aborijenes era
considerar a los hijos como inalienable propiedad
de los padres. Podian disponer de la vida de sus
descendientes i atin de sus otros deudos inmediatos,
como sobrinos sin padres, a su entera voluntad,
sin que nadie tuviera derecho de intervenir en ello.
Por lo tanto, eran hechos de frecuentisima repeti-
c1om.

El aborto se provocaba, siempre por las muje-
res solteras i libres, con yerbas que todos conocian
o con la presion del cuerpo sobre una vara horizon-
tal.

Debieron ser frecuentes las manipulaciones abor-
tivas cuando los misioneros escribian en sus confe-
sionarios para indios, interrogatorios como déste:
; Has tomado remedio para abortar la eriatura? ; 1
con ese remedio malpariste ? ; Tomaras remedio pa-
ra abortar, has dicho a alguna mujer? ; I aborto?
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31t has dado remedio a alguna mujer para que
malpariera? (1).

El infantieidio, sin una sancion moral siquiera,
se practicaba econ mas frecuencia que el aborto en-
tre las mujeres celibatarias. Antiguamente se faja-
ban el vientre i cuando se acercaba el parto, corrian
a un bosque vecino, daban a luz el hijo i en el acto
lo mataban, estrangulandolo con el ¢inturén, arro-
jandolo al agua o bien ahogindolo con yerbas me-
tidas en la boca. El modo menos eruel de estermi-
nar al recién nacido consistia en abandonarlo en
la selva para que fuese devorado por los animales
o las aves de rapina.

No hace muchos atios que atn persistian estas
practicas relativas al aborto.

No era la vergiienza de que amores clandestinos
se hicieran publicos en las parcialidades el mévil
que arrastraba a las mujeres a la perpetracion del
infanticidio; querian evitar las difieultades de la
crianza, que les impedia ejecutar las tareas impues-
tas a su sexo por la costumbre.

El infanticidio arauecano aleanzé en todos los pe-
riodos de la, historia de la raza una cifra que sohve-
pasa en mucho a la de cualquiera sociedad civiliza-
da de nuestros dias. La causa de tal desarrollo se
encuentra en el espiritu supersticioso del indijena.
Creian que el recién nacido venia al mundo con al-
guna anomalia corporal porque habia recibido la
influencia maléfica del mito del agua llamado
huaillepéii. Un hijo asi deformado llevaba a la fa-
milia perpetua desgracia; era licito hacerlos de-
saparecer.

(1) Papre HernAnDEZ, 1843.

Chile Prehispano.—T. Il
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Otro tanto sucedia con los jemelos: propendian
a la desgracia del hogar. Convenia, en consecuen-
cia, descartar a uno, que debia ser huele o jermen
de sucesos funestos.

También las mujeres solteras mataban al recién
nacido para estraerle los testiculos para pro-
ducir la impotencia del amante que las abando-
naba.

Violacion i estupro.—Al revés del rigor implaca-
ble de los araucanos pera perseguir i castigar el ro-
bo de mujer con duefio, o el adulterio de la lejisla-
cién civilizada, miraban con relativa indiferencia
la violacidon, el estupro i otros innobles atentados
contra la correccién de las costumbres. Todos se
consideraban como perjuicios materiales, mas que
como hechos atentatorios a la dignidad familiar, i
reparables mediante un precio convencional.

Una nifia soltera i libre prodigaba sus favores de
amor a quien queria con absoluta libertad. Pero la
de menor edad, es decir, la hija de familia, significa-
ba un valor, una propiedad femenina que nadie po-
dia arrebatar. Por eso la violacion se reputaba un
robo que se hacia pagar pecuniariamente o con la
entrega de la nifia al violador, si aumentaba el mon-
to del dano.

Fl estupro merecia una fuerte indemnizacion 1
si no se cubria como dote de la violada, se verifica-
ba el malon de estilo.

(fasi nunea se oia hablar de estupros entre los
indios, quienes reputaban una cobardia cualquiera
violencia contra los nifios o un estado préoximo a la
demencia en el que lo cometia.

Bestialidad —Tampoco se inmutaba la concien-
cia araucana con los casos de cumplimiento del ac-
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to sexual con animales. Muchas 1 acaso todas las
aglomeraciones aborijenes americanas se manifes-
taron propensas a esta perversion del instinto je-
nital, particularmente las de estirpe inecédsica. La
tendencia a la zoofilia ha sido conocida por los pa-
dres misioneros i por los observadores compenetra-
dos en las intimidades de los modos de vivir del in-
dio. En los cuestionarios para confesar de aquellos
catequizadores se encuentran a veces preguntas re-
ferentes a esta copulacion moérbida, i los que ano-
tan costumbres han llegado a comprobar que es mui
comun el repulsivo vieio entre los cuidadores de ga-
nados, los cuales lo realizan subidos en un tronco
de arbol. ' '

Para ellos no tenia el ambiente local ninguna re-
presion; los jévenes i las mujeres los burlaban con
alusiones picantes i los hombres maduros sonreian
con indiferencia o reprochaban sin enojo.

El incesto—Merecia la reprobacion de los habi-
tantes de la parecialidad. Tan sélo algin cacique
con fuerzas suficientes para hacer de su capricho
una norma de conducta, quedaba exento de toda
condenacion. Se recordaba no hace mucho atos al
cacique Huenchecal de Guadaba, que vivié inces-
tuosamente con una hija, sin otra consecuencia que
las murmuraciones de la casa 1 de los alrededores.
Lia uniéon de nna madre sin marido con un hijo,
quedaba igualmente sin otra reprobacion que la
critica de fuera. Pero en las relaciones amorosas
de dos hermanos intervenia el padre, el cual, de
propia autoridad ordenaba el castigo de azotes para
los dos i1 de espulsion para el hombre cuando que-
ria. Otro tanto pasaba con los primos, hijos de dos
hermanos, hombre i mujer, el varon procedente del
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primero i la nina, de la segunda. La regla del pa-
rentesco los consideraba como hermanos. Si una
mujer casada vivia en incesto con un hijo del con-
vuje, quedaba sometida a las penas impuestas para
el adulterio.

La pederastia.—La sociedad araucdna no estig-
matizaba la pederastia, no tan estendida aqui co-
mo en las colectividades incasicas. En Arauco la
practicaban libremente los machi, curanderos del
sexo masculino. Parece que la sodomia era parte
integral del machismo, antiguo i moderno. Los cro-
nistas del siglo XVII mericionan la existencia de
esta desviacion de las funciones jenésicas i descri-
hen los modos i el esterior de estos pederastas (1).

En el aprendizaje del machismo para hombres
estaba comprendido el arte de dejar su sexo o de
copiar el femenino, en el andar i vestir, en los jes-
tos, voz 1 miradas. Se pintaban el rostro i se ador-
naban como las mujeres. Elejian un hombre, inva-
riablemente joven, que desempeniaba el papel de
marido. Kran estos mache pederastas pasivos 1 rara
vez esperimentaban sensaciones libricas con res-
pecto a las mujeres. Los jovenes destinados a sa-
tisfacer la actividad sexual invertida de estos indi-
dividuos, se hacian el blanco de las burlas de los
otros, 1 nada mas. Nunca negaban su ceondicién de
pederastas activos, porque les asistia el temor de
que negando podian enjendrar hijos defectuosos si
se casaban.

La lengua designa con la palabra huelle &1 homo-
sexual 1 huelletun a la homosexualidad.

La difamacion i las injurias—Importaban un

(1) NUGNEz pE PiNepA v BascuNAN. El cautiverio feliz,
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agravio personal que en poco o nada comprometian
a la parentela. Kl injuriado o calumniado se recon-
centraba en si 1 esperaba la ocasion propicia, una
orjia de licor por lo jeneral, para vindicarse en pi-
blico o para vengarse si la fuerza, el valor o la ayu-
da de parientes estaban en su favor. Los insultos
que mayor ofensa causaban eran: «adultero, la-
dron, cornudo, hijo de prostituta, chancho i sobre
todos, espanoly (huwnka). Ahora los agraviados se
golpean con el mango del rebenque, envolviéndose
el latigo en una mano, cuando se encuentra en un
camino o cuando en una reunion ha libado buena
cantidad de licor. Esta manera de pelear va susti-
tuyendo al antiguo loncotin, lucha en la que los
hombres se tomaban del cabello para echarse al
suelo.

Estafa.—€uando la propiedad mobiliaria i semo-
viente adquirié cierta estension individual, surjio
la estafa como perjuicio, que afectaba unicamente
a una persona. El estafador llegaba a pie a una ca-
sa i se finjia robado de su cabalgudura para conse-
guir otra; senialaba siembras i animales como pro-
pios para sacar dinero a los crédulos; enganaba a
mujeres celibatarias que lo seguian a su casa te-
niéndolo por rico. La estafa era un perjuicio injus-
ticiable: los perjudicados callaban para evitar las
burlas i cuando hablaban; todos les decian: «Kso
te pasa por tonto».

La embriaguez—En un agregado de tribus en que
el consumo de licores tomaba grandes proporeiones
durante las frecuentes fiestas, la embriaguez no
merecia estigma alguno; el exceso aleohdlico, 1 a
veces el jenésico, se aceptaba en tales ocasiones co-
mo hdbito local. Pero se reprochaba la receptividad
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mérhida, no por el vieio mismo, sino por el menos- -
cabo que el ipsomano causaba a los parientes con la

pérdida de caballos ensillados i la venta a bajo pre-

cio de sus prendas de vestir para proporeionarse
licor (1).

(1) Méas pormenores acerca del tema de este capitulo pue-
den leerse en libro del amtor titulade Historia de la justicia
arauwcand,

El abogado chileno don Enrique L. Marshall es autor tam-
bién de una interesante monografia que lleva el nombre de
Las araucanos ante el derecho penal, eserita para optar al gra-
do licenciado en leyes i ciencias politicas. 1917.
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CAPITULO XIX

Las industrias

La alfareria araucana.—La ceramica inca-indijena de
Valdivia.—Los tejidos araucanos.—lLas mantas.—l.as
lamas.—Los trarihues o cinturones.—Los choapinos.
—La cesteria.—La fabricacion de objetos de plata.—
Los arreos de momntar con agregados de plafa.—
Otros oficios

La alfareria antigua de los araucanos coexisten-

- tes a la conquista espanola 1 posterior a ella, tuvo

caracteres que reflejaban en parte la téenica de las
civilizaciones peruanas, inclusive la incasica.

En los ultimos tiempos de la raza la alfareria re-
trocedio6, tanto en la estructura como en la ausen-
cia de ornamentacion. Lias vasijas tomaron una
forma tosca, por lo jeneral, i disminuyeron en ta-
mano; lo que indica que su confeccion pasé a ser
una ocupacién secundaria 1 descuidada, no el tra-
bajo de alfareros de oficio sino de mujeres que oca-
sionalmente hacian tiestos para las necesidades de
la casa. Las piezas grandes, que requieren una con-
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feceion mas detenida 1 prolija, rara vez se fabrican
hoi, pues han sido reemplazadas por los barri-
les de madera i los recipientes de cuero o lagares.

En los cacharros de menor tamano queda una va-
riedad de formatos que es sin disputa una sobrevi-
vencia de un arte mejor ya estinguido. Se elaboran
todavia eantaros ornitomorfos i zoomorfos, otros
de cuellos c¢ilindricos o tronco de cono, con el cuer-
po regularmente esférico, alargado o aplastado, pe-
ro todos carecen de exactitud en la representacion
i de cuidado estético; la tosquedad domina como
rasgo comun.

El primer caracter de la ceramica araucana es
el de su fabricacion a mano. Su téenica compren-
de estas ocupaciones:

El modelaje: de una bola de greda que ha estado
en maceracion se modela una vasija sélida. Se ahue-
ca en seguida la parte interna hasta formar las pa-
redes, con una herramienta parecida a una gubia,
de dos canaletas laterales i un lomo sobresaliente
en el centro.

La resecacion: formada la pieza queda a pleno
aire para que se endurezea por espacio de nno o dos
dias.

La coceion: se llena de paja el interior de la va-
slja 1 se entierra en un monton de ceniza caliente.

Fl alisamiento: las paredes esternas se revisten
de otra capa de arcilla i se alisan con piedras pla-
nas de tamano mediano.

Lia coloracion negra: con la tintura de raices de
algunas plantas se le da una capa de barniz que al
secarse toma un tinte obscuro. Cuando no se eje-
cuta esta operacion, la olla o el eantaro quedan de
un eolor rojo ladrillo.
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Este color negro i la ausencia de teteras i lineas
en relieve de los cacharros es otro distintivo de la
alfareria en uso.

En la actualidad la alfareria indijena aparece
desprovista en absoluto de dibujos.

Mencionan los tiestos con estos nombres, segun su
tamano 1 forma.

Monca, es olla grande en las tribus de Cautin.

Pichi moneca, olla pequena.

C'halla, la de tamatio medio.

('lilhue, olla grande en las tribus de Malleco.

Metahue, cantaro.

Pichi metahue, cantaro pequeno.

Patu metahue, cantaro pato, con el asa encima i
cola. En las tribus del sur lo nombran citru meta-
hue.

Tagua metahue, cantaro tagua.

('iilfe metahue, cantarito para guardar salsa de
grasa para la comida i otra de sal i aji llamada
medquen.

Ovicha metahue, cantaro oveja.

Piiieiicatu metahue, cintaro mutieca o de ju-
guete.

Huitra metahue, cantaro con asa i abertura an-
cha.

Huihuif llaman las reducciones de la costa al sur
del rio Imperial un cantaro de doble recipiente i
cuello largo.

Cliintahwen metahue designan los mismos un can-
taro de dos cuellos diverjentes, que une el asa en ar-
co por arriba.

Metahue huidican, cantaro dibujado.

Las mujeres que subsidiariamente dedican sus
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actividades a la hechura de ollas se denominan
challafe, i metahuefe las que hacen cantaros.

Hai que admitir como un hecho real, comprobado
de sobra por los hallazgos arqueoldjicos, que la ce-
ramica de la rejion chilena que fué colonia de los
incas, descubria rasgos peculiares del arte de las
civilizaciones peruanas.

Desde Taltal hasta mas alla del rio Maipo se no-
tan en las decoraciones de los ejemplares estraidos
relaciones estilisticas con los tipos Incaicos.

El estilo ineaico en su ultimo tiempo no fué ori-
jinal: reprodujo caracteres de la ornamentacion
tihuanaquena del periodo epigonal, de la altiplani-
ce boliviana; de la chincha i chincha-atacamena.
Con el producto de estas influencias, se formé un
estilo incaico nuevo indiferente, que tuvo una am-
plia difusion en los ltimos siglos prehistoricos.

Asi se esplica la presencia de muchos detalles or-
namentales en las vasijas chilenas de los motivos ca-
racteristicos de la civilizacién chincha-atacamena.
Consisten esas decoraciones en los rombos simples
i coneéntricos, dientes cerrados, lineas en zigzag,
escaleradas 1 meandricas; puntas triangulares, es-
pirales dobles dentados, volutas, circulos concéntri-
cos, lineas ondeadas i reticuladas.

Kl periodo chincha-atacamefio se desarroll des-
de el ano 1100 a 1350 i el Tiahuanaco i el epigonal
subsiguiente desde 600 a 900 de nuestra era. Los
efectos de la civilizaciéon chincha-atacamena se infil-
traron sin duda al norte de Chile por la costa i por
el lado de Los Andes. Se habian dejado sentir antes
en toda la rejion diaguita, desde Salta hasta Mendo-
za. Bl camino que partia desde los valles de Calcha-
qui i Yocavil, hasta el paso de San Francisco, faci-
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litaba la activa comunicacion de la poblacion de uno
i otro lado de la cordillera. Interrumpianse el tra-
fico tinicamente cuando las nieves del invierno ce-
rraban esta entrada i otras de mas al sur.

BEsta penetracion mutua de los pueblos de ambas
vertientes de Los Andes esplica también la seme-
janza de la alfareria calchaqui i la del norte de Chi-
le. Arquedlogos arjentinos mencionan ademais la
influencia chilena en las comarcas huarpes de San
Juan (1).
~ Se nota por otra parte cierta igualdad en los ca-
racteres de las pictografias i petroglifos de las dos
vertientes andinas. Los pobladores de la rejion eal-
chaqui-diaguita manifestaron marcada inclinacion
a este arte primitivo, que se propago a este lado en
diversas zonas de las actuales provincias de Ata-
cama i Coquimbo. _

Muchos rasgos de los petroglifos diaguitas coin-
ciden con los que aparecen en la ceramica, coinei-
dencia que probablemente debe existir en los de
Chile (2).

Hai que.dejar constancia de que entre los petro-
glifos arjentinos se cuenta la clase de los modernos,
que han sido ejecutados por pastores i lefiadores
que distraian en esta aficién sus largos ratos de
ocios. Es posible que en los de Chile haya también
de esta factura.

De manera que el estilo ineaico, que refundia en
los propios rasgos los peculiares de las cerdmicas

(1) Dr. Sanvapor DeseNeperrti, Investigaciones arqucoli-
jicas en los valles preandinos de la provincia de S. Juan,
paj. 18.

(2) Franz Kuiix. FEstudio sobre los petroglifos de la re-
Jtén diaguita.
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que le habian precedido, acrecento los efectos de
las chincha-tiahuanaquena i chineha-atacamena,
llegadas a Chile en proporcion escasa i en periodos
precedentes.

El trafico que existio entre las tribus del norte
i centro del territorio chileno con las del sur del
Bio-Bio, tuvo que importar a éstas un continjente
de piezas ornamentales del estilo ineaico. No siendo
esta alfareria un producto local sino circulacion de
ejemplares exoéticos, no se ciment6 entre los arau-
canos, cuya modalidad tendia principalmente a la
guerra.

Los cronistas suelen hacer lijeras referencias al
hallazgo de algunas de estas piezas que se presen-
taban aisladamente. Uno de ellos anota la siguiente
noticia acerca de este particular.

«Con la excelente arcilla que se encuentra en su
pais hacian ollas, platos, tazas 1 ain vasos grandes
para tener los licores fermentados. Todos estos va-
sos los coclan en clertos hornos, o mas bien en cier-
tos hoyos que haclan en las pendientes de las coli-
nas. Habian también descubierto una suerte de
barniz para sus vasijas con una tierra mineral que
Hlaman polo. Parece ciertamente que el arte de bar-
nizar sea antiquisimo en Chile, porque escavando
una mina de piedra en los montes de la provincia
de Arauco se encontro en el fondo de ella una ur-
na de notable grandeza» (1).

La lengua poseia, ademas, algunos términos que
distingnian las delineaciones de las vasijas: «hue-
ryn can, cantaro pintado, de hueryn, pintar, ra-
var» (2).

1) Asare Mouina, Historia, paj. 123.

(2) Feerés, Diccionario.
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Dedicados los indios del interior de preferencia
a la guerra, no tuvieron tiempo para cultivar el ar-
te de la decoracion ni para hacer, por consiguiente,
de la alfareria un oficio de hombres; pasé a ser ocu-
pacion de las mujeres desde que decayd la indus-
EEIAGE

Lo que esta comprobado es que en las escavacio-
nes de busqueda i en las provenientes de labores
agricolas practicadas en el centro del territorio de
la moderna Araucania, no han aparecido hasta la
fecha piezas ni fragmentos con vestijios de las civili-
zaciones orijinarias del norte, ni siquiera de la in-
casica, que fué la tltima.

En material grabado i abundante que se ha en-
contrado en la rejion del sur es de procedencia mo-
derna del siglo XVII i XVIII, obra de artifices
peruanos incorporados en las tropas del sur. Se ha
dicho en capitulos anteriores que en Valdivia exis-
ti6 una gobernacion independiente de la Capitania
Jeneral, con guarniciones repartidas en fuertes,
misioneros i todos los elementos que necesitaba un
cuerpo militar para el sometimiento de los natura-
les i la vijilancia de los filibusteros.

Esta plaza militar de Valdivia comenzé a esta-
blecerse desde Emnero de 1645. El virrei del Per,
marqués de Mancera, dispuso que se repoblase es-
ta ciudad, destruida desde afios antes i que se forti-
ficara el puerto inmediato a ella. El objetivo de es-
tas obras de fortificaciones era contener a los in-
dios del sur i principalmente poner a cubierto esa
rejion contra los futuros atagues de los filibuste-
ros de naciones en guerra con Kspaiia.

121 virrei equip6 una poderosa escunadra en el Ca-
llao i ordend un enganche de jente en todo el Pern.



11 31 de Diciembre zarpo la espedicion en doce ga-
leones armados en guerra, que trasportaban cien-
to ochenta i ocho piezas de artilleria i mil ocho-
cientos hombres, entre marineros, tropa de desem-
barque i oficiales. Iban también diez relijiosos,
de los cuales cuatro eran jesuitas, 1 un cuerpo com-
pleto de obreros de todos los oficios. Puso de jefe
de la escuedra i del ejéreito espedicionario a su hi-
jo don Antonio Sebastian de Toledo i Leiva.

El 6 de Febrero de 1645 llegaba la flota al puer-
to de Valdivia i1 su jefe daba prineipio al plan de
fortificaciones. Para asegurar el éxito de la empre-
sa confiada a su hijo, el virrei reforzé su ejéreito
poco después de su arribo con tresecientos hombres
mas.

Concluidos los puntos fortificados del puerto i
del rio, don Antonio de Toledo regresé en Abril al
Perd, donde fué celebrada su empresa como un
acontecimiento digno de la epopeya. Dejo en Val-
divia un gobernador, novecientos hombres i todos
los elementos necesarios para la defensa i coloni-
zacion de esa parte del territorio indijena. La pla-
za quedo dependiendo directamente del virrei del
Perua (1).

Durante este siglo i el siguiente, continuaron los
virreyes enviando a Valdivia gruesos continjentes
de tropas reclutadas en el Pera. En 1671 lleg6é uno
de cuatrocientos hombres. La ciudad adquirié con
estos refuerzos traidos esclusivamente del virreina-
to un notable adelanto, que se dejé sentir también
en los naturales de la rejion (2).

(1) Barros Arana, Historia de Chile, tomo 1V.—ROSALES,
Historia, tomo 11, cap. 25.

(2) Referencias a esta colonizacién se hallan en varios vo-
Iamenes de la coleccion de Memorias de los Virreyes del Perit.
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Entre los servicios conexos a estas guarniciones,
habia talleres de tejidos i ceramica llamados obra-
jes, que atendian los mismos soldados, dirijidos tal
vez por los laboriosos misioneros jesuitas. Casi to-
dos estos soldados eran peruanos, indios o mestizos,
muchos reclutados como delincuentes, i habituados,
por consiguiente, a las manipulaciones alfareras
de la tierra nativa; entre los espafioles habria pro-
bablemente peritos asimismo en la fabricacion de
vasijas ornamentales de orijen morisco, que sobre-
vivieron en la Peninsula al lado de los estilos ihé-
ricos.

En todos les obrajes de Chile habia una seceion
de alfareria que se llamaba olleria, i ain en San-
tiago se conocia un barrio con este nombre.

La alfareria chilena de influencia incaica llegd
a producir un material que se esportaba, como lo
afirma un eronista que estampa este dato: «Hazen-
se varros curiosissimos i mui delicados que pueden
competir con los de Estremos, i llevados al Perii i
aun a Espana, los estiman mucho» (1).

I'ué esta alfareria la que imité entre los huar-
pes de San Juan o pasé a esos lugares por espor-
tacion accidental.

Los jefes de los cantones militares de Valdivia
obsequiaban a los caciques piezas de tejidos 1 de
ceramiea ; muchas se introducian en las tribus por
imtercambio con los indios.

En las exhumaciones de esta ceramieca no han
aparecido ni ollas, escudillas, fuentes ni platos gra-
bados. Las piezas enteras i los fragmentos sacados
han sido inicamente de eantaros. Induce a creer es-

(1) Rosanes, Historia, tomo I, paj. 193.
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ta cireunstancia aue estos ejemplares fueron pro-
piedad de los caciques i jefes de las familias aco-
modadas, i que se destinaban por sus duenos para
el uso de la bebida de licor en las [iestas de recep-
¢ion o de asistencia de estos person jes de notorie-
dad.

Aunque arqueélogos eminentes opinan que los di-
bujos jeométricos lineales son imitacién de la ceste-
ria, ideada en varios paises a la vez, nada autoriza
para aceptar que haya sido en Araueo creacion es-
pontanea de los indios.

En cambio, hai pruebas para creer que esta al-
tfareria fué orijinaria del sur del territorio 1 que
se cargd hacia la rejion subandina del este hasta el
alto Cautin.

Muchas de los ejemplares hallados proceden de
esta seccion oriental. Han dado el mayor niimero
los lugares de Huichahue, entre el rio Quepe por
el oeste i el pueblo de Cunco por el este, i de Hue-
nivales, en la marjen sur del curso superior del rio
Cautin (1). En la primera de estas dos zonas se
levantaban hasta hace pocos anos altos o tupidos
bosques. Tradiciones que no se han borrado entre
los indios, recuerdan la existencia en varios luga-
res de tribus pobladas, donde hubo después colo-
nias espafnoles. Los colonos nacionales radicados
por ahi, noticiaban asimismo que atn en el iltimo
tercio del siglo pasado quedaban en algunas hijue-
las restos de canales i piedras de molinos.

Esta alfareria trasplantada de estas comareas

(1) Las piezas de esta alfareria fueron obseguiadas al au-
tor por los vecinos de esos lugares, sefiores Mufioz, Sanchez
1 Juan I. Chaves.
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forma tres clases de piezas: las de color rojo no
decoradas, las negras igualmente desprovistas de
dibujos, 1 las ornamentadas. Estas tltimas son
blaneas, algunas con delineaciones negras o rojizas,
i otras de color blanco terroso con dibujos café ro-
Jizo.

Autorizados arquedlogos notan en estos eantaros
de ornamentos lineales negros 1 rojos caracteres in-
caicos mezclados con otros indijenas (1).

En esta misma seccion jeografica de los restos de

la alfareria dibujada han salido edntaros negros i
rojos de composicion 1 ejecucion esmeradas que re-
cuerdan la téenica de las piezas peruanas. Las for-
mas i los tamanios son variados. No escasean los
que representan aves acuaticas, de bastante pareci-
do a las de la misma representaciom de las civili-
zaciones del norte. Algunas de elegante estructura,
cuello corto i ensanchado en la boca i recipiente glo-
bular, toman hacia la base una forma cénica que
les da esta parte cierta semejanza a los aribales in-
cas. .
En el interior de Lonquimai fué estraido un
cantaro rojo ornitoformo con lineas negras que,
partiendo de la base, se prolonga hasta el cuello
en forma de triangulos superpuestos, de menor a
mayor.

Algunos de estos jarros han sido pintados de ro-
jo para recibir encima los dibujos, segin las de-
mostraciones borradas que se notan en varios ejem-
plares.

Si al norte de Valdivia, en las comarcas que se
cargan al este, se estendié esta ceramica de factura

(1) Max UnLE, Influencia de los incas.

Chile Prehispano.—T. Il (17)
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incaica indijena, faeil es suponer gue mas abun-
dante debié ser en las tribus sujetas directamente
a las guarniciones que tenian por cuartel central
a esa ciudad i que mantenian con ella una activa
comunicacion de interecambio i de administracion.

Kfectivamente, muchos jarros de esta ceramica
lineal se han desenterrado en los alrededores de
Valdivia, como en Collico, i el lado poniente de los
lagos Panguipulli i Rinihue; en la zona de La
Union, paraje de San Juan i marjen occidental
del lago Ranco; en Osorno i sus cercanias hasta los
lagos Pullehue 1 Rupanco. Lia preparacion de la
pasta i los motivos incaicos indijenas se reprodu-
cen exactamente como en los objetos del noreste de
Valdivia. :

Todos los cantaros de la ceramica valdiviana del
sur i de la rejion noreste son uniformes en el de-
corado lineal, el que varia Gnicamente en algunos
detalles. No presentan la misma uniformidad en
el tamano 1 estructura, aunque en cuanto a ésta su-
pera la forma globular. El alto de los mas grandes
da 25 em. 1 21 el diametro; los menores miden: 9 i
11. Iguales a este tipo, en tamarto i grabados, se han
desenterrado varios ejemplares en las zonas de Pi-
trufquén 1 Villarrica (Coleccion del autor). La
simetria de esta ceramica no es perfecta como en
todas las vasijas con caraecteres incaicos indijenas;
a veces las lineas se estrechan i en otras se abren.

Tres series de lineas paralelas envuelven el
cuerpo del tiesto: una en la parte inferior del asa,
otra en la mitad del recipiente i la tercera cerca de
la base. Estas lineas envolventes, que varian de dos
hasta cinco, determinan dos zonas rellenas con
ofras tantas corridas de triangulos alternados i to-
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dos pintados de color rojizo o rellenos de lineas pa-
ralelas que decrecen hacia un lado. Se repite a me-
nudo en la decoracion diaguita esta disposicion de
triangulos alternados (1).

En algunos cantaros la linea envolvente de la
cintura se duplica i forma una banda rellena de
una combinacion de friangulos unidos por el vérti-
ce 1 separados por dos rayas verticales como pue-
de verse en una de las figuras acompanadas.

Hai ejemplares que en una de las zonas presen-
tan un encadenamiento de rombos reticulados ver-
ticales, de tridngulos unidos por el vértice o una
faja de varias lineas diagonales dispuestas de ma-
nera gue van formando vacios angulares (2).

El cuello de estos cantaros, angosto en algunos,
ancho 1 abierto en la boca en otros, lleva por lo je-
neral una serie de rombos simples 1 concéntricos,
de lineas reticuladas, en zig-zag o en fajas de trian-
gulos contrapuestos como se ve en uno de los canta-
ritos de las figuras acompanadas. No falta en al-
gunos el signo de la eruz dibujado en el cuello en
una serie corrida (3). Pero estas cruces parece que
han sido trazadas sin intenciéon simbdliea, sino co-
mo un ornamento con tendencia a la simetria, que
es la caracteristica de estas piezas. Kl valor simbo-
lico de la eruz de otras ceramicas se habria perdido
va en este tiempo 1 en estos lugares.

Kl asa, al parecer adherida a la vasija i no for-

(1) TLaroNe Quevepo, Viaje arqueoléjico a la rejion de
Andalgala, paj.15.

(2) Ejemplares marcados en Los aborijemes del sefior Me-
dina con los ntimeros 204, 205 1 207.

(3) Aborijenes N.° 202.



=N e

mando con ella una sola pieza, muestra un decora-
do de lineas reticuladas o combinaciones triangu-
lares.

En el borde interior de la boca se repiten algunos
de los dibujos esternos.

En esta alfareria de Valdivia llama la atencion
un cantaro de 13 centimetros de alto, ornitomorto,
de forma i proporcion artisticas. Aparecen traza-
das con habilidad i simetria las lineas en zig-zag
del cuello i las bandas rellenas de series de lineas
diagonales i pequenos triangulos pintados (figura
acompaiiada). Una avenida del rio Cautin,- cerca
de la c¢iudad de Temuco, lo dejé en descubierto.

Otro cantarito reproducido en las figuras, de co-
lor blanco, difiere del conmin de los grabados. Del
cuello descienden a la base fajas angostas de lineas
reticuladas, de angulos sobrepuestos color 1ojizo,
i de rombos blancos en fondo también rojo combi-
nado. Proviene de Huichahue.

De la misma comarca se estrajo el idolillo de
greda, de color blanco terroso i ornamento café ro-
jizo (ldmina acompanada). Representa un varén
con los brazos cruzados sobre el vientre. Aparece
con las piernas de menos, tal vez fracturadas al
exhumarlo. La ornamentacion delantera forma cua-
tro corridas de tridngulos: la del centro, de pares
unidos por el vértice; dos laterales de triangulos
simples 1 otra en la parte superior del pecho. En
la espalda las fajas laterales son encadenamientos
de rombos i la del centro de tridngulos unidos por
el vértice. En los muslos hai una combinacion de
triangulos 1 de rombos concéntricos. La faja de la
frente, que rodea la cabeza, estd formada de dos
lineas diagonales que van dejando vacios triangu-



Cantaro de Osorno. El asa y el borde del cuello, huecos; un apéndice para beber; color rojo
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laves alternados. En los ojos se ven las rayas tipi-
cas que bajan a las mejillas; las orejas perfora-
das. En cada antebrazo lleva dos agujeros destina-
dos, sin duda, para meter un hilo de colgar.

Los ornamentos faciales del idolo i la circuns-
tancia de ser destinado para llevarlo colgado, le
dan cierta semejanza con los diaguitas i particu-
larmente con los de Tiahuanaco (1).

Las lineas reticuladas, las en zig-zag, los encade-
namientos de rombos verticales, las fajas de rayas
diagonales que van dejando vacios triangulares,
aparecen con frecuencia en los detalles de las de-
coraciones chincha-atacamena i diaguita (2). _

Procedente de Osorno es un hermoso i raro ejem-
plar de jarro de color rojo ladrillo, que se repro-
duce en la figura 21. Mide 19 centimetros de alto
1 12 de diametro en la cintura; ésta es una banda
plana de 3 centimetros, que divide el cuerpo en dos
zomas, la de abajo i1 la de arriba. En el euello apa-
rece perforado en dos hileras. Kl asa parte del
asiento 1 va a terminar en un reborde saliente de
la boca ancha. Lo insolito de esta pieza consiste
en que en el fondo hai un hoyo que se comunica
con el asa, que es hueeca; lo mismo es el reborde,
que tiene un apéndice en canutillo en el lado opues-
to del asa 1 en la base de éste un agujerito; tapan-
do con el dedo este agujerito i absorbiendo por es-
te piton, sale el liguido: soplando hacia afuera, se
producen horbollones.

(1) Coleceion en poder del autor de idolos ‘de Tiahuanaeo
modelados por el americanista don Arturo Posnansky.

(2) Laroxe Quuvepo, Tipos de alfareria en la rejion dia-
quito-calchaqui.
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Tanto en la alfareria valdiviana como en la de
los araucanos, los tipos con decoracion jeométrica
incisa i en relieve faltan por completo.

Entre los tiestos araucanos, se han estraido en
varios lugares grandes ollas funerarias.. Una se
hallé en la Quinta Agricola de Temuco que conte-
nia los huesos de un nifio (1). En los trabajos agri-
colas de un fundo de Angol, se exhumo otra del
mismo tipo 1 con el mismo contenido. Al hallarla
los peones, corrieron a dar cuenta al patrén per-
suadidos de que se trataba de un entierro de pla-
ta. Levantada la tapa de la olla, aparecieron los
huesos de un parvulo (2). Seguramente que estas
vasijas son de orijen antiguo, porque en los cemen-
terios de data posterior no se ha desenterrado nin-
guna.

De manera que el estilo inca, que refundia en
mucha parte los motivos ornamentales de las cera-
micas chincha, tiahuanaquena i chincha-atacame-
nia, fué el quegdejé mas hondas huellas en la alfa-
reria del norte i centro de Chile. Los efectos ante-
riores de las civilizaciones peruanas habrian sido
relativamente limitados i cireunseritos sobre todo
a la rejion costanera.

(‘omo en la alfareria, se manifiestan en los teji-
dos araucanos los efectos de las civilizaciones pe-
ruanas renovados en el estilo incaico. Las necesi-
dades del vestuario, la abundancia de lana i de ma-

(1) Quebrada al estraerla, fué llevada al autor. El doctor
don Juan B. Fatndes hizo el examen de los restos que con-
tenia.

(2) El vecino de Angol don Juan Antonio Rios, dueno de!
fundo, comunicéd este hallazgo en 1898 al autor de este libro.
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terias colorantes, han mantenido al fravés de los
trempos las actividades de hilar i tejer, perpetuan-
do, por consiguiente, los motivos de las decoracio-
nes importadas.

Laas mantas (macuii), los trarihiues o cinturones
i las lamas o sobresillas, son las piezas que reinen
en mayor nimero las ornamentaciones arcaicas.

Se confronta en las mantas una gran variedad
de ornamentos: las hai de handas verticales de dis-
tintos colores en fondo negro i sin ornamentacion ;
de lineas aserradas.dobles, de dos o tres corridas
de eruces combinadas con dibnjos esealonados o de
ganchos. Rara vez el color del fondo varia del ne-
2ro. Superan a estos modelos las de lineas escalera-
das en fondo negro, que forman el dibujo tipico de
las mantas araucanas mas estimadas por log indi-
jenas. Estos dibujos escalonados, conocidos tam-
bién con el nombre de huaras, son comunes en las
decoraciones de Tiahuanaco i de la rejion calcha-
qui. No es raro encontrarlos en los petroglifos de
las dos laderas andinas. En Chile no se les da sig-
nificacion simbolica como en el altiplano holivia-
no i en otras culturas del norte, donde representa-
ban el signo tierra o los andenes de cultivo (1). El
dibujo tipico de las mantas araucanas fué trazado
sin duda en las ecivilizaciones peruanas con inten-
cion estética antes que otro motivo, i se debe a la
dislocacion de figuras cuadradas, como los mean-
dros 1 otras delineaciones jeométricas. Las cultu-

(1) Arruro Pornansky, El signo escalonado en las ideo-
grafias amerdcanas con espectal referencia a Tiwahuwanaco—J.
ToscANO, Investigaciones sobre arqueolojia arjentina. El sig-
no de la eruz en la époea de la conquista,
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:as antignas del Peri las imitaron de las de Méji-
¢o i Centro Amérieca.

FEstas mantas con el signo escalonado (wmicir
macuii), que son las que mas usan en la actualidad
los indijenas, constan en algunos ejemplares de
tres bandas blancas en fondo negro, con fajas an-
gostas 1 de distintos colores a los lados; otras llevan
dos handas escaleradas solamente y muchas se ha-
llan cubiertas por completo con el dibujo clasico
de los tejidos araucanos. Estas mantas, que miden
de ordinario 1 m. 58 de largo i 1.55 de ancho ter-
minan en flecadura en los estremos del largo.

Parece que habia comarcas que tenian predilee-
cion por determinadas clases de esta prenda de ves-
tir. Asi en algunas mantas antiguas de Perquenco,
en la seccion de los arribanos, aparecen bandas de
cruces escalonadas i del signo caraeteristico. Entre
estas piezas tejidas llaman la atencion algunas de
color negro, divididas en tres bandas, dos laterales
moradas i la del centro verde, todas con cnatro lis-
tas angostas a los lados, de distintos colores. Los
ornamentos de las bandas i de la boca son combi-
naciones de eruces 1 otro dibujo lineal ¢uyo nombre
no se podria elasificar entre los conocidos.

Los pontros o ponchos son frazadas indijenas de
variados tamanos que van cubiertos de listas en co-
loos verticales. Comunmente estas piezas son blan-
cas 1 de lana frisada i bastante anchas porque sir-
ven a la vez de cama i cobertor.

Articulo representativo de la vida domdéstica del
indijena ha sido i es hasta el presente el tejido que
se coloca en la silla de montar i que se conoce con
el nombre de lama.

Numerosa es la variedad de dibujos de estas pie-



Signo  esealonado, tipico de las mantas
argucanas



Manta con el dibujo tipico escalerado que llena por completo la pieza
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zas. Supera en ellas la decoracion de encadena-
mientos de rombos simples i concéntricos, decora-
¢i6n comun en los vasos chincha-atacameno i dia-
guitas. Los rombos van en fajas verticales alterna-
dos con triangulos opuestos por el vértice. Sepa-
ran estas fajas lineas paralelas que llevan en el
centro otra quebrada, que forma hileras de puntas
triangulares, también firecuentes en el estilo chin-
cha-atacameno 1 en el diaguita (figura acompafia-
da).

En algunas de estas lamas el encadenamiento de
rombos lleva incluidos otros menores i dentro de
¢éstos una combinacion hasta de cuatro mas peque-
nos aun. En otras de estas piezas los rombos pre-
sentan en el centro una cruz i las puntas triangu-
lares.

Hai lamas totalmente cubiertas de fajas de rom-
bhos diminutos que los indios llaman «de ojos».
Otras de lineas rectas con puntas de sierra por los
dos lados 1 algunas divididas en dos fajas de eli-
mankistrones, tan comunes en los estilos chineha-
atacameno, Tiahuanaco 1 diaguita.

Hermoso es el ejemplar de lama grande acompa-
nado, con dos bandas laterales compuestas de una
serie de listones paralelos que se unen para for-
mar angulos; estos listones llevan por el lado de
fuera tres ganchos negros i uno rojo cerca del pun-
to de union. La banda del centro es mui ancha i se
compone de veintidés listas de distintos colores.
La ornamentacion de esta pieza es del mismo tipo
de la que se ve en unas telas estraidas de huacas
que habia en el camino de Lima a Anecén (1).

(1) WieNER, Perou et Bolwvie, paj. 52.
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Otras no menos curiosas son las que van encerra-
das en un marco de puntas triangulares blancas i
Jivididas en dos zonas; éstas se componen de tres
handas verticales, la del eentro con dibujos de cli-
mankistrones o greeas i la de los lados con el ea-
racteristico escalerado de diversos colores i con
una eruz roja en el eentro.

De un tipo eseepeional es la nimero 28, proce-
dente de los arauncanos de la Arjentina, por la so-
lidez de su tejido 1 la variead de sus colores, negro,
rojo, azul, morado i blanco. Campean en ella cua-
tro grandes grecas, dos dibujos de cruces sobre-
puestas, la mayor rojo i la menor blanca; dos ban-
das de lineas blancas en zig-zag i varias listas verti-
cales de distintos colores. Se descubre en este ejem-
plar un parecido en el dibujo a algunos detalles
de la decoraciom diaguita.

Lios rombos 1 los triangulos dan las combinacio-
nes mas variadas i de buen gusto, con la sola va-
riante de posicion o el agregado de eruces, ganchos,
puntos, hileras de pequenos triangulos en sierra i
rombos diminutos intercalados en otros mayores.

Las figuras ornamentales se trazan por lo jene-
ral sobrepuestas en el tejido de la pieza con hilos
toreidos, de ordinario rojo, de manera que forman
dibujos como en relieve. Todas estas piezas de la-
mas son de dos haces, con lag mismas representa-
ciones lineales pero en diversa direcciom (1).

En los tejidos llamados trarihues o cinturones
es en los que se han conservado en mayor niimero

(1) Largo seria deseribir con todos sus detalles cinenenta
tejidos araucanos, lo que daria marjen mdis bien para una
monografia. Dentro de las proporciones de este libro, basta
con la esposicion de las caracteristicas jenerales.
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los detalles ornamentales de las culturas del norte,
reflejados en mucha parte en el estilo fltimo de los
incas. Las variedades de telas tejidas supera a la
de las mantas i lamas en los elementos decorativos,
tomados en singular o en combinaciones numero-
sas. :

Usan mas las mujeres que los hombres estos ce-
fiidores, que miden con los flecos de los estremos
hasta 2 metros 50 de largo i de 9 a 12 em. de an-
cho.

Algunos muestran la combinacion de dos lineas
paralelas con ganchos a los dos lados i1 series de
triangulos opuestos por el vértice en los estremos;
otros presentan en su estension un angulo recto re-
lleno en la mitad i eon puntas escaleradas i una o
dos lineas también escalonadas al frente como el
simbolo tan repetido en las ceramicas andoperua-
nas i en la diaguita (1). Muchos aparecen cubier-
tos con una hilera continunada del signo escalonado
i caracteristico de los tejidos arauecanos.

Hai varios cubiertos de una figura compuesta de
un cuadrado unido a lo largo por los dos lados con
un dibujo semejante a una T.

No escasean otros confeccionados, en el fondo ne-
gro, en dos listas onduladas i sucesivas, una de
tridngulos dentados hacia el esterior i otra de un
dibujo espiralado en forma de S.

Se manifiestan en uno de los muchos cenidores
varias divisiones, de grecas continuadas unas 1 otras
de tridngulos dobles i triples. En la mitad se ve

(1) Juax B. Awmsroserri, Esploraciones arqueolojicas en
la ciudad prehistorica de «La Paya».
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una figura antropomorfa con dos cruces seguidas
hacia arriba sobre la cabeza. Como en la ceramica,
en estos tejidos la eruz ha perdido el valor simbo-
lico que tenian en las otras culturas, el de lluvia
entre otros (1). Ningtn indio sabe actualmente lo
que signifiea.

Innumerables son los trarihues que llevan figu-
ra antro, zoo i fitomorfas estilizadas. Entre estas
altimas no es raro hallar algunas que dejan ver el
tallo central de los apodos o aribalos ineas, con una
serie de lineas dobles que terminan en botoén.

Otro tejido araucano es el de los bolsones dobles,
llamados alforjas por nuestros campesinos. De
uso limitado entre los indios, las tejedoras no pro-
digan en sus dibujos la variedad i esmero que en
los otros. Cubrense comunmente de listones ver-
ticales de lineas aserradas al esterior o bien de pun-
tos de distintos eolores, en particular de rojo. En
el tejido que une las dos bolsas hai una abertura
como en las mantas o dos franjas que sirven para
llevarlas colgadas. :

Una prenda del aparejo de montar mui usada
por el indijena es la que cubre la silla i tiene en
la lengua el nombre de chanuntiicu, el choapino del
habla popular (2). Sobre un tejido grueso de lana
con flecos en los cuatro lados lleva un agregado de
nudillos o motas que le dan cierta blandura. Sirve
de asiento ecuando la silla no lleva lama. Mide un

(1) ApAN QUIROGA, La cruz en América.

(2) Tiene la lengna araucana una e de un sonido gue no
existe en castellano 1 que no se puede representar sino con el
signo i, equivalente a la n francesa, sonido intermediario en-
tre la e 1 1.
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metro mas o menos de largo i sesenta centimetros
de ancho. Los jenuinamente araucanos son negros
o blancos; rara vez van adornados con dibujos.

Estas piezas se fabrican al presente en algunos
pueblos del sur i en Santiago, recargadas de figu-
ras jeométricas, o humanas o de animales. Se ven-
den en el comercio como delanteros de sofis.

Los artefactos tipicos de la industria araucana
de tejidos son el huso de madera Hamado colio, la
tortera chingqued, de piedra, greda, hueso o madera
i el telar, huitrel, inclinado i liviano para cambiar-
lo de sitio.

En la téenica de la tejedura se ejecutan los si-
guientes trabajos de detalle, invariables desde an-
tiguo, anotados por un indijena de Pefipil, lugar
situado al noroeste de Temuco.

Primera operacion: se lava con agua caliente la
lana i después con agua fria. Queda hien blanca se-
candola al sol.

Se escarmena i en seguida se hila en el huso.

De dos hilos se hace una sola hebra.

Después se tinie por madejas en una olla grande.

El keliwe es un polvo que las mapuches obtienen
en el comercio 1 que da un color lacre.

Kl anil i un barro llamado rofi dan un color ne-
ro.

Con una clase de voque 1 la tierra molida de una
piedra llamada mallo, se saca el color blanco.

De raices cortezas i otras tierras, sacan los ma-
puches los demas colores. También compran ahora
tierras de colores, pero son menos durables para
el agua.

* Para hacer las mantas dibujadas (nikel makwii)
se ejecutan estas operaciones:
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Primero se colocan en el telar todos los hilos ver-
ticales de que se compondrd la manta, en color
blaneco.

En seguida se juntan varios hilos, diez, doce o
‘mis, i se forran, bien apretados, con yeibin o nocha
i corteza de maqui en estensién variable i eorta.

Fstos canutillos van quedando unos en frente de
otros i también escalonados.

Este es el trabajo mas difieil i largo; las mujeres
se demoran no menos de dos semanas en él.

Se juntan después todos los hilos, asi estendidos,
en dos porciones o en una; se sacan del telar i1 se
meten en el tiesto que tiene el color negro.

Las partes amarradas quedan blancas, porque no
penetra a ella la tintura negra.

Una vez que se han secado los hilos, se vuelven a
poner verticalmente en el telar.

(lomienza la segunda operacién de colocar los hi-
los horizontales, de abajo para arriba.

Se van apretando con la paleta de madera: la
grande se llama quelohue i la chica, ngerrehue, que
sirven para apretar los hilos. Antes eran de huesos
de ballena, que se traian de la costa; ahora son de
madera mui dura. _

Cuando el tejido llega a los canutillos, se sacan las
cortezas que sirven de amarra; quedan espacios
blancos. Kstos hilos blancos, una vez que estan te-
Jidos, forman los dibujos.

Si las distancias de las partes amarradas con fio-
cha i corteza de maqui no estan bien tomadas, los
dibujos no quedan iguales i el trabajo es malo.

Estas mantas dibujadas son las que mas les gus-
tan a los mapuches i las que mas se venden en la
Arjentina.
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Lias mantas comunes (keli makuii) se tejen con
hilos de distintos colores i nada mas.

KEn algunas mantas, lamas 1 trarivoes suelen ir
dibujos en relieve ; éstos se hacen a mano, con aguja
o son también mui trabajosos.

Los mapuches saben estos en dibujos desde sus
primeros antepasados; siempre han sido los mis-
mos.

El telar de los araucanos se compone de estas
piezas: dos palos verticales, conocidos con el nombre
de pranpamlhue, 1 dos horizontales llamados kelo-
re. Cerca de la parte que se va tejiendo hai otro
palo mas delgado atravesado a lo ancho i envuelto
en hilos; es el tekuduhuehue.

Sirve para abrir los hilos verticales i1 colocar los
horizontales alternados (Véase la figura).

Las mujeres diestras para el tejido (diuhué cafe)
se consideran entre los mapuches como las mejores
para el matrimonio.

La cesteria ha perdido en estos ultimos tiempos
su antigua prosperidad. En las comunidades del
centro no quedan individuos que se dediquen como a
un oficio a la fabricacion de cestos; es mas bien un
trabajo ocasional. Las familias, que pocas veces uti-
lizan los canastos de hechura chilena, trabajan de
varillas de enredaderas sus canastos (chaihues) i
los grandes que llaman kilco.

Desde Villarrica hasta Llaima, Curacautin i el
alto Bio-Bio la confeccion de cestos de todas dimen-
siones se mantiene como ocupacion asidua de hom-
hres especializados. Trabajan con varillas de enre-
daderas piezas redondas, de boca ancha, sin asas 1
en forma de ollas. En otras emplean el junco, que
tejen con admirable cohesion i prolijidad. A este
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tipo de cesteria pertenece el utensilio tan estimado
de los indios que denominan /lepu 1 emplean para
esponjar el mote, aventar el trigo tostado, vaciar
la harina, ete. Un canasto del mismo tejido es el
que los indios llaman longo, de mucha estimacion
entre ellos i variable ‘en su forma.

No han conocido los araucanos antes ni ahora la
cesteria pintada.

No sélo a las necesidades de la casa proveen los
cesteros del este, sino que esportan a las reduecio-
nes del centro i del poniente sus productos, en cara-
vanas de varios hombres i mujeres que conducen en
las ancas de sus caballos una porecion de canastos
de distintos tamanos.

Los habitantes de las lomas de Voroa, Imperial
i la costa dedican, como los del centro, una atencion
ocasional a la cesteria, sea por la escasez de voqui
de buena calidad, sea porque disponen de otros
utensilios de cuero.

Los indios de la costa, en partiecular, emplean el
bolson de junco (#iocha), hecho de un trenzado se-
mejante al de la red. Llamanlo pilwe o wilal, i les
ha sido de mucha utilidad para colocar el marisco
que sacan del mar.

De juncos trenzaban también sus lazos (hueil def
en el centro). Eran los mas antiguos, con los que
aseguraban a los prisioneros i amarraron al con-
quistador Valdivia. Posteriores fueron los de erin
i cuero trenzado.

Con tallos largos de plantas hacen las escobas
(lepithue) i con otros mas cortos i finos arregla-
ban antes los peines (rena) en forma de brochas,
de las culturas andoperuanas i traidos a Chile se-
guramente por los incas. No emplearon los arauca-
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nos los de madera, que fueron posteriores en aque-
Has eivilizaciones. Los pocos que usaron de ese ma-
terial fueron de importacion espafiola.

El arte de la fabricacion de adornos de plata no
aleanzé a penetrar en las tierras de los araucanos
mientras durd la dominacién de los incas. Estaban
entonces los aborijenes del sur de Chile en pleno
estado de barbarie. Durante la ocupacion espanola
fué introduciéndose paulatinamente el uso de los
objetos de plata.

Como antes de la conquista espanola no eonocian
ningin metal, hicieron de piedras o de conchas ma-
rinas estos adornos; después de la llegada de los
conquistadores utilizaron las chaquiras o cuentas
de vidrio, trozos de cobre i otros metales, i, por 1l-
timo, aprendieron a fundir las monedas de plata
para hacer sus adornos. Faltos de plata amonedada
en cantidad comparable a la de ahora, se comprende
que el arte ha ido progresando a la par del comercio
i de la consiguiente holgura econémica de la raza.

Hasta el siglo XVII se mantenian entre los in-
dios el uso de los adornos primitivos, i por esecep-
eion cirenlaba uno que otro ejemplar de plata. En
los grandes levantamientos, cuando caian los pue-
blos espatioles en formacion en poder de los arau-
canos, éstos se apoderaban de los objetos de metal,
yva de las iglesias, ya de las casas entregadas a las
Hamas i el saqueo, i los reducian a piezas de ador-
nos.

Un padre cronista del siglo mencionado da estas
noticias acerca de la primera fase de la industria
platera en los aratcanos:

«F1 adorno i joyas de las mujeres son las llancas

Chile Prehispano.—T. 11 118)
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que, como hemos dicho, son unas piedras toscas
verdes que agujerean por medio i las ensartan, i
a vezes las cosen en un pedazo de pano o cartén en
tforma de media luna i se le ponen en el pecho; sin
esto, algunas sartas de cuentas de vidrio azules i
verdes. 1 para el trenzado unas cintas que hazen
de earacolitos del mar, blancos, mui pequenos, que
parecen cuentas de abalorio, i llaman en su lengua
('ucham; i en las orejas muchos zarzillos 1 patenas
cuadradas que llaman wpul de metal de vacinica o
de plata 1 cobre, 1 suelen traer tantos que las rom-
pen las orejas. 1 no tienen mds gala ni adorno las
mujeres de Chile» (1).

Fué en la segunda mitad del siglo XVIII i en el
XIX cuando se estendié la plateria araucana en to-
das las rejiones del territorio, conforme a los mo-
delos bolivianos i peruanos del norte de Chile. Al
prineipio las alhajas indijenas eran de tamano des-
mesurado i tosco, pero con el tiempo se redujeron
en proporcion 1 mejoraron en la téenica.

Los indios chilenos han enriquecido su ajuar de
plata con mas de un espéecimen arjentino, pues las
provincias del norte de la veecina Republica que
mantenian el trafico de especies con los habitantes
del norte i centro de este lado de los Andes, habian
recibido antes que Chile la influencia del arte ay-
mara i del peruano.

LLos araucanos han manifestado siempre una mar-
cada predileccion por los adornos de plata; las mu-
Jeres porque con ellos realzan los atractivos de su
sexo 1 porque es indispensable presentarse en pu-
blico ataviadas en las condiciones que corresponde

(1) Dieco v Rosavis, Historia de Chile, paj. 159.
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a sus familias. En los hombres la posesion de obje-
tos de plata significaba un capital de reserva para
el ecambio de especies, para regalos de bodas, para
pagar los perjuicios por delitos i hasta para eom-
pletar la cantidad que exijia a la adquisicién ma-
trimonial.

El platero se llama en araucano retrafe i retran
es trabajar el metal.

Hai algunos de estos artesanos que son verdade-
ros artistas, por la finura de las piezas que con-
feceionan i hasta por la imajinacién que manifies-
tan en algunos detalles de su invencion agregados
a los moldes tradicionales. Son hébiles algunos en
las figuraciones ormitomorfas o de aves i zoomor-
fas o de animales, por lo comtn de formas en mi-
niatura.

Kl platero es un sujeto mui solicitado entre los
araucanos, pero no goza de prestijio entre ellos. Se
le considera un hombre que no sabe dedicar sus ac-
tividades a los trabajos que son primordiales entre
ellog, que son la reproduccién i el cuidado de los
animales i las labores de la tierra. Fuera de estas
dedicaciones, queda clasificado en el ntimero de los
pobres, lo que motiva un franco desdén a su per-
sona. El concepto del valer individual entre estos
indijenas se eifraba en dos eireunstancias, en lo que
podia o en lo que tenia un hombre. La fuerza es-
taba representada por el ntimero de jente de que
disponia un cacique para repeler un ataque o para
efectuarlo; la fortuna, por el caudal de ganado, por
la estension de las tierras 1 el ajuar doméstico, en
el que sobresalian las colecciones de plata.

El indijena no tenia nocién clara de la divisién
del trabajo, que forma econémicamente la armonia
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del conjunto, i por eso daba importancia solamente
a la agricultura i a Ja ganaderia.

Aparte de estos factores negativos para el plate-
ro, obraba otro en su contra: es un individuo tra-
palon 1 embustero. Cuando el cliente no es perso-
na a quien tema, demora la entrega del objeto que
se le manda fabricar o lo deja en condiciones que
no son las convenidas.

El platero trabaja dentro de su habitacion. Po-
see las mismas herramientas de un herrero, entre
las cuales figuran como esenciales la bigornia 1 el
fuelle, los dos pequenos; los martillos 1 los erisoles
del barro coecido. ‘

El operario funde el metal en erisoles que coloca
en un brasero. Vaecia la plata derretida, que tiene
el nombre de lleu, en moldes que arregla en un ca-
jon de arcilla o de arena fina. A este procedimiento
mas primitivo ha reemplazado el de moldear en un
cubo que lleva por las cuatro earas concavidades
iguales a las diferentes piezas. Asi obtenidas, viene
cn seguida el trabajo del pulido, que ejecuta con li-
ma o lija, 1 por altimo el de la unién de varias par-
tes pequenas para formar la alhaja en su conjunto,
como los collares, los pendientes i otros. Da forma
a las piezas esféricas o céncavas con liminas que
suelda convenientemente. Reduce a laminas la pla-
ta a golpes de martillo i a veces con tanta perfec-
¢ién, que no se conoce la huella del instrumento
golpeado. _

No emplearon antiguamente los araucanos el
fuelle para fundir los metales. Habia llegado hasta
ellos el procedimiento de los conquistadores perua-
nos, tal vez implantado en las provincias del norte
de Chile, de colocar las hornillas en las colinas es-
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puestas a fuertes corrientes del viento. Un cronis-
ta, el abate Molina, trae esta noticia al respecto:
«Antes que arribasen los europeos al reino de Chi-
le, sabian los naturales separar la plata del mineral
con la simple aplicacion del fuego enando era vir-
jen o ecuando no estaba mineralizado, como frecuen-
temente se encuentra bajo formas distintas; mas,
cuando lo hallaban impregnado de sustancias es-
tranas, lo metian dentro de ciertos hornillos situa-
dos sobre las cumbres de las colinas para que la ven-
tilacién continua del aire avivase el fuego e hiciera
las veces de los mejores fuelles, maquinas que co-
nocian mui bien con el nombre de pimohue, pero
que no empleaban en aquel uso por ahorrarse el
trabajo del movimiento. Los labradores de nuestros
dias contintian aprovechando del mismo método fa-
eil 1 sencillo (1).

Los plateros no disponen del metal para sus tra-
bajos; el cliente les lleva la cantidad necesaria, de
ordinario en monedas, i entre ambos se conviene el
tamano, la calidad i el precio de la jova.

Nombres araucanos

T YRR e TR A OO o Chaguay
Prendedor: de: diBoe su.cie iiayaniss Ponson (antes tupu)
Prendedor ealerieaniivissyis & sasinsmoraia- Ponson acucha

Colgante con alfiler para sujetar el chal. Trapel acucha
(olgante de piezas anchas o pectoral.. Kleay pechu
Cintillos de monedas limadas para la

cabeza a1l bl “caellay L i i Medella
Cintille de granos de plata cosidos en
una cinta lacre de lana ................ Nitrohue

(lollar de sucla con granos de plata o
foddadesuna s IBMINa 8% . nedscarane e Trariipel

(1) Compendio Anénimo, paj. 362.



Nombres araucanos

ARGID o . i o0 S rsamgipsbsmes Fii Tihueleafe
Pulters 0, Drasalete. .. .0 .t smpesan sz hen Traricue
Tazas para la bebida de los caciques en

R T, e e O R R o o0 Liufue
Pinzas depiladoras. .........oce:wessersaionn Fayuntie

Estos nombres han variado con el tiempo 1 no
son uniformes en todas las localidades. Asi la pie-
za de colgante, que es una de las mas numerosas 1
antiguas, ha tenido diversas denominaciones en
conformidad a su hechura, ya sea de una sola faja
de laminas unidas, ya de dos, tres o cuatro; ya sea
las fajas de canutillos o de placas rectangulares,
cuadradas o de trapezoides.

La pieza mas jeneralizada entre los indios ha si-
.do el prendedor, que a su caracter de adorno une
el de la utilidad, pues sirve para prender el chamal
o chal de las mujeres. Introdujéronlos a las provin-
cias del norte los invasores peruanos i de ahi paso a
los araucanos, seguramente después de la conquista
espanola.

Conocianse entre los aymaras bolivianos i los qui-
chuas del Pera con el nombre de tupu, que conservé
en Chile, denominacion que se aplicaba también en
esas naciones indijenas como medida lineal, de di-
versa estension, pero mas jeneralmente como un
cuarto de legua. '

Alla como aqui han sido esféricos 1 de discos. Los
arancanos llaman ahora a los primeros ponson acu-
che 1 a los segundos simplemente ponson. Kl tama-
no de los dos es variable, desde la forma diminuta
hasta la exajerada; ésta ha sido la de mayor lujo.
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Kl prendedor de disco suele llevar algin grabado
en lineas o en relieve. Kl globular se compone de
dos hemisferios perfectamente soldados que for-
man una linea ecuatorial saliente; en la parte supe-
rior lleva colgada la eruz americana, tan comin
con caracter simbdlico en los tejidos, en la cerami-
¢a i adornos de todos los pueblos indijenas del con-
tinente en posesion de nna cultura yva adelantada.
Siguen en nimeros i en importancia los pendien-
tes o colgantes. Su variedad es numerosa, como
puede verse en las laminas que se acompanan: los
mas antiguos son de canutillos 1 grandes placas
cuadradas 1 rectangulares, gue terminan en una
cruz griega o de Malta, grandes, i con varias peque-
nas, o campanillas 1 a veces en discos que llevan en
relieve una efijie. Se distinguen por su hechura
con distintos nombres i algunos son bastante lar-
gos. Kl tipo chileno es imitacion del aymara 1 del
peruano; todavia lo usan los indios holivianos.
Los aros constituyen otro adorno de mmportacion
peruana. Usadbanlos en Chile hombres i mujeres en
las rejiones ocupadas por los ineas. Los jefes o cu-
racas peruanos 1 los caciques naturales sometidos
los llevaban como signo de autoridad, por lo que
se les llamaba los orejones. Se corrié hacia el sur
su adopeion i hasta fines del siglo pasado mo habia
cacigue araucano gue no ostentara este- distintivo.
Las primeras imitaciones araucanas fueron de
piedra, en escasa cantidad, 1 en mayor numero de
cobre i de bronce procedentes de ntensilios espano-
Jes. Con posterioridad, a medida que aumentaba la
plata labrada i las monedas, se confeccionaban los
de este metal.
Multiple ha sido la forma de los aros de plata:
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unos son de media luna, simples i dobles, con apén-
dices colgantes. algunos; otros tienen la forma de
campana, i muchos de laminas cuadradas o trape-
soides; éstos suelen ser de proporeciones desmedi-
das, hasta de diez centimetros de ancho; para lle-
varlos, las indias los atan eon un hilo a la oreja o
colocan el arco sobre ella. -

Los cintillos de plata con una serie de monedas
limadas, es una alhaja araucana que ha reempla-
zado a las antignas bandas frontales de piedreei-
llas azules o de cuentas de vidrios, de que hablan
los eronistas. I£s una pieza de uso mui corriente en-
tre los indijenas, quienes las llevan indistintamen-
te en la parte alta de la frente, en el cuello o en el
pecho.

Hubo un collar ancho de una faja de suela cu-
hierta con puntos de plata o de una limina delga-
da de este metal, que antes entraba como indispen-
sable en el atavio femenino. Llamabanlo trapapel,
i ahora se halla casi desterrado de la moda indije-
na, sea por su escasez, sea por haberse reemplaza-
do por otros de mejor gusto.

En el ajuar de las indias se cuenta una faja la-
cre hasta de enatro metros de largo que va cubier-
ta con hileras de punto de plata, menos en un tre-
¢ho del éentro. Sirve para atar i envolver las tren-
zas con ella. Se le da el nombre de witrohue; va es-
caseando al presente i tomando un ecrecido valor
por la dificultad que presenta a los plateros su
confeccion. Tanto como esta faja, por la misma
causa, han adquirido un precio mui alto en las
transaceiones indijenas los bhrazaletes, que son una
sarta de cuentecillas de plata en un hilo de lana.

Antignamente, en la efervescencia de la guerra
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entre espanoles i araucanos, los caciques se hacian
preparar una taza de la parte superior del craneo
de algin prisionero, en particular si habia sido je-
fe o capitin de nombradia temible entre ellos. KEra
alta honra sacar en las fiestas este vaso, exhibir-
lo a la admiracién de los coneurrentes i beber el
contenido de chicha que cabia en él. Con el tiempo,
la disminuecion de la guerra, las protestas i repre-
salias de los espatioles, la costumbre desaparecio.
Reemplazose tan estrana vasija por la taza de pla-
ta (Hwhue), ancha i baja, forjada a martillo, que
hasta los promedios del siglo pasado manejaban
los caciques de fuste para sus mis sonadas reunio-
nes. Hoi son rarisimos los ejemplares de esta pie-
za, que suele encontrarse en las colecciones parti-
culares.

Desde tiempo inmemorial hasta hoi han tenido
los indijenas las pinzas depiladoras. Es un pequeno
instrumento de una hoja de plata o latén de seis
centimetros, doblada por el medio a modo de tena-
zas 1 que forma un canutillo saliente en la parte su-
perior, por donde se le atraviesa un hilo para lle-
varlo colgado. Llevan abajo las dos hojas un peque-
no doblez haeia adelante para facilitar la estraceion
del vello. Algunas estin hechas de dos placas de
hueso o de madera convenientemente unidas. De las
culturas andoperuanas pasaron al territorio chile-
no ocupado por los incas. De las exhumaciones dia-
guitas se han estraido muchos ejemplares.

En una raza imberbe como la araucana, se con-
sidera un defecto la presencia del vello en el rostro
i en el cuerpo. Los hombres se arrancan la barba i
la mitad de las cejas para formar una linea recta.
Tas mujeres se depilan a veces unas a otras 1 con-



sideraban una ofensa sin igual que se las motejase
de velludas. La costumbre no ha desaparecido atn
del todo. Afirman los etndlogos que el habito de la
estraceion en algunas razas obedece al proposito de
hacer resaltar un érgano, como la hoca sin el bigo-
te, ete.

Otro utensilio de plata que figura desde hace po-
¢o tiempo en algunos hogares araucanos es el mate,
pieza que se compone de un pequeno recipiente ova-
lado o esférico en el cual se prepara el té i yerba
amarga llamada del Paraguai, con azicar i jene-
-almente sin ella. No desconocian algunas redue-
ciones de la Arjentina el uso de esta bebida tan
comun en ese pais, i los indijenas chilenos que via-
jan al otro lado de la cordillera, en contacto con sus
afines de raza o con los campesinos, han debido
traer a sus tierras la novedad del mate, que asi se
llama el continente i el contenido.

Raros son los artesanos en objetos de plata que
se han dedicado a confeceionar pequenas figuras
humanas. De un trozo del metal fundido va mode-
lando la figura a fuerza de lima, lija 1 paciencia.
(C'uando consiguen delinear el rostro, le dan cierto
parecido a los rasgos fisonomicos de la raza. No re-
visten caracter relijioso o de supersticion como en-
tre los quichuas los idolillos que representan simbo-
los lares. Las figurillas araucanas eran simples
apéndices de otros objetos 1 caprichos artisticos.

Van escaseando los objetos de la plateria arau-
cana en la actualidad, sobre todo los de factura an-
tigna: porque se han hecho articulos de comercio
que buscan afanosamente en el sur los coleccionis-
tas, los viajeros como recuerdos i los encargados de
comprarlos para los museos nacionales i estranje-



Manta con el signo escalerado en fajas do bles, igual a los dibujos de frisos y tejidos
de las antiguas c ulturas peruanas
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ros. Pocas veces los venden los indios; los cambian
a menudo al vecino-agricultor por animales o los
entregan al montepio con la esperanza de rvecu-
perarlos después de la cosecha del trigo.

Las primeras prendas de montar que obtuvieron
los indijenas fueron las espuelas i las estriberas,
que caian en su poder con los prisioneros o con los
caballos ensillados de que se apoderaban en los
encuentros i sorpresas. Se heredaban de padre a
hijo en varias jeneraciones, i se les ha encontrado
en los cementerios antiguos. Eran de bronce, 1 al-
gunas estriberas del tipo morisco usado en varias
provinecias de Espana en particular en el sur. Que-
daron los ejemplares de las dos piezas, por lo je-
neral, en poder de los caciques. Con el tiempo los
plateros las imitaron a la perfeccion. Ejemplares
de estas imitaciones de plata son en la actualidad
sumamente escasos.

También se han desenterrado en los cemente-
rios las eopas de freno, pieza de bronce, concava i
agregada hacia afuera del bocado. Imitaronla
ignalmente con posterioridad los indios en plata,
para los caciques tan solo. La jente menos impor-
tante no manejaba el caballo con freno sino con
unas riendas sencillas.

El comiin de los indijenas empleaban espuelas i
estriberas de palo. Las primeras constaban de dos
palos delgados, paralelos i mas gruesos en un es-
tremo, donde llevaban un aguijén de fierro. Uni-
dos iban en la parte del talén los dos palos con
una faja de cuero i arriba se ataba la espuela con
un cordén de lana. La estribera consistia en un pe-
dazo de madera alisado en la parte donde se ponia
el pié i amarrado en los dos estremos por una grue-
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sa correa en arco. Otras eran trabajadas en una
tablilla a imitacién de las corrientes de acero o
bronce.

La silla espafola fué de adopeion moderna. An-
tes servian de tal dos rollos de totora amarrados,
que iban a caer a las costillas del caballo. Enecima
se colocaba un cuero o el poncho. Todavia usan las
mujeres esta silla con el nombre de nuwmillo. Las
cabezadas 1 las bridas de plata han sido asimismo
de introduccion moderna. No obstante, su escasez
ha contribuido a darles un valor subido, Gnicamen-
te al alcance de los caciques i de los ricos en anima-
les i tierras. El rebenque, llamado talero por indi-
jenas 1 nacionales, suele llevar en el mango lami-
nas envolventes de plata o grabados lineales; pero
ejemplares de esta clase ya es difieil hallar.

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 pla-
ta i en varias mads, de distintas especialidades in-
dijenas.

Habia i hai todavia individuos ocupados esclu-
sivamente en hacer sillas de montar (llamados ehi-
llave, i otros que solo arreglaban pieles para la
montura o pellones chuyuntucuve).

Los obreros de vasijas de madera (mamallucu-
dave) fabricaban platos, fuentes, tazas, cucharas,
cucharones 1 estriberas.

Entre estos obreros hai algunos que se dedican
unicamente a la fabricacion de bancos para sentar-
se (huancu) ; otros a la de yngos. j

A esta misma categoria de trabajadores en ma-
dera pertenecen los que tallan a cuchillo remedos
de figuras humanas (collon o chemanull), para los
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Lama con el signo escalerado, grecas y marco de tridngulos
en lineas aserradas. Temuco
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cementerios i lag ceremonias de invocacion. Kstos
bancos araucanos eran i son todavia concavos, con
pies o sin ellos, 1 mui parecidos a los de las enlturas
de Tiahuanaco i atacamenos que deseriben los ar-
queologos.

No posee el mapuche aptitudes para el tallado.
Sus tentativas artisticas son toscas figuras que
tienen vaga semejanza a las lineas de la fisonomia
araucana.



CAPITULO XX

Los recursos de la vida material

La agricultura a la llegada de los espaioles.—Los
frutos silvestres.—La caza.—La influencia espaiiola
en la agricultura.—Los aperos.—La ganaderia.—EI
hueque.—la pesca.—Los licores.—Las comidas.—EI
comercio.—La evolucion del fraje.

Cuando llegaron los espanoles al territorio chi-
leno, los habitantes del norte o los picunches prac-
ticaban ya la agricultura; conocian la irrigaeion i
los abonos, sembraban una variedad de semillas i
poseian instrumentos agrarios de metal. Este ade-
lanto en el cultivo de la tierra se atribuye a la in-
fluencia de los incas, los cuales implantaron sus
métodos con bastante rapidez en esta parte remo-
ta del vasto imperio.

Se cree que esta celeridad de asimilacion de los
naturales de la seccion austral se debe en primer
Ingar a que va poseian una agricultura rudimenta-
ria, a lo menos en la utilizacion de algunos granos,
enando ocurrié la conquista incaica. Otras cireuns-
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tancias que obraron en un breve espacio de tiempo
en favor del progreso agricola fueron las medidas
de seguridad que implantaron los ineas, la supre-
sion de las luchas de tribus i el area estensa de te-
rrenos que arreglaron, faciles de regarse i mayor
que la del oriente de los Andes.

Esta implantacién de la agricultura adelantada
se estendié al sur i alcanzdé hasta cerca del rio
Teno. El trafico entre las iribus del norte 1 las
meridionales facilité la introduceion a éstas de
algunas plantas de cultivo. Las del centro tenian
contacto, a su vez, con las araucanas. La lei de las
distancias no imperaba en los pueblos aborijenes
de América.

En efecto, al arribo de los espaiioles a las méar-
jenes del Bio-Bio, los araucanos haecia tiempo aue
cultivaban algunos cereales procedentes del norfe.
Cultivaban en primer lugar el maiz, llamado heua
por los naturales i «trigo de india» por los penin-
sulares.

En una de sus cartas al rei, Pedro de Valdivia
le da cuenta de que envio la escuadra de Pastene
‘desde Concepeion a Arauco «a que cargase maizy;
lo cual bien claro demuestra que se cosechaba va
en cantidades no escasas.

Constituia un suplemento importante en el con-
junto de su sistema alimenticio, pues lo ntilizaba
cocido, muti o mote; gnisado con otros vejetales,
en harina tostada, mulque, i en pan, covque.

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

El eronista Ovalle dice: «Este maiz ha sido siem-
pre 1 es el sustento méis universal de los indios, por-
que no solo les sirve de comida, sino también de
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bebida, la cual hacen de harina tostada o desatada
simplemente en agua, o cociéndola 1 haciéndola
chicha, que es su vino ordinario».

La papa silvestre i algunas de las variedades in-
troducidas por log incas seguian en valor alimenti-
cio, principalmente en el archipiélago de Chiloé.

Aunque cultivada en menor escala, hallibase
también mui esparcida otra semilla de importacion
peruana, la quinoa o dahwe (Chenepodium quinoa).
Tan agradable al gusto araucano debié ser, que su
cultivo se perpetuo hasta los ultimos tiempos, 1 atin
ahora mismo suelen verse pequernios sembrados de
dahues contiguos a las viviendas; la graminea lla-
mada mangu; otras de cebada, el huegen i la teca,
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. Kl mangu araucano, mango llamado por
los naturalistas chilenos (bromus mango) era una
graminea que utilizaban mucho los indios antiguos
en su alimentacién, en particular en harina. La
introduceion del trigo, que daba una harina mejor
i mds blanca, los obligé a abandonar su cultivo. Se
fué estinguiendo por esta causa poco a poco. En el
viaje que hizo a la Araucania don Ignacio Domey-
ko, jedlogo polaco al servicio de Chile, a mediados
del siglo XIX, la encontrd en Castro en las tierras
de un indio.

Seguramente que principiaban a cultivar, ade-
mas, a la llegada de los espanoles el aji, trapi; la
calabaza dahua, i los frejoles llamados dugill en
los grupos del norte i kelhui en los del sur (1).

(1) Coérpova 1. F1GUEROA, Historia de Chile.
Chile Prehispano.—T, 1l (19
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C'on el cultivo de estas plantas coineidia la reco-
leceion de frutos de otras silvestres.

La frutilla silvestre (Fragaria chilensis), la-
fiwen en arauncano, brotaba en todo el territorio i
suministraba al indio comida para el dia, pasas
para el invierno i la materia prima de un licor fer-
mentado o chicha (1). Raices i bulbos comestibles
cubrian también los eampos i aumentaban los pro-
ductos de su culinaria.

Entre los muchos que recojian se contaban los
que denominaron ngadu, coltro, liuto (Alstroemeria
ligtu) 1 lawit o lahue (Herbetia coerulea), que es-
traian a la par el indio i la bandurria (Theristicus
cauduitus) (2).

El yuyo (brassica napus), tal vez de procedencia
peruana, entraba en la culinaria indijena i es has-
ta de preferente recoleccion.

Al lado de su morada, tenia el indio otro acopio
de comida en el bosque, aunque no mui prodigo en
plantas de frutos suculentos. Recojia ahi buena
cantidad de hongos, como el galgal, changle, pena
{Ifflf.n'”i'f.*'ff (3)

'rutos comestibles para el consumo inmediato o
para guardar, le ofrecian el avellano (Guevina
avellana), el maqui (Aristotelia maqui), la murta
(Ugni Molinae), la luma (Myrtus luma) i su fru-
ta Hamada cauchau, el queuli (Adenostemon niti-
dus). el roble (Nothofagus obliqua), el penmo o
pegu (Criptocarga peumus), el boldo (Boldoa fra-

(1) Cronistas,

(2) Cronistas i obras del autor.

(3) Ha comido siempre €] araucano con avidez i abundan-
daneia nn hongo asado que se 1lama nolld.
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gans), el boqui (enredadera), el quilo (Muhlem-
bergia sagittifolia), el coihue (Nothofagus Dom-
beyi), que da un fruto que llamaron lHeullaw, el
michai (Berberis Dawini), el huigan (Duvana de-
pendens) 1 muchos otros.

Kl pino o pehuen (Araucaria imbricata), que
forma selvas en los flancos de los Andes i Nahuel-
buta, era el arbol bienhechor de los araucanos de
esos lugares, pues desempenaba un papel esencial
en su alimentacion vejetal. Su fruto, el piiidn, so-
lia proporcionarles comida de reserva para dos o
tres anos cuando la cosecha habia sido abundante.

Kl anio 1908, escepcionalmente seco en el sur, fué
de cosecha abundante para los indios del este. Aban-
donaron sus trabajos de siembra para ir en busca
de pifiones que les sirvieran para el invierno del
ano proximo. -

Los entierran i tapan cuidadosamente para su
conservacion. De este depdsito se surte la olla, que
constantemente permanece al fuego para que coma
el que lo desee, a cualquier hora del dia.

Los grupos de esas secciones ejercian derecho de
propiedad sobre las comarcas de pinares, que fue-
ron trasmitiéndose de familia en familia hasta ha-
ce poco. Habia, ademas, en los valles de la cordi-
llera innumerables espacios sin duenos, de libre
apropiacion (1).

En la actualidad los indios andinos pagan la mi-
tad de los pinones que recolectan al dueno o posee-
dor del fundo. Aun las tribus distantes se proveian
de los pinares, para el invierno, de pinones o gne-
llin. Hasta hoi mismo viajan de todo el ecentro a los

(1) Rosares, Historia, tomo I, paj. 192 i 193.
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valles de los Andes en los meses de Marzo i Abril
en busea de esta pulpa, que traen en cargas i alma-
cenan en sus ruecas. Suelen vender en los pueblos
del sur el sobrante de lo que caleulan para su con-
SUmo.

Desde el siglo XVII formé el manzano espanol
verdaderos bosques en todo el territorio araucano
i aumentd, por consiguiente, los frutos comestibles
i los licores.

La busca de vejetales comestibles, raices, anima-
les pequeiios, ete., persiste hasta la actualidad co-
mo ocupacion de la mujer, la que en esto se ha
hecho una especialidad.

Fuera de las frutas i1 cereales, tenian a la mano
para su alimento diferentes especies de aves i ani-
males de caza.

(‘azaban la perdiz, vudi, deseribiendo entre va-
rios alrededor de ella circulos que se iban estre-
chando poco a poco, o bien con perros, indijenas del
pais con el nombre de trehua, segin autorizadas
opiniones. -

Mataban tortolas, maicoiiw; torcazas, conuw 1 lo-
ros, tricau, con flechas i hondas o en trampas lla-
madas huachi. Tan grandes eran las bandadas de
estas aves, que un cronista dice que cubrian el sol.

Perseguian el leén, pangi (félis concolor); el
huemul (cervus chilensis) ; el ciervo, pudu, (cer-
vus pudi) i el huanaco, luan 1 muchos otros ani-
males menores; a todos los cuales cojian con fle-
chas, hondas i principalmente con el arma llamada
lacar. Comian, por ultimo, algunas especies de ra-
tones.

Los indios modernos sdlo han comido estos ani-
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males en épocas de hambre, por guerras o malas co-
sechas.

Con la ocupacion espatniola, particularmente en el
altimo tercio del siglo XVI, la agricultura tomoé
entre los araueanos un impulso mayor i produjo,
en consecuencia, una revolucion en el orden econd-
mico 1 social, obrando sobre la constitucion de la
familia 1 multiplicando en consecuencia las inteli-
jencias i las enerjias en la comunidad patriarcal.

Sin abandonar las semillas que ya sabian utili-
zar, aprendieron a cultivar los cereales importados
por los conquistadores, dando preferencia al trigo,
que por su orijen de Castilla denominaron cachilla,
i la cebada, cahuella. Seguian en importancia las
habas i1 las arvejas. Nunca manifestaron inclina-
¢ién por las lentejas, que encontraban parecidas a
los granos de la viruela, ni por las hortalizas 1 los
arboles frutales, fuera del manzano, cuya semilla
propagaban las aves.

Pero los primeros cultivos de los indios, anterio-
res i siguientes a la conquista espafnola, fueron sim-
plemente embrionarios. Los de la costa, dedicados
a la pesea i estraceion de moluscos 1 algas marinas,
tenian escasa inclinacion a la agricultura; sembra-
ban limitados trechos de terreno proximos a las ha-
bitaciones. Otro tanto sucedia con los pehuenches,
atenidos al abundante recurso del pifién; sembra-
ban limitadisima cantidad de trigo i de cebada des-
de el siglo XVII (1).

Los de las zonas centrales sobresalian un tauto
mas como sembradores. Sin embargo, apenas co-
sechaban lo indispensable para el alimento del in-

(1) Rosargs, Historia, tomo 1, paj. 192.



oyl

vierno; los productos naturales subvenian a sus ne-
cesidades en las otras estaciones.

(Cuando gozaban de la paz i de la independencia
de su territorio, incrementabanse sus siembras. Kn
estado de guerra se reducian; porque, temiendo la
tala de los espanoles, ocultaban sus sementeras en
reducidos espacios inaccesibles, como en las alturas
de las montanas o en las vegas cubiertas de totora
1 juncos.

La labor agricola del araucano de periodos pos-
teriores tuvo que mantenerse, con raras escepeiones,
en sus limites primitivos, a causa por una parte
del escaso terreno de que dispone, arrebatado por
el legulevo o el rematante de tierras fiscales, 1 por
otra a su natural desidia, que entrega.sus sembra-
dos a parceros o medieros.

No obstante los datos histéricos que podrian acu-
mularse a este respecto 1 las tradiciones que hasta
hace pocos afios corrian entre los indios, no han
faltado autores que estampen en sus libros la afir-
macion de que existian grandes sembrados en el
periodo prehispano. La cita que sigue contiene uno
de esos asertos.

«Lios mapuches i los huilliches se dedicaban a la
agricultura de una manera bastante estensiva. En
algunos de nuestros trabajos anteriores, habiamos
insinuado que estos cultivos entre los mapuches de-
ben haber sido esporddicos i de poca importancia.
Durante los ultimos anos hemos tenido ocasion de
hacer investigaciones més profundas ,sobre este
punto para un trabajo que tenemos en preparaciom
1 hemos tenido motivo para modificar esta opinion.
Ahora podemos decir con seguridad que los mapu-
ches dependian principalmente de la agricultura
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por sus medios de sustento, i si es verdad que esta
industria no habia alcanzado el grado de adelanto
encontrado entre los peruanos, sin embargo, era
bastante desarrollada, como igualmente la erianza
de-chillthueques i la utilizacion de su lana para ves-
tirs (1).

La importacion espaiiola ineremento, es cierto,
las siembras indijenas; pero no en proporeion es-
traordinaria en espacio ni en cantidad.

Lias costumbres agricolas se fijan en los pueblos
indijenas mas que enalesquiera otras. Si a la lle-
gada de los espanoles las siembras eran limitadas,
lo necesario para el sustento de cada familia, no
se comprende que antes hubieran tenido una es-
tension superior a las necesidades de los grupos
que formaban una tribu. En conjunto pudo reu-
nirse en una zona de varias tribus una cantidad
apreciable de cereales, particularmente de maiz,
pues el cultivo de otras plantas no pasaba de una
cantidad minima.

La manera de espropiacion de las cosechas de los
indios, al detalle, que hacian los espainoles, era lo
que los inducia a suponer una agricultura esu-
berante. Por otra parte, los conquistadores exa je-
raban por lo comin el nimero de combatientes i el
adelanto agricola para dar relieve a la empresa de
la conquista i a la importancia productora de las
tierras.

; Para qué iban los indios a cultivar estensiones
de suelo superior a las necesidades de los habitan-
tes de eada familia, que no eran numerosos? No

(1) Ricarpo E. Larcuam, La organizacion social i las
creencias relijiosas de los antiguos arawcanos.
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existia el intercambio de cereales de rejion a re-
jion puesto que todas cosechaban los mismos. Ade-
mas, carecian de instrumentos que facilitaran el
frabajo de elaborar sus tierras, por cuanto, hallan-
dose en plena edad de piedra, sus artefactos eran
eseasos, pesados i del solo manejo de hombres. Otro
tactor que limitaba la produccion indijena consis-
tia en la guerra perpetua de tribus, que distraia las
actividades del indio a la defensa de sus hogares,
de sus cosechas 1 animales, arrebatados siempre
por el mas fuerte. ;

Un considerable numero de familias pertene-
cientes a las parcialidades mas espuestas a las in-
vasiones de los tercios espafoles, labraban algunos
trechos de suelo en los claros de los bosques o en
ofros sitios arrinconados, para evitar la destrue-
¢ion de las mieses (1). Debe suponerse que esos es-
pacios serian mui reducidos.

Nunez de Pineda 1 Bascunan, que eseribia comos
a mediados del siglo XVII, deseribe en su libro
Cautiverio Feliz los pormenores de la faena de ca-
var un espacio de suelo de un cacique, en la que el
mismo toma parte; los parientes i amigos coope-
radores de la faena eran como sesenta. De esa des-
cripeion se desprende que el trabajo apenas duréd
un dia, lo que indiea por cierto la pequenez del tre-
cho cavado 1 las difieultades de los procedimientos
primitivos (pdj. 278). Es un caso tipico que sirve
para jeneralizar sobre la dilataciéon de los cultivos
ATANCANDS,

No faltan referencias en los eronistas a este res-
pecto. Uno asegura que sus sementeras, que care-

(1) GonzArLpz pe NAJera, Reparo de la guerva de Chile.
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cian de sercados, no pasaba de cuatro o seis almu-
des de maiz i lo demds en proporcion (1). Otro
confirma esta aseveraciéon: «Siembran en tan cor-
ta cantidad de sus simientas, que no basta a cu-
brir su indijencia, 1 atn en este pequetio trabajo de
agrieultura tienen los varones tan poca parte, que
mas particularmente es de las mujeres: porque
aquellos nada mas hacen que preparar la tierra,
que lo demas corre a cuenta de éstasy (2).

Documentos publicados e inéditos del tiempo de
la colonia hablan a menudo de la desidia de los in-
dios para cultivar sus tierras. Uno de esos docu-
mentos estampa la siguiente informacion refirién-
dose a la zona de Arauco.

«Pero poco se aprovechan aqui de la bondad del
terreno los espanoles i mestizos que componen el
corto vecindario de Araaco, por temor de los repeti-
dos alzanientos i revolnciones de los indios, cifién-
dose a erias escasas de ganado vacuno i caballar, i
a unas cortas sementeras de trigo, de cebada, papas,
maiz i algunas menestras, que suelen sembrar en las
inmediaciones del fuerte. De estas mismas especies
siembran también los naturales, aiin con mayor es-
-asez» (3).

La documentacion arqueolgjica confirma conclu-
ventemente las afirmaciones de las eronicas i de los
informes de otro orijen. Las piedras agujereadas,
que formabhan parte del artefacto para romper la
tierra, se han encontrado siempre, sea por hallazgo

(1) MiGueL pE OrivAres, Historia de Clhile.

(2) CArvALLO 1 GOoYENECHEA, Historia, pa). 160.

(3) Imforme cronoléjico de las misiones del Reino de Chi-
le: Gay, Documentos, tomo I, paj. 330.



— 298 —

casual o rebusea intencional, en pequenos espacios
del terreno plano o de lomajes desarbolados. Cerca
de los primeros se notan indicios de haber existido
habitaciones en tiempos lejanos de los modernos,
por la vecindad de las corrientes de ggua, las demos-
traciones de talas arboreas i por el encuentro de una
que otra piedra de las utilizadas por los primitivos.
Fuera de los recintos senalados, ha sido raro el ha-
llazgo de alguna piedra pertforada.

Esta limitacion ha sido comprobada en las cerca-
nias de Angol i en los lugares de Purén, Lumaco,
Itraque, Collipulli, Guadava, Traiguén i Viectoria,
de la provincia de Malleco; en las vecindades de Te-
muco, menos que en las de Angol, i en los lugares de
Galvarino, Cholchol, Voroa e Imperial, de la pro-
vincia de Cautin (1).

Otra comprobacion de la exigiiedad de las cose-
¢has de los indios antiguos es la escasa capacidad de
las vasijas en que guardaban sus semillas 1 que se
perpetuaron hasta el mayor acopio del trigo; eran
un cuero en forma de bolsa, orron; bholsa de junco
o totora, huwilli; cuero completo de oveja o ternero,
chorron, 1 un tronco hueco semejante a una barrica,
saco ma miill.

Durante la repiiblica las sementeras conservaron
sus limites estrechos de los siglos anteriores i la car-
ne formaba todavia la base de la alimentacion indi-
jena. Solamente c¢uando se establecieron molinos i
casas compradoras, las cosechas tomaron un inere-

(1) Algunas de e‘as esploraciones fueron practicadas por
el autor, desde 1894 a 1909, i otras por los sembradores de
trigo i respetables hacendados que por su encargo, le comu-
nicaban sus observaciones.
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mento que crecia de afio en afio. De unos cuantos
almudes o canastos de trigo que antes bastaban pa-
‘a la alimentacion anual, la cantidad sembrada ha
llegado al presente desde 10 sacos hasta 100 i més.

Las casas compradoras anticipan fondos por una
parte o el todo de la produccion, 1o que en el lengua-
Je de nuestros campesinos se llama «comprar en
verbas». El indijena prefiere quedar sin un grano
de cereal antes de faltar a sus compromisos.

Este ensanche de la produceion fué concluvendo
gradualmente con los instrumentos i las practicas
tradicionales. Cuando las siembras eran limitadas.
la faena cooperativa de la trilla se ejecutaba con
los piés, operacion que los indios lamaban dihuin.

Se hacia un monton de las espigas del trigo, i al-
rededor 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 parejas de cuatro o mas hom-
bres i mujeres, tomadas de las manos, con un paso
arrastrado para separar el grano de la espiga. A
veces precedia a los trilladores algtin tocador de
pito i cascabeles. Un enmascarado, collon-collon, <e
entretenia en hacer reir con sus bufonadas a los
concurrentes. Duraba este trabajo dos o mas dias,
1 en ella el dueno de la trilla mostraba todo empeno
en dejar contentos a sus cooperadores con toda la
comida i el licor que podia suministrarles.

Vino después la trilla con veguas, que en cada
reduccion se eriaban principalmente para este ob-
jeto i la reproduccién de caballos.

(Cnando se inerementé la siembra de trigo hasta
llegar a las proporciones actuales, los indijenas
adoptaron las maquinas de trillar. Adquiridas por
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los ya pudientes, los demas recurren a ellos para
que les trillen sus porciones mediante el pago por
magquila.

Largos siglos transcurrieron para llegar a la
adopeién de las herramientas modernas.

A la llegada de los espafioles, la industria arauca-
na no habia salido de la edad de piedra. Por eso
eran todavia de pedernal sus armas, adornos i ape-
ros de labranzas. Entre los ultimos habia unos ins-
trumentos mui jeneralizados, los hueullus, «unos
a modo de tenedores de tres puntas; otros son a se-
mejanza de palas de horno, de dos varas de largo,
tan anchos de arriba como de abajo» (1). A éstos
adaptaban la piedra agujereada (ratancura). Ser-
vian para estraer raices i papas silvestres, cavar la
tierra con la punta i romper los terrones por el la-
do de la piedra horadada.

Usaban, asimismo, palos aguzados de maderas
duras como la luma, a los cuales agregaban a veces
espatulas de animales, que llamaban voro en el nor-
te i forro, hueso, en el sur.

Distinguianse en la fabricacion de estos instru-
mentos de labranza los indios de la isla Mocha.

Servianse de otras herramientas de madera que
terminaban en punta o en forma de pala, tanto pa-
ra trabajos agricolas como para los de construeceion :
«pal, que son a modo de barretas de una madera
mui  pesada»; pitron, chuzo: maichihue, que se
asemejaba a un azadon. Fabricabanlos por lo co-
mun de la madera de luma. A la accion de romper
la tierra con el altimo, se llamaba por eso lumatun.

(1) NOoNez pE IPiNepa v BascuNAwN, Cautwerio Feliz, paj.

278,
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«los araucanos, quiza influenciados por los dia-
guitas-atacamefios usaban también palas de made-
ra de dos diferentes clases» (1).

Hasta el presente se ha perpetuado un instru-
mento conocido con el nombre de calla, 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 sembrar con un
palo agudo llamado pilohue. En una tierra blanda,
las indias van cavando agujeros en que depositan
las semillas i cubren en seguida de tierra con un
pié. Para el mismo objeto utilizan las reduceciones
apartadas otro de la misma especie que denominan
rengahue.

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

En algunas tribus los prisioneros espanoles in-
trodujeron el arte de forjar el fierro. Servianse pa-
ra ello de fraguas pequenas i rudimentarias, con
fuelles de cuero, que duraron hasta poco antes del
sometimiento definitivo de Araucania.

Como mno conocian la mineria ni la metalurjia,
utilizaban el fierro que cambiaban a los espafoles,
en especial las herraduras, i el que recojian en los
encuentros o quitaban a los prisioneros. Las herra-
duras aguzadas i metidas en un palo, reemplaza-
ban a los antiguos huewullus.

Pudieron preparar asi los primeros cuchillos i
las hachas, que fueron reemplazando paulatina-
mente a los instrumentos de pedernal. hueso i con-

(1) Dr. UnLe, Fundamentos étnicos i arqueolijicos de Ari-
ea ¢ Tacna, paj. 19.
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cha. Arreglaron entonces instrumentos de agricul-
tura mis pesados o con puntas de hierro, los cua-
les hicieron innecesarias las piedras agujereadas
que se adoptaban a las estremidad superior de un
palo. '

Hasta consiguieron imitar una hoz o ichuna pa-
ra segar i un primer arado de forma tosca 1 sen-
cilla, que consistia en un madero grueso i arquea-
do, con una piedra en la parte que se doblaba hacia
el suelo. Arrastrabanla dos a cuatro hombres pa-
ra formar con él surcos imperfectos i superficiales.
Como al primitivo instrumento de labranza, dieron
a esta imitacion de arado el nombre de hueullu, pa-
labra que significa «dar vuelta».

Se perfeccioné con el tiempo este primer arado
con la adaptacion de un mango, neghué timun, i de
una pieza de madera para romper la tierra hueu-
llu, a la que se agregaba a veces una punta de hie-
rro. Todo este instrumento, que se arrastraba con
hueves, se llamé i se llama todavia timun, de timon.

Tdearon también una carreta sin ruedas de tres
palos que formaban un triangulo, con la base me-
nor que los lados. Designaronla, hasta hace un me-
dio siglo a esta fecha, con el nombre de larta. Pos-
teriormente le agregaron ruedas elaboradas de un
solo trozo de madera en forma de disco, que son las
que aun se usan en algunas reducciones. .

Por carecer de animales domésticos, estas agru-
paciones no pasaron, pues, por el periodo de pas-
toreo.

El tinico animal gue los araucanos domestica-
ron con estraordinaria solicitud antes de la con-
quista espafiola, fué el llama peruano, que los cro-
nistas Hamaron chilihueque o carnero de la tierra
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i log indios, simplemente hueque. Lo poseian los ca-
ciques i los wicos, #ilmen, en escaso nimero, comun-
mente, «y los erian los indios con grande regalia por
la lana, y miran mucho por ellos, guardandolos
dentro de sus casas porque es la mejor hacienda
que tienen para comprar mujeres» (1).

Su propagacion se facilité por lo favorable del
clima 1 por la abundancia de pastos.

De mucha utilidad por su carne i su lana, como
por su fuerza aplicada al transporte i su uso para
ciertas ceremonias, publicas se comprende que s6lo
fuese patrimonio de ricos, de caciques. Eran una
gran riqueza en los demas poseer diez o doce.

Divididas se encuentran las opiniones acerca de
si el hueque es el llama de los peruanos o el huana-
¢o domesticado.

Sin contar con la razon lingiiistica de que existe
una palabra en el mapuche para designar este ani-
mal, luan, debe tomarse en cuenta la opinién de los
cronistas. Los padres Rosales i Ovalle, entre otros,
afirman que el chilihueque era el llama del Peru (2).

Entre los actuales araucanos, los mui viejos espe-
cialmente, predomina la creencia de que no era el
hueque el mismo luan.

A fines del siglo XVIII todavia poseian algunos
los eaciques de Huequén, aldea cercana a la ciudad
de Angol.

A juzgar por la etimolojia de ese nombre i la tra-
dicién, los hubo en ese lugar en crecido ntimero, i
hasta sefialan los indios mas viejos un paraje que

(1) Rosanps, Historia Jeneral, tomo I, paj. 324.
(2) RosAnLgs, tomo I, paj. 324 : OvaLLe, tomo L
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tuvo el nombre de Malalhueque, corral de hue-
ques (1).

En la misién de Mariquina, en Valdivia, que-
daban también de estos animales a fines del siglo
predicho. «En la parcialidad de Marileu situada a
distancia de dos leguas de la mision, en una pampa
la mds alegre i fértil de toda ella, se conservan ain
algunos chilihueques, que son los carneros antiguos
del reino de Chile, llamados llama en el Peru, de
los cuales se servian los naturales para conduecir
sus cargas (2).

Solamente en el altimo tercio del siglo X VI, la
raza araucana comenzé a dedicar la mayor parte
de sus actividades al pastoreo con la introduccion
de los animales de la peninsula espaiola.

Al partir de esa fecha, la eria de caballos habia
tomado entre los araucanos una estensiéon tal, que
no habia rejién del territorio que nos los tuviese
en crecida cantidad.

‘uidaron los primeros potros 1 yeguas, auca, que
obtuvieron en la guerra i denominaron huequeinca,
con una solicitud admirable. El1 medio apropiado
por su abundante vejetacién herbacea i el afan cons-
tante del indio para arrebatarlos al enemigo, ace-
leraron su reproduccion, sobre todo después que de-
saparecieron las ciudades del sur.

Al mismo tiempo de dilatarze la crianza del ea-

(1) Dates suministrados por el cacique Lieén de Huequén,
a fines del siglo XIX. Este Leén o Pang? era un anciano como
de 90 anos.

(2) Gay, Documentos, tomo IT, paj. 350.—El doctor en fi-
lolojia don Rodolfo Lenz trae en su libro Diccionario etimold-
Jico de las voces chilemas, ete., un interesante articulo sobre el
orijen de este animal.
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ballo, el araucano supo domarlo con destreza i adap-
tarlo en todos sus usos a la nueva vida, desde la ali-
mentacion hasta la guerra. Sin este continjente tan
eficaz, la caracteristica guerrera del indio no ha-
bria podido resistir muchos afios a la superioridad
del conquistador.

Las condiciones del clima, su vida trabajada i el
descuido en seleccionarlo para su mezcla, erearon
el caballo indijena, que existe todavia con rasgos
propios, delgado, lento 1 resistente a la fatiga, al
hambre 1 a la intemperie.

Al ganado caballar seguia en importancia la ove-
ja, ovicha, que produjo, asimismo, un progreso no-
table en la alimentacion i en la indumentaria.

Kl tipo de oveja introducido al territorio arauca-
no era el espanol llamado merino, el eual, en un am-
biente nuevo i Huvioso, entregado a su desarrollo
natural, se transformd en una raza indijena infe-
rior, 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 enida-
ban rebanos escasos, de 20 a 50 cabezas por casa,
como término medio, nimero con todo que en el
conjunto de una familia crecia bastante (1).

Se contentaban econ lo meramente necesario para
completar el sustento animal y atender a las exijen-
cias del tejido araucano, limitadas a los ponchos,
mantas i telas para el chamal.

El eruzamiento de la oveja indijena se verifico

(1) Noticias anotadas por el autor en varias reducciones.
Kste niimero persistié hasta el sometimiento definitivo de las
tribus.

Chile Prehispano. —T. Il (20)
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on Araucania en época reciente, cuando las tierras
se entregaron a la colonizacién nacional 1 estran-

jera.

E1 buei, mansun, que no ha perdido hasta hoi
mismo su tipo de orijen ibérico, hallo igualmente
condiciones favorables para su desarrollo en el cli-
ma del sur. El araucano presté a su cerianza menos
atencién que al ganado caballar i al ovino. Apenas
contaba cada familia con un ntimero que variaba
entre cuatro i seis.

La reproduecion de otros animales i de las aves
de corral, figuraba en la ganaderia indijena como
complementaria inicamente de las anteriores.

Para la erianza de sus animales no tuvieron ne-
cesidad de moverse de un sitio a otro, mucho menos
en los primeros tiempos de la ocupacion espanola,
en que los prados i las campinas de pasto abundaban
mas que en los que siguieron a esa época.

No manifestaron los indios en ningtn tiempo in-
clinacion a la erianza del ganado cabrio, tanto por
la inferioridad de la carme como por ser este ru-
miante perjudicial a los sembrados, antignamen-
te sin cierro.

Faenas complementarias de la agricultura han
sido la esquila, el cierro i la marca. En épo=as pasa-
das no hacian los araucanos una esquila sistemada,
sino que cortaban con euchillo la cantidad necesa-
ria para sus tejidos. Ahora hai tiempo fijo para
trasquilar (quediin), los meses de Octubre i No-
viembre, _

La marca de animales es una faena de caracter
cooperativo i de tiempos modernos. Rodéase el ga-
nado, enldzanse las reses que van a ser marcadas.
A la aplicacion de la marca sigue a veces la castra-
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cion. Terminada la faena, sigue una fiesta que se
prolonga hasta dos dias. L.a marca de propiedad
ha tenido también su evolucién. En un principio
consistio en el corte o la partidura de una oreja, en
el desprendimiento de un pedazo de cuero de los
encuentros o de la gargantilla del vacuno, opera-
¢ion ejecutada siempre de un modo diferente. Des-
pués los indios adoptaron la marca de figuras jeo-
métricas, importada del otro lado de la cordillera.
Estas figuras reproducian muchos de los detalles
de la ceramica i de los tejidos peruanos reflejados
en el estilo incaico.

Otra reunion campestre i moderna que propor-
ciona al indijena motivo para un trabajo colectivo
_es la construceion del cercado, que se ejecuta a la
entrada de invierno. El dueno del cerco o del corral
que se va a construir, retine la madera necesaria
previamente e invita en seguida a sus veeinos. El
dia fijado se principia la faena, que consiste en
plantar palos gruesos 1 adaptar a ellos otros mas
largos i horizontales. Concluida la tarea, el invitan-
te ofrece a sus cooperadores una manifestacion de
comida i licor (1).

Las tribus del litoral manifestaron mui escasa
inelinacion a la agricultura i al pastoreo. La pesca
i la estraccion de moluscos 1 algas marinas conti-
nuaban siendo sus ocupaciones habituales. Para los
que habitaban las orillas de grandes rios o lagunas,
la tarea de pescar era ocasional. Ahora, por lo jene-
ral, el indio del centro no se aplica a la pesca.

Para esta operacion se valian de redes, iichuei,

(1) En el libro Las wltimas familias © costumbres aravcanas
del autor se detallan estas reuniones, paj. 250.
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que fabricaban con hilos de juncos o cortezas de
arboles i sumerjian con piedras agujereadas o de
pequefias escavaciones laterales (1). El chagual,
cardén (Puya coarctata), les suministraba las bo-
yas. Los costinos hacian, ademds, en la playa corra-
les de piedras o de empalizada, en los que la alta
marea dejaba depositados los peces.

Antes de la conquista espanola, los araucanos co-
nocian las redes i las bolsas del junco llamado 7io-
cha, semejantes en el tejido en malla a las que usa-
ron los pueblos costinos del norte, desde Arica a
Taltal. Esta semejanza de textura podia compro-
barse hasta hace poco tiempo en las redes arauca-
nas.

En los rios armaban nasas de varillas entreteji-
das, llamadas llolles que encerraban los peces en la
noche.

Conocian los arpones i anzuelos, que arreglaban
de espinas 1 huesos 1 ataban al eordon del junco de-
nominado izocha (Bromelia landbeckl). HEstos ins-
trumentos guardan una paridad completa con los
mismos de las costas del norte, de Arica a Taltal,
segiin se deja ver en ejemplares sacados de los con-
chales del sur del Bio-Bio i existentes en el Museo
Nacional i coleceiones particulares.

Segun los cronistas, en las aguas mansas adorme-
cian el pescado con estractos de yerbas i cortezas
fuertes, i en seguida lo ensartaban con un instru-
mento de tres ganchos puntiagudos. Hasta hace po-
cos anos los indios del interior pescaban coloedn-

(1) Los indios de la costa llamaron mallel i los de la pro-
vineia de Cantin, que no practican hoi la pesca, le dan el nom-
bre de @ichalhue.
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dose en hileras en la orilla de un rio i ensartando
los peces con un palo aguzado o garrocha, en ocasio-
nes con tres o cuatro puntas de fierro, el rinquihue.

En otras ocasiones entraban en una canoa dos
hombres al rio, uno iba remando en la popa i otro
de pié en la proa. Cuando veian un cardumen de
peces, la canoa se detenia i el de la proa hacia fun-
cionar el rinquihue i rapidamente arrojaba al bar-
quichuelo el peseado ensartado para seguir la ope-
racion.

En algunas reducciones pescan con mantas o
ponchos en sitios en que las aguas son mansas. Su-
merjen el poncho en el agua amarrado con lazos de
junco en las cuatro esquinas. Ponen encima del
poncho la ceniza del mote recién lavado. Llegan los
peces a la ceba i dos hombres que estan en la orilla,
recojen con toda rapidez el poncho donde se ha-
bian metido algunas piezas. Otras veces la pesca
se hacia con un canasto grande i de boca ancha, que
sostenia un hombre desde la orilla con una vara de
colihue.

A estos procedimientos agregaban los habitantes
de las playas del mar, la pesca con anzuelos 1 la
red, para lo cual se metian aguas adentro en sus
frajiles canoas.

El arte de la navegacion se encontraba entre ellos
en el estado que corresponde a las sociedades de ti-
po inferior. No conocian las velas i1 sus embarcacio-
nes no pasaban de ser toscos i peligrosos aparejos.

Los principales eran la canoa, huampu, 1 una
balsa, trangi hoi llangi, que hacian de totora, carri-
zos, troncos de chagual o madera liviana, atados
con voqui, enredadera del sur. Fabricaban la pri-
mera de un tronco de arbol de dimensiones varia-
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das, que ahuecaban con fuego i hachas de pedernal
primero i en seguida con instrumentos de hierro.
Celebraban fiestas para cortar el drbol, para ali-
sarlo, ahuecarlo i echar al agua la canoa. Todavia
se conserva esta embarcacion entre los indios.

Solian servirse como de timén 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 después a elaborarlos de
una sola pieza.

Todas las faenas agricolas de aceion cooperativa
tenian el caracter de fiestas, cahutii, para los con-
currentes. Lias habia para cerrar un cortijo, sem-
brar, trillar, etc.

Tales fiestas, que se verificaban con un ceremo-
nial determinado, exijian un gran consumo de li-
Cor.

La pasion de la embriaguez se ha desenvuelto
con enerjia entre los araucanos desde antes de la
llegada de los espanoles hasta el dia. Siempre han
bebido enormes cantidades de licores.

Antes de la conquista espanola fabricaban nume-
rosos bhrevajes fermentados de las frutas i semillas
de la exuberante flora araucana. Entre muchos,
utilizaban los frutos del molle (Litrea molle), del
maqui (Aristolia maqui), de la luma (Myrtus lu-
ma), de la murtilla (Ugne Molinae), la quinoa
(Chepodium quinoa) i la frutilla (Fragaria chi-
lensis). Kl jugo fermentado de esta fruta, que al-
canzaron a mejorar por cultivo, sobresalia por su
gusto menos desagradable.

La bebida araucana por excelencia fué la chicha
de maiz (mudai), de importacién peruana. Obte-
niase la levadura, que hacia fermentar el licor, por
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masticacion ejecutada por las mujeres viejas 1 los
ninos.

Abandonaron la fermentacion por este medio
primitivo cuando dispusieron de los cereales es-
panoles, para reemplazarla por una levadura que
obtenian haciendo podrirse un poco de trigo o de
maiz en un hoyo. Por tltimo, las mujeres aprendie-
ron a preparar una levadura parecida a la comin.

Kl manzano que se propagd en condiciones tan
favorables en el ferritorio, les proporcioné otra
materia prima para aumentar el nimero de sus be-
bidas fermentadas (pulco, chicha de manzana).

No sucedié lo mismo con la vid.

En las zonas donde el clima favorece su cultivo,
los indios no plantaron una sola cepa en sus cor-
tijos.

Las mltiples labores que exije la fabricacion
del vino, eran incompatibles con la falta de previ-
sion 1 la neglijencia del indio.

Pero si no aprendieron a elaborarlo, supieron
beberlo con creces. Desde que se afirmé la domina-
cion espanola, el vino i el aguardiente formaban la
hase de los trueques de especies entre los indios i
los mercaderes.

Desde el siglo XVIII hasta la conquista defini-
tiva por el ejército de la repablica, se introducian
al interior desmedidas cantidades de arrobas.

Cuando se fundaron pueblos 1 surjié la industria
del aleohol de fabrica, continué en mayor escala
el consumo de aguardiente hasta produecir en una
parte de la poblacion indijena un verdadero estado
patoléjico.

En la actualidad, la inelinacion atavica del in-
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dio de otros tiempos va disminuyendo progresiva-
mente por la mayor dedicacién al trabajo agricola i
la extincion de algunas de sus reuniones tradiecio-
nales.

Desde la fundacion contemporanea de los pue-
blos la frontera i el natural incremento del comer-
¢io, se operd un cambio en los ocupaciones del arau-
cano: perdio su antigua estension la eria de anima-
les i aumenté el cultivo de las tierras.

Los medios de existencia cambiaron igualmente.
Los alimentos de orijen animal disminuyeron pa-
ra ceder en gran parte su lugar a los vejetales, tan-
to los cosechados, como el trigo, la ecebada, el maiz,
las arvejas, ete., cuanto los de producecion silvestre,
como los hongos i yerbas de las diferentes estacio-
nes.

A estos alimentos vejetales se agregan en verano
las frutas silvestres.

[.a carne no se come habitualmente entre los in-
dios sino en ocasiones fortuitas. Sus animales no
estan destinados al consumo sino a los trabajos
agricolas 1 a la venta en dinero.

La panificacion tampoco es cotidiana en la co-
¢ina indijena; desconoce el uso del horno i sélo em-
plea la ceniza caliente.

Para sus comidas no tiene horas fijas: come
cuando las viandas estan preparadas i en su defec-
to, las provisiones de consumo estraordinario, co-
mo harina tostada con agua (ulpu) i mote. Es apa-
sionado por el aji.

En una habitacién suelen hacer las mujeres por
separado sus gnisos. Si en una misma viven el pa-
dre, una hija viuda i un hijo casado, hai tres fue-
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gos. Unas a otras se van invitando a la hora de co-
mer el contenido de la olla (1).

Agregaban todavia a tan variadas materias ali-
menticias muchas algas marinas, como el cochayu-
yo, éollof, (Durvillea utilissima), el luche (Ulva lac-
tuca) i la lualua, también alga marina que se co-
me en el sur por indijenas i chilenos. Hasta el pre-
sente van los habitantes del centro a proveerse de
cargas de este alimento antes del invierno, o los del
litoral viajan adonde aquéllos para cambiar estas
especies por otros objetos.

Desde el altimo terecio de siglo X VI, cuando las
relaciones econéomicas se estendieron por el aumen-
to de actividad i consiguientemente de producecion,
las transacciones comenzaron a ser mas determina-
das. Las tribus sometidas o las en tregua con los
espanoles, celebraban con éstos frecuentes permu-
~tas de objetos. Las primeras aportaban algunos
animales, uno que otro produeto natural i en oca-
siones pequenas porciones de oro en polvo, que ha-
bian aprendido a estraer, i los segundos, pedazos
de hierro, articulos de necesidad i mercancias de
adorno. Otras veces el trafico se operaba entre los
araucanos i los indios yanaconas o de servicio de
los espatioles (2).

Al comenzar el siglo XVIII el desenvolvimiento
comercial se habian estendido un tanto mds. «Aun
‘no =e ha introducido el uso de la moneda, dice el
historiador Molina refiriéndose al trafico interior.
Todo suele hacerse por la via del cambio; éste es

(1) Costumbres anotadas por el autor.
(2) GonzALez DE NAJEERA, Reparo de la guerra de Chaile,
paj. 170.
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reglado por una especie de tarifa convencional, se-
onin la cual todas las cosas comerciables son apre-
cindas con el nombre de cullin o paga. Asi un ca-
hallo o freno forma una paga; un buei, dos, ete. Kl
comercio esterno se hace con los espafoles, a los
cuales dan ponchos i animales en cambio de vino
o mercaderias de Europa» (1).

Antes de 1)1'61119[1i;11' el siglo apuntado, los arau-
canos l“"‘ipﬂlli.‘lll de un sobrante mayor de anima-
les, mantas i productos naturales, que cambiaban
a los espafioles por jéneros «le importacion, herra-
mientas, vino 1 aguardiente. '

En estos cambios los indios solian obtener algu-
nas monedas de plata, que estimaban no por su va-
lor real, sino para fundirlas i trabajar adornos pa-
ra las mujeres i piezas del arreo de montar.

Para efectuar este cambio de especies los indios
tenian acceso a los fuertes i los mercaderes espafio-
les que salian de las poblaciones del sur, obtenian
permiso para internarse en el territorio. A medi-
da que avanzaban en él, con la venia de los caci-
ques, a quienes regalaban algunos objetos, iban dis-
tribuyendo sus mercaderias por un nimero conve-
nido de animales. El dia senalado para el regreso,
los compradores concurrian puntualmente a can-
celar los valores adeudados. Los caciques hacian
acompanar al comerciante de algunos individuos
hasta la linea de frontera. :

En el siglo XIX, antes i después de la indepen-
dencia, continuaba siendo el ganado el medio eco-
‘nomico preponderante. Concurrian entonces los in-

(1) Compendio anénimo de la historia Civil, paj. 184.
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dios con una poreion de animales a los fuertes de
las fronteras, donde se establecia una especie de
feria. En los tltimos anos de la ocupacion del ejér-
c¢ito chileno, los indios vendian va sus animales por
dinero.

En esa misma época hasta la pacificacion defini-
tiva de la Araucania, los mercaderes entraban al
interior con un salvo conducto de las autoridades
militares. Se encaminaban a una reduccién deter-
minada con carretas o recuas de mulas cargadas
con los articulos del gusto del indio, como pafine-
los, cintas, cuentas, peines, anil, agujas, cuchillos,
hachas, vino i aguardiente.

En el transito de su viaje tenia que ir regalando
algunos objetos a los ecaciques principales.

Tan pronto como llegaba al término de su itine-
rario, el jefe de la reduccion, previamente gratifi-
cado, hacia que se llamara la jente con el cullcull,
cuerno. Cada comprador tomaba el objeto de su
agrado 1 convenia en pagarlo con animales.

Un decalitro de aguardiente se cambiaba por un
novillo.

Seguiase una reunion mui animada que dejene-
raba en borrachera, prolongada tanto cuanto era
la cantidad de licor que introducia el mercader.

Cuando el comerciante anunciaba su regreso, to-
dos los deudores concurrian a pagar con admirable
exactitud. El cacique hacia acompanar al comer-
ciante de varios mocetones hasta alguna distancia;
pero sucedia a menudo que éstos u otros lo despo-
jaban en el camino. En otras ocasiones este despo-
Jo se verificaba en la misma reduccion de la venta,
o el mercader estafaba a los indios, de todo lo cual
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prevenian choques de grupos en que tenia que in-
tervenir la fuerza militar (1).

Aunque limitado, existia, pues, un comerecio efec-
tivo desde el siglo XVIIIL. Creaba a las colectivi-
dades indijenas nuevas i mejores condiciones de
existencia, establecia una comunicacion mas fre-
cuente con la raza superior e impulsaba sus prime-
ras tentativas artisticas e industriales. El comer-
cio constituia de esta manera el medio mas eflcaz
de la civilizacion.

De manera que el comercio indijena tuvo una
fase primitiva en que se efectuaba el trueque, no
entre vecinos, que tenian bastante conformidad de
hibitos i necesidades, sino entre clanes distantes i
de recursos distintos. Después la de venta al con-
tado, practicada por mercaderes ambulantes que
entraban al territorio araucano en caravanas o por
los indios que salian periédicamente a ferias de-
terminadas. No alecanzo a formalizarse el acto a
crédito. Solamente en la actualidad, por el aumento
de la produecion agricola i de las vias de comuni-
caciom, las transaceiones a término se han jenerali-
zado entre los mapuches.

El comercio i el pié de adelanto en que ha perma-
necido el arte de tejer entre los indijenas ha influi-
do en el mejoramiento de su manera de vestir.

Desde épocas prehistoricas los araucanos se cu-
brian con plumas, pieles de animales i tejidos he-
chos con hilos de junguillos o corteza de arboles.

(1) Archivo del territorio de Angol i datos recojidos en
1895 por el autor, de algunos traficantes amtiguos del terri-

torio araucano i que en aquella fecha disfrutaban de posicién
holgada.
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Lios peruanos trajeron a este pais la vestimenta
de su pais, i la indumentaria araucana corresponde
integra o poco modificada a la de los incas.

Los araucanos la adoptaron sin dificultad, tanto
porque los reguardaba de las inclemencias del cli-
ma, cuanto porque venia a fomentar su propension
a adornarse; la idea de cubrirse por pudor se ha
manifestado con posterioridad a las necesidades del
abrigo i del adorno.

El poncho cosido debajo de los brazos, de los
peruanos, dié a nuestros aborijenes una especie de
camiseta. Agregabanse a ésta la banda frontal, el
poncho ordinario, grande i desprendido; calzones
cortos i abiertos a los lados, faja ancha a la cintu-
a. Las mujeres tomaron también la camiseta, la
faja frontal i ademds la tinica o chamal, desde la
cintura hasta las rodillas, i un chal mui corto a mo-
do de esclavina, prendido por delante con el fupu
peruano.

En un prineipio suministraba lana a los indios
el hueque o llama que domesticaron i reproduje-
ron con facilidad; pero sélo proporcionaba una es-
casa porecion de esta materia prima para los caci-
ques i sus familias. El resto de la jente continué
empleando para su vestido las plumas, las pieles i
los tejidos vejetales, segun la rejion.

Tradiciones casi borradas ya, dejan entrever la
existencia de una téeniea de combinacion en este
periodo i el siguiente de la conquista espanola; tra-
bajaronse entonces tejidos en que se mezelaban los
hilos de lana con los de corteza de arbholes.

Con la introducecién al territorio araueano del
ganado ovejuno de los espanoles, comenzé a jene-
ralizarse poco a poco la ropa de lana.
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En el siglo XVII el vestuario indijena persistia
en su forma anterior; aunque con las variantes que
indican las piezas siguientes:

Banda roja para la cabeza, tejida de lana lisa o
con ornamentaciones, a la cual se agregaba un pe-
nacho de plumas en los dias de empresas guerre-
ras. Entre los caciques era moda de buen tono lle-
var el sombrero espanol.

(‘amiseta al estilo del periodo precedente.

(‘alzones estrechos 1 cortos.

Faja ancha en la cintura.

Poncho de fleco, de un color u ornamentado.

Calzado rudimentario o sandalia, que tenia en-
tonces el nombre de kelle. :

Completaban a veces el traje entre la jente de
autoridad, una chaqueta o el jubdon espatniol i po-
lainas de lana, adornadas también con dibujos te-
jidos.

La indumentaria femenina constaba de estas ves-
tiduras.

La faja frontal, guarnecida con las piedras lla-
madas Hanea, chaquiras o conchas marinas.

La tinica o chamal, que se alargé hasta el tobi-
1o.

Faja ancha desde el seno hasta las caderas.

El manto o ikiilla, todavia corto.

Hilo rojo en el tobillo, las solteras.

Los piés descalzos, como hasta ahora.

Los indios del éste usaban mas que el calzén, el
chamal de lana i de cuero de huanaco, desde la cin-
tura hasta media pierna. Tomaron con el tiempo
los del centro i del poniente esta prenda, la cual,
por imitacién de los indios de ultra cordillera, la
comenzaron a cruzar entre las piernas, el ehiripd.
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Kl comun de los individuos abandoné igualmente
el calzado rudimentario, no asi los caciques i per-
sonas de valor, que lo cambiaron por la bota ma-
nufacturada o por la arreglada de una pierna de
potro.

El chal de la mujer se alargé asimismo hasta las
pantorrillas.

Este proceso del traje alcanzoé en el altimo tercio
del siglo XIX una innovacion que superé a cuan-
tas se habian verificado hasta entonces. Algunos
indios de media cultura, sin los peligros de los tiem-
pos en que era traiciéon imitar en esto a los espa-
noles, aceptaron el pantalén europeo. Gustabanles
al principio el pantalén ancho o bombacho metido
en la bota, moda copiada, como otras, de los indios
del lado arjentino.

En el dia todos los hombres se visten a la usanza
civilizada 1 s6lo conservan la manta de su vesti-
menta tradicional, que ha de ser, como la prenda
mas caracteristica de la raza, de factura netamen-
te araucana. Los indios prefieren los colores mas
sombrios i las indias los mas vivos, en los panue-
los.

Lios viejos son los inicos que no se resuelven a
dejar el vestido de sus mayores; pero en raras oca-
siones se les ve lucir sobre €l algunas piezas euro-
peas, como chaqué, levita o sombrero de copa alta
o redonda, que tanto se acomodaban antes a la va-
nidad desmesurada del barbaro.

Un mapuche presenta hoi el aspecto de uno de
nuestros campesinos de clase inferior, i quizas en
mejores condiciones de aseo i de gusto. Por lo co-
mun, los hombres i las mujeres poseen un traje ha-
hitual i otro de lujo.
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Las mujeres se muestran todavia refractarias al
traje espanol. De 2 afos atras algunas familias co-
menzaron a cambiar la ropa a sus hijas, en particu-
lar en las que habian estado en colejios, pero luego
de llegar a sus habitaciones, estas nihas se veian
obligadas a volver al vestido araucano para evitar
la mofa de todos. Hoi van adoptando casi todas las
Jjovenes que residen en las cercanias de los pueblos
piezas del traje chileno de su sexo.

"



CAPITULO XXT

La complexion fisica del 'araucano

Noticias de los cronistas sobre la complexion de los
araucanos. —Rasgos corporales del araucano moder-
no.—La estatura.—Cranceomefria. —La mezcla de indi-
jenas con esparioles i chilenos.—Datos demograficos.
—Causas de la estincion de la raza. Potfencia cor-
poral de los restos sobrevivientes.—El aporte de
sangre araucana de nuestras clases populares.

Estaban contestes los cronistas en calificar de ro-
busta la complexion del indio antiguo i en darle
rasgos fisonomicos uniformes, a saber: cabeza i
cara redondas, frente cerrada, los cabellos negros,
lisos i largos, narices romas, harba corta por la cos-
tumbre de arrancarsela, el pecho ancho, fuertes los
brazos i las piernas, pié pequeno i fornido, color
moreno que se inelina a rojo (1) : «los ojos mas hien
pequenos i vivos, las manos i los dedos gruesos i
cortos. Siendo mui robusta la complexion de los

(1) Onivares, Historia.

Chile Prehispano —T. Il {21)
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araucanos, el tiempo no obra en ellos, sino mui tar-
de, aquella mudanza a que estan sujetos los viejos.
Después de sesenta o setenta afios de edad comien-
zan a encanecer 1 no se ponen calvos sino cuando
<e acercan a cien anos. La vida entre ellos es mas
larga que entre los espanoles, y se ven muchos,
principalmente entre las mujeres, que viven mas
de cien anos, 1 hasta esa edad decrépita conservan
sanos los dientes, la vista i la memoria» (1).

Formaban, pues, una raza, si por tal se entien-
de «un grupo somatico, caracterizado por cierto
numero de rasgos comunes a todos los individuos
gque lo componen» (2).

Diéronles sus ventajas corporales la prioridad
entre todas las americanas.

C'on pequenas desviaciones locales o individua-
les, la grande uniformidad de los tipos araucanos
se mantuvo al traves del tiempo hasta la Arauca-
nia moderna.

Tal vez por los mejores medios de existencia, su
fisico se vigorizo en el altimo periodo de su vida
independiente.

Los rasgos raciales de las agrupaciones sobrevi-
vientes persisten aan intactos, cuando no han espe-
rimentado la influencia de la mezela.

Numerosas comprobaciones de tipos jenuinos dan
los siguientes pormenores del cuerpo araucano, que
no se diferencian de los que fueron comunes a los
ascendientes,

El conjunto corporal aparece grueso i fornido.

(1) Movixa, Compendio Andnimo.
2} LEnmaxx-Nivscne, Tipos de crdneos 1 de crdneos de

7azd.,
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El pecho es anchoj; el cuello, corto i abultado, sos-
tiene una cabeza redonda i grande. Los cabellos,
que hoi se usan recortados en el hombre, son ne-
gros, derechos 1 fuertes. Barba ancha, baja i por lo
coman sin pelo, pues los indios no han perdido del
todo la costumbre de arrancirselo con el instru-
mento lamado payuntuve. Lia frente, poco alta,
se ensancha hacia los lados. Las cejas se delinean
rectas 1 poco pobladas, estraidas en ocasiones con
el instrumento mencionado. Boca dilatada i labios
abultados; dientes blancos, fuertes i desarrollados,
en particular los incisivos. Nariz baja i ancha. Ojos
pequenos 1 de espresion disimulada algunas veces
1 desconfiada en otras. Pomulos salientes; propen-
sion al pronatismo en la rejién subnasal 1 en los
dientes. Orejas de tamano medio 1 con el l6bulo agu-
jereado en las mujeres tnicamente, porque ha de-
saparecido para los caciques el uso de los aros.

El cabello, que es el rasgo distintivo de las razas,
es uniforme en todas las secelones de la Arauca-
nia, desde el Bio-Bio hasta el golfo de Reloncavi.

La prominencia del vientre, sobre todo en la mu-
jer, resalta a primera vista. El posterior es redon
deado. Los brazos i las piernas se distinguen tam-
bién por su desarrollo voluminoso i1 su corta esten-
sion. Las manos i lo pies son cortos, anchos i redon-
dos, de manera que en los ltimos no aparece mui
visible el tobillo; talén corto i redondeado i planta
del pié un poco arqueada.

En los hombros se nota una linea c¢oéneava, no
siempre bien pronunciada.

Los senos adquieren en la mujer un desarrollo
estraordinario. Su cuerpo se halla desprovisto de
vello, mas que en la mujer civilizada, aunque ya
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ha perdido la costumbre de arrancarse los pelos dé
las axilas i de la rejion pudica.

Hoi no es, por consiguiente, un insulto sangrien-
to. como antes, decirle «india peluda».

El color recorre toda la gama del moreno rojizo
al tinte mate i1 blanco bajo.

En los indios que no han cambiado de habitos i
de traje 1 que no viven en pueblos, se conserva el
olor caracteristico de las razas inferiores.

Fueron en lo antiguo los indios de Arauco «de
estatura comun, aunque algunos son de estatura le-
vantada» (1) «lios que habitan en las llanuras son
de buena estatura, pero los que se crian en log va-
lles de la cordillera sobrepasan a la mayor parte de
estatura comin» (2).

La talla de los mapuches actuales sobrepasa un
tanto a la media en las secciones de la costa 1 del
valle central; en las andinas i subandinas la com-
plexién se adelgaza 1 la estatura se eleva, tal como
se notaba en sus projenitores de épocas preceden-
tes. Pero las tallas, asi distribuidas por seceiones,
no son de una rigurosa uniformidad, porque los
cambios de residencia de algunas familias 1 las
uniones matrimoniales con mujeres traidas de gru-
pos distantes, han contribuido a la mezcla de esta-
turas diversas en una misma zona, aunque en ni-
mero menor del tipo preponderante.

De las mediciones de 25 individuos del este han
resultado 13 que fluetian entre 1.73 1 1.70; 7 entre
1.69 i 1.67, i 5 entre 1.66 i 1.55.

De 25 medidas de indios del valle central, 11 han

(1) Rosaves, Historia, tomo I, paj. 108.

(2) Morina, Historia.



dado 1.70 1.72 a 1.68; 6 varian entre 1.67 a 1.65,1 9
entre 1.64 a 1.54. 3

De igual nimero de mensuras practicadas en in-
dividuos de la costa i de las faldas orientales de la
sierra de Nahuelbuta, han resultado en 8 un pro-
medio de 1.68 a 1.64, en 5 un miximo de 1.71 a 1.69
1 en 11 un minimum de 1.68 a 1.49. Suele bajar la
minima hasta 1.48.

Siendo menor la estatura de las mujeres que la
de los hombres, aparece mas uniforme en todas las
secelones: oscila de 1.50 a 1.41 i la minima suele
llegar hasta 1.14.

Kl tipo de craneo araucano corresponde a los sig-
1nos esternos recién enumerados: redondo de ordi-
nario en el valle central i en la costa 1 mas prolon-
gado en el este; de cierta tosquedad por lo jeneral
¢ inclinandose a pesado antes que a liviano.

Lia movilidad que desde hace algunos anos han
impuesto al indio las nuevas condiciones de vida,
aumentando los ecruces de rejiones distantes, ha
traido una variedad craneal mui marcada, hasta el
punto de perderse en una misma tribu toda forma
earacteristica.

En las numerosas medidas eraneométricas toma-
das en los eltun o cementerios se ha visto confir-
mada esta asercion.

2 eraneos de Angol dan un indice cefalico de
84.84 1 84.43 ; braquicétalos.

1 de Collipulli mide un indice de 81.46; sub-hra-
quicéfalo. Otro de mujer del mismo departamento,
83.12; sub-braquicéfalo.

1 de Butaco, entre Angol i Nacimiento da un in-
dice de T7.77; sub-dolicocéfalo.

1 de Arauco, 72.22; dolicocéfalo.
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1 de Pellomenco, departamento de Angol, de un
cacique, 84.04; braquicéfalo.

2 del mismo lugar, de caciques, 83.36; braquicé-
falo, i 73.52, dolicocéfalo.

1 de Huequen, cerca de Angol, 80.00; mesoticé-
falo.

1 de mujer del mismo lugar 84.83; braquicéfalo.

1 de mujer de Guadaba, departamento de Angol,
74.85; dolicocétalo. :

1 de Purén, departamento de Traiguén, 78,03;
mesoticéfalo.

1 de Imperial, 80.02; sub-braquicéfalo.

3 del departamento de Temuco: 83.90, hraquicé-
falo: 78.09, mesoticéfalo; 81.04, sub-braguicéfalo.

2 de Lonquimai, de las tribus pehuenches: 75.20,
sub-braquicéfalo; 76.83, subdolicocétalo.

En una serie de 12 craneos del este andino 1 su-
bandino excede la dolicocefalia a la braquicefalia,
segin se comprueba por estos valores:

2 braquicétfalos, 82.05 1 85.

1 Sub-braquicéfalo, 81.97.

1 Mesoticéfalo, 77.70.

6 Dolicocéfalos, entre 7411 1 70.45.

2 Sub-dolicocéfalos, 76.50 1 75.65.

Caracteristica del erdaneo araucano, tanto del re-
dondo como del alargado, son su peso, su tosque-
dad, la compresion lateral de muchos i la linea
recta de otros en la parte posterior. Llama la aten-
cién igualmente la anchura de la mandibula infe-
rior en casi todos.

Emn los erdaneos de mestizos se mejora la estruetu-
ra, sin perderse por completo los caracteres de ra-
za; adquieren menos peso i los contornos se suavi-
san.
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Una lijera inspeceion muestra la marcada dife-
rencia que existe entre los eraneos maseulinos i los
femeninos, de orijen reciente. Los tltimos son mas
pequenos, tanto en su capacidad interna como en
la parte facial, en las mandibulas i la base. En los
exhumados de antiguas sepulturas, los dos sexos
presentan nuna igualdad que requiere un atento exa-
men para distingunirlos, semejanza que presupone,
en el concepto de varios antropdélogos, cierta nive-
lacion en las aptitudes fisicas e intelectuales.

Han ereido algunos investigadores que el vigor
de la musculatura del araucano, su talla mas que
media o elevada i el tamano de su cabeza, le asignan
una psicolojia que difiere bien poco de la del civi-
bzado 1 que ha sido a todas luees e- injustamente
cnipequenecida por los que han estudiado la raza
estableciendo su inferioridad mental.

Considérase ya como averiguado que la activi-
dad intelectual en los individuos 1 en las razas, no
depende principalmente de la cavidad craneana i,
por consiguiente, del volumen del drgano que en-
cierra. Dase una importaneia en la produecion del
pensamiento, a la morfolojia o a la regular estrue-
tura del ecerebro i sus distintas partes.

La teoria de Vacher de Lapouge sobre la distin-
¢ion de las razas solo por sus caracteres anatomi-
¢os (braqui 1 dolicocéfalos) para avaluar su capa-
cidad mental, pasa al presente como un arcaismo
cientifico, que ha inducido a error a muchos que
s¢ dedican a esta clase de estudios (1).

En las sociedades evolucionadas, tan aptas son

(1) En Chile don NicorLAs Papacios, auntor del libro Raza
Thilena.
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para el progreso las cabezas redondas como las pro-
longadas; las colectividades de cultura mediana,
quedan estacionarias con las dos formas. Kn las
primeras, la mentalidad colectiva tiende a homoje-
neizarse por la jeneralizacion de las mismas ¢os-
tumbres ¢ instituciones: en las segundas no se mo-
difica la organizacion social 1 siguen, por consi-
ouiente, en el mismo jénero de vida, con sus mis-
mos sentimientos, voluntad i grado de esperiencii.

De manera que, teniendo presente tales estudios
antropolojicos, la enerjia vital del araucano, su es-
tatura i su cabeza abultada, no bastarian para ha-
cer jeneralizaciones coneretas acerca de un corres-
pondiente desarrollo intelectual.

s conclusion aceptada en antropolojia qie en
las sociedades de tipo mui simple la conformacion
cerebral presenta carvacteres especificos. «Por la
complicacion también se caracteriza en jeneral el
cerebro de las razas inferiores, que es mas sencillo,
de senos menos profundos i menos marcados los
pliegues de transicion, las circunvoluciones mas li-
sas 1 aplastadas 1 menos flexuosas, sobre todo en
su parte anterior. Persisten también el surco lim-
hico, que en los europeos no se nota casi, tal vez
por el poco uso del 6rgano olfativo a4 que corres-
pondey» (1),

[l cerebro del mapuche actual, desarrollado con
la actividad de muchas jeneraciones, no se halla
dentro de esta clasificacién como €l el antiguo
arancano: su estructura no se presenta mui dife-
renciada de la normal del civilizado, en los surcos,
las eurvas, senos, superficie 1 sustancia gris.

(1) Luis Hovo 1 Saiwz, Téenica antropolojica i antropo-
lojia fisica.
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La inferioridad de sus facultades intelectuales
no proviene de causas antropoldjicas sino del me-
canismo especial de su mentalidad, diversa de la
civilizada, como se ha esplicado anteriormente, por
lo mismo que se ha formado en un medio social tan
diferente del nuestro.

No han practicado los araucanos las deformacio-
nes intencionadas de la cabeza ni de los dientes,
como otras razas. Kl achatamiento posterior de
muchos craneos antignos se debe a que la cabeza
del nino ha estado constantemente comprimida. du-
rante la erianza, contra la tablilla de la cuna (cu-
piilhue).

Se puede asegurar con entera certeza que las
cruzas tienden a eliminar la constitueion fisica del
arauncano antes que la mental, i que siendo anato-
micamente buenas las dos razas, dan siempre un
producto material de avanee, pero a veces con los
defectos acumulados de las dos razas en lo moral.

La transmision tiene que verificarse lentamente,
ser la obra de wvarias jeneraeiones. Sobre todo
para que el eruzamiento entre como factor aprecia-
ble en la formacion mas amplia de una nueva enti-
dad étnica, habra de manifestarse en mejores con-
diciones de efectividad.

Lia mezela no ha sido hasta hoi de resultados efi-
caces.

Kl establecimiento de las poblaciones espanolas
cn el territorio de Arauco no produjo una mezela
activa entre indios i peninsulares. En primer lu-
gar, los sentimientos de rabia hereditaria de las
(lox poblaciones no debieron permitir una fusion
completa. Por otra parte, se oponia el sistema de
vida de los espanoles. Los ocupantes del territorio
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se dividian en vecinos encomenderos, simples veei-
nos 1 soldados en servieio activo.

Las dos primeras clases vivian en hogares en
que la mujer era espanola o criolla; entre los se-
gundos, por la naturaleza de su oficio, las uniones
clandestinas con indias se encontraron siempre en
eseaso numero.

Pues bien, la destruccion de las ciudades espano-
las modifico el eruzamiento escaso gue habia exis-
tido hasta entonces. El que se pudiera Hamar ester-
no, que daba deseendientes para fuera de Arauco,
se restrinjio hasta minima escala, i el interno, que
se produjo dentro de las tribus armadas, aumentoé
con los prisioneros de los dos sexos.

Pero este aumento quedé perdido como una in-
crustacion espanola en la raza araucana. Los pri-
sioneros 1 los desertores mantuvieron hasta los tl-
timos afios de la Araucania esta mezela interna,
cuyas huellas es facil descubrir todavia en muchas
familias araucanas.

Algunas tribus costinas del norte de Arauco i
otras de las cabeceras de Nahuelbuta i del valle
central, se mezelaron mas francamente con los mes-
tizos. Sin embargo, la supervivencia de costumbres
que se nota entre los araucanos en cuanto a union
sexual con la raza superior, permite deducir que
esas tribus, mas que por mezclas, se raleaban por
emigraciones parciales al interior, estineion natu-
‘al o por el estrago de las epidemias.

Se ha podido comprobar perfectamente que, a
medida gue la conquista avanzaba para el sur, par-
te de las familias sometidas se corrian a los grupos
rebeldes mas inmediatos.

Se comprueba esta afirmacion sobre todo en lo
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que hace a los dltimos periodos de la Araucania.

Los indios que tomaban los espafioles en sus co-
rrerias como esclavos, no eran tantos que pudieran
coustituir un elemento de cruza abundante. i los
que se sacaban de la zona de Valdivia, abrumados
por los trabajos excesivos, las enfermedades i la
nostaljia, no se pueden tomar tampoco en calidad
de jeneradores importantes.

El araucano ha mantenido, como es natural, la
inelinacion sexual a su propia raza i la repulsion
a ofras castas, misogamia, que es de costumbres,
idioma 1 hasta de praecticas intimas.

En 1895 habia apenas en las provincias de Ma-
lleco cuatro por ciento de uniones de indijenas con
chilenos.

Diez anos después, cuando la Araucania ha de-
saparecido como territorio indijena, cuando se ha
cruzado de caminos i ferrocarriles i la poblacion
chilena aplasta a la de naturales, el arancano, aun-
que no tanto como antes, sigue siendo refractario
al matrimonio con individuos de otra projenie.

El oficial del rejistro civil de Toltén decia a es-
te respecto, en 1907:

«Numero de casamientos de hombres mapuches
con mujeres chilenas en 1905 i 1906, ninguno.

Nivmero de casamientos de mujeres mapuches
¢on hombres chilenos: Ninguno.

Si en esta circunseripeion de Toltén los mapu-
ches poco o ningin interés tiemen por mezclarse
con los chilenos, juzgo que es por no perder sus
costumbres i su idioma. Manifiestan eierta tfirria
hacia los mestizos; que son pocos i a quienes des-
precian por su media sangre» (1).

(1) Datos sumimistrades al autor.



En las reducciones inmediatas a los pueblos es
donde se verifica el mayor nimero de matrimo-
nios de indijenas con chilenos. Como en estas unio-
nes no es el amor el maévil, sino el interés del cam-
pesino a los terrenos i animales del indio, el acto
se legaliza, por lo jeneral, ante el oficial del rejis-
tro civil. '

El de Temuco ha anotado las cifras que siguen
de las reducciones proximas a esta ciudad, cada
una con un namero aproximado a 110 indijenas:

En Truftruf, matrimonio de indio 1

chElen s s eu)
Puente de Chipa, de chileno e india . 1
Tierras de Lienan, poco al noroeste

Ao TeiHvD, = et gt s e )

El oficial del rejistro civil de Imperial anotd en
el ano 1904 los matrimonios mistos que siguen:

Delindignehilema e S e 1
Do ChilerID G AN IN e sty e 3

La antigua comarca de Maquehua, colindante
por el sur con la cindad de Temuco, de vasta esten-
sion 1 no menos de 3,000 naturales en el altimo ter-
c1o del siglo XIX, da en todo éste i ocho anos del
siguiente el maximum de matrimonios amalgama-
dos. Segin datos recojidos por la familia Melivilu,
de la estirpe de jefes principales de esa seccion, se
recuerdan los matrimonios mistos que se anotan
en seguida, pocos efectuados a la usanza indijena
i los mas como simples uniones convenidas entre
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las partes interesadas i casi siempre mal miradas
por los parientes de la redueccion:

De araucanas con chilenos . . . . . 45
De araucanos con chilenas © . . . . 11

Kstas uniones han dado 1235 hijos, vistagos que,
por lo jeneral, han quedado residiendo en las tie-
rras de sus projenitores i han sido jefes mas tarde
de varias familias, ahora netamente araucaniza-
das.

Los datos que van a continuacion corresponden
al afio 1913. p

En las reducciones de la zona de Quepe, con una
poblacion caleulada de 255 indijenas, hai 4 matri-
monios de mujeres chilenas con mapuches.

in Labranza, un poco al poniente de Temuco
por la orilla derecha del Cautin, en una poblacién
de 500 habitantes, se han unido un chileno con una
mujer mapuche i un hombre mapuche con mujer
chilena ; esta union ha dado cinco hijos.

Tranamallin, poniente de Temuco, 300 personas;
un matrimonio de mujer mapuche con chileno, 4
hijos.

Robleg Huacho, sureste de Temuco, 50 habitantes,
un matrimonio de chileno con mujer mapuche.

Litran, zona de Llaima, 800 personas: dos ma-
puches casados con chilenas i una mujer mapuche
casada con chileno; de los primeros matrimonios
uno tiene 7 hijos i el otro uno.

Traumaco, zona de Quechurehue, 300 personas i
ninguna union mista.

(ollahue, un poco al sureste de Temuco, 200 ha-
bitantes; nn mapuche casado con chilena.
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Finfin, zona de Voroa, 300 personas; un chile-
no unido ¢on mujer mapuche, con 4 hijos.

La Zanja, cerca de Temuco, 50 individuos; un
chileno unido con una mujer mapuche, 4 hijos.

(‘arirrini, seceion de Cholchol, 1,000 habitantes;
un hombre mapuche casado con chilena, con 6 hi-
jos; un chileno casado con mujer indijena.

Malalche, seccion de Cholchol, 300 personas; un
mapuche casado con chilena.

Tromen, poniente de Temuco, 1,000 habitantes;
4 chilenos casados con mapuches, i una chilena con
indio; esta union con 1 hijo i las demas con pocos.

Han opinado algunos funcionarios del servicio
de indijenas que en las comarcas de Temuco e Im-
perial, de la provineia de Cautin, es donde existe
mayvor numero de champurrias o individuos mez-
clados (1). En las provinecias de Malleco i Arauco
han disminuido casi hasta desaparecer los matri-
monios legalizados por el oficial del registro, de-
bido sin duda a la reduccion de los terrenos, prin-
cipal aliciente del labriego chileno para incorpo-
rarse a las familias de naturales.

Aunque no existen datos sobre la seceién terri-
torial de Llanquihue, puede asegurarse que la ra-
za aborijen se conserva ahi mas o menos pura si se
atiende al aislamiento en que viven los grupos so-
brevivientes.

Los champurrias o araucanos espanolizados no
escasean, sin embargo, del todo en los grupos indi-
Jenas actuales; hasta caciques de fama llevan en su
sangre mezela de la casta que los ha suplantado. Pe-

(1) Don Eulojio Robles Rodriguez, protector en la fecha
apuntada 1 actualmente Ministro de la Corte de La Serena.
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ro es preciso observar que casi todos ellos quedan
viviendo en las reducciones, se unen a familias ne-
tamente araucanas i dan asi a la eruza una direc-
¢ion regresiva. La poblacion nacional chilena, con
esto nada ha ganado por el momento.

Alumnos del liceo de Temuco han sido los jove-
nes mapuches Painemal, Collio, Melinao, Cofine-
pan, Neculman, i muchos otros, descendientes de
ricos i famosos caciques, i todos han ido a busecar
esposa a las rucas de sus antepasados, aiin enando
habian adquirido en las aulas de este colejio una
instruceion que podia haberlos acercado a la fa-
milia chilena.

Otro tanto sucede con las mujeres que salen de
los colejios de su sexo.

I1 movil de los hombres chilenos para unirse con
mujeres  mapuches es  simplemente econémico,
pues buscan suelo donde sembrar o las ventajas de
una hija con padre que posea tierras i animales;
el de la mujer chilena unida a un mapuche es ha-
Har un hogar donde residir sin los peligros 1 las
estrecheces de una soltera pobre 1 sin deudos in-
mediatos. Los jovenes indijenas que han recibido
alguna cultura fuera de su ambiente social, aspi-
pan en la actualidad a los enlaces con ninas chilenas
habituadas al servicio doméstico 1 al trato de los
centros civilizados. Si se realizaran esos matrimo-
nios, aumentaria, aunque ya demasiado tarde, la
descendencia mezelada.

Estas uniones amalgamadas no pasaban de ser
puntos imperceptibles en la densidad de la pobla-
cidn que existia en el altimo tercio del siglo XIX.
Fn 1875 se computaba el namero de habitantes de
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las distintas zonas etnograficas en las cifras que
se anotan en seguida. :

“Abajinos, establecidos en los flancos orientales
de la cordillera de Nahuelbuta, desde Angol hasta
la marjen norte del rio Cautin, 13,660 habitantes,
con 40 cacicazgos prineipales.
~ Arribanos, ocupantes de los flancos occidentales

de la cordillera andina, desde el rio Renaico hasta
Traiguén i Temuco, 9,992 habitantes, con 35 caci-
cazgos.

Huilliches del sur del rio Toltén, desde Pitruf-
auén hasta el rio Callecalle 6,760, con 37 cacicaz-
gos.

Tribus de la costa, desde el rio Lebu hasta el Im-
perial, 4,000 habitantes, como con 10 cacicazgos.

Todas estas secciones dan una poblacion total de
70,384. La seccion de los huilliches del Cautin al
Toltén indica por su mayor poblacion que era por
esta fecha la mas floreciente de las que formaban
el area de las tribus independientes. En efecto, sus
siembras, sin ser de dilatacion apreciable, supera-
ha a las de las otras zonas, al decir de los viajeros i
de los documentos oficiales de la época (1): Gana-
deros principalmente, multiplicaban sus animales
con facilidad en las estensas lomas o lo adquirian
por cambio de especies de las tribus afines del otro
lado de los Andes. De alli se traian también muje-
res cautivas de orijen espafiol, las cuales servian a
inerementar las uniones mistas con sus compra-
dores, de ordinario  caciques.

Los abajinos i los moradores de la costa sembra-

(1) Archivos de la Intendencia de Malleco i Cautin.
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ban apenas lo estrictamente necesario para el con-
sumo anual de las familias. Su ganaderia no alean-
zaba a darles un sobrante para el comercio con los
fuertes de la frontera.

La ganaderia constitufa la bhase de existencia de
los arribanos, que no se dedicaban al cultivo agri-
cola sino por escepeion en algunos grupos i en can-
tidades insignificantes. Belicosos i rebeldes, man-
tenian contacto inmediato con los pehuenches i las
tribus araucanas de las pampas argentinas, de don-
de traian mujeres blancas para transferirlas por
venta a los caciques huilliches del sur del rio Cau-
tin. Eran estos indios los que en tiempos de paz
concurrian a los fuertes para efectuar el trafico de
animales con las guarniciones i ocupantes de terre-
nos fiseales.

No hai datos exactos de la poblacion de las pro-
vineias de Valdivia, desde el Callecalle al sur, i de
Llanquihue; pero se sabe que era menos densa que
en las secciones del norte. Kn cambio, la agricultu-
ra i la ganaderia alcanzaban un grado superior,
pues habiendo pertenecido a las gobernaciones de-
pendientes del virreinato del Peru, como la isla
grande de Chiloé, tuvieron oportunidad de recibir
una cultura mejor mediante la influencia de las
guarniciones espanolas i de los establecimientos mi-
sionales. Mas sujetos por las armas 1 entregados
a labores agricolas i comerciales, no se aventura-
ban en empresas guerreras. Los barcos del Peru
arribaban a Valdivia i puertos de Chiloé a cargar
cereales que transportaban al Callao. En 1800 los
indijenas de la isla grande olvidaban sus modali-
dades orijinales para tomar del todo las de sus do-

Chile Prehispano—T, 1l (22)
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minadores en el traje, en el idioma i en las varias
actividades.

No obstante, la parte sur de Valdivia i la rejion
que hoi comprende la provincia de Llanquihue con-
tendrian alrededor de 10,000 indijenas, segun datos
de censos, no seguros, que se consignan en los archi-
vos del sur.

Esta cifra agregada a las secciones enumeradas
i a la de Santa Barbara hasta Villarriea, con 5,000
habitantes naturales, sumarian en total aproxima-
do de 85 mil indijenas en el ano 1875.

En las zonas del norte fué donde comenzé a ra-
learse primero la poblacion de indios i en las del
sur, desde el Cautin hasta el Callecalle, presenta-
ba la mayor densidad para decrecer en seguida al
sur de este rfo.

A fines del siglo XVTIIT el Presidente don Am-
brosio O’Higgins ordené levantar un censo de los
indijenas del sur del Bio:Bio. Este empadrona-
miento, que ejecutaron los capitanes de amigos i los
lenguas o intérpretes de los fuertes, di6 la cantidad
de 95,504 indijenas.

En 1899 se caleulaba el nimero de naturales en
73 mil. En la actualidad apenas podria llegar la
poblacion a 50 mil, tomando en cuenta los datos de
las gobernaciones i oficinas del servicio de indi-
jenas.

Nunca la raza arauncana ha sido de alta natali-
dad. Pudo haber en algunos periodos de su historia
cierto paralelismo entre la mortalidad i la natali-
dad, pero en el tiltimo siglo de su existencia la pri-
mera ha superado con mucho a la segunda.

En 1888 la comarca de Cholchol sobresalia de
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muchas por la densidad de su poblacion. Habia en
esa seccion 245 familias con el siguiente nimero
de hijos:

68 con 1 10 econ 6
57 S Sl 7 My, b gt |
Do i 1LY % E
33 » 4 1 » 9
2000 NG 10

En esta proporcién ha seguido desarrollindose
hasta la fecha la fecundidad de las uniones mapu-
ches.

Los matrimonios de chileno con indijena, segiin
el cuadro de Maquehua, que da la norma para to-
dos los lugares, son menos prolificos atin: -

13 con 2 2 con 1
iy i LA
6 » 4 I-wg
4 » 5 23 sin hijos

Hai factores jenerales que obran en la esterili-
dad relativa de los araucanos. Uno de ellos es la
duracion de los matrimonios, de los cuales, segin
las practicas de los araucanos, muchos se disolvian
i se disuelven todavia antes de los einco 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 también la diferencia de edad entre los
conyuges, por la inversa. Siendo la mujer objeto
que se compraba, adquirianla mui joven los caci-
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ques 1 los viejos ricos. De aqui resultaban que los
matrimonios estériles aumentaran tanto mas cuan-
to mayor era el marido.

En el escaso namero de hijos de la familia arau-
cana hai que tomar en cuenta, finalmente, la pro-
longada lactancia de los nifos, pues las mujeres te-
men que el embarazo i el parto alejen de ellas al
marido.

Otras causas secundarias obraban, ademas, en
estas uniones sin hijos. La esterilidad aumentaba
a medida que la situacion 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 hambre desesperante a veces. El fondo de su
alimentacion es vejetal i, en consecuencia, insufi-
clente.

Decrecia la fuerza procreadora de la mujer a
consecuencia de los trabajos duros en que resm-
plazaba a los hombres, con perjuicio de la integri-
dad de su organismo, i dificultaba los partos i, por
consiguiente, la vida del recién nacido.

Tampoco favoreeian su reproduccién las predis-
posiciones morbosas, mas abundantes en la socie-
dad araucana que en la civilizada.

Si se esplora la vida patol6jica del mapuche, se
hallan los signos de innumerables enfermedades
constitucionales e infecciosas, que no solamente
aminoran su aptitud reproductora, sino que au-
mentan el coeficiente de defunciones.

Las oftalmias, por el humo en el interior de las
habitaciones; la sarna, las erupciones de la piel,
como herpes, favo, querion, ete., es el lote comin
del indijena. ‘
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Son mas frecuentes de lo que se eree los trastor-
nos nerviosos, las dejeneraciones mentales, laten-
tes o atenuadas, de orijen hereditario. En muchos
individuos se encuentran infecciones graves o in-
toxicaciones profundas, resultado de la absoreién
del alcohol propiamente dicho i del aguardiente.

La tuberculosis, atenuada también, existe en las
reducelones, aunque €n menor proporeién que en
la poblacién chilena. La escarlatina, el sarampion
i la difteria en toda su variedad de formas, cuando
toman caracter epidémico, fijan su foco de irradia-
¢ion en las familias indijenas.

Las epidemias, como la viruela, la grippe i el ti-
fus suelen hacer estragos incomparablemente su-
periores a los que producen en las aglomeraciones
chilenas.

Particularmente la viruela ha causado desde la
conquista hasta el presente bajas enormes, por ser
los indios refractarios a la vacuna, gue suponen
causa inevitable del mal.

La epidemia colérica de 1889 esterminé familias
enteras, raleé las tribus de todas las zonas i dejo
en la memoria de los mapuches dolorosos recuer-
dos. :
Desde los conquistadores hasta hoi mismo han
creido que las epidemias son obras de maleficios
de sus enemigos o de los brujos (ealeu). La del co-
lera la llevaron a sus habitaciones los que preten-
dian robarles sus tierras. De aqui proviene tam-
hién que no tomen a lo serio la indole infecciosa de
algunas enfermedades.

Recrudecen las epidemias en las agrupaciones
indijenas por Ia supervivencia de sus practicas cu-
rativas, por el desconocimiento de las de profila-
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xia, el retroceso de antiguos habitos de hijiene i por
la frecuente inoculacion subceutanea o intra-venosa
producida por la picadura o mordedura de los in-
sectos, que en numero considerable se erian en las
rucas.

I esta estineion de la raza no ha sido un fenéme-
no de los periodos recientes de la historia arauca-
na; ha venido operandose desde siglos atras i sin
lugar a dudas desde la conquista espanola. El pa-
dre historiador Diego de Rosales dice a este pro-
posito: «las pestes, las hambres, en que comian
unos a otros, las guerras con los espanoles i entre
si, eiviles, han consumido a los indios con tan gran-
de baja, que Osorno, que tenia cincuenta mil, no
Junta hoi cinco mil; la Imperial, que tenia treinta
mil, no tiene hoi mil cabales; Arauco, que tenia
diez mil, tendra quinientos, i asi hai muchas tie-
rras vacias que han poblado los espanoles i hecho
grandes estancias de ganados i sementeras en los
valles que estan mas retirados de la jente de gue-
rra» (1).

Hasta hace poco, los progresos de la terapia sal-
vaban al indio de muchas alteraciones patoléjicas:
se banaba invariablemente todas las mahanas i usa-
ba el agua ¢on mayor frecuencia para el aseo per-
sonal; hoi va perdiendo estas costumbres repara-
doras.

Ha olvidado igualmente los antiguos ejercicios
jimndsticos del salto, carreras, luchas, ete., que an-
tes contribuian al prestijio individual e ineremen-
taban la salud 1 la fuerza muscular.

La fuerza de presion i traceiéon del araucano, se

(1) Historia, tomo I, pij. 184,
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ha clasificado, sin traspasar la de los pueblos eu-
ropeos, entre las primeras de las razas america-
nas.

La lucha diaria con los elementos i las selvas,
azotado por la lluvia de los inviernos australes i
estenuado por el sol del verano en los trabajos de
la agricultura i la guarda de los animales; la for-
zada sobriedad de su pobreza, los largos viajes, to-
da la dureza del medio en que se mueve, contribu-
ye a que su organismo se desenvuelva vigoroso i en-
durecido.

El mapuche de ahora, segiin la opinién de mu-
chos observadores chilenos i de la misma raza in-
dijena, es mais fuerte que el araucano antiguo,
cuando no se trata de individuos o grupos ya deje-
nerados por el ocio i el aleoholismo.

En otro tiempo en que la guerra era su ocupa-
cién habitual, sobresalia en ajilidad, como caballis-
ta i lancero; mas, carecia de la enerjia muscular
que se adquiere con un trabajo rudo i cotidiano.

En una de las e¢rdnicas antiguas se anota el he-
cho de que, segun varias pruebas de entonces, los
espafioles tenian mas fuerza que los araucanos (1).

En la actualidad podria establecerse la misma su-
perioridad en el conjunto de las dos razas, pero re-
duciendo la comparacion a los jornaleros, un traba-
jador mapuche transporta un saco de trigo de
cien kilogramos con igual facilidad que un pedn
chileno.

Varios pasajes de los cronistas hacen referen-
¢ia, asimismo, al estraordinario desarrollo de las
fuerzas fisicas en las mujeres. Al presente no ha

(1) GonzAurz pE NAJERA, Reparo de la guerra de Chile,
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disminuido en las que viven en los campos esta po-
tencia corporal. Proviene, sin duda, de la circuns-
tancia de tomar participacién en todas las fatigas
propias del hombre; pues, ademas de los cuidados
de su sexo, acompana al varén en sus trabajos co-
munes, como rasgar lena, arar, echarse a la cabe-
za 0 a la espalda pesados fardos. En las mujeres
que pasan a la vida civilizada, decae esta fuerza
varonil,

Presenta, pues, la colectivdad araucana una si-
tuacién sanitaria execrable, que eleva dia a dia el
término medio de la mortalidad. Si no vienen nue-
vas circunstancias a modificar estas condiciones
morbosas, la raza seguira estinguiéndose de un mo-
do seguro i rapido.

Inquisiones concienzudas de los conocedores de
de la raza aborijen dan como un hecho incontro-
vertible, confirmado ademas por los datos histo-
ricos, que el aporte de sangre araucana de nuestras
clases populares—el Roto chileno—ha sido exaje-
ado por algunos escritores nacionales, sobre todo
cuando se han referido a los indijenas jenuinos que
ocuparon la seccion territorial que se estiende al
sur del Bio-Bio hasta el golfo de Reloncavi (1).

Aunque parezea una paradoja, se puede sostener
la teoria de que la vitalidad corporal i las buenas
disposiciones psicoléjicas de la poblacién chilena,
se deben a otros factores sociales i biolgjicos i no a
una precaria poreiéon de sangre araucana. Anali-
zado este aserto con un método cientifico estricto,

(1) En este nimero se cuenta el autor de Raza Chilena
don Nicolds Palacios.
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conforme a la realidad, adquiere luego la fuerza de
un hecho indudable.

Cuando se mezelan dos razas diferentes, dan un
compuesto en que supera la dominante, en el ca-
racter 1 las aptitudes. En el eruce de indios i espa-
nioles que se efecfudé en América del Sur, los abori-
Jenes aportaron el elemento dominante en todas
partes. La porcion racial del componente superior,
siendo minima, no constituyé un factor étnico
prineipal, sino mediano en la estructura de las na-
cionalidades. El resultado de esta eruza tan desi-
gual en nimero i en mentalidad fué en todas las
secciones territoriales dependientes de Espata i
después republicas, un obsticulo para el orden i el
progreso de la cultura e instituciones europeas. Es-
ta projenie asi amalgamada recojié como herencia
los estigmas de la raza mediana, o sea la abulia par:
el trabajo creado por la nueva civilizacion, el ais-
lamiento o carencia de sociabilidad, lo impulsivo
de los actos, el sentido moral diverso del civilizado,
la malicia, el rencor i el deseo de venganza con-
tra los mas aptos i superiores de la poblacion de
orijen europeo, la simulaeién, la mentira i muchas
otras taras que completan el cuadro de propieda-
des dejenerativas.

Este mestizaje de dos razas distintas resultaba
mas peligroso para la sociabilidad en jestacion
cuanto mas cercano se hallaba al indio, porque en
el grado primario se recibian en todo vigor las dis-
posiciones dejenerativas. A tales condiciones des-
favorables de orijen se agregaban siempre las del
ambiente semi-indijena: esta descendencia crecia
aislada en hogares sin hijiene, se alimentaba mal,
era victima del aleohol, del paludismo i de rejime-
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nes opresores, como el de esclavitud de la conquis-
ta i el de servidumhre feudal de las republicas que
surjieron mas tarde.

En Chile se derivo de mejores orijenes la pobla-
cion formada de dos tipos antagonicos. Aunque in-
ferior al projenitor europeo, sobrepasaba, mas que
en mestizaciones de otras partes, a la ascendencia
india. Influyeron en ellos causas especiales. La re-
sistencia de los araucanos atrajo al pais una emi-
gracion espanola relativamente numerosa, que te-
nia que ser factor de projenie de mejor calidad. La
poblacion indijena que vivia diseminada en el te-
rritorio desde el norte hasta el rio Itata mas o me-
nos, los promaucaes o mapuches de algunos auto-
res, era escasa 1 no bastaba, por lo tanto, para pre-
dominar sobre la superior. Ademas, con ésta venia
otro elemento étnico ya mestizado, proveniente de
las cruzas de espanoles e indijenas peruanos, uti-
lizados como ausiliares en las empresas guerreras.

En el norte i centro de Chile buscaron también de
preferencia los conquistadores mujeres de esa es-
tirpe, que llevaban sangre peruana pura o mezclada
¢on la orijinaria, poblacion que habia ido ereciendo
en el pais desde el arribo de los incas. Rara vez los
peninsulares entraban en concubito con mujeres
netamente araucanas.

Por no haber tenido cruzas activas con negros,
mulatos i zambos, adquirié mds homojeneidad que
la de aquellas secciones, donde los trabajos de mi-
nas i otros de las rejiones tropicales mantenian la
inmigracion de color. En Cthile ni habia ese jénero
de industrias ni el clima era propicio a la natura-
leza del elemento negroide. Por eso fueron desapa-
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reciendo aqui al correr de algunas jeneraciones
ciertos rasgos étnicos del tipo obscuro.

De manera que la poblacién orvijinaria chilena
tuvo por el lado de los projenitores varones, los es-
pafioles, buena porcion de sangre i escasa por el
indijena autéetono i con algunas eruzas encima de
la otra mestizada que amibé al pais como ausiliar.,
Hubo, pues, un avance en las etapas de seleccion,
mientras que en otras secciones se retrasaba el pro-
greso étnico.

La fantasia nacionalista ha ereado para el chi-
leno una descendencia forzada de la raza guerrera,
encarando el problema en un concepto empirico i
no cientifico i real.

Quienquiera que profundice este asunto, se con-
vencerd pronto de que los indijenas del sur del Bio-
Bio no se han fusionado a la masa chilena ni for-
man un sedimento constitutivo de ella; han sido
propiamente empujados, desplazados por ésta, pa-
ra desaparecer de un modo lento, silencioso i pau-
latino, con la muerte de los individuos que compo-
nen las agrupaciones rejionales. Prueba convincen-
te de este hecho es la gran estension de terreno que
fué quedando vacante i que ocupé el Estado para
entregarla por lotes a la licitacién particular.

T tanto como las epidemias, diezman a las razas
orijinarias los vicios que asimilan de la superior
en contacto mas bien que sus virtudes. Las prime-
ras no pueden adaptarse a un nuevo medio intelec-
tual, a otra cultura que les llega de golpe, sin tran-
siciones graduales, que las rodea de una atmdésfera
estranjera i las aisla en su propio suelo, las priva
de sus libertades antignas, de las instituciones i
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usos arraigados en el alma colectiva: La estincion
se realiza sin lucha ostensible; es de simple contae-
to, de imposicion de otra condieion civil, moral i
social.

Por el lado del espanol de la conquista, fuerte
i sufrido, mas que por el del indijena, que no fué
unilateral i preponderante, reeihio el chileno la do-
tacion de cualidades fisicas que lo distinguen del
producto étnico de las demdas nacionalidades ame-
ricanas: nervudo, indemne a los rigores de la in-
terperie, vigoroso en la cotidiana i ruda labor.

Agrégase a esa herencia antropologica la in-
fluencia del medio geogrifico en que se ha verifi-
ado su desenvolvimiento organico. Los ajentes fi-
sicos de nuestro pais han sido todos satisfactorios:
impera un eclima templado, con estaciones bien
marcadas, vientos alicios vivificadores, sin las tem-
peraturas enervantes de los trépicos ni los frios
australes que deprimen la actividad. Los descensos
atmosféricos no alcanzan a la escala de tantos otros
territorios i facilmente se neutralizan aqui con la
calefaccion abundante i por lo mismo barata que
suministra un suelo boscoso. Los campos feraces i
cruzados de infinitas corrientes de agua, propor-
cionan una sobrada alimentacion animal i sobre to-
do farinicea. :

El aspecto jeneral de la naturaleza, alegre i va-
riado, influye, aparte del legado andaluz, en un ca-
racter festivo, i sus ineciertas situaciones econdémi-
cas lo hacen altivamente resignado a las estreche-
ces del presente i a las zozobras del porvenir.

En los paises templados, la fertibilidad del sue-
lo es menor que en las rejiones calidas, i para in-
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tensificarla se requiere un trabajo humano cons-
tante, particularmente en las topografias quebra-
das, que viene a vigorizar al fin el organismo de los
individuos.

Las cualidades militares i de valor de nuestro
pueblo provienen, sin duda, de causas histdéricas i
sociales i no de consanguinidad con los araucanos,
que no existe en la proporeién difundida.

K1 caracter nacional se ha formado con el senti-
miento de orgullo que dan las empresas guerreras
venturosas. En todas las guerras de nuestro pais,
desde la independencia para adelante, la victoria
lo ha favorecido; no ha sufrido nunea la depresion
moral, las inquietudes i la conmoeion nerviosa de
la derrota. Por ultimo, su valor ha sido consciente,
resultado de una cultura cimentada, en una ense-
flanza publica auspiciada por nuestros gobiernos
desde la emanecipacién politica i que estimula los
ideales de patria, de integridad territorial i de jus-
ticia de sus derechos mas que las conveniencias
econémicas i ambiciones de conquista que jamds
ha tenido.

Nuestro sistema de servicio militar, ya antiguo
en la republica i democrdtico en su aplicacion, que
ningtin ciudadano rehuye, es otro esponente que
mantiene viva la tradiciéon wmilitar del chileno de
nuestras clases inferiores.



CAPITULO XXII

Las ocupaciones en las diversas edades
i el contenido del hogar

El parto.—Ocupaciones en las diversas fases de la exis-
tencia.—El fuego en el hogar.—Las fiestas.—Los jue-
gos de azar.—Los cantos araucanos.—Las danzas. -
Los objetos de piedra en el hogar antiguo i en el mo-
derno.—Advertencia sobre omisién de detalles en este
libro.

Tan pronto como la mujer sentia los dolores que
preceden al alumbramiento, se le arrojaba fuera
de la habitacion; porque era persona tabuada, que
podia comunicar los dolores del embarazo a los que
la rodeaban. Iha a establecerse a algun sitio pro-
ximo al rio. Como a ella, se botaban también los
objetos que le pertenecian. Una india, pariente o
amiga, la acompanaba en trance tan dificil i le su-
ministraba los alimentos.

Luego que se efectuaba el parto i se banaba, vol-
yia a su habitacion, abandonada por su moradores,
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A los ocho dias iba a banarse de nuevo con el nino.
Cnando regresaba, los miembros de la familia la
reciben con demostraciones de alegria, porque el
tabii habia desaparecido con el lavado (1).

Llegaron a la actualidad modificadas estas prae-
ticas. Hoi la parturienta (cuialucutrani) desem-
baraza en su casa, de rodillas en la cama, sujeta de
un lazo i asistida por una partera (eputrave) ; pero
como vestijio del antiguo tabt, se la obliga a bafiar-
se inmediatamente después del alumbramiento.

Se coloca al nifio en la cuna (eupiilhue), especie
de escalerilla de facil transporte i eémoda para de-
jarse en posicion vertical, arrimada a un objeto
cualquiera.

En las diversas fases de su existencia, el hom-
hre se dedica a las ocupaciones que se van a enu-
merar.

En la ninez:

Imita el juego de la chueca con otrog niiios.

TImita las carreras de caballos, montado en un
palo.

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

Duerme con la abuela u otros nifios, en camarote
(catrin tuco) separado de la madre.

C'ome de los alimentos de los grandes.

Juega al peucotun, encerrar a un nifio en un
circulo de varios tomados de la mano para impedir
que otros los saquen o que se escape. Este juego
de los dos sexos se practicaba también en otras

(1) RosaLes, Historia, tomo I.
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edades. Otros: trariange, cara amarrada; tecun,
tejo; trentricahue, zancos; ellcaucatun, escondidas.

En la adolescencia .

Juega a la chueca con los nihos de su edad.

Corre a pié con los mismos.

Juega awar eudehue (juego de habas 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 ovejas, acompanado de un grande que
le ensena a pastor. Se le provee de harina tostada,
sal 1 aji para el dia.

Ayuda a la madre en los menesteres de la casa.
como acarrear lena i agua.

Vijila los cerdos.

Duerme con otros nifios i con la abuela.

La infancia se prolonga segtin las aptitudes fi-
sicas del nino, i de seguro que su participacion a
la vida comin es mas tardia al presente que antes.

No se conoce, como en otras razas, el caso de que
una familia venda un hijo, i las madres se nieguen
sin escepcién a entregar sus hijas en calidad de
empleadas de casas chilenas.

Cuando es joven:

Juega a la chueeca, al quechucahue, al awar cu-
dehue 1 otros de azar.
Asiste con los parientes a las reuniones.

Chile Prehispano.—T. II (23)
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Tiene citas con las jévenes que van por agua al
estero cercano a la vivienda.

(‘uida los bueyes i los caballos.

Aprende cuentos (epeu). Le ensenan el padre i
los viejos.

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

Aprende a dar bien recados i saludos (pentucu).

Suele amansar caballos (iomamen caluellu).

A veces sirve de jinete en las carreras (lepun ca-
huelluve).

Corta los arboles i los destroza. Conduce la lena
en carreta.

Conduce los bueyes de la ecarreta en los trabajos
1 mandados.

Va al pueblo a comprar o vender.

Acompaina a los grandes en algunas faenas agri-
colas 1 confeccion de lazos, riendas, ete.

Vijila los animales de noche, en una choza pe-
quena (picht ruea) cerca del corral.

Se bafia a la hora que quiere.

Duerme solo.

Escepelonalmente asiste a la escuela o al liceo
cuando sus padres cuentan con recursos suficientes.

}‘,‘H ?’u f'rff.‘ri" l'.".i'i"rr:

Asizste a las fiestas puntualmente.

Se casa, con permiso de los padres.

Aparta casa.

Trabaja en la agricultura: siembra trigo en Ma-
vo 1 Junio, chacra en primavera; esquila en Oetu-
bre; en Febrero siega eebada i trigo i trilla con yve-

o8,
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Apremiado por las necesidades que crecen de dia
en dia i aleceionado por la competencia de la raza
superior que lo estrecha por todos lados, comienza a
dedicarse ya a los trabajos que antes desconocia, co-
mo la elaboracién de maderas i carhén vejetal, el
flete con carretas i otros de menor importancia, pe-
ro son dedicaciones secundarias i de ciertas tempo-
radas del ano.

Suele aprender un oficio mapuche.

Corta madera para lefia i para construecion.

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 caballos, juegos
de chueca i de habas.

Va a los pinales en el mes de Abril. Los del valle
central van a la costa en husca de cochayuyvo (Dur-
villea utilissima) i1 luche (Ulva lactuea).

Visita a sus parientes i amigos, enando no tiene
trabajo.

Dirije a los hijos i otros jovenes parientes en
los pormenores de labrar la tierra, cosechar, eriar
animales i venderlos, conduecir las carretas, cortar
madera i componerla para distintos usos. Adiéstra-
fo asimismo en los juegos de la chueca i los demads,
en el arte de hablar bien i de todas las praeticas ain
existentes, en la historia de los antepasados; en su-
ma, el padre es el verdadero maestro del hijo en
enanto misterio i detalle encierra la vida indijena.

Tn époeas antignas el padre iniciaba al hijo, an-
tes que en enalquiera otra actividad, en el manejo
de las armas, en las maneras de combatir i en el
arte de la equitacién militar.
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Retribuye en su casa los festejos que ha reci-
bido.

Pelea en las fiestas con chicote (trepuve).

Suele ir a donde el protector a entablar reclamos
sobre sus terrenos 1 al juzgado a querellarse de des-
POjos.

Van muchos en el mes de Marzo a la Republica
Arjentina con mantas 1 adornos de plata i traen
animales.

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

Recibe a los huéspedes que vienen desde lejos.
parientes 0 amigos.

Interviene en el matrimonio de sus hijos.

Consulta a la maechi enando esta enfermo i a los
adivinos en otros casos.

Se batia en verano. Algunas veces en invierno.

Se levanta antes de la salida del sol; come cuan-
do hai guiso preparado.

Sale fuera de la casa a recibir el sol.

Se acuesta temprano.

En la vejez:

Hace trabajar a los mifios i parientes que viven
con €l

Acompana a los nifios en el cuidado de los ani-
males.

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 bania mucho.
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Hace testamento verbal (chalin) antes de morir
si es cacique o si le quedan bienes.

Las ocupaciones de la vida femenina se desarro-
llan de este modo en las distintas edades.

i la ninez:

Juega a las casitas (ruca catun).

Juega a las munecas (piiien catun).

Cuida ovejas.

Aprende a moler trigo, escarmenar lana (rua-
ceal) 1 hacer hilo. |

Cuando es joven 1 soltera:

Hila i teje.

Va al rio a buscar agua.

Hace de comer.

Acompana a la madre al pueblo.

Barre la ruca (iputun).

Muele el trigo i prepara el mote (eaco).

Limpia el servicio i lava alguna ropa.

Trabaja muscd o mudai.

Asiste a las fiestas.

Se bana, jeneralmente varias veces.

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

No rifien las hermanas.

T.os varones se golpean a menudo.

Se casa.
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Cuando estda casada:

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

Trabaja la comida, el mote, la harina i las chi-
chas.

Se dedica a los trabajos de alfareria.

Coopera a todas las faenas de la agricultura. -

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

Acompatnia al marido al pueblo 1 pasa con ¢l 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 las fiestas i lleva las pro-
visiones que les corresponde aportar.

Duerme en camarote aparte.

Cuando llega a la vejez.

Se hace su comida.

Hila para ella.

Queda en la casa cuando todos salen.

Suele banarse (1).

"Tanto la mujer como el hombre se dedican de
preferencia a los -trabajos manuales durante el
invierno. Las lluvias copiosas i prolongadas los
obligan a encerrase en su vivienda.

(1) Esta enumeracion ha sido escrita en arauncans por el
joven alumno del liceo de Temmco, Lorenzo Hueche, de Me-
trenco.
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El fuego es el recurso salvador de la familia. En
cuanto aclara el dia, las mujeres encienden va-
rios, con algunas brasas enterradas en la noche.
Si se ha apagado i no hai fésforos, un nifio corre
a la vecindad en busca de un tizén.

Han abandonado ya del todo los indios el siste-
ma de producir el fuego por frotamiento de una
varilla puntiaguda introducida en el agujero de
un pedazo de madera. Repu se llamaba este siste-
ma; huentru repu, o repw macho era el palo del-
gado; domo repw o repu mujer, el grueso aguje-
reado.

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 calentarse i secar sus ropas a
la orilla del fuego.

Las mujeres tejen o se ocupan en algunos me-
nesteres domésticos. lLios hombres trabajan en
trenzar lazos, hacer vasijas de madera u otra es-
pecialidad.

Toda la vida se reconcentra en la ruca; afuera
soledad 1 viento.

Kn la noche los habitantes de la vivienda se es-
trechan alrededor de los fuegos. Recae la conver-
sacién sobre los incidentes del dia: a los lugares
en que habian pastado los animales, a lo sucedido
a cada uno de éstos.

El padre aprovecha la oportunidad para dar
consejos i referir recuerdos de su jnventud o de
la vida de sus mayores. Esto inspira a los miembros
de la familia veneracion por los antepasados, es-
trecha los lazos de unién de todos ellos 1 mantie-
ne el sentimiento de respeto por el padre.
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En el verano el réjimen de vida cambia: la ruca
es menos frecuentada i las taveas agricolas, reco-
leccion de frutos silvestres i otras ocupaciones,
dan a la existencia del mapuche una actividad que
contrasta con la inercia invernal.

Las fiestas se verificaban en todas las estaciones
del ano. Habiendo sido tnicamente batallador el
araucano antes de su sometimiento definitivo, se
comprende que debia dedicar su tiempo tanto al
ejercicio de las armas i empresas guerreras ¢omo
a las diversiones de su raza.

Sus reuniones eran, por lo tanto, mui frecuen-
tes 1 variadas. Habialas de caracter jimmastico i
militar, como la chueca (palican), la pelota (pil-
nmi) ¢ celebrar la vuelta de un guerrero, ete. De ca-
racter soeclal: casamientos, lacutun (poner nom-
bre a un nino) 1 numerosas reuniones para bheber,
como festejo a un individuo (eahwiin) a quien se
le debia una recepeion de igual naturaleza; cons-
truceion de casa (ruean); siembra, trilla, ete. Re-
ligiosas: curacion de enfermos (machitun), entie-
rros, rogativas (ngillatun), iniciacion de machis
(ngei currehuen) 1 otros.

- Dado el oficio que dominaba en la vida de los
indios, se supone que fueron apasionados juga-
dores.

Mientras que dispusieron de bienes, jugaban,
en efecto, sin cesar; pero, a medida que han ido
empobreciendo, se ha limitado esta aficion, como
que son las apuestas un vieio de sociedades ricas.

Nunca jugaban al crédito.

Uno de los juegos mas antiguos es el quechuca-
huwe, dado de cinco caras, de figura triangular i
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con pintas en cada una de ellas, desde una hasta
¢ineo.

Si el dado es un eubo, toma el nombre de cayuea-
hue, de cayu, seis.

Trazan los jugadores en el suelo dos lineas en
cruz, euyos estremos estan unidos por arcos de
cireulos. Tanto en éstos como en log brazos de
aquéllas, hacen pequenos montones de tierra, pi-
chol, en los cuales plantan unos palillos que lla-
man retrin. :

El dado se deja caer de alto, i segiin la pinta que
marca, uno de los palillos avanza de un punto i se
come a su paso el mismo niimero de enemigos.

Kl gque concluye primero con los palillos de su
adversario, gana la partida.

Fuera del interés pecuniario de este juego, te-
nia para los indios el de representar un combate
o un malén. Los palillos eran moeetones i la tierra
del centro de la ¢ruz i estremos de sus brazos, ruecas
de caciques.

*Trabajaron el dado primero de piedra i sucesi-
vamente de hueso i madera. Hacianlo a veces de
las tibias de famosos jugadores, para prevenirse
contra las pérdidas. .

Todavia lo juegan los indios del sur i los del
este, arrvibanos o huenteches.

Otro era el de los porotos o lligue. Por un ani-
Mo levantado del suelo, se dejaban caer varios po-
rotos, algunos pintados de negro por un lado. Ob-
tenia el mavor nimero de puntos, el que echaba
mas porotos negros vueltos para arriba.

Sentdbanse en el suelo para jugar. desnudos
desde la cintura para arriba. A cada tiro se daban
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golpes en el pecho, pronunciando algunas pala-
hras de buena suerte, como «lamuen, lamuen, ci-
pape, cupape! hermana, hermana, que vengas, que
vengas!».

Este es el mismo juego que practican hasta hoi
todos los indios 1 que lo hacen c¢on ocho habas, pin-
tadas de negro por un lado, denominandolo awar
cudehue, juego de las habas, o ahuar cuden.

Ahora se ha introducido en algunas ftribus el
naipe, con el c¢ual juegan al veintiocho i otros mas
sencillos, con su misma costumbre antigna de gri-
tar 1 llamar a la suerte.

Pero el juego tradicional, el primero de todos,
de envite 1 ajilidad en otro tiempo, es el de chue-
ca, palin, importado por los espanoles. En la ac-
tualidad ha perdido el caracter de ejercicio jim-
nastico para quedar como simple juego de azar.

En el dia solemnizan con él sus fiestas, 1 anti-
guamente les servia también como de convocato-
ria de guerra.

Nunca ha variado el modo de jugarlo. Se desnu-
dan para conservar menos calor i moverse con de-
senvoltura. Un juez, depositario a la par, juzga le
~correceion de la partida.

La chueca, huino, es un palo de colihue arquea-
do en uno de sus estremos. Se coloca frente a fren-
te dos hileras de individuos, hasta de veinte en
cada lado, que luchan por llevar a su franco iz-
quierdo una bola de madera (pali). El local que
elijen (palihue) es un plano despejado que tendra
como dos cuadras de estension 1 un ancho de cin-
co metros. A los lados plantan algunas ramas pe-
queiizs de arboles en linea recta, formando como
una avenida. ;
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Dos jugadores del centro colocan la bola en un
hoyo i en seguida se esfuerzan en lanzarla a su iz-
quierda. Conseguido esto, los demds la toman a su
turno i1 procuran sacarla hasta la raya que les co-
rresponde, trazada al fin del palenque o de la can-
cha. Cada grupo de jugadores tiene nomhre espe-
cial i funciones determinadas.

Como esto es dificil i casi siempre la bola sale
fuera de la linea, intencionalmente lanzada ahi
por el bando que va pendiendo i como la partida
es a varias rayas, el juego se prolonga horas, ma-
nanas i dias enteros.

En este juego suelen interesarse dos grupos,
que hacen del éxito una cuestion de honor. Nume-
merosos espectadores de una 1 otra parte, siguen
con vivo interés las variaciones de la partida. En
ceasiones asisten las machis 1 en otras se pone la
bola dentro del craneo de algun jugador famoso
para que adquiera por contacto majico las cualida-
des que distinguieron a éste

A veces los jugadores se van a las manos 1 la
rifia se hace jeneral con la intervencion de las fa-
milias cuyo honor estd comprometido. La pelea
mas frecuente es el loncotun, tomarse del cabello i
eeharse al suelo.

Tanto a éste como a los demds juegos i a las ca-
rreras, los indios apuestan lazos, espuelas, otros
ttiles de montar i escasas sumas de dinero.

Otro de los juegos de azar i de ajilidad a la vez
era el de pelota, pthma, que fué desapareciendo
poco a poco en las tribus del norte i centros del te-
rritorio.

Los jugadores se colocaban dentro de un cireu-
lo. Uno lanzaba la pelota a otro de sus contrarios,
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el que la barajaba en la palma de la mano. Si reci-
bia el golpe en el cuerpo, quedaba fuera del jue-
go, ménos cuando alecanzaba a poner el pié en la
raya. ;

Un cronista lo describe asi: «Se hace poniéndo-
se en rueda ocho o diez mozos desnudos desde la
cintura para arriba i arrojandose wunos a otros
una pelota de madera esponjosa como el corcho:
cada uno procura rebatirla con la palma de la
mano con cuanta fuerzza puede, 1 herir alguno de
la banda contraria: la gala i ventaja del buen ju-
gador estan en hurtar el cuerpo al golpe, pero sin
dejar el puesto, por lo cual es de ver con que pres-
teza se vuelven i1 revuelven, se levantan i bajan, sal-
tan 1 se echan de espalda o de bruces» (1).

La chueca, como todas sus reuniones, coneclu-
yven con una comilona 1 el consiguiente consumo de
licor.

Como la chueca, dan ahora los indios importan-
cia estraordinaria a las carreras de caballos, en
linea recta. Tienen algunos de mucha estima por
saliv su lijereza de lo comin, que llaman lef ca-
liuello, caballo lijero o corredor.

Se toman con anterioridad al momento de la ca-
rrera, algunas veces, precauciones majicas que
deben asegurar el éxxito de la partida: se restre-
gan al caballo pedazos de pieles de huanaco o plu-
mas de aves de vuelo rapido; se suele colocar en
la raya de salida tierra de cementerio o grasa de
leon para que el animal contrario se retrase. Esta
vedada la presencia de mujeres en cinta al lado
del caballo que corre i para el jinete todo acto

1) Ovnivares, Historia, pa). 43.
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sexual. La misma prohibicién que se impone a los
jugadores de chueca (1)

Cuando los indios se hallan excitados por el al-
cohol, ecantan i en ocasiones bailan. Antes su afi-
cion a estos pasatiempos era desmedida; ahoia,
sin dejar de ser buenos cantores i danzantes, no
llevan a estremos esta inclinacién, no tanto por
cambio de caracfer, cuanto porque los regocijos
ptblicos han disminuido.

Las canciones araucanas conservan intacta su
modulacion tradicional; nada han tomado del
canto espatiol. Contintian siendo melopeas de to-
nos languidos 1 mondétonos, sostenidos por algu-
nos acordes sencillos No son corrientes las can-
ciones intencionadas, picarescas, que en otros pue-
blos hacen estallar en risotadas a los oyentes.

Llamase a estos cantos en la lengua il 1 la ac-
cion de cantar, dlcantun. Dividense en amorosos
ayii il o dakelehi il (ayiin es amor), en elejiacos,
entristecedores o enfermadores, cutrankelchi iil;
cantos para brindar o lHawpeyiim chi il; los epi-
sodicos o bélicos i algunos de indole relijiosa.

Se designa a los ecantores o poetas con el nom-
bre de los que hay entre #lecatufe, 1 los hai mui
afamados en los dos sexos como buenos improvi-
sadores i por su memoria auditiva; los mas dies-
tros en este arte cantan con un repertorio anti-
guo i mui variado. Pero no se ha llegado a formar
la profesion de cantores o de individuos remune-
rados por sus cantos, al menos en la actualidad.
Antiguamente eran agasajados por el duefio de
una fiesta i atin estipendiados con regalos.

(1) Noticias suministradas al autor.



— 368

El padre o el abuelo son los que ensefian a can-
tar a la familia o parientes jovenes, quienes imi-
tan las modulaciones de la voz 1 aprenden la le-
tra de memoria. Sirven también de escuela de
canto las fiestas i ceremonias relijiosas.

El mapuche no canta nunca fuera de sus reu-
niones, sino cuando el licor aviva su imajinacion
1 aguijonea sus sentimientos, por lo jeneral ocul-
tos. Entonces es cuando se declara a alguna nina
de su gusto por medio de estos eantos, que se re-
piten a veces i se hacen vivos i accionados. Por
medio del canto suelen galantear los jovenes a las
nifias que pastorean el ganado. Resultan por eso
las canciones de amor las mas numerosas.

Los cantos elejiacos tienen por tema algin asun-
to triste, como la muerte de un deudo, la ausencia
del marido, la desgracia de no tener hijos, la de en-
contrarse pobre 1 otros que espresan nostaljia o
una situacion espeeial de dolor. Compaséanlo par-
ticularmente las mujeres i se les distingue con la
denominacion de lamecan.

Los de amistad o para brindar se entonan de pre-
ferencia por los que se hacen trafkivii o que cam-
bian objetos, como mantas, animales, ete.

Los episodicos, vestijios de los siglos de guerra
de la raza, celebran los hechos de algiin luchador
de nombradia, cuvo reenerdo ha conservado la tra-
dicion; el éxito de un malin o el viaje de algiun
eacique a tierras lejanas con su séquito de moceto-
nes, son temas mui frecuentes.

La frase es mas larga en éstos, por lo que suelen
:antar con frutruca, el instrmmento largo de colihue
perforado. El héroe nacional que figura en estos
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cantos se graba tan profundamente en el espiritu
popular, que con dificultad se olvida en el trascur-
so de muchos anos,

Los relijiosos, por lo jeneral mui eseasos, contie-
neun una invocacion o una stplica a Ngenechen o
Dios, segiin el coneepto moderno del araucano.

Las canciones de la machi (machi il)reflejan las
supersticiones indijenas, los procedimientos de cu-
Tacion i conservan ciertas frases arcaicas i miste-
riosas.

Kl #twin il era la cantiga de la trilla con los pies.

Habia canciones propias de las mujeres (llame-
can) i otras esclusivas para hombres. Nunca se
cambiaban las especialidades.

Iin estas canciones no hai versos propiamente di-
cho. Son frases ritmicas que log traductores arre-
glan en forma de tal i en estrofas. En estas frases
cantadas, el mimero de silabas varia segin el asun-
to que sirve de tema. Deja su caracter de prosa me-
diante ciertos accidentes perceptibles al oido del
indio, como son los acentos distribuidos simétri-
camente. Cuando falta una silaba en la clausula
ritmica, de ordinario yambica, se alarga una vocal
de ella. El verso resulta asi de una medida varia-
ble; son mas dificiles para la entonacion los can-
tos largos. Kl ritmo no se manifiesta bien pronun-
ciado ni uniforme dice el padre capuchino Sigifre-
do, de la mision alemana de Bajo Imperial.

Este mismo anotador prolijo de los modos parti-
culares de las tribus que se estienden por el litoral
desde el rio Imperial hasta el Toltén, consigna, en-
tre otras noticias sobre la téenica de estas cancio-
nes, las que siguen. «Lo que es verso en la poesia
indijena sélo se conoce en el canto, por la infleccion
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de la melodia. Hai, pues, que recurrir al canto para
saber con alguna certeza cuantas palabras tiene ca-
da verso. Lo mismo debe decirse del ritmo. Este, sin
duda se funda en el compas de la caneion. Con las
partes acentuadas del respectivo compas han de con-
currir siempre las silabas acentuadas o graves del
texto, pudiendo su duraciéon comprender una o mas
partes del compas» (1).

Se repite con frecuencia el verso cuando es del
agrado del cantor o del auditorio, sobre todo en los
temas amorosos. Si esta repeticién no esta ajusta-
da a la regla estética, revela ignorancia. Cuando el
cantor no falta a la cadencia, se dice de su canto
kiime inane efi, se sigue bien.

El mapuche no declama jamas, porque en los
pueblos primitivos canto i métrica constituyen un
conjunto inseparable.

Suelen acompafiar las eanciones araucanas con
el tambor, cultrun.

Los cantos se ejecuntan ante un auditorio por los
jeneral numeroso, de los dos sexos. '

Como muestra de estas canciones, va recopiladas
en buen numero, van las siguientes, vertidas libre-
mente del mapuche al castellano (2)

Por mi amor

Al mirarte te quise,
amor, manosito;

(1) Frat Ffux J. pE Avcusta, Lecturas Arauwcanas, paj.
307.

(2) En el Folklore araucano del autor se rejistra una co-
leeeiém mas o menos completa.
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muere mi corazom

por tu pensamiento perdido.
Si quisiese el Dios

llevarse tu corazon,

iaiiatui, por todas tierras

Horaria por mi pérdida.

Por ella

Habiéndose mombrado buena mujer,
vine por ti,
hermanita; galopeé
cuatro dias, si.

Hermanita, por tu
buena planteada figura,
eres linda, hermanita.

Por tu pensamiento
muere mi buen corazon;
te mira i te adora
hermana, hermanita.

Senorita

Senorita, senorita,
cuatro dias viajaremos;
pasé, pasé dirdn
por otras tierras
tal eomo son;
si tuviese dos animales,
en caballo aparte iriamos,
pero por la pobreza a la grupa vamos
hermana, hermanita.

Chile Prehispano.—T. 11 (24)
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Canto brindador

Mamita querida,
mamita querida,
tienes una hija,
tienes una hija,
me han dicho,
me brindaras una,
te digo, mamita.

Canto de la machi

Seras machi me dijo
el rei de la tierra;
sola me he mandado;
machi jai! me dijo
el rei de la tierra;
«aproximate,
soi el rei médico
i te digo seas médica»;
por eso con mi solo poder
no he sido machi.

La excitacion del licor incita asimismo en los in-
dios €l gusto por el.baile, que practican por diver-
sién i no por ejercicio. Aunque antes fueron mas
dados al arte coreogrifico, no imitaron los bailes
espaiioles ni los naturales contempordneos han
aprendido los populares chilenos. Han abando-
nado varios que mencionan los cronistas, entre ellos
los hélicos por haberse extinguido la pasion gue-
rrera.
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Sus danzas no han alterado el ritmo lento i sin
distincion que las caracteriza. No han alecanzado
las formas que tienen en otros pueblos aborijenes.
Se practican ahora indiferentemente por hombres
1 mujeres; en la antigiiedad bailaban separados. A
menudo jiran en circulo, dan a las piernas, el bus-
to i la cabeza movimientos especiales, segiin la clase
de baile, i con un paso saltado, marcan el tiempo
con un golpe seco del talon en el suelo.

Como en todos los pueblos aborijenes de Améri-
ca, entre los araucanos hubo tres categorias de dan-
zas: la de la guerra, de la caza i del amor; secun-
dariamente les seguia la relijiosa.

Las danzas (pwrun) varian, pues, conforme a
las circunstancias. Entre las que perduran, se cuen-
tan las relijiosas en todas sus clases; la llamada
ciivmitun, es la jeneral de las machis; ngeicurre-
huen, la que se ejecuta en las reuniones de estas
curanderas, i una denominada llancatun, cuando
mueren.

A la de imitacion de animales pertenece la llamada
treguil purun, en la que se mueven la cabeza i los
pies. De caza, el Choiquepurun (danza del aves-
truz) o puelpurun. En estos bailes tratan los in-
dios de ‘darse la apariencia del animal que intentan
cazar o que han cazado ya. Fué orijinaria de las tri-
bus arjentinas, de donde pasé a los araucanos.

Llaman los indios loncopurun el baile ordinario
que se ejecuta en honor de un cacique cuando llega
a una fiesta.

La danza erética popular entre los mapuches lle-
ra el nombre de nomir nomir purun.

Este baile se ejecuta entre los hombres 1 muje-
res, alternados. El nimero de ejecutantes varia en-
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tre seis 1 quince individuos, segin los disponibles.
El hombre va tomado de la cintura de la mujer i
ambos dan pequenos saltos uniformes hacia los la-
dos i uno hacia adelante. Este baile, de duracién
indeterminada, se ejecuta en circulo, entre indivi-
duos jovenes i por lo comun enamorados. C'on fre-
cuencia se practica al son del tambor, en los jue-
gos de chueca i en los entierros; era de ejecucion
casi obligada en las trillas a pie, hoi en olvido por-
que el indio paga maquila en el fundo de su veein-
dad para que le trillen a maquina su trigo o su ce-
bada.

Los bailes de amor lascivo, en los que el jesto que
los acompana tiene un realismo grosero, se han
creado recientemente entre los mapuches. Denomi-
nanse peraf i patrin. Ejecutanlos a media ebriedad
mozos alegres-o vividores ladinos que recorren las
fiestas para entretener con ellos a los espectadores,
que los celebran con estrepitosa alegria. Fueron en
un prineipio una satira a las machis i en seguida
una mezela de movimientos caprichosos. Lios hom-
bres casados, siempre celosos, no permiten de ordi-
nario que sus mujeres los presencien,

Aman realmente la musica de instrumentos, en
particular la que se obtiene con los de metal, lo que
se comprueba con las marcadas consideraciones
con que favorecian antes a los desertores o mesti-
z0s (que tocaban la corneta. Era gran honor para
un cacique llegar a una reunién con uno de estos in-
dividuos que sabian producir algunos sonidos se-
mejantes a una marcha. “

Han quedado tamhién rezagados en la ejecucion
con estos instrumentos: no han aprendido a pro-
ducir la belleza del sonido ni imitar algunos aires
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chilenos ; resalta en sus toeatas la variedad del tim-
bre con ausencia de toda armonia.

El hombre dnicamente toca estos instrumentos;
la mujer, en especial la machi, sostiene el canto con
el tambor 1 nada mas.

Una misica tan pobre, se concibe que concuerde
con instrumentos mui sencillos i destemplados, nin-
guno de cuerdas, como los que se detallan en se-
guida.

Cultrun o rali cultrun, el tamboril de la mach,
formado de una fuente honda de madera o de la
mitad de una calabaza grande i cubierto por un
lado eon cuero de caballo. Se toca con un palillo fo-
rrado con lana en la punta o con un calabacin.

Caquecultrun, mayor que el anterior, hecho del
tronco de un arbol i que se toca por los dos lados.

Piifillea, piftano de madera; antes los hacian de
piedra o de las canillas de los prisioneros condena-
dos a muerte.

Trutruca, especie de trompeta con un cuerno en la
estremidad de un colihue de cuatro o cinco metros
de largo.

La fabrican abriendo un colihue i sacandole la
pulpa interior. En seguida la amarran con una en-
voltura de hilo, sobre la cual va un forro de tripa
de eaballo para que no salga aire. Por el lado en
que se toca lleva una lengiieta.

En las tribus del sur usan un instrumento seme-
jante a éste, que llaman lolquin. Adaptan al cuerno,
en vez de un ecolihue, la cana de un cardo conocido
con el nombre de froltro. Lo usan también en sus
hailes.

Culleull, es el cuerno de buei. Antiguo instru-
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mento de guerra que se tocaba entre otros casos
para dar la voz de alarma, arriba de los cerros i de
reduceion en reduecion.

Quinquecahue, violin formado de dos arcos de
mimbre amarrado con crin.

Pincuthue, colihue como de media vara; le sa-
can el interior, le hacen cinco o seis agujeros i le
ponen en la estremidad superior una lengiietilla.
Da un tono de tiple como el flautin.

Palquin, de un arbusto lenioso llamado asi; lleva
una boquilla 1 abajo un cuerno o una hoja grande
de arbol en forma de embudo. Tiene un eco mui del-
gado producido por la aspiracion.

Huada, calabaza que sonaba con las pepas que le
quedaban dentro o con las piedrecillas. Ha sido
reemplazado con los cascabeles.

Cadacada, conchas grandes rayadas, que produ-
cen al frotarlas, algo semejante al de las castanue-
las. Instrumento esclusivo de la costa.

Clarin, o corneta de metal del ejéreito, que apren-
dieron en algunas ocasiones de los desertores i mui
raro ahora por su precio i escasez; de gran lujo
para algunos caciques en reuniones solemnes.

En el departamento de Imperial lo reemplazan
por un instrumento denominado treltro clarin, he-
cho de la cana del cardon de ese nombre; produce
sonidos que se parecen a los del clarin de metal.

Para cada uno de estos instrumentos hai espe-
cialidades que son a la vez musicos 1 fabricantes.
Nunca tocan reunidos, en orquesta, sino por sepa-
rado, menos en los ngillatun i machitun.

Entre el menaje que se amontona en las viviven-
das se guardan cuidadosamente los instrumentos
musicales,
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El nimero de personas que habitan en la casa,
‘como se ha dicho, es variable. Cada una tiene su si-
tio determinado, o en el interior de la ruca o en los
‘camarotes (eatrintuco). Estos departamentos sir-
ven para dormir los catres mapuches (cahuito).

El individuo tiene los objetos que le pertenecen
en el lugar que se le ha senalado.

La aglomeracion de personas, de arreos de mon-
tar, instrumentos de labranza, vasijas para grane-
ros, utensilios domésticos, dan al interior de la casa
araucana un aspecto de suma estrechez. '

Entre los objetos que la llenan, se ven ain mu-
chos de piedra, que se emplean todavia en los me-
nesteres domésticos. Lia edad de piedra no conclu-
v6 con la conquista espanola; siguid subsistiendo
hasta entrado el siglo XTX.

Si se toma en cuenta uno que otro resto de pie-
dra en bruto desenterrado hasta en nuestro territo-
rio, cabria en lo posible suponer que su antigiiedad
alcanzaba hasta la época paleolitica o de la piedra
de tosca talladura.

Pero, si confusamente se ve al hombre en aque-
lla enorme distancia del tiempo, al contrario, en la
neolitica o de la piedra pulimentada, aparece en
- plena existencia i asociado en pequenas agrupa-
ciones.

A este periodo prehistérico pertenecen los innu-
rables instrumentos de piedra pulimentada es-
traidos en las rejiones del sur.

Muchos de estos restos provienen de los mon-
tones de conchas que permanecen cubiertas por la
tierra o la arena a lo largo de la playa 1 que se es-
tienden, en lugares no escarpados de la costa, des-
de el Biobhio hasta Chiloé.



— 376 —

Otros objetos se han sacado de las minas de car-
bon fosil de Puchoco, de Lebu i otras situadas en
la provincia de Arauco.

Los demas se han recojido, en cantidad abun-
dante, del valle central i de la zona andina, ya de
las cavernas o acumulaciones aluviales, ya de los
despojo de cementerios u orillas de rios o lagos.

No cabe duda por esto, como por la densa pobla-
cion que hallaron los conquistadores espanoles, que
la masa mas compacta de los aborijenes chilenos
se habia fijado al sur del Biobio.

Entre todos los instrumentos pertenecientes a
la arqueolojia prehistorica, ninguno se ha recojido
en la frontera en ntfunero tan crecido como las pie-
dras horadadas.

Se encuentran en las sepulturas antiguas, den-
tro del agua en los esteros, en las quebradas, in-
crustadas en las raices de los arboles; enterradas
en las faldas de los cerros i en los llanos.

Desde tiempos pasados los eoleceionistas 1 los
campesinos las recojen por centenares, sin que dis-
minuva su numero hasta la escasez.

Se han recojido desde Nacimiento hasta el Tol-
tén i desde el mar hasta los Andes; pocas en Villa-
rrica i en la zona que sigue al sur de este lugar has-
ta el Reloncavi.

Todas estan hechas de piedras redondeadas en el
iecho de los rios, por lo que su perfil ordinario es
cireular. Mui pocas, quizas el diez por ciento, son
ovaladas; mas raras ain son las cénicas.

De tamafos variables, las mis grandes pesan
4.500 gramos i las mas pequeiias s6lo 270.

Unas, achatadas, presentan la forma de discos 1
otras, redondas, se aproximan a la de una esfera.
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La perforacion, de diferentes didmetros, es bi-
comica o de dos embudos truncados que, unidos, pre-
sentan lo ancho hacia afuera. Rara vez se encuen-
iran con agujeros cilindricos.

La superficie de las piedras se presenta sin tra-
bajo alguno, a escepcion de una que otra bien puli-
mentada o con algunos golpes lijeros de cincel. Es-
te detalle demuestra que no era objeto de atencion
artistica, sino que estaban destinados a usos comu-
nes de la vida doméstica de los aborijenes.

Entran en su fabricacion las rocas porfidicas, sie-
nitieas, cuarzo, graniticas, areniscas y aun las de la-
vas o pomez, de estructura porosa, tantas del ma-
terial duro como del blando.

Discutida ha sido hasta la actualidad la aplica-
¢cion que los aborijenes daban a estas piedras. Las
opiniones de los etnografos no han concordado acer-
ca del particular, al menos en Chile.

Se ha creido que sirvieron de armas arrojadizas
o de porras, monedas, martillos, torteras de husos,
pesos para hundir la red o sujetar en el telar los
hilos. Hasta se ha supuesto que eran una especie de
idolo que representaba el érgano sexual femenino.

Hoi dia la investigacién se ha adelando: estas pie-
dras se usaron principalmente para estraer de la
tierra papas 1 raices 1 secundariamente en otras
aplicaciones de las enumeradas.

Sabido es que uno de los elementos primordiales
de la alimentacién del indio era la gran variedad
de tubércutos de produccién espontinea que habia
en el territorio.

Aquellos ¢huzos primitivos de que hacen referen-
cia algunos cronistas debieron ser, por consiguien-
te, palos de uno, dos o tres ganchos afilados en la
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parte de abajo con la piedra agujereada en la de
arriba, con los que haecian los surcos de sus reduei-
das siembras.

Hai otra razon que esplica su uso: estas piedras
se encuentran en mayor cantidad en los campos
agricolas, ya en laderas o terrenos con declive a los
rios, ya en los llanos productores de papas silves-
tres. :

Por 1iltimo, el problema de la aplicacion degestas
piedras a fines agricolas, queda resuelto con la eoin-
cidencia de haberse empleado en otras partes con el
mismo ohjeto, como entre los aborijenes de Kstados
Unidos, del Pertu, Bolivia, Arjentina, Brasil,
ete. (1).

Bien que en menor cantidad que las piedras agu-
jereadas, abundan igualmente en el sur, en la costa
como en el centro i los valles andinos, las hachas de
piedras de varias dimensiones.

En cunanto a su tallado, las hai de dos especies:
unas completamente pulimentadas i otras a medio
pulir, en su mitad inferior por lo jeneral. Estas
sefialan un término medio entre las edades de la
piedra tallada i la pulida.

Se han encontrado, bien conservadas de ordina-
rio, sobre la superficie del suelo o enterradas, a pro-
fundidades variables.

Se adaptaban a un mango de madera, atadas con
nn trenzado de juncos o tiras de cuero. Se utiliza-

(1) Segun las tultimas publicaciones arqueoléjicas de esos
pailses.

En el tomo I de la Historia de la Arauéania por el autor,
se anotan mas datos sobre estas piedras, de las cuales hai en
su coleccion una gran cantidad.
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“ban asi engastadas en diversas labores domésticas
i eomo armas, Las de filo mui delgado i en forma
de escoplo, se supone que serian para separar el
marisco de las rocas, pues en la costa es donde se las
ha encontrado en mayor nimero (1).

Algunas de estas hachas tienen arriba una pe-
quena perforacion. Esmeradamente brufiidas, mu-
chas son delgadas 1 anchas, varias de un tamaiio do-
ble de las comunes sin agujero. Los indios las pu-
lian probablete restregandolas en otra piedra gran-
de 1 suave. Lia horadacion ha debido hacerse en to-
das las piedras agujereadas con un taladro de ma-
dera, hueso o pedernal, que se movia con un poco
de agua i arena.

Es curioso que la supersticion de los indios ha-
ya contribuido a la conservacion de tales restos ar-
queoldjicos.

Una anciana de la provinecia de Malleco esplica-
ba la posesién de una de estas hachas contando que
una noche de tempestad caydé un rayo sobre un ro-
ble mui corpulento i antiguo; la mitad del arbol
quedé reducido a cenizas. Al otro dia la jente hizo
escavaciones al pié del roble para busear la piedra
del rayo. Después de mucho trabajar, se encontro
debajo de una eapa superficial de tierra.

Desde entonces la piedra habia servido de pre-
servativo contra los rayos, tan frecuentes en las
altas montanas.

Indios i campesinos atribuyen la misma proce-
dencia a estas hachas, con la diferencia que los pri-
meros las .consideraban con propiedades misterio-
sas i reveladoras del porvenir.

(1) Coleeeién del autor.
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Asi, los hwilliches llevaban estas hachas a sus
ngilatum, rogativas, como signo del rayo que ma-
nejaban los pillanes. Otras reducciones solian em-
plearlas para conocer la suerte de un malon por la
direceién que tomaban algunas gotas de agua co-
locadas sobre ellas.

A la invasiéon espaniola se usaban mucheo estas
hachas de trabajo esmerado; las llamaban troquu i
pertenecian a los jefes de tribus, que las llevaban
colgadas al cuello como distintivos de autoridad en
las ceremonias publicas. Heredaba el hijo mayor la
de algun cacique famoso. De aqui provenia el nom-
bre de toqui dado a los caciques principales.

Los indios las distinguen al presente con este
mismo término.

Escasos han sido los hallazgos en la Araucania
de las insignias de mando que representan una ca-
beza de loro. Solo en Temuco se desenterré un ejem-
plar, tal vez exdtico, que lleva grabado en el dorso
una especie de lagarto.

Abundan de igual modo las puntas de flechas,
recojidas en particular en las acumulaciones de re-
siduos de comidas que se estienden a las orillas del
mar, desde Puchoco, en la bahia de Arauco, hasta
Llanquihue i C'hiloé. Las hai de todos los tipos co-
nocidos 1 dimensiones (1).

De Puchoco i Lebu se han estraido muchas, casi
todas de esquita arcillosa. Tienen cierto parecido
a hojas de arbol i estan escavadas en la base.

Su elaboracion se remonta, a no dudarlo, a la pri-
mera edad de la piedra en Chile. Si se toma en

(1) En la coleccion indijena del autor se cuentan varias

decenas.
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cuenta su variedad de formas, hai que convenir
que estaban destinadas a usos diferentes.

En los valles i llanos centrales son menos abun-
dantes; se les han solido encontrar aisladamente. Se
encuentran muchos ejemplares en las coleceiones
del sur.

Pero quedan atin en cantidad no tan insignifi-
cante en los valles de la cordillera andina, morada
de las tribus cazadoras. Estos indios i todos los de
las faldas orientales, usaron la flecha hasta el si-
glo XVIII.

Las de mayor dimensién servian de puntas de la
za 1 algunas miden 7 em. X 31 12 3 3, respectiva-
mente de largo i de ancho.

Como la punta de flechas, las piedras de bolea-
doras, lacai, fueron armas e instrumentos de caza
para los araucanos.

A escepeion de las piedras horadadas 1 de las ha-
chas, ningtin objeto abunda tanto como éste, sobre
todo al sur del Cautin i en los valles de los Andes.
Escaso nimero queda en las faldas de Nahuelbuta 1
menos atin en la costa.

De forma un tanto ovalada o redonda, llevan una
cintura en que se amarra un trenzado de correas.
Es la misma arma de caza i combate que usaron
los aymaris, incas, atacamefios i calchaquis.
~ Aunque raras, suelen encontrarse algunas pie-
dras a que los araucanos atribuian significado re-
lijioso. _

Como en el resto del pais, hai en el territorio de
la frontera, en las colinas suaves, algunas rocas pla-
nas que se inclinan un poco en direceion del cerro
donde estin. Presentan en su cara superior algu-
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nas depresiones, por lo comin circulares, honduras
i diametros mui variados, de distancias irregula-
res.

La imajinacion popular atribuye su existencia
a riquezas enterradas por hechiceros. Llamanse
vulgarmente «piedras de crisoles» en algunos luga-
res i en otros «de los platitos», «de las ollitas».

La casualidad muchas veces o el examen atento
de personas ilustradas, han dado con ellas en dis-
tintas localidades de estas provincias.

La mas conocidas i que sobresalen por sus deta-
lles son las de Picoiquén, cerca de la ciudad de An-
gol; la de Retricura en Curacautin, i la del Estero
de las Canoas, a legua i media al norte de Temuco.

Distintos usos se han atribuido a estas rocas con
escavaciones. Han sostenido algunos etnégrafos la
hipétesis de que fueron sacrificaderos humanos;
otros la de que estuvieron destinados al juego de
tejos 1 no faltan quienes sostengan que, segin la
creencia indijena, personificaban algun antepasa-
do de tribu. La opinion mas jeneralizada por los
investigadores que han estudiado la arqueolojia del
Peri, Bolivia, Atacama i Arjentina es que sirvie-
ron de morteros. (1).

BEsta averiguado que en el norte i centro de Chile
tuvieron esta aplicacién, traida por los inecas 1 qui-
zas antes. Seguro es que en alguna estacion del ano
se reunian las familias en lugares determinados a
ejecutar la tarea de la molienda de granos, con es-
pecialidad del maiz, para la preparacion del gui-

(1) Dr. RosertT LEHMANN-NItzZCHE, Los morteros de la
capilla del Monte (Arjentina). Revista del Museo de La Pla-
ta. 1903.
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g0 llamado locro. Se practicaba el ceremonial usado
en todas las parcialidades; en esa ocasion se invoca-
ba a un antepasado o al espiritu del mortero para
evitar heridas o contratiempos imprevistos.

En el trascurso del tiempo, la molienda hubo de
cambiarse en otros medios mas espeditos i rapidos
en el mismo hogar, pero persistié la costumbre de
reunirse en esas rocas a celebrar rogativas a los an-
tepasados u otros espiritus protectores. Se conclu-
v6 por considerarlas al fin solamente penetradas
de una virtud superior que se personificaba en al-
gin antecesor. Asi se esplica la elaboracion de
algunas en caminos i sitios lejanos de las residencias
1 las escavaciones en caras laterales de los bloques,
donde no se ha podido moler sino depositar ofren-
das (1).

Los araucanos tenian ademas la predra de morte-
ro, grande i facil de trasportarse que llamaban tra-
natripthue para moler aji; tranachadihue, para
moler sal. Trituraban el maiz en la piedra plana de
moler o golpeando con una mazo una porciéon en-
vuelta en un jergoén.

Es preciso descontar de estas rocas las que por
efecto del desgaste de una corriente en ellas por
piedrecillas acumuladas encima producen concavi-
dades mas o menos profundas, que muchos con-
funden con las hechas por el hombre. Son mui co-

(1) El autor de este libro ha recojido ultimamente tradi-
ciones que no se han borrado en las provineias de Colchagua
1 Curicé acerca de las reuniones que las jentes de los lugares
vee'nos a estas roeas practicaba hasta el primer tercio del siglo
NIX. como una socrevivencia de ‘costumbre antigua. Esas
reuniones se verificaban en una fecha determinada del aio.
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mlunes en las orillas de los rios del sur, entre otros
del Malleco i del Cautin. Son las que en otros pai-
ses tienen la designacién de «piedras de remolino».

Propiedades ocultas i misteriosas atribuian los
indios a ciertas piedras de figuras raras, que bus-
caban en direccion de los aerélitos. Se las domina-
ha «piedras cherrufe» i su poseedor, cacique de or-
dinario, creia tener un talisman de virtudes estraor-
dinarias, entre las cuales se contaba la de proporeio-
nar riquezas.

Efecto supersticioso atribuian igualmente a unas
piedras pequetias que las machis colocan dentro del
tmbor i que Uaman ilean, de porfido negro.

Otras piedras dotadas de propiedades ocultas i
misterosas eran las que los indios abajinos lla-
maban pelpel (e sorda) i troquitite, de pedernal
trasparente o piedra de chispa. Suelen encontrar-
se en los cementerios antiguos. Los indios estraian
estos guijarros pequenos i de formas variadas del
fondos de los rios o de algun salto de agua.

Los caciques las enterraban en los corrales para
el aumento del ganado.

No ofrece la menor duda que la aplicacion su-
persticiosa de estas piedras, proviene igualmente
de los peruanos, que las tenian con igual signifi-
cado.

Las machis poseen también el troquihue. Em-
pléanlo en sus curaciones, haciendo creer a los es-
pectadores i al enfermo que atraviesa el cuerpo de
éste, desde la cabeza hasta un pié: s1 sale limpio la
curacion es segura; si sale manchado o con sagre,
la muerte sobrevendra irremediablemente,

Los antiguos araucanos poseian una variedad
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completa de utensilios tallados en piedra arenisca
0 en rocas de estruetura blanda.

A pesar de ser rarisimo en el dia los pocos ejem-
plares salvados de la destruceién, permiten clasi-
ficarlos entre las vasijas para la mesa i la cocina,

En las provineias de Malleco i Cautin, se han
estraido platos para desleir la pintura con que se
adornaban las mujeres. Su nombre indijena es ra-
licura, plato de piedra (1).

En una caverna de Purén se desenterrd una taza
de piedra 1 en otros lugares se han extraido ollas
de una hechura parecida a las de greda.

Ménos comunes que los anteriores, son ciertos
objetos que han necesitado mayor esfuerzo de tra-
hajo. Entre éstos se puede colocar la caja de pie-
dra, llamada en araucano travoncura i destinada
para guardar granos. Una conservaban los indios de
Picoiquen como herencia i recuerdo de sus ante-
pasados. Se quebré al trasladarse en carreta de la
reduccién a casa de un vecino de Angol.

Fuentes bajas i estendidas que se utilizaban
para remojar los granos, conservan aun el nom-
hre moderno que les dan los indios, patiacura, ba-
tea de piedra.

Hasta en las orillas de los rios solian labrar es-
tas fuentes en rocas fijas. Una se ve en el rio Rehue,
i otras en varias localidades.

Hasta hoi dia han persistido en varias redue-
ciones los martillos de piedra, mango corto 1 gol-
peador redondo, todo de una pieza; el triturador
de hojas i raices para tinturas i remedios, de pie-

(1) Coleceion del autor.
Chile Prehispano,—1. 1 125)
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dra tableada en la hase i sobresaliente arriba para
tomarse; la piedra plana para afilar, limed, el
punzon i la tortera de huso. En todas quedan las
piedras planas de moler, cudi, con la llamada ma-
no, nun cudi. _

Los araucanos tenian particular propension a
fumar. Para esto cultivaban una planta que cono-
cian con el nombre de petrem.

Debe suponerse enfonces que las pipas de fu-
mar, ritra, fuesen, a la par que mui antiguas,
abundantes. ' :

Su uso proveniente de los pueblos del norte, fué
posterior a la abhsorcién de rapé.

Los tipos mdas antiguos son de piedra. Poste-
riormente los indios las han trabajado de greda i
madera. Usabanlas los indios en sus fiestes i reu-
niones, en las ceremonias oficiales i en numerosas
aplicaciones méajicas i las machis en las practicas
de su oficio (1).

Entre los indios del departamento de Temuco i
los del sur de Cautin solia emplearse un curioso
instrumento destinado a la estraccion de muelas.
Lo designaban con el nombre de nentuvorohue. Com-
pénese de una piedra redonda con dos agujeritos
que la atraviesan; por ellos pasa una correa que se
amarra a un palo recto.

He aqui c6mo se opera. El paciente se coloca de
espalda. El operador afirma la estremidad del
instrumento en la muela i da un golpe en la piedra.

(1) En el eapitulo «El tabaco i las pipas prehispanas en
Chile», del Folklore arowcano, del autor se dan detalles sobre
este particular.



Para sangrarse empleaban el instrumento de pe-
dernal que denominaban queipu o queupu. Era
una pequena punta de flecha metida en una vari-
lla hacia abajo i en una estremidad. Un papirote
hacia introducirla en la parte dafiada. Una pun-
ta de vidrio reemplazd después a la de piedra.

En gran ntimero se han estraido de las sepultu-
ras mas antiguas las torteras de huso, de piedra i
greda, lo mismo que las piedras de moler, iun-
cudy, que en nada difieren de las actuales, i las
destinadas a sobar pieles i alisar {'a-sijas de greda,
ileothue.

Usaron los indios el cincel de piedra para picar
la de moler o para perforar otras. Lo abandona-
ron cuando obtuvieron barras de hierro o de ace-
ro para ejecutar con mayor facilidad este trabajo.
En araucano se denominaba retrihue i vulgar-
mente «piedra de pinén» por su forma.

Los silbatos araucanos llamados piifilea, tan co-
munes ahora en madera, comenzaron con los de
piedra que debieron llegar del norte. Algunos
ejemplares se han hallado en Angol i Valdivia.

Desde mui antiguo circulaban entre los arau-
canos unas pequefias piedras agujereadas, de si-
lex, que llamaban llarca i les servian de moneda i
adorno. Ahora mismo son mui comunes en las se-
pulturas antiguas. Se han hallado también unas
piedras pequefias i delgadas, con perforacion en
la parte de arriba que han servido seguramente
de aros.

En las provincias de Cautin i de Arauco han
sido desenterrados algunos idolos de piedra, des-
truidos por sus duefios. Semejantes en sus rasgos
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fisonémicos a las figuras que los indios coloca-
ban en sus cementerios.

Otras piedras se han hallado con algunas figu-
ras grabadas, tal vez por espanoles prisioneros,
como una de Huequén, en la cual se ve un corazon
atravesado por una cruz.

En el departamento de Traiguén hai una que
conserva las lineas de un San Antonio.

Debieron hacer hasta figuras talladas en piedra
1 madera.

De ahi vienen los milagros de sanfos encontira-
dos en las montanas.

Contempordneos a los objetos de piedra eran
los de huesos, como cuchillos, torteras, alisadores
de pieles, anzuelos, ete.

Necesario es advertir, para terminar este some-
ro examen de la arqueologia primitiva de Arauco,
que los indios del sur desconocieron toda meta-
lurjia: no supieron obtener el bronce ni extraer el
fierro, que s6lo aprendieron de los espafioles a
forjarlos. Asi este pueblo pasé directamente de la
edad de piedra a la de hierro, sin haber tenido la
del bronce (1).

(1) La reproduccién de hechos etnograficos i arqueoldji-
cos publicados en libros anteriores del autor, ha tenido que
ser en éste, en la parte de los araucanos, indispensable para
la unidad del conjunto i sucinta, ademds, por la limitacion
exijida a una obra de hilacién con otras relativas a nuestra
historia en sus diferentes aspectos.



CAPITULO XXIII

Los fueguinos

Desconocimiento de las tribus fueguinas por los colo-

nizadores espaiioles.—Falta de relaciones antiguas i
abundancia de las modernas.—Denominaciones de
las razas fueguinas, su ubicacion i orijen.—La po-
blacion.—Causas de la estincién de las ramas fue-
guinas.—Caracteres antropoldjicos.— Las ocupacio-
nes de los onas, la caza i la pesca.—Las armas,
los alimentos, las habitaciones.—El perro.—El traje
i los adornos.—EIl fuego.—La indusfria.—La familia.
—Las instituciones.—Las creencias relijiosas.—La
psicolojia del fueguino.—Las ocupaciones de los ya-
ganes.—Rasgos corporales i psiquicos.—Los curan-
deros.—La pubertad.—Concepciones relijiosas.—Ritos
funerarios.—La familia. — Vida material, psiquica ¢
intelectual de los alacalufes. ;

Hallaron los descubridores espanoles en la estre-

midad austral del continente unos indios a quienes
aplicaron el nombre jenérico de fueguinos, que han
conservado hasta el presente.

Informan los historiadores que fué Magallanes
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en su descubrimiento de noviembre de 1520 el pri-
mero que dié la denominacién de Tierra del Fuego
a las rejiones que han perpetuado su nombre, por
las fogatas que los indios encendian en la costa nor-
te de la isla grande.

Estos indios fueguinos pasaron casi inadverti-
dos a las actividades de los colonizadores de la
conquista, por el alejamiento en que se mantenian
de los centros de ocupacion espanola i por las con-
diciones climatoldjicas estremadamente rijidas del
territorio. No eran, por consiguiente, apropiadas
para establecer en ellas colonias ni el sistema de en-
comiendas, basado primordialmente en las ocupa-
paciones agricolas 1 pecuarias o minerales. '

Forman el archipiélago magallanico un sinnu-
mero de islas llenas en sus costas de abras i esten-
sas entradas mediterraneas. En algunas, sobre to-
do en la grande, se levantan montanas elevadas i
cubiertas de nieve durante todo el ano. Separan-
las un erecido nimero de canales, casi todos de fa-
il aceeso. En el interior erecen bosques en algunos
espacios 1 en otros se dilatan llanuras donde veje-
tan pastizales apropiados para la ganaderia.

Corrientes pequenas i rios de mayor cauce, lagu-
nas i lagos suministran sobradas cantidades de
agna a cada una de las seeciones jeograficas en que
se divide el territorio.

El clima es frio i lluvioso; las neblinas son fre-
cuentes 1 el cielo se cubre de nubes densas en cier-
tas estaciones del afio. No obstante, la temperatura
es menos baja que la europea de la misma latitud i
apropiada a iguales cultivos, como la papa, los na-
bos, la avena i otros frutos de rejiones heladas i ne-
VOsas.
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Las mismas causas climatoléjicas i jeograficas
continuaron inspirando durante la colonia la indi-
ferencia de los espanoles por estas apartadas e in-
hospitalarias tierras. Solia tocar en las costas una
qué otro buque naufrago o de navegantes-de paso,
que iban en busca de madera combustible o para re-
parar sus embarcaciones.

Solo en la época moderna se ha efectuado su
aplicacién al pastoreo i el conocimiento de los abo-
rijenes ictiofagos i cazadores que las habitan.

Semejante abandono por los colonizadores del
archipiélago magalldnico, trajo como consecuencia
natural una pobreza de relaciones antiguas sobre
la etnografia i los demas aspectos de estos primiti-
vos. Pero en la época moderna se ha producido una
literatura abundantisima acerca de estas razas, a
pesar de no haber tenido participaciom alguna en
la historia i en la composicion étnica de la naciona-
lidad chilena; tinicamente la ha ispirado el interés
cientifico.

Tal riqueza de informes contemporaneos, bien
podria evitar en este libro un estudio de sintesis;
mas, la dificultad del lector no especialista que no
pueda o quiera imponerse de esa literatura, justi-
fica la tarea de este capitulo, ademas de la conve-
niencia de formar para el lector estranjero un cua-
dro de conjunto de todos los aborijenes que pobla-
ron el territorio de nuestro pais (1).

(1) Entre los esploradores modernos i marinos que han de-
jado relaciones escritas sobre los indios fueguinos, se pueden
indicar, la espedicidn de King, en 1826-1830; la de Fitz Roy,
en 1831; el Viaje de un naturalista, de Darwin; la italo-ar-
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Estas relaciones de viajeros i de esploradores mas
detenidos, han clasificado las tribus fueguinas en
tres razas principales, econocidas con la denomina-
ciones de yuganes, onas i alacalufes. Aunque de ca-
‘acteres psiquicos mas o menos semejantes, se dife-
rencian en el idioma, en los rasgos fisicos i en las
ocupaciones.

Esploradores que han estudiado hace pocos anos
las particularidades que distinguen a los restos de
sobrevivientes, fijan la residencia de estas tres ra-
mas en las areas jeograficas que siguen:

«Lios yaganes viven en la parte meridional - del
archipiélago, al sur del canal de Beagle hasta las
islas proximas del Cabo de Hornos, i como su vida se
desarrolld casi completamente dentro de camoas,
asi se las distingue con el nombre de indios en ca-
noa. El nomhre que estos indios se de.slgnan entre
si es yamana i significa jente, hombres, seres racio-
nales.

Los onas habitan la isla de la Tierra del Fuego,

Jentina del teniente Bove, en 1882 (publicada en Génova ) ;
la del teniente arjentino Lista i del padre salesiano Fagnano,
en 1886 i publicada en el Boletin Salesiano de 1887; la de
Otto Nordensjild, de la espedicion sueca de la Tierra del Fue-
go; la espedicion de don Carlos Gallardo, subvencionada por
el Gobierno arjentino, i muchas otras de misiones cientificas
inglesas, norteamericanas, francesas i arjentinas. De las mo-
dernas, superan a todas los viajes del padre Martin Gusinde,
jefe de seccion del Museo Etnoléjico ehileno.

En la introduecion del libro Vida entre los patagomes, por
G. Ch. Musters se lee un interesante resumen de las esplora-
ciones antiguas verificadas en la Patagonia austral i en las
dos costas del estrecho de Magallanes i canal de Beagle,
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pero especialmente la parte oriental» (1). Lios ya-
ganes Namahan aono-ydmmana a los habitantes de la
isla mayor, de donde proviene el nombre de ona;
ellos se designan selkenam.

Pertenecian a los onas lag tribus de estracciéon
tehuelche que habitaban el continente i a las que el
padre Falkener designa lacana cwny. «Estos in-
dios, dice, viven a la orilla del mar a wno 1 otro la-
do del estrecho, i no pocas veces se hacen la guerra
entre si. Se sirven de unas hoyas lijeras, como las
de Chiloé, para vadear el estrecho. Suelen atacar-
los los Huilliches i los otros tehuelches que se los
llevan como esclavos. Su alimento prineipal es pes-
cado, que cojen ya zambulliendo, ya ensartandolos
con sus dardos. Son mui lijeros de piés i asi voltean
huanacos i avestruces con sus holeadoras. Su talle
es mas o menos el de los otros Tehuelches, rara vez
excede de siete pies, los hai a menudo de seis. Es
jente inocente e inofensivax.

«Los alacalufes, como es sabido, frecuentan tini-
camente el continente, las islas 1 los canales occi-
dentales de la Patagonia, desde el golfo de Penas,
por el norte hasta el Estrecho de Magallanes, por
el sury (2). Estos aborijenes han sido llamados tam-
bién, como los yaganes, indios en canoas. Lios onas
los reconocian con el nombre de airo i los civiliza-
dos con el de canaleses.

Existe uniformidad de pareceres entre los auto-
res en cuanto a la procedencia de los yaganes 1 ala-

(1) ANvoxto Corazzi, Los indios del archipiélago fueguine.
Revista de Historia 1 Geogratia de Chile.

(2) Revista del Museo de Etnolojia i antropolojia de San-
tiago, afio de 1920. Articulo del doctor A. Oyarzin.
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calufes. Se hace descender a los primeros de los
chonos i a los segundos se les asigna igualmente un
orijen insular del norte. «lios onas habrian sido los
dltimos en llegar i serfan una rama de los tehuel-
ches de la Patagonia meridional, como lo demues-
tran las afinidades somaticas i linguisticas, mien-
tras que las diferencias se esplicarian por la diver-
sidad de clima i el uso del caballo entre los tehuel-
ches, no ya entre los onas» (1). L en este aserto es-
tin igualmente de acuerdo todos los esploradores
de la Tierra del Fuego.

El arquedlogo Max Uhle, perito de mnotoria
autoridad, afirma en sus estudios sobre los indios
primitivos del norte del Peri i de Chile que en sus
dilataciones milenarias pudieron alcanzar hasta el
archipiélago fueguino (2).

Con esta opinién fundamental i otras analogas,
hai que aceptar que esas migraciones remotisimas
se habrian escalonado sucesivamente hasta las islas
del mar de Chiloé i el archipliélago de los Chonos,
de donde afluyeron a las islas de mas al sur, desde
el grado 48 al 51. Dentro de esta zona étnica hacia
la costa del mar tuvieron su morada la colectividad
aborijen que los etnégrafos han llamado lospoy-yus
o peyes i la de los keyyus o keyes, desde el grado
51 hasta el Estrecho de Magallanes. Las tres ulti-
mas son las que se mencionan en las relaciones con
el nombre de wvuta hwilliches o huwilliches gran-

de (3).

(1) Corazzi, libro citado.

(2) Discurso de ncorporacion al Instituto Histérica de
Lima, 1906,

(3) Papres Tomis FALKENER, Descripcion de la Palagonia.
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En todas estas tribus insulares i de la costa oc-
cidental del continente, se notan rastros de tehuel-
ches, debidos a una mezela por infiltracion lenta i
no por irrupciones en grande, pues desde el grado
25 al 44, el territorio no estuvo sometido a invasio-
nes de otros pueblos antes del siglo XV (1). T mu-
cho menos al sur del Gltimo paralelo; porque al la-
do oriental de la cordillera vivian tribus tehuel-
ches aisladas i por lo tanto incapaces de efectuar
invasiones considerables, empresas propias de pue-
blos conexos i constituidos.

Siguiendo esta corriente milenaria hacia los es-
iremos australes, hubo de llegar al laberinto de is-
las i canales situados al sur de Magallanes hasta el
Cabo de Hornos. Existe tanta copia de verosimili-
tudes acerca de esta espansion costanera del norte
al sur, que seria prolijo 1 ajeno a este libro enume-
rarlas aqui.

Hai antropdlogos que atribuyen estraceién pata-
gona a los alacalufes 1 yaganes 1 no de los insulases
del occidente. Llegan a esa conclusién basados en el
dato eraneal, de que los patagones son tipos de ea-
beza larga, plati-dicolicéfalos, forma que distingue
igualmente a esas dos ramas de fueguinos. Pero es
de advertir que entre los insulares desde los Cho-
nos hasta el grado 48, predomina también el ele-
mento dolicocéfalo i subdolicocéfalo.

Desde tiempos mui distantes existia una pene-
tracibn mutua entre patagones i onas. Hasta los
indios de otras dos seceiones étnicas pasaban al con-
tinente para hacer ahi el trafico de especies. Esto es-
plica, dicen los esploradores, la presencia en tierra

(1) BArros ARANA, Historia de Chile, tomo I, paj 35.
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firme de tipos con los rasgos peculiaves de fuegui-
nos (1).

Fuera de las razas matrices enumeradas, se ha
descubierto que existié otra, ya estinguida, que los
esploradores llaman indios haus. Tenian su mora-
da en la bahia Toetis, al sureste de la isla gran-
de, principalmente en la peninsula Mitre.

Uno de los ultimos investigadores directos de los
fueguinos sostiene esta opinion acerca de esa tribu:
«En cuanto a las particularidades étnicas debe de-
cirse que no existe diferencia alguna entre los
Haus i los Selknaw ; ambos son cazadores nomadas
con cultura netamente areaica. Algunas diferen-
cias somatoldjicas, sin embargo, pueden observar-
se pues los Haus eran de menor estatura que los
selkmam.

Con respecto a las particularidades lingiiisticas
ha de considerarse el habla de ambos como dos dia-
lectos del mismo troncoy (2).

Haw 1 onas vivieron en el periodo de su mayor
auje en perfecta armonia: no se haeian la guerra i
al contrario se verificaban entre ellos frecuentes
uniones sexuales.

Contados restos etnogrificos sobrevivian de es-
tas razas, que en épocas pretéricas formaron colo-
nias mas o menos densas. A principios del siglo ac-
tual, la poblacion de los alacalufes se caleulaba en
200 indijenas, de los cuales apenas sobrevirian hoi
unos 200. En 1870 se ealculaba el nimero de los ya-
ganes en 3,000; en 1884 bajo a 1,000 i al presente

(1) Dr. VErRNEAU, Les anciens patagons.
(2) Papre MArTiN GUSINDE, Cluarta espedicion a la Tierra
del Fuego. Revista de Etnolojia, tomo 1V.
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son menos de 100. De los onas, que eran en 1896
cerca de 4,000, quedardn a lo menos unos 270.

La cansa de la estineion de las tribus magallanicas
son las mismas que han obrado en las de los arauca-
canos i en casi todas las colectividades americanas.
La primera consiste en el aplastamiento de la raza
superior sobre la inferior, que va causando en la l-
tima la nostaljia por la destruccion de habitos e
instituciones de los projenitores, por la pérdida de
los campos i de una libertad sin vallas, por cambio
de alimentacion, de habitaciones 1 vestimenta 1 a
veces por la aprehension de mujeres.

En el caso de los fuegninos sefialan los esplora-
dores estas causas patoléjicas: las epidemias im-
portadas, entre las cuales el sarampién, la alfom-
brilla i la grippe han dado 1iltimamente un porcen-
taje mui subido. De las enfermedades endémicas se
mencionan la conjuntivitis, que da asimismo un al-
to coeficiente i que se orijina de las viviendas sin
ventilacion i llenags de humo del fuego que arde
constantemente. En menor escala se anotan los ma-
les inherentes al uso de hebidas alecohdlicas de infi-
ma calidad 1 que suministran las embarcaciones
pescadoras de ballenas i lobos, los cazadores de nu-
trias i los almacenes de las estancias. La sifilis i la
tisis pulmonar son estados patoldjicos que rara vez
hacen vietimas entre los onas.

Entran finalmente en esta enumeracion las ma-
tanzas con armas de fuego que han hecho los es-
tancieros i los traficantes que recorren los canales
o el interior de las islas, dedicados algunos a la ta-
rea infame de cazar indios para estraerles el era-
neo, los cuales, por intermedio de otros comprado-
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res, han ido a aumentar las colecciones de museos
de Europa, particularmente de los ingleses.

Acerca de las peculiaridades morfoldjicas de las
tres ramificaciones matrices, los observadores dan
detalles que guardan semejanza. «Los yaganes, di-
ce uno de ellos, son de raza enteramente distinta
de los onas por la estructura orgdnica. Kn jeneral
son bajos de estatura, de 1.44 a 1.64 i las mujeres
de 1.417, pero son algo carnudos i de huesos gran-
des; el craneo es ordinariamente mesocéfalo, los
ojos inclinados como los de los chinos 1 los bigotes
saidos i cerdosos como los de la raza amarilla.

Al contrario, los alacalufes son mas altos de es-
tatura, con una media superior de 1.65 m.; de la
tez obscura i forma regular.

Verdaderos jigantes son los onas, los mas altos
de los cuales pasan de 1.90 m. con una media de
1.74. También tienen los ojos algo inclinados co-
mo los yaganes; pero sus formas son mucho mas
grandes 1 mas proporcionadas. Su color es broncea-
do, pero algunos son morenos, con color rosado en
las mejillas.

De las tres tribus, la que presenta mayor belleza
fisica es la de los onas: ojos negros i brillantes en al-
gunos i los labios finos o poco gruesos. La cabeza de
las ninas no es elegante, pero tiene cierta gracia.
En los jovenes atiin adultos se conserva un aire fe-
menino i sus rostros no es nada feroz ni repugnan-
te. Kn una palabra, los mas presentan una belleza
que agrada atin al ojo europeo» (1).

Otros rasgos fisonémicos: color bronceado claro
i en las mujeres casi blanco; nariz aplastada; ho-

(1) Axronio Corazai, Los ndios del archipiélago fueguino.
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ca grande; el pelo negro, sedoso i abundante en
tal cantidad, que estrecha la frente; el vello de la
barba i del bigote es poco denso i los onas se lo
arrancan con depiladores. Las mujeres son mas ba-
jas 1 gruesas que los hombres,

Las medidas erancométricas de estos indios onas,
tomadas en Buenos Aires i en Europa, dan marjen
para clasificarlos entre los dolicocéfalos o de cabe-
zas largas, con un indice cefalico medio de 74.6. Los
craneos presentan un volimen abultado, con una
capacidad media que fluctia entre 1.480 1 1.495
centimetros etbicos.

Los alacalufes se clasifican por la forma del cra-
neo entre los subdolicoeéfalos en su mayor ntimero
i dolicocéfalos en menor escala, segin, las medidas
practicadas en los esqueletos i en los vivos por los
delegados de las misiones cientificas que han reco-
rrido parte de estas zonas etnograficas. El indice
cefalico varia de 76 a 77.50 en los varones i llega
hasta 79 en las mujeres i la capacidad media de los
craneos, de 1.230 a 1.300 centimetros cubicos.

El parentesco de los alacalufes i de los yaganes
con los islefios del sur de Chiloé, debido a una es-
pansién de muchos siglos, puede considerarse como
un problema étnico resuelto si se atiende a la se-
mejanza de conformacion craneométrica 1 de cos-
tumbres; los guaitecas i los chonos fueron tan do-
licoeéfalos como las aglomeraciones magallaniecas,
con un indice cefalico que varia entre 74 1 76.9.

TLas diversas ocupaciones de estas familias étni-
cas constituian también distintas formas de vida:
unos eran cazadores i otros esclusivamente pesque-
TOS. '

Las actividades de los onas se concretaban de
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modo primordial a la caza i secundariamente a la
pesca. Para el primero de estos quehaceres los ha-
hilitaba la cualidad sobresaliente de andarines
i corredores, que distinguia igualmente a sus afi-
nes patagones.

No habia abundancia de animales. Sobresalia en
numero i tamano el huanaco (auchenia huanaco).
La precaria existencia hallaba en esta res una fuen-
te inagotable de mrecursos: carne i grasa para la
alimentacion, pieles curtidos para la vestimenta,
cueros para las chozas movibles, correas 1 nervios
para las flechas 1 las costuras.

Ejecuta el indio la caza del huanaco acercandose
con suma cautela al sitio en que pace i lanzandole
la flecha en el momento que el animal se da cuen-
ta de su presencia, con la destreza que da el ejerci-
clo en estas actividades. Otras veces lo espera ocul-
to en alguna senda por donde ha de pasar el auche-
nio, 1 con tfrecuencia se forma un circulo de indios
alrededor de uno o varios animales, contorno que
se va estrechando hasta una distancia conveniente.
Es el procedimiento de caza de los patagones. En
este caso 1 en el de persecucién por fuga del ani-
mal, desempenian los perros amaestrados una fun-
cion decisiva.

Las boleadoras les han servido también para la
caza, del modo usado por los tehuelches del conti-
nente.

Aumentaban sus medios alimenticios atrapando
las especies de roedores - llamadas cururo (cteno-
mys magellanicus) i el tuco-tuco, de la misma es-
pecie pero menor; la zorra fueguina (canis mage-
llanicus) i una gran variedad de aves acudticas i
terrestres, de las que utilizaban la carne, los hue-



— 401 —

vos i las plumas. Los procedimientos de caza con-
sistfan en matar a flechazos las especies mayores,
en arrear a las acudticas hacia la playa, donde se
las ultimaba a palos; en cojerlas silenciosamente
en la noche con antorchas que las encandilan i en
cercar con varillas sus nidos dejando una salida
con una lazada que toma al pajaro por el cuello.

Aunque los onas no poseen cualidades de ma-
reantes ni se se arriesgan aguas adentro, practican
la pesca para sacar de ella otro medio de subsis-
tencia.

La baja marea toma en estas latitudes proporecio-
nes escepcionales. Las aguas se retiran hasta dos
kilometros i dejan en las playas bajas charcos, ro-
¢as 1 lagunas llenas de peces i moluscos. Las muje-
res entran con cestos hasta donde pueden i ensar-
tan con los arpones los peseados i cojen de las ro-
eas los moluscos.

Los arpones estan hechos de una vara de 1.50
mas o menos, con punta de hueso que tiene al es-
tremo inferior uno o dos ganchos.

Los hombres se dedican de preferencia a la pes-
ca de lobos, que matan a flechazos.

Entre estos aborijenes ha sido conocida también
la red malla, trabajada de tendones de huanaco,
-rectangular, aproximadamente de dos metros de
largo por uno de ancho. Se aplica en la pesca de
agua dulee: dos indios la sostienen con las manos i
los piés; otros espantan los peces que van huyendo
hacia la red, los cuales son envueltos en ella por una
rapida i habil maniobra. ‘

Las armas de que hacen uso los onas son la fle-
cha, que consta de arco, dardo i pluma; el arco, he-

Chile Prehispano.—T. [l (28)
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cho de madera dura i flexible, mide 1.50 a 1.70
de largo, un poco arqueado i mas grueso en el me-
dio que en los estremos; la cuerda es de tendones de
huanaco, sometidos a una minuciosa preparacion
para adelgazarlos. Confeccionan el dardo del ar-
busto calafate (berberis keterophyslla) i la pun-
ta, de un pedazo triangular de vidrio, que ha veni-
do reemplazando a las antiguas de piedra i hueso.
Las plumas van atadas a la estremidad posterior
del dardo i le sirven de aletas. Lia aljaba de cuero
de huanaco o foca i con una lonjitud aproximada
de 80 em. de largo i 14 de ancho, contiene el haz de
varillas para la caza.

Arma de antiguos tiempos, semejante a la de los
patagones, ha sido entre los onas la honda, arregla-
da de un pedazo de cuero donde va la piedra i de
tendones o correas los tirantes laterales. Siempre
el indio de viaje o de caza llevaba la honda a la es-
palda o a la cintura i en el bolsén la cantidad nece-
saria de piedras.

La maza fué arma que usaron antiguamente los
indios de la Tierra del Fuego.

Las dedicaciones de la caza i las obligadas i es-
tensas marchas, las carreras i las luchas de fuerza
tuvieron que fortalecer el organismo de estos abo-
rijenes. Los animaba una pasion decidida por las
peleas corporales. Cuando por emulacién luchaban
dos, tomabanse del cuerpo segun las reglas esta-
blecidas, i en presencia de testigos procuraban
echarse al suelo.

A veces el pujilato se verificaba entre dos fami-
lias resentidas. En un sitio fijado de antemano se
reunian los pujilistas con sus mejores capas, pin-
tado el cuerpo de blanco i rojo i adornada la cabe-
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za con una banda de cuero de huanaco. En otro
circulo mayor i envolvente al de los hombres, se co-
locaban las mujeres como testigos del duelo. Se ini-
ciaba una conversacién tranquila que se iba
agriando gradualmente hasta convertirse una gri-
teria de injurias. De repente sale un indio, bota la
capa i desafia; otro del bando contrario salta al en-
cuentro i la lucha se traba hasta que uno cae ven-
cido. Se renueva la pelea con otras parejas hasta
que la victoria queda por uno de los bandos.

Ejecutaban las carreras desnudos i con unas
cuantas plumas en el brazo izquierdo para adquirir
la rapidez de las aves a que pertenecian.

La flora fueguina aporta a la alimentacion de
estos indios un continjente no insignificante. Lios
frutos i raices de algunas plantas, los tubérculos
i una variedad crecida de hongos, les han suminis-
irado siempre buena cantidad de comidas subsi-
diarias.

No someten sus alimentog a una asacion comple-
ta; comen la carne i los pescados lijeramente que-
mados por encima en las llamas, en las brazas o en
el rescoldo. Ignoraban hasta una época reciente la
ebullicion del agua.

Comen crudos los huevos, los frutos 1 raices de
algunos arbustos. Soasan los tubéreulos en piedras
calentadas al fuego.

Son en estremo inclinados a los alimentos grasos,
preferidos instintivamente como mas apropiados
a las altas temperaturas que requiere el organismo
en estas latitudes. No usaban antes utensilios para
impedir el derrame de las grasas de la carne i de
los pescados, sino una pieza concava formada de
omoplatos de huanacos o focas,
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Los viajeros de otros siglos hablaban del caniba-
lismo de los fueguinos, principalmente de uno de ca-
rdcter guerrero: las mujeres comian el pecho i los
brazos de los enemigos que sucumbian en la pelea,
i los hombres, las piernas, el resto se arrojaba al mar
(1). Estas costumbres de antropofajia han desa-
parecido en los tiempos modernos; seguramente
ha influido en ello la conelusion de las guerras in-
ternas de las tribus i el contacto con los blancos.

Tan sélo las mujeres preparan los alimentos del
hogar, que se consumen a horas indeterminadas,
cuando arrecia el hambre o a la vuelta de las ocupa-
ciones cotidianas.

De cortezas de arboles i de cueros cocidos o em-
breados al interior, trabajan una basija como bal-
de pequetio, en el cual bebian directamente o con
una concha sélo el agua, pues no alecanzaron a co-
nocer la fabricacién de bebidas embriagantes. El al-
cohol que en épocas posteriores ha llegado hasta
ellos, ha sido por cierto de introduceién estranjera.
Tmitaron de euero los vasos de vidrio, que obtenian
de los blancos i que utilizaban en fragmentos, como
las botellas, para hacer puntas de flechas.

Bien que los medios de subsistencia de los onas
no aleanzaban o lo superabundante, tampoco po-
drian considerarse en la escasez que raya en mise-
ria. Ha habido, por consiguiente, exajeracion en las
afirmaciones de los antiguos esploradores, los cua-
les, entre ellos Darwin, han clasificado en la eseca-
la minima la vida nutritiva de los fueguinos. Los
informes de los observadores modernos han venido
a rectificar esta ereencia arraigada.

(1) Firz Roy, Narrative of surveying voyages of Aventure
and Beagle.
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Como en todas las colectividades aborijenes, hai
alimentos que se reputan vedados o de tabu, segin
el término jeneralizado por los etnélogos. En este
namero se cuentan algunos pajaros i peces que co-
men cadiveres. En las misiones de los padres sale-
sianos rechazaban la carne de cerdo i de gallina,
incluso los huevos, porque se nutrian con desper-
dicios humanos i de animales. Los hombres evita-
ban comer tendones, que producian la obesidad, i
por temor a la esterilidad también los desechaban
las mujeres, para las cuales estaba ademas vedada
la carne durante el flujo menstrual i en los dias
que siguen al parto.

Se prohibia a los varones, cuando llegaban al pe-
riodo de la pubertad i se les sometia a cierta reclu-
gi6n ceremonial, alimentarse de sesos de animales,
rinones, huanacos recién nacidos, huevos, gordu-
ras, entrafias i tripas (1).

No menos rudimentarias que las comidas eran
las habitaciones. Para las paradas de alguna dura-
cién se construia antes i construyen todavia los
restos sobrevivientes la choza conica: varios palos
plantados en circulo se unen por arriba i se cubren
con cueros de huinacos; las junturas van tapadas
con barro. Sirve de puerta una abertura que se cu-
bre con un cuero. Todo se aglomera en el interior:
colgados en los palos o en el suelo se ven las armas,
los tutiles de caza i pesca, cestos llenos de conchas,
pedazos de earne i pescados, las cunas afirmadas en
los maderos, trozos de botellas i de zunchos, bolsas

(1) Corazzi, Los indios del archipiélago fueguino.
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de cuero, tierras de color, piedras para trabajar
las flechas i afilar los cuchillos, ete. En el centrc
arde el fuego i en sus alrededores se esparcen des-
perdicios de comidas, huesos, conchas i pellejos de
huanacos. :

Algunas de estas chozas diseminadas sin orden.
forman estaciones transitorias que se abandonan
cuando las faenas de la caza lo exijen; se traspor-
ta lo meramente necesario i mas liviano.

En los tiempos antiguos las comunidades se es-
calonaban al pié de las colinas que se levantan con-
tiguas a la playa i que defendian las chozas de los
vientos reinantes del oeste. Fué esta disposicion la
que hizo ver a los primeros navegantes hileras de
fuegos que dieron nombre a la isla grande.

Para las permanencias cortas que requiere la vida
némada improvisan una tienda lijera en semicircu-
lo, con estacas de un metro de alto i tapadas con
cuero en el lado del viento. En la parte abierta
practican una escavacién que rellenan de paja i les
sirve para descansar i dormir. En el centro de esta
diminuta habitacién arde el fuego.

La movilizacion de un lugar a otro se ejecuta de
esta manera. Con las pieles, palos i otros utensilios
cargan las mujeres, que llevan ademéas el nifio en
lactancia 1 cuidan de los mas crecidos. Abren la
marcha los hombres armados con sus flechas i se-
guidos de los perros, a los que se les amarra una
pata delantera al cuello para evitar que se alejen
i se pierdan.

El perro se considera como parte de la familia;
las mujeres lo cuidan desde pequefio con una soli-
citud maternal. Cuando adulto, es el compafiero in-
separable del hombre: toma parte en todas sus ac-

-~
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tividades, vijila el toldo i hasta abriga en la noche
a los que duermen. El perro indijena pertenecia a
la especie denominada canis megallanicus que do-
mesticaron los indios prehispanos en la América
meridional. El de los fueguinos, el mismo de los pa-
tagones, se parecia a la zorra magallanica. Actual-
mente se ha estinguido por la guerra que le han he-
cho los estancieros. La especie nueva es una mez-
cla de la indijena con la del galgo, que se ha multi-
plicado en estado salvaje.

La vestimenta de los onas ha sido en estremo sim-
ple. La pieza esencial consiste en una capa de cue-
ro de huanaco o de zorro, con el pelo para afuera,
con que se envuelven. Sujetan la parte delantera
con las manos cruzadas sobre el pecho. Suelen usar
una correa atada a la misma cintura. Sobre le fren-
te usan una planchuela triangular de cuero que se
amarra con un trenzado de nervios. Preservan el
pié del frio i de la nieve con una ojota o calzado a
manera de sandalia, sujeta con tiras de cuero i a
veces con plantillas de yerbas secas.

El traje de las mujeres se reduce a un delantal de
piel de huanaco i una especie de chal que, desde los
hombros le envuelven todo el cuerpo.

Los adornos completan esta indumentaria feme-
nina. En el cuello se coloca un collar de tendones
cruzados o una sarta de pequenas conchas aguje-
readas o huesos de aves. Lios tobillos i mufiecas lu-
cen pulseras de conchas mas diminutas, sobre todo
en circunstancias especiales. FEl pelo se arregla
suelto i peinado éon una mandibula de lobo sobre
la espalda i en la frente va recor tado en la linea de
las cejas.

Entre los onas no se practica el tatuaje, sino la
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pintura en el rostro i el cuerpo, los que se untan
con grasa i tifien con areilla blanca i roja o negra,
principalmente en ocasiones prescritas por el cere-
monial. Posiblemente la pintura ha debido tener
algunas diferencias en el trazo 1 los colores con que
se distinguian las comunidades zonales. _

Los haus, tan semejantes en todo a los onas, ade-
méas de la pintura del cuerpo, practicaban el tatua-
je hasta las mujeres. Con puntas de vidrio se ha-
cfan incisiones en los brazos que cubrian en segui-
da con polvo de carbon.

Tan pobre ropaje, simplificado atin en los ninos,
exije una calefaceién corporal continua que contra-
rreste los efectos de la temperatura estremadamen-
te haja. En efecto, los aiios i las otras ramas del ar-
chipiélago hacen del fuego un elemento primordial
de vida. Junto a la llama permanecen en el dia i
duermen en la noche, sin preocuparse de las quema-
duras frecuentes. ,

Ha debido ser remotamente pretérito el procedi-
miento que emplean para obtener la combustion.
Counsiste en el choque de dos pedazos de silece que
producen chispas que van a caer sobre un fragmento
de madera podrida. Como tal operacion les deman-
da trabajo i demora, se afanan en mantener siempre
el fuego encendido, para lo cual las mujeres lo ati-
zan constantemente en el dia i en la noche cubren
algunos tizones con ceniza.

La industria en sentido jenérico, no ha existido
entre los onas. Trabajaban de hueso o de piedra sus
armas i algunos utensilios. De silece eran sus cuchi-
llos, raspadores i otras herramientas de uso ma-
nual. ' '

De todos los utensilios de aplicacién repetida a



— 409 —

cada momento sobresalia el cuchillo. De una poreién
de silece de un largo proporcionado i plano por un.
lado, arreglaban una hoja gruesa de forma trapezoi-
dal con dos filos i alisaban con una piedra la cara
con asperezas. De ordinario les servia de cuchillo un
pedazo cualquiera de silece con un solo corte.

Desde que entraron en comunicacion con los euro-
peos, eonfeccionaron las puntas de flechas con frag-
mentos de botellas i los cuchillos con pedazos de
zunchos, que hallaban en las playas u obtenian de los.
viajeros ; sacabanles filos i adaptabanlos a un man-
go de madera forrado en cuero de huanaco.

Los almacenes de las estancias i las embarcacio-
nes surten ahora a los indios de cuchillos de fierro
i otras herramientas, armas de fuego, conservas, jé-
neros i prendas de vestir..

A cargo de los hombres corrfa la fabricacién de -
las armas; los demas trabajos mannales eran de in-
cumbencia de las mujeres: a ellas les correspondia
la preparacion de bolsas de cuero, el curtido i la
costura de las pieles. Diestras eran con especialidad
en los trabajos de cestas, hechas de junco i de forma
que se asemeja a una esfera con asa. i

Hoi algunas mujeres han adquirido en las mi-
siones inglesas i en las salesianas la practica del hi-
lado i del tejido. Lios hombres han sido utilizados por
estancieros como cuidadores de los rebanos de ove-
jas, para lo que han resultado perspicaces, listos 1
conocedores de los vericuetos de las comarcas.

El comercio no pasa de los limites de un reduci-
do intercambio de especies entre los individuos de
un mismo grupo, de tribus distintas, i entre los in-
dios i los estranjeros.

Asi, los moradores del norte de la isla gmnde se
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trasladaban al interior de la misma con un carga ’
mento de carcajes o bolsas de cuero de lobo para
guardar las flechas, de trozos de pedernal i otros
objetos que trocaban por tierras colorantes i mate-
rias de que ellos carecian.

Con los civilizados canjeaban pieles de todas cla-
ses por armas, cestos, punzones, leznas, botellas,
jéneros, comestibles i a veces monedas, cuyo valor
desconocen. Es el mismo sistema de trueque de los
araucanos, con menos preambulos.

La propiedad de los objetos era individual i fa-
miliar la zona de caza. Cada familia poseia una
porcién de terreno perfectamente determinada por
los accidentes topograficos, dentro de la cual ini-
camente los miembros del grupo emparentado te-
nian derecho a cazar, recolectar frutos i pederna-
les i rastrear los nidos de pajaros.

La introduccién de estrafios a esta demarcacion:
territorial sin previa licencia, no se verificaba co-
munmente, porque en caso de apremiante necesi-
dad de un grupo, el anciano jefe la solicitaba de
los vecinos, los que en espera de la reciprocidad nun-
ca se negaban a otorgarla.

Sin embargo, los viajeros antiguos advierten que
los ehoques entre fracciones locales o tribus se ori-
Jinaban principalmente de la entrada de una en las
demarcaciones de caza o pesca de otra.

La familia de los onas fué en jeneraciones dis-
tantes de las tltimas de la raza de filiacion mater-
na, como lo dejan de manifiesto los rastros, aunque
ya borrosos, que de ese réjimen se descubren en al-
nas costumbres.

En la sucesion de los tiempos el poderio femeni-
no debié aminorarse por varias circunstancias has-
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ta llegar al olvido completo, pero sin que se estable-
“ciera en cambio un patriarcado definido. Los que
conocen a fondo la organizacion de estas tribus,
aseguran que no hubo en ellas caciques ni otros je-
fes equivalentes, sino la autoridad del padre i la
nominal de algunos ancianos, respetados segura-
mente por su saber i por la sujestion que las canas
de los varones ejercen en las sociedades barbaras.

El conjunto de varias familias formaba una tri-
bu o comunidad independiente. Cada una hablaba
un dialecto diferente i hacia la guerra de continuo
a las otras. Los navegantes i viajeros antiguos divi-
den estas tribus err varias ramas i les dan nombres
especiales.

La familia de los periodos posteriores ha sido
oxogamica, es decir, formada por uniones sexua-
les de grupos distintos, i ademdas poligamica. La
pluralidad de mujeres antes dependia de la volun-
tad 1 recursos del hombre; de ordinario alcanzaba
a cuatro. Habia interés de las en servicio en que lle-
garan otras que compartieran con ellas las cargas .
asignadas al sexo.

Existié entre los onas el rapto como botin de gue-
rra.

Otra forma de unién era la de convenio por lu-
¢ro o por influencia social de las familias, sin to-
mar en cuenta la inclinacién de la mina, procedi-
miento semejante al de los patagones i de los arau-
canos.

Habia ademids un matrimonio de libre eleccion.
Tia costumbre solo exije que los amantes fuesen
oriundo de lugares distantes.

Sencillo era el ceremonial de estas uniones. Kl
pretendiente sondeaba la disposicién de animo de la
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nifia con respecto a él. Cuando se cercioraba de que
su inelinacion no seria desatendida, iba un dia a la
choza de la joven i a presencia de los padres i de-
méas miembros de la casa, la ofrecia un arco peque-
iio hecho econ toda la perfeccion del arte ona. Si esta
lo aceptaba, el consentimiento quedaba asegurado..
La movia por su parte confeecionaba un trenzado
fino de nervios i con él envolvia otro dia la mufieca
derecha del que serfia su marido. Quedaba solamente
el acto pithlico: se reunia la mayor suma posible de
huanacos i otros animales; concurria la jente de la
vecindad en un dia fijado. En un momento que el uso
fija, se presentan ante el concurso los dos compro-
metidos cuidadosamente adornados i pintados. Si-
gue a continuacion una fiesta entre los concurren-
tes que se prolongaba a veces hasta una media se-
mana. : :

La mujer guardaba con todo solicitud el arco pe-
quenio que habia recibido de mano del que la con-
quistaba para entregarlo como juguete al primer
‘hijo cuando llegaba a la edad de infante (1).

Cuando la mujer se siente proxima al parto, se
traslada al bosque vecino, corta varios arboles, los
reune en un pesado haz que conduce con lentitud
al toldo. Este acto tiene una finalidad majica, dar
al feto la mayor suma de fuerza.

Al alumbramiento asiste solamente una anciana
partera. El desenlace del parto se efecttia de ordi-
nario en el bosque i no en la choza. Sigue un pe-
riodo de bafios de varios dias i de abstinencia de al-

(1) Papre MArTIN Gusinoe, Cuarta espedicién a la Tierra
del Fuego.
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gunos alimentos, entre los cuales es tabi estricto
la carne.

El hombre entretanto no se preocupa en absolu-
to del suceso ni pregunta nada con referencia a él.
Asiste a la choza como de costumbre, come lo que
la mujer le prepara i no la habla durante muchos
dias hasta que ella rompe el silencio. i

El nombre que se le pone al nifio es en conformi-
dad a algin rasgo fisico que lo caracterice o un
simple apodo, como cuello largo, nariz aplastada,
dormilén, ete. Por espacio de dos afios se le ata
con.una banda para aguzarle la vista i se le some-
te a masajes con tierra blanca i gradualmente des-
de el pecho hasta los pies.

Los hombres i las mujeres se desarrollan prema-
turamente ; las mujeres a los 10 1 12 anos.

La institueién principal de los onas es la inieia-
¢ion de los jovenes cuando llegan a la pubertad, en

‘el conocimiento de los espiritus o poderes miste-
riosos que intervienen en los destinos de la raza.
Llamase este ceremonial Ekloketen. Al decir de los
conocedores de las modalidades onas, su deriva-
¢ion se remonta a las edades del matriarcado. Para
conservar su autoridad, las mujeres atemorizan a
los hombres desde que entraban a participar en la
vida colectiva como adultos. Para esto se disfraza-
ban de espiritus o poderes misteriosos 1 los eonmi-
naban con males terribles si se rebelaban contra el
dominio femenino. Las tradiciones que corren a es-
te respecto aseguran que los hombres poco a poco
irian descubriendo la supercheria i un buen dia
cayeron sobre las mujeres i las ultimaron, con lo
cual pusieron término al predominio uterino.

Lo probable seria que este sistema de reglas su-
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persticiosas que rijié en la familia uterina, ha de-
bido continuar en el de ascendencia de los varones.
F1 hecho cierto es que el kloketen se practica hasta
hoi.

Los espiritus o representaciones son ocho, que los
indios esteriorizan con disfraces de cueros pelados
de huanacos i la pintura que corresponde a cada
uno de estos endriagos. Hai autores que lo desecri-
ben con minuciosidad.

Uno es los espiritus de las piedras blaneas, perso-
nificado en un individuo deforme i de pintura del
mismo color, que golpea.l asusta a las mujeres;
otro es el espiritu de las nubes, pintado de blanco,
cuyo papel consiste en arrebatar mujeres i ninos i
devorarlos en las alturas-del espacio; un tercero,
embadurnado de rojo, representa una hermana de
la anterior, mujer feroz que vive bajo la tierra. Los
demas son personificaciones de otros espiritus, con
difraces i roles distintos, de las piedras negras, del
arbol vivo, del arbol seco, del cielo i del curandero
prodijioso.

La finalidad de esta practica tiene por objeto ini-
ciar a los jovenes en los secretos i las obligaciones
de la edad a que van a entrar, i a formarlos fisiea-
mente como hombres valerosos i firmes para afron-
tar las continjencias de la vida.

A varias pruebas se someten los aprendices de
los secretos de la edad adulta, entre ellos a resistir
la presencia repentina de estos espiritus simula-
dos, en la choza i a la orilla del fuego. A ésta se
agregan otras: «debe ayunar mucho, i le permiten
dormir pocas horas solamente; durante el dia debe
caminar incesantemente a través de bosques i mon-
tafias, a fin de que salga lijero i ajil en Ja caza; de-
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be ejercitarse en el manejo del arco i de la flecha,
i praeticar la lucha romana, el juego predilecto de
los onas. Se le amenaza con la muerte segura e in-
mediata si se atreviera a descubrir lo mas minimo
de esos secretos; quieren que el ultimo ona sobrevi-
viente los lleve consigo a la tumba» (1).

Después de esta iniciacion, que se prolonga por
espacio de un mes, el joven queda emancipado de la
tutela de las mujeres.

Otra institueion que sigue en importancia al klé-
keten, es la de los kon, médicos hechiceros, indivi-
duos temibles por estar en conocimiento de los se-
cretos de la brujeria para causar males a la jente
o para neutralizar los que le han injerido en el cuer-
po otro de la misma profesion pero de diferente lu-
gar.

Esta casta de los curanderos tiene muchos pun-
tos de similitud eon los del igual oficio de los arau-
canos i patagones. Como entre éstos, se somete al
neofito a.un largo aprendizaje de los detalles i si-
mulaciones del oficio.

Su procedimiento curativo estd basado en la es-
traccion del dano. Jeneralmente un kon o eurande-
ro de otra estacion ajena a la del paciente, ha meti-
do en el cuerpo de éste puntas de fleehas, fragmen-
tos de madera o hueso, insectos, ete. Llamado el cu-
randero, se presenta a la choza del enfermo vestido
con los arreos propios del oficio, con arena o ceniza
en la cabeza, una faja de piel en la frente, con varias
plumas que rodean la cabeza, el cuerpo i la cara

(1) Paprr Martin Gusinpe, Cuarta espedicion a la Tierra
del Fuego. Revista del Museo de Etnolojiat i antropolojia,
1924,

] I \ \
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pintados. Observa al enfermo i en seguida anuncia
a los espectadores qué clase de objeto le ha introdu-
¢ido un kon o brujo de otra parte (1).

Aecto continuo da principio a la curacion: tiende
en el suelo una capa de huanaco i pone sobre ella
al paciente de rodillas i desnudo; a cierta distan-
cia emprende una serie de vu{,lta:s que va estre-
chando gradualmente i entonando un canto moné-
tono, en tono alto, ya bajo. En estas vueltas lanza
esputos a la rejion dolorida del enfermo i1 queda al
fin cerca de él. Luego frota la parte dafiada i ta-
pandose con las nanos los lados de la boca, finje
absorber, se endereza i1 arroja al aire en continuos
resoplidos i levantando los brazos algo que ha es-
traido. Esta maniobra se repite a voluntad del ope-
rador. Por ultimo, simula vomitos que reeibe en las
manos, ahi va el contenido nocivo, que ha ocultado
en la boca i escurrido en este instante con mucha
‘destreza.

Si el enfermo recobra la salud, aumenta el curan-
dero su prestijio i su remuneracion; si el mal sigue
i el enfermo se agrava, el ejecutor dice que la can-
tidad excesiva de objetos introducidos en el cuer-
po imposibilitan la operacién i pronuncia un diag-
nostico de muerte. En tal caso i después de alguna
espera, él mismo lo mata o algiin miembro de la fa-
milia, para librarlo de sufrimientos inttiles.

Se cuenta que los misioneros anglicanos han de-
fendido de tan cruel ejecuciéon a individuos que
después han conseguido una cabal mejoria.

Como en todas las razas de primitividad infe-

(1) Los eseritores de las costumbres de estos indios 1laman
al curandero kon o jon.
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rior, entre los fueguinos las especulaciones relijio-
sas han sido mui indijentes i mondtonas. Tanto los
onas como los yaganes i los alacalufes no han teni-
do idolos ni menos un culto conereto con adoracion,
invocaciones, sacrificios, ritos, ofrendas ni ablueio-
nes.

Durante la dominacion de las mujeres tuvo que
estar en vijencia el sistema del totemismo inheren-
te a la organizacion social uterina. Era por otra
parte el que practicaron su projenitores patago-
nes. Kl padre Falkner dice a este respecto en su
majistral Descripcion de la Patagonia: «Se han
imajinado una multitud de dioses, uno de los cua-
les creen que rije los destinos de cada estirpe o fa-
milia «de indios que se supone haya creado él. Los
unos se dicen casta del tigre, los otros del leon, al-
gunos del huanaco, como otros del avestruz ete. Se
imajinan que cada uno de estos dioses fiene su mo-
rada aparte en cabernas, lagos, cerros u otra parte,
donde van las almas a gozar de la felicidad en una
embriaguez peremne».

Cuando sobrevino el dominio de los hombres, tu-
vo que aparecer la concepeién comin a casi todos
los conjuntos étnicos de organizacion masculina
acerca de una fuerza poderosa, Gnica i recondita,
sin forma tanjible, o de un espiritu, segin el térmi-
no teolgjico del eristianismo, bueno i que rije la
conducta i los destinos de los vivientes, que castiga
o premia, crea o destruye, vive siempre i posee la
ubicuidad. Reconocian este poder con el nombre de
Temaulkl.

Esta representacion colectiva condensaba sin
duda la esteriorizacion de los fenémenos de la na-

Chile Prehispano.-T. 1] 27)
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turaleza, de los deseos, pasiones i emociones de los
indios. Los investigadores sacerdotes, discurriendo
en conformidad a su eriterio teoldjico, atribuyen
tal estado mental de los aborijenes de todas par-
tes a la existencia entre ellos de la idea de un Ser
Supremo que prueba la universalidad de Dios.

Sdélo con la intervencion del eristianismo los in-
dios adquieren una nocién confusa de Dios. Asi,
los onas emplean estas dos palabras para espresar
el concepto: Schonkon, que se traduce Cielo ha-
bitar.

Creian en la continuacion de la vida después de
la muerte en otra mansion de felicidad i abundan-
cia para los que no habian infrinjido las reglas que
constituian la moral de la raza. Los que violaban
los preceptos consuetudinarios, iban a la morada
de los malos, donde sufrian privaciones, hambres .
1 miserias.

Mientras mas baja es la eseala de cultura de los
pueblos primitivos, mayor proporciéon toman sus
narraciones mitolgjicas. La imajinacion de los onas
se manifiesta por eso fecunda en esta clase de pro-
duceciones orales, Vienen a ser como una esplica-
cién de los fenémenos de la naturaleza cirecundante
o cristalizaciones de antiquisimas costumbreb, le-

ves 1 organizacion:

De jeneraciéon en jeneracion las van trasmitien-
do los conocedores de ellas. A la orilla del fuego
las repiten en medio de un atento auditorio i eon
la superabundancia de palabras i repeticiones que
caracterizan el entendimiento de béarbaros i primi-
tivos. Se complace en ser fiel reproductor de las le-
vendas que relataban los antepasados i a menudo
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pregunta a los oyentes si no las han oido de igual
manera.

La mitolojia estelaria era rica entre los propios
onas. Habia constelaciones, reconocidas con un nom-
bre propio, que representaban familias con el pa-
dre, la madre 1 los hijos, que eran las estrellas de
menor tamaio.

Reconocian una constelacion con el nombre de
Kuanip. Una estrella roja figuraba al padre i otras
a sus dos mujeres 1 dos hijos. Kl mito kuanip per-
sonificaba a un héroe, «que fué enjendrado en la
tierra 1 nacié precisamente de una montania roja
que estd junto a Harberton (eanal Beagle), que
fué su madre, y del cabo Kayel (un poeo al sur de
Santa Inés), que fué su padre» (1). Este mito, es
el principal del simbolo ona i ha dado tema a nume-
rosas tradiciones acerca de sus particularidades i
heroicas aeciones.

Mitos de otra maturaleza enumeran los conoce-
dores de esta raza: unos son fuerza o seres personi-
ficados que habitan grutas desiertas o en medio de
selvas espesas, que aborrecen a los vivos, los persi-
guen, enferman i matan; ofros de figura horripi-
lante, calvos o con un ojo detrds de la cabeza, habi-
tantes asimismo del fondo de los bosques, duer-
men en pié apoyados en los drboles i en acecho de
la jente, vestidos de cortezas; varios representan
viejos que se transforman en brujos i fantasmas
que éstos invocan en sus conjuros; poderes miste-
riosos del bien i del mal, que causan las enfermeda-
des, invisibles, pero materializados en forma de

(1) Anrtonmo Corazzi, Los indios del archipiélago fueguino.
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punta de flecha, arpom u otro objeto, que los curan-
deros saben estraer, i tantos mis con diferentes
atributos.

(‘asi todos son antropéfagos e invisibles, que mu-
chos indios, sin embargo, declaran haberlos visto,
como sucede entre los araucanos.

Enumerada en sintesis la enltura material de los
onas 1 la espirvitual, ésta en sus aspectos de artes
manuales, idioma, especulaciones relijiosas, usos i
costumbres, corresponde anotar el valor mental de
la raza.

Como en las tribus salvajes mas cercanas a la
econdicion del hombre primitivo los habites menta-
les no se diferencian, los que distinguen a los onas
son comunes igualmente a los yaganes i alacalufes.

Prevalecia en los actos de los individuos de las
tres rejiones étnicas una impulsividad estraordi-
naria.

Una imprevision casi absoluta era otra de las
predisposiciones conjénitas de las tribus.

Carecian los fueguinos de los sentimientos de
gratitud i amistad mientras no percibian el objeti-
vo de la reciproca o del interés material inmediato.

Su existencia se hallaba encerrada en una ter-
quedad impenetrable con los de afuera.

El amor sexual ocupaba el centro de sus afee-
tos. Parece que todavia mo sienten amor al préji-
mo o al individuo de otra parte, aunque muestran
cierta compasién esterior o formal. A la par de
este egoismo, obsesionabanlos la razéon de la fuerza,
el robo 1la erueldad, bien que ésta ha sido exajerada
por los viajeros,

El odio a los enemigos traspasaba el limite de la
ferocidad i llegaban hasta el canibalismo en la an-
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tigiiedad de la raza. La malquerencia a los hlancos
asumia también una desmensurada proporeion.
Sin embargo, solian prestar eficaz cooperacion a los
naufragos i buscadores de madera: «bajaban mu-
chos reunidos con sus armas, que eran arcos i fle-
chas, i que su modo de hacer conocer que venian de
paz i como amigos, era el de inclinarse para tender
las armas en el suelo, después de lo cual de un salto
se ponian de pié i se frotaban la barriga o le daban
de golpes con las manos» (1).

La imajinacién pertenecia al tipo reproductivo
o lo que equivale a la de recuerdos mds o menos con-
fusos de sensaciones, de simples reminiscencias.

El tipo de la memoria del fueguino pertenece a
la llamada reproductora o visual-motora, la mas
inferior en este orden de funcién intelectual, que
abarca los recnerdos de la forma, del color i del mo-
vimiento.

Las imajenes de la forma, de las dimensiones i
contornos de los objetos eran retenidas con toda
prolijidad por los fueguinos. Las de los colores no
llegaban mas alld de los fundamentales. En cam-
bio, superaban a ésta las de actos organicos o mo-
trices, entre los cuales deben contarse las marchas
dilatadas i1 diarias, los ejercicios de la Iucha de
fuerza o romana, la destreza en el manejo de las
armas i en los trabajos manuales.

Incluida en la memoria visual-motora hai que
considerar el enorme desarrollo entre los onas del
sentido de los lugares i dirvecciones. Jamas se per-
dian en el laberinto de senderos i eonservaban con

(1) TomAs FALRENER, Descripeion de la Patagonia, paj. 85.
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notable minuciosidad las huellas en el pasto i en la
nieve de los hombres i de‘los animales; caleulaban
con exactitud por las pisadas el nimero de huana-
cos que pacian por las cercanias i el sitio preciso
donde estaban.

Este jénero de memoria aminora la aptitud de
almacenar hechos lejanos. Sus recuerdos no aen
mas alld del horizonte de una o dos jeneraciones.
Este quebrantamiento del sentido del tiempo no se
debe a la manifestacién de un estado morboso sino
a la indijencia de conocimientos numéricos.

Desprovistos de la aptitud matemética, la idea
i el nombre de los nimeros no pasaban de cinco.
Valianse para contar de la numeracion dijital o de
los dedos, método estremadamente estendido entre
las tribus primitivas; pero-combinaban por yuxta-
posiciéon para alecanzar cifras mayores. Asi, diez
son las manos de un hombre i veinte, las manos de
dos hombres.

La atencién del fueguino es una facultad limita-
disima, pues se manifiesta incapaz de concentrarla
sobre hechos complejos i abstractos. Como esta fa-
cultad, fallan asimismo en las demds operaciones
intelectuales, en la asociacion, la jeneralizacién i la
deduccion.

Estas limitaciones no provienen de una incapa-
cidad radical del entendimiento del hombre primi-
tivo, sino de la organizacion particular de su men-
talidad. Mientras mas bajo es el nivel de su cultu-
ra, mayor dilatacién toma en él la creencia en fuer-
zas 1 acciones misteriosas e imperceptibles a los
sentidos, pero reales, de que se hallan penetrados
los seres i los objetos.

En esta mentalidad tan recargada de fuerzas
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ocultas 1 poderosas falta el principio de causalidad,
el control de la esperiencia. Asi un indio que enfer-
ma, por resfriado no atribuye el mal a causas fisi-
cas sino a las fuerzas maléficas manejadas por un
enemigo o por un brujo; la hala de un fusil no es la
que mata sino un poder oculto i misterioso de que
el blanco ha dotado el arma.

Consecuencia inmediata i necesaria de esta con-
formacién mental es que «los primitivos viven,
piensan, sienten, se mueven i se ajitan en un mun-
do que en un gran nimero de puntos no coincide
con la nuestra» (1).

Los yaganes o yamaras se dedicaban de prefe-
rencia a la pesca de focas, cetdceos 1 pescados 1 a
la rebusca de mariscos, erizos i cangrejos. Todos
constituian el aporte principal de su alimentacion.
Las ballenas que las tormentas polares arrojaban
al norte i1 baran en las costas de las islas, eran un
recurso estraordinario de vida que daba ocasiéon a
verdaderas orjias de carne. Estraordinariamente
utilizaban la carne de pdjaros i la de animales que
atrapaban en el interior de las islas.

En las ocupaciones de los yaganes toma partiei-
pacién la mujer que sabe bogar con mucha destre-
za: maneja dos remos cortos i-sin amarras en la
canoa, mientras que el hombre sentado en la proa
atisha los peces i las aves para ensartarlos con el
arpén. Nada moviendo los brazos verticalmente 1

(1) Dr. Lvctex Livy-Brimn, La mentalité primitive.
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con una seguridad i lijereza admirables. Ensefia es-
te ejercicio a las hijas i no a los ninos, porque la
costumbre ha establecido como norma de educa-
eién que el hombre ignore o conozca a medias el ar-
te de la natacion.

«lia canoa, que mide como cuatro metros de lar-
go por uno de ancho, se fabrica por lo comin de
cortezas de roble i es propiedad de una familia.
Jarios trozos se colocan sobre un armazon, tam-
bién de madera, 1 se atan con tendones trenzados o
juncos, reforzando todo interiormente con trave-
rafios de madera» (1).

Kl arpén se compone de una vara que varia en
su dimension de 1 a 3 metros, labrada en forma
octagonal. En la estremidad superior lleva ama-
rrada una punta de hueso en sierra de 25 a 30 centi-
metros 1 una correa de 15 a 20 metros que cae haecia
abajo.

En medio de la canoa i sobre una poreion de tie-
rra, siempre se mantenian encendidos los tizones,
que servian a la vez de cocina i reflectores.

Cuando principiaba la obscuridad de la noche,
recalaba la embarcacién en algtn sitio abrigado de
la playa i se improvisaba un toldo; se continuaba
al dia siguiente la navegacion aprovisionandose pri-
mero la jente del marisco necesario.

El arsenal de armas se limitaba a un dardo o lan-
za pequenia de la misma hechura i largo del arpon
pero sin la correa de tiro, i a la honda de cuero. El
vagan no tenia rival entre los fueguinos como hon-
dero de admirable punteria. Jamis abandonaba

(1) A, Corazzi, Los indios del archipiélago fueguino.
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esta arma con su repuesto de piedras. En eambio,
no practicaba el manejo de la flecha i del arco.

Al contrario de los onas, no eran los yaganes bue-
nos andadores. Durante la mala estacion estable-
cian campos de parada en algin sitio apropiado de
la costa. Entonees solian emprender escursiones
cortas al interior en busca de los elementos que no
les proporcionaba el mar.

En estos campamentos levantaban sus chozas li-
jeras 1 permanecian algin tiempo para tratar de
los asuntos concernientes de la familia, dedicarse
a trabajos manuales 1 desarrollar el programa de
creencias 1 usos consuetudinarios. Cuando se reno-
vaban las escursiones, quedaban en estas residen-
cias temporarias los nifos i unos cuantos ancianos
de los dos sexos al cuidado de los animales i ense-
res de la vivienda.

En el ltimo decenio se han reunido en la bahia
de Mejillones, al norte de la isla Navarino.

Estos cambios de estaciones de parada se han de-
bido a la desapropiacion de los terrenos indijenas,
para adjudicarlos a rematantes o a concesionarios, o
bien al abandono por esta misma causa de los lu-
gares ocupados por las misiones anglicanas, en las
que los indios encontraban tranquilidad para man-
tener sus costumbres i todo jénero de proteccién
contra los avances de los civilizados.

La perpetua permanencia en cuclillas tanto en
sus botes como en contorno del fuego de las playas,
contribuye a la deformacién de los muslos i las
piernas, que se adelgazaban demasiado i presentan
en la rodilla un pliegue de feo aspecto. En cambio,
la estructura corporal aparece bien desarrollada
en al ancho de los hombros, en la circunferencia del
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pecho i en los brazos mui largos en proporeion a las
piernas i el tronco.

La cabeza es grande i la cara ancha; el color,
castafio, tirado un tanto a rojo. Se nota a la simple
vista el ancho del pié, siempre desnudo. El pelo
negro, grueso i largo, cae abundante hacia atris
i las sienes. Estos indios se arrancan el vello esca-
so de la cara i de las cejas con unas pinzas de con-
chas (1).

El deseo de producir sobre si mismo 1 los demas
una impresion sensitiva, agradable por el color,
determinaba su gusto, como los onas, por la pin-
tura de la cara i del cuerpo.

Las ocupaciones habituales tenian que desarro-
llar mucho en estos indios el oido i la vista, aun-
que no en la dilatacién excesiva que le atribuyen
las narraciones de los viajeros. Entre las particu-
laridades visuales se debe incluir el sentido de los
lugares: en ningun caso el yagan se perdia en la
multitud de canales que se entrecruzan desde el de
Beagle hasta el Cabo Hornos. Aun en dias de tem-
pestad recalaba con matematica exactitud al abrigo
que elejia como término de su jornada.

Distan de la verdad, en consecuencia, las noti-
cias que suelen dar los viajeros acerca de la
fealdad i del ratiquismo de los yaganes. Sin ser
agradables, en el sentido estético del civilizado, no
discordaban en los especiales lineamientos del ros-
tro de las demas razas americanas, de los arau-
canos 1 patagones entre otros. Tampoco estaban
por debajo de éstos en vigor corporal: en contacto

(1) GermAN WiecaARDT, Los fueguinos,
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con el impitu de los elementos naturales, como el
mar embravecido, las tormentas de nieve i los hu-
racanes, puede comprenderse la resistencia fisica
i la sobrehumana fuerza de voluntad de estos in-
dios.

Seglin el aserto de viajeros antiguos i moder-
nos, en la caracteristica de estos habitantes de la
estremidad austral resaltaban su pereza i su ineli-
nacion a la venganza; para buscar al enemigo que
enjendraba esta pasién, recorrian grandes distan-
clas 1 sufrian privaciones de todo jénero hasta en-
contrarlo.

Hablan también las narraciones del egoismo i
propension al robo de estos indios, pero hai que
tener presente que estos rasgos son comunes a to-
das las agrupaciones aborijenes del mismo gra-
do de cultura. Recuerdan, por tltimo, entre las
modalidades la sensualidad i su timidez en el tra-
to con los blancos, a los cuales odiaban profunda-
mente, sobre todo en épocas anteriores a la dltima
de su existencia. Entonces huian a esconderse a
la vista de las embarcaciones que divisaban a lo
lejos.

Exajeradas han sido asimismo las noticias acer-
ca de las crueldades de los yaganes, que no han
superado a la de los otros aborijenes del conti-
nente.

En los caracteres intelectuales no presentaban
marcadas lineas de separacion con los onas. La di-
ficultad de fijar su atencion sobre una misma co-
sa era una deficiencia resaltante de su entendi-
miento.

Como entre los onas i todos los pueblos de esta-
do de barbarie inferior i superior, los yaganes con-
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taban con la institucion de los euranderos, los cua-
les a la condicién de estractores del dano por el
procedimiento jeneral de la sucesion, reunian las
de mediums, majicos, adivinos i brujos, euyas fun-
ciones se estendian a presajiar los cambios atmos-
féricos, atraer ballenas i peces a las playas en me-
ses de hambruna, mejorar la situacion precaria de
las jentes, interpretar suenos, predeecir el futuro i
causar enfermedades i muerte por encargo de in-
terpdsitas personas. En suma, todo un sistema de
atribuciones semejante al de los araucanos i pata-
gones.

Como en todas partes, para adquirir el grado de
curandero se sometia a los aspirantes a un largo 1
minucioso aprendizaje. Ancianos peritos en este ar-
te, llamados yékamush en la lengua, servian de
maestros de aspirantes varones solamente i entra-
dos ya en la mayor edad.

La practica, que dura alrededor de cuatro me-
ses 1 en ocasiones mas, se ejecuta en una vivienda
conica i separada. Los aprendices, dirijidos por un
anciano esperto, se colocan como él sentados a
piernas cruzadas, apoyando la cabezza en los cie-
rros que rodean la choza, con el cuerpo tieso, los
brazos caidos 1 la vista fija en el fuego central. Asi
colocados, siguen al maestro en un canto ceremo-
nial, languido i lento, desde la tarde hasta horas
avanzadas de la noche. A fuerza de repetir este
canto, el aprendiz, llega tal vez en una particular
estado insconsiente de histerismo o hipnosis, a en-
tonarlo maquinalmente i entonces se cree penetra-
do del espiritu de algin famoso curandero. Siguen
a esta practica las otras del oficio, durante las cua-
les se limitan la comida i las horas de suefio de los
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iniciados, quienes han pasado ademis escluidos del
trato de los parientes.

Adquieren asimismo el oficio individuos que en
suenos han visto espiritus de animalitos que cerea
de ¢l cantan 1 bailan i uno se les declara amigo,
maestro i protector. Tal vision los habilita para el
oficio, i guiado en la practica de otros detalles por
un anciano perito, queda apto i aceptado para ejer-
cer las funciones de méagico i curandero.

El procedimiento de curacién guarda conformi-
dad con ¢l de los onas. Lia ecausa del mal es una pun-
ta de flecha invisible, de arpdén u otro objeto que
ha lanzado a la distaneia otro eurandero, de ordi-
nario por encargo de un enemigo. Se estrae el mal
por succiones en la parte dolorida, acompanadas
de eonvulsiones, estravismo de la vista 1 otros jes-
tos 1 de los cantos i jiros de estilo. Si la curacion
fracasa, quiere decir que la accién del otro hechi-
cero es superior al del operador.

También los yaganes, como los onas, celebraban
la ceremonia de la pubertad, de hombres i mujeres,
con el nombre de chiejaus i con detalles mas o me-
nos semejantes en ambas ramificaciones. Los ope-
radores de esta ceremonia, se aislan en un rancho,
someten a los puberes a las ensefianzas i pruebas
tradicionales, segiin el sexo; se pintan el cuerpo 1
el rostro i atemorizan a las mujeres, contra las cua-
les va encaminado principalmente el aparato de la
ficeiom.

Otra ceremonia de los yaganes es la que llaman
kina, destinada tinicamente a los varones que han
practicado ya dos veces en el chicjaus i en conse-
cuencia aptos para eonocer los secretos que revelan
los ancianos esperimentados. En el rancho del kina,



e 1,

los hombres se pintan el cuerpo de diferentes ma-
neras i se colocan varias clases de mascaras. Luego
abandonan el rancho bailando, haciéndoles creer a
Jas mujeres que son espiritu que salen del interior
de la tierra o descienden del cielo, para castigar a
las mujeres desobedientes y flojas: éstas creen en
el enganio i aquéllos gozan satisfechos del éxito ob-
tenido (1).

Las concepeciones religiosas de los yaganes se ca-
racterizaban por una simplicidad absoluta. En
efecto, un examen detenido de los informes de via-
jeros de paso 1 de los esploradores cientificos, da
marjen para creer que entre estos indijenas impe-
raba la dualidad de poderes superiores que ejer-
cian dominio sobre los hombres 1 que eran comunes
a todas las razas de la América meridional: una
buena i otra maléfica.

Haciendo abstracién de las ideas relijiosas im-
portadas i de sus influencias en las ultimas jenera-
ciones, la causa del bien, que llaman Vatawinewa,
representaba, aplicandole el término metafisico, un
espiritu, poderoso i protector. También castigaba
en circunstancias dadas; no se le rendia culto. La
causa del mal representaba espiritus maleficos, ene-
migos de los hombres, a los que se complaeia en da-
nar i matar. Entre los daitos que causaba se incluian
los vendavales, las lluvias i nevazones excesivas, ete.
El arco iris se reputaba el precursor de la entidad
mala; su aparicion aterraba a las mujeres i a los
nifios e irritaba a los hombres, quienes lo insulta-
ban i escupian. Otras representaciones maléficas

(1) Paore Gusinoe, Cuarta espedicion a la Tierra del
Fuego.
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son escollos que han sido hombres, unos habitantes
golitarios i terribles de los bosques, siempre en ace-
cho para matar.

Los yaganes tenian numerosos mitos, como los
onas, que esteriorizaban las groseras creaciones de
su imajinacion aplicada a los ajentes naturales. Re-
galta en ese conjunto de craciones imajinativas
los mitos del diluvio por inundacion i los de anima-
les; entre éstos, el del lobo que arrebaté a una nina
i se la llevé a una isla para hacer con ella vida
sexual. Talvez sean estas leyendas reminiscencias
de antiquisimos tétemes. Como en grupos étnicos
de bajo grado de cultura, entre estos primitivos
existia la ereencia de que todos los animales i todas
las cosas, como utensilios, armas, piedras, ete., se
hallaban dotadas de una emanacion invisible, fuer-
za misteriosa que obraba fuera de ellos, en otros tér-
minos, de un espiritu o alma.

Por cierto que no comprendian la muerte natu-
ral, que solo se originaba por sortilejio i nada mas
i que enjendraba entre los vivos la venganza indi-
vidual o colectiva.

La vida futura era la prolongacion de la terres-
tre en otra morada, que situaban en los bosques i
montanas 1 donde los buenos disfrutaban de un
bienestar sin interrupeion i los malos padecian mi-
serias i necesidades.

Desde poco antes de la muerte i después de ella
los parientes del extinto i los amigos presentes la-
mentan el descenlace fatal con gritos i llantos es-
trepitosos; los primeros se barnizan la cara i las
manos de negro en seinal de luto 1 se tajean el cuer-
po con instrumentos cortantes o conchas.
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Sepultan los caddveres con el ajuar funebre que
corresponde al sexo, en posicion estirada i en cual-
quier lugar, a causa de la movilidad continua de su
existencia. El apresuramiento del viaje los obliga
en ocasiones a quemar los cadaveres.

Tales maneras de sepultacién esplican la falta de
cementerios, que dificulta la bisqueda de restos
oseos que han emprendido las misiones cientificas
encargadas de recorrer el territorio fueguino. Otra
dificultad para recolectar este material ha sido la
calidad del suelo, mojado de ordinario i por lo tan-
to inadecuado para la conservacion de esqueletos.

Parece que en seguida de la sepultacion del ca-
daver se realiza otro escena de duelo o visita de pé-
same, como se manifiesta en la deseripeion que ha-
ce de ella uno de los ultimos esploradores. «Falle-
¢i6 una anciana que estaba enferma desde hacia
tiempo. Después de la sepultacion de sus restos, los
indios se reunieron en la choza del marido de la di-
funta para efectuar la ceremonia finebre acos-
tumbrada. Se colocan alrededor del fuego, i con la
cara pintada de distintas maneras, los hombres lle-
vando un palo largo i las mujeres un remo, cada
uno desahoga su tristeza por medio de cantos i fra-
ses cortas.

El tema principal de estos eantos i divagaciones
es el reproche a Vatauwinewa, el Dios de ellos, por
haber mandado la muerte a una persona que, como
dicen en su pesar, nada habia hecho para merecerla,
sumiendo asi a la tribus entera en tanta tristeza.

En esta mismo ocasion, cada uno recuerda, a su
turno a algunos de sus parientes que murieron en
anos anteriores, causdndoles este recuerdo intensa
afliceion,
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Conviene anotar espresamente que en la meneio-
nada ceremonia, cuando se dirijen a su Dios, usan
términos, palabras i frases mui antiguas, fuera ya
de uso» (1).

La constitucion de la familia no presenta mar-
cadas variantes de la de los onas. En el hogar pre-
domina la autoridd del varén en la persona del pa-
dre, pero quedan en las costumbres rastros del pa-
sado periodo de las mujeres, lo que vale decir que
en épocas pretéricas la sociedad yagana fué neta-
mente uterina.

La hija ha pertenecido a sus padres, los que la
transferian a un hombre de otra de las unidades
afines por un valor en especies.

Fuera de estas uniones sexuales, solian verifi-
carse otras con individuos de distinta raza. Asi, los
onas en sus entradas en los lindes yaganes, adqui-
rian mujeres por convenio mutuo entre padre 1
pretendiente o por rapto exoganico.

La poblacion yagana se hallaba repartida, se-
gun se deja ver en las relaciones publicadas, en uni-
dades familiares exogéanicas con idénticas costum-
bres e instituciones, que alecanzaban a constituir
agregados o tribus, sobre todo en los tltimos tiem-
pos.

Los alacalufes, acaso los menos estudiados, pre-
sentan bastantes analojias con los yaganes en sus
métodos de vida. Permanecen embarcados una
gran parte del ano, por lo que se les denomina «in-

(1) PADRE (GUSINDE.

Chile Prehispano.—T. 1] _ (28)
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dios en canoas» hien que se internan con mas fre-
cuencia que aquéllos en el interior de las islas, don-
de no escasean los arbolados de todas dimensiones,
los pantanos, lagunas i arroyos.

Las canoas que construyen estos indios son tam-
bién de cortezas de arboles corpulentos estraidos
en la primavera con cuchillos de hueso o de zun-
chos. Los trozos varian de tres a cuatro metros de
largo por uno i medio de ancho. Desprendidos por
hombres, encarganse las mujeres de acarrearlas
a la playa para construirlas ellas mismas la embar-
cacion. «Resultan por lo regular de tres pedazos
unidos en forma de barca por medio de lingotes de
madera encorvados por medio del fuego, i cocidos
con la segunda corteza de los arboles, que es fila-
mentosa. Log agujeros de la corteza se hacen con
espinas de pescados o con huesos, afilados en for-
ma de lezna» (1).

Las filtraciones las hacen peligrar a cada mo-
mento si las mujeres no vacian el agua. Con poste-
rioridad aprendieron a trabajar canoas de un tron-
co de arbol ahuecado a fuego o con herramientas
de earpinteria.

Las mujeres de mucho vigor corporal, poseen
cualidades admirables de buzos, para nadar con
rapidez, esplorar debajo del agua i conducir canoas
coh un brazo a largos trechos i atin en mar ajitado.

Han impulsado también los alacalufes sus canoas
con velas de pieles de focas, sostenidas en un palo
que va amarrado en uno de los travesafios, i hasta
con pedazos de tela de buque recojidos en las pla-

(1) Anronio Coiazzi, Los indios del archipiélago fueguino.

'
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vas o cambiados en los barcos balleneros. En el re-
ducido esquife, dividido en cinco o seis comparti-
mentos, se encierra la existencia entera alealufe,
vale decir, la familia, los perros, los utensilios, las
herramientas, las armas i el fogén en constante
actividad. :

La meteorizacion de las islas que forman la re-
jion de los alacalufes, desde el Golfo de Penas has-
ta el Estrecho de Magallanes, es en estremo adver-
so a la habitabilidad del civilizado cuando no dis-
pone de los medios necesarios de calefaccion: las
Huvias son constantes, las nevazones frecuentes, el
cielo permanece cubierto de nubes la mayor parte
del afio i los vientos impetuosos levantan fuertes
mareas (1). Pero el alacalufe connaturalizado a es-
te clima rijido, presenta un organismo férreo para
resistir los efectos de la interperie. No obstante,
confrarrestaba lo helado de las aguas del mar con el
calor de las fogatas; mojado se aproximaba al fue-
go sin que el cambio le produjiese consecuencias
nocivas.

Como se ha dicho, sus caracteres antropoléjicos
marcan una estatura baja, color eastaiio con un li-
jero tinte rojo, no siempre bien definible por la
capa de grasa i pintura con que se tifie el rostro i
el cuerpo; tronco mas grueso que delgado; faccio-
nes toscas sin llegar a la fealdad rechazante, tipo
dolicocéfalo. Son esforzados i las leyendas anti-

(1) Libro deseriptivo de valor primario es el titulado De-
rrotero del Estrcho de Magallanes, Tierra del Fuego i canales
de la Patagonia, desde el canal de Chacao hasta el Cabo de
Hornos, por el capitin de fragata don Ramoén Serrano M. 1891.



— 436 —

ouas refieren escenas en que las mujeres desple-
;_r.qh;m una fuerza estraordinaria.

T.a residencia cotidiana en las canoas les ha de-
formado las piernas como a los yaganes, adelga-
zandolas en relacion al tronco i los brazos.

Su alimento, como el de los yaganes, es prima-
riamente maritimo i eventual en cuanto a vejeta-
les i carne de aves i de uno que otro animalejo que
cazan en las islas o algin huanaco de la costa. La
comida se prepara a medio cocer.

L.a choza cénica tiene la misma sencillez 1 es-
tructura de las otras ramas fueguinas: varios palos
enterrados en cireunferencia i unidos por arriba,
forrados en cueros o ramas i una abertura de en-
trada contraria de los vientos reinantes.

Las armas se asemejan a la de los onas i1 patago-
nes; se enumeran por los viajeros i se hallan en los
museos el arco i la flecha de varilla de junco i pun-
ta de vidrio; la lanza corta, la honda, la maza i las
holeadoras. El arpén guardaba analojia con el de
los yaganes 1 los cuchillos i otros instrumentos cor-
tantes son de conchas i de huesos.

En la vestimenta entraba la capa casi como pren-
da inica; los demdis accesorios i adornos eran limi-
tadisimos.

Los rasgos de la modalidad de estos indios que
anotan los viajeros, guardan concordancia con el
caracter que se ha reconocido en las tribus fuegui-
nas: desconfiados con los blancos, la presencia de
los cuales temian como funesta para su tranqui-
lidad, por el robo de sus mujeres i especies, atrope-
Hos de que los hacian victimas en especial los colo-
nos ilos malhechores que se asilaban entre ellos, los
que los embriagaban para cometer tales depreda-
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ciones; dipsémanos desde la introduccion del al-
cohol; inelinados al robo por considerarlo accion
licita o de revancha; egoistas i vengativos, como
han sido todos los individuos de sociedades rudi-
mentarias; de marcada ferocidad, aunque el cani-
balismo anacalufe de que hablan las marraciones
antiguas no ha sido comprobado en los tiempos
modernos; imprevisor, porque la prevision es el re-
sultado del desenvolvimiento intelectual.

La vida intelectual de estos primitivos no se di-
ferencia de la de los otros fueguinos; su memoria
era limitada, menos la de los lugares que se desa-
rrollaba en proporeién desmensurada. Sus activida-
des eran nulas; limitdbanse a la confeccion de los
utiles i lazos de cuero, a los adornos de plumas i
huesos pequefios, a los ttiles de pescar, constru-
cién de canoas i al arreglo de flechas, arpones, cu-
chillos i hachas; algunos de los ultimos eran de
piedra.

A pesar del vacio que se nota en las relaciones
publicadas acerca de los usos ceremoniales de los
alacalufes, se sabe que practicaban el de la puber-
tad de las otras dos razas, la de iniciacion de los
puberes en los secretos i reglas tradicionales; que
poseian, como los otros fueguinos, un ciclo de mi-
tos orijinales, aunque poco numerosos.

Se infiere asimismo que en un periodo anterior
al actual tuvieron un sistema totémico, tal vez
concordante en algunas representaciones con el de
las otras razas. Posteriormente se ha podido averi-
guar que entre sus concepciones relijiosas se halla
la de una fuerza poderosa que materializan en un
ser invisible, dueno de todo i bueno con los alaca-
lufes, quienes imploran su protecciéon en los tran-
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ces aflictivos; reconéeenlo con el nombre de Ta-
Jawantuw i lo figuran como jigante que maneja una
canoa enorme en el mar i en el aire, donde recoje
a los ociosos i perdidos para transportarlos a su le-
jana montana. Temen mucho encontrase con él, en
particular en la noche.

No dejarian de participar de la creencia jeneral
de la muerte por maleficio i de la aceiéon benefac-
tora de los hechiceros estractores del dano. Kl he-
cho anotado en las narraciones de algunos obser-
vadores es que no desconocian la representacion de
una morada futura, que radicaban para los buenos
en un bhosque encantador i provisto de alimentos i
para los malos en cuevas subterrineas, donde que-
daban aprisionados a perpetuidad.

La tfamilia alacalufe era del tipo mono-exogami-
ca. Mandaba el padre, pero se reconocian ciertos
derechos a la mujer en la direccion del hogar. Tam-
poco habia en ellog, como entre los otros fueguinos,
caciques o jefes de autoridad ommimoda i perma-
nente. La parentela se fraccionaba en unidades di-
rijidas independientemente por el padre, cuando
los hijos contraian uniones sexuales.

Los indios de las tres ramificaciones fueguinas
han recibido la aceiéon civilizadora 1 educativa de
los misioneros anglicanos i de los padres salesia-
nos desde el siglo pasado hasta el presente.

Por concepto moderno de la ensenanza indijena,
han establecido colejios i talleres ubicados en los
Ingares més adecuados para reunir a los naturales
en ciertas estaciones del afio o por el mayor tiempo
posible.

La finalidad de esta ensefianza se ajusta al
criterio que ahora rije en este jénero de labor edu-
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cativa: utilizar al indijena en los trabajos indus-
triales i agricolas que exijen las correspondientes
zonas. Ingleses i salecianos han inculcado a los
hombres la téecnica de las maderas, el pastoreo de
las ovejas i la esquila. En otro orden de actividades
se ha ejercitado a las mujeres, tales como en el hi-
lado, el tejido, la confeccion de pieles i la cesteria,
aparte de habituarlas a las maneras civilizadas.

Sin poseer el idioma nativo, no es efectiva la
educacion de aborijenes. Estos abnegados benefae-
tores de las razas, comprendiéndolo asi, han apren-
dido los diferentes idiomas, en los cuales han com-
puesto léxicos, gramaticas i rezos.

En otro sentido se ha dejado sentir su interven-
cién, en el campo cientifico, ya en esploraciones to-
pograficas, en estudios climatoléjicos, etnograficos
i en la anotacion de monografias etnoldjicas de re-
levante interés (1).

No entra en este examen de las razas aborijenes
del territorio chileno el de los habitantes oceanicos
de las Islas Pascuas, porque no estuvieron bajo el
dominio de los espafioles i sélo en el siglo XIX fue-
ron incorporadas al de nuestra repablica. Con re-
ferencia a esta estirpe, existe por lo demas una

~ (1) Para el arreglo de este capitulo hemos consultado las
obras citadas en él i seguido més literalmente los trabajos so-
bre los fueguinos de los padres Coiazzi i Gusinde, por ser las
filtimas publicadas i venir de observadores directos de la po-
blacion de sobrevivientes.
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literatura tan abundante como la de los fuegui-
nos (1).

(1) En la publicacién de es|'e libro no se ha adoptadoe la or-
tografia espafola, por cuanto se exije para las publicaciones
de la Universidad de Chile la que esta institucion considera

oficial i propia.

J1t
[
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