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| PARTE

INTRODUCCION

Para realizar la lectura de este trabajo debemos aclarar que la motivacién esencial
es construir un registro que entregue una multiplicidad de ventanas de investigacion
sobre las tematicas tratadas a lo largo de nuestra tesis, y asi permitirnos en un
futuro, llevar a cabo una profundizacion de estos contenidos. Sin embargo, existe
una variedad de temas que no seran abordados a cabalidad, para no hacer de este
escrito mas extenso de lo necesario, ademas de ser temas tratados por otros

autores en diversos libros.

Por consiguiente, aseveramos que nuestra tesis consta de un caracter descriptivo,
debido a que los integrantes de la comunidad Silva Lienqueo, a partir de sus
relatos, son quienes van describiendo sus recuerdos, reconstruyendo una historia a
través de su oralidad; que nos permite conformar las pautas a tratar en la estructura
de la investigacioén. Es decir, la informacién es muchas veces parcelada, puesto que
nos referimos a los temas especificos que nos son entregados. Por tal motivo, se

profundizara sélo en los temas tratados por los informantes.

La descripcion de los recuerdos de los entrevistados es la fuente primaria que
permitié reconstruir el devenir historico de la comunidad, considerando en ello los
hechos y tradiciones que con el tiempo han variado la cosmovision y ritualidad
mapuche. Es por ello, que esta tesis estd motivada a ser una recuperacion de
historia oral de la Comunidad Silva Lienqueo, localizada en Huilcun Alto,
ejemplificandose como una metodologia a utilizar en el proceso de ensefianza y
aprendizaje, como herramienta de ensefianza de la historia como mecanismo de
motivacion, donde se potencie el aprendizaje constructivo del estudiante, para

demostrar su uso y valor pedagdgico.

Esta tesis, es una radiografia de lo existente en aquella comunidad y sus
alrededores, testimonios que expresan temas relevantes de su pasado, que
motivan a los entrevistados a rescatar desde sus emociones los relatos de sus

antepasados y los conocimientos que ellos les entregaron. Dado lo anterior,

12



buscamos en sus testimonios multiples visiones acerca de un evento en particular,
tratando de mostrar todas las emociones, sentimientos, conocimientos, inquietudes,
motivaciones y percepciones que nuestros informantes manejan acerca de los

temas referidos

En definitiva, no pretendemos juzgar el material entregado por nuestros
informantes, evitando hacer un juicio de sus propios conocimientos, por una
cuestion ética, si no mas bien contextualizar la historia local, dentro de la historia
tradicional. No pretendemos hacer un analisis antropolégico ni sociolégico, sino
mas bien, tan sélo demostrar que a partir de la reconstruccion de la historia oral se
puede realizar una aplicaciébn pedagodgica en el aula, en donde se potencie el
aprendizaje constructivo del alumnado que se plantea como una herramienta que
motive significativamente y permita comprender el contexto en el que se vive, ya
gue en esta investigacion puede utilizar su ejemplo para la labor docente. Por ello,
el texto en si, esta pensado para el profesor para su utilizacién parcelada en la sala
de clases como material didactico, como asi también una base historica, como

fuente primaria para posteriores investigaciones.

Por lo tanto los objetivos son:

Objetivo general

Reconstruir la Historia de la Comunidad Silva Lienqueo utilizando la herramienta de
la Historia oral y valorizar su aplicaciébn como estrategia de ensefianza en el trabajo

pedagdgico.

Objetivos especificos

e Generar un registro de caracter descriptivo que constituya una fuente
historica primaria sobre la historia de los descendientes de mapuche de la
comunidad Silva Lienqueo.

e Valorar la Historia de la Comunidad Silva Lienqueo a través de los relatos

entregados por cada informante.
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e Crear un modelo didactico de estrategias de ensefianza basadas en la

reconstruccion historica, a través de la Historia Oral.

Tesis
e Con la Historia Oral es posible realizar la reconstruccion de la historia local
de una comunidad indigena, utilizando los relatos de sus propios habitantes,
y, al mismo tiempo, esta metodologia histérica puede ser una herramienta
de motivacion que permita fomentar la ensefianza, comprension y valoracion

de la Historia en el aula.

FUNDAMENTACION TEORICA EN TORNO A LA HISTORIA ORAL

A lo largo del desarrollo historiografico que estudia a las comunidades indigenas
mapuches, son variadas las fuentes de cronistas, viajeros e importantes mentores
de la disciplina histérica que han confeccionado su cosmovision, tradiciones y
hechos trascendentales desde un punto de vista del otro y no desde el centro
mismo de la cultura como tal. Es decir, la historia de los mapuches ha sido relatada
unay otra vez por la mirada del chileno y no por la propia.

Resulta de sumo interés sefialar que esta sociedad, antes del proceso de conquista
y colonizacion, es una cultura agrafa, es decir no posee un sistema de escritura
para dejar constancia o registros documentales sobre sus acontecimientos. Por lo
cual la Gnica via de canalizacion de su memoria es la tradicion oral.

He aqui la génesis del interés por rescatar esta tradicion oral, ya que “rescata la voz
de los marginados o los sin historia, personas que dificiimente dejaran testimonios
escritos de su vida por no tener acceso a los medios de comunicacion, por ser en
muchos casos analfabetos o porque dado el desdén con que han sido tratados por
la historia tradicional no tienen conciencia del peso de sus acciones en la historia”.*
Sin embargo y a pesar de que las palabras anteriores demuestran la importancia de

rescatar este testimonio, nos encontramos con el desafio de enfrentar la postura

gue tiene la historiografia tradicional, de cara al valor que posee como disciplina la

1 De Garay, Graciela. La historia con micréfono. Instituto Mora. Mexico, 1994. Pag. 20.
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historia oral puesto que, ‘para los historiadores tradicionales no hay historia sin
documentos, ya que son éstos los que permiten afirmar o no la veracidad de los
hechos del pasado. Desde este punto de vista, la principal critica o el principal
reparo que ponen los historiadores tradicionales al testimonio o al relato oral es la
de su dudosa veracidad”.?

Asi, referirse a la veracidad de un testimonio resulta aventurado, porque no es dificil
preguntar ¢Qué veracidad tiene la historia y otras ramas de las ciencias sociales?
¢No son éstas construidas a partir de la subjetividad del hombre? Si nos basamos
sélo en el hecho, no estamos construyendo historia, si no mas bien repitiendo y
memoarizando el hecho, lo que no tiene ninguna diferencia con la reiteracion de un
relato a través de la oralidad. Es més, nos queda un importante aspecto por abarcar
para demostrar el valor que tiene la historia oral y que invalida los argumentos de la
vision tradicional sobre la manera en que se debe o no construir la Historia, porque
“...todos participamos de diversas memorias sobre nuestras experiencias, que al no
ser vinculadas con otras, o no trascender un ambito muy personal, pueden ser
definidas como “memorias sueltas” que en la medida que esas memorias se
vinculan, se articulan con otras, en un proceso dinamico de interaccion, van dando
lugar a memorias colectivas o “memorias emblematicas™®

He aqui un concepto elemental, y es el concebir el valor que tiene nuestra memoria
colectiva, no debemos dejar fuera o tomar poca importancia a las experiencias
personales o pequefios hechos que solo afectaron a reducidas personas. Estas
memorias sueltas se van vinculando y articulando con otras memorias sueltas,
dando pie a relatos y sucesos sociales con distintas experiencias y de gran
importancia para la elaboracion de la historia de la comunidad. La memoria
colectiva es contenedora, y a su vez, componente de la identidad de una sociedad,
en este caso elemental para la reconstruccion histérica y etnohistérica de la
comunidad de descendientes de mapuches con la cual trabajamos, comunidad

Silva Lienqueo y més alla de los hechos histéricos, su cosmovision y vida cotidiana.

2 Garcés, Mario. “Recreando el pasado: Guia metodoldgica para la memoria y la historia local” [en
linea]. Santiago 2002. P4g.20. Solicitado en:
http://www.educacionycomunicaciones.cl/Downloads/Gu%EDa%20metodol%F3gica%20Recreandodo.
pdf. [consulta: 10 de febrero 2007]

3 |bid., P4g. 10.
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Por lo tanto, esta memoria colectiva, gracias a los testimonios y relatos de nuestros
informantes, se transforma en una fuente histérica para el conocimiento de una
sociedad que ha vivenciado, padecido y enfrentado diferentes procesos, como son
la Conquista, la Colonia, la formacion de la Republica y el potente fendomeno
globalizador de nuestro siglo, resistiendo a diferentes dispositivos de dominacion y
desestructuracion cultural, para mantener su identidad, su tradicion oral.

Con todas estas motivaciones es que hemos extraido, a través de relatos y
testimonios, la historia oral de una comunidad de decendientes de indigenas, que
hemos transformado en reconstruccion de una historia local y que nos permite
comprender y comparar desde su voz, sus palabras, su percepcion sobre su
acontecer con la historia oficial, tradicional que se ha configurado desde esa
mirada, otra, de la que hablabamos en un principio.

Ademas de esto, fundamental para el desarrollo de este trabajo, nos justificamos en
que ha nacido una nueva vertiente para la manera de hacer historia, “la memoria,
crecientemente, esta siendo reconocida por los historiadores como una nueva
‘fuente’ para sus estudios y elaboraciones sobre el pasado, es decir, una via que
hace posible acceder al pasado de un modo nuevo —con sus propias aportaciones y
limites- en especial para conocer del pasado de grupos sociales populares o
subordinados que dejan pocos 0 no dejan testimonios escritos (documentos) de su
experiencia historica”* La historia oral viene a representar un mecanismo para
rescatar el pasado, la historia de los descendientes de mapuche de la comunidad
Silva Lienqueo, quienes han abierto su memoria, han despertado sus recuerdos,
han recreado sus ritos y tradiciones, han relatado sus cuentos y suefios para ser

registrados y trascender.

4 |bid. Pag. 12.
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FUNDAMENTACION TEORICA PEDAGOGICA

Hasta el momento, hemos destacado la trascendencia historiografica de la historia

oral, pero llega el punto en que, como futuros docentes, nos preguntamos ¢Qué
importancia tiene la historia oral para el ejercicio de la docencia?, o mas aun,
¢, Qué significado implica para el proceso enseflanza—aprendizaje de
nuestros alumnos? La respuesta gira en torno a la relevancia de la
aplicacion de la historia oral al aula como una herramienta y estrategia de
trabajo docente en el desarrollo de la didactica. Ademas, permite abarcar
objetivos transversales sobre los contenidos conceptuales, que exigen los
Planes y Programas del MINEDUC. Es mas, este trabajo se desarrolla con
dos ejemplos de aplicaciéon®. Es claro que contamos con el respaldo del
ejercicio practico dentro del aula para apoyar el desarrollo y desempefio de
actividades de historia oral, sin embargo, esto requiere de un sustento
tedrico, y ese respaldo lo encontramos en la pedagogia constructivista. Todo
cobra sentido si absorbemos la idea de que el aprendizaje ocurre como
resultado de su interaccion con el entorno fisico, social y cultural. Los sujetos
nacen con determinados esquemas de interaccion (reflejos) que se
modifican a través de la experiencia con el entorno, generando nuevos
sistemas de interaccion mas complejos y amplios. Asi el aprendizaje es de
naturaleza social y no individual. Ocurre en la interaccion de cada persona
con su entorno social, en las practicas linguisticas propias de su entorno. El
desempenfio individual integra la historia de las experiencias de cada sujeto
en los distintos dmbitos sociales de los que participa y ella le confiere su
identidad personal en la diversidad que enfrenta. Las representaciones
individuales y las actividades sociales culturalmente organizadas se influyen
mutuamente.

Como docentes que continuamente estudiamos las tendencias de la

pedagogia, sustentamos nuestra teoria en estas ideas del constructivismo,

5 Ver capitulo X, Aplicacion al Aula de la Historia Oral.
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ademas sabemos que ‘hay un creciente consumo entre especialistas en
educacion e investigadores sobre los objetivos del aprendizaje, tal como lo
define la psicologia cognitiva, y las implicaciones de estas
conceptualizaciones en los planes de estudio, la ensefianza y la evaluacion.
Estas definiciones subrayan la importancia de los conocimientos previos y el
uso de estrategias para construir sentidos y para lograr una aprendizaje
auténomo.”™ Que son, en si mismas, ideas heredadas del constructivismo.
Considerando esto, asumimos que la ciencia de la educacion llama a los
docentes a innovar en sus estrategias de aprendizaje, a descubrir y aplicar
nuevos mecanismos en pro de un aprendizaje adaptado a la situacion de
nuestras aulas, que con niflos cada vez mas empapados de tecnologia y
medios de comunicacidbn modernos, exigen estrategias de ensefianza y
aprendizaje que se apeguen a sus intereses. Por estas razones es que
abordar el estudio historico no debe absolutizarse en la documentacion
escrita, sino que también en el registro oral, hacer participe a los alumnos de
la historia viva, de la fuente primara, lo que favorece también un aprendizaje
autonomo.

El constructivismo plantea que el docente debe ser un profesor mediador, es
decir, un guia en el proceso de ensefianza — aprendizaje, no un instructor, ni
adiestrador. Realizar un trabajo basado en la historia oral, implica un
proceso de preparacion previo a la entrevista a realizar y, a su vez, un
trabajo posterior que es el tratamiento de la informacidn recopilada; sera el
profesor un mediador y el alumnado quienes reconstruyan la historia. “Como
mediador, el docente estratégico ayuda a sus alumnos a organizar e
interpretar la informacion. Entre otras cosas, esto significa proporcionar el
apoyo adecuado al aprendizaje, pero, al mismo tiempo, conceptualizar la
enseflanza de habilidades como un medio para lograr objetivos de

contenido, para que los alumnos finalmente puedan aprender de manera

6 Fly Jones, Beau, et. al. Estrategias para ensefiar a aprender. Editorial Aique. Argentina, 1997. Pag.
23.
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independiente.”” Estas palabras permiten hacer un acercamiento mas
detallado al paradigma constructivista y su relacion con la aplicacion del
estudio mediante historia oral dentro del aula. Primero, el docente, si bien
busca que el alumno ejecute un aprendizaje autbnomo, debe orientarlo, en el
caso de la historia oral, después de que el alumno obtenga un registro, el
profesor debe guiarlo en su contextualizacion y clasificacion tematica. Ahora,
otro punto es como se desarrolla la habilidad de expresion oral-social del
alumnado al enfrentarlo al trabajo de entrevistador, esto apareja el desarrollo
de habilidades y el desarrollo de un contenido determinado. Finalmente, se
insiste en la importancia de que los alumnos trabajen por si mismos y
aprehendan contenido independiente, lo que se puede lograr incentivando
dudas propias frente a un testimonio o fuente historica como entrevistado.

Otro de los principios fundamentales del constructivismo es la motivacion,
como eje central del éxito de sus postulados, ya que, “en términos generales
se mantiene que la tendencia de una persona a actuar para aprender
depende de las siguientes cuestiones: a) la intensidad de su motivacion al
respecto; b) su expectativa de conseguir lo que se propone; c) la intensidad
o cantidad de recompensa que espera obtener.”® Los tres aspectos
enunciados pueden aplicarse en su totalidad cuando se ejecuta la actividad
de historia oral en el proceso de ensefianza aprendizaje. Primero, porque
realizar una actividad diferente a las tradicionales estimula a los alumnos,
indagar, investigar aumenta su interés por participar. Segundo, con un
entrevistado determinado a una tematica especifica, el alumno sabe qué
informacion va a buscar, se plantea expectativas y resultados tentativos. Y,
por ultimo, sentir que aporta informacion, antecedentes histéricos, es un
motivante que aumenta el desarrollo de una autoestima en el desarrollo de

habilidades investigativas.

7 Ibid. Pag.58.
8 Carretero, Mario. Constructivismo y educacién. Editorial Aique. Argentina, 1993, Pag. 75.

19



Hablar de la motivacion es substancial, sobretodo si consideramos un
importante desafio para los profesores de Ciencias Sociales vy
especificamente de la asignatura de Historia. Esto, en el sentido de la vision
que tienen los alumnos sobre el estudio de la historia, “se ha podido
comprobar que los alumnos, incluso al final de la adolescencia, tienen
numerosas dificultades para entender las motivaciones y el sentido histérico
de ideas y decisiones establecidas en otras épocas, sobretodo cuando estas
se encuentran muy alejadas del presente.”® Ahora bien, respecto a esas
palabras que plantean las dificultades de los alumnos para estudiar historia,
el enfrentarlos a una entrevista en busqueda de historia oral les permite
empatizar, comprender los fendmenos y recibir explicaciones a sus dudas. A
Su vez, en este sentido conviene que el profesor proponga ejercicios de
empatia mediante los cuales sus alumnos se sitien en el papel del
personaje histérico abordado y al proceso que pretende explicar o
familiarizar. Asi, se ayuda con la comprension de otros tiempos y otras
culturas.

Otro de los desafios es considerar que los alumnos, incluso durante la
adolescencia y la vida adulta, tienen una imagen de la historia méas bien
anecdoticas y personalistas de numerosos conceptos sociales e historicos.
Estas palabras de real importancia permiten asegurar que esa Vision
personalizada de la historia que por afios encasillo los grandes procesos en
personajes especificos o hechos absolutos, minimizando la participacion y
protagonismo de una sociedad de orden mayor, es posible transformarla
gracias al estudio a través de historia oral y por manos de los mismos
alumnos, ya que asi ellos dan cuenta de que en los procesos que estudian
también han participado sus familias, vecinos de la comunidad, personajes
anonimos, pero que si tiene algo que decir, sin que sea necesario llevar

condecoraciones militares o pertenecer a familias aristocraticas.

9 |bid. Pag. 200.
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Una de las criticas mas habituales a la ensefianza de la Historia es la que
insiste en que esta disciplina se presenta a los alumnos como una mera
narracion y no como una interaccion de estructuras sociales y politicas de
caracter complejo. La importancia de las narraciones para el estudio de la
Historia es elevadisima y no debe simplificarse ni minimizarse, ya que
conseguir un relato demuestra que nuestra experiencia en el mundo y
nuestros esfuerzos por describirla linglisticamente, es fundamental en la
representacion de los acontecimientos humanos y los alumnos pueden
obtenerlas, rescatarlas y ser parte de ellas y asi obtener un conocimiento
histérico mas integrado y dinamico. La Historia oral no necesariamente tiene
gue estar vinculada con el adoctrinamiento ni con la simplificacion historica,
la narrativa parece ser una caracteristica esencial del conocimiento histérico.
De hecho, en las ultimas décadas se ha revitalizado una vision de la Historia
como relato, en la que los personajes, sean concretos o abstractos, cobran
una especial relevancia. Lo atractivo de estudiar mediante los relatos de
agentes historicos es que ellos al narrar su experiencia transportan a los
alumnos a los hechos del pasado.

‘Mas aun, el pasado no solo permite comprender mejor el presente;
comprender mejor el presente también permite comprender mejor el pasado
[...] En este sentido y desde el punto de vista de la ensefianza de la Historia,
la comprension de la historia podria definirse de la siguiente manera: ¢,coOmo
hacer que los nifios o los jovenes puedan visitar ese extrafio pais llamado
pasado?”0 Ese extrafio pais llamado pasado y que permite comprender el
por qué del funcionamiento actual de nuestra sociedad, es posible
presentarselo a los alumnos en carne y hueso, palpable y ademas

respondiendo a todas sus dudas, mediante la estrategia de historia oral.

10 |bid. P4g, 104 — 105.
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MARCO CONCEPTUAL

El marco conceptual de nuestra investigacion se cimenta principalmente en las
concepciones que hemos querido abordar a lo largo de ésta y que guardan relacion
con la historiografia tradicional, los cuales se abordaran por medio de un
comentario bibliografico de los autores que hemos trabajado en el desarrollo de
nuestra tesis. También existen conceptos que hemos abordado de acuerdo a lo que
nuestros informantes nos han relatado. Por otro lado, existen conceptos que se
relacionan con lo histérico geografico, y que son de relevancia para nuestra
investigacion, ya que hacemos uso de ellos. Este aspecto se refiere a todas
aguellas significaciones relacionadas a la historia de nuestra comunidad y que le
dan sentido a nuestra investigacion.

e Cosmovision:
Cuando nos referimos a este concepto, hacemos referencia a forma o estructura del
imaginario colectivo de un grupo o comunidad de personas, acerca de la forma en
la cual perciben el mundo, su origen y disposicién. La cosmovision es la forma en
gue los individuos perciben su entorno y su origen.
“Es el conjunto de creencias culturales y psicoldgicas de los miembros de una
cultura en particular; el término fue tomado del aleman weltanschauung. Es un
concepto derivado en parte de la hipétesis whorfiana, que planteaba que las formas
sumamente habituales del lenguaje estructuraban el pensamiento y que, por lo
tanto, como afirmé Edward Salir (1929 a: 210) “los mundos en los que viven las
sociedades diferentes son mundos diferentes, no simplemente los mismos mundos
con nombres distintos™*
Por otra parte, es necesario apartar en un grupo los conceptos relacionados con su
cosmovision, destacando aquellos términos que tienen directa relacion con la
religiosidad mapuche y el sincretismo constante que ha tenido esta a través de los

siglos.

11 Barfield, Thomas J; Et. Al. Diccionario de Antropologia. Siglo XXI editores. Madrid, 2001. Pag.
320.
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e Mitos:
Como nos menciona Gabriela Mistral: aqui, como en todo, se comienza con mito y
no con historia. Por que si las cosas hubiesen comenzado con historia, se
pasmasen al caer del vientre'?,
Debemos explicar que el mito, contrario a lo que cree la sociedad moderna, no
pertenece solo al folclore de un grupo de personas, sino mas bien éste explica la
cosmovisiéon y la forma de vida de una cultura: “El mito no es un mero relato
metaférico que contraria con una cierta “gracia popular’ hechos fantasticos
dificilmente explicables desde las ciencias modernas. El mito es un discurso
autodescriptivo de caracter dindmico, y que como expresion cultural explica
elementos fundamentales de la sociedad que los genera®®”.
Los mitos son relatos fundadores que los miembros de una sociedad trasmiten de
generacion en generaciéon desde los tiempos mas antiguos. Es la conexion
existente entre el individuo y su origen y sus divinidades. Es la manera en que el
hombre se explica su procedencia y trascendencia en el mundo. Esto lo hace a
través del rito, el cual da cohesion a la comunidad que, conmocionada, participa
para reencontrarse con aquello que le da sentido a su existencia. Similar es lo que
menciona el antropélogo polaco Bronistaw Malinowski sobre la funciéon que
desempefa el mito: “El mito cumple en la cultura primitiva una destino
indispensable: expresa, exalta y codifica las creencias; custodia y legitima la
moralidad; garantiza la eficacia del ritual y contienen reglas practicas para
aleccionar al hombre. Resulta asi un ingrediente vital de la civilizaciébn humana; no
es un simple relato, sino una fuerza activa tesoneramente lograda; no es una
explicacion intelectual o una fantasia artistica, sino una carta pragmatica de fe
primitiva y sabiduria moral**”.
Por otra parte, se debe dejar en claro en el presente proyecto, las trasformaciones
gue ha tenido una manifestacion tan importante como es el mito. La causa de esto,
es que son relatos trasmitidos desde tiempos inmemoriales, sus trasformaciones

han sido constantes debido a la aculturacion y la integracion de nuevos elementos y

12 Montecinos, Sonia. Mitos de Chile: Diccionario de seres, magias y encantos. Editorial
Sudamericana. Santiago, 2005. Pag. 5.

13 Troncoso, Patricio; Bastias, Ramén. Para el sol gue nace del puel mapu. Centro regional de
estudios étnicos. Universidad de Concepcion, 2004. Pag. 36.

14 |bid. P4g. 37.
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simbolismos en la cultura mapuche: “Del mismo modo que las inclemencias del
tiempo modelan lentamente un paisaje llevandose sus partes mas débiles, también
el pensamiento mitico trabaja la materia narrativa, elimina sus elementos inestables
anecdoticos o inadecuados, dejando en relieve solamente procesiones de bloque
erratico perfectamente pulido por el uso™”.
Sin embargo, estas transformaciones como sSe menciona, no son netamente
perjudiciales a la cultura mapuche, sino mas bien se acomodan de manera tal que
la enriguece aun mas. Ademas, reflejan de manera mas veridica los persistentes
cambios de una cultura.

e Ritos:
Un concepto que esta intimamente relacionado con los mitos es el rito. Los ritos son
la manifestacion de un mito que vincula al individuo con su cosmovision, el rito es la
repeticion del mito ancestral, donde esta repeticion fortalece su vinculacién con lo
sagrado. Por otra parte, la realizaciéon de un rito, es una actividad sagrada, en la
cual participa toda la comunidad, ya que se le hace participe, y por lo tanto,
trascendental.
Se debe dejar en claro en el presente proyecto que no toda actividad humana esta
encajonada en el rito, sino mas bien el rito debe tener un cierto grado de
puntualidad, trascendencia e importancia en su cultura para ser denotada como tal.
“Se refiere a actos prescritos y formales que tienen lugar en el contexto de culto
religioso; no obstante, es mas comun que los antropélogos usen el termino “ritual”
para denotar cualquier actividad con un alto grado de formalidad y un propésito no
utilitario. Este uso incluye actividades no solo claramente religiosas, sino también
acontecimientos como festividades, desfiles, iniciaciones, competencias Yy
salutaciones. En su sentido mas amplio la palabra puede referirse no a un tipo de
determinado hecho, sino al respeto expresivo de toda actividad humana. En la
medida que se trasmite mensajes acerca del estatus social y cultural de los
individuos, cualquier accién humana tiene una dimension ritual*®”,

Su importancia es fundamental en la permanencia y continuacién de la expresion

de una sociedad, ya que a través de esta actividad la agrupacion se siente participe

15 Bonte, Pierra; et. Al. Diccionario de etnologia y antropologia. Ediciones ALCAL. Madrid, 2000. Pag.
496.
16 |bid. P4g. 450.
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de una cultura y de una identidad propia. Uno de los primeros soci6logos del siglo
XX, Emile Durkheim plantea la importancia del ritual en toda sociedad:
“El ritual sostiene y reproduce el orden social. Durkheim (1915) veia en el ritual la
fuente misma de la sociedad; era el reunirse con otro en el ritual como el hombre
primitivo experimentaba su pertenencia a la sociedad y sentia la “efervescencia
colectiva” que sostiene la sociedad comunitaria*’”.
Los rituales son claves en una cultura cuando ésta pasa por coyunturas de
decadencia y descenso, su realizacion periédica y constante juega una suerte de
trascendencia cultural en el tiempo, ya que ésta es una manifestacion completa de
la cosmovision, estilo de vida y pensamiento de una cultura. “los rituales son
especialmente importantes en momento de transicion, cuando la estructura social
esta en su punto mas débil. Cualquier transicién social crea una reaccién en cadena
en un sistema de relaciones®®”.

e Costumbresy Tradicion:
Los conceptos de tradicién y costumbre deben ir intimamente ligados, debido a que
las tradiciones pueden ser definidas como costumbres que se han trasmitido por
largo tiempo, que tienen importancia fundamental puesto que se han trasmitido de
generacion en generaciéon y que vinculan al individuo con su pasado y sus
antepasados, ligandolo a su comunidad o grupo.
“La tradicion se define como lo que persiste del pasado en el presente, donde se
trasmite y sigue actuando y siendo aceptada por los que la reciben y, a su vez, al
hilo de las generaciones, la trasmiten. ¢ Como se realiza la transmision? Oralmente,
claro, puesto que los hombres han repetido su pasado antes de haber inventado la
escritura. ¢Pero qué se trasmite? Lo que es conveniente saber y hacer en el seno
de un grupo que asi se reconoce o se imagina una identidad”.
Es importante destacar que la cultura mapuche al ser una sociedad &grafa; es decir
gue no poseia escritura; todas sus tradiciones, mitos, ritos y otras manifestaciones
magico-religiosas tienen su base en la tradicién oral, donde gracias a esto se han

trasmitido de padre a hijo la forma de vida de un pueblo desde tiempos

17 |bid. P4g. 451.
18 Loc. Cit.
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inmemoriales. Por lo tanto, es necesario dejar claro y recalcar el concepto de
tradicion oral:
“Se define como tradicién oral a la forma de trasmitir desde tiempo inmemorial la
cultura, la experiencia y las tradiciones de una sociedad a través de relatos, cantos,
oraciones, leyendas, fabulas conjuros, etc. Se trasmite de padres a hijos, de
generacion a generacion, llegando hasta nuestros dias, y tiene como funcion
primordial la de conservar los conocimientos ancestrales a través de los tiempos.
Desde épocas remotas es el que el hombre comenz6 a comunicarse a través del
habla, la oralidad ha sido fuente de transmision de conocimientos, al ser el medio
de comunicacién mas rapido, facil y utilizado”

e Dualidad Complementaria
En todas las culturas ancestrales nos encontramos frente a esta caracteristica, que
se refiere a una contraposicion y, al mismo tiempo, complementariedad de dos
conceptos, como son la vida y la muerte, lo femenino y masculino, etc. Esta
dualidad esta firmemente arraigada en la cultura mapuche y, por lo mismo, lo
podemos apreciar en varios aspectos de su historia y vida cotidiana.
“Maria Ester Grebe ampli6 de una manera notable el sistema clasificatorio a otras
esferas de la cultura mapuche: al espacio, al tiempo, los colores, los instrumentos
musicales, la mitologia, etc. Identific6 el dualismo como el principio ordenador de la
vision cosmica mapuche. El dualismo, para esta autora, es un ‘sistema
interpretativo integral del universo” que “postula la existencia de dos principales
heterogéneos, disimiles e irreductibles, los cuales estarian presentes tanto en las
configuraciones culturales complejas como es sus elementos constituyentes o
aspectos particulares de su realidad... (y) cuya base, reside en la conjuncion de sus
principios opuestos que forman parejas de oposiciones, tales como: bien/ mal,
hombre/ mujer, vejez/ juventud, etc.
Es condicién necesaria para lograr el equilibrio césmico la, yuxtaposicion o sintesis

de dichas polaridades™®

19 Foester, Rolf. Religiosidad Mapuche Contemporanea. En: Hidalgo, Jorge; Et. Al. Culturas de Chile.
Etnografia. Sociedades Indigenas Contemporaneas y su Ideologia. Editorial Andrés Bello. Santiago,
1996. Pag. 190-191
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“..muchas de las oposiciones son pensadas como complementarias (hombre/
mujer; dia/ noche) o antagodnicas (incesto/ matrimonio; bien/ mal). Las primeras
pertenecen propiamente al campo del “dualismo” no asi las otras. “°

e Sincretismo:
Este concepto se manifiesta en las culturas ancestrales que han sido intervenidas
por una cultura dominante, como es en el caso de la mapuche, por la espafiola. Sin
embargo, el sincretismo se refiere principalmente al modo inintencionado o
intencional que hace la religibn para mezclar los aspecto mas relevantes que
pretende inocular en la cultura dominada, y que seran el bastiébn de conquista
ideoldgico.
“Hay que reconocer, a lo largo de todo el territorio mapuche, un sincretismo
religioso, producto de una evangelizacion realizada tanto por la Iglesia Catolica (y
desde fines del siglo pasado por las iglesias protestantes), como por el contacto con
la piedad popular campesina’™*.

e Desestructuracion:
La historiografia que se ha realizado a partir del estudio de las sociedades agrafas,
y mas especificamente, de los pueblos indigenas americanos, nos han demostrado
que la llegada del occidental, del espafiol, del portugués, inglés, etc.; o también el
chileno, argentino, u otro, no ha pasado desapercibida por la cosmovisién de estos
pueblos, y ha causado que ésta se resienta de tal manera que no pueda seguir
adelante de la misma manera que habia ocurrido antes de la llegada del extranjero.
Esto puede provocar una serie de consecuencias, en las tradiciones, mitos vy ritos,
es decir en su cosmovision.
“...El sistema de radicaciéon provocé una crisis en la sociedad mapuche. La
reduccion a espacios pequefios llevdo a numerosisimas disputas internas. Junto a
las usurpaciones por parte de particulares no indigenas, se producian conflictos que
no podian ya ser resueltos al interior de las comunidades... el estado chileno actué
de manera tal que partié6 en pedazos las solidaridades y propugné la division al

interior de las familias mapuches. La division interna mapuche comienza alli”*?

20 |bid. Pag. 191.

21 |bid. Pag. 203.

22 Bengoa, José. Historia de un Conflicto. El Estado y los Mapuches en el siglo XX. Editorial Planeta.
Santiago, 2002. Pag. 54
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“Cabe distinguir tres modos: Una desestructuracion resultado de un proceso
interno de descomposicion de las relaciones de la infraestructura a consecuencia
de las diferenciaciones que van madurando en el seno mismo de la sociedad
natural en torno a alguno de los centros de control social. Puede tener lugar de
forma continua, suave y gradual.

Una desestructuracion resultante de un proceso externo de composicion (por
intrusién) de la sociedad natural que tomamos como referencia con un grupo
invasor llamado a desempefiar las funciones ulteriores de parte integradora. Tendra
regularmente la forma de una invasion.

Una sociedad convergente, que esta en divergencia con sociedades de su entorno
puede dar lugar a una divergencia contextual capaz de desestructurar su
convergencia interna. Caben formas intermedias o mixtas: la desestructuracion
podra producirse por la via de intrusion, pero no ya de un grupo integrador, sino de
grupos que van infiltrdndose lentamente en la sociedad natural, o que acaso han

sido introducidos en ellos abruptamente como botin de guerra.”>

e Pacificacion:
Este término utilizado en nuestra investigacion esta dirigido a una etapa de nuestra
historia nacional que se referia a la ocupacién por parte de colonizadores del sur de
nuestro pais, de tierras pertenecientes a la cultura mapuche y que guarda relacion a
un entramado de estrategias para la utilizacion de las tierras comercialmente
rentables para la agricultura, la cual (para la época de mediados del siglo XIX) era
muy fértil para las plantaciones de trigo.

e Colonizacion espontanea:
Contextualizando el concepto, debemos situarnos en la época de la pacificacion,
puesto que la colonizacion espontanea se refiere a la ubicacion de colonos chilenos
0 extranjeros en la Araucania, sin ninguna disposicion legal, y que mermaron en la
vida que llevaban los mapuches.

e Radicacion:
Segun los autores leidos (Bengoa y otros) la radicacion hace referencia a la accion

de radicar, término que hace hincapié en echar raices, arraigar. Por ello podemos

23 Garcia Sierra, Pelayo. Diccionario Filoséfico: manual de materialismo filoséfico. Biblioteca de
filosofia en espafiol. Gijon, 1999. Pag. 136.
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decir que existen dos procesos: uno consiste en la accion de tomar a un grupo de
indigenas y ponerlos en otro lugar, que sera entendido como reduccion, para que
ahi de establezcan y echen raices; y en el segundo perpetuaron las tierras que ya
poseian, pero las redujeron de tamafio y radicaron ahi a mas indigenas. En ambos
casos, comenzd un proceso de radicacion de indigenas que se legitimé a través de
titulos de Merced. Segun Jorge Hidalgo: “La radicacion consistio en dar titulos de
dominio sobre los terrenos que habitaban al momento del empadronamiento a
grupos familiares de indigenas’*

e Reducciones:
Si vinculamos este concepto con el anterior, se produce una comprension global de
éste, ya que los mapuches que se ubicaban en la Araucania a mediados del siglo
XIX, fueron ubicados en comunidades para la utilizacion de dichas tierras rentables
para la agricultura, y, al mismo tiempo, reducidas a su minima expresion bajo esta
misma sentencia, que algunos historiadores han calificado de campesinos pobres.

e Comunidad:
La comunidad va a ser la forma por la cual vamos a entender las reducciones de las
cuales fueron victimas los mapuches y el modo por el cual las vamos a conocer a
partir del siglo XIX. El mapuche de nuestra época se encuentra localizado en
comunidades, las cuales a partir de esta fecha, van a tener caracteristicas similares
y un comportamiento acorde a la vida en comun.

e Parlamentos:
El término hace alusién a las reuniones que realizaban espafioles e indigenas a
partir del siglo XVII, en la Guerra Defensiva, amparada por el padre Luis de
Valdivia. Sin embargo, estos parlamentos siguieron efectuandose a lo largo de la
Colonia, para solucionar problemas limitrofes, de guerra, y posteriormente, de
intercambio comercial. Mas tarde, en la época de la Republica chilena, estos
parlamentos se siguieron realizando, pero bajo el concepto de intercambio
comercial y para mantener la relacion fronteriza. Ya que se habia acufiado el

término en la idiosincrasia mapuche, no fue dificil para ellos seguir ocupandolo para

24 Aldunte, Carlos Mapuche En: Hidalgo. Culturas de Chile. Etnografia. Pag. 118
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superar asperezas en la época de la Pacificacion de la Araucania, pero bajo otros
parametros que ahora significaban, la recuperacién y defensa de sus tierras.
El parlamento, segin José Bengoa, constituye un plan de paz ideado
principalmente por los principios del Padre Luis de Valdivia. Asi, un parlamento es
una reunion entre espafioles y mapuches en tiempos de guerra. En los parlamentos
se realizaban acuerdos de paz, mediante el establecimiento de tratados.
El primer parlamento que se realiz6 fue un primero de enero del afio 1641, justo 91
afos después de que comenzara la guerra, este parlamento es conocido como “las
paces de Quilin”.
Es importante destacar que los parlamentos son “un evento que demuestra una
suerte de evolucion dentro de los modos de desempenfarse la guerra, ya que hasta
que no se realizaban estas juntas de espafoles con mapuches, no habia ninguna
instancia de entendimiento”.?®
A su vez, Sergio Villalobos, plantea sobre los parlamentos, que “son las maximas
instancias legales en donde se trataban los aspectos que interesaban a los actores
de la region. Entendidos como reuniones que agrupaban a las maximas autoridades
indigenas y las representantes del monarca peninsular durante el siglo XVIII".?

e Congresos:
Este concepto se refiere al nombre que recibieron los parlamentos a partir del siglo
XIX, aunque muchas otras veces, se siguié utilizando el concepto ya antes
mencionado.

e Lonco:
Es la méxima autoridad de la sociedad mapuche. Su nombre esta lleno de
emotividad y respeto, ya que se menciona a la figura que tiene la responsabilidad
de guiar a la comunidad o grupo hacia un mejor futuro o, en su defecto, un mejor
vivir. Este personaje es muy importante en el grupo, ya que en €l se ven todas las

caracteristicas dignas de honor y virtud.

25 Bengoa, José. Historia del pueblo mapuche. Siglos XIX y XX. Pag. 48.
26 Villalobos, Sergio. Vida Fronteriza en la Araucania. El Mito de la Guerra de Arauco. Editorial Andrés
Bello. Santiago, 1995. Pag. 59.
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e Cacique:
Este concepto es mas antiguo que el lonco, ya que es el nhombre que utilizaba el
jefe del lof mapuche en caso de guerra. A veces el lonco tiene las caracteristicas de
un cacique por el respeto que la comunidad siente por él, sin embargo el término es
anacronico.
Segun José Bengoa: “Principal, cabeza, cabecilla, por lo tanto jefe, son significados
de lonco, traducido generalmente como cacique. La traduccion mas literal es
cabecilla.”®’
“Durante la Colonia, las instituciones espafolas manipularon el sistema de
organizacién social mapuche en los territorios dominados. Reforzaron el poder del
lonko transformandolo en cacique, una institucion que poco tenia que ver con el
sistema de poder tradicional de esta etnia, y que transformaba al que lo detentaba
en un verdadero funcionario de la Corona. La Republica también trato de continuar
con este mismo procedimiento.?®

e Ulmen:
Cuando se habla de ulmen, se hace referencia a la instancia superior a los loncos y
gue se refiere a la maxima autoridad integrada por los mas sabios, los loncos mas
importantes, que muchas veces tenia el poder militar de los mapuches.
Segun José Bengoa: Ulmen, mapuche noble, rico, culto, (Moesbach) “persona de
influencia por su posicion y fortuna”. La sabiduria va unida estrechamente a la
rigueza, es su demostracién.?® Segun Tomas Melvilla en Hidalgo: “Etnografia:
sociedades indigenas contemporaneas y su ideologia” Ulmen “se refiere a un
hombre exitoso y rico y que goza de un gran prestigio en la sociedad mapuche.”*°

e Lof:
No debemos dejar fuera una forma basica de organizacién social como es el lof o
también conocido como cavi .Esta unidad basica tiene su base en la familia y esta
constituida por varios linajes que comparten un mismo territorio, este grupo se
siente netamente emparentado ya que descienden de un ancestro comuan. Patricio

Troncoso nos menciona en su obra “Para el sol que nace del puel mapu” que “Estas

27 Bengoa, José. Historia del pueblo Mapuche, Siglo XIX y XX. Editorial LOM. Santiago, 2000. Pag. 27
28 Hidalgo. Culturas de chile. Etnografia. Pag. 45.

29 Bengoa. Op. Cit. Pag. 28.

30 Hidalgo; Et. Al. Op. Cit. Pag. 46.
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unidades abarcan amplias extensiones territoriales, ya que los lof guardan prudente
distancia entre si, por tradicién, sin embargo hoy los parientes masculinos viven
préximos para realizar trabajos colectivos, todos dirigidos por el patriarca de mas
edad entre ellos... este tipo de organizaciones familiares se caracterizaba por ser
mas extensas, por lo que las antiguas rucas eran edificaciones de considerable
dimensiones llegando algunas a cubrir treinta metros de frente y ocho de fondo3"”.
José Bengoa caracteriza la importancia que tiene esta unidad social en una
sociedad de etapa formativa, donde se vuelve a recalcar la importancia de la familia
en la sociedad mapuche:

“La familia era el centro de esta sociedad, y practicamente la unica institucion social
permanente. Al parecer se trataba de una familia muy amplia, extensa y compleja,
en que vivian todos los descendientes masculinos del padre o jefe de la familia.
Abuelos, padres con sus esposas, hijos con sus nietos, etc. Las mujeres pareciera
gue no llevaban a sus esposos a la ruca paterna, sino que el intercambio seguia las
reglas patrilocales, esto es, la mujer se cambiaba de domicilio adoptando el de su
marido...los cronistas hablan de rucas gigantescas, algunas con mas de cien
personas en su interior. En otros casos habia una agrupacion de rucas alrededor
del cacique (lonco, ulmen), pero siempre se mantenia cada familia separada de las
otras, con una autonomia territorial®?”.

Se recalca la importancia del lof porque es la base de la sociedad actual mapuche,
donde aun se pueden destacar elementos comunes de lo que es hoy la familia
mapuche y lo que fue hace cientos de afios atras.

“El andlisis de los testimonios de la época muestra que no habia una estructura
econOdmicamente significativa, superior a la familia. El centro econdmico estaba en
la familia. Alli se producia una division el trabajo, ya sea por diferencia sexual
(mujeres en labor horticola, destileria, etc.) o por habilidades (los viejos en tareas

mas caseras, los jovenes en las mas arriesgadas, pesca en el mar por ejemplo).

Los alimentos se consumian en la familia, distribuyéndolos en sus miembros,

31 Troncoso. Para el sol gue nace del puel mapu, Pag 53.
32 Bengoa. Historia del pueblo mapuche: Siglo XIX y XX. Pag. 31.
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obviamente de acuerdo a las necesidades biolégicas de cada uno. No hay por tanto
una comunidad local, o primitiva, como se ha planteado méas de alguna vez”.*®

e Huinca:
Un término esencial es el de huinca, lo primero que se debe recalcar es la
etimologia de su palabra, a partir de esto se podra entender la generalidad de su
término:
“Huinca vendria de “pu inca”, “los incas” o “muchos incas” y habria sido adoptado
por los extranjeros no mapuches. “Huinca” es el mismo tiempo ‘“robar”, lo que
muestra que el robo y las tropelias se asocian principalmente con la invasién. Don
Anselmo Ragquileo linguista mapuche fallecido hace algunos afios, estaba de
acuerdo con la interpretacion®*”.
Este concepto hace alusion al extranjero, a aquel personaje que desde los tiempos
de la conquista ha invadido las tierras del mapuche. Este término se sigui6
utilizando durante la ocupacion de la Araucania, dado que este chileno invadié las
tierras del mapuche como antafio lo hiciera el espafiol. Actualmente el término se
continda utilizando para todo aquel que no pertenece a la etnia mapuche, o mestiza
mapuche, ya que el extranjero es visto como invasor.

e Mestizo o champdrreo:
Utilizamos el término de mestizo puesto que el mapuche con el que trabajamos en
nuestra investigacién no es un mapuche puro, se ha ido mezclando con el chileno o
con el extranjero, y de esas distintas mixturas ha nacido el mapuche que
conocemos hoy
“El sustantivo mestizo, en el contexto de la frontera, es un término impreciso, toda
vez que el sujeto que se pretende denominar no puede mostrar un vinculo nitido
con ninguna de las culturas predominantes; en ese contexto historico, el mestizo es
un sujeto impuro, socialmente adulterado, biologicamente corrompido, en constante
transito de un mundo a otro, que se sitla precariamente en el fragil limite de lo
aceptable y que solamente logra atraer sobre si el desprecio o la conmiseracion de

aquellos que se consideran puros.”*®

33 |bid. Pag. 32.

34 |bid. P4g. 35.

35Herrera, Patricio; et. Al. Araucania: La frontera Mestiza, Siglo XIX. Ediciones UCSH. Santiago, 2003.
Pag. 9.
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En la comunidad mencionada en nuestro trabajo, muchas personas mencionan el
concepto de champurreo, ya que ellos consideran de manera casi despectiva esta
mezcla entre chilenos y mapuches, diferenciandolos de los considerados
“puros”.Para poder comprender la historia es necesario analizar el marco geografico
en el cual se desenvuelve. El marco geografico de nuestra investigacién se
desarrolla en un sector de Imperial llamado Rulo y Huilcan, cuyo significado es
analizado por nuestros informantes.

e Rulo:
Corresponde a un concepto geogréfico, utilizado por los residentes de la localidad,
con el proposito de diferenciar ciertos sectores. En este sentido, Rulo hace
referencia a una superficie plana y poco accidentada (vega).

e Huilcun:
Concepto utilizado por los habitantes de la localidad para indicar superficies en
alturas. Estas corresponden a las lomas o montafias agrupadas en sierras. Su
altura promedio fluctia entre los 1000 a 1500 metros. Es posible distinguir dos
apreciaciones de este concepto por los residentes de la localidad: por un lado
encontramos Huilcun alto, indicando lomas de mayor altura y Huilcin bajo, lomas
de menor altura.
En la comunidad Silva Lienqueo, encontramos a personas que nos explican mejor
lo que significan ambos conceptos.
“Qué significa huilcin?
Cerro alto, huilcun y rulo terreno bajo, parejito™®
‘Rulo en el idioma indigena es vega... asi planito, entonces en el idioma de
nosotros antes de decirle vega le decimo’ Rulo. Y aqui son lomas, hay un medio
cerro, al otro lado hay un cerro entero, hay una bajada, una falda que se llama. Y en
el idioma indigena es Huilcun. Otras personas le dicen que esto son todas lomas,

nosotros le decimos Huilctn.®’

Es necesario para finalizar, dar coherencia a todos estos términos. Como

mencionamos, éstos se dividen en un subconjunto de conceptos propios de la

36 Relato de: Sergio Tranamil Ramirez
37 Relato de: Juan Licanqueo Ayllapan
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cosmovision, histéricos y culturales, utilizados constantemente por los
descendientes de mapuche de la comunidad Silva Lienqueo y sus aledafios.

Se debe considerar que nuestro objetivo es dar un caracter disciplinar a los relatos,
pero también que se comprenda que estos no son conceptos uno independiente del
otro, al contrario, la cosmovision, la historia y la actividad cultural, en general, son
contenedores de todos los procesos que le dan sentido a la actividad de realizar
una reconstruccion historica.

Asi, los términos mito, rito, costumbre, tradicion y dualidad complementaria son
explicativos de la cosmovision de la cultura mapuche. Se dio énfasis a éstos
porque, a pesar de que no son utilizados explicitamente por nuestros informantes,
son elementos que estan presentes implicitamente en sus relatos.

A su vez, cada concepto histérico abarcado por este trabajo investigativo, se
enmarca en hechos que son parte de las coyunturas y procesos estructurales que
han sido vividos a lo largo de la historia de la comunidad estudiada. Asi, indagamos
en la historiografia para definirlos, ya que si bien nuestros informantes son los
actores de los hechos, es la disciplina quien formaliza, 0 mas bien, da un sentido a
la informacién para llegar a una mejor comprension de los procesos. Entre estos
conceptos hemos destacado: pacificacion, colonizacién espontanea, radicacion y
parlamento. Sin embargo, asi como estas actividades histéricas pertenecientes a
procesos bien definidos también encontramos que hay procesos que son mas bien
transversales en la historia de la comunidad, como el sincretismo y la
desestructuracién, que describen lo sucedido con la evoluciéon que hemos detallado
en los términos lof, comunidad, lonco, cacique, uUlmen, huinca y mestizo o
champdrreo, etc., que se ligan también a los cambios en la cosmovision
mencionados anteriormente.

Si bien hemos sido incisivos al destacar cada concepto, desde el punto de vista de
lo cosmoldgico e histérico, es necesario aclarar que también dentro de este trabajo
hay una presencia constante de conceptos propios de la comunidad Silva Lienqueo,
gue le atribuyen su identidad a lo largo de la historia. Por esta razon, se explicitan

los significados de los términos Rulo y Huilcun.
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METODOLOGIA DE TRABAJO

Nuestro trabajo de reconstruccion histdrica, toma forma y se adhiere a una
metodologia de trabajo marcada por etapas. Pero es importante distinguir, que
hubo una teorizacién previa de todos los estudiantes, al cursar la actividad
curricular Seminario de Historia Comparada, curso en el cual se realiza el trabajo de
reconstruccion de la historia de una persona que haya vivenciado la vida fronteriza
del mundo indigena de nuestro pais. En esa instancia, con el propdsito de
conseguir un informante, tres de los estudiantes, que hoy conforman este trabajo,
viajan al sector de Rulo y Huilcin, donde generan los contactos y lazos a los que

recurriremos mas tarde para desarrollar por completo el trabajo de tesis.

Una vez congregados todos los estudiantes inscritos para cursar el Seminario de
Grado, teniendo como guia al profesor Luis Carlos Parentini, comienza la etapa de
preparacion de nuestro trabajo en terreno. Posteriormente al viaje, comienza todo el
trabajo de gabinete. A continuacion, se describen las etapas de trabajo en terreno y

trabajo en gabinete.

e TRABAJO EN TERRENO:

El trabajo en terreno es un viaje realizado entre los dias 23 de enero y 16 de febrero
al sector de Rulo ubicado en la comuna de Nueva Imperial. La organizacion previa
contempl6 el establecimiento de programaciones, como calendarizaciéon, minutas,
pautas de entrevistas, etc., pero principalmente ubicar un lugar donde instalar al
equipo de trabajo, lo que no fue complicado, ya que los lazos estaban establecidos
y se nos permitié asentarnos por el periodo de vacaciones de verano en el Colegio

de la comunidad que pretendiamos investigar.

Para este viaje, en una actitud de agradecimiento y reciprocidad, se junt6 una
cantidad de ropa considerable y mas de 200 libros, entre textos escolares y de
literatura, los que fueron entregados directamente al colegio. Asi llegamos al
colegio y nos alojamos en una de las salas correspondientes a los Kinder, este dia

nos dedicamos a “explorar” y a conocer los entornos del colegio, bajar al rio, etc. Al
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dia siguiente, nuestras actividades fueron bordear los limites de la comunidad
caminando y preguntando casa por casa los limites de ésta, para de esta manera
localizarnos espacialmente en el sector, conocer su geografia y sus caracteristicas

visibles generales.

En los dias que vinieron, las actividades consistieron en presentaciones y
conversaciones con las personas de la comunidad, previo a la entrevista con los
informantes. Es importante destacar que las estrevistas son abiertas, cuentan con
una pauta de preguntas guia, pero finalmente la entrevista se desenvuelve a fin con
los temas que va relatando el informante y que son profundizados por los

entrevistadores.

Una de las presentaciones mas importantes que tuvo el equipo de trabajo fue con el
Lonco Enrique Colihuinca y su hijo. Este ultimo accedié a una presentacion final del
grupo ante la comunidad en una asamblea que se realizaria pocas horas después
de nuestra conversacion con él. La presentacion ante la asamblea fue un éxito,
conversamos acerca de nuestra idea de reconstruccion de la historia de la
comunidad, y accedieron muchos con gusto invitandonos a sus casas y otros con

dudas y temerosos.

Desde este momento, el equipo de trabajo en conversaciones nocturnas, planifica
la salida del dia siguiente, con pautas de entrevistas y rutas de recorrido, y se
realiza una divisién por grupos de trabajo, los cuales estan constituidos por dos
personas las que van ha entrevistar a los informantes con un objetivo de 2 o 3
entrevistas por dia. Se comienza entonces a preparar los implementos que se
utilizaran al dia siguiente para la obtencién de las entrevistas (grabadora, pilas,
caset, pendrive, camara fotogréfica, y los elementos que llevamos como obsequios

a la gente: mate, azlcar, queso, fruta, etc.)

Cada dia de los que siguen, la labor en terreno es extenuante, la tarea del
entrevistador requiere de mucha concentracién y atencién para establecer asi un

didlogo exitoso.
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Si bien el trabajo es principalmente en los terrenos de la comunidad, es necesario
recopilar algun tipo de informacion formalizada, en las instituciones de Nueva
Imperial. Se accedié a informacién otorgada por la CONADI, y desde este lugar se
tomo6 rumbo a Temuco, lugar donde se encuentra el Archivo regional, donde se
accedid a una serie de documentacion. De este proceder, se adquirié una serie de
informacion de la comunidad importantisima para la investigacion, entre los que se

cuentan el antiguo Titulo de Merced otorgado al Lonco Silva Lienqueo.

Otra de las actividades que permitié la integracién del grupo con la comunidad, fue
la participacion pasiva en campeonatos de fatbol de caracter comunal, los cuales se
realizaban a fin de entretener y recrear a las comunidades en los dias de verano.
Nuestra participacion consistié en ir los dias domingo y ser observantes de la
actividad. De esta manera, cada vez nos hicimos mas participes de la realidad de
los descendientes de indigena actuales, asi también se lograba una integracion con

ellos y nuevas instancias de comunicacion.

La entrega de relatos que implican antecedentes personales, aunque historicos,
siguen siendo intimos. Por esta razén es que fue necesario establecer lazos de
confianza con las personas entrevistadas, para ello el principal mecanismo de
accion, al alero de la reciprocidad, fue que como entrevistadores — investigadores
narramos nuestra propia historia, entregamos nuestros antecedentes sobre quiénes
somos, qué hacemos, de dénde hemos venido y por qué nos interesa su historia.
Fue una presentaciéon personal que permiti6 a ellos comprender que estamos

abiertos aun didlogo empético y enriquecedor de si cultura y la nuestra.

Importante es destacar que a esta relacién se afiaden el intercambio y entrega de
obsequios, cosas materiales que son mas bien simbdlicas (un kilo de azucar por
sopaipillas) pero que fueron aunando los lazos de confianza tan elementales para
poder indagar en su historia.

Otro medio que nos abrid las puertas a la intimidad de su trabajo fue vivir con ellos
la cotidianeidad, realizando actividades en que se podia compartir parte de sus

costumbres, como cortar lefia, recolectar hierbas cocinas, etc. Y a su vez, también
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participar de importantes eventos como la trilla, los campeonatos deportivos e

incluso el dia de los muertos.

Cuando se ha cumplido con la cantidad de entrevistas necesarias, el equipo de
trabajo evalla cudles deben ser profundizadas, cudles son las que requieren de
mas informacion por parte de los entrevistados; asi se establece una ultima
programacion de entrevistas y de recorrido por la comunidad, con el objetivo de
concretar los relatos inconclusos y de despedirnos de la gente de la comunidad

para agradecer toda su cooperacion.

Una vez cumplidos los plazos y logrados los objetivos, el equipo de trabajo retorna

a Santiago para comenzar el trabajo de gabinete.

Destacamos que se realizaron dos viajes mas durante el curso del afio 2007, en
marzo y en octubre para poder finiquitar todos los aspectos pendientes y recopilar
la informacion necesaria para que el trabajo de Seminario de Grado fuera lo més

completo posible.
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TRABAJO DE GABINETE:

La metodologia de trabajo después del retorno desde Nueva Imperial a Santiago,
es organizada basicamente a partir de las reuniones con el profesor guia y de las

reuniones que realiza el equipo de trabajo de manera autbnoma.

El primer paso es comenzar las transcripciones de las entrevistas. Estas
transcripciones es totalmente fidedigna al relato de los informantes, es decir, se
transcribe todo tal cual se expreso: las exclamaciones, las preguntas, interrupciones
e intervenciones de terceros. Ademas se referencia con notas al pie lo que sea

necesario aclarar para una mejor lectura.

Una vez finalizado este trabajo, el siguiente paso es realizar un indice, sobre los
temas que se abordaran en la reconstruccion histérica de la comunidad de
descendientes de mapuches, Comunidad Silva Lienqueo. Se destaca que no es un
indice definitivo ya que esta sujeto a cambios que se acomoden a las nuevas ideas
y descubrimientos que se hagan a medida que se van estudiando las diferentes
entrevistas. Lo que si es certero, es que el indice pretende estar conteniendo de
manera tematica y cronoldgica, lo cual pudo ser posible gracia a la lectura de la
totalidad de las entrevistas y la captacion de los temas contingentes de cada una de
ellas, para luego ordenarlas cronolégicamente. Cada informacion seleccionada se
clasific6 de acuerdo a las tematicas planteadas por el indice, ordenando asi los

distintos temas y sus contenidos.

Con la generacion de este documento, que posee los relatos de las entrevistas
clasificados segun el indice preestablecido, comienza el trabajo de reconstruir la
historia de la comunidad, comparando esos relatos de la historia local,
profundizando con los antecedentes entregados por la historiografia. Se procede
con la redaccion, haciendo hincapié en la historia oral de los indigenas, como la
historia tradicional de los libros. Ambas visiones se contraponen y comparan entre
si, para ir asi construyendo la historia de la comunidad a partir de fuentes orales y

escritas.
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Resulta de sumo interés sefialar que es mportante para la comprension de los
fendmenos explicados por los informantes es el dominio del contenido histérico y la
contextualizacion histérica de la comunidad desde antes de su legalizacién hasta la
actualidad. Para ello se accedi6 principalmente a la informacién encontrada en la

Biblioteca de Santiago y en la Biblioteca Nacional.

El equipo de trabajo establece fechas de entrega de cada uno de los capitulos para
su revisién y correccion grupal, las ideas son debatidas y concretadas con las

modificaciones necesarias.

El profesor guia realizé revisiones en tres etapas a los textos entregados por el
equipo de trabajo. Asi se cierra el ciclo de trabajo con los relatos de los informantes,
para comenzar a trabajar con la aplicacion de este trabajo a la actividad de aula, ya
que paralelamente se han establecido objetivos dentro del trabajo de Seminario,
como su tesis y fundamentaciéon. Todo esto también es posible gracias la creacion

de un marco conceptual y debate bibliografico.

El trabajo de gabinete entra en una Ultima etapa con la configuracién de las
conclusiones y el tratamiento de las fuentes topogréficas, visuales, cartogréficas,
etc. que deben formar parte de los anexos. Finalmente se trabaja un corrector de
estilos y edicion total del texto de este Seminario de grado que se presenta a

continuacion.
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CAPITULO |

APLICACION AL AULA

Nuestro proyecto de investigacion tiene como objetivo principal la aplicacion de la
Historia Oral en el aula, rigiéndose por los Planes y Programas proporcionados por
el Ministerio de Educacion (MINEDUC). Por tal razén, se ha propuesto intervenir en
dos ciclos: Quinto afio Basico (Segundo ciclo Basico) y Segundo afio Medio
(Educacion Media) en sus respectivas unidades. Como se ha sefialado en el
transcurso de nuestra investigacion, el objetivo primordial de la Historia Oral
corresponde al rescate de la memoria viva de los distintos actores de nuestra
sociedad, ya que “..La Historia, como ciencia, nacié - como se dijo- confundida con
la historia oral pero al modernizarse no sélo se apartd de ésta, sino que también la
repulsé y arrojo de si.

Con ello, arroj6 también “el agua de la vida”, la historicidad misma: los sujetos de
carne y hueso, la comunidad local, la oralidad ininterrumpida de la vida social, la
sociedad civil, etc. Es decir: renuncié al presente, cercenando asi el plexo
fundamental de la temporalidad.”®® Ahora bien cabe preguntarse: ¢ Cémo motivar a
nifios y jovenes en el estudio de su pasado?, ¢Coémo incorporar una nueva
didactica frente a la Historia Tradicional? y ¢Cémo hacer que el alumno sea el
propio constructor de su aprendizaje? Estas son s6lo algunas interrogantes que se
responderan en el transcurso de la investigacion.

Segun estudios recientes sobre hébitos lectores de la poblacién, por ejemplo, la
Fundaciéon La Fuente®*® (Encuesta Adimark 2006), indica que un 45% de los
mayores de 18 afios no lee libros en absoluto, un 34% es lector ocasional, y el 21%
puede calificarse como lector habitual, por lo tanto, no existe un habito de lectura en
la poblacién, pues nuestra sociedad ha dejado cada vez mas la lectura. Las
razones son diversas: falta de tiempo, altos costos de los libros, etc. Incentivar la

lectura en los alumnos es sumamente complicado, tomando en cuenta que estos

38 Salazar, Gabriel. Historias y Relatos de la vida: Investigacién y Practica en las Ciencias Sociales.
NuUmero 29. Ediciones Sur 1999.P4ag. 201.

39 Chile y los libros: indice de lectura y compra de libros. 2006. [en linea] Disponible en:
http://www.fundacionlafuente.cl/docs/estudio_chile_y los _libros.pdf [fecha: 19 de octubre, 2007]

42


http://www.fundacionlafuente.cl/docs/estudio_chile_y_los_libros.pdf

pasan la mayor parte de su tiempo en el aula, donde no se les da espacio dedicado
exclusivamente a la lectura.

Por esta razon, aterrizar la Historia a través de la oralidad en la construccion de
conocimiento historico, permite acercarla a los alumnos de una manera diferente y
mas motivadora. Asi se propone que la Tradicion Oral sea el vehiculo que utilice el
alumnado para contactarse con el pasado, en donde: descubra, construya y se
sienta participé del proceso investigado. Por consiguiente, la ciencia de la
educacion llama a los docentes a innovar en sus estrategias de ensefianza-
aprendizaje, a descubrir y aplicar nuevos mecanismos en pro de un aprendizaje
adaptado al contexto de nuestras aulas (con nifios cada vez mas empapados de
tecnologia y medios modernos de comunicacién) por lo cual exigen estrategias de
enseflanza-aprendizaje que se apeguen a sus intereses. Por consiguiente, no se
debe abordar el estudio historico s6lo en la documentacion escrita, sino que
también en el registro oral, que motiva y hace participe a los alumnos de la historia
viva, de la fuente primaria, de los protagonistas de la historia.

Por lo tanto, a través de la Oralidad aplicada en el aula, los alumnos podran ser los
constructores del proceso ensefianza-aprendizaje, guiados por el docente pues “se
asume que en la escuela los alumnos aprenden y se desarrollan en la medida en
que pueden construir significados adecuados en torno a los contenidos que
configuran el curriculo escolar. Esa construccion incluye la aportacién activa y
global del alumnado, su disponibilidad y conocimientos previos en el marco de una
situacion interactiva, en la que el profesor actiia de guia y de mediador entre el nifio
y la cultura...”®, potenciando el proceso ensefianza-aprendizaje y generando en el
alumnado un aprendizaje significativo, en el cual se puedan establecer conexiones
con otros contenidos y establecer relaciones con otros esquemas mentales,
generando una red de redes en cada estudiante.

A continuacion se presenta el empleo practico de estas ideas planteadas, mediante

la propuesta de una unidad didactica para quinto afio basico y segundo afio medio.

40 Coll, Cesar; Et, al. El contructivismo en el aula. Editorial Grad. Barcelona, 1997. P4g. 19.
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OBJETIVOS TRANSVERSALES APLICABLES EN EL AULA

El programa de Estudio y Comprension de la Sociedad de Quinto Afio Bésico de
Historia y Ciencias Sociales de Segundo Medio, enfatiza en la necesidad del
alumnado de explorar la historicidad del presente a través de recopilaciones de
testimonios historicos que se encuentren en su entorno préximo y de relatos de
personas de su comunidad, de la misma manera, reconocerse como herederos y
participes de una experiencia histérica comun.
Se destaca la importancia del crecimiento y formaciéon personal de los alumnos.
Bajo nuestro punto de vista debemos acentuar el valor por el estudio y la aplicacion
de la Historia Oral con los Objetivos Fundamentales Transversales, este tipo de
objetivos son esenciales y obligatorios en la formacién que le entregaremos a
nuestros estudiantes para la vida. Podemos resumirlos y aplicarlos de la siguiente
manera:
e Formacion ética: Se recalca el reconocimiento, respeto y defensa de todas
las personas. En nuestro caso, se pretende que el alumno conozca y
respete a personas adultas que vivieron un proceso especifico de la
Historia. Por lo general, las personas que viven procesos historicos
pasados, son padres, abuelos o bisabuelos, por lo tanto, conocer sus
vivencias, penurias y alegrias de una época concreta, es aprender a valorar
y a respetar a las personas.
¢ Crecimiento y Autoafirmacion Personal: La ensefianza de la Historia no sélo
enfatiza el desarrollo intelectual, sino también es su deber incentivar la
formacioén val6rica, sobre todo en temas sociales. Profundizar en la historia
oral a través de las entrevistas que se realizan a sus padres, abuelos o
personas que viven en su comunidad, refuerza el autoconcepto y la
autoafirmacioén personal del alumno/a.
e Desarrollo del Pensamiento: La Tradicion Oral juega un rol fundamental en
desarrollo del Pensamiento, ya que permite que el alumnado sea el gestor
del conocimiento e incentiva el desarrollo de habilidades relacionadas con la

investigacion (selecciébn y organizacion de informacién, revision de
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planteamientos, suspension del juicio en ausencia de informacion suficiente)
como también las habilidades comunicativas (exposicion coherente y
fundamentada de ideas, opiniones, convicciones, sentimientos y

experiencias).

Logros de la Historia Oral Aplicada en el aula:

— Desarrollo del pensamiento analitico-reflexivo en el alumnado.

— Potencia la autoestima y el autoconcepto en el alumno.

— Estimula al alumnado a investigar (constructor del conocimiento).

— Desarrollo de la expresion oral.

— Estrechar los lazos con los miembros de la comunidad (vecinos,
familiares, pares)

— Revalorar las instancias de conversacion entre los miembros de la
comunidad

— Potenciar elementos identitarios de la comunidad.

— Fortalecer el papel de la famiia en el proceso de ensefianza
aprendizaje.

— Es capaz de llegar a una instancia de dialogo entre el alumnado y el

profesor.
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Aplicacién al Aula en Quinto afio Basico (NB2)

Para tal estudio se ha considerado la Unidad Namero Dos: América Precolombina,
que tiene dentro de sus contenidos los siguientes:
o “Unidades cronolbgicas y ejes temporales: reconocer, en la memoria viva
de la comunidad, la vida en las décadas de 1930, 1940, 1950, hasta hoy.
e Teorias del Poblamiento Americano.
e Pueblos Precolombinos: localizacion y caracterizacion de sus formas de
vida*”.
El contenido de “Unidades Cronolégicas y Ejes Temporales”, profundiza en el
rescate de la memoria viva de los distintos actores sociales que vivieron entre la
década de 1930 hasta la actualidad. El principal objetivo de esta unidad, es que los
alumnos se trasladen mentalmente a una época que no vivieron, esto puede ser un
tanto dificil, tomando en cuenta que el alumno aun no desarrolla del todo, la
capacidad de diferenciar el espacio temporal y espacial en otros contextos. Por
consiguiente, se pretende que los alumnos:
e Comprendan el sentido de la temporalidad histérica en el espacio cercano.
¢ Identifiquen elementos de continuidad y cambio en la Historia comunitaria.
e Aprecien la importancia del conocimiento del pasado para entender el
presente.
Es decir, para el alumno sera mas familiar comprender hechos del pasado, pero de
un espacio cercano.En otras palabras, si el alumno se desenvuelve o entrevista a
un actor social que esta inserto en un espacio cercano al suyo, como un familiar o
un vecino, el estudiante podra entender mejor procesos histdricos, ya que de una u
otra forma le atafie y se hace participe del proceso.
Distinguimos que para alumnos de entre diez y once afios, la Historia y la Geografia
se debe ensefar desde su propio espacio o entorno, s6lo de esta manera podra
entenderla mejor. Por esta razon, dentro de los aprendizajes esperados, resulta
importante que el alumno pueda apreciar elementos de continuidad y cambio

historico de su propio medio, por ejemplo, de su comunidad.

41 Gobierno de Chile. Ministerio de educacion. Programa de estudio quinto afio basico: Estudio y
Comprensién de la Sociedad. Santiago, 2005. Pag. 24.
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Valoramos la importancia del estudio del pasado para entender el presente,
sabemos que para comprender y juzgar lo que hoy ocurre en la sociedad, es
primordial conocer los hechos y sucesos que acontecieron en el pasado. Por lo
cual, existen distintos medios para contactarse con él, uno es a través de la lectura
de textos y libros, pero ¢Existen otros medios para hacer de la Historia una
herramienta didactica?, como también ¢Donde queda el sujeto que no pertenece
explicitamente a estas macro estructuras de la Historia Tradicional? Es aqui donde
juega un rol sumamente trascendental el sujeto histérico que fue olvidado por tantos
afos. Hoy a través de la Historia Oral aplicada al aula, este sujeto histérico tendra
un peso en la construccién del conocimiento del alumno. De este proceder se han

planificado las clases al incorporar la Historia Oral en el aula.

47



PLANIFICACIONES PARA QUINTO ANO BASICO

1° Clase
Fecha 12 de mayo
Profesor Cristian Ramos Mufioz Nivel NB2
Sector/especialidad Estudio y Comprensiéon de la | Curso Quinto
Sociedad ano
Basico

Aprendizaje(s)

Esperado(s) | Evaluar el sentido del tiempo | Tiempo | 90

histérico en el espacio

cercano

Habilidad especifica (paso | Sentido Critico

procedimental)

Actividades claves Construccion histérica de una imagen en
particular.
Contenidos Fuentes historiogréficas ( las fuentes orales, las

otras)

fuentes escritas, fuentes audiovisuales, entre

MOMENTO

NARRACION DE LA INTERACCION MATERIALES

INICIO

Se da el saludo de bienvenida para
comenzar con el desarrollo de la clase. Para
ello se realizara una lluvia de ideas. (los
alumnos reconocerdan en  elementos
cotidianos diversas fuentes para reconstruir

la Historia)

e Plumén

e Pizarra

DESARROLLO

El docente realizar4 una clase expositiva, en
donde dard a conocer las diversas fuentes
del que hacer histérico, como las fuentes
orales, las fuentes escritas, fuentes
audiovisuales, entre otras. Luego de ello se
le entregara a cada alumno una fotografia o
imagen para que ellos reconstruyan su
Historia, con sus palabras (Con los
siguientes indicadores: fecha, tiempo, afo,

para que sirve, entre otros.

e Plumon.

e lmagen o

fotografia

CIERRE

Se revisara a nivel de aula la actividad que
han disefiado los alumnos. Por ende se
tomaran en cuenta los indicadores con que
debieron desarrollan la actividad (nombre,

cuando fue construida, fecha, entre otras.)

[ )
Cuaderno
e Imagen

o Fotografia
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Criterio de evaluacién
o Evaluacion inicial: Se realiza una lluvia de ideas para diagnosticar lo
gue saben.
o Evaluacion formativa: Se evaluard las actividades realizadas en

clase
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2° Clase

Fecha 14 de mayo
Profesor Cristian Ramos Mufioz Nivel NB2
Sector/especialidad Estudio y Comprensiéon de la | Curso Quinto
Sociedad afo
Bésico
Aprendizaje(s) esperado(s) | Valorar el sentido del tiempo | Tiempo | 90
histérico en el espacio
cercano.
Habilidad especifica (paso | Desarrollo del pensamiento reflexivo
procedimental)
Actividades claves Trabajo en biblioteca sobre fuentes
Historiograficas.
Contenidos Unidades cronologicas y ejes Temporales.
Reconocer, en la memoria viva de los familiares.
MOMENTO NARRACION DE LA INTERACCION MATERIALES
Se realizara el saludo de bienvenida y e Cuaderno
INICIO se continuara con la revision de la e Imagen 0
actividad anterior Fotografia
Luego se asistira a la biblioteca del
establecimiento y se trabajara sobre las e Plumén.
diversas fuentes identificadas. Para ello ¢ Imagen 0
el docente dispondra al curso en grupos fotografia
y le entregara tres fuentes e Texto de clases
SN Historiograficas y le dara las siguientes e Libros
peguntas para que desarrollen: ¢Qué
tipo de fuente es? ¢(En que afo se
realiz6? ¢Qué aporta la sociedad? Y
¢, Cual es su Historia? Para ello se da un
tiempo determinado para que realicen la
actividad y evaluarla a nivel de aula
Para finalizar, se dara una actividad que
deberan desarrollar en sus casas con la e Cuaderno
e ayuda de sus padres y abuelos sobre el
origen de la Historia de América ¢Qué
es lo que ellos saben? a través de una
entrevista abierta.

o1




Criterio de evaluacion
o Evaluacion formativa: Se Revisa la actividad de la clase anterior que

los alumnos debian terminar en sus hogares.
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3° Clase

Fecha 19 de mayo
Profesor Cristian Ramos Mufioz Nivel NB2
Sector/especialidad Estudio y Comprension de la | Curso Quinto
Sociedad afo
Bésico
Aprendizaje(s) esperado(s) | Apreciar el aporte de la| Tiempo |90
Historia personal como fuente
historica.

Habilidad especifica (paso

procedimental)

Reflexiéon de la memoria colectiva

Actividades claves

Entrevista abierta a sus padres y abuelos sobre la
procedencia de nuestra sociedad.

Contenidos Importancia de la Historia oral y de la memoria
colectiva.
Momento NARRACION DE LA INTERACCION MATERIALES
INICIO Se daré el saludo de bienvenida y comienza e Plumén
la clase revisando la actividad anterior.
El docente realizard una clase expositiva
enfatizando la importancia que posee la e Plumén
tradicion oral como fuente de conocimiento, e Texto de
SN para ello revisara al azar la actividad de la clases
clase anterior que debian realizar con sus
padres y abuelos. Los alumnos opinan sobre
dicha actividad y discuten sobre Ila
importancia de la memoria en la Historia.
Para finalizar los alumnos reflexionaran y
opinaran sobre dicha actividad, sobre la e  Plumon.
importancia de la memoria en la Historia. Se e Texto de
dard un trabajo de investigacion sobre la clases
CIERRE Historia de su comunidad, en el cual consiste
en entrevistar a sus vecinos de avanzada
edad, ya que ellos atesoran la Historia de su
comunidad; y deben presentarlo en un
documento original.
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Criterio de evaluacion
o Evaluacion formativa: A nivel de aula se revisaran las actividades de
la clase anterior. En donde los alumnos debieron entrevistar a sus

familiares cercanos sobre el origen de las culturas americanas.
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4° Clase

Fecha 26 de mayo
Profesor Cristian Ramos Mufioz Nivel NB2
Sector/especialidad Estudio y Comprension de | Curso Quinto
la Sociedad ano
Bésico
Aprendizaje(s) Valorar la tolerancia, el | Tiempo 90
esperado(s) respeto a la diversidad de
opiniones.

Habilidad especifica (paso

procedimental)

Desarrollo del pensamiento analitico-reflexivo

Actividades claves

Entrevista a los personajes de la comunidad donde

ellos viven.

Contenidos Importancia de la Historia Oral y de la historia de
las diversas comunidades, donde ellos viven,
rescatando la Historia viva.

MOMENTO NARRACION DE LA INTERACCION MATERIALES

Se dara la bienvenida y se revisara el e Plumoén.

WIS documento de la Historia de su

comunidad (junta de vecinos)

Los alumnos exponen a nivel de curso e Plumoén.

su trabajo historiografico sobre la e Texto de
comunidad investigada, para luego clases

DESARROLLO | reflexionar y valorar a nivel de aula la e Entrevistas

importancia que tienen diversas e Cuadernos
historias individuales en la
configuracion de la memoria colectiva,
en una comunidad, especifica.
e Plumoén.
CIERRE Se evaluara con calificacién sumativa el

trabajo realizado por alumnos.
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Criterio de evaluacién: La evaluacidn serd sumativa en donde se tomaran en

cuenta los siguientes indicadores para la calificacion final:

Criterios de Evaluacion

1. Hizo uso adecuado de su tiempo de

exposicion.

2. Fue solidaria(0) y colabor6 con sus

comparieras y compafieros.

w

. Fue cuidadosa(o) con los materiales de trabajo
siendo coherente con el contenido.

4. Cumple con el formato establecido para el
trabajo

5. La presentacion cumple con el formato
establecido: Introduccion, desarrollo,

conclusion

6. Cumple con los plazos y fechas establecidas

7. Manej6é un vocabulario adecuado a su nivel en

el transcurso de la exposicion

8. Demuestra  dominio de  contenidos
conceptuales 'y procedimentales de a

investigacion

9. Tuvo una motivacién constante durante todo el

proceso.

10. A través de la conclusién, el estudiante, es
capaz de llegar a una instancia de dialogo
entre el alumnado y el profesor.

Promedio
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Aplicacion al Aula en Segundo afio Medio (NM2)

En Segundo afio Medio, el objetivo del seminario de grado se puede aplicar en la
gran mayoria de las unidades, puesto que segun los Planes y Programas del nivel,
éstos poseen por finalidad la Comprension y el Estudio de la Historia de Chile, por
ejemplo, desde la llegada del hombre a nuestro continente a través de las primeras
migraciones, hasta el retorno de la democracia. Como nuestro proyecto de
investigacion se encauza en construir la historia de una comunidad a nivel general y
no en una época especifica, es decir, desde lo mas profundo de la memoria
colectiva hasta nuestros dias, podriamos aplicar nuestra tesis al afio académico
completo. Sin embargo, el principal objetivo de la investigacion es rescatar e
interesar la historia oral para la comprensién y ensefianza en el aula, por lo que nos
vamos a centrar en la Primera Unidad: Introduccién: Conociendo la historia de
Chile.

Esta unidad tiene como propésito:

e “Primero, sensibilizar a los estudiantes ante el estudio de la historia,
analizando con ellos la importancia de conocer el pasado nacional.

e Segundo, ofrecerles una vision global del recorrido histérico que realizaran
durante el afio y de las grandes unidades en que se ha organizado dicho
recorrido. Esta referencia general es muy importante por cuanto facilita la
ubicacién de los jovenes cuando se esta tratando un periodo especifico, y a
la vez les permite tener una imagen anticipada de lo que tratardn con
posterioridad.

e Tercero, inducirlos a recordar y poner de manifiesto los conocimientos que
ya tienen de la historia de Chile.

e Cuarto, identificar areas de interés de los jovenes, que pueden ayudar al
docente en el tratamiento posterior de los contenidos del programa, y
también pueden constituirse en temas de investigacion por parte de los

estudiantes” *

42Gobierno de Chile, Ministerio de educacion. Programa de estudio sequndo afio medio: Historia y
ciencias sociales. Santiago, 2005. Pag. 19.
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En otras palabras lo que se espera en esta unidad, a priori, es valorar y apreciar la
historia. Pero antes de ensefiar la historia como comunmente se ha trasmitido la
disciplina, es decir, desde el punto de vista tradicional positivista, se debe ensefar
primero el “como” se construye el conocimiento historico: a través de fuentes
primarias, secundarias, etc.

Se pretende, en una primera instancia, la ensefianza de la historia oral, es decir,
cdmo se construye, como se elige a los entrevistados, para qué se utiliza, su
interpretacion, etc. Solo a través de este proceder él alumno va a poder aplicar la
historia oral en la asignatura y podra comprender hechos del pasado, a través de la
experiencia de diversos actores sociales. Por consiguiente, los alumnos podran
mantener una conexion y relacibon mas amena con la Historia, ya que podra revivir
el pasado a través de diversos relatos orales.

Uno de los objetivos fundamentales que se recalca en segundo afio medio es
“Explorar la historicidad del presente a través de recopilaciones de testimonios
histéricos que se encuentren en su entorno préximo y de relatos de personas de su
comunidad®.

Es aqui donde la historia oral se hace presente. Es fundamental que el alumno
sepa recopilar testimonios vivos de actores sociales que vivieron una época
especifica, y mas importante aln, si estos son parte de su entorno préximo (familia,
vecinos, amigos de su familia, etc.) ya que asi el alumno podra sentirse participe o
mas ligado a un proceso especifico, ademas de reencontrase con la historia y la

gente de su comunidad.

43 Desarrollo humano y el curriculo. [en linea] Solicitado en:
http://www.desarrollohumano.cl/idhc/wwwroot/curri/cs.htm [fecha: 18 de octubre]
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PLANIFICACIONES PARA SEGUNDO ANO MEDIO

1° Clase

Fecha 19 de marzo
PROFESOR Vania Lorenzi Catalan NIVEL NM2
SECTOR/ESPECIALIDA | Historia y Ciencias sociales CURSO Segundo afio medio
D
APRENDIZAJE(S) Sensibilizar a los estudiantes ante | TIEMPO 90 minutos
ESPERADO(S) el estudio de Ila historia,

analizando con ellos la

importancia de conocer el pasado

nacional.
HABILIDAD Reflexionar sobre la importancia del conocimiento de la historia.
ESPECIFICA (Paso

Procedimental)

ACTIVIDADES CLAVES

Entender las distintas fuentes y su aporte en la historia.

CONTENIDOS

Apreciacion de la importancia del conocimiento de la historia de Chile.

MOMENTO

NARRACION DE LA INTERACCION

MATERIALES

INICIO

Se comienza la clase haciendo una breve
introducciéon de lo que sera y como se abordard el
curso hasta fin de afio. Se realizara una lluvia de
ideas sobre lo que conocen sobre la historia de Chile,
para tener claro como estan los conocimientos

previos de los alumnos.

e Plumon

e Pizarra

DESARROLLO

Se explicara la importancia de la historia, como se
construye conocimiento histérico, las fuentes que se
utilizan, su importancia y cémo se puede acudir a
éstas.

Como actividad deben construir un bosquejo sobre
qgué fuentes deben utilizar para construir la historia
sobre algln suceso que les interese dentro del siglo
XX.

El bosquejo debe incluir a quienes se entrevistara,
que libros o revistas se utilizar4, documentales,

peliculas, etc.

e Plumén
e Pizarra
° Libro de

clases

CIERRE

Se debe exponer en conjunto el tema, donde cada
uno debe explicar el periodo de la historia que le
gustaria indagar y las fuentes que van a utilizar en la
construccion de conocimiento historico.

Para la proxima clase deben traer por escrito o en
grabacion alguna entrevista de algun sujeto (vecino,
familiar o conocido) sobre un periodo de la historia

gue lo haya marcado.

e Plumén

e Pizarra
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Criterio de evaluacion

O

@)

Evaluacién inicial: Se repasaran los conocimientos previos de los
alumnos a través de una lluvia de ideas. A partir de esto se dara
inicio a la unidad, tomando en cuenta y como base, los aprendizajes
que lograron en los cursos anteriores.

Evaluacién formativa: Se evaluara el interés que demuestren por los
contenidos que se estan ensefiando, los comentarios respecto a
estos, el rendimiento y su trabajo en la actividad que le solicita la
profesora.

Evaluacion final: No se realizara evaluacion final en esta clase.
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2° clase

Fecha 21 de marzo

PROFESOR Vania Lorenzi Catalan NIVEL NM2

SECTOR/ESPECIALIDAD Historia y ciencias sociales CURSO Segundo afio
medio

APRENDIZAJE(S) Utilizacidn correcta de las fuentes | TIEMPO | 90 minutos

ESPERADO(S) de tipo oral.

HABILIDAD ESPECIFICA | Valorizacion de la memoria viva de los sujetos histéricos.

(Paso Procedimental)

ACTIVIDADES CLAVES Aplicacion de las entrevistas en la construccion de conocimiento
histdrico.
CONTENIDOS Apreciacién de la importancia del conocimiento de la historia de
chile.
MOMENTO NARRACION DE LA INTERACCION MATERIALES
Se revisara que los alumnos hayan traido las
entrevistas escritas o en grabacion. Se dividira en . Plumon
grupos a los alumnos que concuerden con las . Pizarra
grabaciones de épocas histéricas especificas. Por
INICIO ejemplo:
-grupo 1: Reforma Agraria.
-grupo 2: Periodo de Carlos Ibafiez del Campo.
-grupo 3: Golpe de Estado de 1973.
-grupo 4: Plebiscito de 1980.
Deben compartir las diversas opiniones en su grupo, | e Radio
entablar los distintos puntos de vistas de sus | e Entrevistas

entrevistados, reflexionar sobre por qué se tienen

escritas o grabadas.

distintas visiones e interpretaciones sobre un mismo | o Cuaderno y
DESARROLLO | " lépiz

Luego se expondra grupalmente los periodos

abordados por cada grupo de alumnos, rescatando la

importancia de los sujetos en la historia de nuestro

pais. En este caso de sus padres, abuelo u otras

personas.

Se escuchara o leera la entrevista de una persona | e Entrevistas

por grupo, la que mas les llamo la atencién. escritas o grabadas

Se cerrard la clase profundizando la valoracién de la | e Radio
CIERRE memoria colectiva, dandose cuenta que la | Plumén

construccion de la historia no sélo se hace en base | , Pizarra

de libros y archivos, sino también a base de relatos
de personas que hoy no estan explicitos en la historia

Tradicional de Chile.
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Criterio de evaluacion

o Evaluacion inicial: Se evaluara si los alumnos trajeron el material
pedido, con el fin de verificar si estos se encuentran motivados por
aprender la unidad correspondiente. Ademas si estos comprenden o
entienden el proceso histérico que investigaron a través de las
entrevistas.

o Evaluacion formativa: Se valorara el trabajo en grupo de los
alumnos, a través de una breve explicacion por parte de un

representante grupal.
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o 3% clase

Fecha 26 de marzo
PROFESOR Vania Lorenzi Catalan NIVEL NM2
SECTOR/ESPECIALIDAD Historia y ciencias sociales CURSO Segundo afio
medio

APRENDIZAJE(S) Obtener una visién global del | TIEMPO | 90 minutos
ESPERADO(S) recorrido histérico que

realizaran durante el afio y de

las grandes unidades en que

se ha organizado dicho

recorrido.
HABILIDAD ESPECIFICA | Entender los procesos mas importantes de la historia y aplicar la

(Paso Procedimental)

historia comparada en un periodo.

ACTIVIDADES CLAVES

el libro de clases u otros.

Contraposicion de las fuentes orales utilizada la clase pasada y

CONTENIDOS Visién global de los periodos de la historia de Chile.
MOMENTO NARRACION DE LA INTERACCION MATERIALES
Se realizara una breve clase expositiva sobre los
acontecimientos mas importantes del siglo XX. De e  Plumén
acuerdo a sus conocimientos previos, se explicara y e Pizarra
repasara sobre los hechos mas importantes dentro de
INIClo nuestra historia, recalcando sus repercusiones en el
futuro. El propésito es que estudien y entiendan la historia
no como hechos aislados sin relacion.
Luego se les dara una guia sobre dos versiones distintas e Guia
sobre el motivo de la ocupacion de la Araucania. e Plumén
DESARROLLO a) Diario “El mercurio”. e Lapiz
b) Relato de un indigena mapuche.
Deben realizar la actividad.
Terminando la actividad deben dar a conocer sus e Video
respuestas al curso. e  Plumén
CIERRE La idea es que entiendan lo que es la historia comparada, e Léapiz
donde pueden existir distintas interpretaciones de un
hecho especifico.
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Criterio de evaluacion

O

Evaluacion inicial: Al comienzo de la clase se realizara una lluvia de
ideas acerca de procesos importantes del siglo XX, se tomaran en
cuenta sus opiniones construidas a partir de la actividad solicitada la
clase pasada. Esto, con el fin de que quede claro la metodologia de
la historia oral, su importancia y su aplicaciéon en la construccion de
procesos histéricos y aprendizaje de la historia.

Evaluacion formativa: Se evaluard su desempefio en la actividad
pedida por la profesora, la dedicacion que se aprecie por realizar una
actividad ordenada y sin molestar a sus comparieros.

Evaluacion final: Se confirmara con la calificacién correspondiente la
actividad pedida por la profesora, se tomara en cuenta todos los
criterios de evaluacién acentuado en las planificaciones anteriores,
es decir, no soélo se considerara su labor en la actividad
recientemente pedida, sino también la motivacidon que demostraron
hacia la asignatura y unidad, la responsabilidad por traer los
materiales y fuentes audiovisuales que se les pidieron, el respeto por

opiniones variadas, respeto hacia sus compafieros, etc.

Esta evaluacion final entremezcla los distintos elementos repasados las Ultimas

clases: Procesos importante de la historia del siglo XX en nuestro pais, historia oral,

contraposicion de versiones histéricas, historia comparada, respeto por las distintas

versiones y visiones de un hecho especifico etc.
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GUIA DE HISTORIA COMPARADA DE LA INCORPORACION DE LA

ARAUCANIA.

Nombre

Curso 2do Medio

1. Articulo publicado en ElI Mercurio de Valparaiso relacionado con la
necesidad de incorporar al territorio nacional esta tierra dominada por
“salvajes”.

"La unanimidad con que toda la prensa ha puesto a la orden, como cuestion
oportuna reduccion de los indios araucanos y la conquista de los vastos territorios
que poseen con mengua de civilizacién y con prejuicio de los intereses nacionales,
nos induce a volver sobre una materia de que tantas veces se ha ocupado El
Mercurio.

En efecto, siempre hemos mirado la conquista de Arauco como la solucién del gran
problema de la colonizacion y del progreso de Chile, y recordamos haber dicho con
tal motivo que ni brazos ni poblacibn es lo que el pais necesita para su
engrandecimiento industrial y politico; y esta es sin duda una de las fases mas
importantes de esta gran cuestion nacional.

Hemos dicho, y creemos muy facil de probar, que no es la escasez de brazos la
mayor de las necesidades que afligen a nuestro pais puesto que, sobre una
estrecha faja de territorio, en su mayor parte inculto o inhabitable, cuenta una
poblacion relativamente mayor que la de cualquiera de los Estados Sudamericanos.
No se concibe, efectivamente, como es que nuestros gobiernos, pasando por alto
sobre la indisputable conveniencia de asegurar el territorio de Arauco y de
someterle, a la accién inmediata de las leyes de la civilizacién, han consentido en
gue una tribu béarbara e indomable, sorda a las predicciones del Evangelio e
incapaz de plegarse a ningun sentimiento noble, permanezca a la puerta misma de
nuestros hogares, como una perenne amenaza contra la propiedad, la libertad y el

orden; y es un verdadero contrasentido, cuando no una ridiculez politica, el que, en
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vez de limitarse a asegurar los ricos, territorios que esa tribu insociable sigue
poseyendo hayamos llevado nuestras miradas hacia la region de las nieves.
iCuanto mejor empleadas, y de cuanto mayor lucro no hubieran sido las ingentes
sumas que a la nacion le cuestan la colonizacién de Magallanes, en la conquista y
colonizacién militar del territorio de Arauco! (...)

¢ Como desconocer, en efecto, después de tres siglos de experiencia, que el indio
araucano es irreducible por los medios pacificos, por la bondad del trato o por la
predicacion? (...)

El araucano de hoy dia es tan limitado, astuto, feroz y cobarde al mismo tiempo,
ingrato y vengativo, como su progenitor del tiempo de Ercilla; vive, come y bebe
licor con exceso como antes; no han imitado, ni inventado nada desde entonces, a
excepciéon de la asimilacion del caballo, que singularmente ha favorecido y
desarrollado sus costumbres salvajes (...)

Someter el territorio de Arauco o reducir a la obediencia a sus barbaros moradores,
seria hacer triunfar la causa de la humanidad, extender el horizonte de nuestro
porvenir industrial y politico y llevar a cabo la mas grande obra que hubiésemos
podido acometer desde la época de nuestra emancipacion. jQué empresa mas
gloriosa, que ocupacibn mas digna para nuestro valiente ejército que la de
estrechar y reducir a esos barbaros, en nombre de la civilizacién, afianzando para
siempre la tranquilidad de nuestras provincias del Sur, y conquistando para el pais

esos ricos y vastos territorios.”**

2. Testimonio de descendientes mapuches sobre historias que sus padres y
abuelos les contaron relacionadas con los enfrentamientos durante la
ocupacion de la Araucania por parte del ejército chileno.

“iClaro! Dicen cuando empezaron la guerra los mapuches no se daban con los
gringos, peleando de aqui y all4 jClaro! no eran capaz los otros, con puras armas
metale a balas, y estos otros a puros palos y lanzas, métale, entonces, dicen que
los mapuches era pillos peleando, eran hartos. Y los chilenos, los gringos, no eran

tanto. Y entonces cansados andaban por ahi en los cerros de Boroa y de Almagro,

44 El Mercurio de Valparaiso. Valparaiso : [s.n.], (24 mayo 1859) Pag. 2.
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mas all&d en esos cerros, dicen que ya cansados esos gringos, los espafioles se
pusieron a dormir por ahiEntonces los mapuches no se aguantaron y le tiraron
métale palos, trozos pa’ alla y murieron muchos gringos [...] también los mapuches
eran inteligentes no eran tan tontos, eso ignorantes no mas

El papa de nosotros nos contaban estas historias, habia un lago cerca de Imperial,
en donde hay una parte que cruzaba el lago, en aquellos tiempos no habia puente,
ni alcantarillado, ni otra cosa, nada. Y sélo los mapuches sabian que habia una
partecita por donde pasar. Los gringos pasaban por cualquier parte, los
arrinconaban por ahi, los caballos quedaban empantanados y en ese momento los
mapuches iMete a palos!, jMatar a los gringos! Al final se aburrian de los gringos. Y
les quitaban sus guaguas, como se llama esa cuestion jEh! le quitaban sus nifios y
los mapuches los criaban aqui. Dicen que una nifiita se cri6 como una verdadera
mapuche sin hablar castellano jEs mapuche si o si! Es rubia total, gringa total y
nosotros igual somos algo de su descendencia, familia Huenul y todavia quedan
unos colorines de descendencia jClaro! quedan todavia”.*®

“iEh! Nosotros, donde pertenece los mapuches es desde el Bio-Bio para aca, ahi ya
son tierras indigenas, mi papa conversaba que peleaban con los espafioles para
gue no... En el Bio- Bio ahi lo atajaban, para que no pasaran para aca. Como al
mapuche nunca se le ha oido sus problemas, entonces los espafioles pasaron no
mas; ahi la mayoria son sangre de espariol, es que nosotros también jHay que ser
franco! Entre los mismos mapuches hay errores, hay mapuches vivos y mapuches
toscos, entonces algunos no quieren entregar la tierra para no evitar problemas,
peleas cuestiones, aqui hay mapuches que tienen hartas tierras, también son
usurpadas entre los mapuches, entre el mapuche también hay tierras usurpadas y
como la ley lo ampara no se puede hacer nada

“Mucha matanza...ellos vinieron los espanoles a enfrentar la guerra aqui, para
eliminar a los indigena, hacerlos desaparecer, hacerse cargo de la parte [sur de
Chile] partiendo del Bio-bio, Malleco y Cautin fueron los mas fuerte y ahi como que
pard la... aqui vino a rematar y por eso se llama la Araucania... esa es la guerra

gue [tuvieron] los espafioles con los indigenas en esos afios y aqui quemaron las

45 Relato de: Bernardino Alquilen Pefiaipil. Febrero de 2007.
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rukas, porque antes no habian casas como la gente tiene ahora, puras rukas no
mas, las quemaron, robaron todo lo que mas pudieron, los animales, se llevaron los
corderos, las ovejas, el oro, la plata, por eso se hay muchos entierros [cementerios]
aqui en la novena region..."®

“Mal jpoh! mal los trataban, mal porque no, ellos [los espafioles] querian
apoderarse de todo lo que la gente indigena tenia, la fortuna de la gente indigena,
el terreno y todo...por ejemplo todo lo mejor, lo mejor que tenian en esos afios la
gente antigua, el oro, la plata, todo se lo llevaron y después vinieron a destruir y a
matar al indigena y empezaron en la provincia del Bio Bio, Malleco y Cautin fueron
los que mas fueron...supieron defenderse, mas al norte casi no quedd gente de
nuestra raza, los mas fuertes, los mas resistentes fueron los de aqui de la

Araucania...”™’

3. Responde

3.1 ¢ Por qué es necesario incorporar esta region al territorio nacional segun El
Mercurio?

3.2 ¢ Por qué crees que existen visiones totalmente distintas con respecto a un
hecho especifico? ¢ Se pueden interpretar ambos puntos de vista 0 uno esta
sobre el otro?

3.3 ¢ Crees que fue importante la ocupacién de la Araucania para la prosperidad
de nuestro pais? ¢Hoy puedes observar algin beneficio con respecto a

esto? Fundamenta tu respuesta.

46 Relato de: Carmen Huenul Huenul.
47 Relato de: Carmen Huenul Huenul.
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CAPITULO Il

LA VIDA CUANDO TODOS ERAMOS HERMANOS

Reconstruir la historia de una comunidad mapuche, a través de la tradicién oral que
este pueblo ha mantenido por tantos afios no es facil, sin embargo, hemos tenido el
atrevimiento, junto a los hombres de aquellos lugares, de iniciar un prolongado y
olvidado trabajo, debido a que, sin ambages ni rodeos, trataremos de reflexionar
sobre el relato que nuestros informantes cuentan y afirman como su verdad. Por
consiguiente, deberemos comprender y conformar una historia lo mas objetiva
posible, con tal de que nuestra labor no parezca un panfleto indigenista, sino que se
establezca como un aporte a la historia y a la educacién de nuestro pais.

Por ende, el segundo capitulo trata de aquella remembranza que entregan los
mapuches entrevistados, dentro de las que reviven sus recuerdos, dan su visién de
la historia que sus antepasados les contaron, y aforan el actuar de aquellos
hombres que pudieron vivir libremente en la tierra mapuche. En definitiva, iniciamos
un trabajo que pretende insertar en el proceso educativo chileno lo que Paulo Da
Silva Costa expresa a través de sus palabras: “Yo me aproximaré a ti y arrancaré
tus ojos y ta te aproximaras a mi y arrancaras mis 0jos. Y ta colocaras mis 0jos en
el lugar de tus ojos y yo colocaré tus ojos en el lugar de mis ojos. Entonces yo te
veré con tus ojos y tu me veras con mis ojos.™® Construyendo, a través del rescate
de la memoria de los integrantes de la comunidad Silva Lienqueo, un conocimiento
més cercano a la verdad y, por supuesto, mas cercano al sentir de cada
protagonista de la historia de Chile, la cual esta conformada por la vida de cada
hombre que ha pisado nuestras tierras, entendiendo asi necesario verificar cual fue

el momento en que todo comenzo...

48 |glesia Metodista de Chile. Encuentro Internacional Religiosidad Indigena y Pastoral Cristiana. Obra
Rural Metodista IX Regién Imperial-Chile. 5-6-7 de Diciembre, 1998. Pag. 1.
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1- CONTEXTUALIZACION COMUNIDAD SILVA LIENQUEO

En el Transcurso de la Republica Liberal (1861-1891) se configuraron las
reducciones de comunidades indigenas en la Region de la Araucania como parte
de su organizacion politico-administrativa, cuyo proposito fundamental correspondia
en organizar a un determinado nimero de poblacion bajo una superficie especifica
de tierras (Titulo de Merced). Cabe precisar que diversos procesos se fueron
articulando y motivaron la intervencion del Estado en la Region de la Araucania,
para establecer dispositivos de control y dominacion sobre la poblacién indigena y
las tierras que estas ocupaban.

De este proceder, en 1900 se da origen a la comunidad Silva Lienqueo quien lleva
por nombre al lonco mapuche encargado de la administracién de aquella superficie
determinada de tierras. Es asi, cuando el pafio recobra legalidad y se conforman un
sin nimero de reducciones en la region de la Araucania.

Esta estocada en el alma de la cosmovisibn mapuche trajo una serie de
consecuencias en el devenir de su cultura, entre ellas se destacan, la
desestructuracién social, la incorporacion de la propiedad privada, las migraciones
campo-ciudad, el desarraigo de su tierra, el trabajo como campesinos pobres, etc.
Sin embargo, a pesar de los 107 afios trascurridos desde el establecimiento de la
comunidad Silva Lienqueo, ésta aun atesora la herencia cultural de sus
antepasados, que viven y reviven en sus costumbres, tradiciones, ritos, mitos, entre
otros; es decir, en todo su quehacer cotidiano, lo que se encuentra manifestado en
los diversos testimonios que nos entregaron los residentes de la localidad.

A nivel regional, nuestra comunidad pertenece a la IX Region de la Araucania,
comuna de Nueva Imperial localizada aproximadamente entre los 30°25 de latitud
Sur y los 72°45’ a 73°07’ longitud Oeste provincia de Cautin. La comuna de Nueva
Imperial, colinda por el Oeste con las comunas de Puerto Saavedra y Carahue,
hacia el sur Teodoro Schmidt, hacia el Norte Lumaco y Galvarino y hacia el Este
Cholchol, Temuco, Padre Las Casas y Freire.

“Como caracteristicas etnograficas entre los integrantes de la poblacion regional, el
grupo mas numeroso es de origen mestizo amerindio - espafiol. También hay un

aporte étnico de inmigrantes ingresados hacia 1885 formado por alemanes,
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italianos, suizos y espafioles. Ademas cuenta con un importante contingente de la
etnia mapuche que alcanza a un 26% de la poblacibn regional.
El total de poblacién de la regién de La Araucania es 869.535 personas segun el
ultimo Censo poblacional realizado en el afio 2002. Del total de poblacion el 49,53
% corresponde a el sexo masculino y el 50,46 % al sexo femenino. Teniendo una
densidad poblacional de 27,30 hab/Km2. En donde la Provincia de Malleco posee
un 15,01 hab/Km2 vy Ila Provincia de Cautin un 36,28 hab/Km2.
Ademas el 67,66 % de la poblacion vive en una zona urbana y el 32,33 en zona
rural.

Las ciudades de mas de 10.00 habitantes segun el censo 2002 en la Provincia de
Cautin son: Temuco (245.347 habitantes); Carahue (25.696 habitantes); Cunco (
18.703 habitantes); Freire (25.514 habitantes); Galvarino (12.596 habitantes);
Lautaro (32.218 habitantes); Loncoche (23.037 habitantes); Nueva Imperial (40.059
habitantes); Padre las Casas (58.795 habitantes); Pitrufquén (21.988 habitantes);
Pucén (21.107 habitantes); Puerto Saavedra (14.034 habitantes) y Teodoro Schmidt
(15.504 habitantes), por otro lado en la Provincia de Malleco las ciudades son:
Angol (48.996 habitantes); Collipulli (22.354 habitantes); Curacautin (16.970
habitantes); Lonquimay (10.237 habitantes); Lumaco (11.405 habitantes); Purén
(12.868 habitantes); Traiguén (19.534 habitantes) y Victoria (33.501 habitantes).
El total de la poblacién urbana en la Provincia de Malleco es de un 69,1 % y de un
30,9% que habita en zonas rurales. Con respecto a la Provincia de Cautin un 67,2
% de la poblacion vive en areas urbanas y un 32,8 % lo hace en zonas rurales.
Ademas las comunas de mayor concentracion de poblaciéon en area rural en la
Provincia de Cautin son: Carahue; Cunco; Curarrehue; Freire; Galvarino; Puerto
Saavedra; Teodoro Schmit y Vilcan. En la Provincia de Malleco el area rural se
concentra en las comunas de Ercilla, Lonquimay y Lumaco.
La poblacion que pertenece al grupo étnico estd compuesta por 203.221 habitantes
(99,52 % del total); Rapanui por 102 habitantes (0,05 %) y Aymara (0,05 %)™°.

La cordillera de Nahuelbuta es un bloque solevantado que no se puede dejar de

mencionar, ya que condiciona el diario vivir de la gente de esta comunidad. No

49 FUENTE: Gran Atlas de Chile: Historico, Geogréfico y Cultural; CENSO 2002.
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existen serranias claramente diferenciadas, pues el aspecto general es el de una
gran altiplanicie, con cimas muy aplanadas, laderas erosionadas, con un grado de
diseccion relativamente moderado y aunque la altura general es de unos 1.000
metros, en realidad es posible distinguir varios otros niveles.

Nuestro objeto de estudio se enmarca en la Comunidad Silva Lienqueo, ésta se
localiza a 9 kilbmetros de Nueva Imperial, y su delimitacién espacial, segun el Titulo
de Merced otorgado en 1900, corresponde a la Hijuela numero 21, con trescientas
diez hectareas de terreno cuyos limites son los siguientes: Norte, una recta de dos
mil metros que separa de la hijuela niumero 28 de Quinchavil, separandolas de las
namero 39 y 40 de Gallardo Tranamil Chafa, respectivamente y terreno lineal;
Oriente una recta de mil quinientos ochenta metros que la separa del terreno lineal;
sur, una recta de mil setecientos sesenta y cinco metros que la separa del terreno
lineal [...] Al limite oriente de la Hijuela numero 13; Poniente una recta de mil
doscientos noventa metros de longitud en direccibn norte sur, que parte a
doscientos cuarenta metros al poniente del extremo norte oriente de la Hijuela
numero 13.

Para llevar a cabo nuestra investigacibn de recopilacién de historia oral, se
entrevistd a treinta informantes, de los cuales, el 66% corresponde a personas
mayores de los 65 afios y el 34% restante su edad promedio fluctda entre los 51
afos. Por consiguiente, nuestra investigacion se enmarca en una poblacién adulta
gue posee mayor conexién con el pasado.

A continuacion se ilustra un croquis con el emplazamiento de las comunidades del

sector:
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N° HIJ ADJUDICATARIOS SUP. HA.

1| Francisca Caniugueo Quinchavil 29,29

2 | Joaquin Licanqueo Catril 1,63

3 | Bartolomé Licanqueo Quinchavil 1,60

4| José Armando Meliqueo Nancupll 4,88

5 | Miguel Agustin Meliqueo Nancumil 3,91

6 | Luisa Huaiquiiir Huircan 2,14

7 | Juan Francisco Cofia Hueichaqueo 3,75

8| Andrés Cofia Hueichaqueo 0,20

9| Ramdn Cofa Huichaqueo 1,35
10 | Andrés Cofia Hueichaqueo 0,15
11| Andrés Cofa Hueichaqueo 1,58
12 | Juan Francisco Cofia Hueichaqueo 9,43
13 | Alfredo del Carmen Cayumil Llancaman 8,33
14 | Andrés Cofia Hueichaqueo 0,21
15 | Francisca Calfil Silva 6,68
16 | Maria Canuiqueo Mariqueo 1,13
14 | Andrés Cofia Hueichaqueo 3,09
18 | Francisca Cofla Huichaqueo 6,38
19 | Pedro Ibafiez Curiqueo 4,15
20 | Juana Araneda Llaipe 1,63
21 | Pedro Meliqueo Quintremil 3,30
22 | Juana Penfaipil Huenul 8,40
23| Andrés José Licanqueo Allumpan 4,10
24 | Bartolomé Licanqueo Quinchavil 0,59
25 | Martin Licanqueo Queupil 4,45
26 | Carmela Licanqueo Treumun 2,55
27 | Juan Auquilen Parra 1,96
28 | Zoila Meliqueo Rafiinqueo 2,75
29 | Juan Auquilen Parra 1,85
30 | Juana Peniaipil Huenul 5,05
31| Ramon Cofia Huichaqueo 2,15
32 | Juan Francisco Cofia Hueichaqueo 4,43
33| Luis Loncomil Licanqueo 2,20
34 | Ramon Cofia Huichaqueo 3,15
35 | Francisca Lorenza Caniuqueo Aillao 1,98
36 | Lina Alucena Meliqueo Nancumil 2,34
37 | Ester Ines Quinchavil Lienqueo 2,48
38 | Juana Maria Lienqueo Licanqueo 3,50
39 | Basilio Curinao 2,20
40 | Ignacio Curinao 2,10
41 | Pedro Mariqueo Cayumil 2,70
42 | Francisca Caniuqueo Quinchavil 3,15
43 | Juana Maria Lienqueo Licanqueo 9,95
44 | Francisca Lorenza Caniuqueo Aillao 5,81
45 | Guillermina Ancamil Cofia 2,08
46 | Pedro Ibafez Curiqueo 1,28
47 | Francisca Lorenza Caniuqueo Aillao 3,58
48 | Hilario Caniuqueo Lienqueo 0,80
49 | Juana Peiaipil Huenul 1,56
50 | Hilario Caniuqueo Lienqueo 0,40
51| Andrés Cofa Hueichaqueo 0,35
52 | Juan Auquilen Parra 4,03
53 | Francisca Licanqueo Treumun 2,36
54 | Maria del Carmen Licanqueo Antilican 2,65
55 | Francisco Mariqueo Licanqueo Antilican 1,83
56 | Rosa Licanqueo 3,19
57 | Sofia Antinao Licanqueo 2,11
58 | Martin Licanqueo Queupil 2,91
59 | Joaquin Licanqueo Catril 2,85
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60
61
62
63
64
65
66
67
68
69
70
71
72
73
74
75
76
77
78
79
80
81
82
83

Francisco Mariqueo Licanqueo Antilican 1,50
Joaquin Licanqueo Catril 5,79
Amalia Lorenza Caniuqueo Mariqueo 1,30
Fisco cementerio 0,46
Pedro Meliqueo Quintremil 2,54
Rosa Quinchavil Lienqueo 3,23
Hilario Caniuqueo Lienqueo 3,74
Ramén Caniuqueo Lienqueo 0,58
José Belisario Araneda Llaipe 5,18
Andrés Quinchavil Rapiman 11,01
Francisca Calfil Silva 3,90
Juan Segundo Mariqueo Cayumil 2,61
Juana Araneda Llaipe 6,54
Alberto Araneda Llaipi 4,53
Ema Caniuqueo Lienqueo 1,46
Ramon Caniuqueo Lienqueo 4,28
Ana Rosa Ancamil Calfiqueo 2,70
Cristian Juan Licanqueo Aillapan 3,58
Maria del Carmen Licanqueo Antilican 2,20
Andrés José Licanqueo Allumpan 3,15
Francisca Licanqueo Allumpan 1,60
Bartolomé Licanqueo Quinchauvil 1,30
Juan Segundo Cona Painequir 7,80
Enrigue Colihuinca Curiqueo 30,57

TOTAL 318,18 HA

Fuente: INDAP

La siguiente imagen también corresponde a una panoramica sobre la situacion de

las tierras y la adjudicacion de los terrenos segin comunidad:
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SECTORES RURALES Y COMUNIDADES INDIGENAS
NUEVA IMPERIAL

LEYENDA

Raso Umens N7 Comnosprnopses

Fuente: Municipalidad de Nueva Imperial
La base econdmica de la comunidad la constituyen los cultivos y, a menor escala, la
ganaderia. Entre los cultivos mas caracteristicos del sector encontramos: trigo,
lentejas y lupino. Es comdn escuchar entre los lugarefios el problema de las

inundaciones que provoca el rio Imperial afio tras afio, trayendo consecuencia

76



inmediatas a la produccion. Esto se debe principalmente a que “La unidad no
presenta casi peligros de riesgo naturales, a no ser por los derivados de
contingencia climaticas anormales, como exceso o0 escasez de lluvia. La erosién de
las laderas es un peligro latente... lo mismo puede decirse de la reptacion de suelos
asi como el desprendimiento subito de masas de terrenos con ocasién de lluvias
muy intensas y prolongadas debido a la escasez de proteccion forestal que aun
subsiste®”.

Desde el punto de vista de la conectividad y accesibilidad en la localidad, existe un
camino principal, llamado por los residentes del lugar, como “El Publico” desde él,
todos los otros caminos a las comunidades interiores son los rastros o huellas que
han dejado principalmente bueyes, bicicletas y autos, por su transito en el lugar.

El sistema eléctrico se inauguré en la localidad en el afio 1999, mientras que el
sistema de agua potable es un servicio opcional, dado a la gran cantidad de esteros
y pozos que se utilizan en la zona. El agua no se acarrea, sino que utilizan un
sistema de bombas que impulsan el agua a través de cafierias a las casas.

Es preciso destacar que la comunidad nos abre las puertas, nos invita a recordar y
dar un viaje en el transcurso de su historia. Gente sencilla y amable nos da la mano

para contactarnos con su pasado.

50 Ana Maria Errazuriz. Manual de Geografia de Chile. Editorial Andres Bello. Santiago, 2000. Pag. 92.
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2- NOSOTROS PROVENIAMOS DE DONDE SALE EL SOL

“.. como se sabe, la historia oral surgié al mismo tiempo y en el mismo proceso que
la Historia. M&s aun: puede decirse que la ciencia histérica no fue mas, en sus
comienzos, que lo que fue (y no fue poco) la historia oral. Pues ambas nacieron en
el intento realizado por los pueblos de la Antigiiedad Clasica para perpetuar los
contenidos de su memoria social, especialmente los referidos a las hazafas, gestas
y proezas efectuadas por ellos mismos, en tanto que comunidad (polis).
Ciertamente, con el objetivo de mantener y reforzar su identidad y su poder.” Por
tanto, los relatos que encontraremos en nuestro escrito hacen referencia a la
historia viva de un pueblo que lucha hasta el dia de hoy por mantener y reforzar su
identidad y su poder, pues, todas las cosas tienen un comienzo y,en este caso, se

relaciona con la vida, la naturaleza, el sol, es decir, con Dios:

“Mira el mundo lo dejé Dios jpoh! Dios hizo el mundo. Dios dijo Yo les voy a dejar
este mundo, lo voy a dejar [...], un dia Dios lo dijo [...] pa’ que trabajen el campo. A

la voluntad de Dios nosotros trabajamos el campo”2.

Asi es como los hombres de la comunidad de Silva Lienqueo conocen su hogar,
como un regalo divino que les fue dado para trabajar esa hermosa tierra, y que
desde afios muy lejanos les da el sustento para vivir y alimentar a sus familias,
permitiéndoles existir segun la voluntad de su Dios, es decir, de su tierra. Por lo
tanto, es a través de los relatos de los informantes que conoceremos la version que
cada uno de ellos mantiene sobre la historia de su pueblo. Rigiéndose por su
cosmovision y la experiencia que han acumulado a partir de los hechos que les ha
tocado vivir, tanto en su contacto con la naturaleza como en su relacién con lo
desconocido. Es necesario destacar que los relatos entregados son fieles a su
verdad, respondiendo a sus conocimientos y a su manera de comprender la

realidad.

51 Salazar, Historias y Relatos de la vida: Investigacion y Préctica en las Ciencias Sociales. NUmero
29. Ediciones Sur. Santiago, 1999. Pag. 199.
52 Relato de: Joaquin Licanqueo Catril.
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Para conocer una de las posibles versiones que explican el poblamiento del sector
en que se localiza la comunidad de Silva Lienqueo, es necesario plantear la manera

en gue llegan a estos lares, y para eso, lo dicho por don Gilberto Caniuyan:

“Pero vinieron llegando por escala, por donde sale el sol, vienen llegando de aqui
pa’ abajo [...] estaba todo desocupado los campos, pero como los viejos, nacidos y
criados aqui, igual que el pasto elegian la parte mejor: El que era mas gallo elegia

la tierra mejor. Esta la mejor tierra, no esa amarillo que no daba produccién”2,

En aquel tiempo, para llevar una vida tranquila era fundamental ser poseedor de
tierras y animales, lo que permite comprender por qué cada informante menciona lo
trascendental que era practicar un uso constante de sus animales y de sus tierras,
debido a que les permitia existir en armonia con su medio. De tal manera, se puede
reconocer que el lugar en que se establecié cada familia no fue al azar. Si no que
mas bien tenia una explicaciéon, como plantea Gilberto Caniuyan, que tiene relacion
con el aprovechamiento del espacio y los recursos que se pueden obtener del lugar
en el que vive. Es por ello que cada mapuche buscé estar en la mejor tierra y no en
una “amarillenta™*. Ademas, es preciso destacar otra razén por la que el
establecimiento del hogar no es un hecho fortuito, debido a que en ocasiones era
necesario defender su tierra®, y asi poder ayudar a los demas integrantes de su
comunidad.

Es ineludible comprender que la tierra, elemento invaluable para la comunidad

mapuche, es relevante para decidir donde vivir. Ademas de afirmar que ésta

53 Relato de: Gilberto Caniuyan .

5 Se utiliza el término “amarillenta” para referirse al estado de la tierra, claramente con un afan
despectivo, debido a que se le da este nombre al suelo que no se encuentra apto para el trabajo
agricola.

55 “Un primer dato es que la tierra (el mapu) es comprendida como formando parte del cosmos; esto
significa que su valor esta regulado o determinado por el lugar que tiene dentro de ese cosmos, es
decir, por sus relaciones con el wenumapu y con el inchemapu [...]. Sin el mapu, sin la tierra, el
cosmos deja de tener sentido.

En segundo lugar, el mapu es el lugar de los vivos, de los hombres. Ellos son los que son gracias al
admapu. El admapu comprende, en su parte mas esencial, la cuestion ritual. En el rito los hombres
asumen lo que Eliade llama su “responsabilidad césmica”. El discurso mitolégico es la armadura
simbdlica de dicha comprension, es la que obliga a la actividad ritual a ejercerse para la manutencién
del cosmos. Ahora bhien, para que todo esto suceda, los hombres no sélo necesitan establecer un
espacio discontinuo (sagrado) en el mapu, sino que también estan obligados a trabajar, hacer de la
tierra un espacio “productivo”, para obtener suficientes frutos para vivir, un vivir que es inseparable de
la comunién (ritual) entre los hombres y la divinidad...” Foester, Rolf. Relgiosidad Mapuche
Contemporanea. En: Hidalgo, Jorge; et. Al. Etnografia. Sociedades indigenas contemporaneas.
Editorial Andrés Bello. Santiago, 1996. Pag. 228.
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posibilita el desarrollo del trabajo, segun las palabras de Aideé Namoncura se
identificaba por ser comunitario. Esta caracteristica viene a mostrar consigo otros
aspectos relativos al trabajo de la tierra, ya que, si se realizaba una labor
comunitaria significaba que los pobladores de ésta comunidad no tenian los medios
para valerse por si mismos. Por tal, existia reciprocidad® entre los hombres que
poblaban estas tierras, generandose un intercambio de los alimentos que
producian, y a través de esto, se reflejaba la calidad o tipo de suelo en que vivian,

cada uno de ellos. Esto explicado por Aideé Namoncura dice:

“Entonces yo le decia, bueno antes estaban en forma comunitaria trabajaban, se
ayudaban unos con otros porque habia poca crianza de animales, entonces, ahi
iban y se prestaban y generalmente se unian para hacer mingacos... se juntaban
dos o tres vecinos e iban arando la tierra y cuando les tocaba sembrar era de la
misma forma, ese era el mingaco, era una ayuda colectiva que se hacia con ese
animal, porque si uno tenia un animal y yo tenia otro se formaba seis o siete yuntas

y asi, y esa fue la primera forma de poder trabajar™’.

A partir de las palabras de Aideé Namoncura, es posible afirmar que los mapuches
inician su camino por estas tierras sin contar con las modernas tecnologias para
desarrollar el trabajo agricola o ganadero como se cumple en la actualidad. Si no
mas bien todo lo contrario, ya que se caracterizaban por realizar tareas que les
llevaban mucho tiempo y dedicacion. Mencionando ademas, que se encontraban

expuestos ante las circunstancias climaticas del momento:

“Antes, qué pasaria sera, que voy a decir yo. No habia agua ni luz siquiera jpoh!
antes viviamos con lamparén, mucho antes si, yo no alcance si con coligue, dice
gue prende antigliedad, asi supe yo, yo no alcanzo eso, yo alcance con lamparin

antes, con parafina asi, asi decia mi gente, antes decian que no hay na’ luz, no hay

56 « ..la imagen del Dios mapuche esta asociada a un esquema de reciprocidad, donde la divinidad
aparece como donante de toda clase de beneficios y donde el mapuche debe hacer una serie de
contraprestaciones —la mas importante esta definida como el respeto al Admapu y cuya maxima
expresion es el rito de nguillatin- para restablecer la reciprocidad, so pena de castigos...” Ibid., Pag.
195.

57 Relato de: Aideé Namoncura.

80



luz dice, con coligue se prende y basta en la noche. No hay agua potable también,

ahora hay agua potable, antes puro pozo, no mas jpoh!”,

A través de estas palabras es posible reconocer la existencia de otra dificultad para
los pobladores de la comunidad de Silva Lienqueo, como es la inexistencia de
electricidad y la carencia de agua potable. Sin embargo, esta realidad viene a
considerarse como dificultad a ojos occidentales, mas ellos eran hombres
acostumbrados a tales circunstancias, lo que se refleja en su manera de
relacionarse con el medio. A partir de la cita anterior, se puede confirmar el
constante proceso en que los mapuches van desarrollando tecnologias acordes a
sus necesidades, que le permiten ir formandose una identidad propia y singular.

Dentro de las tecnologias, que si fueron capaces de desarrollar los mapuches, esta
la construccion de la ruka®, la que se caracteriza por ser su casa, preparada para
resistir el clima en el que se encuentran insertos y hacer su vida familiar. Una vision
de lo que es una ruka, su importancia, y como ésta fomenta la cultura mapuche,
nos la da a conocer Enriqgue Quinchavil Lienqueo, nieto del difunto lonco Silva

Lienqueo:

“La primera vivienda, dicen que los mapuches de aqui. Un [...] un bajo, luego
parece en un tiempo los [...] entonces ahora todos lo hicieron en altura para
comunicar, entonces, si estaba pasando algo grave por alla, van y tocaban el
cacho, el cacho... en cacho entonces ya sabian de que, que estaba ocurriendo
lejos, después calmo la custion y empezaron a irse ahora, mi abuelo vivia por alli, si
mi abuelo. Cuando venia otra comunidad, como la de Boroa por ejemplo, para

hacerle contrarrestar la fuerza...”s°.

58 Relato de: Antonia Gallardo Curifil.

59 “Se percibe en la estructura misma da la habitacion el simbolismo césmico. El cielo se concibe como
una inmensa tienda sostenida por un pilar central; la estaca de la tienda o el poste central de la casa
se asimila a los Pilares del Mundo y se designan por este nombre. Al pie del poste central tiene lugar
los sacrificios en honor del Ser supremo celeste; esto da una idea de la importancia de su funcién
ritual. [...] pero la habitacion de techo cénico de pilar central esta situada aqui por la yurta, la funcion
mitico- ritual del pilar se ha transferido a la abertura superior de evacuacién del humo. Lo mismo que
el poste (Axis mundi), el arbol desramado cuya punta sale por la abertura superior de la yurta (y que
simboliza el arbol césmico) se concibe como una escalera que lleva al cielo: los chamanes trepan por
él en su viaje celestial, y es por la abertura superior por donde salen volandol...] toda morada se sitla
cerca del Axis mundi, pues el hombre religioso desea vivir en el “centro del mundo”; dicho de otro
modo: en lo real.” Eliade, Mircea. Lo Sagrado y lo Profano. Editorial Labor, Madrid, 1994. 9° edicion.
Pag. 42.

60 Relato de: Enrique Quinchavil Lienqueo.
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En cuanto a las rukas, es necesario mencionar que el lugar donde se construia
cada una era elegido por sus duefios. Esto se debe a que buscaban
complementarse entre sus vecinos, a pesar de la distancia existente entre ellos,
para prestarse ayuda y resguardo, compromiso existente desde el inicio del proceso
de construccion de cada ruka, el cual recibe el nombre de rukan, caracterizandose
por involucrar a mucha gente en el trabajo y en el festejo de los logros obtenidos.

Contemplando en el pueblo mapuche la existencia de una relacién arménica con su
medio natural, demostrando la existencia de reciprocidad, que se fundamenta en el
respeto y la mutua necesidad del otro. Pues, desde los alimentos que se consiguen
al trabajar la tierra, hasta los elementos que utilizan para sanar a sus enfermos
provienen de su habitat, confirmando que la cultura mapuche se solventa en la
dualidad®® existente para con su tierra. Ya sea a través de la explotaciéon o del
cuidado que se tiene del suelo. Y es asi, como se encuentran hombres como Sergio
Tranamil, que ha dedicado tiempo a escribir y afirmar su vocacion, recordando la
esencia del pueblo mapuche por medio de relatos que transcurren de generacion

en generacion:

“[...] amigos y hermanos venimos hablar en nombre de todas las vias de la selva y
de los bosques, pero sobre todos de aquellas que no estan mas, de los seres de las
aguas, de la fecundidad, de las cosechas, de la abundancia, de la medicina, de los
dioses que mantienen la vida de la selva, de los rios y de las lagunas que
abandonan su mundo, donde los arboles, las plantas desaparecen y no vuelven a
aparecer. Nosotros los Hombres somos parte de todo esto que llamamos Madre
Tierra que se debilita y puede morir con ella, venimos de parte de la vida a terminar
con esta guerra de siglos que pretende acabar con la naturaleza, somos nosotros

guienes hemos preservado y desarrollado la diversidad biolégica que se encuentra

61 “Maria Ester Grebe amplié6 de una manera notable el sistema clasificatorio a otras esferas de la
cultura mapuche: al espacio, al tiempo, los colores, los instrumentos musicales, la mitologia, etc.
Identifico el dualismo como el principio ordenador de la visién cdsmica mapuche. El dualismo, para
esta autora, es un ‘“sistema interpretativo integral del universo” que ‘postula la existencia de dos
principales heterogéneos, disimiles e irreductibles, los cuales estarian presentes tanto en las
configuraciones culturales complejas como es sus elementos constituyentes o aspectos particulares
de su realidad... (y) cuya base, reside en la conjuncién de sus principios opuestos que forman parejas
de oposiciones, tales como: bien/ mal, hombre/ mujer, vejez/ juventud, etc. Es condicién necesaria
para lograr el equilibrio césmico la, yuxtaposicion o sintesis de dichas polaridades.” Foester, Rolf.
Religiosidad Mapuche Contemporanea. En: Hidalgo, et. Al. Etnografia. Pag. 190-191
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depositada en abundancia en nuestras tierras y territorios; somos nosotros que
colectivamente como pueblo hemos guardado nuestros valiosos conocimientos;
SOMOoS nosotros quienes tenemos una relacion espiritual y de interdependencia con
la diversidad de formas de vida existentes en nuestras tierras y territorios; sin
embargo, nuestros conocimientos, innovacion y practica son extraidos sin nuestro
consentimiento con el fin de usarlos comercialmente, nuestros derechos como
pueblo entre otros, la libre determinacion no son reconocidos, nuestra tierra y

territorio no son respetados”™®?.

2.1- La llegada de un extraio: Conflictos con los “espaiioles”.

Pues asi es, llegd el “gringo”, el “espafol’, el hombre que vino con sus pecados
para convertirse en duefio y sefior de la tierra. Justamente existe este tipo de
recuerdo en la memoria de los mapuches sobre la llegada del “espafiol’. Sin
embargo, es preciso reconocer gue los informantes al hablar de espafioles durante
el siglo XIX, se refieren al chileno. Ya que, fieles al contexto temporal, es poco
probable para ellos y sus antepasados mas recientes haber mantenido algun
contacto directo con espafioles. Ademas, debemos afirmar rotundamente que lo
integrado por el “espafiol’ no se limita al caracter negativo que los informantes dan
a conocer. Pues, el contacto entre los mapuches de esta zona y los chilenos que
fueron integrandola, trajo consigo mas que una simple guerra. Inclusive al remontar
el contacto originario entre mapuches y espafioles se puede afirmar lo mismo,
debido a que este encuentro cultural produjo una serie de intercambios
tecnolégicos, en el &mbito agricola y ganadero, llevando a cabo un intercambio de
alhajas, las que se caracterizaban por ser de menor relevancia, pero que a la vez
sorprendian al mapuche, dentro de las que se puede mencionar espejos, bebidas
alcohdlicas y llamativas prendas de vestir, entre otras.

Comprender que es la llegada del espafiol, y posteriormente la del chileno, cuando
la vida del mapuche se vuelca en un mundo de vicios y de conflictos. No obstante,

aquello no fue lo Unico, sino que es lo que mas recuerdan los informantes:

62 Relato de: Sergio Tranamil Ramirez.
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“Mi tio, Segundo Quintrel, y él sabia mucha historia, muchas cosas lindas. Estuvo
en el Hogar de Cristo aqui en Imperial, y ahi también comentaba a un aboga’o la
realidad de la vida, aqui en la comunidad, lo que seguia, lo que sucedid, cuando
hubo la historia de los espafioles [con] los indigenas que aqui barrieron con todo,
destruyeron la comunidad, eliminaron los espafioles [a] los indigena, aqui en la
provincia Cautin, Bio-Bio y Malleco. Eso me comentd él a mi, la maméa también
comentaba sobre que hubo una cosa muy fuerte aqui en esta comunidad, en la

novena region...”®

De acuerdo a lo anterior, el primer recuerdo que sale a la luz desde la memoria de
estos hombres mapuches, es el mal trato que recibieron sus antepasados en las
manos del chileno, y es por esa misma razén, que todo lo expresan a través del
concepto de “guerra.” Trasladandonos a esos momentos en que sufrieron el lado

mas oscuro de la vida, todo regido segun sus recuerdos, segun sus palabras:

“iClaro! Dicen cuando empezaron la guerra los mapuches no se daban con los
gringos, peleando de aqui y alla jClaro! no eran capaz los otros, con puras armas
metale a balas, y estos otros a puros palos y lanzas, métale, entonces, dicen que
los mapuches era pillos peleando, eran hartos. Y los chilenos, los gringos, no eran
tanto. Y entonces cansados andaban por ahi en los cerros de Boroa y de Almagro,
mas alla en esos cerros, dicen que ya cansados esos gringos, los espafioles se
pusieron a dormir por ahi. Entonces, antes habia cualquier lefia, no faltaba la lefia
por aqui, por ahi habia inmensos trozos, palos. Entonces los mapuches no se
aguantaron y le tiraron métale palos, trozos pa” all4d y murieron muchos gringos [...]
también los mapuches eran inteligentes no eran tan tontos, eso ignorantes no mas.
Dicen que los gringos andaban con buenos caballos, ahi los mapuches, les
guitaban los caballos a los gringos. Los mapuches no querian que se aduefiaran de
sus tierras para que no hicieran un pueblo, salvo en Temuco, no querian. El papa
de nosotros nos contaban estas historias, habia un lago cerca de Imperial, en

donde hay una parte que cruzaba el lago, en aquellos tiempos no habia puente, ni

63 Relato de: Carmen Huenul Huenul.
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alcantarillado, ni otra cosa, nada. Y soélo los mapuches sabian que habia una
partecita por donde pasar. Los gringos pasaban por cualquier parte, los
arrinconaban por ahi, los caballos quedaban empantanados y en ese momento los
mapuches jMete a palos!, jMatar a los gringos! Al final se aburrian de los gringos. Y
les quitaban sus guaguas, como se llama esa cuestion jEh! le quitaban sus nifios y
los mapuches los criaban aqui. Dicen que una nifiita se cri6 como una verdadera
mapuche sin hablar castellano jEs mapuche si o si! Es rubia total, gringa total y
nosotros igual somos algo de su descendencia, familia Huenul y todavia quedan

unos colorines de descendencia jClaro! quedan todavia.”®

A través de las palabras de Bernardino Auquilen Pefaipil, es posible aseverar que
la relacién entre chilenos y mapuches ha sido conflictiva. Esto se refleja ya que en
cada oportunidad que tenian para atacar al otro era aprovechada de manera
fulminante, segun cuentan los hombres de estos lugares. Mas, es necesario sefalar
que no fue siempre un contacto violento, por el contrario, se llegé a entablar una
relacion fronteriza entre los dos mundos que se encontraban separados por el rio
Bio-Bio. “...Unos y ofros fueron personajes colectivos que se adaptaron a
situaciones nuevas, cogieron otras costumbres, intercambiaron productos y
mezclaron su sangre, dando lugar a una nueva realidad que nadie habia pensado.
La primera reaccion de los nativos frente a los intrusos fue de sorpresa y curiosidad.
Los recién llegados parecian extrafias criaturas y los elementos materiales que
manejaban llamaban poderosamente la atencion...”®® Las palabras de Sergio
Villalobos vienen a corroborar que el contacto no se caracteriz6 sélo por el
sufrimiento provocado. Por lo tanto, debemos ratificar de manera rotunda que el
acercamiento entre estos mundos no trajo exclusivamente un enfrentamiento bélico,
sino que también una mezcla sexual y cultural; la cual, tiene como consecuencia el
surgimiento de una poblacion distinta, una poblacion que surgia del dolor de la

batalla, del abuso y la violacién, segun lo dicho por los propios informantes®®. Pero

64 Relato de: Bernardino Auquilen Pefiaipil.

65 Villalobos, Sergio. Araucania. Temas de Historia Fronteriza. Ediciones Universidad de la Frontera,
1985. Pag. 297.

66 Esta nueva poblacién hace referencia al concepto de Mestizo: “El sustantivo mestizo, en el contexto
de la frontera, es un término impreciso, toda vez que el sujeto que se pretende denominar no puede
mostrar un vinculo nitido con ninguna de las culturas predominantes; es ese contexto historico, el
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es sabido que esta situacion carecié de aquel tinte trdgico que se le ha dado con el
transcurso de los afos, y que a estas alturas se encuentra completamente obsoleto.

Itt

De tal manera que el “..roce sexual iniciado en los dias de la Conquista habia
producido un mestizaje de cierta importancia. El contacto se habia realizado
desordenadamente en las incursiones de los destacamentos, siempre acompafiado
de indias (...) la captura de indias, y por otro lado, las mujeres blancas en las

estancias fronterizas, habia incrementado la mezcla...”®’.

Sin embargo, todo
comenzaria a tomar cierto orden y control con el establecimiento de la frontera en el
Bio-Bio, la que fij6 los limites para ambos mundos, pero que fueron tergiversados

segun el surgimiento de nuevas necesidades:

“iEh! Nosotros, donde pertenece los mapuches es desde el Bio-Bio para aca, ahi
ya son tierras indigenas, mi papa conversaba que peleaban con los espafioles para
gue no... En el Bio- Bio ahi lo atajaban, para que no pasaran para aca. Como al
mapuche nunca se le ha oido sus problemas, entonces los espafioles pasaron no
mas; ahi la mayoria son sangre de espafiol, es que nosotros también jHay que ser
franco! Entre los mismos mapuches hay errores, hay mapuches vivos y mapuches
toscos, entonces algunos no quieren entregar la tierra para no evitar problemas,
peleas cuestiones, aqui hay mapuches que tienen hartas tierras, también son
usurpadas entre los mapuches, entre el mapuche también hay tierras usurpadas y
como la ley lo ampara no se puede hacer nada [...] {Si' No fue con armas sino que
como habian esas cuestiones jEh! Chueca, con que juegan, ahi se agarraban a
palos para que lo respetara, lanzas, quizas usted como estudiante [...] sin armas
limpiamente, y todo eso decia mi pap& y nunca se entregaron las tierras como

correspondia”®

Desestructuracion, ese es el concepto que sintetiza la cita entregada, debido a que

sus palabras muestran al mapuche alejado de su esencia, de ese amor por la tierra,

mestizo es un sujeto impuro, socialmente adulterado, biolégicamente corrompido, en constante
transito de un mundo a otro, que se sitlla precariamente en el fragil limite de lo aceptable y que
solamente logra atraer sobre si el desprecio o la conmiseracion de aquellos que se consideran puros.”
. Herrera, et. Al. Araucania: La frontera Mestiza. Siglo XIX. Ediciones UCSH. Santiago, 2003. Pag. 9.
67 Villalobos, Araucania, Op. Cit. Pag. 16.

68 Relato de: Sergio Tranamil Ramirez.
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alejado de sus costumbres y ritos. “...Los mapuches se transformaron en pequefios
agricultores por la fuerza. Alli comenzé un nuevo periodo en la historia indigena.
Por razones externas, de fuerza, se terminé el tiempo de los grandes jinetes, de los
viajes a Argentina, las aventuras en la cordillera que transformaban a los jévenes
en verdaderos hombres y guerreros, los famosos viajes que pueblan el recuerdo y
el imaginario mapuche.”® No obstante, el imaginario del mapuche luchador,
valiente y guerrero continda vivo en la memoria de los entrevistados, los cuales
insisten en mantener, a través de su relato, la idea de un hombre que no dio su
brazo a torcer, contrarrestandolo con la realidad, ya que hoy se reconoce a un
pueblo alejado de este estereotipo en que fueron encasillados por los chilenos, pero

gue definitivamente se reproduce a través de las palabras de Cornelio Santibafiez:

“...el mapuche nunca se quiso entregar jnuncal! jnunca! nunca lo permitié... nunca
le gusto ser domina’o... nunca, creo que al espafol, ellos lo distinguian como
huinca, por eso que el espafiol nunca dejaba el caballo, siempre andaba a caballo,
entonces decian que cuando veian a ese hombre de caballo, miraban jahi viene un
enemigo! lo desconocian, porque el indigena nunca usoé ropa, entonces distinguian
inmediatamente al enemigo. Al espafiol siempre lo miraban como enemigo,
siempre... quiza" al principio lo miraban como enemigo, no se jpoh! pero cuando se
empezaron a dar cuenta que los espafioles andaban por intere” del mineral, o quiza
el mapuche sabia que ese era un mineral [...] creo que sabia, porque el oro lo

elaboraban, creo yo...”"°

Entonces, es posible advertir que en la memoria de los informantes existe un
poderoso recuerdo, que corresponde al desprecio existente para con el chileno.
Debido a que la desestructuracién del pueblo mapuche se ocasiona a partir de los
acontecimientos motivados por los chilenos, ya que “Lo que caracterizaba a la

sociedad mapuche tradicional era el uso libre de la tierra”™, lo que cambié cuando

69 Bengoa, José. Historia de un Conflicto. El Estado y los Mapuches en el siglo XX. Editorial
Catalonia. Santiago, 2002. Pag. 63.

0 Relato de: Cornelio Santibariez.

71 |bid. Pag. 178.
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ésta le fue expropiada, desatdndose un enfrentamiento que durard hasta la

actualidad:

“Mucha matanza...ellos vinieron los espafoles a enfrentar la guerra aqui, para
eliminar a los indigena, hacerlos desaparecer, hacerse cargo de la parte [sur de
Chile] partiendo del Bio-Bio, Malleco y Cautin fueron los mas fuerte y ahi como que
paré la... aqui vino a rematar y por eso se llama la Araucania... esa es la guerra
gue [tuvieron] los espafioles con los indigenas en esos afios y aqui quemaron las
rukas, porque antes no habian casas como la gente tiene ahora, puras rukas no
mas, las quemaron, robaron todo lo que mas pudieron, los animales, se llevaron los
corderos, las ovejas, el oro, la plata, por eso sé hay muchos entierros [cementerios]

aqui en la novena region...””?

Sin ambages ni rodeos, el arribo del chileno a estos lugares trajo un conflicto, el
cual trascendié al diario vivir del pueblo mapuche. Y finalmente le llevo a perder su
tierra, la que era trascendental para el desarrollo de su cosmovision y para su
supervivencia. En consecuencia, perderla significaba dilapidar una parte
fundamental de la cultura.

En aquel momento, los mapuches originarios de estas tierras fueron testigos de la
expropiaciéon del pilar de su pueblo, y por tanto, como esos hombres a caballo
dejaban su tierra manchada, segun sus recuerdos, repleta de desprecios y

humillaciones, llevandolos a reaccionar de diversas formas:

“Contaba él que cuando vino la guerra, la gente desesperada atraveso el rio Cautin,
ese es el brazo que esta aqui, del Cholchol con el Imperial, se fueron a la loma alla
donde fueron ustedes, a la primera casa donde estd esa comunidad Huilcun, si
Huilcun, creo que existe una parte asi bien alta y es la parte alta en el fondo hay un
barco, como un hoyo, entonces, ahi dice que la gente atraves6 el rio, como
pudieron. Imaginese la desesperacion, los que sabian nadar con su guagua al

hombro, con sus hijos, los que podian porque la desesperacion era mucha

72 Relato de: Carmen Huenul Huenul.
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imaginase...y de ahi dicen que lloraba mucho un nifio en el grupo, donde ellos
estaban escondidos, arrancando de la guerra. Las personas mayores, haciéndole la
guerra aqui, y de ahi dicen que lloraba mucho un nifo, y lo degollaron para...
mataron al nifio para poder salvarse, porque o si no lo habrian descubierto, ya que
ellos estaban ahi, escondidos, y los hubieron eliminado igual [...]. [Los mapuches]
También devoraron y por eso existia la lanza, con la pura lanza y el mazo se
defendian ellos, porgue ellos no tenian armas como los demas [espafioles] y hacian
cortes que llaman asi [...] ondas asi como, como se hacen a veces pa’ una [surco],
asi una alcantarilla de agua, bien profunda y ahi le ponian ramas, ramas de monte,
entonces venian los espafioles y entraban a destruir y ahi le tendian una trampa,

eran habilosos, inteligentes también [...] y la vida era muy dolorosa””>.

Ante tales palabras, podemos confirmar que el miedo se apoder6 de los mapuches,
producto del rechazo poderoso al agua, ya sea por desconfianza o porque no saben
nadar. Mas, fueron capaces de sobrevivir, inclusive con sus hijos en los hombros y
sumergidos en los rios, segun cuenta Carmen Huenul Huenul. Ademas, siendo fiel
al imaginario mapuche en cuestién, que plantea que antiguamente la vida era muy
dolorosa, debido a los constantes enfrentamientos en contra del chileno, que se
caracterizaban por ser de caracter bélico. Por consiguiente, y segun las palabras de
Cornelio Santibafiez, el mapuche tuvo que prepararse para los enfrentamientos que

vivian frecuentemente con el chileno y la forma de vida que traia para imponer:

“Decia mi abuelo que con piedras [hacian las armas] con puras piedras y palo,
también eran corredores, si eran bien, bien adiestrados. Los indigenas eran bien
inteligentes, eran todos inteligente también y vivian siempre en comunidades,
unidos... jse querian mucho! no les gustaban que hubieran traidores, decia mi
abuelo, lo que menos les gustaban a los indigenas, eran los enemigos con los
traidores, los mataban, se daban cuenta de que habia un traidor y lo mataban altiro,
los miraban como un enemigo, aunque fueran mapuche jlos mataban altiro! no les

gustaba la traicion...”.”

73 Relato de: Carmen Huenul Huenul.
74 Relato de: Cornelio Santibariez.
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El discurso que presenta al mapuche como belicoso y preparado para la guerra
tiene una explicacion clara. “El mito de la guerra de Arauco, como bien lo ha
llamado Sergio Villalobos a este proceso, comenz6 a reaparecer en el pais luego de
1850. Los intereses que se fueron configurando en la regién de Concepcion, hizo
negativizar una vez mas el caracter belicoso de los indigenas, pues, habia que
justificar la intervencion del Estado, la presencia de colonos nacionales y de los
inmigrantes extranjeros en el territorio, que progresivamente tomaban posesion de
porciones de territorio.”®. Ante tal panorama, es comprensible que los mismos
mapuches hayan asumido la visién negativa que se mantenia de sus antepasados,
debido a que se les ensefia en las escuelas desde pequefios, e incluso la mayoria
se encuentra integrado de manera absoluta a la educacién formal que se imparte
en la actualidad. No obstante, se vuelve necesario reconocer el relato de aquellos
gue cuentan una version distinta de los hechos, esos que guardan en sus recuerdos
a los mapuches que no peleaban contra cualquiera, y que buscaban entenderse

con los desconocidos que llegaban a sus tierras:

“Muchos mapuches que vivieron ahi no quisieron peliar con los del otro lado, se
fueron a la montafia por alla al sur, eran mapuches bien organizados, no estaban
dispuestos a matar, sino que a entenderse... Ahi le dijeron a Lorenzo Lemunao,
cacique de Imperial en la Comunidad Trai-Traico, ¢ Cuantas mujeres tiene? Ahi le
mostraron cinco mas y la doncella, eso como una forma de estrategia. Los
mapuches éramos muy brutos, hasta por un poquito de tierra peliaban, pero mi

abuelo era un jefe muy correcto”’®

Concretamente, es posible certificar el desarrollo de la vida fronteriza, la que
caracterizara las relaciones entre el mapuche y el “espanol”’, reemplazado
posteriormente por el chileno. “El intercambio y el comercio, las transacciones
politicas y los compromisos de paz no sélo lograron crear un espacio de

coexistencia, sino que ademas se tradujeron en una modalidad de vida que no tenia

S Herrera; et. Al. “Araucania: La frontera mestiza”, Pag. 82.
76 Relato de: Enrique Quinchavil.
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parangon en la historia de ambas sociedades.”’. Por tal, reconocemos a un
indigena alejado de aquel hombre violento, preparado para la guerra, entre otras
caracteristicas que se le atribuyen y los reconocemos como seres que coexisten
junto al fronterizo, al “espafiol” o chileno, mas no lleva consigo sangre inocente en
sus manos, todo lo contrario. Inclusive, en los relatos de los informantes es

reafirmada esta realidad:

“Mal jpoh! mal los trataban, mal porque no, ellos [los espafioles] querian
apoderarse de todo lo que la gente indigena tenia, la fortuna de la gente indigena,
el terreno y todo...por ejemplo todo lo mejor, lo mejor que tenian en esos afos la
gente antigua, el oro, la plata, todo se lo llevaron y después vinieron a destruir y a
matar al indigena y empezaron en la provincia del Bio-Bio, Malleco y Cautin fueron
los que mas fueron...supieron defenderse, mas al norte casi no quedé gente de
nuestra raza, los mas fuertes, los mas resistentes fueron los de aqui de la
Araucania...”’.

“

Definitivamente la estrategia o “.. tactica de dividir para reinar utilizada por los
espafioles primero y luego por los chilenos, ahora daba sus frutos. La Araucania
estaba completamente fraccionada™. Lo que permite conocer un mundo mapuche
que no posee grandes tierras, que ha sido reubicado desde sus hogares a terrenos
entregados por el Estado chileno,® un pueblo que ha sembrado la discordia en sus

filas debido a la lucha por la posesién de tierras. Es decir, indigenas que a partir del

encuentro entre dos mundos llegaron a desestructurarse, mas no a desaparecer:

“Los viejos cuando perdieron la guerra se pasaron a cualquier monte, muchos
sobrevivieron, y no de los viejos de la familia Caniuyan, tatara abuelo mio, vivia de

aqui de Cardal, ese se salvo, los otros se encerraron en Entre Rios, de Imperial pa’

7 |bid. PAg. 46.

8 Relato de: Carmen Huenul Huenul.

7 |bid. Pag. 142.

80 “ _El sistema de radicacion provocé una crisis en la sociedad mapuche. La reduccion a espacios
pequefios llevo a numerosisimas disputas internas. Junto a las usurpaciones por parte de particulares
no indigenas, se producian conflictos que no podian ya ser resueltos al interior de las comunidades...
el estado chileno actué de manera tal que partié en pedazos las solidaridades y propugné la division al
interior de las familias mapuches. La division interna mapuche comienza alli”. Bengoa, Historia de un
conflicto, Pag. 54
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arriba, ahi llegaron la familia de nosotros arrancando, para huirse pa’ que no lo

mataran [...]"%

Confirmandonos que la union y “.. anexién del territorio de Araucania completaria
la tarea iniciada a principios del siglo XIX, proyectando a Chile a lo largo de la costa
del pacifico como una soélida unidad geogréfica. De ese modo, se ponia también fin
al aventurerismo europeo sobre las costas del sur, y se daria satisfaccion al clamor
nacional.”®? Sin tener en cuenta, que el precio de este triunfo oficial sera que “..en
todo mapuche hay siempre latente, aun hoy, una conciencia y un deseo de que el
huinca desaparezca ya que se le responsabiliza a él de todos sus actuales

males.”?

2.2- Los primeros champdrreos.

“La vision historiogréfica de la Araucania moderna (1880 en adelante) oscila entre
aguellos que continuaron elogiando el proceso de ocupacion chilena como una
panacea y los que la denunciaron como un brutal atropello de los derechos de una
etnia. En el primer caso, se hace un listado de la fundacién de villas, de la
introduccion de capitales, de la incipiente industrializacion que se registré a partir de
1880 vy, por sobre todo, de la exitosa conexion que se hizo de la economia regional
-triguera y maderera- a los mercados internacionales. En una palabra, se cataloga
la prosperidad que tuvo lugar desde esos momentos hasta las primeras décadas
del siglo XX, ignorando el costo social de estos eventos. En el segundo caso, en lo
gue podriamos llamar la historiografia pro-indigenista, se enfatiza una historia
negativa y tragica, sembrada de despojos, ultrajes y muertes innecesarias que tuvo
por principal victima a los mapuches. Se podria pensar que la verdad se sitda entre
ambas versiones.”® Pues, a partir de ello se puede distinguir a los que surgieron
entre una y otra interpretacion: los denominados champurreos, debido a que es

necesario comprender, ya sea de caracter negativo o positivo, el surgimiento de

81 Relato de: Gilberto Caniuyan.

82 Herrera; Op Cit. Pag. 84.

83 Foester, Rolf. Religiosidad Mapuche Contemporanea. En: Hidalgo; et. Al.Etnografia. Pag. 225.
84 Herrera; et. Al. Op. Cit. P4g. 262-263
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esta nueva poblacion mestiza dada entre mapuches, espafioles y chilenos dejé una
huella en la memoria de ambos mundos fronterizos. Y el primer recuerdo lo entrega

Enrigue Quinchavil, afirmandonos que:

“... mezcla hubo, pero no una mezcla con buena intencion, como le dijera, llegaron
los espafioles, conformaban guerra, seguramente, no solamente por el territorio
fisico, se dio violacion, el cautivo, hablaba mucho mi madre. Le llamaban el
cautiverio, que llevan por la fuerza y si pueden la motan [a la mujer indigena] con la
mano, era como tomar reo.

Mientras los mapuches aprendieron mas el castellano, surge el mestizaje, de una u
otra manera, pero los primeros intentos del blanco es pescar a la india, violarla y ahi
salen los mestizos, por eso los primeros mestizos fueron a la fuerza, no fueron por
un buen propésito [...]

También existieron otro tipo de huinca, por asi decirlo, que su proposito no era
matar, tenian relacion con la mestizas y sus hijos se refugiaron [...] fueron huachos.
La apariencia, la vestimenta, la actividad que realizaban, no era la mapuche.

Un dia le pregunté a mi mama, que yo conoci a un tio, por decir Francisco, chico,
nervioso, habla como le dijera espafiolizado, habla muy poco el mapuche, mas
habla el castellano.

Entonces. ¢Qué es lo que es? Porque no es un mapuche moreno, y tuvo una hija
de ojos verdes, bonita mujer. Entonces yo le preguntaba a mi mama, ¢ por qué eran
asi? Mi mama me decia que cuando hubo esta pelea de mapuches con espafioles,
esta pelea debe haber sido terrible, atroz, a los mapuches los degollaron y ellos

como respuesta también los degollaron, también agarraron el machete"®.

Esta es una de las formas en que se dio origen a la poblacion de los champurreos,
los cuales vagaban por el fragil camino de lo aceptable, sefialados como unos
huachos, indeseados e irrespetables para aquellos que se hacian sentir puros, Por
lo tanto, esta condicion que se descubria al nacer, champurreo, no era la mas

digna, ni la mas homenajeada, pero asi es como cuentan los informantes su version

85 Relato de: Enrique Quinchavil Lienqueo.
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de la historia. Porque fueron los ojos de sus antepasados los que le transmitieron
estos fatidicos hechos, excedidos por aquel tinte tragico que le dan significado a su
relato. No obstante, este escenario se arrastré para ambos lados de la frontera, ya
que no fue sélo el “espafiol’, y posteriormente el chileno, el que se dejo llevar por
sus deseos carnales. Pues al contrario, se puede afirmar que la historia es igual de

drastica con el actuar de los mapuches:

“...mi abuelo decia que a las mujeres espafiolas, decian, que los mapuches las
guitaban también, las quitaban de los espafioles que mataban, sus sefiora las
quitaban. Y esas mujeres les cortaban la yema aqui del talén, los talones aqui todas
esta parte, las yemitas también, esas partes de los pies, cortaban con cuchillo, no
se cuchillo o piedra le cortaban y era pa’ que no saliera a caminar... jcuando iba a
caminar asi jpoh!? Uno va ha distintas partes y son gente de distinto color jpoh! hay
mapuches que son blanquitos, otros mapuches son negros, morenos, yo por

ejemplo soy palido verde... .

El relato de Cornelio Santibafiez confirma lo manifestado por Leonardo Ledn,®’
permitiendo construir una historia comparada, a partir del aporte de distintas fuentes
y plantear que la historia mas cercana a la verdad, es aquella que se interpreta
entre la tragica version descrita por los informantes mapuches y la historiografia
tradicional.

Ademas, se debe considerar que el informante, Hipdlito Cea, es el fiel reflejo de
aguella historia que no tocan los mapuches, hombre que cuenta con el tiempo

necesario para rememorar®® su historia y la de su familia:

“iSil'Y ahora me tocé a mi y jYo soy el lonco! De all4 eran los viejos, de la Transito
Cea, los abuelos. De los mas mayores, yo era el mads mayor de todos, los otros
todos murieron, todos murieron, Transito Cea es el lonco mas antiguo. Pero a €l no
le dieron [tierra] como espafiol. Ahi tengo los documentos, ahi dicen que los viejos

no le dieron porque él era espafiol. Entonces se casaron con mapuches, por causa,

86 Relato de: Cornelio Santibariez.
87 Cita introductoria del subcapitulo.
88 Sentados en un paradero de microbus, a los pies de la comunidad de Cardal, narra sus recuerdos.
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por mapuche. Ahi a todos les dieron [tierra] los hijos, las hijas, esos tocaron. Ciento
nueve hectareas que tocamos nosotros, con veinticinco radicados, sino fuera que
no se hubiesen casados con mapuches no le dan jpoh! Si son espafioles, con
sangre espafiol, y la familia venia de Cérdova. Eso contaban los abuelitos [que]
venian de Coérdoba, e iban a ver sus familiares a veces. Mi bisabuelo, ya, mi
bisabuelo. Eso jSi' Por eso quedaron por aca, porque al chico lo cautivaron, no
mataron, lo cautivaron mejor y lo tienen de mozo y estaban viviendo un poco mas
arriba, hay unos arboles que dejaron como sefias parrones, parronales y aqui no
salia nada de eso. jUf! hace cualquier cantidad de afios, yo vengo a contar lo de mi
vida no mas ... mi abuelo hace cuarenta y dos afios que ha muerto, mi abuelo, mi
papa hace veintidés... ahi de la escuela, un poquito mas abajo esta la linea, ahi
pertenecen los Cea. Toda la loma, tocamos harto poco nosotros aqui [...] tenia que
acostumbrarse porque jclaro! que le costaba hablar en mapuche. Al final hasta yo
aprendi, al final de todo. Les cuesta si, cuesta para aprender, luego de cabro chico
le empiezan a ensefiar y a la larga sabe uno; quizas ¢Qué afio seria cuando lo
capturaron? El tenia que haber sido chico cuando lo capturaron y los otros se
corrieron y lo habran agarrado de chico, al mas chico lo dejaron porque ya no era
capaz [de arrancar] Con armas peleaban y los mapuches peleaban con puras
jweas de lanza! Eso también entendi, lo que eran lanza, tenian varios.

De ahi quitaron esas lanzas, ahora no van a ser, el que mas guardaba era el
finadito de ahi, el abuelito de don Vilches, don José Virginio Cea Hueraman. Por la
mama, por eso tocaron tierra, por la mama, o si no le dan nada, a Hipdlito no le
dieron a Transito Cea tampoco, eran hermanos los dos, el abuelo es casado con
una mapuche y ahi tocamos tierra. No sé que parte seria, no ve que ellos vivian ahi
un poco més arriba, me decia mi papa que aqui vivian sus abuelos porque habian
cualquier arboles, trajeron ellos, aqui no existian esos arboles, por ser, los
parronales, no se veian por aca. Y ellos trajeron esas plantas, ciruelos, todas esas
cuestiones de frutas y la gente de aca no sabia de esas cosas.

Los ricos vinieron a enriquecerse con la tierra mapuche ¢No sabian ustedes eso?
Antes no habia nada de riquezas, el mapuche vivia como podia, pero después se

formo el pueblo, ve, que fue Carahue primero después Imperial. Le pusieron Nueva
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Imperial ac4, porque era Imperial primero. Carahue, o si no Carahue, le pusieron
Carahue. Y después empezaron a llegar y a llegar.®®

Nada menos que los gringos van a mandar en todo Chile, y esas negociaciones que
se estan haciendo jNada era de ellos! Eran de los de ac4, empezaron a cercar los
ricos y a balas ¢qué iban a ser los mapuches? Si no tenian las armas, asi se formé
aqui, de fundo tras fundo. Y ahora se enojan cuando le quitan el fundo Si era de
mapuches! No eran de ellos; al abuelo de aqui le habian dado parcela alla, una
hijuela que la reforestaron, lo ganaron por pilleria, eran abogados los otros [...] Se
las visitaban con armas, que van hacer, o sea los iban a enfrentar a aquellos que
estaban con arma. No le importaban, mataban no mas |[...] asi se form6. Hacian la
grande estos gallos, por eso le tenian miedo, decian ellos. Se formaron mas fundos
y mas fundos y después le entregaron las tierras a los mapuches, cuatro hectareas,
si cuatro areas, ya no quedaba nada.

Ahora hay mas respeto, a ver si pueden recuperar la tierra, en eso estan. Yo nunca
me he metido en eso, me conformo con lo que hay, y es re-poco. A mi me tocé seis
hectareas de tierra, como mi padre ha muerto [...] del abuelo.

Si, toda, venian de Cérdoba decia mi bisabuelo. De Cérdoba en grupo, a buscar
tierra donde pudiesen vivir, decia el abuelo. Y donde le gusté se ganaron para
poder aduefiarse y los mapuches se unieron a correrlos jmierda! A correrlos y
obligados a moverse del lugar y le quitaban los chicos, los mas chicos, a las
espafolas. También estaban las espafiolas jHay varios familiares!

A donde los Lépez habia una mujer que se la quitaron, ahi donde los Lépez, si los
descendientes jParecen gringos! Mi papa parecia gringo aqui. Yo sali negro, de
todo sale mi papa parecia gringo, era flaco. Mis hijas estan todas casadas con
chilenos, ya se da pura mezcla, ya no sale mapuche puro...”®

Sin embargo, es necesario mencionar que en tales circunstancias dara lugar y

tiempo para el encantamiento entre el hombre y la mujer, sin importar su origen.

89 “Fundacion de La Imperial (1552) Mas tarde se interné en plena Araucania, en el Valle del Cautin,
fundando en la confluencia de este rio con el de las Damas la ciudad de La Imperial, al parecer
llamada asi a causa de unas aguilas de dos cabezas y de manera que adornaban la parte alta de las
rucas de los indios. En ese lugar se halla el actual Carahue." Frias, Valenzuela. Francisco. Manual de
Historia de Chile. Editorial Zig-Zag, S.A. Santiago, 1987. Pag. 90.

9 Relato de: Hipdlito Alfredo Cea.
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Pues éste sentimiento permitir4 relatos como el del primo de Gilberto Caniuyan,

alegandonos que:

“Somos bastante familia en la comunidad, y a ninguna le llegd. Segun dicen los
antepasados, la abuela, la cautivaban como dijo él, la abuela o las bis abuela fue
cautivada por unos espafioles, entonces nosotros somos mestizos. Yo conoci a la

abuela, la mama de mi mama, y era toda una gringa...rucia™?.

Las ultimas palabras dichas por Hipdlito Cea afirman la inexistencia del mapuche
prehispanico, lo que permitiria comprender la realidad en que los champurreos
dejarian de ser esos que caminaban por el quebradizo sendero de lo aceptable, y
comenzarian a jugar un rol mas trascendental, debido a que su reconocimiento con
la cultura mapuche ratificaria el trascender de ella. No obstante, esto es s6lo una
interrogante esbozada a partir del relato de un personaje, debido a que la
informacién recogida en terreno permite plantear que los champulrreos siguen
siendo apartados y diferenciados, quizas no de forma tan radical, ya que son
muchos los que en la actualidad llevan consigo un primer apellido mapuche y un
segundo ajeno a su raiz indigena. Por ende, afirmar que éste, su apellido huinca, es
olvidado y/o negado por ellos, gozando asi de los beneficios que implica el
pertenecer a un pueblo indigena sin asumir su caracter de mestizo, no es ajeno a la
realidad. Por lo mismo, el ser reconocido como champurreo continda siendo una

razon para ser considerado inferior a los demas.

91 Relato de: Primo de Gilberto Caniuyan.
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CAPITULO Il

DESDE EL QUIEBRE DEL LOF A LA COMUNIDAD SILVA
LIENQUEO

1- CAMBIO EN LA TIERRA

Para comprender los hechos ocurridos en la comunidad Silva Lienqueo, se vuelve
inevitable contextualizar los procesos vividos en la esfera mundial y en nuestro
pais. Estos temas seran abordados someramente, con la intencion de comprender
a partir de la historia, las eventualidades acontecidas para la conformacion de la
comunidad estudiada.

La coyuntura europea, provocada por la Revolucidon Industrial, motivara la
concentracion urbana, generando carencias en la alimentacién de la poblacion
europea. Haciéndose necesario aumentar las producciones agricolas trigueras. La
insuficiente situacion agricola de aquel espacio fisico, sera entonces, razén para
considerar nuevas regiones productoras de trigo. Debido a ello, se inicia un nuevo
periodo productor, que tuvo como consecuencia la migracién, abriendo en una
primera instancia las fronteras agricolas hacia otras latitudes del mundo. Ademas
de ello, la disminucion del valor del flete en la navegacion, por la creacion de
nuevas tecnologias, facilitaria la exportacién de trigo chileno a la regién europea,
afectando positivamente a la produccién del producto nacional.

El significativo proceso de ocupacion de la Araucania se inserta en una época de
diversos cambios a escala mundial. La bibliografia ha fijado entre los afios 1860 y
1882 la “pacificacion” de dichos territorios, escenario de numerosos conflictos en la
historia nacional.

Entre 1840 y 1850 la elevacion en los precios agricolas, justificara la intenciéon de
penetrar en territorios que se pensaban desocupados, para producir en ellos el
escaso producto mundial. EI aumento del precio del trigo, elevara
considerablemente los precios de los suelos fértiles, presionando el avance de la

frontera agricola y dando paso a la expansion territorial; por tanto, se comienza a
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mirar hacia la Araucania “a partir de la década del 50 que esta zona adquiere
verdadera relevancia para los intereses chilenos”. %2

La creacion de la provincia de Arauco, en 1852, permite al Estado chileno intervenir
sin previa consulta, directamente sobre el territorio mapuche, iniciando el camino de
apropiacion de éste territorio. “Es importante recordar que al iniciar la Republica, el
territorio mapuche gozaba de un status juridico particular a consecuencia de los
parlamentos realizados con autoridades espafiolas, el Udltimo de los cuales
(Negrete, 1803), habia reconocido una vez mas la frontera en el rio Bio Bio. Como
se puede apreciar, en ese tiempo al Estado chileno poco o nada le importaron este
tipo de estatutos” %3

El Chile de aquella época estaba inserto en las corrientes evolucionistas,
provenientes de Europa, instalando en los discursos chilenos conceptos como
“civilizacion” y “barbarie”, que justificarian las politicas expansionistas y coloniales
de la segunda mitad del siglo XIX, al considerar a la sociedad mapuche entre los
estadios inferiores de la evolucién y del desarrollo humano.

El impetu en la ocupacién de los territorios de la Araucania, seria consecuencia de
una proyeccion econémica favorable. Es por ello, que a partir de 1850 ingresan al
pais una seguidilla de inmigrantes alemanes con intenciones de colonizar territorios
como Valdivia, Osorno, Puerto Montt y Llanquihue. Y, anteriormente, en 1843, la
colonizaciéon de Magallanes traeria consigo un estrechamiento del territorio
mapuche por el norte y sur de la region.

El modelo de crecimiento de Chile en el siglo XIX “hacia fuera”, seria una
proyeccion del modelo econémico colonial basado en la exportaciébn de materias
primas, como una principal inversion.

Los ideales progresistas en el contexto histérico de la ocupacion de la Araucania,
respondieron a la consolidacion de las “tres patas de la mesa” como fueron la
mineria, agricultura y el comercio, permitiendo a los dirigentes del pais y al Estado

intentar la consolidacion de la economia nacional.

92 Gobierno de Chile. Informe de la Comisién Verdad Histérica y Nuevo trato de los Pueblos
Indigenas. Entregado a su excelencia el Presidente de la republica de Chile. Santiago, 28 de octubre
de 2003.P&g. 76.

9 Loc. Cit.
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El modelo econdémico, en un comienzo seria exitoso debido a las demandas
iniciales, pero el curso de la economia se alternaria por el brusco cambio
provocado por la crisis del modelo exportador® (1857-1861) al desaparecer los
mercados de California y Australia.® Luego de la crisis del modelo exportador Chile
emprende hacia la Araucania las intenciones de invertir, al despertar el interés en
los chilenos por sacar al pais de la crisis.

Dentro de éste proceso de ocupacion, el Estado chileno comienza a crear una serie
de normas legales sobre los territorios indigenas de la Araucania. La importancia de
dichas creaciones juridicas estd manifestada en la siguiente cita “..los medios
juridicos que se constituian en pieza clave para la formaciéon de la nacién. A través
del andamiaje legal, las autoridades podian extender a toda la poblacién los
mecanismos de control que debian imponer para construir el pais que
demandaban.”®®

Por lo tanto, la implantacién de leyes se convirti6 en un importante dispositivo de
dominacién hacia el pueblo mapuche. A partir de esto, se crea la primera ley de
ocupacion de tierras indigenas en 1866°’, en ella, el Estado chileno hace posesion
de los territorios dada la inexistencia de un propietario legal que tuviera un Titulo de
Merced.

El Estado toma esta determinaciéon por la llamada “colonizacion espontanea”,
debido a la constante infiltracion de chilenos fronterizos, desde 1850, motivados por
el auge del trigo, adquiriendo tierras indigenas de forma fraudulenta, que el Estado
ya tenia reservadas para la colonizacion extranjera. Desde este instante los
territorios indigenas son llamados territorios de colonizacién. Es por ello, que el
actuar del Estado esta plenamente concentrado en la division y remate de los

terrenos en hijuelas. Tal como lo estipula el articulo 3 de la ley de 1866, que

94 “El mercado californiano habia alentado fuertes especulaciones al interior de la economia chilena,
con lo que surgieron enormes endeudamientos, pues nadie dudaba en solicitar créditos con lo cual se
fue creando una riqueza imaginaria que alenté gastos que una economia como la chilena no pudo
resistir.” Pueblos indigenas”. Loc. Cit.

9 “Junto con lo anterior, a mediados del siglo XIX comienza a agruparse una crisis econémica que
llevard prontamente a mirar hacia el territorio del Pueblo Mapuche. Entre los afios 1857 y 1861 se
produce esta crisis econémica, los grupos dirigentes de la nacion intentaron buscar una solucion al
problema que se dejaba sentir fuertemente en la sociedad chilena, sin que dicha solucion
comprometiera la plataforma basica de la economia chilena del momento, es decir, las exportaciones.
El vasto territorio mapuche serviria para elevar la produccién agricola y estrechar lazos con el
mercado argentino, mercado que serviria como alternativa a los de California y Australia que se
encontraban en franca decadencia”. Loc. Cit.

% |bid. Pag. 1.

97 Ley del 4 de diciembre de 1866.
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dispone la fundacion de poblaciones en el territorio indigena: “Articulo N° 3.- Los
terrenos que el Estado posea actualmente y los que en adelante adquiera, se
venderdn en subasta publica en lotes que no excedan de quinientas hectareas. El
precio minimo que se fija para estas ventas sera el de compra en aquellos terrenos
que el Estado hubiere adquirido por éste titulo, y respecto de los baldios sera el que
fijen dos ingenieros que se comisionaran al efecto.

Este precio se pagard en cincuenta afios, entregandose un dos por ciento cada
afio. Sin embargo, una parte de los terrenos se destinara al establecimiento de
colonias de nacionales o extranjeros con arreglo a las leyes que rigen esta
materia.”®

En cuanto a los mapuches que habitaban en la zona, se les hace entrega de un
Titulo de Merced de tierras que aun estaban por determinar. Es alrededor de veinte
afos, luego de la promulgacion de la ley, donde el Estado chileno hace efectiva la
posesion de las tierras, comenzando asi un proceso de radicacion de los mapuches
en tierras definidas por el Estado, llamadas reducciones, las que poseian limites
fijos y que eran legalizadas a través de mercedes de tierras que venian a ser un
titulo de dominio para quien la poseia. Este proceso se lleva a cabo entre los afios
de 1884y 1929. *®

Con este fin, se crea en 1883 la Comision Radicadora de Indigenas, con la funcién
de radicar a los indigenas en espacios determinados por ellos, para que los
espacios sobrantes de esta radicacion quedaran abiertos a una colonizaciéon. La
forma de organizar estas comunidades reduccionales consistia en entregar un
Titulo de Merced al cacique representativo de la comunidad y bajo su tutela se
establecian las familias. Estos caciques se convierten en lideres de otros caciques

gue fueron radicados en un mismo espacio, y con ellos, se radicaron también las

98 Gobierno de Chile.Derechos de los pueblos indigenas [en linea]. Disponible en:
http://www.serindigena.org/territorios/recursos/biblioteca/monografias/derechos_indigenas. [solicitado:
18 de Septiembre]

9 Rolf Foerster refirma lo dicho con anterioridad, “..e/ Estado chileno implanto, por la ley de 1866, su
politica reduccional. Se entregaron entre 1884 y 1929 un total de 2.918 Titulos de Merced, lo que
abarcé una superficie de 510.386 hectareas, e incluyé a 82.629 mapuches (lo que significa un
promedio de 6,18 hectareas por persona). El 69,8 % del nimero de reservas (es decir un total de
2.038) quedé en la actual regiéon de la Araucania (IX Region. Las miles de pequefias reservaciones
configuran un verdadero archipiélago de tierras en las regiones octava, novena y décima.” Foerster,
Rolf. Sociedad mapuche y sociedad chilena: la deuda histérica. [en linea] Disponible en:
http://www.revistapolis.cl/2/foert.doc. [solicitado: 12 de Septiembre]
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familias de su linaje. Dentro de un espacio limitado juntaron a familias distintas
entre si y a variados lideres, generando disputas entre los mismos.

De esta manera, en los afios de promulgacion y aplicacion de la medida legislativa,
la relacion entre Estado e indigenas se limita a un asunto territorial, es decir, las
normas implantadas para la reestructuracion del pueblo indigena, mas que un
asunto de dominacion cultural, responde a un asunto de soberania en tierras
indigenas, y a su vez, se pretende hacer efectiva a través de la colonizacién
extranjera y chilena autorizada por el gobierno. “Otro rasgo que permite precisar
aun mas la diferencia entre el proyecto colonial y el republicano: el primero fue una
conquista de hombres, el segundo, de territorio. En otras palabras, si el proyecto
colonial para la zona central no fue de apartheid, si lo fue el sistema reduccional
que se impondré en el siglo XIX y XX en la regién de la Araucania.”™®

Por lo tanto, la diferencia entre los antiguos colonizadores espafioles y la nueva
Republica chilena, es el cambio de intereses en un mismo pueblo. El territorio pasa
a ser fundamental en cuanto al provecho econémico que podrian dar las tierras.
Antes de la finalizacion del proceso de radicacién en reducciones, ya se pensaba
en la posible division de las comunidades, tanto asi que en 1927 se promulga la ley
N° 4.169 que establece: “Articulo 1°.- Un Tribunal Especial con asiento en la ciudad
de Temuco, procedera a la divisibn de las comunidades indigenas que tengan
Titulo de Merced”!. De acuerdo a esto, la politica divisionista comienza a emerger,
dando paso a los cincuenta afios siguientes, a un escenario de discusion en
referencia al divisionismo o comunismo de las reducciones. La fundamentacion
para este actuar, lo manifiesta el decreto 266 del 20 de mayo de 1931, que plantea
“..el ideal que en esta materia debe perseguirse es el de someter a los indigenas al
régimen legal que impera en el resto del pais, Unica manera de incorporarlas
plenamente a la civilizacién y de obtener que las tierras que ocupan gocen de los

beneficios del crédito y sean debidamente trabajadas y cultivadas™?2,

100 |pid.

101 Gobierno de Chile.op. cit. Disponible en:
http://www.serindigena.org/territorios/recursos/biblioteca/monografias/derechos_indigenas/.
102 ] oc. Cit.

102



Por ende, se propone una divisibn como medio para la incorporacion de los
indigenas a la nacion chilena, y por lo tanto sacarlos de la “barbarie” e introducirlos
en los caminos de la civilizacion.

Sin embargo, esta perspectiva cambia con el gobierno de Salvador Allende (1970),
cuando se proclama una variacion en la ley indigena. Esto sucede debido a que el
gobierno no persigue una politica divisionista de tierras indigenas, si no mas bien,
propone la restitucion de tierras que habian sido usurpadas; promover un sistema
corporativo de tenencia y explotacion de la tierra; promocién de un desarrollo
indigena integral, otorgamiento de asistencia técnica y créditos agricolas; entre
otras medidas. Para efecto de lo anterior, el gobierno de la época crea ademas con
esta ley, el Instituto de Desarrollo Indigena el que tiene como objetivo “..promover
el desarrollo social, econémico, educacional y cultural de los indigenas y procurar
su integracion a la comunidad nacional, considerando su idiosincrasia y respetando
sus costumbres”™03

Con el inicio del gobierno militar (1973) las politicas indigenas quedaron relegadas,
dejando fuera de operacion la ley 2.568.1% Comenzé asfi, un periodo de devolucion
de gran cantidad de tierras indigenas que les fueron restituidas con la reforma
agraria. Con la implantacion de una politica econdmica neoliberal, en 1979 se
decreta el cierre del Instituto de Desarrollo Indigena y se comienza con una politica
de division de tierras mapuches.

De esta manera, se concretiza el ideal que a mediados de siglo se mantenia en
pugna bajo los divisionistas y comunistas. Bajo esta ley que transformara la tierra

comunitaria en una propiedad individual.

1.1-Origen de un Lider: Cacique Silva Lienqueo

Al querer reconstruir la historia de Silva Lienqueo es necesario considerar algunos
aspectos, como “..recopilador de la tradicion oral se encuentra ante un relato
traspasado de padres a hijos, en el que los personajes principales son los

miembros de la familia; no hay una historia envolvente, global, en la que se

103 | oc. Cit.
104 Decreto de ley 2.568, de 28 de marzo de 1979.
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reconozcan todos los mapuches. Es la presentacion de tales personajes lo que nos
permiten describir los principales nucleamientos mapuches del siglo pasado...”®
Podemos afirmar que este lonco vivié entre el siglo XIX-XX, dada la informacion
recopilada y que se confirma a través del Titulo de Merced fechado en 1900.1%

Es por ello que la compilacion de historias sobre Silva Lienqueo, est4 basada
principalmente en los descendientes del lonco de aquellos lejanos tiempos “Al
comenzar el siglo XIX la lista de cacigues importantes no era muy grande: cien
caciques dominaban todo el territorio y poblacion mapuche y de estos 100 habia
unos 15 a 20 Nidol Lonco que ejercian una influencia decisiva sobre el resto.” 1

Es por ello, que al intentar inferir el rol e influencia de Silva Lienqueo, en la
comunidad que lleva su nombre, los relatos de afioranza de los tiempos en donde
desempend su rol, permiten comprender y visualizar la imagen que adn sigue
presente en sus descendientes.

Las tierras que conformaron su jurisdiccion, se delimita hoy con el nombre de

Huilcun Alto, lugar donde se encuentran algunos de sus consanguineos que narran

la informacion de aquel lonco:

“Sobre la familia de origen directo de Silva Lienqueo, lo que hoy se mantiene en los
alrededores de Huilcun es parte de la familia del profesor Enrique Quinchavil [...] De
la familia Lienqueo, no estan aqui, estan [...]

Enrique Quinchavil, ese, tiene colegio alli, alli en el pueblo. Alla en el pueblo hacia
arriba estd un colegio. Ese [Silva Lienqueo] es el abuelo directo de Enrique
Quinchavil, [...] si, Silva Lienqueo es abuelo de Enrique Quinchavil, el abuelo
legitimo, que era papa de su mama4, era papa legitimo. Se llamaba [su madre]
Juanita Lienqueo. ¢No sé cuanto? Con ese pueden conversar, Si, Enrique
Quinchavil, [es] el Unico que esta viviendo ahi, los otros estan en Santiago. El otro
esta casado con Huinao, la hermana de él. El otro que estaba casado con Bartolo

aqui, [...] la joven muri6 la sefiora.

105 Bengoa. Historia del Pueblo Mapuche. Siglo XIX-XX. Editorial LOM. Colecciones de Estudios
Histdricos. Santiago, 1996. Pag. 41

106 \yéase anexo: Fotografia del Titulo de merced. Anexo pagina 502

107 Op. Cit. Pag. 64
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Lienqueo [...] ya no quedan ahi, la casa del pueblo qued6 sola, no hay gente. A

donde estaba la Juanita Lienqueo™®

La reconstruccion de la historia de Silva Lienqueo esta principalmente compuesta
por testimonios de los herederos de su sangre. Son los recuerdos cargados de
sentimientos y orgullo sobre aquel antiguo lonco, los que nos permiten reconstruir
su historia. Enrique Quinchavil, nieto directo de Silva Lienqueo, quien se
desempeiia como profesor en una escuela de Almagro y reside en la ciudad de

Imperial, comenta sobre su abuelo lo siguiente:

“[El] prestigio cred [que] tenemos nosotros, en todas partes [es por] Silva Lienqueo
[...] Y tengo el orgullo de ser el nieto directo. El pariente legitimo de mi abuelo era
Cofia, Guillermo, [él] viene siendo primo de nosotros, Cofa. Ahi, el primo més

legitimo de los Lienqueo, [de] Silva Lienqueo.”®®

Francisca Quintremil proviene de la familia de Andrés Eliseo Caniuqueo,*® amigo y
compafiero del lonco en la organizacion de la antigua comunidad. Por la cercania
de aquellos personajes, los testimonios recibidos por ella, proceden de los antiguos
mas cercanos de la familia del abuelo Eliseo, lo que permite descifrar la historia del

lonco:

“Si, tiene harta [familia]. Rosa, Rosa Ester que estaba aqui, esa es Lienqueo. Rosa
Ester. La Olga. Manuela se llamaba, Quinchavil Lienqueo. Quinchavil Lienqueo son,
si, son hermanas de Enriqgue Quinchavil. Ese [Silva Lienqueo] es el abuelito. El
abuelito era cabeza, era Silva Lienqueo, ese era el abuelito, abuelito de él. Ese
[Enrique Quinchavil] se sabe toda la historia, porque tiene edad [...] debe tener mas
de setenta afios.

[Cuando] murié su hija, [quien] se casé con los Quinchavil, murié y se termin6 todo.

No hay nada. Tuvo dos o tres [hijos] parece, desparramados. Otras se casaron por

108 Relato de: Francisca Quintremil Caniuqueo.
109 Relato de: Enrique Quinchavil Lienqueo.
110 yvéase subcapitulo: El mejor amigo de Silva Lienqueo: El abuelo Eliseo.
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alla, por Huilio''!, para alla, para afuera, para adentro. A lo mejor dejo hombre, si es

que no sé yo, nunca pregunto, estan todos muertos™*2,

Hasta el presente se recuerda la responsabilidad que recay6 en Silva Lienqueo, en
su calidad de lonco,'*®* asumiendo la autoridad sobre la comunidad, al encargarse
de la division de los terrenos recibidos con el Titulo de Merced. El relato de José

Meliqueo, esposo de Francisca Quintremil, confirman el poder de su cabecilla:

“[Silva Lienqueo] era de aqui, de aqui, de esta comunidad, era cacique, él mandaba

todo, ese era el cacique. Vivia alla en el alto?4."115

La informacion recopilada no permite fundamentar que el lonco tuviera participacion
activa dentro de algunos movimientos bélicos. Mas bien, los recuerdos sobre la
imagen del lonco Lienqueo responden a la funcion de un administrador de la
comunidad, adquiriendo importancia por sus decisiones y negociaciones, a las que
llegaba en favor de la comunidad que tenia a su mando. “Asi como hubo cambios
sociales, también ocurrieron importantes cambios politicos en la sociedad mapuche
de fines del siglo XVIIl, con respecto a la anterior sociedad tradicional. [...] la
sociedad mapuche no poseia formas desarrolladas de centralizacion politica. La
unidad independiente era la familia, y habia sistemas 0 mecanismos de agrupacion
esporadica, tanto para resolver conflictos como para hacer alianzas frente a
empresas comunes, enemigos comunes, etc. La guerra actué duramente sobre
estos esquemas. En un comienzo los toquis o jefes militares eran elegidos para un
objetivo especifico; una vez logrado, terminaba la alianza. Pero, al hacerse
permanente la amenaza bélica, los toquis fueron adquiriendo mayor estabilidad.

Ademas, era necesario actuar en el campo de la diplomacia (parlamentos), de las

111 Se refiere a Huillio.

112 Relato de: Francisca Quintremil Caniuqueo.

113 “S56lo mas tarde la necesidad de negociar, discutir, parlamentar y llegar a acuerdos, fue obligando a
los caciques a delegar el poder en representantes. Es asi que se organizaron ‘repartimientos” (o
ayllarehues; grupos de nueve rehues o caiques) y butalmapus (“grandes regiones”) para darle orden a
la representacion. Como hemos dicho, de tanto reunirse por areas y regiones, éstas fueron
adquiriendo realidad; de tanto ser elegido un mismo lonco, éste fue asumieron un poder especial
sobre el resto de los caciques, se transformé en Nidol Lonco, o cabeza principal.” Bengoa, op.cit. Pag.
63.

114 Hace referencia a Huilcun Alto.

115 Relato de: José Meliqueo.
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multiples relaciones fronterizas (contactos con los capitanes de amigos,
comandantes de naciones y otros intermediarios), y en relaciones comerciales. Las
tareas “de direccién”, “de gobierno” se complejizaban cada vez mas y, por tanto ya
no servia solamente el sistema flexible inicial. Se requeria de dirigentes estables
que tuvieran el conjunto de los elementos del problema.”™®

Se podria conjeturar que al recibir el Titulo de Merced, el lonco recibiria un poder
centralizado, conformando una organizacién estable dentro de la comunidad. En
este sentido, cabe preguntarse ¢ Por qué el cargo lo asumié Silva Lienqueo? Esa es
una informaciéon difusa en los actuales residentes de la comunidad. Quizas la

historia se ha olvidado, producto de aquellas desestructuraciones que han afectado

las culturas ancestrales en nuestro pais:

“Eso si que no sé, eso si que no sé. No sé como lo elegirian!!’ a Silva Lienqueo, a

lo mejor no habia [cacique]”*8.

El cémo y el por qué asumié el cargo, es una interrogante que auln persiste en la
poblacion de Huilcun Alto, pero los relatos coinciden en la funcién que adquirié en la

administracion en la comunidad de antario:

“Silva Lienqueo era como un presidente de la comunidad, que dicen que reunia la
gente, eso decian. Que para ser lonco de la comunidad tenia que ser buena
persona, era como un gobierno mas menos, gobernaba en la comunidad [...]

Después que se muri6. Dicen, que alli en la cancha le hacian Nguillatan [...] que

venian de distintas parte. De Osorno, del sur para alla.” 1°

116 |bid. Pag. 63.

117 “Junto a esta mayor concentracion del poder politico en pocas manos, se da otro sintoma
importante el caracter hereditario del poder. Antiguamente el cacicazgo no se heredaba, sino que se
accedia a él por méritos. Esto era sobre todo valido para el toqui o jefe de las alianzas militares. La
Junta (cahuin) de guerreros para elegir un cacique, o de caciques para elegir un toqui (o lonco mayor),
era el sistema democrético utilizado. Este sistema no dejo de utilizarse hasta el siglo XIX, pero
adquirié un caracter en cierto modo formal, pues mas que elegir al cacique, lo confirmaban como
dirigente o, a su muerte, confirmaban a su heredero. Hacia fines del siglo XVIIl se advierte un cambio
en la forma de transmision del poder; ya no se accede al cacicazgo, a la jefatura en general, s6lo por
méritos, sino también por herencia.” Ibid. Pag. 65 .

118 Relato de: Francisca Quintermil Caniuqueo.

119 Relato de: Margarita Quinchavil Quepil.
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Los testimonios conservados por la tradiciobn oral, confirman el liderazgo que
mantenia el antiguo lonco en representacion de la comunidad y el orgullo de formar

parte de la localidad. Carmen Huenul comenta:

“Entonces por eso es que ese, el Silva Lienqueo, era el cacique de ahi, de la
comunidad de Huilcun, eso es lo que no me acuerdo muy bien yo. Todavia esta
viva una prima mia, ella sabe bien, vive aqui no mas, cerquita. Ella me decia, decia
ella, que no sé si era hermano de la abuela de nosotros o era el tio, no s€, no me
acuerdo. Pero la prima, la hermana de ella, esa mi prima mayor. Esa cantaba de
allA soy yo decia soy una mujer fuerte, soy valiente por que vendo de [..]

Hilcunmapu decia de alla, de esa sangre soy yo, decia mi prima”. 12

Al indagar en la historia del lonco, los resultados sefialan a Silva Lienqueo como un
hombre conocedor de la historia de sus antepasados y de su comunidad, quien era

admirado por esta cualidad:

“[En] las reuniones de los loncos, habia un solo lonco que llevaba la delantera, que
era el mas importante, el que estaba un poco [mas] preparado, [ya] que en eso
afios la educacién era [hasta] tercero de preparatoria, cuarto de preparatoria. Era
como representante de los demas, porque era civiliza’o. Y él llevaba la delantera,

pero ese era el cacique que se trataba de desarrollarse mejor™?,

El relato de Carmen Huenul habla de Silva Lienqueo como un lonco que lleva la
delantera. Testimonio que admitiria inferir en la educacion que recibié. Y remontar a
los afios en donde la educacion permitia a los mapuches acceder, enfrentar y
asumir una representacion dentro de la sociedad.

La instruccion recibida por los antiguos en la cultura mapuche, asumiria una
autoridad digna a la cual admirar. “La educacibn mapuche consistia
preferentemente en ejercitar la memoria, el culto por los detalles, la precision al

describir las caracteristicas de los objetos y situaciones. EI mapudungu se

120 Relato de: Carmen Huenul Huenul.
121 Relato de: Carmen Huenul Huenul.
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caracteriza por una riqueza descriptiva de una enorme variabilidad. El nifio era
educado en la descripcion detallada de los cerros, de los animales de un corral, de
las plantas y diversos elementos que formaban la vida cotidiana. Clasificaciones
complejas e interminables iban educando al joven moceton en la cultura, haciéndolo
digno de ser jefe.

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

Lo antes sefialado, permitiria suponer las caracteristicas particulares que
destacaban al lider. Pero lo concreto, manifestado en los recuerdos sobre el antiguo
lonco Silva Lienqueo, lo definen como a un mapuche conocedor de sus origenes,
con una sabiduria privilegiada, dentro de la comunidad. Sin embargo, se vuelve
impreciso si manejaba otro tipo de conocimiento. Sobre la educacion del lonco la
informacién es ambigua. Son diversas las versiones, en donde lo califican como un
ser que gozaba de educacion. Por otra parte, otros testimonios recogidos, se
contraponen, sefialando la autoridad y respeto que gozaba, a pesar de no tener

algunos conocimientos:

“Si, pero el cacique [Silva Lienqueo] claro que no sabia leer, pero sabia mucho la
historia. Por eso no costaba nada, nada preguntarle aca, lo respondia todo. Lo
anico que no sabia leer no mas. Pero sabia, por eso es que lo dejaron de cacique,
él sabia el hombre, por eso claro que no sabia leer, ni escribir nada, pero tenia su
memoaria buena, hablar, hacer el juicio [...] porque quedaba callado. La gente era

muy inteligente antes, antiguos”?3

Si el lonco Silva Lienqueo era o no educado, es parte de la historia que esta

empantanada en el recuerdo. Pero segun la bibliografia, para la antigua estructura

122 |pid. P4g. 66. i
123 Relato de: José Meliqgueo Nancumil.
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social mapuche, los vinculos de parentesco y organizacion social estaban basados
en un principio de patrilinealidad, donde el hombre que dirige a su familia constituye
un poder por si mismo. La autoridad de los antiguos se puede explicar por la
funcién de intermediarios, producto del conocimiento de su cultura, > por ello, “.. el
sistema social mapuche se basaba en el dominio patriarcal de los caciques sobre
un conjunto de poblacion, es decir, un dominio basado en relaciones personales y
paternalistas” %

De la flexibilidad cultural que existia en la antigua sociedad mapuche, poco va
guedando, segun los relatos recopilados. Se puede afirmar que a partir del siglo XIX
el “... democratismo casi total que tenia la sociedad mapuche, se va desdibujando;
van apareciendo los derechos de herencia y, por tanto las castas de poder]...] En el
siglo XIX todos los loncos son de familia de loncos, no hay advenedizos. Estamos

en una sociedad mas estratificada. %

Otros relatos recogidos afirman que Silva Lienqueo contaba con el apoyo de un
miembro de la comunidad para ejercer su cargo. Francisca Quintremil hace
referencias a las funciones realizadas por el lonco y su abuelo Andrés Eliseo

Carfuqueo:

“Silva Lienqueo de aqui era cacique. Claro con mi abuelo hacian congreso, con él,
eran [cacique] A tal parte decia vamos a ir, [...] y alld iban, no hay ni pueblo, no

tiene ni casa, no hay nada.” 1%’

La informacion se diluye en el tiempo. El olvido ha jugado en contra en la
reconstruccion de su historia. Solo la certeza de su existencia y de su condicion de

lonco se mantiene con precision:

124 “E] poder de los antepasados no proviene sélo de su funcién mediadora y paradigmaética, sino
también de que ellos ‘representan la historia total de su cultura, constituyendo de este modo las
fuentes de conocimiento para todo el conocimiento y accion...”. Hidalgo; et. Al. Etnografia.Pag. 196.
125Bengoa. Op. Cit. Pag. 62.

128|bid. Pag. 65.

127 Relato de: Francisca Quintremil Caniuqueo.
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“Porque ese viejito [Silva Lienqueo] era un... fue cacique porque sabia leer'?, y
sabia hablar en todo. Por eso lo nombraron de cacique, porque [a] cualquiera no lo
ponian de cacique. Este lo eligieron, la mayoria de los viejitos, le gustaba ser
cacique. ¢Por qué [lo eligieron]? No entiendo. [Porque] cuando hay una junta de

vecinos y se nombra un presidente”. 1%

Sobre la época en la que se desarrolla la autoridad de Silva Lienqueo como lonco,
los pruebas hacen referencia a cien afos atrds, aproximadamente. Con respecto al
contexto histérico de aquellos afios podemos mencionar que la reduccion de tierras,
y también asi, el cargo de cacique se ajusta con la historia de nuestro pais. “La idea
de Reduccion aparece paralelamente a la llegada de los agrimensores a la
Araucania, cuando constatan que la tierra que se habian pensado vacia, estaban
ocupadas densamente por los mapuches. Es ahi cuando aparece, entre las
autoridades del pais, la idea de ‘reducciéon”. La ley de 1866 y las posteriores
establecieron que los indigenas se les daria un titulo gratuito sobre las tierras que
poseian. De su caracter gratuito y haber sido dados como una merced por parte del
Estado viene su nombre: “Titulo de Merced”. Pero hasta que no se llegd a medir
fisicamente la Araucania, no se percibié que esas propiedades indigenas eran muy
grandes y que en muchas areas ocupaban en forma plena el territorio. Se le
consultaba a un cacique por los deslindes de su propiedad y los sefialaba con
claridad, al igual que se hace hoy en dia en cualquier propiedad, nombrando a sus
vecinos y los accidentes del terreno que los separaba. [...] El proceso de radicacion,
reduccion y entrega de Merced ocurre dentro de los afios 1884 y 1929, y estuvo
acompafiado por todo tipo de abusos en contra de los mapuches. Tuvo
innumerables consecuencias que transformaron de manera cruel y definitiva a la
sociedad mapuche: en primer lugar, se viola el territorio autbnomo y reconocido a
través de acuerdos politicos por los espafioles; el Estado chileno liquida los
espacios territoriales jurisdiccionales de los mapuches, y reduce sus propiedades a

las tierras de labranza alrededor de las casas que con anterioridad habian tenido.

128 “La herencia del cacicazgo exige que los hijos de los loncos sean educados de una manera
especial. A fines del siglo dieciocho y sobre todo durante el siglo XIX, tenemos numerosos testimonios
acerca de la educacién de los hijos de loncos. Se les ensefiaba a ser guerreros, a ser buenos
oradores (hueipin), a conocer las familias aliadas y parentela.” Ibid. Pag. 65.

129 Relato de: Joaquin Licanqueo.
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Por otro lado, la radicacion, consistia en que la Comision Radicadora nhombraba a
un determinado cacique y le entregaba tierra; junto a dicho cacique ubica a otras
familias extensas que tenian sus propios caciques o jefes, transformandolas en
dependientes del cacique nominado con el Titulo de Merced.” **°

Al descifrar la historia y ocupacion del lonco Silva Lienqueo, nuestra intencién no es
la de definir si aquellas decisiones tomadas por el gobierno de entonces tuvieron un
grado de crueldad o si se realizaron en contra de los mapuches. Sino mas bien,
considerar que las disposiciones politicas del Estado chileno al incorporar la merced
de tierras entre los mapuches, fueron para adjudicar a la funcién del lonco la
reparticion de las tierras, situacion que confirman con los relatos de quienes

recuerdan a Silva Lienqueo:

“Ordenaba a esta comunidad. [Antes] estaba en comun la gente, en cualquier lado
se ubican, y él, los ubicé a todo la gente. Usted tiene que estar aqui [...] Esta es
buena para mi. El lo [ordenaba] con mi abuelo®3! . Usted tiene aqui, usted aca [...]
Tenia harto terreno. Y antes en comudn estaban, en cualquier parte se ubicaban,
hacian casas, como animales estaban. Dividi6 a la gente, los hizo dividir. Porque mi
abuelo sabia, como sabia, que algun dia, como quedar esta gente. Tenian que
dividir de una vez por todo, a toda la gente, no se puede. Entonces, ahi saco la
division, no sé que diablo. Asi decia mi mama. Después mi abuelo, como sabia y
ahi andaba en oficina. Y sacoé division aparte también, todo, individualmente aparte.

Dividi6 el terreno y el otro no alcanzé a dividir, murid.” 132

Se cuentan distintas historias de los antiguos loncos en las actuales comunidades
mapuches. Historias que ensalzan al antepasado con espontaneo orgullo, en donde
el prestigio de lonco se puede atribuir a un poder legitimado por la comunidad a la
gue representaba, transformandose en un lider que organizaba los bienes, tierras y

miembros que la integraban.

130Gobierno de Chile. Informe de la Comisién Verdad Histérica y Nuevo trato de los Pueblos
Indigenas. Pag. 78.

131 Se refiere a Andrés Eliseo Caniuqueo.

132 Relato de: Francisca Quintremil Caniuqueo.
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La bibliografia aporta informacion sobre el cargo que cumplieron éstos loncos y al
origen de su autoridad desde la época de los cronistas. “Durante la Colonia, las
instituciones espafiolas manipularon el sistema de organizacion social mapuche en
los territorios dominados. Reforzaron el poder del lonco transformandolo en
cacique, una institucion que muy poco tenia que ver con el sistema de poder
tradicional de esta etnia, y que trasformaba al que lo detentaba en un verdadero
funcionario de la Corona. [...] La Republica también traté de continuar con este
mismo procedimiento. Al tomar posesion de los territorios mapuches en la segunda
mitad del s. XIX, el gobierno traté de reforzar el sistema de poder del cacique,
otorgandole derechos [...]"'*. Es por ello, que los derechos del lonco se
transformaban en los derechos de la comunidad. EI mapuche se consideraba un
individuo sin patria y sin ley que lo favoreciera. La imagen del antiguo lonco estaba
cargada de reputacion, pero no so6lo se consideraba al mas antiguo, como aquel

mas significativo. Las palabras de Carmen Huenul confirman este prestigio:

“Los caciques antiguos alla son de sus cien afios atras, yo creo, cien afios atras [...]
Todos los caciques importantes, los que son muertos, detrds de quince afios, veinte
afos atras, eran importantes. Porque nosotros no, no, éramos, no teniamos... como
un decir, [éramos] sin patria, sin ley. Entonces los que administraban eran los
cacigues mas importantes y esos invadian varias comunidades. Se unian los
caciques, cuando habia que hacer algo, se unian todos los caciques de una
comunidad lejos, venian de por alla, entonces a esos le llamaban chaun. Aqui
escuchaba yo que decia la mama, dicen que en tal parte va haber un chaun grande,
un tremendo chaun, tra chaun, decia. Yo decia ¢Qué sera eso chaun? Era una
comunicacion unida, que ahi se iban hablar de tierras, iban [a] hablar todo lo que es
ley, ley de propia, y se iban a juntar varias personas importantes, mapuches que

venian de otras comunidades, entonces, eso era el tra chaun, en esos afios [...]" 13

Para comprender la organizacion social de los mapuches, es necesario advertir que

a lo largo de los siglos ésta estructura a sufrido cambios. “De acuerdo a los

133 Aldunate, Carlos. Mapuche En: Hidalgo; Et. Al. Etnografia. Pag. 131.
134 Relato de: Carmen Huenul Huenul.

113



primeros testimonios de cronistas, la estructura social de los grupos de parentesco
mapuche no estaba jerarquizada, y se basaba mas en las caracteristicas
personales de la “cabeza”™ lonco- que en factores genealdgicos u otros mas
institucionalizados. Factores como la edad, la elocuencia y la prudencia eran, y ain
son, caracteristicas altamente apreciadas en los lideres mapuches®®”. Es preciso
ser prudente al analizar la funcion del lonco, ya que la memoria de quienes forman
parte de la cultura mapuche, a veces es influenciada de otros recuerdos del
pasado. “La reconstruccion del antiguo pasado indigena se llena de dificultades:
nos acercamos a la frontera entre la historia y el mito. Quizas no importa
demasiado. Lo que fue quedando grabado en la memoria [...] lo que quedd del
pasado, es su interpretacién tendenciosa fruto del largo combate, es lo que
sabemos y quizas es también la realidad, a lo menos la realidad recreada por los
hombres en lucha por sobrevivir e imponer sus convicciones.” **® “Tras cada uno de
los hechos histéricos, hay personas concretas, voluntades, inteligencias que
desarrollan estrategias politicas para sobrevivir como agrupacién, como pueblo™’

La informacion historiografica certifica las discrepancias en la actualidad con las
pretéritas organizaciones mapuches.'®® “Al comenzar el siglo XIX, la sociedad
mapuche se dividia en un conjunto de agrupaciones o grupos de cacicazgos, que
se comportardn de manera caracteristica durante las guerras de ocupacién de la
Araucania. Estas agrupaciones tenian jefes (loncos) y figuras principales, que
fueron los actores de la historia mapuche. La historia oral mapuche recuerda
principalmente las historias del lonco, de los malones que realizé, de los ataques
gue tuvo el rucahue, de las guerras en que participd. Se han mantenido hasta el dia
de hoy los himnos y canciones que acompafaban a estos grandes guerreros
cuando partian a sus campafas. La tradicibn mantiene el recuerdo de estas
agrupaciones territoriales dirigidas por un antiguo lonco. La nostalgia de un pasado

de libertad y relativa riqueza, se confunde con el orgullo de proceder de una

135 |bid. Pag. 131.

136 Bengoa. Historia del Pueblo Mapuche. Siglo XIX y XX. Pag. 12.

137bid. Pag. 42.

138 “_lo que hoy dia se recuerda y conoce como organizacion antigua es la del siglo diecinueve y
evidentemente era diferente, y muy diferente, a la del periodo precolombino”. Gobierno de Chile.
Informe de la Comisién Verdad Histérica y Nuevo Trato de los Pueblos Indigenas. Ibid. Pag. 71.
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herencia altiva.”*° Las palabras de José Bengoa se pueden relacionar con la
realidad de la comunidad, ya que actualmente se mantiene el orgullo de proceder
del lonco Silva Liengueo.

Los recuerdos de un pasado con mayor riqueza y libertad, acompaian a la imagen
del antiguo lonco, que da nombre a su comunidad. Pero lo enmarafiado de la
historia oral, es que con el paso del tiempo, va incurriendo en el olvido de las
actividades realizadas en tiempos lejanos. Por esta razén no se puede afirmar la
participacion del lonco en algin movimiento bélico, ademéas que la informacion
recopilada por los entrevistados sobre el lonco, lo describen més bien como un ser
pacifico, dedicado a sus funciones como era la de repartir tierras.

Segun la informacion bibliografica, la época en la que delimitamos los procesos de
entrega de Titulos de Merced, es entre los afios 1884 y 1929, causa en la que Silva
Lienqueo participd. A fines del siglo XIX y comienzos del siglo XX, se puede situar
la figura de Silva Lienqueo asumiendo el cargo de lonco de la comunidad, y por
tanto, con su respectiva reparticién de tierras, informacién que se confirma con los
datos recogidos#.

Para introducirse en la historia oral e intentar reconstruir el pasado de la comunidad
Silva Lienqueo, es necesario reflexionar sobre aquellos abatidos recuerdos. El
tiempo ha ocasionado lagunas de incertidumbre en las memorias de los
entrevistados. Sin embargo, lo que resulta claro, es la calidad de “lider” que
mantuvo Silva Lienqueo en aquellos afios en que ejercié su cargo de lonco. Si
consideramos que un lider es aquel personaje que es reconocido como
representante de un grupo de personas, siendo designado a ser cabeza de quienes
sienten hacia él un reconocido respeto. Podemos afirmar que, aun hoy, es éste el
sentimiento que mantienen los residentes de la comunidad por el antiguo lonco. La
sabiduria en su actuar son las caracteristicas que narran los testimonios de quienes
forman parte de la comunidad.

El emotivo recuerdo del pasado de la comunidad junto a su lonco Silva Lienqueo,
se contrapone a la actual administracion de la comunidad. Al reconstruir la historia

del antiguo lonco afloran las diferencias con Enrique Colihuinca (lonco actual),

139 |hid. P4g. 69.
140 yvéase anexo: Titulo de Merced de Silva Lienqueo, afio 1900.
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quien en su condicién de forastero llega como mozo de aquellos loncos de antafio,
constituyéndole, con el paso del tiempo, en el lonco que dirige la comunidad Silva

Lienqueo.

1.2- El mejor amigo de Silva Lienqueo: El abuelo Eliseo

La amistad es una de las mas comunes relaciones que existe en la vida de los
seres humanos; y es bueno definirla como un alma compartida, que habita en dos
cuerpos distintos. Silva Lienqueo, lonco de la comunidad llamada por su mismo
nombre, no era ajeno a esta necesidad, por lo que no es de extrafiar que éste
personaje historico, como ser humano, efectivamente necesitara establecer
relaciones interpersonales. Mas aln en donde se ameritaban las relaciones y
acogidas, para una afinidad en los lazos afectivos, como es el caso de la cultura
comunitaria mapuche.

Es a partir de este componente de la esencia humana, en donde nos encontramos
con Andrés Eliseo Caniuqueo, sobrino de Silva Lienqueo, quien ademas de su
condicién de parentesco, lo unié al lonco en una profunda amistad:

“... eran amigos de ésta comunidad, amigos; eran familia, familiares. El Silva

Lienqueo vivia por alli, y mi abuelo vivia alli.” 14

Esta relacién, sin embargo, no va unida tan sélo a una simple conexién sanguinea,
sino mas bien por el compromiso y la confianza que ambos mantenian y que es uno
de los elementos comunes que unian a estos dos cuerpos en su amistad, ya que
compartian en esta misma alma. Este compromiso se reafirm6 a través de la

palabra, voz de sus valores y la confianza enlazada por aquella union.

De esta manera, Eliseo se constituyd6 como un lider mas, en la entonces nueva
comunidad. Algunos recuerdos, de quienes lo conocieron o escucharon de él, dicen

lo siguiente:

141 Relato de: Francisca Quintremil Caniugueo.
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“Eliseo era [de] ojos verdes, blanco, era buena persona, tuvo una sola hija que se
murid, su nieta es la Francisca Quintremil. Ese caballero tenia mucha tierra, [era]
todo aqui donde estamos nosotros y el caballero de més alla, tenia como sesenta
hectéreas, dicen que le habia quitado a otras personas que se fueron para otro

lado”142.

Al referirnos al liderazgo en la sociedad mapuche, sefialamos un término muy
particular, dada las caracteristicas sociales de la estructura mapuche, que plantea
una sociedad no jerarquizada. El liderazgo en el mundo indigena, se centra en la
imagen del lonco. Sin embargo, Andrés Eliseo Caniuqueo representa a un tipo de
liderazgo algo distinto, un liderazgo nuevo que se introduce en la sociedad
mapuche. Entre las caracteristicas de este cabecilla se puede desatacar su
inteligencia y riqueza, manifestado en la cantidad de tierras que poseia.

Los antecedentes relatados por Francisca Quintremil, nieta de Andrés Eliseo
Caniugueo, dan a conocer a un lider con caracteristicas similares a la de un lonco o

cacique:

“Tenia un abuelito yo. Alla en esa cancha que se ve; todo eso, era el terreno de mi
abuelo, de punta a punta llega el publico;**® y nosotros que somos herederos
tenemos la mitad del terreno, y por tener [un] emplea’o. Después murieron, murié
mi abuelito y el emplea’o quedé ocupando el terreno, ahi quedaron actual.
[Tuvieron] juicio** con mi madre y sufriendo harto castigo, si era un empleado, no
sé como [sé] quedo, como presentaria, pero como ocupante quedo [Enrique

Colihuinca].”'4s

Andrés Eliseo Caniuqueo poseia variadas caracteristicas favorables para ser
respetado, querido y recordado dentro de la comunidad. Sin embargo, encontramos
en los relatos de quienes escucharon de él, una particularidad que lo ensalza al

nivel del lonco Silva Lienqueo. No tan solo la riqueza material lo coron6 como un

142 Relato de: Margarita Quinchavil Caniuqueo.
143 Hace referencia al camino principal.

144 Alusion a los litigios judiciales.

145 Relato de: Francisca Quintremil Caniuqueo
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lider, sino que ademas su buen corazén y vivacidad. Tal como lo manifiesta su
nieta:

“Mi abuelo, seria inteligente digo yo, inteligente que era este viejo, se arranco del
colegio y se vino, dicen. Tenia que ser un profesional y se vino; se vino, no le gusto
yo fui tonto, me vine, dijo, deje botado mi terreno, me voy, dijo, y no tenia porque,
gue iba a estar botado y se vino, estaba su papda, la mama estaba. Por eso

volvio.”146

Francisca Quintremil hace referencia a una persona inteligente, educada lejos de su
pueblo. Sin embargo, esto no constituye un episodio aislado. El conocimiento hace
a los hombres libres y poderosos; y es a través de la educacién que se transmiten
aguellos ricos conocimientos, que en esos tiempos fueron pulidos a la manera
occidental, en escuelas lejanas a las comunidades.

Eliseo pertenecid entonces a la descendencia ilustrada de los mapuches. Lo
anterior es reafirmado por José Bengoa, quién manifiesta lo siguiente: “...se produjo
la tendencia de numerosos caciques a enviar a sus hijos a las escuelas. Los
caciques se daban cuenta de la derrota indefectible y optaron porque la segunda
generacion se moviera con soltura en la nueva situacion que le tocaba vivir. Vemos,
por tanto, que la generacion del 900, esto es, los hijos de los caciques de la
ocupacién, tuvo algun grado de instruccién chilena. Esta situacion provocaba
fuertes aspiraciones integracionistas en este grupo de mapuches relativamente
educados, establecidos generalmente en los pueblos, y que correspondian a los
hijos de las familias que habian recibido més tierras. Por otro, este grupo de
mapuches instruidos veia la discriminacion que les afectaba personalmente, y
también se sentian responsables de la suerte que corria el pueblo.”*" Es por ello
entonces, que se da la formacion de una nueva generacion de mapuches ilustrados
pertenecientes a una elite.

Es importante destacar el objetivo por parte del huinca, en su proposito de
implementar una labor educativa formal a la formacion de los hijos de caciques. “De

esta manera buscaban formar una elite, preparada en los principios cristianos y

146 Relato de: Francisca Quintremil Caniuqueo.
147 Bengoa. Historia del Pueblo Mapuche. Siglo XIX y XX. Pag. 386
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occidentales, para lograr una pacificacion y el sometimiento” **® Este fue el motivo
que lleva a don Andrés Eliseo Caniuqueo a estudiar fuera de la comunidad. La
informacién aportada por Enrique Quinchavil permite confirmar a lo expresado

anteriormente:

“Porque se tomo de ahijado de...donde se relacioné mi abuelo con los curas, y
luego vieron al muchacho éste, que tenia todas las caracteristicas, que no era
mapuche, mas o menos tenia la caracteristica de ese Huenul que venia del otro

lado, entonces habia que darle educacién” 14°

Sin embargo, su nieta, Francisca Quintremil, plantea una opuesta tesis:
“.. el amigo lo llevo pa" all4, es que hay una autoridad chilena que tenia una
amistad con mi abuelo [Andrés Eliseo Caniugqueo], amistad buena tenian. Ese
sefior, era un tal Barriles o Barril era el apellido chileno, y ese sefior lo llevé para

alla, amistosamente a estudiar y le dijo, ¢Por qué no estudias?” **°

De la manera que fuese, ya sea que haya sido enviado a estudiar por los curas o
por las autoridades chilenas, lo importante es destacar la finalidad que esta
estrategia tenia (aculturacion), ademas de destacar la posicién indigena frente a
esta innovacion, donde el conocimiento de la cultura dominante también era una
estrategia de sobrevivencia, ante la situacion desestructuradora que se estaba

produciendo gradualmente.

Enrique Quinchavil permite visualizar en su narracion, la relacion de Silva Lienqueo
con Eliseo, con una oOptima condicion a éste ultimo, favoreciéndolo para estudiar
fuera de la comunidad, con los curas en Toltén. Sin embargo, la importancia de
todo esto radica en la motivacion, en primera instancia por parte del Estado, de

educar a los hijos de caciques importantes. Esta medida es llevada a cabo no por

148(uke Mapuférlaget. Actas del Primer Congreso Internacional de Historia Mapuche. Ebook
Produccién. 2007 [en linea]. Disponible en: http://www.mapuche.info/mapuint/contreras070701.pdf.
[solicitado: 8 de de octubre]

149 Relato de: Enrique Quinchavil Lienqueo.

150 Relato de: Francisca Quintremil Caniuqueo.
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benevolencia, sino mas bien porque la educacién comienza a cobrar otro sentido,
permitirndo adentrarse a estas sociedades indigenas, y se constituye como una de
las herramientas mas lentas y nocivas de desestructuracion del mundo indigena;
provocando cambios sustanciales en la cosmovision de la cultura mapuche, a
mediano y largo plazo.

En este sentido, Eliseo no fue la excepcion de ésta estrategia, es por ello que nos
surge la pregunta ¢ Por qué Eliseo? Si consideramos que €l era s6lo un sobrino y
amigo de Silva Lienqueo. ¢Habra sido hijo de un cacique? (O sera por esa
condicion de educado a usanza mapuche y huinca lo que lo conforma como
miembro de ésta nueva elite de mapuches ilustrados a los cuales nos referimos
anteriormente? Francisca Quintremil con el siguiente relato permite descifrar un

poco mas de su historia:

“Ese no le conocié el nombre. No sé como se llamaba, parece que se llamaba, José
no sé cuanto. No le preguntaba a mami como se llamaba el abuelo, Andrés Eliseo;
Andrés Eliseo Caniuqueo Rarquemal, parece qué se llamaba, Relmul parece qué

se llamaba.” %1

La trasmision de conocimientos de los antiguos, mas aun si se trata de loncos o de
machis, constituye una practica tradicional de estas sociedades; por lo que es
posible suponer que el padre de Andrés Eliseo, haya sido un antiguo lonco del
entonces lof. El desconocimiento casi absoluto a sus ancestros no nos permite
concluir con precision las conexiones de parentesco. Quizas habria que analizarlo
desde otras aristas, que no es posible con la informacién obtenida hasta ahora.
Solo nos queda hacer mencion de un integrante mas del antiguo lof.

Por otro lado, con los datos recopilados en el listado de adjudicacion de tierras del
Ministerio de Agricultura de la division de la comunidad Silva Lienqueo del afio
1981, es posible observar las huellas dejadas por Silva Lienqueo en su
descendencia. Entre las que se destaca la madre de Enrique Quinchavil Lienqueo,

Juana Lienqueo, quien en su familia sélo cuenta con hermanas, por ende no habia

151 Relato de: Francisca Quintremil Caniuqueo.
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“

varon quien heredase el cargo de lonco. Si consideramos que hacia “..fines del
siglo XVIII se advierte un cambio en la forma de transmisién del poder; ya no se
accede al cacicazgo, a la jefatura en general, sélo por méritos, sino también por
herencia. [...] La herencia del cacicazgo exige que los hijos de los loncos sean
educados de una manera especial [...] Se les ensefiaba a ser guerreros, a ser
buenos oradores (hueipin), a conocer las familias aliadas y los parientes. La
enseflanza del huerquén puede ser analizada como el sistema preferencial de
transmision del poder guerrero (cacicazgos) a los hijos de los loncos; era en cierta
manera la forma de transmision de la “alta cultura mapuche” el “entrenamiento de
un sefior”...” 152 Lo que nos permite comprender por qué Silva Lienqueo, al no tener
un hijo el cual heredara su mandato, Andrés Eliseo haya asumido el rol de aquel
hijo que no tenia el lonco "El cargo de cacique, como se sefiald, era hereditario "...y
desde que muere algun sefior hereda los sefiorios el hijo de la mujer primera que
hubo... si no tiene hijos en esta primera mujer, hereda el hermano, y donde no, el
pariente mas cercano." * Se puede observar la importancia de la primera mujer,
en relacion, a las restantes esposas que ocupaban un lugar mas bien secundario,
puesto que sus hijos en ningln caso podian heredar el cacicazgo.

Entonces, podemos sefalar que por la ausencia de herederos varones directos del
lonco Silva Lienqueo, Andrés Eliseo se conforma como el elegido para en un futuro
ser el sucesor del lonco. Podemos entonces responder a los anteriores
cuestionamientos sobre Eliseo, en su condicion de educado bajo las exigencias
especiales que ameritaba ser un hijo de cacique, con la cosmovision indigena y la
instruccién occidental. Y, por tanto, podemos suponer en este caso que el sobrino
se proyectaba a ser nombrado como heredero del rol de lonco de la comunidad.

Es por ello que sobre la educacion que debié recibir Andrés Eliseo, podemos
senalar que el “... hijo del cacique era entrenado para jefe de paz. Necesitaba ser
un buen orador, conocer la gente y saber los secretos de las alianzas.” ***. La
importancia en el dominio de masas, con que eran educados, tiene como resultado

el respeto, tanto dentro de la comunidad como fuera de ella, producto de las

152 Bengoa. Historia del Pueblo Mapuche. Siglo XIX y XX. P&g. 65.

153 Zapater, Horacio. Aborigenes Chilenos a través de Cronistas y Viajeros. Editorial Andrés Bello.
Santiago, 1978. Pag. 48.

154 Bengoa. Historia del Pueblo Mapuche. Siglo XIX y XX. Pag.66.

121



alianzas comunes entre ellas. Es importante mencionar que la ensefianza indigena
estaba condicionada a mantener las caracteristicas propicias para aquel rol, y por
esto la importancia en la trasmisidbn de valores, la oratoria eran habilidades
inculcados a estos “mapuches instruidos”, como los menciona José Bengoa. Y es
por ello que tanto Silva Lienqueo como Eliseo mantenian caracteristicas comunes
entre si.

Por otra parte la educacién impartida por las misiones de los Padres Capuchinos
estaban orientadas hacia la basqueda de civilizar al antagonico béarbaro, segun,
como fue la ideologia de aquel contexto. “Los capuchinos poseian una fuerte
ideologia modernizadora enmarcada en un tradicionalismo teolégico muy grande.
Se oponian a las préacticas tradicionales de los mapuches y buscaban su conversién
al catolicismo y a las costumbres occidentales.”*

El cultivo de ambas formaciones, en un soélo personaje, conformaron la nueva

“

“‘generacion de mapuches ilustrados” que correspondian a aquellos “...j6venes
educados a la chilena, fueron el primer contingente de mapuches que participaron
en la politica y las actividades sociales de los pueblos y ciudades de la
Araucania.”®® Caracteristica que se puede atribuir a Andrés Eliseo, pero no asi a
Silva Lienqueo.

Por lo tanto, la educacién se transformé en un dispositivo de dominacién con
consecuencias en un mediano y prolongado plazo. Por ello que a partir de Andrés
Eliseo, podemos observar como él es también un certero mecanismo de
desestructuracion de la tradicional cultura.

La huella dejada por Andrés Eliseo Caniuqueo en la comunidad es conocida y
trasmitida a nosotros por su nieta, gracias a que su madre, Francisca Caniuqueo
Quintremil, quien se dedico a narrar las historias de vida de su padre, transmitiendo
a la nieta de Andrés Eliseo el legado de su antepasado. Es preciso destacar que la
hija de Andrés Eliseo Caniuqueo, no sélo comunicé las instrucciones formales que
recibié su padre, sino que ademas en sus relatos manifesté el orgullo de Andrés
Eliseo por formar parte de la cultura mapuche, a pesar de su condicion fronteriza,

nunca dejo de sentir en su corazén orgullo de ser mapuche:

155 |bid. Pag. 384.
156 |bid. Pag. 322.
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“Ese se fue a estudiar a Toltén parece, Toltén, Toltén decia mi mam4, Valdivia o
Toltén, por ahi, fue a estudiar. Los llevd, no sé como se llamaba el apellido de los
caballeros que estaban, que venian ahi. Por ese lado habia la Unica parte, dicen,
que habia escuela antes, no habia nada de escuela por aqui antes. Valdivia o
Toltén [...] yo no escuchaba bien.

Toltél o Valdivia, Toltén tiene que ser, Toltén parece que decia mi mama lo fueron a
dejar a mi papa. Ahi los llevaron los ricachones que eran bien educados, siempre
en el colegio, ahi. Se hicieron, no sé, eran compadres de la bisabuelita de nosotros
seguramente, eran compadre o algo asi o él era ahijado que lo tenia y lo llevaron
para alla, ahi si que no sé. Eran compadre, compadre con mi papa, y por eso lo
llevaron para alla, para educar. Y él se vino arrancado después, después se

aburrié estudiando y se vino arrancado.®"”

Francisca Quintremil plantea en sus recuerdos, la imagen de un hombre culto, en
términos de educacién formal, esto lo conform6 como lider en la comunidad, debido
a que no solamente poseia el conocimiento ancestral de una cultura llena de
simbolismo, sino que también contaba con el conocimiento de aquella cultura
dominante. Configurando a un personaje poderoso ante los ojos de la comunidad,
reafirmando de esta manera su posicion de fronterizo.

En sus manos recae la responsabilidad en la creacién de la antigua y desaparecida
escuela de Huilcun, en tierras donadas por él, hecho que acreditaria la idea de un
lider fronterizo. situacidon que se puede considerar ademas como una instancia de
acercamientos a elementos culturales distintos a los mapuches, manifestado a
partir de ello, efectos positivos y negativos de esta apertura educativa, y generando
una nueva estrategia de sobrevivencia por parte de los mapuches, producto del
nuevo dispositivo de dominacion, desde la esfera huinca.

¢ Habra pensado Andrés Eliseo Caniuqueo que el estar educado lo llevaria a ser el
futuro lider de la comunidad? Es una pregunta que no podemos responder, pero las

indagaciones sobre su persona lo describen como un lider; que nos hace suponer

157Relato de: Francisca Quintremil Caniuqueo.
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gue su intencién también era formar parte del rol de lonco. Pero es sabido que la
estructura social mapuche se compone de una jerarquia igualitaria, que por
circunstancias de la historia fue dando prestigio permanente al lonco. Es preciso
sefialar que Andrés Eliseo mas bien se constituyé como un complemento dual, con
el lonco Silva Lienqueo. Ambos fueron uno, no iguales, distintos, pero
complementarios entre si. La razon y el corazon sabio estuvo presente en la union y

el trabajo bajo el nombre fastuoso de Silva Lienqueo y Andrés Eliseo Caniuqueo:

“Claro era cacique, bi-cacique con el abuelo... no uno no sélo, pero era Silva
Liengueo el cacique, estaba en el registro [Titulo de Merced]. Mi abuelo le ayudaba
porque dice que ese cacique [Silva Lienqueo] parece que no sabia mucho, y mi
abuelo estudié harto, creo, estudidé en Valdivia o no sé a donde. A estudiar lo llevo
un compadre 0 no sé que es lo que tenia, se lo llevd. Un compadre de su papa
serd, él se lo llevo a Valdivia, a estudiar, y ese tenia [...] entonces cuando llegd mi
abuelo, ahi se juntaron y ahi dijeron vamos hacer congreso anduvieron para arriba
y para abajo con él, porque éste [Silva Lienqueo] parece que no sabia, ignorante,

sabria un poquito pero no sabia; mi abuelo sabia.”%8

Entonces, Andrés Eliseo Caniuqueo, se constituia como el complemento dual de
Silva Lienqueo. Sin embargo, para la cultura occidental, lo verdadero y real es lo
escrito. Por ello, el registro al que hace mencién Francisca Quintremil, es el Titulo
de Merced de la comunidad correspondiente al afio 1900, que fue llevado a cabo
bajo la tutela del lonco Silva Lienqueo y es la razén por la que la comunidad lleva su
nombre. Este elemento, que ante nuestros ojos puede parecer un tipo de liderazgo
unitario, ejercido por Silva Lienqueo. Sin embargo, para la cosmovision indigena
mapuche la base de su estructura social se sostiene por el dualismo,®® la
diversidad se complementa; y es por ello, que bajo esta légica, Andrés Eliseo
Caniuqueo se conformaria como lider complementario a Silva Lienqueo y del

mismo modo valido ante la poblacion del lof.

158 Relato de: Francisca Quintremil Caniuqueo.

159 “Principio ordenador de la vision césmica mapuche. Postula la existencia de dos principios
Heterogéneos, disimiles e irreductibles, los cuales estarian presentes tanto en las configuraciones
culturales complejas como en sus elementos constituyentes o aspectos particulares de su realidad y
cuya base reside en la conjuncion de dos principios opuestos que forman parejas de oposiciones.
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Las condiciones para ser un lider indigena estan dadas bajo el parametro del
comportamiento, y Andrés Eliseo Caniuqueo los habria adquirido bajo la l6gica de

una gran riqueza intelectual. Para Tomas Melville que “... hace un analisis del
sistema de valores mapuches asociados a las estructuras de poder. Subraya
aguellos que tienen que ver con la independencia y la responsabilidad personal y
sefiala que el estatus de autoridad no acompafia a categorias, sexo o condicién,
sino que al comportamiento de una persona. Esta explicacién contribuye a entender
la categoria de Ulmen, que se refiere a un hombre exitoso y rico y que goza de gran
prestigio en la sociedad mapuche.” **°

Segun lo manifestado con anterioridad, el liderazgo indigena, se sustenta sobre la
base del comportamiento de la persona, lo que establece una categoria distinta del
resto de la poblacién y, por tanto, goza de prestigio particular. EI comportamiento se
condiciona por los valores de independencia y responsabilidad personal, que se
logran apreciar en Andrés Eliseo Caniuqueo. Esto lo corroboran las tareas que le
son asignadas o quizas se auto-asignaba, como eran los congresos; constituyendo
asi la prueba del liderazgo complementario con Silva Lienqueo, en donde se
necesitaba una voz de mando, y por tanto, la sola relacién familiar con su tio Silva
Lienqueo, no era suficiente para legitimarse en la comunidad, ni tampoco en el

sector, si no mas bien fue experiencia, inteligencia y conocimiento adquirido de la

cultura dominante, lo que lo hizo fuerte y respetado:

“Era cacique [Andrés Eliseo Caniuqueo] con el senor Silva Lienqueo, se eran como
hermanos, hacian congreso en la cancha, traian de distintas partes, de distintas
provincias traian gente a hacer congresos, hacer un discurso o algo asi. [...] Y mi
abuelo [Andrés Eliseo Caniuqueo] traia gente de Galvarino, de distintas partes, de
Arauco, de Concepcién, o no sé de adonde traian, de distintas, llenaba de gente.
Traian de eso [...] igual que los milicos, con cornetas de todo traian, como una
fiesta que hacia ahi, pero un congreso, congreso que hacian antes. Antes no sé si

[...] congreso, ahora hay congreso en Santiago [...] hacian congreso aca.” 16!

160 Aldunate, Carlos. Mapuche. En: Hidalgo; et. Al. Etnografia. Pag. 131.
161 Relato de: Francisca Quintremil Caniuqueo.
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Las palabras de su nieta reafirman al lider significativo que constituyé la figura de
Andrés Eliseo Caniuqueo, como una parte de aquella organizacién que constaba
ademas con el liderazgo de Silva Lienqueo en las funciones especificas de la
realizacion de los congresos, tarea que permite corroborar nuestras deducciones,
como es la idea de un nuevo lider en la sociedad indigena, respetado de igual
manera que al lonco, pero que ademdas consta con caracteristicas especiales e
igualmente validas ante los ojos de una sociedad indigena en transformacion.

Este hecho no es sélo una manifestacion cosmolégica, sino que también la
revelacion de un cambio en los intereses del Ulmen, ya que las nuevas condiciones
como hombre rico lo hacen formar parte de este prestigio, a diferencia de antiguos
tiempos, en donde sélo eran representados por el lonco que pertenecia a un Ulmen
con cualidades guerreras. Tal como lo plantea Guillaume Boccara: “En fin, el tipo de
poder que aparecié en Araucania en la segunda mitad del siglo dieciocho era
radicalmente diferente a él que existia a la llegada de los espafioles. EI Ulmen
mapuche es desde ahora un hombre rico en el sentido literal de la palabra... Pero
ese poder que tiende a cristalizarse bajo la forma de hegemonias sociales,
econdémicas y politicas tiene una contrapartida en el sentido de que obligaba al
cacique a operar una redistribucion de bienes. Asi aparecen en la documentacion
referencias a grandes fiestas (cahuin) durante las cuales los jefes consumian
riquezas y distribuian liberalmente chicha y vacas.” *%?

Es por ello que Andrés Eliseo Caniuqueo se incluye dentro de los miembros de un
nuevo Ulmen mapuche, pero donde no existian caracteristicas guerreras, como en
tiempos de los antepasados, sino que sus atributos seran ahora la inteligencia,
como también su riqueza econodmica, politica y desempefio social.

Ademas, si analizamos la participacion en los congresos, encontramos nuevos
conceptos para explicar su conformacién.'®® Se podria establecer los congresos a
los que se refieren los entrevistados (1880-1930 aproximadamente), son congresos

de tipo comunitario o de lof. Las reuniones que se establecian eran entre

162 Boccara, Guillaume. Etnogénesis mapuche: resistencia y reestructuracién entre los indigenas del
centro-sur de Chile (siglos XVI-XVIII) [en linea]. 1999. Disponible en:
http://muse.jhu.edu/demo/hispanic_american_historical_review/v079/79.3boccara.html [solicitado: 19
de octubre].

163 Junta, reunion de personas para tratar un asunto. Asamblea.
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comunidades de distintas regiones, reuniendo a los representantes, loncos, de cada
una de ellas. Estas reuniones tenian el caracter de parlamentos®,

Para Rolf Foerster, los parlamentos fueron una estrategia o un aparato de
dominacién hispanica, donde, mediante periodos de paz se buscé armonia en la
convivencia hispano-indigena. Por lo tanto, los parlamentos a los que se refieren los
informantes son una consagracion de comunidades, al igual que los congresos a
los que hace referencia Francisca Quintremil, y en los que particip6 tanto su abuelo
como Silva Lienqueo. Estos eran solamente reuniones de loncos en comunidades
recién consagradas, que para esa época se comenzaban a hacer cada vez mas
comunes bajo el nombre de reducciones.

Podemos, entonces, ver que una de las tareas de Andrés Eliseo Caniuqueo era
reunir a los invitados al congreso, que se llevaba a cabo en el sector. Pero esta
labor estaba acompafiada con su impresionante inteligencia, por su condicion de
fronterizo al realizar estudios que hicieron que adaptaran elementos y conceptos de
la organizacién occidental para implementarla en la cultura de su pueblo, es decir,

una adaptacién cultural a la zona:

“Ordenaba a esta comunidad. Estaba en comun con la gente, en cualquier lado se
ubican; y él los ubicé a todo la gente, usted tiene que estar aqui, [...] esta es buena
para mi; él [Silva Lienqueo] lo [ubico] con mi abuelo, usted tiene aqui, usted aca [...]
Tenia harto terreno y antes en comun estaban, en cualquier parte se ubicaban,
hacian casas, como animales estaban; dividié a la gente, los hizo dividir. Porque mi
abuelo sabia, como sabia, que algun dia, como [debia] quedar esta gente, tenian
gue dividir de una vez por todo, a toda la gente, no se puede. Entonces, ahi saco la
divisién, no sé que diablo. Asi decia mi mama, después mi abuelo, como sabia y
ahi andaba en oficina y sac6 division, aparte también; todo, individualmente, aparte;

dividié el terreno y el otro [Silva Lienqueo] no alcanzé a dividir, [porque] murié.”1%®

164 Reuniones solemnes entre autoridades hispanas y "mapuche”, con el objeto de ratificar la paz,
adoptar acuerdos y solucionar conflictos de diversa indole. Sus origenes se remontan hacia inicios de
la colonia, donde el Marqués de Baides asumi6 el gobierno de Chile y decidi6é buscar la paz mediante
los parlamentos, dando paso a la guerra defensiva, finalizando su practica con el advenimiento de la
Republica. Entre los méas conocidos se encuentra Parlamento de Negrete 1793.

165 Relato de: Francisca Quintremil Caniuqueo.
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Andrés Eliseo Caniuqueo, era un hombre poderoso y respetado dentro de los
linderos de la comunidad como también fuera de ellos, trascendiendo hacia otras
reducciones. Los términos de poder, territorio, sabiduria y familia iban ligados unos
con otros siendo todos sintetizados en la figura de Eliseo Caniuqueo junto al lonco
Silva Lienqueo.

Basandose en estos datos, Andrés Eliseo Caniuqueo no podria haber sido menos,
por ello la demostracion de su virilidad a través de las variadas mujeres con las que
contrajo matrimonio, practica llamada poligamia. En la antigua cultura indigena, sélo
los mas poderosos y ostentosos dentro de la comunidad, tenian variadas mujeres.
“La abundancia de ganados permitia la riqueza comercial. ‘Rico en mujeres y en
ganados’, se decia de un iilmen (rico o poderoso).” **® Andrés Eliseo Caniuqueo no

era la excepcién a esa ley:

“Mi abuelo [Andrés Eliseo Caniuqueo] tenia cinco, como cinco mujeres, ese Silva
Lienqueo parece que tenia una sola. Mi abuelo mio, tenia cinco mujeres, primera
mujer se le muri6, se casO con otra; 0 sea ya tenia dos, con mi mama [...] se le

murié dos, y al final le quedaba una, [la] dGltima murid.”1¢”

Al hablar de poligamia'®Jorge Hidalgo nos establece lo siguiente:“...acuerdo a este
matrimonio poligamo, un hombre se casaba con varias hermanas, las que vivian,
en la misma casa, pero distinguiendo claramente sus espacios, especialmente sus
fogones.”™®® La practica de la poligamia, era comun ain en los tiempos de Silva
Lienqueo, sin embargo, era una actividad a la que no todos tenian la posibilidad de
experimentar, dado que solo los que contaban con mayor poder econémico y
prestigio la llevaban a cabo, demostrando, precisamente, el poder, la virilidad y la
riqueza del hombre, distinguiéndolo entre el lof. En sintesis, mayoritariamente sélo

los miembros del ulmen realizaban este tipo de practicas:

166 Bengoa, José. Mujer, tradicién y shamanismo: relato de una machi mapuche. Ediciones Sur.
Proporciones Volumen 21. Santiago, 1992. Pag. 101.

167 Relato de: Francisca Quintremil Caniuqueo.

168Tipo de relaciobn amorosa y sexual entre mas de dos personas, por un periodo significativo de
tiempo, o por toda la vida. Institucion, que aunque sumamente escasa en la actualidad, es altamente
valorada como signo de riqueza e importancia del varén.

169A|dunate, Carlos. Mapuche. En: Hidalgo, et. Al. Culturas de Chile. Etnografia. Pag. 127.
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“Tenia como cinco mujeres con esa. Mi abuela era la primera mujer, Rosa, Rosa
Painevil Quinchavil, era de Huilcun Bajo mi abuelita. Descendencia del cacique
Painevil Quinchavil, de la comunidad Painevil Quinchavil pues. Descendencia del

cacique, con esa se casé mi abuelo, legalmente, y tuvo dos, un hijo y una hija...1’?”

Para Francisca Quintremil, su abuela Rosa Painevil Quinchavil, pertenecia a la
comunidad colindante a Silva Lienqueo. No es extrafio esta relacién si
consideramos que esta practica expresaba una estrategia para el fortalecimiento de
linajes, es decir, fortalecimiento de lazos entre los lof que se encuentran en un
sector especifico, lo que era “... un fuerte tejido que sin duda alguna ha jugado un
papel fundamental en la constituciéon de la nacién mapuche™’* Sin embargo, no se
habla de mujeres pertenecientes al mismo grupo o comunidad a la del varén. Esto
es porque las practicas poligamicas se efectuaban bajo los términos de exogamia y
patrilocalidad. “En esta etnia, la familia esta organizada sobre la base de tres
conceptos fundamentales, que se racionan con la nomenclatura de términos de
parentesco, el sistema de matrimonio, el asentamiento y la organizacién social [...]
Las tres reglas fundamentales que rigen el sistema familiar mapuche son: el
patrilinaje, la exogamia y patrilocalidad. En conformidad a estos principios, un
patrilinaje estd formado por los parentescos patriliniales. Por ello, se consideran
incestuosos las uniones entre sus miembros, y esta prohibido elegir pareja dentro
del linaje [...] Se debe buscar pareja fuera del grupo (exogamia) y trasladar a la
mujer a la residencia del marido (patrilocalidad). Es muy probable que este sistema
tenga muy remotos origenes, pues ya se encuentra descrito entre cronistas del
siglo XVII. [...] En todo caso perdura hasta hoy...”*"? Estos tres términos, hablan de
la base para la conformacién familiar y por tanto social del lof, permitiendo no sélo
la conformacion del grupo, sino también el establecimiento o fortalecimiento de las
relaciones entre los lof, dada la vida mega-comunitaria que se llevaba a cabo,
producto de los lazos matrimoniales. Por lo tanto, estos tres términos mencionados

conforman una estrategia de cohesion grupal que respeta la organizacién patriarcal

170 Relato de: Francisca Quinytremil Caniuqueo.
171Aldunate, Carlos. Mapuche. En: Hidalgo; et. Al. Op. cit. Pag. 127.
172 Loc. Cit.
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de esta sociedad. De acuerdo a esto, Andrés Eliseo Caniuqueo refleja fielmente a
un hombre empapado de valores indigenas y respetuoso de sus tradiciones y
conformacion social. Razones que explicarian el paternalismo arraigado a su

comportamiento; confirmado en las palabras de su nieta:

“Cuando murié Silva Lienqueo quedo el abuelo, el abuelo Andrés Eliseo, estaba
como cacique después, segundo cacigue, cuando murié ese viejito, no habia mas

cacique.””®

Un liderazgo que luego de la muerte de Silva Lienqueol’®, es reconocido por la
comunidad, llegando a la cima, Andrés Eliseo Caniuqueo, con el nombramiento de
nuevo lonco de la comunidad. Es por ello que aun es recordado entre los

entrevistados como el dltimo gran lonco:

“Si, los dos, los dos muertos. Silva Lienqueo era el cacique y mi abuelo.”*’®

Sin embargo, la muerte carnal no significa que su imagen sea olvidada en la
memoria de quienes aun viven. Es la tradicion oral la que lo mantiene vivo,
respetado y recordado. La transmision de recuerdos contada por los padres y los
abuelos ha convertido, al ahora abuelo Eliseo, en una de las leyendas de la
comunidad, constituyéndose como un hombre, perteneciente a un ulmen vy, por
tanto, cuenta con el respeto y admiracién de su gente, de su comunidad.

La gran cantidad y variedad de mujeres, no es mas que la manifestacion cultural
gue vive en él de las préacticas de su pueblo, que constituye una estrategia eficaz
para la cohesién. Por todo anteriormente mencionado y analizado se puede
establecer que Andrés Eliseo Caniuqueo es un miembro mas del ulmen, junto con
el lonco Silva Lienqueo, configurandose ambos como lideres innatos de la

comunidad.

173 Relato de: Francisca Quinntremil Caniugueo.
174 Data de muerte: 1920 — 1930.
175 Relato de: Francisca Quintremil Caniuqueo.
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Sin embargo, en éste espacio fronterizo, Andrés Eliseo Caniuqueo cuenta con la
experiencia de haber vivido con los huincas y haber aprendido de ellos. Por tanto se
convierte en un personaje en donde integran elementos culturales de ambas
naciones, donde este escenario o “...espacio fronterizo tenia una singular identidad:
no pertenecia ni al mundo tribal ni al mundo estatal; se mantenia autbnomo, con
sus propios codigos y ethos, mezclando elementos culturales, econémicos y
materiales provenientes de ambas sociedades, a pesar de la impronta de la
dominacién. En la frontera no habia aculturaciéon ni transculturacién, sino que se
registraba el nacimiento de una nueva cultura que, sin ser sintesis de los elementos

176 convirtiéndolo en

que se combinan, rescataba los aportes de ambos mundos...
un personaje fronterizo a cabalidad. Andrés Eliseo Caniuqueo, es un personaje
histérico en la comunidad y se establece particularmente en un hombre fronterizo
pleno, ya que vivid nutrido, no sélo de una tradicién oral, sino que ademas se
aliment6 de una cultura distinta a la de él .

El conocimiento hace al hombre y es a partir de ello que Eliseo se constituy6 como
un hombre sabio, conocedor tanto de su cultura como la occidental a partir de sus
vivencias y formacion en establecimientos educacionales en Temuco, lo que
permiti6 que Andrés Eliseo Caniuqueo, conformarse como un fronterizo, en donde

su vida fue una configuracién de ensefianzas que fueron aprovechadas en su vida y

que dejan huellas en su Unica heredera, su nieta Francisca Quintremil.

1.3- Como juez de indios

Las estrategias occidentales, por mantener el control de la poblacion indigena a
finales del siglo XIX e inicios del XX, han llegado a las puertas de la comunidad.
Frente a este contexto, se encuentra la cabeza del lof, Silva Lienqueo, que en el
momento del contacto:

“Este cacique [Silva Lienqueo] mas bien no fue un adversario cuando llegaron los
blancos, mas bien fue un cacique que fue intermediario en la invasion a lo que le

arrebataron, como se llama, su tierra, cultura y tradiciones.”"”

176 Herrera; et. Al. Araucania: La frontera Mestiza, Siglo XIX. Pag. 24.
177 Relato de: Enrique Quinchavil Lienqueo.
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Segun la cita anterior, Silva Lienqueo se constituydo como un lonco de paz, que
permitié que el Estado chileno lo estableciera como un intermediario cultural. Esto
hace inferir que contaba con atribuciones por parte del Estado. Sobre esto Enrique

Quinchavil manifiesta lo siguiente:

“Por ejemplo mi abuelo era Lienqueo, y vino por el hecho que era blanco, crespo
con una perita tira, para abajo, Silva Lienqueo. Y como estos Jueces, los primeros
Jueces de Indios, saben mas o menos la cuestion donde ha habido mezcla, [...]

aqui circula sangre, de Juez.”'"®

De acuerdo a lo planteado por Enrique Quinchavil Lienqueo, se encuentra un
antecedente que habla en referencia a Silva Lienqueo; esta relacién con el Estado
lo habia finalmente nombrado como un Juez de Indios.

De acuerdo a esto, se hace necesario recordar el cargo de Juez de Indios!”,
funcionario gubernamental que contaba con el apoyo del Estado para sus
decisiones. A partir de ello, la influencia huinca establece a Silva Lienqueo como un
Juez de Indios que en cierta manera viene a representar a su gente ante el
gobierno y al Estado chileno; es decir, se configura en una especie de mediador

entre ambas culturas. Esto lo expresa Enrique Quinchavil Lienqueo:

“En ese entonces se daban parlamentos. Mi abuelo [Silva Lienqueo] se presentaba
a los parlamentos, se presentaban caciques mapuches a presentar distintos lof, que
eran como comunidad. Silva Lienqueo es una comunidad, un lof abarca mas, puede
abarcar seis comunidades, entonces a eso asistia mi abuelo... Mi abuelo en esa
situacion no era letrado, pero a él le dieron cargos, por el hecho de que él queria la
paz, por decreto del gobierno de Chile, por decreto de la Gobernacion a él le

nombraron, a él lo nombraron que solucionara los problemas sociales.&”

178 Relato de: Enrique Quinchavil Lienqueo.

179 Funcionario encargado de asuntos indigenas. Institucion heredada de la colonia y fue eliminada
poco después de la Independencia y puesta nuevamente en funcionamiento hacia mediados del siglo
XIX, con el fin de enfrentar los crecientes abusos que se producian en contra la propiedad indigena.
No era un funcionario con poder resolutivo, sino que mas bien informaba de los problemas y
demandas de los indigenas respecto de la propiedad de la tierra.

180 Relato de: Enrique Quinchavil Lienqueo.
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Pese a lo indicado por Enrique Quinchavil Lienqueo, y segun los antecedentes que
se manejan acerca de su cargo de Juez de Indios, la ley sobre la divisiéon de
comunidades manifiesta lo siguiente: “Art. 4.0 Cada Juzgado de Indios se
compondra de un Juez y de un Secretario, quienes seran nombrados por el
Presidente de la Republica. Para desempefar estos cargos se requerira titulo de
abogado. El Presidente de la Republica determinard y nombrard, ademas, el

181 por tanto, es

personal subalterno y fijard la renta que deba corresponderle.
importante sefialar que, segun lo establecido constitucionalmente por el gobierno de
la época, el titulo de Juez de Indios no tenia como exigencia ser afable al gobierno,

sino mas bien, el requisito principal era ser abogado.

Este antecedente, produce una serie de confusiones con respecto a Silva Lienqueo,
ya que lo expresado por los miembros de la comunidad; indican que él era un Juez
de Indios. Sin embargo, con la investigacién recopilada acerca del lonco, no habla
de un hombre letrado y, por lo tanto, tampoco un abogado. Informacién corroborada
con los diversos testimonios del lonco, incluido su nieto, se vuelve a confirmar con

Francisca Quintremil, nieta de Eliseo Caniuqueo:

“Silva Lienqueo el abuelo de él [Enrique Quinchavil Lienqueo], no tenia educacion
[...] no tenia educacién, si no sabia nada, mi abuelo le hacia todo los papeles, lo

tenia como jefe mi abuelo”*8?

En una primera instancia se podria poner en duda las palabras de los entrevistados,
pero también existe la posibilidad de cuestionar la garantia del cumplimiento de las
leyes, por lo que se debe pensar en cuantas veces se han establecido leyes que
luego son violadas por sus mismos creadores. Por lo que habria que poner en

jaque ambas posturas.

En base a ello, los entrevistados hablan de un hombre que queria la paz, y por un

decreto chileno, lo nombrarian; para que solucionara los problemas de su pueblo. A

181 | ey sobre division de comunidades, liquidacion de créditos y radicacion de indigenas. Numero
4.111.
182 Relato de: Francisca Quintremil Canuiqueo.
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partir de ello, una serie de caracteristicas lo establecen facilmente como un Juez de
Indios.

Los problemas sociales vividos por el pueblo mapuche y mencionados por Enrique
Quinchavil Lienqueo, eran una excusa para la intervencién chilena, ya que se
orientaba hacia el beneficio del gobierno, que utilizaba a estos Jueces de Indios
para llevar a cabo con mayor legalidad, las reducciones de los lof y la division de las
propiedades. El siguiente extracto perteneciente a la ley de divisibn comunal, de
liguidacion de créditos y radicacion de indigenas de 1931, nos ratifica lo dicho:
“Créanse 5 Juzgados de Indios que, a peticion de parte procederan a dividir las
Comunidades de Indigenas que tengan Titulo de Merced otorgado con arreglo a las
leyes de 4 de Diciembre de 1866, y posteriores, y a restituir los terrenos
comprendidos en dichos titulos, conforme a las disposiciones de la presente ley.'%”
Es por ello, que Andrés Eliseo Caniuqueo, tenia la atribucién de repartir o dividir
territorios en la comunidad, por ser la mano derecha del lonco, y la cabeza
conocedora del opuesto dominante, lo que demuestra la confianza y el apoyo que
el lonco Silva Lienqueo hacia este personaje y permite que asuma variadas
facultades, entre ellas la reparticién de terrenos. Esto también era permitido, porque
el rol que mantenia Silva Lienqueo, como de ser Juez de indios y, por lo tanto, por
la demanda politica que tenia como lonco, lo que lo obligaba a llevar una vida llena
de viajes lejos de la comunidad. De la lejania de la comunidad, Enrique Quinchauvil

Lienqueo cuenta:

“Los caciques no trabajaban, pasaban viajando, en los juicios que actuaba mi
abuelo, iba al norte de Valdivia, antes de Temuco; iban a Valdivia. Ahora ¢ Qué iban
a hacer alla? Asuntos de tierra, asuntos de limite posterior a mil ochocientos
ochenta y seis, este mismos era un fundo. Tres mil o cuatro mil hectareas, a la
defensa de los mapuches, era muy bien; no porque no sabia el castellano [...] el
invasor estaba dispuesto a dar plata a los abogados y al mapuche. Entonces ellos
iban preparados, ellos pedian que no se les siguiera arrebatando su patrimonio, que

ya no le quitaran mas tierra, como pas6 con la frontera. ¢Qué mapuches y

183 | a ley sobre la division de comunidades, liquidacion de créditos y radicacion de indigenas. Num:
4111.
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espafioles fijaron como limite el Bio-Bio? Eso fue hasta mil ochocientos noventa y
ocho. Entonces los parlamentos era eso, donde se les proponia que a los
mapuches no se les iban a arrebatar su tierra; pero los invasores no lo cumplieron
porque eso era solamente palabra...Muchos mapuches que vivieron ahi, no
quisieron peliar con los del otro lado; se fueron a la montafia por alla al sur [...] eran
mapuches bien organizados, no estaban dispuesto a matar, sino que a entenderse.
Los viajes a Santiago, lo hacian calculando después de fiestas patrias, como el
veinte ocho mas o menos. ¢ Por donde se iban? Dicen que se iban por el mar, no
por el centro, esa era una forma de no perderlo. ¢Y cuanto demoraban? Deben
haber llegado como a fines de octubre, yo le echo como cuarenta y cinco dias.
¢Como iban? En carros ¢Qué era lo que llevaban? Cocavi, carne, cosas asi.

Estaban como tres, cuatro dias. “18*

En base a lo que manifiesta Enrique Quinchavil Lienqueo, el lonco contaba con
facultades que hacian que uno de los escenarios de su labor fueran los Juzgados
de Indios; con referencia a problematicas de tierras ocurridas luego de la puesta en
marcha de la llamada ley de reduccidon. Esto es otro antecedente que va
reafirmando la hip6tesis de la violacion de la ley, por parte de los propios huincas.
La causa del por qué se podria haber violado aquella ley, responde a que la
estrategia de los Jueces de Indios; sélo eran una instancia que daban atribuciones
a los loncos, para convencerlos de que contaban con la confianza del gobierno y
que éste estaba dispuesto a escucharlos y considerarlos. No sélo a ellos, sino que
también a su pueblo, es decir trataban de convencer a los indigenas que el Estado
s6lo queria una integracion del pueblo mapuche. Sin embargo, la idea de muchos

del gobierno chileno era, en pocas palabras, sacar a los barbaros de tierras buenas.

José Bengoa hace alusion de ello, y a las estrategias especificas en la utilizaciéon de
la estructura del cacicazgo: “Los chilenos discutian el camino a seguir con estos

casi cien mil mapuches. El ejército comprendia, respetaba y utilizaba la estructura

184 Relato de: Enrique Quinchavil Lienqueo.
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del cacicazgo: reforz6 en cada localidad, el poder de los caciques y se afirmé en

ellos para controlar la poblacién.” 1%

A partir de lo expresado en la cita y mencionado acerca de las dudas sobre si el
lonco fue de verdad un Juez de Indios, podemos afirmar que la instituciéon del
cacicazgo fue reforzada en aquellos tiempos; tal lo menciona Bengoa, como un
mecanismo de dominacién hacia el pueblo indigena. Dandole inclusive atribuciones
gue, en una primera instancia, pertenecian a los Jueces de Indios. Es por ello que
ahora se remite a pensar si de verdad fue un Juez de Indios o s6lo un reforzamiento
del poder del cacique frente a su pueblo.

Si fuera efectivamente un Juez de Indios, la razén por su nombramiento podria ser,
la escasa cantidad de jueces en la Araucania, para justificar esta medida, o también
cabe la posibilidad de que so6lo represente un cacicazgo fuertemente reforzado por
las autoridades chilenas.

La necesidad de jueces, mas las caracteristicas del indigena, probablemente hayan
potenciado la idea de otorgarle atribuciones que permitian a las personas de las
comunidades identificarlo como un Juez de Indios, siendo la realidad
completamente distinta.

La ausencia de documentacion que avale efectivamente el cargo de Juez de Indios
en Silva Lienqueo, ademas de la informacién de los entrevistados como un
personaje no letrado y por tanto mucho menos abogado, requisito principal para
ejercer este cargo. Por otro lado, los relatos de las personas que enumeran las
actividades realizadas por Silva Lienqueo y que responden a las realizadas por lo
Jueces de Indios, nos hace pensar en la posibilidad de potenciar el cacicazgo, méas
que en la idea de un nombramiento como Juez de Indios. Bengoa plantea en la
siguiente cita, la tesis expuesta en este capitulo: “La primera reacciéon de la
autoridad chilena, después de la derrota, fue apoyarse en la estructura de poder, de

la sociedad mapuche. Mas aun, podemos percibir que la reforz6, otorgandole

185 Bengoa. Historia del Pueblo Mapuche. Siglo XIX y XX. Pag.329.
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funciones que anteriormente no poseia. Los caciques pagados y nombrados por el
gobierno, se transformaron en importantes autoridades locales.”8¢

Es por ello que encontramos en la persona de Silva Lienqueo a un tipo de
cacicazgo que se reforz6 al grado de dar atribuciones que pertenecian a los Jueces
de Indios. Lo que se presta para confusiones al reconocer la poblacién de la
comunidad Silva Lienqueo como un verdadero Juez de Indios.

En conclusién, lo analizado con anterioridad permite afirmar que bajo la asignacién
de Juez de Indios, existid un imaginario colectivo dentro del cual, Silva Lienqueo fue
parte de ello. La vision hacia un juez que tenia veridico poder para proteger a los
indigenas conformaba un imaginario, dado que la verdad que escondia esto era
simplemente la de una estrategia, por parte del gobierno chileno, para la
manipulacién del pueblo indigena al igual que el sistema de reforzamiento de la
institucion de cacicazgo. Las estrategias huincas, para la rapida reduccion de las
comunidades, tuvo éxito dado el respeto que existia en ese tiempo a la cabeza del
Lof o el cacique, que se constituia como una especie de pieza de ajedrez para

poder ganar el jaque mate final dentro del juego del gobierno chileno.

1.4- Trabajando como hermanos: Los otros loncos

“El grupo local residencial, que antes recibia el nombre de lof y sus miembros
lofche, esta constituido por un patrén que parece haber sido siempre disperso, de
acuerdo a descripciones de cronistas, aunque también hay algunas que destacan
su nucleamiento.”®’ El proceso de divisiéon de las comunidades mapuches da inicio
a la época de propiedad privada de la tierra. La pérdida de la propiedad comunitaria
implicé cambios en la estructura de la cultura mapuche. En este sentido, la funcion
del lonco adquiere otra categoria, anteriormente mencionado para el caso de Silva
Lienqueo.8®

La tradicional de la estructura social de los mapuches se ha basado en una

sociedad igualitaria. Desde la época de los cronistas existen testimonios de la

186 |bid. Pag.341.
187 Aldunate, Carlos. Mapuche En: Hidalgo; et. Al. Culturas de Chile. Etnografia. Pag. 129.
188 \véase: El origen de un Lider: Cacique Silva Lienqueo.
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existencia de algun personaje que asumié el cargo de lonco, para un objetivo
especifico, como es el caso de la defensa de la tierra o la “guerra” usualmente
llamada por la historia oficial.

La intencién no es hacer juicios sobre los hechos historicos, si no més bien a partir
de ellos reconstruir el pasado cultural mapuche, segun el recuerdo de ellos mismos.
En este sentido el cargo de lonco ha sufrido cambios en el transcurso del tiempo,
como asi también sucedi6 con la sociedad igualitaria.

Los relatos narrados por los entrevistados estan cargados de afectos y ello explica
el por qué la tradicion mapuche se ha caracterizado por la defensa de su tradicion.
Las palabras de Carlos Aldunate, certifican los intentos por parte de los mapuches
para mantener aquella cultura en forma independiente. De esa afiorada autonomia
el lonco es su representante. “Los mapuches son culturalmente reacios a conceder
representacion legitima a personas e instituciones, y la ausencia de este
interlocutor valido ha probado, hasta ahora, ser un arma muy eficaz para mantener
su vitalidad e independencia cultural, en contra de los intentos de manipularlos.™%
La comunidad Silva Lienqueo colinda con otras comunidades mapuches. Cada cual

recuerda a la autoridad que dio origen al nombre de su comunidad. En el caso de la

actual comunidad Cristébal Remul, la informacién sobre su lonco es la siguiente:

“Es que antes, antiguamente, habian unos viejos, de aca, que se llamaban los
loncos y ellos, en los antepasados, habia un Cristébal. Y el apellido era Remul. Esta

es la comunidad Cristobal Remul.” 1%°

Distintos testimonios indican la existencia de diferentes loncos. Adyacente a la
comunidad de Silva Lienqueo se localiza la comunidad de Gallardo Tranamil

Pichun:

“Si, ese Gallardo Tranamil, ese era lonco de nosotros. [La] raiz, de Gallardo
Tranamil [descendemos] nosotros. Era Gallardo Tranamil [el lonco]. Ese es [mi]

bisabuelo. Ese mi abuelito, [el] pap& de él, era cabecilla antes. Después que murid

189 |hid. Pag. 131.
190 Relato de: Aideé Namoncura.
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el viejo, [fue] cabecilla mi abuelito, Domingo Gallardo. Cuando murié mi abuelito
Domingo, fue mi papa Alberto Gallardo [...] Si, si, cabecilla, hijo de mi abuelito
Domingo Gallardo [...] Mi abuelito Domingo Gallardo [a] ese lo alcance [a conocer].
Era lonco ese, después murié mi abuelito y mi papa respondio [...]

Hay que gobernar la comunidad, antes dicen que [habia] dominando su comunidad
mi bisabuelo, tenia todo rodeado [...] Mucho antes, dicen, que no [habia] pueblo.
Dice mi abuelito [que] tenia su comunidad todo. Asi dijo mi abuelita, a mi me contd.
Antes nunca hay pueblo dijo, asi no mas andan negociantes dando, con cualquier
cosa trae con caballo.”%!

En el relato de la bisnieta del lonco Gallardo Tranamil, nos da a conocer que existe
informacion sobre el caso de un personaje fronterizo. EI cambio de nombre se
explica por un viaje realizado a Santiago, en donde fue bautizado como Gallardo

Tranamil, perdiendo el nombre a usanza mapuche de Caniulaf:

“Por eso [...] ese viejo, mi [bis] abuelito, ese viejo, Gallardo, se llama Caniulaf
Tranamil, lo llamaron [de] Santiago. Y ahi lo echaron'®? Gallardo Tranamil. Yo
alcancé [a ver], tenia un diploma grande mi [bis] abuelito. Una tia [lo] tenia arriba,
[ella o] guardo, [pero lo] perdi6. Es bonito tiene copihues asi. Ahi lo bautizaron en
Santiago, por eso llevaron Gallardo y llevamos [el apellido] Gallardo nosotros.
Caniulaf Tranamil se llama el abuelito antes, después lo llamaron [de] Santiago pa
echarle un nombre lonco [...]

Ahi vivia antes mi abuelito, ahi en quinta el bisabuelo Gallardo, Domingo Gallardo

hijo del viejo.” 19

Cada comunidad estaba a cargo de un lonco. El prestigio de cada uno se

representa por su capacidad de mantener a varias mujeres®>. Con el tiempo, el

191 Relato de: Antonia Gallardo Curifil.

192 Hace alusién al nuevo nombre de su bisabuelo.

193 “| os mapuches tenian diversas formas de utilizar y heredar el nombre. Una tradicional es que el
hombre solo tiene un nombre (no habia diferencia entre el nombre y el apellido). En la mayor parte de
los casos se trataba de un nombre compuesto que poseia algin significado ligado a los naturales. El
elemento final se mantenia para todo el linaje, y lo identificaba. [...] Desde muy antiguo se comenzé a
utilizar un nombre castellano antecediendo al nombre mapuche. El origen y explicacion de este
fendmeno lo desconocemos; al parecer solo se usaba para los tratos con los espafioles.

Con la estabilizacion del cacicazgo, los nombres comenzaron a heredarse y transformarse en
apellidos, ya que expresaban el poder que se transmite. La costumbre fue estableciendo que el nieto
recibiera el nombre de su abuelo. ” Bengoa. Historia del Pueblo Mapuche. Siglo XIX y XX. Pag. 71.

194 Relato de: Antonia Gallardo Curifil.
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poder econdmico de mantener a diversas mujeres se va perdiendo, no asi la

categoria de lonco:

“Mi papa tuvo una [mujer] no mas. Mi abuelito [tuvo] cuatro, es que era rico, como
era lonco [...] Antes tenian hartas sefioras los viejos, tres, cuatro sefiora. Mi abuelito
Domingo Gallardo [tuvo] cuatro. Ese lonco, antes, mi abuelito Domingo Gallardo,
hijo del viejo Tranamil, mi abuelito es Domingo Gallardo, hijo del lonco. Cuando
murié su papd, el lonco, [...] el hijo del lonco tiene que ser lonco. Hacian reunion
comunidad, el lonco ese manda su comunidad, porque no [habia] pueblo antes [...]
De aqui no mas [...] antes, era Tranamil todos nosotros, el bisabuelo ese lonco, dice
gue antes no [habia] pueblo eso dicen. Andaba tirando con caballo los negocios
que de Santiago traian, asi dijo mi abuela [...] El lonco, el viejo Gallardo, lo llamaron
Santiago. Lo bautizaron [a] el viejo Gallardo Tranamil. Por eso llevamos ese nombre
Gallardo nosotros, lo bautizaron alld en Santiago por eso nos llamamos Gallardo
nosotros. [Cuando] volvié, trajo un diploma grande que mostr6. Y cuando llegd

chileno, mostré poder.” 1%

Desde la época de los cronistas existe informacion sobre la tradicion del cargo de
lonco como hereditario'®” para la cosmovision mapuche.

Una comunidad colindante a Silva Lienqueo, es la comunidad Painevil Quinchauvil,
donde se encuentra la herencia de cacicazgo. Sobre la responsabilidad de la
comunidad a cargo del lonco Painevil Quinchavil, su nieta Lucia Quinchavil nos

comenta:

195 “No es dificil comprender que habia una cierta coincidencia entre los loncos que iban adquiriendo
creciente importancia permanente entre los caciques, y la mayor riqueza (en conas, mujeres, animales
y territorio controlado) de éstos. El mas importante era a la vez el mas rico, el mas poderoso. Es asi
gue fue diminuyendo el nimero de caciques (iguales en rango), a la vez que se producia, también en
este nivel, una estratificacion de los rangos de poder, en que habia grandes caciques que dominaban
amplios territorios y mucha poblacion, caciques locales que tenian autonomia pero seguian la linea de
un Nidol Lonco, y luego caciquillos y capitanejos con un grado minimo de independencia, ya que eran
parte de la estructura de poder de un cacique. Estos no eran conas, pero tampoco poseian ni el poder,
ni la riqueza de los caciques.” Hidalgo; et. al. Etnografia. Pag. 64.

19 Relato de Antonia Gallardo Curifil.

197 “E| cargo [de lonco] era hereditario [...] desde que muere algun sefior hereda los sefiorios el hijo...”
Zapater. Aborigenes chilenos. Pag. 48.
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“Si ese mi abuelito, papa de mi mama, no lo alcancé a conocer. [Pero] ese era de
los mayores. Todo lo dirigia, todo. Problemaza, todo. Todo tiene que estar asi.
[Para] quererse como hermano...” 1%

En las palabras de Lucia Quinchavil estd presente la tradicion. La comunidad
mapuche persistentemente ha estado orientada a trabajar en conjunto, como
parientes, como hermanos. “La sociedad mapuche del siglo diecinueve estaba
constituida sobre un complejo sistema de alianzas matrimoniales entre los
principales cabecillas de las grandes familias, que seguian siendo las unidades
béasicas de esta sociedad. El sistema de matrimonio entre los mapuches del siglo
pasado era extremadamente abierto; cada hombre buscaba mujer en otras familias,
teniendo como Unico impedimento la suya propia; el criterio era tan abierto que, a
través de la poligamia, permitia a un cacique rico e importante emparentarse con
veinte o mas familias de una amplia regién. Los cruces familisticos eran, por tanto,
extremadamente complejos y amplios, y podemos percibir que regiones enteras
estaban completamente emparentadas; ésta es la base de las grandes
agrupaciones mapuches del siglo diecinueve.

La relacién con las autoridades espafiolas nos parece la explicacion del origen de
estas grandes agrupaciones. Tal como se ha sefialado, ya en el siglo dieciocho los
butalmapus eran una realidad, al menos en su contacto con los gobernadores de
Chile; esto fue probando la preeminencia de algunos cacicazgos en relacién a la
gran mayoria. Las alianzas matrimoniales la fueron consolidando, y la riqueza
ganadera, juntamente con la gran rigueza de hijos, parientes y mocetones, la
consolidé.

Las familias realizaban complejas alianzas -y subordinaciones- entre ellas,
formando agrupaciones; éstas realizaban también alianzas entre si, formando
grandes confederaciones ya sea de caracter estable o puntuales en torno a un
hecho bélico determinado. Nunca dejaron de funcionar las juntas (cahuines), en las
gue el conjunto de caciques y mocetones de una agrupacion discutia sus puntos de
vista y elegian a sus jefes. Aunque la eleccion fuera formal, se mantenia el rito

democréatico.

198 Relato de: Lucia Huaquil Quinchavil.
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Las guerras (malones) entre agrupaciones y también entre las familias de una
misma agrupacion, eran corrientes, siendo su causa el control del liderazgo sobre el
conjunto de la agrupacion o la representacion del “pueblo mapuche” frente a las
autoridades chilenas. La relacion entre liderazgo y riqgueza era muy evidente, por lo
que las guerras consistian la mayor parte de las veces en grandes arreos de
animales. Este conjunto de alianzas y guerras internas mediatiz6 la relacion con el
Estado colonial y luego Chileno; los favores y reconocimientos del gobierno chileno
reforzaban los cacicazgos internos y aumentaban su poder. Los lazos y relaciones
entre los caciques y la sociedad chilena fueron permanentes. %

Sabemos por la informacién de la historiografia, que la sociedad mapuche no
contaba con un gobierno central, sino mas bien intrincadas redes de
confederaciones por lo general basadas en el matrimonio, donde todos son
parientes de una u otra forma.

Si bien los hallazgos permiten reconstruir la labor realizada por los loncos en la
antigliedad, es posible alin en la actualidad visualizar el compromiso de la
comunidad por mantenerse unida, respetando la igualdad de sus integrantes dentro
de la sociedad. Pero constantemente, destacando la admiracidon a la condicion de
lonco, no tan sélo al dirigirla, sino también como un nexo creador de alianzas con
las comunidades préximas, manteniendo una unién articuladora que se trasforma
en una amalgama dentro de su tradicién, producto de aquella tradicién sanguinea

en donde todos establecen una familia, siendo todos hermanos.

1.5- Titulo de Merced: Cuando el pafio cobra legalidad

“La llamada radicacion de indigenas entre 1884 y 1927 entreg6 Titulos de Merced.
Como lo hemos venido sosteniendo fue un proceso lleno de arbietraridades. Los
limites eran imprecisos, pero edemas se metian dentro de un Titulo de Merced a
veces a personas que no tenian lazos en comin. Hay numerosos casos en que el
titulo fue otorgado a un jefe de familia y el otro jefe de otra familia quedo supeditado

a ese Titulo. Esto llevd, como se ha dicho, a numerosos conflictos entre mapuches,

199 Bengoa. Historia del Pueblo Mapuche. Siglo XIX y XX. Pag. 69-70.
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Por otro lado ocurria que los Titulos de Merced eran intransables. Nunca en la
legislacion chilena desde 1866 hasta hoy, se pudieron vender los Titulos de
Merced, ni las tierras que estaban bajo su jurisdiccion. Repito por si alguien no
entiende bien: nunca.”® Por consiguiente, se debe intentar a través de las
préximas lineas dilucidar cuales fueron los beneficios y perjuicios que tuvieron los
integrantes de la comunidad Silva Lienqueo, a partir de la entrega del Titulo de
Merced.

Todo comienza por un cambio, que reformula a la comunidad y al mundo indigena.
Estos cambios se debieron a que los derechos histéricos mapuches en el periodo
de legalizacion de tierras, fueron desconocidos, por la sociedad chilena de los afios
1884-1927, por lo que es dentro de este tiempo, donde comienza un largo
contraste de ideas entre una sociedad agrafa; donde la oralidad contenia un valor
por sobre todas las cosas; y una cultura globalizante y aculturadora, que despojo6 de
sus tierras a los indigenas por medio de la inscripcién legal de propiedades. Esta
relacién desigual, trajo consigo la radicacion de indigenas en reducciones, y luego

la enajenacion y usurpacion de tierras indigenas pertenecientes a las reducciones.

“Ahora nosotros decimos mas reducciones que comunidades, porque quedamos
reducidos... eso desde que los espafioles tuvieron la pelea con los viejitos
araucanos, antes los viejitos eran duefios de toda la masa de tierra que hay; por
ejemplo esta comunidad tiene trescientas diez hectareas y somos como ochenta
propietarios aqui, hay personas que tienen una o media hectarea no mas, pero hay
un fundo por ahi que tiene dos mil hectareas, y por villa Almagro hay otro fundo...
por eso nosotros quedamos reducido. Los viejitos eran duefios de todos esos

fundos.” 21

Los viejos a los cuales se refiere Juan Licanqueo, fueron en un pasado duefios
absolutos de todo un pafio; de todo un territorio en donde no existian limites
concretos, sino que estaba constituido por hitos geogréaficos. Es decir, la naturaleza,

sabia como siempre, les brindaba las referencias necesarias para la distribucién de

200 Bengoa. Historia de un Conflicto. Pag. 164.
201 Relato de: Juan Licanqueo Ayllapan.
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estas tierras de una manera igualitaria; los limites se los daba la naturaleza y la
posesion sobre los territorios se los brindaban los antepasados que dejaban en
herencia una tierra llena de riquezas descubiertas y por descubrir.

Siguiendo esta ldgica, los territorios eran revalorados, generacion tras generacion,
por una tradicién oral, que se contrapone a una cultura occidental, la cual ponia sus
0jos en esta geografia inhdspita gracias a un interés esencialmente econdémico,
(auge del trigo); y por qué no decir, un afan de poder y soberania de acuerdo al
discurso de los gobiernos liberales de la época. La idea de progreso, la busqueda
de una modernidad y la intencién de integrarse a una economia liberal, motivaron al
Estado chileno a la intervencion de estos territorios.

Es asi como este pafio comienza a ver modificada su organizacion milenaria; ya no
es la naturaleza importante para la delimitacion de lo justo, ni tampoco la tradicion
el sustento de una posesién; sino que bajo la l6gica occidental, un titulo escrito
debe avalar la existencia de un dominio.

Como comentaba Juan Licanqueo, todo comenzé a cambiar cuando el Estado
chileno intervino en este pafio donde los viejitos araucanos eran los duefios
absolutos de las tierras. Comienza entonces un cambio rotundo que seria el inicio
de la lenta desestructuracion del pueblo mapuche.

Es asi como el Estado chileno consider6 que estas tierras debian ser
reorganizadas; la idea mesianica de liberar estas ricas tierras de la barbarie
fundamentan ideolégicamente la reestructuracion. De esta manera comienza la
radicacion de indigenas en tierras reduccionales (1884 — 1929). Debemos afirmar,
gue este hecho profundiza la desestructuracion del pueblo mapuche, ya que se
buscaba justificar las ansias de ir apropiandose de los territorios indigenas. “Los
chilenos cultos, no solo los bandoleros, vieron un territorio del sur desocupado,
vacio, sin producir nada de su potencial agricola y ganadero; vieron un pequefio
grupo de indigenas a los que habia que reducir, educar e integrar lo mas rapida y
pacificamente posible al pueblo chileno. Si somos serios con la historia, nadie vio

otra cosa, otra alternativa, otro camino.”?*? La manera de conseguir tal objetivo era

202 |pid, Pag. 41.
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quitandole poco a poco su tierra, proceso que durard largos afios, que tendra
triunfos y derrotas, pero que hasta el dia de hoy no finaliza.

La reduccion de tierras se constituia como una forma constitucional de robar tierras
indigenas. Sin embargo, pese a la legalizacion del robo, las usurpaciones no fueron
aisladas y la comunidad Silva Lienqueo, en esto no fue la excepcién de ello, tal

como lo afirma la experiencia de Lucia Quinchavil:

“De repente no falta mala gente, mi papa era tan buena gente, vendi6 su terreno y
lleg6b comprador lo eché para afuera, yo compre terreno usted no puede estar mas
agui, es mia esta compra, entonces mi papa le dijo al caballero ¢A dénde voy a
estar? ¢Por qué no me da un poco lugar para acampar si quiera?, Para hacer
alojamiento asi le dijo mi papd, ese liquiddé a mi papa; después, murié joven, joven
mi papa, yo era chiquitita, pero lo sé todo, todo lo s€, mi papa compraba animales,
tenia de todo, lo iban a buscar para comprarle, y asi lo atajaron, lo mataron.
Entonces por eso yo digo la sociedad no sirve, la sociedad nunca no sirve. Cuando
vendi6 el terreno, mi papa estaba trabajando bien, iba bien en el negocio, entonces
¢Por qué no trabajamos los dos?, Yo te paso plata y trabajas con la plata mia
también, después repartimos la plata; pero fue la grande no mas, mi papa ya estaba
pensando en su plata, ¢Cuando lo iban a devolver y ellos? jNunca lo iban a
devolver!, Mi mama fue a poner juicio, no hallaban qué hacer, que por qué lo
hicimos, pedia perdon mi papa. Esa gente, yo digo, Dios.... nunca, no castiga a
palos y murieron, lo sé, llenos de bichos, lleno de piojo, lleno de gusanos murieron,
para qué castigaron a mi papa, dios lo sabe bastante bien. Nosotros quedamos
abandonados, luchando mi mam4, habia harta siembra, trigo, papa; del fundo
habian cerca fundo y los animales se salian, se comieron todo, nosotros, mi pobre

mama luchando.”?%3

Asi, la comunidad se hace participe de uno de los episodios mas violentos de la
historia de Chile, la usurpacion de tierras, que trae consigo la muerte de muchos

indigenas que habitaban los terrenos que el Estado, ya les habia encomendado. La

203 Relato de: Lucia Huaquil Quinchavil.
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ley, creada voluntariamente por los chilenos, y por ende innecesaria para el pueblo
mapuche, fue violada por sus mismos creadores tentados por la sed de codicia la
cual ponia una soga ante los o0jos y los sentidos de quienes llenaban esta zona de
sangre y los decesos de ciudadanos de la nacién. Comienza asi, la cronica de una
muerte anunciada de la cultura mapuche. Los actos violentistas, hacen entonces
enfocarnos en un contexto colonizador, donde violencia en cualquiera de sus
grados y colonizacion van férreamente de la mano.

Sin embargo, pese a que hablamos de las estrategias colonizadoras o dispositivos
de dominacion, tanto legales como ilicitos, existieron también estrategias
provenientes del mundo mapuche, que impresionan ante tal ingenio y conocimiento
de la cultura dominante, que permiten tomar provecho de lo que en su génesis
misma, era la destruccion de su mundo. Asi nos encontramos con lo relatado por

Lucia Quinchavil:

“Muchos lo hicieron, por cobardia, cuando pasé la radicacion segun decia mi abuela
habia pilleria hasta en las viejas, creo que mi abuela aqui puso dos hijos no mas
radicado, entonces puso los pafiales aqui, entonces dice yo estoy esperando, y
ponen cualquier nombre que viene por el camino. Se aseguraba tierra en otra

generacion mas.”?%*

La inteligencia y el ingenio, complementarios entre si, se constituyen como un
fendmeno inherente al ser humano, que nos traslada hacia nuestros umbrales vy
rememoramos ante el ataque de un enemigo. Es la razén, el arma mas util y
mortifera que posee la humanidad. Sin embargo, no es complaciente saber que
ésta debe ser utilizada en contra de lo que genética y fenotipicamente es un igual,
que solo los diferencia la cultura donde una de ellas se basa en una ideologia
soberbia que emplaza “bajo un lema evolutivo” a la cultura mapuche bajo los
términos de barbarie, lo que se sintetiza en la relacién desigual y discriminatoria de

la sociedad chilena en proporcién a la mapuche.

204 Relato de: Lucia Huaiquil Quinchavil.
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Ante los actos constitucionales de radicacion y reduccion de los territorios
indigenas, estas ultimas, se legitimaban con un dominio escrito donde el l4piz y el
papel hacian veraz este dominio que iba en contra la legitimacién ancestral valida
por una tradicion oral. Es por ello que tal manifestacion escrita, se constituyé sobre

lo que llamaron Titulo de Merced, de la cual, Domingo Caniugueo explica:

“El Titulo de Merced segun lo que decian los primeros bisabuelos de nosotros, era
un titulo que componia de cierta persona; por lo menos un caso puede ser que
treinta personas habitaba en un pedazo de campo; esos eran como cien o
doscientas hectareas por reduccidén; entonces era comunitario, trabajaban
comunitario, no estaba dividido, cada persona mandaba un resto asi y lo trabajaba;
pero no tenia un cerco, no tenia nada, nada, asi campo asi abierto no mas:
entonces, a continuacion seguia otra comunidad igual; pero segun decian ellos no
habia fundo, nada de esas que aparecen ahora; ¢Las hijuelas eso no sé como
aparecieron de repente? Comprarian, o arrendaron o0 usurparon €so no esta escrito
nada, de repente aparecieron, eso es lo que decian ellos, que los animales llegaban
bien lejos pastoreando y la costumbre de ellos era trabajar en comunitario y el talaje

qgue deciamos nosotros era conjunto a las ovejas, los animales, todo.”?%

La vida en la reduccion, seguia los parametros culturales de la tradicion mapuche,
la idea del trabajo comunitario ain imperaba, aunque sus habitos productivos
fueron cambiados (Ganadero/Agricola), es decir, la radicaciobn en areas
determinadas no habia logrado aun una desestructuracion en profundidad, sino que
en primera instancia fue una adaptacion al medio, al espacio que se les impusé por

la cultura dominante:

“Antes vivian todos juntos, la gente, en una casa grande, todos juntos los familiares,
todos, en uno; después comenzaron a hablar, conversaron, entre la familia y

hicieron la repartija, asi, vamos a repartir mejor, a vivir mejor, vamos a vivir solos,

205 Relato de: Domingo Caniuqueo.
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aparte, cada cual; y entonces, asi pudieron decidir. Otro se vino aqui, otro instalan

mas alla y asi estaban repartidos, antes estaban en una casa y por alli.”?%

Esta informacion se sustenta de esta manera “...los mapuches mostraron una vez
mas su enorme capacidad de flexibilidad, adaptacion y sobrevivencia cultural.
Derrotados y diezmados en la década del ochenta, rapidamente se rearticularon y

reubicaron en el nuevo escenario en que les toco participar”?®’

Esta nueva realidad forzada, trajo para cada lonco una extrafa responsabilidad, la
que consistia en hacer efectiva la reparticion y el uso de las tierras, es decir,
favorecer en cuanto a recursos y espacios a los que vivian en cada comunidad,
pues, como todos eran hermanos, tenia que preocuparse de que todos tuvieran
acceso a los regalos que les entregaba la naturaleza, debido a que trabajaban la

tierra segun Dios y su libertad, mas no por las leyes que les eran impuestas.

Anteriormente hablamos sobre las funciones del lonco Silva Lienqueo y de las de
Eliseo Caniuqueo, dentro de las cuales encontramos las mismas mencionadas y
por lo que es posible establecer la capacidad adaptativa que habla Bengoa de la
comunidad, comenzando por la reacomodacion o incorporacion de nuevas tareas
en la labor de los loncos. La rebeldia comienza a ceder camino a la adecuaciéon y
sometimiento de este pueblo, que ya se estaba constituyendo como una minoria en

el pais y el mundo.

Sin embargo, a las formas comunitarias de trabajo, en términos occidentales, la
comunidad no puede ser la propietaria de estas tierras, el individualismo es lo Unico
vélido ante los ojos de la cultura dominante, por tanto, este Titulo de Merced ira a
nombre de un lider comunitario, que en el caso de la comunidad estudiada, es Silva
Lienqueo. Es preciso dejar en claro que al cobrar legalidad el pafio, cada lonco
recibe su Titulo de Merced, otorgando como la facultad de representante legal de
cada comunidad y de su territorio; el que desde ese momento se enfrentaba a

fronteras que lo limitaban, tal como explica Aideé Namoncura:

206 Relato de: José Meliqueo.
207 Bengoa, José. Historia del pueblo Mapuche. Siglo XIX y Siglo XX. P4g. 331.
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“...antes habia un solo titulo que merecia el lonco, un solo titulo que se llamaba
Titulo de Merced, y ese Titulo de Merced era la base para la comunidad, y después
de eso se repatrtieron las tierras.

Con ese Titulo de Merced si tenia... ¢Cuantas hectareas me dijo que tenia aqui?
Algo de ciento ochenta hectareas tenia esta comunidad, pero el rio [se] comid
varias partes de la tierra de la orilla del rio. Entonces parece [...] quedo [...] menos
pero ellos no saben cuanto y a cada uno. Después le deslizaron sus pedazos de
terreno, y por eso que estamos asi ahora, esta todo casi dividido; tal como nosotros

tenemos un Titulo de Merced y eso va bajo el nombre nuestro.”?%®

Y confirma més detalladamente Joaquin Licanqueo:

“Por el Titulo de Merced ese estaba donde le correspondia a cada persona [...]
venia la hereda’ [...] Estaban divididos por comunidad, por ejemplo aqui Huilcun
Alto, [con] Silva Lienqueo [como] cacique. Y aqui, por ejemplo, Painevil Quinchavil.
[...] Si, sin cerco, pero se respetaban igual, los animales de aqui no podian pasar

para alla y los de allad tampoco, un respeto Unico.” 2°°

La comunidad de Silva Lienqueo, pequefia dentro de un mundo en la cuspide del
ideal de modernidad y progreso, pero no por ello menos influenciable, también
respondia a los criterios de subdivision de tantas otras reducciones. Gilberto

Caniuyan cuenta de cémo fue la experiencia en la zona de Huilcun.

“Ingeniero, y decia esta comunidad consume tantas hectéreas. Dentro de la
comunidad de Huilcun hay noventa hectareas de tierra y tantos radicados; y
después de esto vino la subdivision; alla apartaron tantos familiares, por ser
Caniuyan, al lado estaba el cacique Manuel Lizama tiene tantos radicados; él viejo

parece que tiene como quince mujeres, ese tiene como otra tira®.”%°

208 Relato de: Aideé Namoncura.
209 Relato de: Joaquin Licanqueo Ayllapan.
210 Relato de: Gilberto Caniuyan.
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Més all4d de una simple division de terrenos en comunidades, lo trascendental de
aguello, seria el cumplimiento de la ley, la cual traeria cambios en la relacion del

mapuche y su tierra:

“Bueno el que no tenia hijo, ese dejaba abandonado no mas, quedaba abandonado
y cualquiera se apropiaba [del terreno] pero habiendo hijos, nietos, nietas, esos
quedany se reparten. Si hay dos hijos por ejemplo mitad para cada uno.

Se reparten por la justicia, se van a [tribunales] antes se demandaban al Juzgado
de Indios, en esos tiempos, entonces, ahi tenian que llevar dos testigos, cada una;
para comprobar que legitimamente era hijo de ese fulano. Presentar su certificado
de nacimiento, entonces, ahi lo ven en el Titulo de Merced, ahi esta. Entonces asi
venian carabineros, venia el juez a repartir este campo es suyo, esta es la parte

suya y esta la parte tuya™*.

Este es un claro ejemplo de la transformacion que provocé la entrega del Titulo de
Merced; ya que cada disputa que surgio a partir de la posesion de una porcién de
tierra, debié ser solucionada por el Juzgado de Indios, en su época v,
posteriormente, por los tribunales, provocando un cambio poderoso en la
mentalidad del mapuche. Dicho de otra manera, desestructurando su mundo y su
relacién con la tierra; ya que en ese momento se comienza a valorizar de otra
manera; mas alla de una cosmovision comienza a sobreponerse el valor econémico
individualista por sobre el comunal; la convivencia se vuelve impugnable y el
antiguo respeto es vulnerado. La tierra deja de ser de todos y el trabajo libre sobre
ella también pasa a estar obsoleto.

Lo que se confirma observando el actuar de los mapuches, que cada cierto tiempo
buscan recuperar su vida, su tierra, la cual guardan en su memoria y su oralidad, y
que expresan a través de hechos. “Las tomas de fundos fueron un intento de los
indigenas de recomponer la comunidad destruida en la ocupacion de la Araucania
setenta afios antes. Fue un intento de volver a las raices, a la época en que las

tierras eran de ellos. Fue una reconstruccion del lof, de la comunidad perdida. Por

211 Relato de: Joaquin Licanqueo Catril.
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eso fue tan fuerte esa movilizacion. Tocéd la fibra mas profunda del pueblo
mapuche; retornar a la vida verdadera destruida por la colonizacion...””*?
Ratificando que nada ha muerto todavia, que este pueblo sigue siendo en esencia

mapuche, uno distinto al de los afios de su encuentro con otra cultura dominante

como la espafiola, pero mapuche aun.

1.6- El Registro Civil: Un permanente conflicto

El Registro Civil e Identificacion, desde su creacion en 1884, ha cumplido un rol
esencial en identificar la dinAmica demogréfica del pais, es decir, los ritmos de
crecimiento de la poblaciéon (natalidad- mortalidad), como también, la nupcialidad y
las migraciones. Con el objetivo primordial de evaluar, a nivel de pais, la realidad
nacional y proyectarse en el tiempo.

El primer paso para establecer el Registro Civil e Identificacion, se da en la
Republica Liberal cuando se crean diversos “cuerpos legales, bastantes
adelantados para su época, que sellaron definitivamente la secularizacién del
estado y dieron origen en julio de 1884- bajo el gobierno de don Domingo Santa
Maria y don José Manuel Balmaceda como ministro del interior — a la Ley de
Registro Civil. Esta Ley cre6 el cargo de Oficial de Registro Civil, a quién se le
encomendd llevar por duplicado el Registro de Nacimientos, el Registro de
Matrimonios y el Registro de Defunciones.”?® Estos cuerpos legales se
establecieron a lo largo y ancho del territorio.

En 1925 el Servicio de Registro Civil incorpora nuevas atribuciones a su gestion,
por lo cual instaura el Registro General de Condenas, cuyo propdsito era establecer
con exactitud la individualidad juridica de cada persona.

Bajo la administracion de Juan Antonio Rios (1943) se fusiona el Servicio del
Registro Civil con el Servicio de Identificacion y Pasaportes, tal proceso fue gradual

ya que ambas instituciones se debian compenetrar. Tal situacion quedé consagrada

212 Bengoa. Op. Cit. Pag. 153.
213 Servicio de Registro Civil e Identificacién Chile. Registro XXI Valores en Accién 2001. Edicién
Gobierno de Chile Servicio de Registro Civil e Identificacion. 2001. Pag. 14.
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en la década de los ochenta al configurarse la Oficina del Registro Civil e
Identificacion.

Ahora bien, cabe preguntarse ¢ Como arremetié el Registro Civil e Identificacién en
estas localidades? ¢Como fue su accionar? Diversos relatos rememoran aquel
momento:

“Antiguamente dicen que en aquellos tiempos [...] venian los del Registro Civil al
campo [Rulo], venian a registrar los matrimonios y a inscribirlos, calculaban las
edades y los inscribian [...] antiguamente los viejos no sabian con precision la edad

y calculaban una edad, cualquiera, y lo inscribian.”?4

Del testimonio anterior se desprenden dos ideas principales: por un lado,
encontramos la periddica visita de los funcionarios del registro civil, quienes
inscribian in situ, los nacimientos, las defunciones, como también los matrimonios.
En segundo lugar, se evidencia una falta de precision de la edad de los antiguos, ya
que ellos no recordaban, como comentan las narraciones, la fecha exacta de su

nacimiento. El relato Lorenzo Huinchaleo nos ratifica lo enunciado:

“Nosotros después de veinte anos nos tuvimos que reconocer sélo en registro civil
obligué a mi padre, no queria reconocernos el padre de nosotros y ahi tuve que
ponerme mas edad, yo tengo un poquito mas de edad sesenta y siete sesenta y
ocho, sesenta y nueve. Mi finada madre permanecia en Carahue, y en Carahue
realicé tres viajes [...] a los tres viajes fui a sacar la fecha de nacimiento de mi
finada madre y ahi la obligué a sacar el carne ahi la obligué a casarlos [con mi
papa], después reconocimos y para hacer el servicio militar ahi estd pasando la
edad y [...] yo le tuve que sacar el carne de identidad a todos, asi lo pasé el

mapuche de aqui ja la mayoria!”®,

Muchos antiguos se inscribieron en el Registro Civil e Identificaciébn por menos edad
a la bioldgica, el motivo no lo sabemos vy resultaria aventurado dar respuestas del

por qué lo hicieron. Sélo nos quedamos con el testimonio de Lorenzo Huinchaleo:

214 Relato de: Bernardino Auquilen Pefiaipil.
215 Relato de: Lorenzo Huinchaleo Caniufiir.
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“Nos quitamos la edad y muy pocos llevan la fecha de nacimiento bien no como
ahora que al tener a los hijos naci6 y de inmediato a la libreta, antes no nos

reconocian los viejos las viejas, ignorantes eran.”?'6

No sdlo algunos redujeron su edad, sino también existié un determinado nimero de
personas que aumento su edad biologica. Tal es el caso de Lucia Quinchavil quien
lucha por sacar su pension con la ayuda de su doctora y su abogado. Ellos se han
encargado de demostrar ante las instituciones pertinentes que su edad no

corresponde a la bioldgica:

“Me faltaba para completar mis anos definitivamente dos afios, pero yo lo estoy
adelantando un afio para sacar mi pension, la doctora dijo que se paso, dijo, porque
su fecha no es tal, qué fecha nacié la guagua, mi papa tuvo la culpa, claro que mi
mama es mas inteligente, ella asi como no sabia hablar en chileno, hablaba en
mapuche no mas, pero entendia todo, ya, va a decir tantos afios que nacio la hija,
decia mi papd, si voy a ir, pero se nos olvido [la fecha exacta del nacimiento]
cuando va hacer, después va a estar equivocada la edad de la hija, nunca nos dijo.
Y asi equivocé la fecha mi papda, nunca no dijo, dos hijos no méas ese los anoto, los
legitimo, a mi nunca me legitimé mi mama, dijo, yo no tengo comprada la vida hija,
cuanto antes la voy a y en ese tiempo fue a consultar podra legitimar a mi hija, ella
esta trabajando en la casa, cuando lo quiera no mas sefiora Llanquitral Quinchauvil
traiga su hija no mas, aunque no esté legitimela no mas y en ese tiempo, en ese
aflo se enfermé mi mama nunca tuvo mejoria, muri6 mi mama, alcanz6é a
legitimarnos nosotros.

Por eso no esta exacto mi afio [de nacimiento] el mismo abogado dijo a lo mejor
estd equivocada tu edad si ya toda la gente tiene pensién, yo no tengo [...] cuando
me legitim6é mi mama tenia dieciocho afios y ahora faltaba completar dos afios de
edad, dos afos, dijo la sefiorita. Yo no puedo trabajar como antes, a veces me

caigo andando, no veo bien ahora y tanto que me hace falta mi pension, hace dos

216 Relato de: Lorenzo Huinchaleo Caniudiir.

153



afos que llevo tramitando, su edad se esta juiciando me dijo, me dijo, yo me

andaba cabriando ya, me aburro, pero de salir va a salir, falta una causa no mas."?’

Con el transcurso de los afios, el Registro Civil e Identificacién se consagro en el
sector, pues en 1887 se establecié en Nueva Imperial. Desde este centro comenzo6
la campafia de inscripcién de la poblacién, en donde los funcionarios emprendieron
largos viajes hacia las comunidades indigenas para registrar los nacimientos,
defunciones y matrimonios. La poblacion con el tiempo modificé su hébito y por
iniciativa propia se inscribio en el Registro Civil e ldentificacion. So6lo en las
afioranzas de los antiguos quedaron aquellos afios en que la edad era registrada en
su memoria, en donde la exactitud era cuestion de experiencia y no necesitaban del

papel para acreditar su existencia. Luis Alberto Hualguimil nos expresa:

“....nosotros no estamos copiando el momento exacto tal como ustedes...”?'8

217 Relato de: Luis Alberto Hualquimil Mulato.
218 Relato de. Lucia Quinchavil.

154



2- LA NUKE MAPU SE MANIFIESTA

La dependencia de la sociedad mapuche, es una caracteristica de su mas intima
esencia. Desde los origenes de la cultura han vivido en funcion de la tierra, que es
la manifestacion de aquellos elementos sobrenaturales, como mensajes de los
antepasados, un aviso de algun peligro mayor, o simplemente el castigo a una
forma de vida no acorde a sus tradiciones. Entonces, tratar de comprender la
relacién del hombre mapuche y su medio, es a lo que apuntaran los siguientes
apartados, considerando siempre la complementariedad que buscan los mapuches

con la naturaleza, con su tierra...

2.1- El terremoto de 1960: Latierra reclama

En aquellos tiempos en que don Jorge Alessandri Rodriguez gobernaba nuestro
pais?!®, sucedié uno de aquellos hechos que siempre se mantienen en la memoria
colectiva de la gente, sobre todo cuando un pueblo como el mapuche tiene por
costumbre registrar su historia a través de la oralidad y sus recuerdos, los que en

estas circunstancias traen de regreso el reclamo de la tierra?°,

Asi, debemos precisar que “En 1960, terremotos y maremotos devastaron gran
parte del sur del pais, lo que hizo necesario recurrir a la ayuda exterior.”??* Estas
son las palabras mas frias que se pueden utilizar para describir una situacion que
conmovié al mundo entero, siendo enfrentada y aprovechada desde distintos
puntos de vista segun la conveniencia de cada sector politico, social o religioso. Sin
embargo, es necesario que reconozcamos que nuestro pais, Chile, se caracteriza
por ser una tierra que constantemente se enfrenta a estos fenomenos, sobre todo a

los terremotos. Pues, esta es una tradicién que los hombres no pueden evadir, sino

219 El gobierno de Jorge Alessandri fue desde 1958 hasta 1964.

220 | g expresion ‘reclamo de la tierra” es utilizada para reflejar lo que nuestros informantes nos
expresaron en el momento de cada entrevista, debido a que al abordar esta tematica con diferentes
personas nos dimos cuenta de los efectos que provocaban en la corporalidad y la tonalidad de las
palabras de los personajes, es decir, sus recuerdos para con este hecho estan sobrepasados por la
tristeza y el asombro que provoca reconocer el poder que posee la fiuke mapu.

221 Frias, Valenzuela. Francisco. Manual de Historia de Chile, desde la prehistoria hasta 1973. Pag.
454,
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gue deben enfrentar con toda su inteligencia y preparacion, logrando con el paso de
los afios que estos fendmenos sean lo menos destructivo para la vida de los
habitantes de estas tierras. Por consiguiente, nos encontramos con que el
terremoto de 1960 no fue el primero en la zona, sino que “Similar cataclismo fue el
acaecido [...] el dieciséis de marzo de 1575, exactamente en el mismo lugar y con
idénticas caracteristicas que el de 1960, con similares derrumbes de montafias y
destruccién de las todavia incipientes ciudades; La imperial, Ciudad Rica
(Villarrica), Osorno, Castro y Valdivia.””* Como consecuencia de este gran desastre
natural, podemos evidenciar la manera en que cada cierta cantidad de afios, los
terremotos se van repitiendo en los mismos sectores de nuestro pais, provocando
incluso los mismos efectos??. Lo que nos demuestra que la precaucién para con
estos fendmenos no es muy relevante en la historia de nuestra tierra. Por lo mismo,
el cronista Marifio de Lobera nos relata el impacto que tuvo en las tierras ya
mencionadas el terremoto de 1575; “Finalmente fue bajando el agua al cabo de tres
dias, habiendo muerto mas de mil doscientos Indios y gran nimero de reses, sin
contarse aqui la destruccion de casas, chacras y huertos, que fue cosa
inconcebible.”?** A través de este recuerdo, aiin mas antiguo que el de 1960, se
refleja el escaso poder que posee el hombre para enfrentar los fendmenos
naturales y que, a pesar de reconocer esta premisa, no son capaces de generar los
espacios necesarios para prevenir situaciones como las que se vivieron en la
novena region de nuestro pais en los afios 1575 y 1960 o en la zona central para
1985. Y asi, podriamos enumerar un sin fin de terremotos originados en nuestras
tierras que siempre terminan demostrandonos lo mismo, el reclamo y el poder de la

tierra en que vivimos.

Una de las posturas mas objetivas con respecto a éste hecho es la escrita por don
Leopoldo Castedo, recordandonos que “El veintidos de mayo de 1960 un

cataclismo telurico hundi6 méas de un metro un tercio del Sur de Chile. Varias

222 Castedo, Leopoldo. Hazaia del Rifiihiie. El terremoto de 1960 y la resurreccion de Valdivia.
Editorial Sudamericana. Santiago, 2000. Pag. 17.

223 Esta situacion recibe el nombre de “recurrencia histérica”, concepto que nos explica la repeticion
constante de fendbmenos geograficos localizados en un mismo territorio.

224 |bid. Pag. 19.
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ciudades, entre ellas Valdivia, fueron en gran parte destruidas.”?* Para confirmar lo
planteado en dicha cita, esta el relato de Joaquin Licanqueo, que nos precisa en
detalle lo que vivié su comunidad en aquella situacion:

“Justamente que estabamos en un mingaco. Claro, estdabamos alli en Llancahue [...]
en todo el cementerio de Llancahue, al ladito afuera del cementerio, al ladito de alla
fuimos a hacer el mingaco. Porque en este fundo, porque este era un fundo antes,
Llancahuito, fundo Olagaray, entonces Olagaray tenia un [...] Primero fue Andueza,
o sea primero fue Olagaray, el hijo de Olagaray se fue y la viuda se cas6 con
Andueza. Y el Andueza mand6 mas de dos afios en esta zona, mandd, trabajando.
Entonces después muri6 Andueza y ahi llegé nuevamente el hijo de Olagaray.
Entonces en ese tiempo habia administradores y el administrador se llamaba
Didgenes Bravo, este administrador le ofrecieron campo alla para sembrar trigo.
Entonces él nos contacté a nosotros, aqui nosotros todos fuimos, jUh! todos, bueno
perece que fue en abril, no. Fue en abril, fue, claro porque todavia estaba seca la
tierra, no habia barro, si en abril fue?? [...]

Ahi fuimos a sembrar ya estabamos terminados a esta hora ya, ya habiamos
terminado ya, jUh! se juntaron como veinte yuntas y el pedacito no era muy grande,
eran como tres sacos de siembra [...] asi que estabamos afuera esperando [...]
Claro que el almuerzo, la olla todavia no hervia, claro hicieron fuego ahi. Entonces
ahi el caldito va a estar listo [...] dijo la sefiora asi que van a esperar, ya jpoh!,
dejamos la carreta ahi por ejemplo [...] y empieza a mover, mover, y al ratito jOh!
Mas fuerte yo miré las plantas y como se caian las plantas, cuando se movi6 fuerte
oiga los bueyes se iban de punta, claro, donde estaban parados se iban de punta.
La carreta como volteaba ahi [...] ese fue como a las dos de la tarde, si pues ahi
estabamos [...] jOh!, casas viejas esas de campo, casas viejas donde tembl6 tan
fuerte se quebraron, algunas se quebraron al medio, algunas se quebraron de un
lado, quedaron ladeados [...] asustao” pues, todos asustados. Entonces ahi
pasamos aca una parte la pasamos con rastra, el administrador me dijo oye usted

me va a pasar a dejar la rastra aqui, ya jpoh! le dije yo [...] ni un problema.

225 |bid. P&g. 15.

226 En esta ocasion nuestro personaje menciona que el hecho ocurrié en el mes de abril, sin embargo,
debemos rectificar, y decir que el terremoto fue en mayo de 1960. Normales son los desajustes de
fechas para los mapuches, debido a que ellos no se guiaban especificamente por los calendarios
chilenos en aquella época.
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Entonces nos vinimos como a las cuatro de la tarde [...] y medio picuncho no [...]
nosotros asustamos pero la gente cuando pasamos a entregar la rastra aqui, oye,
habia una machi. La machi estaba hincada en el rehue, ahi estaba hincada la machi
rezando, rogando a Dios, las deméas mujeres llorando, jUh! Miré yo en la cocina,
estaba abierto, miré adentro habia cebollas, habia cuestiones todas abajo botao’, si
el sacudon no fue chico, el sacudon fue harto fuerte, asi pasé ese afio. Oye casi el
afo, pero no fuerte si [...] Claro [...] hicieron oraciones aqui en los Quincheviles, el
finao® de mi suegro, hizo [...] contratd una machi y se pusieron de acuerdo ahi
hicieron Nguillatun, estuvo harto bonito. Si, porque trajeron la machi, una machi de
Yaprai, de alla era la machi. Ella trajo todos sus instrumentos, hay trajo trutuquero,
pifilquero, todo eso [...] hicieron muday, puro muday, nada de eso [...] jUh! se junt6
cualquier gente ‘tuvo muy lindo, hubo trilla, hubo caballo, muy bonito. Mataron
caballo, como tres caballos mataron [...] se cosechaba mucho maiz antes, mucho
maiz y mucho mas rico el mote del trigo. Decia que iba a calmar, pero que después
se iba a calmar, que, solamente la gente ya no hacia mucho caso, que la gente se
dedicaba a hablar mas en huinca que en mapuche, ya estan olvidando, entonces
por eso los hicieron asustar porque pa’ que no olviden las tradiciones mapuches, si
siguen asi, si siguen la idea huinca muy luego puede venir otra [...] otro castigo mas
grande pero si no, si los mapuches no olvidan sus tradiciones, vuelven con la
tradicion como lo hacian los antiguos Dios los va a proteger??’, claro que ya no va a

estar muy bueno la cosa, afio tras afio va a estar peor dijo la machi, y asi pues.”??

Ante tales circunstancias, la reaccién que tuvo la poblacion mapuche fue
manifestada a través del terror. Sin embargo, debemos destacar que éstos no
tuvieron miedo al movimiento particular de la tierra, sino que identificaron un
trasfondo en la manifestacion que estaba realizando la fiuke mapu y lo entrelazaron
con el presente de su pueblo. Es decir, afirmaron, lo cual esta explicito en las

palabras de don Joaquin Licanqueo, que el terremoto fue en castigo para su gente,

227 “Kai- Kai y Tren — Tren seria, en esta perspectiva, una metafora de la sociedad mapuche que da
cuenta de su propia violencia interna, de sus conflictos y rivalidades, de los celos y envidias, que
llevan a la comunidad a su disgregacion (mimesis de apropiacion). El sacrificio de la victima retne a la
comunidad, la hace converger dentro de un mismo adversario al que todos quieren sacrificar (mimesis
del antagonista), con la “conviccién absoluta de que alli estaba la causa Unica de sus males”... La
vuelta a la calma parece confirmar la responsabilidad de esa victima”. Foerster, Rolf. Introduccion a la
religiosidad Mapuche. Editorial Universitaria. Santiago, 1993. Pag. 84.

228 Relato de: Joaquin Licanqueo.
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ya que se estaban comportando como chilenos, olvidandose de su cultura y sus
costumbres?®. Por ende, la tierra manifestd su reclamo por medio de este castigo,
perdiendo animales, cosechas, casas, e incluso a seres queridos; aunque es
necesario mencionar que el nimero de muertos en este terremoto no fue muy
elevado, sobre todo si lo comparamos con el de 1575.

Asimismo, como los mapuches le dieron sentido a la trascendencia que tenia el
terremoto de aquel afio para su pueblo y el futuro de su cultura, encontramos que
los distintos sectores politicos tratardn de sacar provecho a esta lamentable
situacion por la que pasaron los habitantes de nuestro pais, y asi fortalecer sus
ideas ante aquella gente que lo Unico que pedia era ayuda, y una oportunidad para
reconstruir sus vidas. Por consiguiente, el Partido Comunista manifestaba en
aguellos afos que “Terremoto tras terremoto, olas arrolladoras que surgian del
océano y se abalanzaban sobre ciudades, puertos y aldeas; Lagos desbordados,
aparecimiento de nuevos volcanes, hundimiento de tierra, derrumbes de cerros y
lluvias torrenciales que caian sobre miles y miles de familias sin hogar, durante dias
y semanas es la tragedia que han vivido y aun viven los chilenos de mas de 11
provincias. Pero este tragico cataclismo no se repartié igual para todos. Los
sufrimientos fueron muy distintos para los ricos que para los pobres.

El obrero, el campesino, el artesano, el pescador, el mapuche sufrié infinitamente
mas [...] Los pobres lo perdieron todo: casa, muebles, trabajo, e incluso la vida de
sus hijos y parientes.”® De esta forma, vemos como un hecho va siendo
interpretado y utilizado segun los intereses y voluntades que cada sector de la

sociedad tiene para sus integrantes. Asumiendo que dentro de estas posturas se

229 Otro relato que nos confirma la vision que tenian los mapuches acerca del terremoto es lo dicho por
nuestra entrevistada, ya que manifiesta en su relato que desde un comienzo, incluso antes del
terremoto, ya habia gente que sofiaba y creia que Dios estaba enojado con el pueblo mapuche, y por
ende los iba a castigar: “jUy!, jqué fue fuerte! De primero vino el terremoto y estdabamos todos
trabajando ahi en [...] estdbamos sembrando. De repente llegé el temblor, soné como trueno jUh!
Toda la gente se acordaba de Dios si, hasta Carahue el mar llegd. Si, la tierra no estaba tranquila,
estaba asi la tierra. Esa casa parecia que se daba vuelta, sonaba como un tarro viejo. Yo decia ahora
se van a caer todas las tejas. Esa casa tiene pilares de puro nativo. Esa casa si se va caer, se va a
caer de lado, pero nunca se va a dar vuelta. Como una semana, nosotros no lo sentiamos mucho [...]
cuando ya empezaba a sonar fuerte se sentia la casa asi.

Tenemos unos predios por Carahue, dicen que antes, una nifiita habia anunciado el terremoto, antes
gue llegaba el terremoto. Que Dios estaba muy enojado, que la gente hacia desorden y a lo mejor iba
a mandar un castigo, o se iba a terminar el mundo, o iba a mandar otro castigo. Y la gente no le
creyeron na’, puras tonteras dijeron. Después el caballero, el duefio de hija, pasé avisando que tenian
que hacer un nguillatun, porque la hija habia sofiado eso. Y la gente no le hizo caso. Después al final
entendi6 la gente, empezaron a bailar y sintieron el ruido que venia saliendo el mar. Dicen qué paso6
arriba, tremendas olas venian, hasta las focas salieron del mar. Todavia andan dicen.”

Relato de: Emma Porma.

230 partido Comunista. El terremoto fue contra los pobres. Impresores Lira 363. Pag. 2.
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cae en exageraciones Yy falacias, como las planteadas por el partido comunista en
su texto, debido a que juzga el dolor ajeno y valida su posicién por sobre los demas
integrantes de la sociedad. Estableciendo incluso que “El Partido Comunista
defensor fiel y valiente de las masas del pais lucha por realizar un plan real y
concreto que reconstruya el sur de Chile’?®'. Dentro de este plan, que criticaba el
actuar del gobierno, se establecia que los grandes recursos para la reconstruccion
del sur de Chile debian ser entregados por los empresarios de nuestro pais.
Ademas, se instigaba fuertemente en que se debia abrir el mercado para Chile,
finalizando las relaciones que se llevaban con Estados Unidos, consiguiendo de
una buena vez establecer negocios con paises como Chinay U.R.R.S. En suma, se
utilizaba el sufrimiento de las personas afectadas, o mejor dicho, se buscaba a
través de las circunstancias conseguir un objetivo que ellos creian justo y necesario
en aquellos tiempos, el que consistia en fortalecer a la masa obrera y campesina,

dentro de la cual incluian al pueblo mapuche.

A su vez, se puede afirmar que el desastre vivido en 1960 fue extremadamente
poderoso y destructivo. Por lo que “La magnitud del terremoto de Valdivia se cuenta
entre las mayores de la historia. Segun algunos sismélogos alcanzé el grado nueve
y fraccion: segun otros llegé al grado once en la escala de doce para la destrucciéon
total. De ser valida esta cifra podria haberse tratado del mas violento terremoto del
que tenemos noticia’®** A partir de una informacion tan tremenda, como la que nos
entrega Leopoldo Castedo, nos es hasta comprensible que los habitantes de la
comunidad de Silva Lienqueo y sus alrededores hayan pasado tantas peripecias

para mantenerse con vida:

“Si, fue muy fuerte, al otro lado del rio yo habia ido a entregar a una tia, que venia
con una profesora que era de Loncoche, con la Erta Hernandez, y de repente fue y
teniamos que atravesar el rio aca, y el caballero de este lado que tenia que irnos a

pasar, él llegd y no pudo porgue el oleaje se levanté mas de cuatro metros?®, asi

231 |bid. Pag. 5.

232 Castedo. Hazafia del Rifiihiie. Pag. 33.

233 Acd, la sefiora Aideé hace mencion a la ola que se levantd en el rio Imperial, sector cercano a
donde ella vive y por el que estaba caminando al momento del terremoto. No obstante, debemos
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gue nosotras en vez de [...] donde los animales corrian de la loma y todo nosotras
tuvimos que correr pal lado de la linea, porque el agua subié para arriba y de un
salto para abajo inundé toda la publa, si nos hubiéramos quedado ahi al lado del rio
nosotros nos hubiéramos ido rio abajo con el maremoto, asi que después pasé un
poco y el hombre todavia vive, y le llaman el pescado, Piltril es el apellido, y ahi nos
pasé. Y cuando yo pasé para aca, el que fue mi esposo estaba trabajando en el
tractor en una tierra alli, y cada vez que €l queria parar el tractor no lo podia parar,
sino que se le iba enterrando y el tuvo que parar el tractor y bajarse, y nosotros
cuando pasamos, pasamos un poco mas abajo, y él estaba amarrando el tractor
para que no se le [...] porque la tierra quedd tan movediza que se iba; y cuando
llegamos a la Escuela todas las tejas se habian caido, asi que la corporacion

Metodista tuvo que refaccionar ahi la Escuela.”?*

Importante es aludir a que las respuestas exhibidas por los mapuches, frente a los
movimientos telaricos y todas las tragedias que ellos acarrearon, eran las
manifestaciones de sus ritos, especificamente los que tienen relacion con la oracion
y el objetivo que ellas tienen, que es tranquilizar a su Dios y a la Madre Tierra?®.
Dentro de las palabras de José Meliqueo reconocemos uno de los momentos en

que se inicia tal situacion:

“Cuando empez6 estaba cuando paso el terremoto, comenzaron a parar, no
paraba, como una semana empez06 a temblar. Pero aqui corria [...] de buey, llegaba
a[...] alld arriba. Estaba el finado de mi padre, contaba, limpiando el arado, estaban
trabajando, sembrando alli, entonces soltamos los bueyes y €l quedo afirmado con
la garrocha, limpiando su arado y al rato paso. Y en el momento no par6 jah, Maria

la tierra! [...] y asi se levantaba la tierra, pero faltaba romper no mas.

reconocer que no hemos encontrado ninguna fuente que mencione la existencia de una ola de cuatro
metros en el sector del rio imperial, por ende, no podemos confirmar que la situacion haya sido tal cual
la describe nuestra informante.

234 Relato de: Aideé Namoncura.

235 Una de las oraciones que se utilizaron para calmar la rabia de Dios y la Madre Tierra es el
nguillatin, el cual lo encontramos caracterizado en las siguientes palabras: “... En el nguillatin,
entonces, se dan las gracias al sefior y también se pide por las necesidades; que tengamos buenas
cosechas, que nos liberemos de las epidemias, de las plagas; que Dios tenga misericordia y que nos
produzca el trabajo, que no haya enfermedades, por la salud y la vida. Como todo religioso, pedimos
gue pase un buen tiempo.” Foerster. Introduccion a la religiosidad Mapuche. Pag. 79.
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De repente y en la tarde, la gente todo asustados, en grupo llegaron, todos aqui en
este, estaban en grupo, en grupo llegaron. Y en eso [...] mi tia también era machi,
entonces se comenzd a poner hacia arriba orar, asi hincados orando, y la gente
empezo6 a llegar en grupos. Y después conversaban y vamos hacer oracion y al

otro dia hicieron y ahi al otro dia como que calmo, paro.”2¢

Tanta era la fe que tenian los mapuches en el proceder de sus ritos, que se han
permitido mantener en el tiempo una historia, que al unisono, es conmovedora y
escalofriante. Esta, se llevé a cabo en las cercanias de las tierras en que nosotros
realizamos nuestra investigacion, sector de Rulo, que se encuentra localizado a las

orillas del rio Imperial, y que nos es relatada por Aideé Namoncura, diciéndonos:

“Pero si escuché que para el maremoto una Machi [...] que también lo dieron por
television y sali6 también en la prensa; para que se calmara el mar, porque decian
gue nuevamente venia otro maremoto; sacrificé un hijo menor?’ de cinco o seis
afos, lo destrozé asi en pedazos y se lo ofreci6 asi al mar, en presencia de mucha
gente de la comunidad, eso fue cuando en el afio sesenta y dos para el Ultimo
maremoto ahi en Puerto Saavedra, eso fue lo que escuché, no sé... hay tantas

versiones, tantas cosas.”?®

Otro personaje del Lof?*® en cuestién nos confirma la historia recién contada, y nos

dice:

“iSil a orillas del mar ahi se juntaron y se hicieron rogativas, hay que matar
animales todo eso se hizo para calmar el mar. Yo fui al puerto a mirar y dio vuelta

los &rboles, tiro abajo jPuf! bien feo el puerto [...]

236 Relato de: José Meliqueo.

237 . De modo general, el sacrificio es el establecimiento de una relacién de contigiiidad entre dos
términos inicialmente separados- hombres y dioses- a través de una victima de la que se desprenden
los hombres, destinadas a las divinidades, a las cuales se ofrece o inmola.” bid. Pag. 94.

238 Relato de: Aideé Namoncura.

239 “E| grupo local residencial, que antes recibia el nombre de lof y sus miembros lofche, esta
constituido por un patron que perece haber sido siempre disperso, de acuerdo a descripciones de
cronistas, aunque también hay algunas que destacan su nucleamiento. [...] En él habitan en casas
separadas y distantes los varones miembros del patrilinaje con sus mujeres e hijas solteras y las
demas mujeres del patrilinaje que no han contraido matrimonio”. Aldunate, Carlos. Mapuche En:
Hidalgo; et. Al. Etnografia. Pag. 129.
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La machi decia que habia sofiado que en sus rogativas, que en sus leyes el mar se
iba a recoger dandole la sangre de un cristiano, cayo presa la sefiora, pero salio, la

autoridad supo que eran costumbres de ellos.”?4°

Pues, este es el recuerdo que tienen los informantes acerca del terremoto de 1960,
entregandonos relatos enceguecidos por la cosmovision mapuche, ayudandonos a
confirmar que tales personas y sus harraciones carecen, al igual que lo escrito por
el partido comunista, de veracidad. Debido a que sélo reconocen en aquel desastre
un origen castigador para el pueblo mapuche, mas se les olvida y desconocen la
existencia de justificaciones cientificas que explican el comportamiento de la tierra.
Sin embargo, como ha sucedido en otro capitulo de nuestro trabajo, tenemos que
hacer mencién a la existencia de un Lonco que no es mapuche, don Hipdlito Cea.
Este hombre, independientemente cual sea el origen de su sangre y las ideas que
ha aprendido a lo largo de su vida, es capaz de contarnos, al igual que el resto de
nuestros personajes, relatos que se guian por la cosmovision mapuche,
haciéndonos pensar que toda interpretacion realizada y utilizada a partir de un
hecho, como el terremoto en cuestion, es fundamentada por medio de la fe que se
tiene en aquel ideal que se pretende conquistar; como lo hizo el partido comunista
por medio de sus escritos y sus discursos, como lo hizo el gobierno de Alessandri
invirtiendo dinero en la reconstruccion del sur de Chile?*!, y como lo encontraremos
en las palabras de Hipdlito Cea, que nos permite sentir mas cerca lo que pasé en

esos dias de mayo, de 1960:

240 Relato de: Sergio Tranamil Ramirez.
241 Republica de Chile; Ministerio de Economia, fomento y reconstruccion. Inversiones realizadas por
el Estado para el Terremoto de 1960. Pag. 395.

Total concedido entre la fecha de los
Destino del Crédito sismos y la confeccién del presente
Estado:
Construccion y/o reconstruccion de: Monto:
a) Casa de Inquilinos 2.308.132,40
b) Bodegas 513.306,19
c) Galpones 1.062.233,42
d) Establos 353.012,26
e) Chancheras 22.790,00
f) Pesebreras 2.500,00
g) Silos 3.630,00
h) Gallineros 44.894,49
i) Casa habitaciones 1.275.109,47
Totales: 5.585.598,23
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“Pero jClaro! Estaba trabajando yo, estaba sembrando una avena en Huilcun alto
arriba, cuando hubo ese remezon, ni los bueyes querian trabajar, se corrieron los
bueyes asi que tuve que venirme yo. Y cuando llegué acd tenian unos Utiles para
adentro, y teniamos carga’ la cocina, estaba todo abajo por el movimiento jPor
poco no se incendid, oiga! Estaba toda la gente afuera y en ese tiempo nosotros
alojamos alld afuera, ahi un poquito mas abajo. Porque el cerro ya iba a partir,
estaba asi tanto el Leoncio me dijo vamos a mirar al cerro, haber si cayo la casa
de Medina, porque Medina tenia la casa de alto, al otro lado. Cay0 el viejito no
hacia bien el trabajo el hombre [...] y de repente vio que estaba abriendo el cerro
jAsi tanto! Los regresamos por un atajo [...] corriendo jPuf!

Fue grande la cosa, no llegd jna! Del agua aqui, pero llegaron las arcas ésea los
pescados, las lisas todas esas llegaron por aca, esas no llegaban nunca, porque
son de la mar, el pescado lisa jTremendo! la mar salié y llego a Carahue [...]
¢Ustedes conocen Carahue? Esté cerquita de aqui, de Carahue por ahi llego el
oleaje jpoh, oiga!

El lobo, todos esos animales llegaron por acd, si jFue grande la cosa! Cuantos no
murieron después del terremoto [...] iSi! Eso lo hicimos en todo lo alto, ahi donde
los Nahuelpanes, ahi hacian rogativas grandes a la gente, en donde se juntaban
diez comunidades, nosotros unimos tres comunidades e hicimos rogativas, pero no
se calmoé nunca [...] el remez6én jPor la chita que duré! Mas de dos meses tuvo con
movimiento, ahi trabajaba esperando haber si se hunde la tierra o si venia la mar,
estaba asustado [...] Se hundian en la tierra aqui por la iglesia se ve aqui jPuta! El
chiflén de agua salia hacia arriba, todos deciamos aqui vamos a morir. Esto de
repente va a llegar la mar y se lo va a llevar todo, no llegé nada aca. Carahue
también es bajo y ahi lleg6 el oleaje, pero la mar no llegé, llegé el agua salada si,
claro. Asi decian, cualquier lobo andaba por aqui oiga, uno cay6 aca, en lo bajo y
no pudo salir jChuta! Todos los cabros novedosos, hasta yo fui. Salia con las
gualetas, ahi cuando se para jTremendo animal' Y es jRefeo! Ya dijeron esto va a
caer aqui, de ahi no se va a ir. Con lanzas, con piedras le tiraron y lo mataron, al
otro dia se rindid, estuvimos todo el dia a la siga de él. Yo le mandé una piedra

grande en toda la cabeza, llego a rebotar la piedra que no le hizo nada y se volvi6 a
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entrar al agua y partia para alla, pero era corta la laguna que habia. Y al otro dia, el
cabro, creo que lleg6é a sofar, mi sobrino, Jorge Cea. Y dijo esta cuestidén: para
matarlo, mejor hay que tirarle lanzas a la derecha; y llevé lanzas el cabro. Y le
manda a la derecha! Ve que por acé esta blando, ahi cay6 jPucha! Como botaba la
de sangre jRojito! La laguna de agua, ya me dicen hay que [...] jTremendo el
animal! jPuta! Que pesaba para sacarlo para afuera, y un poco més alla vamos a
saber cdmo es el lobo, es brillante, igual que un animal vacuno, que no le falla
nada, tiene [...] todo, de todo, lo que es un animal, vacuno.

Porque yo aprendi algo de veterinario, me vinieron a buscar para ensefiarme
porque anduvo una enfermedad a las [...] que le llaman jPucha! Murieron varios
bueyes por acéd, entonces ahi aprendi. Me dicen de tal manera como es el animal,
tiene que asesinarlo o no [...] Al lobo habia que matarlo como era novedad, los
cabros jévenes querian saber como era el animal. Lo abrimos, yo lo trajiné bien, es
igual a un vacuno no le falla nada [...] es para la risa la jWea! La cabeza también la
dejamos colgada [...] la carne toda la repartieron jBien buena la carne! Pero hay
gue orearlo, dejarlo en el humo. Pero otros hicieron asado ahi mismo, todos
vomitando después jOiga! Y estaba asi, tan gruesa la grasa que tenia. jPuta que
animal tan gordo! Y el cuero grueso, parecido al toro, y dijeron lo vamos a vender, y
fueron tres cabros a tratar en Temuco. Y no era tiempo, tiene su tiempo, no
compraban nada [...] Si, ahi hay que matar, para hacer rogativas. Asi con el lobo,
ahora ya no vienen, vienen cuando se llena el rio, ahi vienen. Creo que hay una
crianza alla abajo, de la jarpa se alimenta de pura jarpa pescado [...] No sé, que
habran pensado. Tenia que haber sido un volcan que revent6 adentro de la mar,
porque en la mar hay mas volcanes. Al igual que aqui arriba, hay muchos méas
volcanes, porque en la mar reventd un volcan y ahi sali6 la mar, el remezon
siempre se produce desde la cordillera. La cordillera cuando revienta de fuego, de
piedra y cuando no revienta tan luego ahi donde salen los remezones, temblores, si
de ahi se producen [...] toda la gente estaba asustada por lo temblores, todos
estabamos mal, porque no teniamos nada para comer, sobre todo la gente que vive

cerca de la mar.
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Ve que llegaron varios, ahi a Imperial, en el auto. Ahi le dieron poblacion [...] pero
en la mar hay alguien que manda también, la mar no esta sola, eso decian que
habia [...] no sé como se llamaba él que mandaba la mar. Hay gente, también en la
mar, tanto como animales hay gente, no sé como que le llama, a ese que agarra a

la gente [...] a ese que parece pescado con parte humana.”?*?

Por consiguiente, debemos reconocer que no son visiones que estén repletas de
mentiras 0 exageraciones, sino que es su manera de ver la historia, y en conjunto,

conforman lo mas cercano a la verdad que buscamos.

Entonces, a partir del terremoto, el Gobierno de Jorge Alessandri tomé una postura
y la llevé a cabo, apuntando a reconstruir la zona sur del pais. Y una de las
medidas importantes para controlar todo el desastre provocado en la zona fueron
las construcciones de establecimientos hospitalarios. “Las inversiones totales
hechas por la Sociedad constructora de establecimientos Hospitalarios desde la
fecha del sismo hasta Diciembre de 1963, alcanzaron a la cantidad de
13.125.498,42.- De esta suma, la inversion efectuada en el curso de 1963 fue de
4.202.740 — y corresponde a obras efectuadas en Renaico, Lonquimay, Nueva
Toltén, Puerto Saavedra, Hospital John Kennedy de Valdivia, Castro y Palena.-
Esto representa la edificacion de 14.890 m? y habilitacion de 408 nuevas camas.”?*
Mas, a pesar de las medidas llevadas a la praxis por el Presidente de la Republica 'y
su gobierno, lo que abunda en la memoria de nuestros informantes, y lo que nos
cuentan como su verdad, son los desastres que presenciaron y de los que fueron

parte en distintas localidades del sur, dependiendo del lugar en el que se

encontraban al estallar el movimiento teltrico de aquel afio:

“Yo tenia jEh! Veintidds afios. Se sintio refuerte [...] por alla pa’ Puerto Saavedra se
corrid la mar hacia el pueblo, se cay0 la iglesia. jTodo ahi se derrumbd! [...] yo me
acuerdo de ese dia, estaba en [...] en [...] jAh! Estaba en Imperial, por parte de

madre, teniamos tierras en Traitraico, a la salida de Nueva Imperial, ahi donde

242 Relato de: Hipolito Alfredo Cea.
243 RepUblica de Chile; Ministerio de Economia, fomento y reconstruccion. Op. Cit._ Pag. 395.
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tomaron la micro, ahi estaba yo. Teniamos los caballos en el potrero y la arboleada
comenz6 a chamotear y un caballo salié corriendo cerro abajo [...] Yo me acuerdo
cuando paso eso, nosotros todavia viviamos en una ruka, esa casa de paja. Decia
mi mama que nos calmaramos, pero nosotros corriamos para acd y para alla,
llorando, gritAbamos. Mi mama decia que la casa se iba para todos lados [...] mi
hermana, la mayor se desmay6 cuando alcanzé a salir, haciendo no sé que cosa
[...] iSi! En todas partes, ahi como que creyeron en los dioses, todos acudieron a él,
como una semana anduvieron asi [...] Y ahi se hizo un Nguillatin, en ese lugar
donde fueron ustedes al lado de la otra casa, habia una machi, y ella organizé un
Nguillatun con todas las comunidades, ella hacia sus oraciones [...] jAh! Para el
terremoto como le decia, estaba por alla en Imperial y antes se ocupaba esa teja de
barro, techo de tejas, como se dice. Y pasamos por ahi y vimos como se caian las
casas, la escuela de monjas jUfl Habia mucho polvo [...] Claro que si, ahi es
cuando recurrieron al Nguillatin, empezaron a rogar a Dios, para que se calme la
tierra y se deje de mover. Y fue con maremoto, la mar dicen que empez06 a picotear,
y en un pueblecito de aca dicen que la mar arraso, dicen que los negocios estaban
nadando por ahi [...] jFue fuerte, hasta la tierra se llegé abrir! Sabe que nosotros no

nos acostamos en la casa, hicimos un rancho afuera.”?**

Ante tal circunstancia, el gobierno se encarg6é de aclarar, a través de todos los
medios que le eran posible, cudles estaban siendo sus actos, y el dinero que se
invertia en ellos. Asi, la existencia de documentos oficiales se volvié fundamental,
ya que era la manera de respaldar la labor del gobierno, y el destino que se le
estaba dando a los recursos que el pais poseia en aquel entonces. El siguiente
escrito fue redactado por el Ministerio de Economia, Fomento y Reconstruccion,
mostrando un claro afan por cumplir con el objetivo de reconstruir el sur de Chile, y
a su vez, mostrando de manera positiva aspectos que le eran criticados por la
oposicion de la época: “Producido el sismo de mayo de 1960, el gobierno tomé de
inmediato las medidas de emergencia necesarias para auxiliar a los damnificados,

reparar los dafios y reestablecer la actividad econdmica en toda la zona. De

244 Relato de: Bernardino Auquilen Pefiaipil.
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acuerdo a los términos de la ley 14.171 se inici6 una vasta labor en favor de las
provincias devastadas con el financiamiento que proporcioné esta ley, que fue bien
escaso, y con los recursos tributarios ordinarios de la caja fiscal. [...] Desde la fecha
del sismo hasta el 31 de Diciembre de 1962 la inversion estatal fué de 370 millones
de escudos que, calculados al tipo de cambio vigente en esa fecha representa,
aproximadamente 353 millones de doélares. De esta inversion, la ayuda exterior
aporté 111,8 mill. de Dls. y el resto correspondié al esfuerzo del Gobierno. [...]
Gracias a este esfuerzo, se ha logrado en esa zona una situacion econdmica
general satisfactoria y que todas sus actividades se estén desenvolviendo en un

ambiente de tranquilidad y con un ritmo de acelerado progreso™*®

Finalmente, debemos afirmar que aquellos afios en que las tierras de la novena
region fueron sacudidas por la muerte y el desconsuelo, el hombre que las poblaba
y que las rodeaba tuvo el tiempo necesario para observar la situacién, y aprehender
que siempre se puede sobrevivir si se sostienen firmemente en sus ideales, los
cuales pueden ser de caracter politico, como en el partido comunista; o pueden ser
de cardcter religioso, como sucedié con el pueblo mapuche; e incluso puede ser de
un caracter social, como decia el gobierno de la época que lo hizo. En definitiva,
reconocemos que un hecho como el terremoto de 1960 no s6lo conmovié al mundo
por el desastre que provocé en la vida de todos los pobladores de la zona, sino que
también trajo consigo una multiplicidad de interpretaciones, las cuales permiten
comprender lo sucedido el veintidds de mayo de mil novecientos sesenta y los dias

posteriores.

2.2- El rio Imperial: Rio de bendiciones y desastres

Los primeros asentamientos humanos en la generalidad del mundo se dieron en las

orillas de los rios o lagos. Las razones son las necesidades de agua, para la

obtencion de recursos, la limpieza, la moderacién de las temperaturas, etc.

245 |pid. Pag. 402.
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Los mapuches no estuvieron ajenos a esta ldgica. Esta sociedad, no solo fue gente
de tierra, sino principalmente “gente de los rios”: leufuche®®®. Es la primera
caracteristica que resalta cuando se estudia a los mapuches anteriormente a la
llegada de los espafioles, es decir, antes de consolidarse como una sociedad
agricola.

El rio Imperial ha sido desde tiempos inmemoriales una fuente de recursos para la
subsistencia del pueblo mapuche-huilliche de la comuna de Nueva Imperial. Los
beneficios econdmicos para las comunidades aledafias al rio son numerosos,
destacando su uso para el riego, que incluye la aplicacion del agua desde su origen
natural o procedente de tratamiento. Las demandas de riego para uso netamente
agricola, se ve aumentada en los meses de verano, cuando las precipitaciones son

escasas. Asi lo demuestra la siguiente tabla de demandas de aguas netas:

Demanda bruta de riego 2004 (l/s)

Cultivos Ene feb mar abr may Jun jul ago sep oct nov dic
Frutales 742 686 383 162 0 0 0 0 157 206 484 701
Cereales 0 0 ] 0 0 0 0 0 ] 0 0 0
Remolacha | 1620 1513 885 443 0 0 0 0 ] 0 472 1285
Maiz 150 157 80 9 0 0 0 0 ] 0 0 71
Papas 2170 | 2157 1078 0 0 0 0 0 ] 0 0 1097
Porotos 1951 1351 ] 0 0 0 0 0 ] 0 187 1440
Hortalizas | 370 464 214 0 0 0 0 0 84 201 439 567
Pastos 081 ag5 514 241 0 0 0 0 278 460 703 026
TOTAL 8184 | 7233 3154 | 833 0 0 0 0 519 1056 | 2485 6088

DIRECCION GENERAL DE AGUAS. MISNISTERIOS DE OBRAS PUBLICAS.
GOBIERNO DE CHILE. 2

A través de los afios, el uso de este afluente se ha ido transformando segun las
necesidades e intereses del hombre. Hoy en dia, su importancia reside en la
captacion de agua potable, generacion de energia eléctrica y minera, y actividad
industrial®*8,

A la vez, este rio alimenta espiritualmente a los habitantes mapuches a través del
rito del wetripantu, donde la poblacién acude todos los veinticuatro de junio, en la

madrugada, para lavar sus cuerpos como simbolo de purificacion. Por otra parte,

246 “| os rios organizaron el territorio mapuche, lo trazaron, lo dividieron y también lo llenaron de vida y
movimiento. Por los rios surgieron las comunicaciones y sus aguas llenas de peces y seres
maravillosos han permitido al ser humano alimentarse por siglos y siglos. En ese habitat aprendieron a
ser pescadores antes que agricultores”. Bengoa, José. Historia de los antiguos mapuches del sur.
Editorial Catalonia. Santiago, 2003. Pag. 44.

247 Direccion general de aguas. MOP. Diagnostico vy clasificacion de los cursos y cuerpos de aguas
segun objetivos de calidad: Cuenca del rio Imperial. Diciembre, 2004. Pag. 25.

248 |bid. Pag. 30.
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los rios al sur del Bio-Bio se vuelven obstaculos para la incursion espafiola con
fines de conquistas, es decir, estos rios actuaron como protectores de la cultura
mapuche ante la invasién. Por ello, el Bio-Bio va a adquirir categoria de limite,
separacion y de frontera.

Sin embargo, todos los inviernos, los habitantes de las comunidades aledafas a
Rulo y Huilcun, se ven afectados por las inundaciones del rio Imperial, sus
habitantes son asolados por los temporales, sumiendo en la desesperacién a

cientos de campesinos. Asi lo sefiala Aideé Namoncura:

“Se sale el rio, es decir, por ahi pasan las corrientes de agua, por todos lados,
entonces hubo que arreglar cercos, la chanchera se nos vino la mitad abajo, asi
que ahora hay que hacerla de nuevo un poco mas arriba.

Siempre, desde el afio cincuenta cuando yo estaba aqui, siempre, siempre; la gente
se inundaba en sus casas y quedaban las vigas y los sobrados que le decia la
gente; no aqui en este tiempo es hermoso pero después con la ayuda de los
militares empezaron a hacer esa proteccion alla arriba en Almagro, pero
encajonaron tan bien el rio para aca pa’ que no tuviera la fuerza de venirse por el
camino que se venia, inundaba todo eso, siendo que tiene mucha fuerza y agua
hacia abajo [...], porque la propiedad de mi esposo llega al rio por el hecho de que
le compré él a uno que se fue para la Argentina, compré siete hectareas, porque
mis suegros tenian poca tierra, como tres hectareas debieron haber sido, y de eso
le tocd un pedacito y después comprd dos pedacitos mas y eso lo trabajamos en

media?*°.”

Ademas de las desgracias econdmicas que trae consigo la crecida del rio, es usual
escuchar sobre las pérdidas humanas que azotan a los habitantes de esta
comunidad por su escasa experiencia en el agua®®. Hoy en dia, los mapuches de la

comuna de Nueva Imperial tienen un respeto y a la vez temor al agua de los rios y

249 Relato: de Aideé Namoncura.

250 Actualmente se han ido perdiendo los recuerdos sobre mapuches como grandes nadadores, por lo
que se debe recurrir a otras fuentes de tipo no oral para afirmar lo mencionado: “Todos los testigos
conocedores del mundo indigena del sur sefialan esta relacion permanente con el agua de los rios y
lagunas. Desde muy temprano se les ensefiaba a nadar a hombres y mujeres, a cruzar rios a nado, a
mantenerse siempre en un estado estricto de limpieza corporal”. Op. Cit. Pag. 47.
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lagos, principalmente por las muertes que suceden. Carmen Huenul Huenul relata

la historia sobre un familiar de su madre ahogada:

“Lo botd, el abuelito [La crecida del Cautin] de él, el abuelito, se ahogd en el rio
agui en una inundacién muy grande que hubo aqui. No me acuerdo, tendria que
haber unos diez yo mas o menos, diez, doce afios mas no tenia... me acuerdo yo
que era un familiar bien cercano de mi mama. Y un vecino, aqui, le paso6 a gritar
aqui que en un bote lo salvara. Lo bot6 en el rio el caballo, all4 antes del puente de
Almagro, ahi lo tom6 una corriente y lo trajo para abajo. El caballo lo boté por al
medio del campo por aca.

Pero esto era una mar, todo una mar, entonces por aqui por al frente pasé el bote y
los carabineros lo llevaron para Imperial, para la morgue y ahi le pasaron a gritar a
mi mama le dijeron a mi mama sefiora Lorenza le avisamos que se ahog6 un
familiar suyo lo llevamos aqui a Imperial, a la morgue. Y ahi mi mama me acuerdo

gue se puso a llorar?®?”

Los ahogos y desapariciones de los habitantes mapuches que se asientan cerca de
los rios, han provocado una serie de historias sobrenaturales sobre las razones que
provocan estas desgracias. La tradicion oral ha ensefiado al pueblo mapuche que
existen seres anormales que viven en rios, lagos y mares, por lo que el pueblo

mapuche debe tener precaucion cuando se interna en las aguas:

“Si, en lo mas hondo. Aca en Rulo parece que no. Ahi en Pichun para dentro dicen
gue anda el demonio, que se puede ahogar uno en el rio, la pesca que [...] es parte
gue esta hondo. All4 arriba en Cholchol dicen que andan culebras, una sefiora dice

gue esta tranquilito que no se mueve na’, pero cuantos no se han muerto??”,

Se vive cerca del rio pero se le teme, es decir, el rio tiene las caracteristicas de ser

un elemento que da al pueblo mapuche tranquilidad espiritual y material, pero a la

251 Relato: de Carmen Huenul Huenul.
252 Relato de: Margarita Quinchavil Quepil.
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vez desdichas, es decir, el pueblo mapuche convive con esta dualidad de

bendiciones y desgracias.

2.3- Cambios en el cementerio del antiguo lof

Segun la religiosidad mapuche la muerte no existe, la vida tiene la virtud de ser
infinita y las personas a lo largo de su existencia pasan por numerosas etapas, por
lo que la muerte s6lo es un paso para llegar al lugar de los muertos. Actualmente
gran parte de la cosmovision esta aln presente en el pueblo mapuche; a esto se va
sumando las influencias del cristianismo, donde el alma vive eternamente; y mas
aun, tienen el privilegio de reencontrarse con sus seres queridos en el puel mapu o
el este de la tierra. A pesar de la importancia que tiene este proceso en la cultura
mapuche, el cementerio hoy no tiene mayor trascendencia.

Por diversas razones han existido variaciones de estos espacios sagrados a través
del tiempo, propio de la aculturaciéon y sincretismo que ha existido a lo largo de la
subsistencia del pueblo mapuche.

El relato de Aideé Namoncura hace retroceder doscientos afios, donde los restos
del abuelo de su difunto marido descansa a una pequefia distancia de su hogar,
bajo la sombra de un pino. ¢Acaso escaseaban los cementerios? ¢ Por qué motivo
el suegro de Aideé Namoncura opté por comenzar su camino al puel mapu desde
Su propio espacio? Sabemos que la introduccion de los cementerios, como hoy los
conocemos en nuestra sociedad, fue implantada por la cultura europea. Los
mapuches deciden adoptar estas construcciones de caracter sagrado gracias a la
evangelizacion que se dio en el pueblo mapuche. Sin embargo, la cultura mapuche
no se expresa por medio de templos, al contrario, se expresa a través de un intimo
contacto con la naturaleza o fiuke mapu. Por ello, el mismo bosque, rodeado de
arboles y purificado a través del baile mapuche, es el lugar perfecto para dirigirse al

puel mapu, es decir, su misma naturaleza es su templo perfecto.

“[hace referencia a su esposo] y él antes de morir dijo, que él queria estar en un

cementerio en el que fund6é su padre porque mi suegro segun dicen que fue el
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primero que empez0 a ilustrar que se sepultaran porqgue aqui se sepultaban en
cada casa los duefios de casa, entonces mi suegro dijo no, tiene que haber un
cementerio como... alli donde yo tengo los troncos que corté, que antes habia un
bosque ahi habia una reja y segun dicen que estaban los abuelos de mi marido
porque él me decia, no vayas a ir para all4 porque en la noche te pueden... porque
era un bosque, jah! yo decia que me pillen no mas esos... diablos les decian [...],
yo iba y él a veces colocaba linternas por atras y como que trataba... no tengo nada
miedo yo voy con mi linterna también y yo nunca, nunca encontré a nadie, y

después yo misma hice sacar la reja”?>2,

De los espafioles adoptaron el uso del atatd de tabla, al igual que las fosas. Fue
comun en el mundo mapuche que colocaran sus muertos envueltos en tejidos sobre

sitios elegidos, tapandolos con tierra y piedra, formando un gran monticulo:

“Los muertos antes no habia madera, los enterraban con una cuestién de greda,
como cantaro y los cortaban por aqui todos para entrarlos. Era terrible, si los
pillaran ahora lo arrestan. Pero habian varios cementerios, por lo menos alli en el

bosque de Millapi hay uno, donde esta la sefiorita Aideé en el patio tienen otro” 24,

Ya cuando la sociedad chilena y el catolicismo se fueron internalizando cada vez
mas en el pueblo mapuche, fue necesario la construccion de cementerios. Para
ello, se necesitaba un espacio destinado principalmente a los muertos. El eltin o
cementerio debia estar presente en las comunidades de Rulo, Cardal, Pichun, Silva
Lienqueo y otras. Sin embargo, para ello se necesitaba de tierras; quien juega un
rol fundamental en la donacién de tierras para fines rituales fueron “los cabecillas”
COMO nOS mencionan nuestros entrevistados, es decir, los loncos. Una de las
caracteristicas de éstos fue su desprendimiento de bienes materiales, en este caso

la tierra, para fines religiosos en provecho de su comunidad”?®,

253 Relato de: Aideé Namuncura.

254 Relato de: Domingo Caniugueo.

2% “l as tres caracteristicas del jefe en los grupos étnicos americanos eran: que fuera un buen juez,
hombre de buen consejo y razén; que fuera generosos, y buen orador. La generosidad era parte
fundamental del prestigio del cacique. En ese sentido, al interior del grupo o linaje no habia un sentido
de propiedad a la manera occidental”. Bengoa. Historia de los antiguos mapuches del sur. Pag.63.
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“Si de alla, para alla abajo, todos esos vienen [...] Son ocho comunidades, de ocho
comunidad, hicieron un acuerdo. Se encabezoé el finado Quilto Piltril, que en paz
descanse, que esta. Vive el hijo, esta viviendo Pedro Piltril, este era el papa de él.
[...] Se pusieron de acuerdo, todo eso se pusieron de acuerdo y entendido, se

unieron”?%8,

El caso del cementerio de la comunidad de Cardal se cre6 gracias a la generosidad
del lonco Caniugueo, quien doné parte de sus tierras para el descanso de los
hombres tanto de Cardal como de las comunidades aledafas. Hoy, este
cementerio, con mas de 100 afios de antigiiedad, sigue funcionando, por lo que

determina que la tradicion de funerales siga prevaleciendo a través de los afios:

“Si, pero segun dicen que mi suegro empezé eso, él empezd para tener un
cementerio, entonces se juntaron alli los Caniuyanes, los viejos Caniuyanes que ya
no existen ahora, mas alla los Quintreles, los viejos Quintreles, Achahuefie, porque
tenian nombres bien tipicos, no se que seria Achahuefie, los mas cabecillas como

llaman, y ganaron alla entonces para hacer el cementerio”’.

Un cementerio que hoy ya no existe es el que se ubicaba en la comunidad de
Pichan, las tierras al igual que en el cementerio de Cardal, fueron donadas por el
sobrino del lonco: Andrés Eliseo Caniugueo. Sin embargo, este cementerio tuvo
peor fin, siendo abandonado a causa de las inundaciones del rio Imperial que

ocurrian cada invierno:

“Si, ese es el unico cementerio que tenemos, somos ocho comunidades que
sepultamos familia ahi. Eliseo dond la tierra, ese era un campo aguachento no le
servia para trabajo al hombre, cooperé él, como tanta gente que ha cooperado en la

escuela y no le han pagado ni un veinte, cooperaron los viejos, dijeron, yo voy a dar

256 Relato de: José Meliqueo.
257 Relato de: Aideé Namoncura.
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tierra para que mi hijo no sea como nosotros, eso no es pagado nada, es

voluntario”®8.

“Como le decia, ahi donde esta parejito no se hizo el cementerio segun decian los
viejitos, porque el rio se salia todo. Pero ahora estd todo modernizado, hay agua
potable y todas esas cosas. Cuando salia el rio todos esos pozones eran de
consumo de la gente y por esa razon se eliminaron los cementerios que habia alli,

porque se hacian pozos™?°.

El cementerio fue abandonado junto con sus difuntos, a la vez fue saqueado por las
comunidades aledafias a Pichun, donde los adornos de plata que acompafarian al
otro mundo a estos muertos, fueron arrasados sin piedad por la misma gente de la
comunidad. Se debia dar alguna productividad a la tierra que ahora ya no tiene
fines rituales y ceremoniales, a causa de la falta de tierra que oprime diariamente a
la gente de Pichun, algunos habitantes de la comunidad ocuparon estas posesiones

con fines econdmicos, en otras palabras lo ocuparon para la siembra:

“Si, Meliqueo, Pedro Meliqueo que se llama, ahi hay una casi ahi, en el camino, ahi
derecho, ahi habia una casita ahi, ahi al frente, ahi mismo estaba el cementerio, ahi
ese era tremendo cementerio, yo lo conoci. Se llenaba de agua, el rio se salia y
guedaba clavada ahi, encajonaba ahi. Eso se araron y ahi quedaron. Cometieron,
no es cierto, tenian que sacar las osamentas. Y muy ar6 ese Mariqueo. Cémo se
llamaba, Alejandro Mariqueo, Alejandro, el vigjito. Los hijos le dirian aramos no mas
los hijos crecieron aramos el cementerio grande, lo desarmaron [...] tenia chaquira,
para hacer collares, ahi, sale de todo. Antes no sé como que juntaban chaquira la
gente, [...] el cementerio. Chaquira, para collares, eso sacaban siempre abhi.

Chagquira [...]

258 Relato de: Domingo Caniuqueo.
259 Relato de: Juan Licanqueo Ayllapan.
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Aparecian [...] para afuera. Como sera, que era salvaje la gente antes. A mi me
daba miedo alla, lo conoci ese cementerio. Alld en el camino, alla donde Pedro

Ancamil, donde Ancamil”?%°.

Se recuerda con tristeza las atrocidades cometidas en el cementerio de Pichdn, a
esto se suma que muchos de los habitantes de las comunidades de Rulo y Huilcun

recuerdan algun familiar sepultado en el que fue este cementerio:

“La abuelita mia esta alli en Rulo y el abuelo también esta alla. Hay una casa, atras,
alli al frente estaba el cementerio, ahi mismo. Se le salieron las tremendas piedras
ahi, donde esta la casa, después lo araron.

Donde estaba mal, adonde hacian el cementerio alla, porque estan, porque ahi
pasa el rio, llega todo la... todo el... como le podria decir. Y esos hicieron y se
pusieron de acuerdo y se instalaron alla. Se llenaba de agua en Rulo ahi.

Salian todas las sustancias de la persona, y por eso no le gustaba, hicieron el
cementerio. Mejor que se borre. Habia cementerio ahi y habia cementerio mas alla
y mas abajo habia otro cementerio [..] quedaba una reja [...] lo sacaron, lo
rompieron todo.

El cementerio no les gustaba nada en Rulo. De ahi hicieron el de aca. Porque en
Rulo se sepultaba la gente. En Rulo en dos partes, alla y alla. [...] hay varias partes,
porque mi abuelito, mi abuelito estaba alli en Rulo y la abuela también. Yo, mi
mama naci6 en Rulo y el abuelito era Luis Nancumil, Luis Nancomil. La abuelita se
llamaba Micarela, Micarela, no sé cuanto, [...] no me acuerdo del apellido, [...] no sé

mucho... Antes la comunidad tenia, cada cual tenia su cementerio” 252.

Para el pueblo mapuche el difunto que descansa en el cementerio no debe ser
molestado. Por ello, ningun familiar de los muertos del cementerio de Pichun
reclamé o cambio al fallecido de lugar, sino mas bien lo dejé descansar en un lugar
gue poco a poco era profanado. Segun la etnografia mapuche del siglo XIX, nos

afirma que era poco usual cambiar de lugar a los muertos: “Cuando una familia se

260 Relato de: Francisca Quintremil Caniuqueo.
261 Relato de: José Meliqueo.
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retira de una tribu no se llevan los huesos de sus antepasados, los dejan
descansar. Algunas veces le ponen figuras de madera y a menudo le ponen una
cruz que siempre es muy respetada por ellos; en una gran junta ponen una, lo que
proviene sin duda de los primeros misioneros”?%2,

Sin embargo, hoy, donde se encontraba el cementerio de Pichun, no se observan
rastros de utensilios o elementos propios de un lugar sagrado como es el eltin. Los
familiares no dejaron plasmado su simbolismo en este espacio, mas bien sélo
permanece en el subconsciente colectivo mapuche de esta comunidad, la
verglienza de que nadie hiciera nada por el respeto a los antiguos fallecidos. Sélo
quedaba el cuestionamiento sobre dénde se enterraria a los fallecidos que
vendrian.

En esos entonces era necesario construir el cementerio lejos de las catastrofes que
llevaba consigo el rio Imperial, no debia volverse a repetir la penosa situacion de
gue los difuntos fueran desterrados por la furia del rio. Por ello, el cementerio que
reemplazaria al de Pichun, debia ubicarse en las partes altas o lomas de la
cordillera de Nahuelbuta, este lugar debia ser en la comunidad Silva Lienqueo,
exactamente en Huilcun alto.

Nuevamente los cabecillas son los que humildemente donan las tierras para el viaje
al wenu mapu, los relatos coinciden que fueron dos las personas que dieron estas
tierras, por una parte encontramos al “segundo cacique”y a la vez el mejor amigo
de Silva Lienqueo: Andrés Eliseo Caniuqueo, quien fue a la vez quien donoé las

tierras para la escuela de Silva Lienqueo, que afios después fue desalojada:

“Y ese cementerio, comenzaron a hablar a reunir aqui, entre la comunidad aqui, el
finado Eliseo y el finado de mi padre. Y él dond tierra aqui, lo instalaron el
cementerio.

Porgue dono tierra, entonces se pusieron de acuerdo todos los, la comunidad Rulo
y finado Quilto Piltril, ese doné el tacoren y ahi dijeron vamos a hacer, vamos a

hacer un cementerio mejor, porque alla esta muy, esta muy central, esta mal ahi, y

282|nostroza, Ivan. Etnografia mapuche del siglo XIX. Fuentes para la historia de la repablica. Centro
de investigacion Barros Arana. Volumen Ill. Santiago, 1998. Pag. 82.
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aca hicieron en Huilcun entonces [...] son ocho comunidad que vienen [...] el
cementerio, de ocho comunidad, de alla de Rulo vienen todos.

Entonces asi estan reunidos, de acuerdo estan. Hicieron intersociedad [...] el finado
de mi padre doné esa tierra y ahora murié él, y ahora manda mi hermano ese
pedazo de terreno para all3, el viejo que esta ahi.

Claro, él dono la tierra, [...] a donde estaba el cementerio [...] él dond. Asi que ahi
pusieron en ese afio, se pusieron todos de acuerdo, que mi finado padre, que le
devolvieran por metro de terreno, pero no lo devolvieron nada. Quedo [...] ahi. Y al
final cuando él le reclamaba, si pasa algun dia, cuando pasa por, cuando la entrega
de terreno voy a reclamar, decia. Cuando murié nadie reclamo. Mi hermano, el

mayor, ese tocé al lado de cementerio. El manda la tierra ahi”23,

Otro personaje que juega un rol fundamental en las tierras destinadas para el
cementerio de Silva Lienqueo fue José Meliqueo. Sin embargo, aqui el compromiso
que realiz6 José Meliqueo con la comunidad era que las tierras debian ser
devueltas. El relato de José Meliqueo hijo, es un testimonio directo del problema
que sucede con las tierras donada por su padre.

A raiz de los relatos escuchados, nos damos cuenta inmediatamente que José
Meliqueo padre, no era una autoridad o cacique, ya que soélo él decidid prestar
estas tierras para la construccién del cementerio con la condicion de que fueran
devueltas. A diferencia de Eliseo Caniuqueo, quien dona las tierras sin un fin de
retribucién de la comunidad, ya que como cacique tiene la obligacién de mantener

este tipo de comportamiento de generosidad con su gente.

“Ahi mismo esta la casa, aqui esta la casa, ahi mismo hicieron el cementerio. O
sea, la casa, aqui esta la casa, ahi esta el cementerio, ahi mismo hizo la casa. Tocé
el hombre ese Meliqueo, primo hermano de don José. Dono tierra el papé de él, de

éste dond.

263 Relato de: José Meliqueo.
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Y él tocd alld, al lado del cementerio, porque el papa de él dond para hacer el
cementerio. Se puso de acuerdo con mi abuelo, creo. Mi abuelo murié ultimo que el

Silva Lienqueo, viejito™?%4,

No hay duda que los cementerios mapuches han cambiado a lo largo de los afios.
Lo que hoy se destaca en los cementerios mapuches, es la adopciéon de tumbas
propias de la cultura occidental. Es un hecho que cada vez mas se estan
reduciendo los espacios en los cementerios mapuches, su causa se debe
principalmente a que, a lo largo de los afios este espacio se va haciendo cada vez
mas pequeiio®®, sin poder satisfacer las necesidades del pueblo mapuche con
respecto a los funerales y entierros de sus difuntos. A esto se suma que hoy ya no
existen ese tipo de cabecillas que donan tierras para el eltan.

Juan Licanqueo nos recalca la necesidad que hoy tiene las comunidades de Rulo y
Huilcun por tener mas cementerios y las ayudas que piden constantemente a las

instituciones estatales para solucionar este gran dilema:

“Lo donaron dos viejitos, bajando de aqui del [...] este terreno chiquitito. Uno era la
familia Francisco Meliqueo y el otro Ignacio Caniuqueo. Pero ahora hay problemas
porque no hay mas terreno, ahora el que nos ayuda es la CONADI, como le dicen.
Hay que tener un proyecto, tirar un aporte, porque va a pedir carisimo la persona
que esta hallado. Nosotros tenemos que pedir ayuda a la CONADI, pero para eso

hay que estar bien organizado”2®,

Los nichos y los mausoleos se estan haciendo comunes en los cementerios de Rulo
y Huilcun, la necesidad de tener mayor cantidad de personas consanguineas en un

mausoleo es algo logico a raiz del reducido espacio de los cementerios:

“Aqui son la comunidad Antileo, Antillanca, Relmul, Gallardo, Huilcun Alto, Huilcun

Bajo, Nancahuito y Pichin, son ocho comunidades que componen cementerio.

264 Relato de: Francisca Quintremil Caniuqueo.

265 Hoy el cementerio de Silva Lienqueo tiene aproximadamente cuatrocientos metros cuadrados,
donde descansan aproximadamente ciento setenta y tres difuntos registrados. Ver listado de difuntos
de la comunidad Silva Lienqueo.

266 Relato de: Juan Licanqueo Ayllapan.
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Actualmente hay hartos socios que estaban llamando la gente que tenian que
inscribirse todos para poder sepultar su familia si un dia mueren, porque a qué otra
parte vamos a ir, si nho morimos tenemos que ir al cementerio...En el pueblo
colocan como quieran [...] los mausoleos ya evita tener la familia en distintas fosas,
en un nicho mausoleo ya entran cuatro 0 cinco personas segun los afios que

mueran, esa ya es una ley de hora, es mas ley de ahora™?®’.

“En la entrada de ese cementerio a mano derecha hay un mausoleo grande de esos
gue se hacian con floreros a los cuatro lados que esta sellado, el afio pasado se
sell6, ese es de mi suegro, hay quince personas sepultadas alli.

Todos los afios hacen rifas y cosas asi para ir mejorando, abriendo mas terrenos,

cerrandolos, pero ahora la gente estd mas civilizada, han hecho mausoleos™,

Otras personas prefieren tener su espacio de descanso en la ciudad, pareciera que
quieren olvidar los recuerdos del campo y empezar esta nueva vida lejos de la tierra
que les dio de comer. O simplemente para algunos, los cementerios mapuches son
los cementerios fantasmas o cementerios de los olvidados, por lo que prefieren ser

evitados:

“Ah y cuando antes de morir me dijo si yo me llegara a morir antes...me dijo... no
me vayas a dejar en un cementerio indigena, no porque para favorecerte a ti para
que me vayas a ver porque este es el cementerio de los olvidados, van una vez al
aflo muy lejos las visitas, tan retirado para las mujeres es dificil, déjame aca, me
dijo. Y justo que yo compré para mi padre porque fallecid, y compré aqui en

Imperial, y después murid él, el afio ochenta y seis muri6.”?%°

¢ Estos nuevos elementos occidentales debilitan las précticas culturales del pueblo
mapuche? Estos sitios de significacion cultural, donde se entrelaza lo ritual y lo
simbdlico, ¢van desapareciendo debido a la escasez de tierras destinadas para el

eltin y los nuevos elementos occidentales adoptados por los mapuches? Sabemos

267 Relato de: Domingo Caniugueo.
268 Relato de: Aideé Namoncura.
269 Relato de: Aideé Namoncura.
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gue la cultura mapuche es una cultura viva, con capacidad de adaptacion
permanente. A pesar de estos nuevos cambios ocurridos en los cementerios
mapuches, siguen prevaleciendo algunas préacticas y tradiciones inmemoriales, un
ejemplo claro y que observamos en todos los cementerios mapuches, es que sus
tumbas estan mirando hacia el lado oriente o puel mapu, es decir, al lugar de los
dioses, espiritus y antepasados. Por ello, podemos afirmar que el pueblo mapuche
gracias a su capacidad de adaptaciéon va adquiriendo distintos elementos propios
de la cultura chilena, pero a la vez lucha por mantener la esencia de su cultura, es

decir, mantener su identidad.

“...Y la cabeza donde entra el sol. Porque los viejos aca dicen que cuando mueren
tiene que estar la urna y la cabeza mirando hacia alla, porque miran el sol... la
creencia del sol jpoh! Donde entra el sol, ahi se termina todo, pa” el otro no. Pero

no en todos los cementerios lo hacen asi, lo hacen mirando pa" cualquier lado.” 27

270 Relato de: Juan Licanqueo Ayllapan.
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3- REFORMA AGRARIA

La situacion de la agricultura chilena a principios del siglo XX era critica: la tasa de
crecimiento del sector estaba por debajo del crecimiento de la poblacion, las
condiciones sociales de los que vivian en el campo se deterioraba continuamente.
Por otra parte, las emigraciones del campo a la ciudad ya se hacian notar debido a
que ya no se encontraban oportunidades en las comunidades de origen. Para
enfrentar este sinnimero de problemas que aquejaban a los pequefios campesinos,
se inicia bajo el gobierno de Jorge Alessandri el proceso de Reforma Agraria ... se
decidi6 iniciar la reforma agraria que permitiera incorporar a la propiedad y uso de
la tierra a cien mil familias campesinas. De esta manera se pretendia posibilitar el
desarrollo econémico, social y cultural a aquel importante sector de la poblacion.
Ademas se establecia una serie de medidas de fijacién de salarios, expansion e
programas crediticios para productores marginales, mejoramiento de niveles de
precios de productores agricolas, sistema de comercializacion y formulacién de una
politica agraria armonica” *™*

La primera ley de la Reforma Agraria se dict6 bajo el gobierno de Jorge Alessandri
Rodriguez. Este proceso en una primera instancia no originé grandes cambios, ya
que muy pocas tierras fueron expropiadas para los campesinos, pero se debe
recalcar que si se enajenaron tierras fiscales, cosa que aumenté el niumero de
tierras para pequefios campesinos. Sin embargo, esto no gener6 gran alteracion en
el ambito rural.

La Reforma Agraria de Eduardo Frei Montalva tuvo mayor trascendencia, ya que
parte de su programa era la expropiacion de tierras y su distribucién entre los
campesinos. Se promulgo asi la Ley 16.640: “La principal causa de la expropiacion
de la tierra era el tamafio. Es asi como esta causa podia aplicarse a todas las
propiedades de mas de ochenta hectareas de riego basico (HRB), medida
elaborada por la Corporacion de Reforma Agraria (CORA) para expropiar tierras de

diferentes capacidades a través del pais... Otro criterio de expropiacion fue el

21Alaluf; et. al._Reforma Agraria chilena: seis ensayos de interpretacién. Editorial ICIRA. Santiago,
1970. Pag. 23.
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abandono o mala explotacion de las tierras. Ademas, era causa de expropiacion el

no cumplimiento de las leyes sociales®’?”.

Ademas de lo recién nombrado, se estimul6 la sindicalizacion campesina como un
derecho social de los inquilinos, afuerinos, voluntarios y minifundistas.

Ya bajo el gobierno de la Unidad Popular, se consider6 que los campesinos
organizados debian tomar el control del proceso agrario. Por ello, se masifico la
“toma” de los predios; expresion mas radical de los campesinos. De este proceso y
en este Gobierno, no quedd ajeno el pueblo mapuche, pueblo principalmente
agricola que veia afectado sus intereses desde el periodo de la ocupacién de la
Araucania.

Para Bernardino Auquilén la reforma agraria fue un proceso en el cual los
mapuches se vieron beneficiados en muchos aspectos, recalcando los lazos

comunitarios que trajo consigo el aumento de tierras:

“A mi, no, a nosotros no, solamente a los fundos [...] en una parte hizo bien el
gobierno dandole a los pobres [...] ya se inscribian, o sea el gobierno no le quitaban
las tierras a los ricos, se las compraba, compraban esa parte y ahi llegaban los
mapuches y le pasaban maquinarias para trabajar, le pasaban tractores, esas
cuestiones, al final trabajaban en comun. jEstuvo bueno si! Salian en grupo, pero
después ya repartieron las tierras, cuarenta, cincuenta hectareas cada uno. Y
después entraron a vender, llegé los ochenta y empezaron a vender sus tierras. iNo
sabian trabajar sus tierras! Y los chilenos que estaban por ahi metidos trabajando
en carboneras andaban de inquilinos y ahi entraron a vender y todavia andan mal,

muchos andan en Imperial”?"3,

Sin embargo, para el mapuche solo existe una economia de subsistencia, donde los
fines competitivos no estan presente en su razonamiento comun, a raiz de esto no

es ilégico que Bernardino Auquilén nos recalque que el mapuche “no sabia

212 Armizo, Gladis; Caviedes, Héctor. Vicisitudes y cambios en el mundo rural chileno: la Gltima
modernizacién agraria ¢la solucién de fin de siglo? Anales De La Universidad De Chile. N°5.
Santiago, Octubre 1997. Pag. 5-10.

273 Relato de: Bernardino Auquilén Pefaipil.
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trabajar” y, por ende, se vea obligado a sacar provecho de estas tierras sélo a
través de su venta. Por otra parte, la ayuda econdmica prestada por el Estado a
estos campesinos no fue suficiente para dar pie a la reforma agraria?’4, muchos de
estos no pudieron pagar sus deudas, y ya con la llegada del régimen militar la

represion y restriccion se hizo latente.

“No, no, eso se hablaba antes. ;Cémo? ;Cémo me dijo? ;Qué se llama reforma?
¢ Qué? Eso, eso alcancé a escuchar un poco aquellos afios si, hablar antes, antes,
por entonces la Reforma agraria estaba el deudor que no pagaba su deuda, se lo
quitaban, pero no lo esperaban, no habia lastima dicen, ya la ley de Reforma
Agraria no sé como un deudor no alcanza a pagar y vamos, no s€ cémo se dice.
¢,Coémo se llama? jAh! lanzamiento, pero no habia favores en aquellos afios, muy
jodido con eso, se llevan todo [...] Asi cuando yo vivi ese momento de aquellos
afos, cuiddbamos chanchos, ovejas, [...] al ver los carabineros. jPucha! No sé,
teniamos que arrancar, arrancar esconder por miedo que se daba porgue ya era

ley de esos afios. No nos quitaron nada pero era ley de aquellos afios”?’®.

El relato de Luis Hualquimil pertenece a la época del gobierno militar; bajo esta
I6gica, el proceso de la reforma agraria interrumpida por el gobierno militar y la
apertura de nuevos mercados, trajo consigo que los pequefios agricultores
mapuches se vieran perjudicados, ya que sus posibilidades de participar en
esquemas de exportacion son nulas a causa de las falta de capitales, tecnologia,
capacitacion y,por supuesto, tierras para esto.

Ya en los afios ‘80 el Estado se desentendié de sus compromisos con los
campesinos. Sin el apoyo financiero y oprimido en deudas, los pequefios
campesinos se vieron atados de manos, por lo que su Unica solucién fue la venta

de las tierras. El suefio de la tierra para quien trabajo, habia terminado.

274 El Estado a través de la CORA entreg6 bienes de capital, asesoria técnica y créditos blandos. Los
campesinos se comprometieron a trabajar en comun el asentamiento y a cancelar los préstamos. A
futuro, la CORA entregaria las tierras a los campesinos y éstos se convertirian en propietarios.
Salazar, Gabriel; Pinto, Julio. Historia contemporanea de Chile II: Actores, identidad y movimiento.
Editorial LOM. Santiago, 1999. Pag. 134.

275 Relato de: Luis Alberto Hualquimil Mulato.

184



4- EL GOLPE MILITAR SENTIDO POR LOS HOMBRES DE ESTAS

TIERRAS

Las proximas lineas intentaran reconstruir uno de los episodios mas coyunturales
de la historia reciente de Chile, el Golpe de Estado de 1973. Mas, para conocer y
comprender la verdad histérica de aquel hecho, es necesario abarcar la situacion
en un marco temporal mucho mas amplio. Por lo tanto, teniendo en cuenta que el
objetivo es contextualizar la historia de la comunidad de Silva Lienqueo en la
historia oficial de Chile, debemos rescatar aquel momento en que el pueblo
mapuche comienza a relacionarse con el mundo de la politica. Y dentro de este
aspecto, reconocer que el sector que los introdujo en su lucha fue el Partido
Comunista. Por consiguiente, pocos afios después de la transformacion del POS al
Partido Comunista (realizado en 1922), en el afio 1927, éste elabora un mensaje,
que decia: “Defendemos el régimen de los indios porque respetamos las
costumbres de esta minoria nacional y respetamos igualmente su idioma y
idiosincrasia particular de la raza, pero aspiramos naturalmente a perfeccionarla y la
ayudamos a superar sus propias deficiencias.

Esta a la vista que el régimen capitalista no se ha preocupado de los araucanos
para mejorar sus condiciones de vida, para llevar a esta raza heroica al maximo de
su desarrollo, para fomentar su cultura, para mejorar sus costumbres... La
burguesia no tiene interés en redimir a la raza araucana sino en oprimirla y
explotarla sin piedad... Por eso los araucanos deben convencerse de una vez para
siempre que la redencién de su raza dentro del Estado capitalista actual, es una
esperanza inaccesible, una utopia... El partido Comunista les dice a los araucanos
que deben unirse a los obreros de las ciudades y los campos y con ellos emprender
una lucha formidable contra los terratenientes y los ladrones de tierras™’®.
Entonces, reconocemos que este sector politico, el comunista, fue el que involucrd
y nombro a la “cuestién mapuche” como un tema fundamental para el triunfo de la

revolucion que se avecinaba?’’, ya que se les veia como descendientes de aquellos

276 Bengoa. Historia de un conflicto. Pag. 134.
277 Esta situacion la podemos identificar a través del siguiente relato: “jUf! Claro que si, pero los que
estaban mas metidos se los llevaron presos y entraron a morir. Yo conoci a una amigo, un cabro joven
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miticos hombres de la Guerra de Arauco, y por ende, les iban a permitir enfrentar
valientemente a los grandes terratenientes y todo su poderio.

Este imaginario se mantendra y fortalecera hasta que Salvador Allende asume la
presidencia de Chile el 3 de Noviembre de 1970, iniciAndose un proceso que tendré
un conflictivo final. Sin embargo, debemos rescatar la esencia que Allende traté de
impregnarle a su Gobierno, la cual podemos reconocer a través de cada discurso
realizado por él. En esta ocasion, revisaremos el primer mensaje dirigido al
Congreso Nacional, ocurrido en Mayo de 1971: “[El socialismo] como un modelo
nuevo de Estado, de economia y de sociedad, centrado en el hombre, sus
necesidades y aspiraciones, como el Unico régimen que se ofrece a las naciones
modernas para reconstruirse nacionalmente en libertad, autonomia y dignidad y
para superar al sistema capitalista y dependiente, y en el cual lo esencial es la
socializacion de los medios de produccion, la gestion del Estado por parte de los
trabajadores, y un sistema de valores culturales que permitan una convivencia

solidaria™"®.

Este es el momento en que nos debemos preguntar el por qué tiene tanta
trascendencia el Gobierno de un pais subdesarrollado y tan pequefio como Chile.
Pues para esto, debemos revisar el contexto mundial, y con ello, nos encontramos
con uno de los enfrentamientos de influencia mas grandes de la historia universal,
el cual tenia por un lado a EE.UU. y su sistema capitalista; y en el bando opuesto a
la Unién Soviética y su idea de socialismo?’®. Obviamente no era beneficioso para
EE.UU. que paises americanos se vieran atrapados por la influencia Soviética, aun
cuando ya contaban con la pérdida de Cuba y el triunfo de la revolucién que se
habia logrado en aquel pais. Por tal, “En Chile, el Gobierno y sectores importantes
de la economia de Estados Unidos pusieron en juego enormes recursos para
terminar con una experiencia que percibian amenazadora para el mundo
hegemonizado por ellos. Las estrategias de desestabilizacion y bloqueo invisible

parecian inaugurar una nueva etapa en la politica de esos sectores hacia los

que estaba inscrito en el Partido Comunista, siempre andaba en reuniones metio por ahi y asi varios
que estaban firmados con el Partido Socialista, comunista.” Relato de: Bernardino Auquilen Pefaipil.
278 Garretén, Manuel. Molian, Tomés. La Unidad Popular y el conflicto politico en Chile. Ediciones
Minga. Santiago, Primero de Septiembre de 1983. Pag. 162.

279 Proceso que recibe el nombre de Guerra Fria.
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procesos de transformacion en paises subdesarrollados. El mundo asistia a un
enfrentamiento dramatico y desigual en un pequefio pais como Chile. El periodo de
1970-1973 muestra la extrema vulnerabilidad de los paises subdesarrollados que
buscan plantearse con autonomia del juego imperialista™®,

Ante tal rival, el Gobierno y el suefio socialista de Salvador Allende y sus
seguidores fue destruido, junto con la esperanza de un pueblo como el mapuche
que habia comprometido su palabra para el cumplimiento de un objetivo, el triunfo
del socialismo. Incluso afirmamos que “Los jovenes revolucionarios, siguiendo a
Hegel y Marx, querian hacer saltar la historia hacia delante; los jovenes y viejos
mapuches, en cambio, querian dar un salto hacia atras, recuperar la comunidad
perdida’®®'. Por lo tanto, reconocemos que a pesar de estar comprometidos en la
misma lucha y en contra de los mismos enemigos, chilenos y mapuches, poseian
prioridades distintas, debido a que los primeros apuntaban a la cuestién politico-
econdmica, y los mapuches querian recobrar la vida de antafio.

Sin embargo, debemos mencionar que antes de sucumbir, Salvador Allende traté
de utilizar la Unica opcidn que le quedaba para estabilizar al pais y controlar el
ambiente que se vivia en aquellos dias. La opcién a la que hacemos referencia
consistia en llamar a un plebiscito que le permitiera al pueblo decidir si su gobierno
continuaba y terminaba su mandato, o si definitivamente debia dejar el poder. Por
consiguiente, “Piensa [Allende] que... saldra perdedor, pero sera una derrota
honrosa para la UP, porque habra una expresion mayoritaria del pueblo que le
permitira evitar la guerra civil’®®. A través de las palabras expresadas por el
General Prats, podemos reconocer que en aquellas circunstancias el nivel de
esperanza era nulo, y a lo Unico que aspiraban ellos era evitar una guerra civil, y
por ende la muerte del Presidente Allende. Entonces, “El plebiscito era el ultimo
recurso de Salvador Allende, fracasados el acercamiento con la DC y el gabinete de

2283

integracion militar [...] vencié dicho plazo el 6 de Junio, sin que lo hiciera™*, y por

lo mismo, al no utilizar esta medida perdié la Unica posibilidad de salvar con vida.

280 |bid. Pag. 16.

281 Bengoa. Historia de un conflicto. P4g. 153.

282 \/ial, Gonzalo. Pinochet. La Biografia, tomo I. Chilena de Ediciones, S.A. Santiago, 2002. Pag. 206.
283 |bid. P4g. 204.

187



Al impedirse el plebiscito, la situacion de incertidumbre aument6 de manera
potente, y las fuerzas armadas comenzaron a forjar su poderio a lo largo de todo el
pais?4, Por lo cual, se vivid una situacién sorprendente, debido a que “... casi todas
las fuerzas politicas y, en general, casi toda la poblacién querian la guerra civil, o al
menos la aceptaban, resignadamente, como una tragedia inevitable, porque en
cada bando pensaba hallarse en juego valores que la merecian y justificaban, no
habiendo -en apariencia- otra salida. EI General Pinochet torcid el destino de la
historia y de su propia biografia al aceptar el reto y hacer el gesto que impidié la
divisién de las fuerzas uniformadas y consiguientemente la guerra civil. Desde ese
instante, Allende era hombre muerto, pues no podia aceptar rendirse. Y asi ocurrio

1285

aquel 11 de Septiembre

Por lo tanto, sin ambages ni rodeos, los conspiradores pertenecientes a las cuatro
ramas uniformadas se reunieron el 7 de septiembre y acordaron que el martes 11
del mismo mes seria el Golpe de Estado (Dia D), la hora para Valparaiso seria a las
seis de la mafiana, y en el resto del pais seria a las ocho y media de la mafiana
(Hora H), dandose inicio a un periodo de grandes cambios para nuestro pais, dentro
de los cuales encontraremos fenomenales aciertos, y terribles equivocaciones, mas
todas son parte de la historia que construyé el Gobierno Militar, encabezado por el

General Augusto Pinochet.

4.1- 1973, El Gobierno Militar y sus prohibiciones

Encontramos en las palabras de Tomas Moulian que “El levantamiento militar del

73... significo la instauracion de un tipo de revolucién porque la violencia estatal no

fue usada para la sola perpetuacion en el poder de un caudillo castrense, sino para

“

284 Estos contaban con el apoyo de la derecha politica del pais, de la cual debemos decir que:
anterior al 73, carente de proyecto y de ideologias competitivas en el campo cultural, sin voluntad
firme de poder, diluida en un realismo defensivo, no estaba en condiciones de concebirse como fuerza
transformadora de la historia. Hasta el 73 vivié sumergida en el sindrome del resentimiento... Ella no
habria podido concebirse como parte de una empresa revolucionaria, sin la mediacion de los militares.
Estos se enfrentaron en 1973 a actos historicos totalmente inéditos para su experiencia (y también
para la memoria institucional) que los impulsaron a realizar ciertas operaciones ideoldgicas: identificar
a las FF.AA con la nacién, elaborar una ideologia de cruzada y de salvacion de la patria y, en una
atmoésfera de guarnicién sitiada, desarrollar la conviccion macondiana de ser los salvadores de
occidente”. Moulian, Tomés. La forja de llusiones: El sistema de partidos 1932-1973. Universidad
ARCIS/FLACSO Santiago, Septiembre de 1993. Pag. 289.

285 Vfjal, Gonzalo. Salvador Allende: El fracaso de una ilusion. Ediciones Universidad Finis Térrea.
Santiago, 2005. Pag. 163.
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realizar, por su mediacién, un proyecto de transformacion econdémico-social y
cultural, autodefinido como el pasaje de una economia reclusa y estatizada a la
sociedad libre del capitalismo modernizado®®. Mas, a pesar del tono sarcastico
que se puede reconocer en las palabras del autor, su mensaje refleja una realidad
muy cierta, y que se obtuvo por medio de grandes sacrificios y otras atribuciones.
Por lo tanto, es necesario afirmar, que ademas de la violencia que supo imponer el
Gobierno Militar por aquellos afios, nos encontramos con otro fenémeno importante,
el que hace referencia a la intromision llevada a cabo por las autoridades en las
costumbres, tradiciones e incluso en los ritos de las comunidades indigenas y de
los mismos chilenos. Todo esto fundamentado en que “Sélo ellos [los militares]
habian podido acometer la empresa modernizadora porque para emprenderla habia
que estar capacitado para combatir simultAineamente el populismo y el
corporativismo empresarial. Para eso era necesario el poder total y un horizonte sin
incertidumbre (metas y no plazos)”’. Lo que obviamente, era poseido solo por
ellos.

Ante tal circunstancia, es muy natural encontrar relatos como el de Emma Porma,
que narra la situacién a la que los llevaron los militares, mediante un trato muy

estricto y severo para con el comportar de los mapuches:

“Los milicos andaban buscando unos [...] que eran comunistas. En ese tiempo se
asustaba mas que nada a la gente...Parece que no dejaban, sin autorizacion no se
podia hacer nguillatin. No se podia matar tampoco animales grandes...Porque lo
tenian prohibido. Prohibido la comilona, ni una cosa de comilona. Se habia perdido
esa tradicion cuando entrdé Pinochet a gobernar suprimié todo eso...como le tenian

miedo al régimen militar...”288,

Asi, esta situacion no solo se limitd a la prohibicion o intromision de las autoridades
en el actuar de los mapuches, sino que también en sus pertenencias, lo que queda

certificado en el siguiente relato:

285 Op. Cit. Pag. 292.
287 |bid. Pag. 297.
288 Relato de: Emma Porma.
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“...ahi fue cuando se llevaron todas las armas. Ahi se llevaron las carabinas y aqui
uno tenia [...] lo trajinaron y se lo llevaron. A mi me llevaron una escopeta, yo no
tenia armas, pero vinieron a allanar la casa. El viejo estaba muy metido, 6sea,

estaria metido y nosotros no teniamos armas no habia nada™?®

Este actuar se lleva a cabo con el consentimiento del Gobierno que encabezaba el
general Augusto Pinochet Ugarte, y nos es confirmado a través de lo que nos
cuenta un ex agente de la DINA: “Usted cree que habria habido el milagro
econdémico chileno si no hubiera sido por nosotros, los de la DINA, que estdbamos
con la metralleta en la mano... ;Qué pais resiste el 20% de cesantia sino en esas
condiciones?... ¢ Tortura? Los tipos aca tijeretearon para descubrir el montaje de la
subversion..., utilizaron la barbarie, es cierto, porque no sabian hacerlo de otra
forma. Ignoraban la tortura de tipo psicolégico, propia de paises civilizados y...
Fuerzas Armadas con un grado suficiente de educacion’®®

Entonces, tenemos que asumir que el Gobierno encabezado por los militares no
poseia la preparacion necesaria para llevar a cabo un mandato sin abusos y
despojos, ya que, no s6lo nos encontramos con un actuar impetuoso y
descontrolado por parte de las cuatro ramas de las Fuerzas Armadas, sino que a la
vez los mapuches sufrian abusos de caracter cotidiano. Por lo que encontramos
gue “En el afio setenta y seis y setenta y siete los detenidos cada afio, por las mas
diversas razones, fueron casi un millén de personas..., las causales eran muchas,
por ejemplo, toque de queda, ebriedad, rifias, y muchas otras, pero la que se
llevaba el mas alto porcentaje era por sospecha... Ello significaba que la policia
tuvo el método de arrestar a los indigenas simplemente por ser tales. Fue un clima
de terror el que existia en el campo en esos afios...”***. Lo que en definitiva, viene a
mostrar que “El régimen militar... ha propendido a realizar tres tareas
fundamentales: (1) La reconstitucion en Chile del conglomerado econémico
extranjero, en su viejo rol de director mercantil financiero del capitalismo nacional;
(2) la construccion de una nueva élite mercantil-financiera criolla, con socios

productivos menores; y (3) la construccién de un Estado liberal autoritario pero

289 Relato de: Hipdlito Alfredo Cea.
2% Vijal. Pinochet. La Biografia, tomo |. Pag. 237.
291 Bengoa. Historia de un conflicto. P4g. 163.
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eventualmente democrético, capacitado para disolver desde su raiz cualquier suefio
o alucinacion desarrollista o socialista. Tales tareas requerian de la eliminacién de
todos los bolsones social-productivistas que, a todo nivel, habian furunculizado el
Estado y la sociedad chilena. A un altisimo costo social, la extirpacion se realizé

con éxito™?2.

4.2- 1973, la letra con sangre entra.

Importante es aclarar que la intencién no es juzgar acto alguno, sino que dar a
conocer lo mas objetivamente posible y cercano a la verdad, el transcurrir de los
hechos que atafien a este capitulo. Pero es preciso considerar que en las préximas
lineas se encontraran con relatos aterradores, los cuales muestran que el hombre,
sea cual sea su tendencia politica, su raza o su religion, puede llegar a ser uno de
los seres vivos mas crueles del mundo.

Asi, a lo largo de nuestras palabras, trataremos de rescatar lo terrible que fue el
enfrentamiento entre el Gobierno Militar y todo aquel que se le oponia?®3. Dentro de
este marco, es necesario comprender que los militares asumieron su rol de una
manera muy carismatica, por explicarlo de alguna forma, y esto queda expuesto en
las palabras de Carlos Huneeus: “Las instituciones armadas y de orden de Chile se
habia colocado en un plano de excepcional prescindencia politica. Pero, después
de tres afios de soportar el cancer marxista, que nos llevd a un descalabro
econémico, moral y social que no se podia seguir tolerando, por los sagrados
intereses de la patria, nos hemos visto obligados a asumir la triste y dolorosa mision
que hemos acometido.

No tenemos miedo. Sabemos la responsabilidad enorme que cargard sobre
nuestros hombros, pero tenemos la certeza, la seguridad de que la enorme mayoria

del pueblo chileno esta con nosotros, dispuesto a luchar contra el marxismo, esta

292 Salazar, Gabriel. La violencia politica popular en las grandes Alamedas. LOM Ediciones. Santiago,
2006. Pag. 91.

293 “_a accion castrense comenzada el 11 de septiembre de 1973 fue rapida, de nivel nacional,
planificada y ejecutada con rigor, premonitoriamente dura (aun cruel)...y eficaz. Ntcleos aislados de la
ultraizquierda opusieron enérgica resistencia, hasta agotar municiones y explosivos, y perecer o
desbandarse. A los pocos dias, sin embargo —no mas de dos semanas-, el pais estaba pacificado y
firmemente en manos de las fuerzas armadas y de orden, de nominacion oficial y ritual desde el 11.

Se cumpli6 la profecia de Pinochet a Prats: las milicias paramilitares de izquierda- no obstante su valor
desesperado- no aguantaron ni una crujida a las tropas regulares.”?®® Vial. Pinochet. La Biografia,
tomo I. Pag. 215.
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dispuesto a extirparlo hasta las Ultimas consecuencias. Y gracias al apoyo de este
noble pueblo chileno, sin distincibn que no sea otra que la de ser marxista,

llevaremos al pais al resurgimiento econdémico, politico, social y moral”2%4,

De modo que los militares asumieron su “estar siendo” en la historia, apropiandose
de un caracter mesianico, y los mas perjudicados con aquella situacion fueron los
mapuches que vivian en la novena region del pais. Debido a que en su contra los
militares descargaron todo su poderio, lo cual puede ser confirmado en primera

instancia a través del relato que entrega Bernardino Auquilen Pefaipil:

“Cuando empez6 a matar, la revolucién que hizo Pinochet, mataron hasta nifios y
los dejaron sin padres, huérfanos y aqui mismo nosotros vimos cémo pasaban los
muertos como perros, aqui habian cadaveres, de repente vimos ahi a un finado.
Por eso odio a Pinochet [...] porque a un primo de nosotros, se lo llevaron joven
como usted, igual que a una prima de nosotros que vive en Temuco. Una sefiora
sola, que su marido fue de Carabineros, se separaron Yy ella crié su nifia y después
estudio en la universidad y se le perdi6é su nifia. Me pregunto yo ¢ Cémo quedd esa
mama? Digo yo. ¢Con qué dolor quedo? [...] y los que no eran de ese partido, los
milicos jMétale balas! No mas. Con el toque de queda [...] los muertos los tiraban
como perros al camién y después al rio Cautin. Yo los vi cuando iban pasando,
porque aqui tenemos bote y el botero nos contaba a nosotros [...] A mi hermano
profesor se lo llevaron detenido, estaba firmado al Partido Socialista y estuvo
detenido quince dias. Yo odio el régimen que dictd6 Pinochet [...] jPorque maté
gente como quién mata animales! Dejaron a los profesionales sin trabajo, los dejé
de lado, a los que eran bancarios, profesores, ferroviarios, todos esos lo dej6é a un
lado. Y los nifios de esos entonces, que piensan ahora, ya ellos son hombres [...]
iMenos mal que mis papas no estaban porque se habrian muerto de ver eso! [...]
Asi como te digo, adelanté Chile, salvé el pais. Y tanta casa que compro, hasta a
los hijos los pillaron robando y hay mucha gente ignorante que dice ¢Por qué lo

toman preso si esta viejo? [...] Yo me acuerdo que en los afios setenta se hacian

294 Huneeus, Carlos. El régimen de Pinochet. Editorial Sudamericana. Santiago, 2000. Pag. 100.
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muchas colas para comprar cigarro por ejemplo, cualquier cosa, en eso sentido la
gente lo pasé bastante mal. Aqui en el campo salian los de la municipalidad a
repartir un poquito de mercaderia en cada casa, hierba, azlcar, y la gente calculaba
donde iban a repartir y partian para alla"?%.

“

En segunda instancia, lo ratificamos porque “..el 73 y la nueva tragedia de la
Araucania tenia su guion ya escrito. Antes del golpe comenzé la represion en las
comunidades y después de realizada la destruccion de la Unidad Popular, la
represion se desatd, sin miramientos. Soldados, policias y terratenientes no
perseguian mapuches sino entelequias histéricas, guardias rojos, komsomoles
formando el acero, estudiantes de pelo largo, barbas ralas a lo Che Guevara, o
anteojitos pequefios y pera en punta a lo Trotski. Era una guerra en contra del
comunismo abstracto enmarcado en jovenes indigenas que habian jugado quizé el
papel equivocado que otros sin responsabilidad les habian dado. Asi les tocé. Era
su parte del guién de la tragedia chilena. Parte también de esta historia del
despojo’®®. Por consiguiente, debemos volver a mencionar que esta realidad era
acentuada por el contexto mundial en el que se veia involucrado el Estado chileno,
ya que la Guerra Fria tuvo grandes repercusiones, sobre todo en los paises que se
encontraban en plena conformacion. Tanto asi, que podemos aseverar que el afan
por desempefiar estos roles y cada mision que le era encomendada a cada bando

lo vamos a vislumbrar a través del vehemente relato que nos entrega Rosamel

Aguilar:

“Y los jotes se los comian, entonces cuando chucha van a aparecer toda esa gente
ieh!, a mi no me cuentan cuentos yo en forma personal de la [...] los corriamos con
la [...] y las balas los corriamos pa’ abajo pa’ que los jotes no se los siguieran
comiendo, cuando quedaban varados en las piedras estuvimos a punto de enterrar
a tres personas ¢y si alguien nos hubiera sapeado? No te estoy contando el cuento
jpoh! huedn porque ya nos hubieran matado [...], y pa’ mas desgracia el afio

setenta y tres hubo una sequia tremenda, esa caga rio del Cautin lo pasabai en

2% Relato de: Bernardino Auquilen Pefiaipil.
2% Bengoa. Historia de un conflicto. Pag 153.
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cualquier parte, en cualquier parte pasabai’ tu el rio, ahi los cadaveres quedaban
varados, era una huea’ impresionante, yo te digo, no sé la maldad a lo mejor no me
interesa de que tendencia eres tl, pero en estos momentos yo, aunque tl no
pienses igual que yo, te voy a matar, eso es lo que hacian estos conchetumadre ,
eso hacian...]

Los traian del norte, pero si eran detenidos desaparecidos amigo, porque los
hueones los traian de otra parte y los mataban aqui, los pocos de aqui no
aparecian por aqui los llevaban pa’ otra parte jpoh!, entonces ahi donde queda la
cagd’ jpoh! Yo tenia un companero, Héctor Morales, ese huedn, era uno de los
estlpidos grandes que ha habido en Chile, ese era hijo de un marino, piojento mas
que yo. Cuando terminamos la escuela industrial se caso, termino casao’ la
escuela, eso fue el sesenta y ocho y el huedén estaba, sesenta y nueve salimos
nosotros, teniamos pieza juntos con el hueédn [...] y ese huedn puta me voy a ir pa’
Santiago, puta hice todos los contactos habidos y por haber pa’ que se fuera a la
casa de mi hermana, no tenia donde llegar el huedn, alla lo instalaron en la posta
tres, hueodn, de auxiliar de la posta tres, ahi trabajaba un cufiao mio, y a él lo
metieron de auxiliar en la posta tres. Puta empezo6 a echar [...] en las tripas a Patria
y Libertad, mira jpoh! huedén, cuando le tendi6é la mano un piojento, un pobre igual
que él y después a Patria y Libertad, ya se vino para aca cuando de repente, oye
huedn no tenia idea de que tendencia eras, porque no me interesaba tampoco,
éramos amigos comparferos de curso y después la pieza juntos huebn y se
presentd un trabajo para irse a Villarrica, era para mi la pega, este huedn esta
caga’o dije yo, puta le vamos a tenderle una mano, saco huea’ le di una oportunidad
Unica en la fundacién de la Araucania de este, de los curas de la escuela, todavia
trabaja all, todavia trabaja alla huedn. Y un dia, yo no habia tocado nunca el tema
no se por qué, y yo estaba trabajando en mi torno en la casa, jah! y te digo un
hueodn jsadico! De esos malos, cuando llegd un dia y se tocé el tema de... jQué! Si,
a todos esos hueones habia que matarlos asi que de que te preocupai’ de hueones
que son lacras pal pais; puta que te paso por alla... dije yo... seguramente tu hiciste

algo; que huedn los poniamos en el puente huedén y jtatatatatata! Y les
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mandabamos con el corvo pa’ que no reflotaran los culiacs, en el puente
Villarrica®”’.

Ya, en el puente Villarrica, en la entrada, ahi los mataban y ahi los mandaban al rio
Toltén, huedn, cacha la onda. Oye y me indigné tanto la huea que le dije sabi’ mas
conchetumare que mandate a cambiar de aca, mandate a cambiar de ac4 y no
regresi nunca mas a las puertas de mi casa, no le escuché ninguna estupidez méas
huedn y nunca mas lo he visto, y te estoy hablando de unos doce afios, unos doce
afios que yo ya no veo a ese hueon, y era tan malo ese tan malo que cuando llego
a Villarrica mi primo trabajaba en el banco del Estado en Villarrica y arrendaba esas
casas serviu que fueron pal’ terremoto del sesenta y dos, le dieron casa, y habia
una sefiora de Loncoche, unas casas Corvi, [...] y comprd una casa mas arriba no
cierto y nosotros nos cambiamos, hicimos todas las movidas habidas por haber pa’
que se quedara el flaco Morales con la casa y este dentro de todas sus triquifiuelas
empez0 a codearse con puros hueones mas o menos malandras no cierto de esos
de la[...] vay le quitd la casa a la sefiora con la ayuda de estos mismos hueones,
cacha la onda, entonces hasta esos extremos llegaba esta gente cuando [...] los
hueones de derecha. Entonces no tenian ningun escrupulo pa’ matar. Yo tengo a
otro amigo, a otro colega en Boroa, de Santa Elena viniendo para aca [...] hay una
planta grande de Santa Elena, y en toda la vuelta hay una pasarela a donde pasaba
el rio Cautin, una pasarela colgante y no habia puente, esa era la pasarela que
tenia la gente pa’ pasar de pie, a ese le llamaban el puente de la muerte huedn, ahi
mataban la gente y ahi al ladito arribita esta Osvaldo Quiraman Turra, un ingeniero
eléctrico que era colega de nosotros en la escuela industrial, yo lo vi a ese huedén
cagao’, traumatizao, donde mataban todas las noches los disparos, no te digo que
vivia a unos doscientos metros de la cuestion [...]. No... aqui en esta zona pasaron
cosas pero no son la gente de aqui [...]. Estabamos pescando y de repente

pasaban los cadaveres.”?%.

297 “Hemos dicho que el empleo de la violencia en la toma del poder no fue inevitable. Los militares
asumieron el control del pais siguiendo un plan de guerra, convencidos de que la Unidad Popular era
un movimiento que amparaba grupos armados y que preparaba una accion como el golpe de Praga,
en Checoslovaquia en 1949. En consecuencia, actuaron como si estuvieran en el frente de batalla.”
Op. Cit. Pag. 98.

298 Relato de: Rosamel Aguilar.
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En definitiva, y utilizando estos relatos como prueba, podemos afirmar que “Lo mas
interesante de la crisis del 73 es que con ella se instala un nuevo proyecto de
revolucion, pero que es el Unico que es durable y que no termina patéticamente
derrotado, porque sus protagonistas controlan los medios de violencia pero también
poseen la voluntad de poder, la subjetividad necesaria y el proyecto. En ese sentido
el régimen militar es negacién de la Unidad Popular al mismo tiempo que es una
realizacion invertida de su idea matriz. Toma elementos que se habian instalado en
el imaginario social por la accion cultural de ella misma: la idea de una crisis, de
una necesaria gran transformacién y la valorizacion de la dictadura en cuanto al

instrumento del bien.”?® y que naturalmente sustenta su poder a través de la fuerza:

“Nos juntabamos todos a marchar porque estaba metido en un partido politico
mirista Movimiento de lzquierda Revolucionaria. Venian hartos pacos contra
nosotros [...] Venian gentes de todas partes, de todos estos alrededores, de
Galvarino, gente de por aqui, de Carahue. Queriamos que el partido del MIR fuera
el rey del pais. Los apoyabamos. Practicamente no daba miedo. ibamos a todas,
andabamos con linchaco, chueca también le decian. De aqui salieron miristas
también. Mataron varios aqui. A unos parientes. Se mat6 a los buenos y no a los
malos. A esta altura todavia estan pidiendo a Pinochet. Tomaban presos y los
tenian todo el dia. Los soltaban porque no estaban en la lista ahi. Los pacos en

tiempos de Pinochet hacian lo que querian con uno”%,

Ya en 1976 se asume que las cupulas izquierdistas han sido practicamente
aniquiladas por los grupos de fuerza e inteligencia pertenecientes al Gobierno
militar, ratificandose su poder a través de los 1200 hombres que estaban en el
grupo de victimas fatales. Dentro de estos frios nUmeros reconocemos a 400
miristas, 350 del PC, y 60 ex GAP. Obviamente, debemos certificar que la muerte y
desaparicién de los restos de todos estos hombres consumaban el propésito de
suprimir los vestigios de lo ocurrido, tanto en su coyuntura, como para la

posterioridad. Es decir, tenemos que considerar que en su proceder el Gobierno

299 Moulian. La forja de llusiones: El sistema de partidos 1932-1973. Pag. 288.
300 Relato de: Nazario Quinchavil.
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Militar se fue especializando, y para aquello fue ramificando sus labores. A partir de
esta premisa, debemos asumir la existencia de organismos como “.../la DINA [que]

justific6 sobradamente su logo: una mano de hierro, empufiada.”®®*

, pues en base a
todo esto se conformdé un Gobierno que era respetado por sus ciudadanos, se
restablecio el orden civil en las calles, y se logré controlar a las ideas marxistas, que
en algun momento habian sido tan poderosas en nuestras tierras. Demostrandonos
que “En estos afos de régimen militar el pais se ha visto acosado por una
propaganda y una vision unilaterales que buscan mantener vivos los traumas,
estigmatizar a una parte de la poblacién, y asi, justificar la prolongacién del estado
de cosas inaugurado el 11 de septiembre de 1973.7°° Y todo lo dicho se halla en el

relato de Aideé Namoncura, que muestra el dolor a través sus ojos, al transportar

por sus recuerdos aquellas terribles circunstancias que presencio:

“iAh! claro, aqui la gente el rio venia tapado a veces de muertos, y que yo
atravesaba el rio ahi y a veces con el remo tirabamos los muertitos para que se
fueran corriente abajo, en la mafiana temprano, dos o tres de la mafiana, se sentian
los aviones tan bajito que pasaban por el rio iban hasta alla hasta el mar, y claro
gue algunos también los tiraban por aca, ahi se varaban en la isla que le llamaban,
eran muchos los que estaban varados, pero si usted iba a dar cuenta... ven a dar
cuenta no mas y te dejamos a ti también, ellos preferian estar a la vista, jasi no!...
hubo bastantes... Yo digo, yo nunca queria que mis familiares fueran militares. Fue
una de las cosas que a mi sobrino siempre le dije, y este que andaba ahora le toco
hacer su servicio en el afio setenta y tres, y lo hizo en la aviacion en el grupo diez
de Santiago y sabe que él estaba estudiando aqui en la Universidad de la Frontera
pero antes ¢,cémo se llamaba? La Universidad del Estado parece, no se como se
llamaba una que estaba casi al lado de la Plaza Teodoro Smith, habian dos
Universidades pero esa era del Estado, la de ejecucion que llamaba la gente, donde
salian técnicos, donde salian todos. La otra era mas de médicos de todos los otros
mas intelectuales, los otros eran mas de trabajo. Entonces, mi sobrino se quedo en

Ingenieria Eléctrica, los que yo crié, ese también es el que yo crié... y justo pal dia

301 Vial. Pinochet. La Biografia, tomo I. Pag. 239.
302 Garreton, Manuel; Moulian, Tomas. La Unidad Popular y el conflicto politico en Chile. Ediciones
Minga. Santiago, Primero de Septiembre 1983. Pag. 15.
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del Golpe tenia su primer semestre realizado y habia ido a comprar unos libros y en
Santiago teniamos unos familiares y ahi habia ido a pasar unos dias de vacaciones
y para que trajera los libros para el segundo semestre, y lo tomaron alla porque era
estudiante y el carné; jah! estos choritos, dijo, son los que hacen volar las torres de
control, ta eres ingeniero eléctrico, ya andate, asi que sabe que lo buscaron
solamente por el curso, lo fueron a buscar a mi casa, y para un primero de Octubre
estaba guardado y tomaron todo lo del dltimo curso de él, el sexto afio en el liceo a
todos los demas estudiantes hombres y los tomaron, y de ahi salieron varios para
fuera, se fueron a cuanto se llama... Italia y todo... Las embajadas parece que los
acogian, no sé como era, y mi sobrino como le tocaba el servicio militar, los que
tenian que hacer el servicio militar [...] y por ser universitario un sefior Alamo, un
Capitan, no sé, Alamos Lagos parece que era, dijo... fuimos dos o tres veces, nos
citaban a las ocho de la mafiana y nos ibamos nosotros el dia antes porque no
habia tren, y alla el caballero decia, todavia no tengo fijado para donde te vamos a
mandar, si te vamos a mandar a Coyhaique, te vamos a mandar a Punta Arenas, te
vamos a mandar por aqui por alla. Un dia yo iba pero para el resguardo por si
demoraba para ir a la fiscalia a preguntar acaso quedaba y un dia nos citaron a las
cinco de la tarde, él fue, tu tienes que presentarte mafiana en el grupo diez, tuvo
que tomar en la noche el tren y llagar alla, ahi hizo el servicio militar por la
Aviacion... jah! y aca el jefe de admision le dijo y bueno, ¢quién eres ta para que
puedas hacer el servicio militar por la aviacion?; soy un ciudadano chileno, le dijo,
con apellido indigena, porque lo reconoci y mi apellido es indigena, los dos
apellidos indigenas, y voy a ser Ingeniero Eléctrico, ésta es mi aspiracion, pero asi
le dijo y todo eso lo marcé él, hizo varias bitacoras y después se quedo en el grupo
y dijo sabes que sacé el mayor puntaje de la... y lo querian dejar y un sefior que
estaba [...] de la aviacién, ese caballero, le dijo, la idea es que te quedas a trabajar;
es que yo quiero sacar un titulo afuera y después que quede con un titulo afuera
puedo venir a ejercer mi profesion aqui, si ustedes me aceptan [...] y asi fue, fijese,
ya, le dijo, este tal Estrada, si eres tan capo aqui te las veo otra vez, y aqui habia
sacado setecientos o cerca de ochocientos puntos [...], y me decia yo quiero ser un

ingeniero en ejecucion decia él, y la carrera estaba en Concepcién y en Valparaiso
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y no nos alcanzaba a nosotros, va a tener que meterse a la eléctrica no mas
mientras que se puede, y en ese tiempo estaban todas rezagadas las becas no
habia becas para el indigena, para nada, no habia ninguna cosa, jay!, asi... bueno,
la voz del sefior no mas, no habia nada... y le tocaba y no ve que en esos afios
llamaban al servicio cada dos afios, y fue a dar la prueba, y subid cien puntos y yo
le rogaba a Dios, cien puntos mas, me la ganaste... le dijo... yo te voy a dar
permiso que de aqui vas a la universidad y del mismo ejército, y alli aprovechd
como que salié de la misma puerta para entrar a Ingenieria en Ejecucion, y ahora
es el jefe de area de contra riesgos y todas esas cuestiones de la cordillera a donde
sacan los bloques de Cobre y todos los lingotes que van para afuera, ahi trabaja él,
y fue un salto pero asi... se abrié una puerta para que él saliera con su [...] en
ejecucién, pero no es una persona que mire con desprecio asi, muy correcto, [...] a
todos los saluda igual, no es creido, no pero si hemos salido de aqui, qué nos

llevamos, yo con todos soy iguales [...] no hay diferencia.”%

Por tanto, hay que reconocer que el gobierno militar se permiti6 mantenerse en el
poder por un lapso de tiempo bastante prolongado, y una de las razones que lo
facultd para llevar a cabo esto, puede plantearse asumiendo el poderio que ellos
forjaron en base al terror que le tenia la poblacién, apoyados por la DINA y otros
organismos de inteligencia. Mas, debemos mencionar también que “Quizas, sin
conciencia clara, pero si con una percepcion intuitiva estos sectores neoliberales
captaron que los militares sentian la necesidad de una justificaciéon histérica,
atrapados por la propia violencia que habian desencadenado. Para repararla
estaban obligados a permanecer en el poder (y por ello a mantenerlo) hasta que

fructificara en una gran modernizacion®,

En definitiva, y sea cual sea la razén por la cual el Gobierno Militar se mantuvo
tantos afios a cargo del pais, debemos asumir y ser capaces de reconocer el aporte
gue dejaron para los afios futuros, ya que, en aquel tiempo fue donde se cimento el

sistema econdmico capitalista que se imparte por nuestros dias. Y es cierto que los

303 Relato de: Aideé Namoncura.
304 Moulian. La forja de llusiones: El sistema de partidos 1932-1973. Pag. 293.
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Militares cometieron excesos, sin embargo, debemos admitir que todos los
gobiernos gque han existido en la historia de nuestro pais los han cometido, en
diferentes grados y materias. Por lo tanto, es justo afirmar que el Gobierno iniciado
en 1973 abusoé del poder que tuvo en sus manos y sus armas, pero a su vez su

actuar trajo de vuelta el orden y la tranquilidad a las calles y hogares chilenos.

Caso especial es el que nos han relatado todos nuestros personajes, debido a que
por medio de sus narraciones podriamos estigmatizar a la zona de Nueva Imperial
como un sector en el que solamente se han vivido grandes y terribles tragedias,
sumandole a ésta lo ocurrido en 1960 para el terremoto. No obstante, debemos
mencionar que en el afio 1989, posterior al plebiscito, se llevd a cabo un parlamento
entre, el que seria el futuro presidente de la renovada democracia chilena, don
Patricio Aylwin, y los jefes mapuches, aymaras del norte, e incluso los hombres que
llegaron desde la Isla de Pascua. “Esa tarde en el teatro de Nueva Imperial los
principales dirigentes fueron subiendo al escenario y estamparon con su firma el
acuerdo que establecia las caracteristicas de la transicion en el ambito de los
pueblo indigenas. Nueva Imperial significa ni mas ni menos que en la construcciéon
de la democracia chilena se tendra en cuenta la cuestion indigena, se respetara a
esas culturas, se las hara participar y las tomaran en cuenta como un interlocutor
valido. En ese sentido fue un parlamento como aquellas grandes reuniones del
tiempo de la Colonia en que el delegado del Rey se reunia solemnemente con los
jefes mapuches y llegaba a acuerdos con ellos y hacian las paces™®. Entonces,
nuestro recuerdo con respecto a Nueva Imperial debe seguirse segun la
multiplicidad de hechos que nos entrega, y por ende, no estigmatizarlo a partir de
un solo acontecimiento sucedido en él, sino que a través de estos recuerdos
consolidar un amplio marco de lo que significa Nueva Imperial en la historia de
Chile. Y por consiguiente, hacerlo de la misma forma con el régimen iniciado en
1973, que se caracteriz6 y asombré al mundo entero por la desproporcionada
fuerza utilizada en busca de recobrar el orden para nuestros ciudadanos; mas

también debe ser recordado por el sinfin de obras de caracter positivo que se

305 Bengoa. Historia de un conflicto. Pag 185.
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obtuvieron en el ambito econdmico, social, entre otros, consiguiendo de esta forma
comprender los antecedentes y consecuencias que nos dan a conocer todos los

integrantes de la sociedad chilena a partir de un hecho en especifico, El golpe de

Estado de 1973.
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5- EL REVUELO DE LA MENSURA

La situacion en la que Chile se encontraba en tiempos del gobierno militar, hizo al
pueblo mapuche, perder aquellas tierras que se habian recuperado con la reforma
agraria en la anterior administracién®°. Logrando un reconocimiento “...nunca antes
dado por las autoridades chilenas, que les permitia reposicionarse como un actor
social pleno de derechos. “Sin embargo, el Gobierno militar impulsard un profundo
proceso de contrarreforma agraria, que revocara los acuerdos y logros alcanzados
hasta ese momento y desatard una ola de represion contra la poblacion chilena en
general, de la cual los mapuches tampoco estuvieron ausentes”’.

Es por ello que el gobierno militar suprime el Instituto de Desarrollo Indigena “...con
lo cual la Ley indigena 17.729, promulgada en el gobierno de Allende, y a pesar de
estar vigente, no tenia ninguna aplicacion practica. De esta forma, hasta el afio
1979 no se aplicara ninguna legislacién ni politica publica en materia indigena. En
ese afo el Gobierno militar promulgara el Decreto de Ley 2.568, que buscara y
conseguira, finalmente, la liquidacion de las comunidades mapuches.” 38
Legitimando dentro de los Titulos de Merced la propiedad privada, aportando a la
desestructuraciéon y a la division e individualizacion de la propiedad comunitaria,
gue provocara ademas efectos en la identidad mapuche. Con la entrega de los
Titulos de Merced la comunidad Silva Lienqueo®® se consideraba poseedora de la
tierra, y por tanto, el cacique Silva Lienqueo era el representante legal de la
comunidad frente al Estado. Pero luego del proceso de mensura, comienza en la

comunidad Silva Lienqueo una nueva forma de vida:

“Por el Titulo de Merced ese estaba donde le correspondia a cada persona [...]

venia la hereda’ [...] Estaban divididos por comunidad, por ejemplo aqui Huilcun

308 “Durante la Unidad Popular, una de las modificaciones administrativas fue la transformacion de la
Direccion de Asuntos Indigenas, dependiente del Ministerio de Tierras y Colonizacién, en el Instituto
de Desarrollo Indigena (UDI), organismo auténomo, descentralizado, y quien se relacionaba con el
Gobierno a través del Ministerio de Agricultura. Los principales objetivos del UDI eran la promocion
del desarrollo social, econdémico, educacional y cultural de los indigenas y la integracion de los
indigenas a la comunidad nacional, considerando su idiosincrasia y respetando sus costumbres.”
Gobierno de Chile. Informe de la Comision Verdad Histérica y Nuevo Trato de los Pueblos Indigenas.
Pag. 92.

307 |bid. Pag. 91.

308 |hbid. Pag. 93.

309 E| cacique Silva Lienqueo recibe su Titulo de Merced en 1900.
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Alto, [con] Silva Lienqueo [como] cacique. Y aqui, por ejemplo, Painevil Quinchauvil.
[...] Si, sin cerco, pero se respetaban igual, los animales de aqui no podian pasar

para alla y los de alla tampoco, un respeto Unico”'°.

A partir de estos antecedentes, es posible inferir en los relatos de los entrevistados
la situacién de quienes no se encontraban en la comunidad Silva Lienqueo en el
momento de la reparticion de los predios, por haber emigrado con anterioridad a
distintas regiones. La gran mayoria se encontraba en Santiago al momento de la

mensura:

“[Antes del] tiempo de Pinochet, cuando estaban todos asi dispersos, solamente
trabajaban sus pedazos y mucha gente por la escasez de terreno emigraron a
Santiago o a otro lugar, se les dio la tierra que ellos merecian y esa tierra entonces

fue por medio de un titulo”**

Lo sucedido en la comunidad es narrado por Rosa Cofia a su hija, quien no advierte
los cambios culturales vividos en el proceso de divisibn de la propiedad y la

transformacién de colectiva a privada. Sus palabras son las siguientes:

“Si estas, pero no estan [...] las tierras estan divididas, hay una parte que recuperar.
Esta es la tierra donde ellos vivieron. Ellos tuvieron como siete hectareas, mi papa,
mi mama menos, como eran tantos hermanos, se repartieron la tierra en herencia.
Poquito, como una hectarea, media hectarea tenia mi mama.

¢La mensura de la tierra? Vivieron més unidos yo creo, porque la tierra se repartio
cada cual su pedazo de tierra. [...]

Eso es un plano que se hizo, que es colindante, que colinda el camino, que tal tierra

colinda con tal persona y lo enumeraron también™3!2,

Cuando la hija de Rosa Cofia, pregunta a su madre si lo relacionado a la mensura

fue favorable, ella responde:

310 Relato de: Joaquin Licanqueo.
311 Relato de: Aideé Namoncura.
312 Relato de: Rosa Coiia.
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“Yo tengo la hijuela cuatro, colinda con Lorenza Caniuqueo y pa’ el norte con tal
persona, y pa el oeste con tal persona.
No. Es el duefio, por ejemplo mi pap4, hijuela tanto pertenece a don Ramén Cofia,

y ahi no salimos nosotros”?

Las palabras del nieto del lonco Silva Lienqueo, Enriqgue Quinchavil Lienqueo,
manifiestan el aviso obtenido por un “juez”, permitiéndole volver a Huilcun Alto para
adquirir tierras. El término juez, que hemos sefialado entre comillas, ya que segun
la informacién obtenida en la investigacion es dificultoso descifrar si en realidad fue
un juez quien le advierte de la entrega de titulos de propiedad privada para las
tierras, o existe una confusién de conceptos en su denominacién. Siendo ésto una
de las tantas interrogantes de este documento, que dejan abierta la invitacion a
nuevos estudios sobre la comunidad Silva Lienqueo:

“... no se perjudicd, sino que se le deformé a los grandes, que son [...] no la
nuestra, [...] comunidad, porque nosotros estdbamos presentes. Cuando yo estaba
en Santiago mi madre estaba sola; pero estaba a cargo en poder de un juez [...]
toda esta tierra, tenia un poder a un juez nosotros.

Entonces cuando Pinochet iba a entregar tierras, de nuevo el juez me fue a ver a
Santiago, me dijo si gusta se va porque la ley no viene muy bien, dijo. La tierra,
dice que quien esti en la tierra aunque sea visita ese sera el duefio aunque
malamente se inscriba ese va a ser el duefio, si gusta se va. Me vine antes de la
entrega como el setenta y nueve me vine. Fue asi, claro por eso al chico®* ese le

va bien”315,

La apreciacion de campesinos y agricultores, en la narracién de Nazario Quinchauvil,
permite visualizar que la percepcion de los mismos mapuches como campesinos

cambi6 en su modo de produccion, provocado por el proceso en el cual el pueblo

313 Relato de: Rosa Cofia.

314 Hace referencia a Enrique Colihuinca. Ver capitulo: Colihuinca la viveza del chileno al convertirse
en cacique.

315 Relato de: Enrique Quinchavil Lienqueo.
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mapuche ha transitado a lo largo de los afios. Es por ello que, la utilizacion de
cercos, con la mensura, incita al trabajo en el campo y con ello, un valor mas

agregado a la tierra:

“... los campesinos como agricultor y en crianza [...] habian mas hectareas en esos
afios, habia menos habitantes en la reduccién, habia mas campo. No se prohibia
tanto. Ahora cada cual con su potrerito no mas ¢ Cercos? Si, estaban malitos los
cercos. Nosotros éramos los cercos. Teniamos que cuidar muy bien cuando ibamos
a trabajar porque podia entrar en el terreno que no era de mi papa o una cosa asi.

Asi que con ese orden nos criamos nosotros, cuidando, trabajando”326,

Rosamel Aguilar, expresa en sus palabras, al igual como los demas integrantes de
la comunidad, la imposibilidad de recibir tierras por encontrarse en Santiago en el

momento de la reparticion:

“Ahi empiezan a saber qué era lo que tenian, cuantas hectareas eran, no cierto,
cuantos grupos familiares son y a donde estan poh, [...] y ahora partamos haciendo
pedazo la cuestion. Si éste, Juan Cona, aqui; si este Juan Cona tenia quince
hectareas aqui, y tiene cuatro o cinco hijos. Pero vino la subdivisién, en este
momento cuando se paso la mensura que le llamaban, no cierto. Puta, de los cinco
hijos resulta que hay dos o tres en Santiago [y] ya cagaron. Van a quedar tres, dos,
estos otros no tocan. El Fisco les pagd una cantidad de dinero impuesta, entonces
de las quince hectareas, ya murio el papa entonces esta la pura mama. Eso es lo

que ustedes tienen que hacer poh™?’.

Al preguntar a Rosamel Aguilar, por los integrantes de la comunidad que estaba
residiendo en Santiago cuando se produjo el proceso de mensura, aclara que no
fueron los propios hermanos quienes dejaron sin tierras a sus familiares. Si no mas
bien, se puede entrever en su explicacion, que se debidé a una situacion legal, en

donde la presencia de los interesados daba derecho a asumir los terrenos:

316 Relato de: Nazario Quinchavil.
317 Relato de: Rosamel Aguilar.
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“No, generalmente los dejaron afuera poh.[...] Los mismos hermanos no poh.

Cagaron no mas los demas [...] cagaron no mas]...]"8,

Los cambios en las costumbres de vida, irdn disipando la vision comunal y de
unidad con la que se vivia en la antigliedad, configurdndose un nuevo concepto
como es el de la propiedad privada, y por tanto, con ello los terrenos fueron

cercados, individualizando a las familias producto de la posesion de la tierra:

“No poh [...] antes todo esto pelado, todo pelado, de aqui pa’ alld. Nosotros
largabamos los animales y llegaban hasta alla por el fundo de los Gutiérrez
imaginese, antes largaban no mas los animales estaba todo pelado, si habia una
siembra, pobre siembra cuando pasaban los animales [...] Cuando pasoé la mensura
ahi [se] cerrd, ahi hubo cerco, ahora hay cualquier cerco. Aqui, uno pasaba por
agui, antes [...] si usted venia de ahi era como atravesar un campo pelado. Ahora

no poh, ahora es dificil pasar [por] las tierras [...] hay caminos y todo cercado.”*®

Innumerables testimonios narran las condiciones en las que sus habitantes
comprendian el enfoque colectivo del espacio. La ausencia de cerco, permitia que
la comunidad ocupara los terrenos sin el concepto de propiedad individual, por lo
tanto, era innecesario cercar los terrenos y por ello la extension de la propiedad se

percibe con mayor amplitud:

“No, [en] la comunidad nunca existia un cerco, una zanja nada, sino que era un
campo raso no mas, aqui la comunidad llegaba de Pichun, de Almagro hacia abajo

hasta Mafino.”3%°

El relato de Lorenzo Huinchaleo confirma la amplitud de tierras, recordando como

era la comunidad de los antiguos residentes:

318 Relato de: Rosamel Aguilar.
319 Relato de: Joaquin Licanqueo.
320 Relato de: Domingo Caniuqueo.
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“Estaba todo asi antes cuando no habia cerco. Cuando paso la division, entregaron
a la tierra, y ahi todos cercando [...] Si, pero cada cual sabia la linea de los viejos, y
hay partes que también pescaron las tierras de nosotros la comunidad, que esta ahi
metida en la isla [...] usurparon las tierras de los viejos [...] ahi hicieron
cercos...cada cual manda su tierra. [...] Mejor, cada cual tiene su talaje para los
animales antes, no, estaban en conjunto y en cualquiera parte andaban los
animales, pero ahora cada cual tiene su cerco. El que tenia mas animales
aprovechaba mas, como estaba en comun y el que tenia menos [..] asi era

antes”?!

Los relatos de los tiempos anteriores a la mensura cuentan como los animales
paseaban por las tierras sin cerco, a diferencia de lo que se vive en la actualidad,
en donde cada miembro de la comunidad es poseedor de una propiedad.

La experiencia vivida por los padres de Rosa Cofia, es ajena a la delimitaciéon de la
tierra en espacios privados y, por ello, su padre nunca se vio en la necesidad de

colocar una estaca, como lo menciona en su relato:

“En la casa, pa’ el manda’o, o pa’ cuidar los chanchos, los animales, porque antes
no habia cerco estaba todo abierto, ahora tienen todos cerco. [De] los pedazos que
nos repartimos cuando murié mi papa, yo tengo todo cercado. Y la parte de la
mama esta todo cercado, pero él nunca puso una estaca, asi que asi eran los

viejitos antes.”3?2

La division de las tierras, producto de las disposiciones del Gobierno, genero
diversas situaciones en la intimidad de las familias de la comunidad Silva Lienqueo.
Asi es el caso de Domingo Caniuqueo quien, producto de un acuerdo interno con
sus familiares, decidio dividir las tierras entre sus hermanos por partes iguales,
como una disposicion realizada aparte de la ley de la mensura, mas bien como un

acuerdo justo entre hermanos:

321 Relato de: Lorenzo Huinchaleo.
322 Relato de: Rosa Coiia.
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“Después el General empez6 a dividir la comunidad [...] el ocupante tenia que ser el
que esté aqui no mas. Y los que [se] fueron de aqui, tienen que adaptarse en
Santiago, ahi quedd. Todos topamos un pichintdn, yo dentro de la familia mandaba
siete hectareas de tierra y cuando pasO esa famosa ley, como éramos siete
hermanos, para no quedar afuera ninguno tocamos, una hectarea a cada uno, asi
gue tocamos todos por igual. Hay mucha gente que jodié™ no tocaron na” porque
hay un hermano que quedd en la casa no quiere darle al otro. Pero nosotros no

somos asi, mi mama decia que no poh, que todos toquen lo que puedan.” 3%

A partir de sus palabras, es posible identificar la situacibn de quienes
permanecieron fuera de la comunidad al momento de hacerse efectiva la ley, y por

tanto, perdieron la posibilidad de recibir los terrenos al no estar presentes:

“Lo hallé bueno porque alcanzamos nosotros. Los que quedaron fuera, [como] el
papa de ésta niflas y otros mas, son los que alegan tierra. Los que quedaron con
sus casas en Santiago. Porque habia que estar.

Y el papé de esta nifia nos dijo vayanse y hacen su vida alla mejor3?*. El como tenia
su trabajo fijo, entonces, se quedod [en Santiago]. Tenia su casa, sus hijos grandes
entonces se quedd. Y ahi quedaron varios [...] quedd harta gente, y la que alegan
son los hijos que quieren un pedacito de tierra. Por ejemplo, para venir a veranear y
le piden a mis cufiados, para hacer una casa que vengan sus hijos a veranear. Pero
el que toc6 no dice nada. Aqui tengo la casa que vengan y que disfruten pero no es

lo mismo tener una casa propia.” 32°

Como se sefald anteriormente, el proceso de mensura se vivio en las comunidades
mapuches en general, y no tan sélo en la comunidad Silva Lienqueo. Es por ello
gue el siguiente testimonio recuerda la situacion de la comunidad Gallardo

Tranamil, a la cual pertenece el informante:

323 Relato de: Domingo Caniuqueo.
324 Hace referencia a Santiago.
325 Relato de: Teresa Varela Montoya.
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“No, no, no, habian cercos por eso que llegaban y cercaban al lote y ahi venian las
recompensas del que se enojaba, se corria un palo asi que defendiendo su
pedacito de tierra y el que era vivo, el que tenia plata, llegaba y cercaba no mas,
porque tenia y ahi venian las peleas asi que se obligé a cercar todo el deslinde,
todo el sector y jno esta el pafio libre! [Ahora] los animales y todo se respeta [...]
Mire yo cuando adquiri conocimiento ya estaban preocupados los viejitos, ya
cuidaban lo que tenian y de ahi seguimos cercando, dividiendo potrero por potrero
[...] asi que uno mismo corta sus arboles y hace su cerco y se compra estaca

también, aqui hay harto que hacer, no esta asi uno.”?¢

La historia oral permite reconstruir el escenario vivido por los antiguos, donde el
orden de la propiedad se mantenia ademas con el cuidado de la naturaleza y los
recursos entregados por ella. Es por tanto, la ausencia de cercos como lo fue antes
de la mensura permitia reconocer en los habitantes de la reduccién una propiedad
colectiva. Y como se ha mencionado ya, era innecesario entonces la utilizacion de

cercos que redefinieran una propiedad privada inexistente:

“Los campesinos como agricultor y en crianza. Habian mas hectareas en esos
afios, habia menos habitantes en la reduccion, habia mas campo. No se prohibia
tanto. Ahora cada cual con su potrerito no mas ¢ Cercos? Si, estaban malitos los
cercos. Nosotros éramos los cercos. Teniamos que cuidar muy bien cuando ibamos
a trabajar porque podia entrar en el terreno que no era de mi papa o0 una cosa asi.

Asi que con ese orden nos criamos nosotros: cuidando, trabajando.”*?’

La situacion de la comunidad Silva Liequeo luego de la mensura, trajo consigo
diversos conflictos internos, es por ello que al preguntar por los cambios en la

distribucion de las tierras, Rosamel Aguilar expresa:

326 Relato de: Sergio Tranamil Ramirez.
327 Relato de: Nazario Quinchavil.
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“iUh! mucha, va desde ahi. Y mira ese cerco po’ [...], ese arbol lo pelean. Mira ese
arbol, es imposible que haya sido del lado de alla. [...] Y se supone gue la linea
deberia ser recta, le buscaron la vuelta y dejaron el arbol mas alla y el otro ahi.

Por eso que se dice cuando hay un litigio de cualquier cosa, son mas enredado
que herencia indigena. ¢Has escuchado ese dicho? Lo vas a seguir escuchando,

mas enredado que herencia indigena [...]”%%2.

La relaciéon familiar se ha visto trastocada por esta distribucién de tierras,
iniciandose con ello problemas y disputas entre los miembros de las familias. Es por
tanto, que Rosamel Aguilar hace referencia a aquel dicho “méas enredado que
herencia indigena”, permitiendo comprender como las medidas asumidas por el
Estado, ademas de dividir tierras provocarian desestructuracion al interior de las
familias mapuches. En el caso particular de la comunidad Silva Lienqueo, queda

expresado en las siguientes lineas, en la voz de uno de sus residentes:

“iUh! Y se sigue haciendo pedazo porque teni este campo aqui, puta si tienen que
pelear este pedacito, te lo pelean jpoh! [...]. De ese, se instala un hijo y si este tiene
un hijo después, tiene que sobrevivir a ese pedacito.

¢lra a surgir? Mas pobre jpoh!. Pero te digo que la mentalidad del chileno es muy
mala, la educacion estd muerta en Chile, aca. La estupidez que hagan mientras no
se cambien al éarea profesional [en] Chile va a seguir siendo un pais

subdesarrollado”®?°.

Para concluir este apartado, es preciso sefialar el aporte del Informe de la Comision
Verdad Historica y Nuevos Trato de los Pueblos Indigenas, entregado el 28 de
octubre de 2003 al Presidente de la Republica de entonces, Ricardo Lagos, donde
menciona que para “José Bengoa, producto de la posicién discriminadora del
Estado, los mapuches han tenido, a partir del siglo XX, dos aproximaciones a la
sociedad chilena: la desarrollista y la nativa. La desarrollista ha planteado la

necesidad del desarrollo moderno del pueblo mapuche, del progreso, a través de

328 Relato de: Rosamel Aguilar.
329 Relato de: Rosamel Aguilar.
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una integracion respetuosa, no ha habido dirigentes dispuestos a dejar de ser
mapuches, pero si algunos pensaron que era necesario abandonar ciertas
costumbres antiguas y modernizarse. [...] La otra aproximacion, la nativista, busca
volver a los origenes, se trata de una postura social, cultural y politica que trata de
separarse de las contaminaciones culturales externas y buscar lo propio, lo mas
tradicional, se trata de una mirada antimoderna que desconfia de la modernidad, y
por eso se afirma en los valores y costumbres tradicionales”°,

No es de extrafiar por esto, que la cultura mapuche se inserte en un complejo
sistema de relaciones con el Estado, conformando en ocasiones aproximaciones a
los poderes y partidos politicos, buscando algin resultado favorable a sus
peticiones. Esta situacion, abordada por diversos autores, permite de algin modo
comprender por qué el pueblo mapuche ha vivenciado una compleja historia.

La principal motivacion de la historiografia es la busqueda constante de una verdad

objetiva.

330 |pid. Pag. 92

211



6- LA DESPEDIDA DE NUESTRA GENTE: LA EMIGRACION

El mapuche ama la tierra. La tierra es sagrada, es la madre que lo acoge, que le da
la vida, le da lo que necesita para vivir. También es el lugar donde fueron
enterrados sus antepasados, y por donde corre su sangre y viven a través de ella.
“Los antepasados recorren la tierra en compania de los dioses y estan “siempre
vigilantes, alertas para proteger y ayudar a sus parientes vivos”. La responsabilidad
(reciprocidad) por parte de los vivos hacia sus antepasados se sustenta en que,
para que los ultimos gocen de “tranquilidad y beatitud eterna”, los primeros deben
respetar y mantener sus tradiciones (admapu) ',

La tierra claramente es relevante para la sociedad mapuche, y por ello tantos siglos
luchando por velar y proteger su forma de vida. Esto se da porque el mapuche es
patrilocal, lo que significa que la familia del mapuche se va a vivir al mismo lugar de
donde provienen sus antepasados, por la linea paterna.

Las dificultades del mundo moderno también han penetrado en este sentido tan
crucial como lo es el lazo con la tierra. La familia mapuche ha sido reducida a
terrenos donde no puede desarrollarse completamente como familia numerosa
como lo es la familia mapuche vy, por lo tanto, ha estado obligado a migrar para
poder trabajar y, en el fondo, vivir. A través de generaciones la tierra se ha repartido
entre los hijos, pero si el terreno de los padres es de tres hectareas éste dificilmente
se puede repartir en una familia numerosa, por lo que muchos de los hijos deben
migrar buscando nuevos horizontes.

De acuerdo a los estudios realizados, las migraciones en la Region de la Araucania,
qgue es la zona de nuestro interés, han sido constantes durante todo el siglo XX
“varios elementos explicativos entran en juego: una acentuada minifundizacién (2,7
personas por hectarea. Incluso 0,38 hectareas en algunos sectores como Collipulli
en la provincia de Malleco), una crisis agricola generalizada (en particular la
produccion triguera) desde 1974 y cuyo punto culminante fue el afio 1982-1983; el

proceso de urbanizacion que se acelera hacia los afios 60.”%

331 Amérique Latine Histoire et Mémoire. “Migraciones mapuche en el siglo XX” [en linea] Sitio:
http://alhim.revues.org/document1212.html#tocto5 [solicitado: 5 de Septiembre]

332 Amérique Latine Histoire et Mémoire. “Migraciones mapuche en el siglo XX” [disponible desde
Internet] Sitio: http://alhim.revues.org/document1212.html#tocto5
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Esto ultimo puede ser corroborado con los censos de 1965-1970; 1977-1982; 1992
y 2002.

Cuadro 1. Chile: poblacién migrante y tasa de migracion neta por regiones, 1970 -

19651970 19771983
Regitn Inmigrantes | Emigrantes | Tasade | Inmigrantes | Emigrantes | Tasa de
Mg raceon M gracicn

meta® meta®
Tarapacd 245126 16450 10,73 36,5484 200554 13,53
Antofagasta 260 HE 22026 3,7 27444 30601 - LR
Atacama 16.22% 1 565 0,417 12674 22710 -11,28
Cogquimbx 17402 345905 -17,64 24.781 A1 -3,15
Valparaisos B1.537 58155 1,500 683210 5%.965 0, &0
Cral. B. O'Higgins 26,374 36045 -1.67 25.458 34,004 -4, 75
haule 24.83% 45111 -7 43 28387 49239 -f,32
Brobio 31.215 FA714 -3,%45 42.470 1.929 -7,.20
Araucania 250021 54.734 -17,1% 249,781 51.8349 -7,
Los Lagos 23.400 52.6484 -, 55 26.16% 62.239 -9, 34
Masen 3026 3Far 687 B.120 5416 147
Magallames y Ankartica 11.455 B.124 .78 255484 .19 FA- N
hetropolitana 220348 114567 F.ra 244368 121.333 i, 54
Tatal 534.765 534.765 0,0 553 . 500 593.804 0,0

1987-1992 1957-2002
Eepion Inmigrantes | Emigrantes | Tasade | Inmigrantes | Emigrantes Tata de
i gracion migraticn

neta® neta®
Tarapaci 3N 40460 0.&3 41.617 40.536 0,8
Antofagasta 10567 4B 214 365 41.900 39,1949 1,27
Atacama 26966 24 955 20 200024 25,9413 516
Coquimbo 17236 44.142 3,00 47,905 15,644 4. %6
Valparaiso L4 _3B6 QG 542 0,35 S0 448 7B.237 312
Cral. B, O'Higgins dd 260 54 917 345 47 106 12,734 1,25
Maule o504 F1FGE a.41 46,271 47904 0,42
Biohio B2 1 121.535 506 FB.FRT 47521 2.1
Araucania 48016 P iy 653 53,090 54,953 0,48
Los Lagos 52008 71616 4, Bh GO.FIE 7107 0,76
Aisen B.71l LG1E 2. 6h B.737 B9yl 0,50
Magallanes v Andirtica 18588 24518 9.1 15,9494 20.528 f, G5
Metropolitana ER R 20171 6,48 221,853 234,082 045
Tatal RED.E1 RED.E1 0,00 FE3.430 FR3.430 0,00

2002
* Por mil habitantes
Fuente: Procesamiento especial (con REDATAM) de la base de microdatos del

Censo de Poblacion y Vivienda, 2002.
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Conforme a la tabla anterior, podemos determinar que la poblacion emigrante de la
region de la Araucania es constante. Lo que se puede apreciar en mayor medida en

este grafico:

Emigrantes en Region de la Araucania
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Fuente: I.N.E. Censo 1972,1982,1992, 2002. Elaboracion propia

Gracias a estos estudios, podemos afirmar que la poblacion mapuche ha tenido que
emigrar durante todo el siglo XX, pero especialmente en la segunda mitad de éste.
No contamos con mas antecedentes de la cantidad exacta de emigrantes
mapuches con anterioridad a esta fecha, puesto que los datos se mezclan con las
migraciones de otras etnias, gracias a las politicas gubernamentales, que
prescindian de estudios méas acabados. Basta con indicar que si examinamos
estudios anteriores a la fecha indicada, nos encontramos con cuadros que indican
el abandono de tierras aymaras por parte de mapuches, lo que de acuerdo a
nuestro punto de vista, seria errado afirmar y, por lo tanto, no nos parecen datos
serios que puedan comprobar nuestro estudio.

No obstante, contamos con los relatos de nuestros informantes, que enriquecen las
investigaciones, acercandonos a la logica por la cual ha tenido que migrar la

poblacion mapuche y también por la cual una parte de ella no ha partido. Don
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Sergio Tranamil Ramirez nos relata las razones de su pueblo, y por las cuales €l no

ha migrado, ya que el lazo con la tierra es tan grande que no la puede abandonar:

“O sea, aqui éramos demasiados y muy poco terreno para todos y usted sabe que
cuando ya se tiene su edad uno quiere formar su casa y para estar estancado
salieron mejor a ganarse la vida jPorque era muy poco terreno! Asi como le decia
que desde un principio aqui no valorizaron las tierras los mapuches entonces
llegaban los espafioles y aconsejaban a los viejitos, a los primeros viegjitos, llevaban
vino [...] entonces jAh! Ahi tenemos terreno y como no le tomaban importancia, los
gringos iban jcorriendo la linea! jCorriendo la linea! Asi que a nosotros siempre nos
han ido jArrinconando! jArrinconando! jArrinconando! Porque aqui hay gente que
tiene una o dos hectareas y son padres de familia y tienen que salir a buscar sus
bienes para otro lado, y ahora estamos quedando casi la mayoria personas de edad
no mas. La juventud sali6 a trabajar afuera. Nosotros no podemos quejarnos porque
los hermanos fueron conscientes cuando murieron los mayores Yy yo estaba sélo,
soltero y él me dijo tiremos a media el campo y nos vamos al pueblo, y yo le dije
que no, porque alla en el pueblo uno no esta acostumbrado y esto lo ibamos a
perder y mejor me quedo y jpara sufrir hay que sufrir! y vivimos a media el campo
dos afos, después me hice cargo y yo, y le dije, no, porque no me sale a cuenta,
los hermanos, las hermanas hay que darle para que lleven ellos también porque
tienen sus derechos y ahi segui trabajandol...] confiaron ellos en mi y nunca he sido
malo, estado trabajando en el campo, honradamente sin estar preso o haciendo

cuestiones raras, quedaron conforme y segui trabajando™®.

Sin embargo, hay quienes han tenido que doblegar su conviccion y abandonar su
pueblo. Esto ocurre algunas veces ya que los hombres y mujeres jovenes tienen el
afan propio de la juventud, que es el de conocer. Pese a lo anterior, este conocer se
limita a que en la gran mayoria de los casos vuelven a su tierra luego de hacer su
hazafia. Vuelven por este lazo a la tierra y a sus raices, ademas que el trato que

reciben por parte de los chilenos es tan violento que no son capaces de resistirlo.

333 Relato de: Sergio Tranamil Ramirez.
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“Yo también fui a conocer, no me gusté mucho, apretadito para poder sobrevivir,
hay que arrendar, hay que comprar. Pero sabe que es bueno conocer, inclusive yo
era cabro nuevo, tenia diecisiete afios, fui loco de principio. Aproveché de andar en
la escuela de turno, estuve en un trabajo; después me arreglé mas en segundo afio,
entré en una maestranza que se llama Fundicion las Rosas, en Santiago. Primero,
estuve en una lecheria, en la lecheria tenia que tener carné de sanidad, alla me
mandaron, alld me empelotaron, verglienza me podia haber dado pero era pa” que
me dieran el carné de sanidad o sino pa  fuera el wedn. Después cuando llegué
aqui era otro, pa’ hacer el servicio militar me empelotaron otra vez, ya hasta que no
me daba verglienza ninguna cosa: levanta la pierna, levanta los brazos, agachate y

tal”334,

Muchas veces, el encandilamiento de las luces de la ciudad trae consigo a jovenes
que deciden viajar hacia otros lugares, conocer por sus propios ojos lo que es la
ciudad, y muchas otras tantas se establecen en estos lugares, hostiles para ellos,
pero que les entregan herramientas propias del mundo moderno de las cuales el
mapuche se ha hecho usuario frecuente: trabajo, dinero, luz, televisor, lujos, etc. Y
en estas ocasiones se transforman desde su cosmovision, hasta convertirse en lo

Seé conoce como mapuches urbanos:

“Porque toda la gente se va a Santiago a trabajar, tanto a Santiago como a
regiones. Los temporeros, ahora que estd mas de moda eso. El trabajaba en un
servicentro, porque el papa de estas nifiitas es panificador hace mas de treinta
afos. Y entonces [...] la mayoria de los mapuches [...] es panificador, no vayan a
escuchar ve que se enojan. Y después dicen mi tia est4d hablando eso. Y el
caballero, el papa de ellas es pastelero y asi van ascendiendo. Y asi que mi viejo le
tocd en la Shell de, en Independencia por ahi, pasaba por Matucana, un poquito

mas alla a comprar el pan”%.

334 Relato de: Gilberto Caniuyan.
335 Relato de: Teresa Varela Montoya.
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Esto es hasta que algun imprevisto cambie su estructura de ver las cosas y los
salve, ya que para Teresa Varela Montoya, que tuvo que volver a sus tierras por el
peligro a perderlas, demuestra que pese a su buen pasar por Santiago, la tierra fue

mas fuerte, y parti6 con el fin de recuperar lo suyo:

“Y después ligerito me llevo a su casa donde los parientes de él, y después me trajo
de inmediato para aca. Y tocamos, el [...] Menos mal, el papa de esta nifia nos dijo
vayanse porque se van a quedar sin tierra. Ve que hubo, o si no estaria en el aire.
La sefiora Maria pescé ese pedazo, el que ésta un poquito mas alla pero no le he

dicho na’, porque teniendo para darme vuelta no mas, para que™,

En este migrar buscando nuevas y mejores condiciones de vida, es gque las familias
mapuches se van disgregando, cada familia tiene un pariente que extrafiar, que ha
viajado a diferentes localidades, dentro de la misma regién o incluso en regiones

muy lejanas:

“Asi que por ahi estan esos hermanos. No se fueron hace mucho, un hermano
vecino donde ahi esta su puebla eso fue hace unos cuatro o cinco afios, tiene toda
su familia, hijo, hija tiene todo en Santiago; asi que como no se pudo aliviar aqui, se
aburrié y se fue a medicinar a Santiago y se esta acostumbrando, ahi quedé. Es
que debe ser [...] es que yo digo, uno que ha nacido y criado pierde el lugar y es
dificil adaptarse, yo conoci muy joven Santiago pero hunca me acostumbré, nunca,
pero si iba, asi que alla tengo mi hija y mi hijo en Santiago, aqui estamos con un
hijo y con mi vieja nada més y asi, es [...] asi vamos pasando esa es mi hermana,
mi vecina, la hermana Rosa enviuddé no hace mucho, igual yo tenia una hermana
mayor de ochenta y mas afios, también se fue hace no mucho, entonces aqui
estamos luchando, ddndonos animos; asi pues es la vida por acd, tradicion dice,
nos habla de tradicién no hace mucho afos se volvié y se acordé del campo, antes

era y lo mirdbamos como cualquiera, no habia respeto...”%".

336 Relato de: Teresa Varela Montoya.
337 Relato de: Luis Alberto Hualquimil Mulato.
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El abandono y la soledad se van constituyendo como emociones preponderantes
dentro de los que se quedaron y no viajaron. La familia se va a otro lugar y algunos
quedan sdlo para hablar con los recuerdos y la soledad, que no perdona a quienes
no quisieron cortar el lazo con la madre tierra que los cobijé desde generaciones

tan antiguas:

“Nosotros tenemos harta familia en Santiago, se fueron por trabajo aqui los
chiquillos los jévenes no hay trabajo para ellos, entonces en Imperial puede haber,
pero pagan muy poco de siempre, entonces el primer, el mayor dice que mejor es
el trabajo y se van manifestando unos con otros, y asi mismo se van a Santiago, yo
tengo jseis hijas! y todas estan en Santiago y mireme como estoy jSola! Como que
no tienen familia hijos hijas, en verano vienen pero pocos dias no mas estan aca,
con permiso decian, yo solo tengo un hijo aqui y estamos los tres en la casa, €l lo
ayuda anda trabajando, saca los animales en la mafana igual tiene respaldo mi
viejo, pero jYo, a mi nada! EI hombre para el trabajo y la mujer sola, lavar asi, yo
estoy viviendo de pura enfermedad, digo yo, por que no me lleva jmi Dios mejor!,
tanto que estoy sufriendo de dolor, a veces lloraba pienso bastante de puro dolor
ide chica criada de puro dolor!, estoy viviendo, digo, y aguantd, de puro remedio
estoy viviendo de puro remedio antes puro remedio de campo de machi no mas
tomaba, después de cinco afios llevo tomando remedio de hospital no mas, y asi
pasado la noche jMe jode de dolores! por eso no entr6 en la escuela. De chica
empez6 la enfermedad, por eso no entré en la escuela yo, eso si me matricularon y
dos dias estuve en el colegio Almagro me enfermé y me quedé jAy! jAy! [..]
pueblecito ese que pasa el puente, antes nunca habia escuela aqui cerca, de aqui
iba a todo invierno a eso pueblecito, eso es lo que sufria la familia para asistir, por
el camino[...] mi hija, mi hijo sufri6 bastante, porque ahora hay vehiculo, llevan
micro, pero antes, antes mojados estilados llegan los chiquillos de Almagro, vuelven
de a pie en el invierno, asi sufren, asi mismo también esta cobrando porque todos
son enfermizos mi familia, mi hijo, hija también, ser& el sufrimiento de la jmoja!,
sera digo yo, porque ahora no sufre colegial, lo vienen a buscar y a dejar hasta la

casa los chiquillos, los profesores de campo, porque antes sufrié bastante]...] jEh!

218



Yo queria agregarle nada mas que antes no habia medicamento para nacer
porque... creiamos en la Voluntad de Dios nunca no fue aceptado, ahora uno quiere
tener los que quiere, asi que esos sufrimientos todos hubieron y son castigados de

dolor por nuestras madres™%,

Y esta migracion no es tan soOlo a otras regiones del pais, sino que también
cruzando la cordillera, hasta llegar a Argentina. La principal razén por la que viajan
a este pais es por la cercania, y en segundo lugar por la que la vida en Argentina es
un tanto menos complicada para ellos, como es en el caso de Chile, de acuerdo a

lo que ellos argumentan:

“Antes fue a Argentina, antes dicen que a Argentina se iba a pie la gente. Mi papa
dijo que fueron [...] caballo hasta por no sé donde, después paso fueron a unos
barcos. Ahora hay buses mas comodos [...] El sufrié harto alla, dijo que trabajaba,
cuidaba ovejas, estuvo diez afos, dijo que era muy buena la gente, dijo que habian

potreros asi con hartas ovejas™*°.

Dofia Carmen Huenul nos reafirma este viaje cruzando a cordillera, buscando

nuevas y mejores expectativas de vida, desde el punto de vista econémico.

“Plata como de trabajo por ejemplo, la gente no habia trabajo que no hubiera un
rico como ahora que se vinieron como le dije yo a establecerse a Chile, esa es la
gente que ya después ya dio trabajo [...] pero ya sabia ganarse las mone’a, [...] ¥
aqui, se iba gente de cuando quedd pobre tuvieron que formarse de nuevo, los
despidieron a todos [...] tuvieron que salir afuera para empezar de nuevo [...] gente
de las distintas comunidades, a trabajar para traer de nuevo, animales para la
nueva cria, que Argentina siempre ha sido una de las zona més criadora de

animales de gana’o...”3%,

338 Relato de: Luis Alberto Hualquimil Mulato.
339 Relato de: Margarita Quinchavil Quepil.
340 Relato de: Carmen Huenul Huenul.
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Y ellos también argumentan que la migracion hacia Argentina se da por razones
étnicas. Los mapuches se extendieron mas alla de la cordillera, lo que se puede
comprobar con la informacion entregada por Sergio Villalobos: “Por ‘araucanos’ se
entenderdn aqui todos los pueblos de esa lengua, de Chile y la Argentina,
comprendiendo las siguientes denominaciones locales o regionales: (Chile):
mapuches, pehueches, huilliches, cuncos, moluches, arrivanos, llanistas,
lelcrunches, costinos; (Argentina): pampas, ranqueles, picunches, ranculches indios
de calfucura, de catriel, pincen. Quedan fuera de esta denominacién sélo los

tehuelches, puelches, y fueguinos™,

“‘En Argentina también hay gente mapuche... se llaman los gaucho alla, existen
poco, pero existen todavia, también poco a poco se fueron terminando porque se
civilizaron también, los gauchos son los que viven en el campo lejos de la ciudad de
ahi, se dedican a las grandes crianzas de la animales de oveja, por eso alla en
Argentina se pelan, se esquilan las ovejas a pura maquina, no con la mano...los
ricos no mas usan maquina, la gente en el campo, usan tijeras [...] le sacan la lanita
en el verano, le sacan la lanita a la oveja, pa’ que descanse de el calor, porque eso

es como una manta que tienen ellos, y después crian de nuevo la lanita la oveja.”34?

Con todo, la mayoria de ellos viaja a Santiago, pensando que este es el lugar
donde podran encontrar las mejores oportunidades, no es menor que 182.918 de
mapuches o descendientes de mapuches se encuentren en Santiago, considerando

gue en la IX regién existe un total de 202.9703%4,

“Si, la mas chica se fue a trabajar por temporada. En Santiago tengo dos mas, una

casada y la mas chica esta casada, en Imperial™*4.

341 Villalobos, Sergio. Tres siglos y medio de vida fronteriza. En Parentini, Luis Carlos. Introduccion a
la Etnohistoria Mapuche. Ediciones de la Direccion de Bibliotecas, Archivos y Museos. Santiago, 1996.
342 Relato de: Carmen Huenul Huenul.

343 Estadisticas segln el Censo 2002. [en linea] En Pag.
Web:http://www.ine.cl/canales/chile_estadistico/estadisticas_sociales_culturales/etnias/etnias.php
[solicitado: 8 de Septiembre]

344 Relato de: Margarita Quinchavil.
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Y, por lo tanto, en Santiago, se han podido percatar de aquellos rasgos de la

modernidad que hasta su localidad todavia no estan tan presentes:

“Alld en Santiago empeceé a trabajar, pero alld es cosa seria, corre como el avion
uno para trabajar, en la escala subia, bajaba, era jovencita mi patrona, me gust6 a
mi, cuando tocd mis vacaciones ¢va a volver? me dijo, si sefiora, le dije yo, me
queria mi guaguita, tenia cuatro hijos feitos los chiquillos. Me querian harto. Asi

volvi de Santiago™*.

Cuando por fin la familia se decide a volver a su tierra, el regreso no es todas las
veces grato. El mapuche que se queda no le da un muy buen recibimiento al que
vuelve, porgue siente que los ha abandonado, y que ya perdieron su identidad. Es
como si hubieran sido traicionados. La familia que regresa siente que no ha logrado

su objetivo, por lo que se siente derrotada:

“Claro... tengo primas, tengo primos, tios [...] eh [...] familiares [...] cuando yo me
casé eran dos personas, mi hermana y mi hermano, uno estid en que en paz
descanse y mi hermana vive, y mi mama [...] mi mama [...] se va ha llenar de hijos,
se va ha llenar de hijos... después [...] mi mama era muy autoritaria [...] déjalo
asegura’o [...] y se me fue... [...] son tres, dos hombres y una nifa [...] asi que me

costo harto el regreso como una derrota que llegué aqui después del setenta”4®,

O también puede pasar lo contrario, como nos relata dofia Carmen Huenul, quien
nos cuenta que el recibimiento de la comunidad es alegre, pero no sin el conflicto
propio de quien se va y no se le ha esperado. Las cosas cambian y ya no hay

vuelta atras:

“Los esperaba su familia, a veces se encontraban con alegria y a veces se
encontraban con malas noticias porque, siempre ha existié eso de que por afios por

ejemplo...ellos se iban por cinco afios a lo mejor mas, a lo mejor menos, y cuando

345 Relato de: Lucia Quinchavil.
346 Relato de: Cona Cofia Coiia.
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llegaban las esposas no estaban, se habian ido con otro, siempre ha existié eso
del...de que alguien le pone el gorro, como dicen por naturaleza todo y ha existié
eso jpoh!, porque la gente tanta admiracién cuando la mujer cometia una falta asi,
que no se le notaba no se le acusaban, no las cosas antes no se divulgaba, todo
era muy como secreto, los comentarios eran secreto, era delicado que alguien
tuviera hurgando la vida privada de otro...es todas partes existia eso que, eso era
como... una cosa del otro mundo era lago muy delica’o, entonces la gente no
divulgaban tanto, es por eso que antiguamente no se sabia que lo que sucedia
también con las esposas, con los hijos, siempre ha existi’o, siempre ha sucedido

eso...”347

La migracion se constituye en uno de los rasgos mas dolorosos de la vida del
mapuche, ya que tiene que abandonar lo mas sagrado, lo méas bello, lo que méas
ama, por buscar otros horizontes, para salvar su especie, para salvar a su familia, o
su vida. Muchas son las razones que llevan al mapuche a salir de su pueblo, pero
son mas las que lo llaman a volver. El grito de su sangre le aprieta contra su pecho
cuando alguien habla de su pueblo, y algunas veces le obliga retornar, otras tantas

amargan su vida y lo introducen en la depresién por no poder volver.

347 Relato de: Carmen Huenul Huenul.
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7- DESDE LA USURPACION AL FUNDO SUAREZ

La sociedad mapuche en su totalidad esta enmarcada en problemas territoriales
productos de las complejas situaciones vividas a lo largo de los siglos, a causa de
las medidas estatales, anteriormente sefialadas en los capitulos referentes a los
cambios vividos por la cultura mapuche. Como lo fuera para fines del siglo XIX y
comienzos del siglo XX la entrega de Titulos de Merced; asi también las respectivas
decisiones producto de la Reforma Agraria y desde luego la Mensura, a lo largo del
siglo XX.

Es por estos escenarios, que las concepciones sobre las usurpaciones territoriales
es un tema que marca la historia de su sociedad. Decisiones que han traido
consigo como consecuencia en el imaginario del concepto huinca, un simbolo
catalizador del abatimiento de su sociedad.

La concepcion de los mapuches hacia la usurpacién de tierras, esta en la esencia
de la sociedad mapuche grabada por la escasez, explotacion y profundos cambios
a niveles econdmicos, centrando la culpabilidad en la imagen del huinca, a quien
responsabilizan de sus males.

¢ Pero por qué se puede pensar de este modo? Quizas porque desde la llegada de
los espafoles en el siglo XVI, la arbitrariedad en las medidas asumida por las
culturas dominantes, ha sido transmitida por sus ancestros, inclusive en estos
temas se podria considerar la anterior influencia externa incaica. Por lo tanto, se
puede sefalar una larga historia, cargada de elementos externos que han sido
integrados de diversas maneras, pero que son nuestra intencion desarrollar a
cabalidad en este capitulo, pero que es interesante reconocer.

Pero no tan soélo el territorio que se ha sustraido, sino también esto ha influenciado
en su cosmovision, que se ha visto envuelta en diversas trasformaciones. No es
nuestra intencién hacer juicios sobre esta intervencioén, por lo tanto queda ajena a
nuestro andlisis suponer si estos cambios fueron positivos 0 negativos para la
cultura mapuche, si no mas bien, la intenciobn es destacar que los cambios
introducidos forman parte de un quiebre no tan so6lo del espacio territorial, sino

también del espacio sagrado de su cosmovision, ya que lo caracteristico de “...las
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sociedades tradicionales es la oposicion que téacitamente establecen entre su
territorio habitado y el espacio desconocido e indeterminado que les circunda: el
primero es el ‘Mundo’ (con mayor precision: ‘nuestro mundo’), el Cosmos; el resto
ya no es un Cosmos, sino una especie de ‘otro mundo’, un espacio extrafio, cadtico,
[...] poblado de [..] ‘extranjeros’ [...]. A primera vista, esta ruptura en el espacio
parece debida a la oposicién entre un territorio habitado y organizado; por tanto,
‘cosmizado’, y el espacio desconocido que se extiende allende sus fronteras: de un
lado se tiene un ‘cosmos’, de otro, un ‘Caos™3*.

Y por tanto, se puede sefalar como el espacio sagrado, asumido como ‘nuestro
mundo’ para el indigena, luego de la entrega que hace el Estado; que se constituia
de alguna u otra manera en su “Cosmos”, se trasforma. Y esto hace posiblemente
la honda herida de la sociedad mapuche, motivada por las usurpaciones de tierras
luego de la entrega de los Titulos de Merced, usurpaciones que se desarrollaron de
forma fraudulenta, por medio de engafios de diversas indoles.

Existiria, entonces, la posibilidad de asumir que la sustraccién de los espacios
territoriales entregados a comienzos del siglo XX, es para el indigena la razén de un
nuevo resentimiento hacia el huinca, considerandolo un responsable de su
existencia y, por tanto, explicaria el motivo de un resurgimiento de la cultura
mapuche en los espacios reduccionales.®*® En este reflorecimiento de la cultura
mapuche que producira una fuerte regeneracion de la tradicion, y al mismo tiempo,
posible de “... mantener una gran cantidad de elementos constantes y ha tenido la
capacidad de adaptarse a las condiciones externas que se le imponian™*°,

Para José Bengoa, las diversas manifestaciones de intimidacion vividas por los
mapuches de los siglos pasados, son antecedentes que provocaria la resistencia
cultural. Por ello, la “percepcion grupal de la violencia surgié renovadamente en las
primeras décadas del siglo®* la capacidad de resistir culturalmente. Los mapuches

se transformaron en una sociedad de resistencia, que ve en la mantencién de sus

348 Eliade. Lo sagrado y lo profano. Pag. 27.

349 “Al interior de esos territorios se producen los hechos principales: se intercambian mujeres entre las
comunidades, de modo de reproducir fisica y socialmente la raza; se intercambian productos y
recursos al interior de la comunidad y entre las comunidades circunvecinas de modo que se constituye
un sistema econdmico comunal de caracteristicas peculiares. Y se constituye un sistema ceremonial
comunal, basicamente en torno a la celebracion anual o periédica del Nguillatin. Una sociedad
cerrada, realiza en su interior un conjunto de actividades que le permiten subsistir, resistir y
mantenerse en el tiempo.” Bengoa. Historia del Pueblo Mapuche. Siglo XIX y XX. Pag. 371-372.

350 |bid. Pag. 365.

351 Hace referencia al siglo XX.
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costumbres, cultos y lengua, su sobrevivencia. Para sobrevivir en términos fisicos,
psiquicos, sociales, es decir, para mantenerse vivos en el sentido mas literal y
pleno de la palabra, es necesario poner la barrera de la cultura, entre los chilenos
invasores y los sobrevivientes.”*? Si nos planteamos descifrar cual es el motivo que
ha mantenido a la cultura mapuche viva hasta la actualidad, a pesar de las
constantes violencias vividas desde distintas esferas y dimensiones, es probable
que nos parezcan coherentes las palabras de Bengoa al plantear que la cultura
mapuche ha surgido revitalizada desde esta violencia, resistiendo la indoblegable
situacion inferior en la que se han mantenido. Esto podria explicar la presencia de
fuertes nexos que mantienen aun vivas las tradiciones. “La cultura adquiere una
funcion de coraza frente a la violencia, a la usurpacion, a la muerte. Es una cultura
que explica, gue ensefia, que da racionalidad a la presién, violencia, explotacion, de
la sociedad colonizadora.

El ambito de la cultura de resistencia sera, durante todo este siglo veinte, la
comunidad. A pesar de su extrafio y complejo origen reduccional, la comunidad se
transforma en el espacio social —y territorial- de la cultura.”®>® Producto de esta
violencia y usurpaciéon de los territorios, en los que el Estado ha favorecido no
precisamente al indigena, surge la vitalidad y, por tanto, el mantenimiento de sus
tradiciones, que se demuestran en los ritos y costumbres presentes en la
actualidad.

En este sentido, son las comunidades la principal fuente de emanacion de simbolos
que haran perdurar la cosmovision, pero al mismo tiempo, se enfrentan a una
distinta circunstancia cuando su situacion es la de existir despojos de estos
terrenos. Ya que se establecen cerca a estas reducciones los nuevos fundos,
productos de diversa engafios y es alli donde “..se establece el limite con la
sociedad huinca; es el espacio material de la resistencia cultural; las comunidades
expresan lo que quedd del territorio; son espacios cercados por fundos, hacienda,
propiedades de colonos; pero son espacios territoriales propios. >

La usurpacién esta encabezada por un personaje ajeno al mapuche, que ignora una

nueva conexion, entre la tierra o el “Cosmos” del espacio habitado por el indigena.

32 |bid. P4g. 371.
353 |oc. Cit.
354 oc. Cit.
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Entonces es preciso mencionar que el hombre “..occidental moderno experimenta
cierto malestar ante ciertas formas de manifestacion de lo sagrado: le cuesta
trabajo aceptar que, para determinados seres humanos, lo sagrado pueda
manifestarse en las piedras o en los arboles. Pues, [...], no se trata de veneracion
de una piedra o de un arbol por si mismo. La piedra sagrada, el arbol sagrado no
son adorados en cuanto tales; lo son precisamente por el hecho de ser
hierofanias®*®, por el hecho de ‘mostrar’ algo que ya no es ni piedra ni arbol, sino lo
sagrado...”®%®

Es por ello que los relatos recopilados en las cercanias de la comunidad Silva
Liengqueo, permiten visualizar aquellas sustracciones territoriales, que han marcado
la historia mapuche y con ellos ademas su cultura. Son los relatos de los
entrevistados como Pedro Pilquil*®*’, los que comentan los antecedentes acerca de
territorio y lugares refido, antes de la constitucion lo que actualmente es el fundo
Santa Maria, llamado por habitantes del sector como fundo Suarez, por ser este el

apellido de los actuales duefios, importantes inversionistas del sector:

“El fundo, dicen que se compone de cuatro mil hectareas, pero antes de la
consumaciéon de las tres hectareas y tanto que tenia tomado el fundo, es una
reserva de lo que quedd cuando se hizo la entrega de los Titulos de Merced el afio
mil novecientos, ya. El jefe de esta comunidad, que viene siendo mi bisabuelo, dice
gue no le gusto pa” adentro, porque era pajonales en ese tiempo, que salian ranas,
que sé yo; estaba totalmente cubierto de nativo, de boldo, de matico, era un

pantano mas bien dicho”3%®

Como se expresa, no existen antecedentes previos a la reparticion de Titulos de
Merced, sino mas bien, es a partir de ahi donde nos encontramos con algunos
antecedentes del lugar. La expresion de “pajonales” y, por tanto, la poca
importancia que poseyo0 este terreno para el lonco Cristobal Relmul, hace pensar en

un lugar que no tuvo mayor relevancia para el desarrollo econémico, ni tampoco

355 Etimolégicamente se refiere a algo sagrado que se muestra.

356 Eliade. Lo Sagrado y lo Profano. Pag. 15

357 Actual lonco de la comunidad Cristébal Relmul. El nombre de su bisabuelo, lleva hoy el nombre de
la comunidad, que se encuentra cercana a la comunidad Silva Lienqueo.

358 Relato de: Pedro Pilquil.

226



tuvo una notabilidad cultural para la comunidad en aquellos tiempos. Puesto que
también este lugar fue rechazado por parte del lonco como limite comunal de la

reduccion Cristébal Relmul. En su relato, continua diciendo:

“Entonces presidieron aca, en la parte norte de aca, de alla del rio Cautin, o sea, rio
Imperial, una isla all4; entonces dijeron preferimos la isla alla y no aca. Entonces se
midié la hijuela, conforme al nimero de familias que habian, éramos treinta y ocho
familias. Y de las treinta y ocho familias [...] son tres coma cinco, mas o menos, y
llego hasta la linea que le estoy sefialando, [...] se midi6, esta es la comunidad [...]
Entonces quedo, esas tierras para alla, cincuenta hectareas, se dicen, qued6 eso

en una reserva [...] hablaban aquel tiempo“**°

El pafio efectivamente se constituyé como una comunidad veridica legalmente, y
fue formada a partir de las treinta y ocho familias que alli existian. Uno de los
linderos de la iniciada comunidad, quedd limitando junto a las cincuenta hectareas
que eran confinadas como “reserva” o “una isla”. Estas tierras que fueron
discriminadas por la comunidad, fueron entonces aprovechadas por un chileno, que

en busca de tierras se encontré con aquel pantano:

“Y una persona, que era abogado, un sefor Sanguino, solicité esas cincuenta
hectareas, lo trabajo, y ahi dentro un caballero de apellido Sebastian Quintril [...]
que es un caballero que le quité tanta tierras a la comunidad de Gallardo Tranamil.
Y quiso comprarle el terreno, dicen, quiso comprarle y trabajo aqui, él es el que

corrié el camino aqui para aca, ese mapuche.”*®

La bibliografia nos establece que la mayor cantidad de usurpaciones se llevaron a
cabo luego de la entrega de los Titulos de Merced, por lo que este caso
corresponde a la época. Sin embargo, nos llama la atencion dos elementos
puntuales: el primero corresponde a la adjudicacién de tierras pantanosas a un

abogado, que por ninguna razén es de gran productividad, sélo sirven para cultivar

359 Relato de: Pedro Pilquil.
360 Relato de: Pedro Pilquil.
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arroz, y en estos sectores es sabido que no se cultiva aquel cereal. Y en segunda
instancia la presencia de un mapuche que se apellida Quintril con antecedentes de
robo de tierras, que se establece en aquellos lugares pantanosos con fines poco
claros. Ambos antecedentes, nos hacen postular la tesis de que el establecimiento
o el interés de adjudicarse en esas tierras responde sélo a la sed de establecerse
estratégicamente en aquel lugar para luego, a partir de los dispositivos legales,
hacer una espacie de barrida en las reducciones colindantes.

La pregunta que dirige este planteamiento radica en ¢Qué interés tendria un
abogado en poseer tierras que tiene un bajo valor productivo? La ley de 1927 nos
orienta hacia la respuesta: “Articulo  12°.- Transcurridos diez afios después de
terminada totalmente la particion de una comunidad, los miembros de ella, aunque
no rednan los requisitos exigidos por el Articulo 10 quedaran también habilitados
para celebrar cualquier acto o contrato sobre los terrenos de su propiedad,
debiendo sujetarse a lo dispuesto en los tres Ultimos incisos del Articulo™5! Ley de
la que Bengoa comenta lo siguiente: “Lo mas complicado de esa ley de 1927 fue
que daba 10 afios de plazo para vender las tierras...Esto significé que a partir de
las divisiones que hubo en esos afios, se abriera la puerta para que las hijuelas

resultantes de esos Titulos de Merced se vendieran.”3¢?

La ley del mas fuerte primaba sobre este entorno, donde una competencia cultural
desigual se llevaba a cabo. Las estrategias indigenas se limitaron a la
sobrevivencia mientras que las huincas se establecieron como expansivas, la
batalla cultural, estaba dejando heridas profundas en esta sociedad agrafa. Dentro
de las estrategias que postulamos el chileno, Sanguino, se establecié en la zona,
quizds, como un plan de estrategia, para las futuras usurpaciones o0 ventas
fraudulentas de los territorios colindantes a este entonces pantano. Es por ello, que
la ley de 1927 establece un periodo corto de ventas de tierras; lo que podia ser
aprovechado por estos huincas que se establecian en medio de las reducciones
indigenas, para asi hacer luego una especie de fuerza centripeta e incorporar mas

y mas territorios a su dominios; hacinando o relegando a los indigenas a una

361 ey N° 4.169 de 29 de Agosto de 1927.
362 Bengoa. Historia de un conflicto. Pag. 49.
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condicion paupérrima de vida, lo que a gran escala contribuia a la destruccion

cultural indigena.

En cuanto al segundo caso, paralelamente a las estrategias maquiavélicas de
Sanguino, encontramos a un personaje muy particular en esta historia, y que
responde en cierta medida a un nuevo sujeto que nace a partir de esta misma
desestruturacion. Senalaremos antes la siguiente cita: “Al mercantilizarse las
relaciones econdmicas por el contacto de una economia mas compleja, se plantea
la posibilidad de acumular riquezas. Por tanto ya no se produce solo para el

consumo, sino que para el intercambio’™.

Esta cita expresa las relaciones econdmicas que se establecian en el lof, previo a la
radicacion de indigenas, que respondia a una mercantilizacion intermedia; donde la
nocion de acumulacién de riquezas se establece como concepto nuevo en las
relaciones econémicas del mundo indigena. El dinero en si, carece de valor por si
mismo, solo valoriza en cuanto a un elemento de cambio. Sin embargo, esta
realidad comienza a cambiar a partir de la relegacion del mapuche a reducciones.
La nocién de acumulacion comienza a ser cada vez mas asertiva y el dinero
comienza a tener mas y mas valor en si mismo, a medida que la poblacion indigena
se va empobreciendo. Es a partir de ello, que este nuevo personaje, Sebastian
Quintril, responde al contexto de la época. La nocion de acumulaciéon cobraba mas
validez a medida que otras familias se empobrecen, la nocion cultural de
reciprocidad se ve intervenida por el afan individualista de acumulacion. Ello es

expresado por Pedro Pilquil:

“Bueno, hubo un conflicto aca del afio diecisiete. Cuando Sebastian Quintril [...],
como le digo yo que corrid el cerco para aca, yo me acuerdo que con un cufiado,
hicieron, redujeron la comunidad le quitaron veinticinco hectareas [...] familias mas

modestas, tal vez se aprovecharon [...] todo esto quisieron apropiarse.”3

363 |pid. Pag. 50 - 51
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Pese a la anterior relacion de ambos personajes. Sanguino, por motivos que se

ignoran vende estas tierras a colonos inmigrantes. Asi lo expresa Pedro Pilquil:

“Y quedaron esas cincuenta hectareas, después Sanguino lo vendio, se lo vendio a
un sefior Dreves; me contaba mi abuelo, mi abuelo. Y ese Dreves después vendié y
llegaron la familia Suarez. La familia Suarez, aqui al menos, no le ha quitado el

terreno a nadie, sencillamente”365.

Lo importante de esto, es que los Suarez, si bien no se sabe la fecha exacta de su
llegada y posesion del los terrenos, si sabemos que llegaron en dltima instancia
donde la mayoria de las usurpaciones del fundo ya se habian llevado a cabo, lo que
no significa que el proceso de usurpacién a nivel general haya acabado. Antes de la
llegada de los Suarez, la venta de los terrenos provocd que éstos pasaran a ser
parte de la propiedad de Dreves, colonos o “gringos” como lo llaman los lugarefios,
que se caracterizaba por tener una relacion muy particular con los antiguos

habitantes de la zona, y es contada por los mismos habitantes:

“Claro, no habia alambre todavia, habia estaca de pellin; podria haber; pero
alambre no habia. Otra cosa que negociaban con la gente pobre, por ejemplo, hay
una familia que son pobres y nosotros supongamos que sSomos ricos, somos los
espafoles, tenimos las monedas, y esa familia le falta el trigo, le falta el pan, las
monedas, entonces ellos decian deme tantas hectareas de tierra y corria la linea
para alla, y ese pobre mas pobre quedaba y asi iban avanzando. Esos cafietino de
gue estdbamos hablando, alla le quitaron toda la tierra, le vendieron, lo
consumieron de a poco, mientras mas pobres, mas necesitados, no teniendo donde
trabajar y como trabajar. Para poder sobrevivir porque no tenian, porque eran

pobres, por eso se aprovechaban ellos™®,

La cita, en primer lugar, reafirma la importancia del lugar, que antiguamente era una
reserva o0 pantano, en cuanto a un lugar estratégico para poseer mayor cantidad de

tierras de forma fraudulenta. Sanguino no lo consiguid, pero si Dreves. Sin

365 Relato de: Pedro Pilquil.
366 Relato de: Gilberto Canuiyan.
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embargo, en esta cita llama la atenciéon un nuevo concepto que se incorpora en el
mundo mapuche, un concepto que se ramificé a partir de la revolucion Industrial y
que esta comenzando a hacer presencia en la comunidad o en las comunidades
aledanas a Silva Lienqueo: la nocién de “pobreza” se hace mas llamativa, dado el
contraste de vida que llevaban de unos afios a otros y ser una realidad que no
existia en los siglos anteriores y que acusa ya en esos tiempos una pérdida de los
valores culturales indigenas, como lo es la reciprocidad; como una consecuencia

acabada de la politica reduccionista de los gobiernos chilenos.

“Ese fundo segun decia mi papa [...] que ese fundo no era un fundo, si no que la
gringa invitaba a los mapuches y les daba que comer y los atendia y les daba vino.
Entonces como no eran inteligentes los mapuches. iPucha! Los consideraban
buenas personas, y asi entregaban las tierras jLe quitaban las tierras! Se las iban
comprando, por eso el fundo tiene ciertas compras, pero no todas, a Nnosotros nos
falta tierra y no hay solucién. jNingin Gobierno se ha preocupado del pueblo
mapuche! Hemos tenido que sostenerlos ahi no mas, esta malo porque deberian
darnos una porcion de tierra, unas veinte hectareas a cada uno, como duefios de

casa, no habria tanta gente en Santiago.”3¢’

La confianza puesta sobre los que supuestamente eran s6lo buenos vecinos, llevo
a muchas familias a perder sus tierras, lo novedoso del vino y la necesidad de
comer, de las familias que se habian empobrecido con el cambio, habian llevado el
destino de estas tierras hacia el favor de los gringos, quienes aprovechaban la

instancia y compraban fraudulentamente las tierras y las usurpaban.

Hacia el lado mapuche, ambas citas solo reflejan el gran cambio estructural que
habia dejado el proceso de radicacion y ahora se convertia en una sociedad
indigena post-radicacion, lo que se caracteriza por una sociedad pobre en su
mayoria y que, como apreciamos en las citas, desorientada ya que el simbolismo y

significado religioso de la tierra estaba siendo mancillado por la necesidad de saciar

367 Relato de: Sergio Tranamil Ramirez.
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el hambre que dia a dia era mas atormentador. Pese a encontrarnos con relatos
acerca de las usurpaciones, se puede evidenciar que estos no cuentan de los
costos de vida en alguno de lo episodios. Sin embargo, anteriormente tratado en
subcapitulo de Titulo de Merced, se relata un caso especifico de usurpacion, donde
el padre de Lucia Quinchavil, es asesinado por un huinca desconocido, el cual
habia adquirido las tierras de su padre a partir de una venta fraudulenta. Lo tragico
del caso radica en la necesidad de este indigena en tener su tierra y por ello, le pide
al huinca usurpador un pedazo de tierra donde alojar, donde a una respuesta
negativa, se produce un enfrentamiento que termina con este desenlace fatal. De
este caso, Lucia manifiesta su desagrado acerca de la sociedad, se repite entonces
la nocién de culpabilidad al huinca de todos los males. Una vez que el tiempo haya
pasado, sigue sin creer en la sociedad; el pasado condend su vida y por ello este
mismo pasado se niega a partir; por lo que Lucia Quinchavil, desconfia aun del
huinca usurpador que aun existe en sus recuerdos. Sélo la confianza que existe
para ellos, una justicia divina castigadora, al igual que sus dioses, la reconfortan. La
concepcion de reciprocidad y de castigo, aun son encontrados en la mentalidad de
Lucia y ayudan, en cierta medida, a sobrellevar la vida luego de la muerte de su

padre.

Todo lo anteriormente dicho y analizado, estimulé en gran medida las ventas de
tierras indigenas, lo que trajo consigo otra consecuencia implicita. “La
campesinacion forzosa de los mapuches, transformé al indigena en ignorante. El
sabio ulmen de la sociedad indigena independiente desconoce los mecanismos y
vericuetos de la sociedad huinca que se impone; desconoce el manejo de su
propiedad y las nuevas formas de relacionarse con la autoridad local, y es por ésta
razén victima de abusos de todo tipo™®8.Las continuas busquedas de estrategias
para el dominio de estas tierras, por parte de la sociedad chilena; y la
reacomodacion a su conveniencia de dispositivos de dominio, tales como la
creacion de nuevas leyes; han provocado que ya los antiguos no sean sabios,
porque no conocen la manera de proceder frente a las situaciones que lo

entrampaban en un laberinto sin salida; por el simple hecho de no conocer a la

368 Bengoa. Historia del Pueblo Mapuche. Siglo XIX y XX. Pag. 367.
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cultura dominante, o mas bien dicho, no comprender sus mecanismos
aculturizadores. Entonces, encontramos una sociedad, pobre e ignorante, que no
tiene las herramientas para luchar por su autonomia cultural, sino que debié
comenzar a aceptar mas que a renegar de las vanguardias que le imponia la
sociedad occidental. La rebeldia entonces, es incomprensible para el débil que
quiere comer y que soOlo conoce una manera de hacerlo, ceder frente a las
peticiones de los huincas. La poblaciéon aledafia a la comunidad Silva Lienqueo
habia sufrido las amonestaciones de los usurpadores, que ya no son un mero
recuerdo borroso del pasado, sino que la imagen se vuelve cada vez mas clara al
saber que la familia Dreves, antiguos propietarios de fundo Santa Maria, conocidos
por todos como fundo Suéarez; son los principales usurpadores de tierras indigenas

en el sector que colindan estas comunidades:

“Mi papa... él nacio en el afio mil novecientos cinco y mil novecientos dos [...] a los
diecisiete [...] cuando tenia como veinte afios, dieciocho o como veinte afios, él
defendio el juicio, nombrado por la comunidad, porque era el primer mapuche, me
aparece, que tuvo creo... de conocimiento; los padres lo mandaron a la escuela
misional de Chol Chol, de las méas antiguas que habian aqui en la zona, o sea en la
comuna. El defendié el juicio y sali6 el juicio en el afio veinte, ese fundo ya estaba
en poder de los Suéarez, ya. Vale decir, esto... en la superficie de éstas cuatro mil
hectareas que les estoy diciendo, ahi si que hay tierras usurpadas; diferentes
comunidades para alla, no les voy a mencionar la cantidad de hectarea. Pero todos

estos fundos, tienen tierras usurpadas, todos los fundos, todos™°.

Lo que relata Pedro Pilquil; bisnieto del lonco Cristébal Relmul, es que comenzé
entonces a surgir lo que denominamos en capitulos anteriores, mapuches
ilustrados, que fueron enviados a estudiar como una manera de defensa hacia los
hechos ocurridos en afios anteriores. Las usurpaciones a nivel macro y micro
llevaron a una respuesta mapuche donde ahora el modelo a seguir no es la rebeldia

o la negacion a la homogenizacién, sino que mas bien, encontramos una clara

369 Relato de: Pedro Pilquil.
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postura de aceptacion de elementos culturales occidentales para la defensa de su
propio bienestar cultural y social y, de esta manera, evitar los casos que relataron

anteriormente los informantes y que ahora testifica Domingo Caniuqueo:

“Segun decia mi abuelita habian comprado eso pedazo que no era poco, aqui habia
un camino para ir a Llancahue a una escuela chica, creo que por ahi pasaba ella
porque era familia de alla de Llancahue, mi abuelita, entonces ella tenia dos hijas
aqui, en Rulo, una casada, mi mamay la otra mi tia.

Entonces, era mafiosa la gringa, entonces, venia pasando dijo, habia siembra y me
arremangué porque habia barro dijo; y se enoja la gringa, ¢Qué por qué esta
pisoteando el trigo? Entonces, creo que le dijo mi abuelita antes de que yo salga de
este fundo me voy a lavar las patas, jGringa de mierda! Era diabla mi abuelita, esos
estan todos muertos ya.

Van usurpando de a poco, antes cuando ellos no les decian que habia que ayudar
a cercar, hacer cierre del fundo, entonces nuestros viejos no quisieron; para
recuperar la plata el gringo fue avanzando cinco metro por el fondo, y tanto, tanto

hay hectareas. No habia cerco, no habia alambre, pura zanja no mas™°.

Lo que viene a reafirmar lo mencionado anteriormente, el mapuche se volvidé débil
ante la presencia del huinca. S6lo bastaba su presencia para saber que detras de
su imagen habia una intencionalidad, una trama o una trampa. "Se calcula que en
los primeros cincuenta afos de este siglo, casi un tercio de las tierras concedidas
originalmente en mercedes, fueron usurpadas por particulares™* Lo que pone a
este sector de Imperial dentro de la lista de comunidades que vieron vulnerados los
linderos concedidos por los huincas, a los indigenas. No bastaba ya haberlos
reducido en espacios infimos, sino que se estaba confinando hacia una muerte

anunciada, y supuestamente natural.

Pero hay que regresar a clarificar que los Suéarez fueron los Ultimos duefios, de
estas tierras, y que por los testimonios recopilados, ellos solamente compraron todo

lo que Dreves poseia en el sector, lo que los declara inocentes de tales

870 Relato de: Domingo Caniuqueo.
371 |bid. Pag. 372
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aberraciones analizadas con anterioridad. Sin embargo, creemos que no es posible
asegurar esto, dado que faltan antecedentes que formulen lo contrario y existe un
testimonio claro que los culpa también de una ultima usurpacion tal como lo

expresa Gilberto Caniuyan:

“Todo lo que sobré se hizo fundo, y mas encima después los espafioles siguieron

quitando, haciendo mas grande el fundo, vieron la debilidad”"2.

La familia Suérez antes de la compra de estos terrenos, se dedicaba a una sencilla

labor:

“Segun dicen que se introdujeron no mas ellos. Fue una espafola que llegd a
vender vino y sandwich cerca de la Feria, vendia el sandwich y el vaso de vino
decia mi marido, y tuvo nueve hijos, y a cada hijo le dejé un Fundo... Suarez, y

solamente con eso0”3"3.

¢, S6lo con eso lograron tener vasta cantidad de tierras? Hay relatos que tratan de
dilucidar la fecha en que llegaron y convirtieron en fundo aquellas tierras y nos
encontramos con el testimonio de Gilberto Caniuyan citada con anterioridad y
postula que hacia 1925, veinte afios después del nacimiento de su padre, los
Suérez ya se encontraban habitando aquellas tierras y posesionaban la cantidad de
cuatro mil hectareas, que aglutina entre ellas tierras perteneciente a las
comunidades aledafias al fundo. Sin embargo, esto no asegura que existieron
efectivamente actos de usurpacion por parte de los Suarez, sino que mas bien,
hacen pensar y dudar ain mas en la inocencia o culpabilidad de usurpacion a estos
habitantes; ya que como manifiesta José Bengoa visualizan como: “Blanco, ladrén,
perro, extranjero, gringo usurpador, son todos nombres sin6nimos que sefialan el
mismo personaje: el huinca. Son los ladrones que no han parado nunca de usurpar.
La primera usurpacién fue oficialmente consumada; participd el ejército, los

agrimensores, los encargados de la administracién publica que remataron las

372 Relato de: Gilberto Caniuyan.
373 Relato de: Aideé Namoncura.
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tierras y los miembros de la Comision Radicadora que, a nombre del Presidente de
la Republica, entregaron Titulos de Merced. La segunda usurpacion se hizo sobre
las tierras entregadas, mediante la fuerza y la violencia por una parte y la argucia
legal por la otra. Los mapuches han pasado, generaciones, viajando a los
tribunales, pagando a tinterillos y abogados, llevando sus casos de litigios por
tierras™’* Lo que confirmaria que, ante los ojos del mundo indigena, no importa
nacionalidad ni color, todos son lo mismo, en enemigo huinca; culpable de todos los
males indigenas, y por el que el indigena ha tenido que cambiar obligadamente.

Es por ello, que nos hace dudar acerca de la culpabilidad de los Suéarez, ya que el
paso del tiempo empafia los hitos histéricos a medida que estos se vuelven mas
lejanos o0 antiguos, por lo que se envuelve en el mismo acto a los Suarez y gringos,
no importa si son personas distintas, lo que importa es que son huincas y que es
este personaje quien ha usurpado las tierras indigenas.

Efectivamente hay tierras usurpadas dentro de este gran predio, pero la verdad es
que llama la atencion cémo aun se mantienen como duefios de aquellas tierras que
en su esencia misma son indigenas. La ley del parrafo tercero de la ley indigena
17.729 de 1972 establece: “Los mecanismos para la restitucion de tierras a favor de
los indigenas y el parrafo cuarto de los articulos 29 a 33, legisl6 sobre la
expropiacion de tierras, para entregarse a los mismos, rigiéndose por la ley de
reforma agraria de Frei, N° 16.640™" Esta ley postula, la posibilidad de restituir
tierras indigenas a través de la expropiacion de estas a los particulares, lo que nos
hace pensar en que si efectivamente se llev6 a cabo en esta zona y nos

encontramos entonces con el siguiente testimonio:

“En tiempos de la Unidad Popular nosotros quisimos recuperar parte del fundo,
porque a través de las reuniones que tuvimos aca. Pero no aprovechamos nosotros
las circunstancias en ese entonces, sino que quisimos hablar personalmente con
los duefios; ellos nos accedieron a que corriéramos la linea, ya, para recuperar la

tierra. Pero hubo un miembro de la comunidad aca, que [...] cuanto al uso y al

374 Ibid. Pag. 377.

375 Ruiz, Carlos. El Pueblo Mapuche y el Gobierno de Salvador Allende vy la Unidad Popular. Ceme.
Pag. 4. [en linea] http://www.archivochile.com/Pueblos_originarios/hist_doc_gen/POdocgen0005.pdf.
[solicitado: 12 de Septiembre]
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manejo de la tierra, entonces dijo bueno si recuperamos la tierra ¢, Quién queda en
poder de la tierra? Hubieron varias ideas, y una persona, allegada al muerto. A lo
mejor ustedes conocer a [...] Ancamil, all4 arriba, de la sede de all4 de Gallardo
Tranamil, un poco mas alla, vive un joven, el papa de él. Entonces, estudiaron unos
nifios aca; entonces [...] el caballero sugirié de que esas tierras ojala, se las dejaran
para el colegio, porque el colegio, de la corporacion [...] no estaba practicamente
exigiendo un buen plan de ensefianza. Entonces, yo que trabaje también en
educacion; yo, practicamente, me gusto la idea, pero buen [...] recibirse de profesor,
para que trabajen aqui, conseguir un profesor para que trabaje aqui, y ahi [...]
también como quien dice, un malentendido. Y ahi no hicimos ninguna gestion y ahi

guedo asi como esta ahora.®"

El relato de Pedro Pirquil nos hace entender que la ley indigena de esos tiempos lo
favorecié como comunidad. La falta de negativas por parte de los duefios del fundo,
que en ese entonces ya era de los Suarez; nos manifiesta que existié efectivamente
una instancia de dialogo entre huinca e indigena, sin embargo, las consecuencias
de la desetructuracion cultural ya se percibian y fue eso mismo lo que no les
permitié entonces acceder a aquellas tierras; la falta de una puesta en comun o de
la aceptacion incondicional de la decision del lonco; manifiesta aquella
desestruturacion, donde es la democracia la que comienza a prevalecer incluso en
situaciones como éstas; lo que finalmente los hace desistir de la recuperaciéon de
las tierras y que aun se encuentran en manos de los Suarez en el fundo Santa

Maria.

Es por ello, que en las puertas de un nuevo siglo en curso, la sociedad mapuche ha
demostrado un nuevo cambio en su historia; cargada de nuevas diversidades en su
particular histérica. Es por tanto, que a partir de la reconstruccion de la comunidad
Silva Lienqueo, en la relacién cercana con la cultura mapuche y, por tanto en la
experiencia de la reconstruccién oral, donde se puede percibir y visualizar los

nuevos conflictos culturales internos de esta sociedad.

376 Relato de: Pedro Pirquil.
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Las circunstancias han cambiado, para las nuevas generaciones del siglo XXI,
manifiestan una resistencia distinta, ya no con la fuerza del siglo XX. Es una nueva
resistencia, que ya no tiene relaciéon con la rebeldia cultural del pasado siglo. La
resistencia actual es al aislamiento por parte de la poblacién juvenil de la sociedad
mapuche, lo que se observa en la actualidad, en fuerte resistencia a quedar
excluidos, por parte de la nueva poblacion mapuche de las comunidades.
Consecuencia de ello es la alta migracion de la poblacion juvenil, qgue quizas, por el
anhelo de un futuro distinto, busca nuevos rumbos en sus vidas. Y abandonan
estas tierras ancestrales, y con ello también las tradiciones propias de su cultura.
Un ejemplo palpable, se manifiesta en su lengua, que con el paso del tiempo, cada
vez se pierde mas y mas. Sin embargo este escenario, totalmente distinto al que se
plantea para el siglo XX; es una particularidad de la poblacién mas joven, ya que si
ésta fuera generalizada, y no existiria ain el apego a las tradiciones ancestrales
mapuches, la investigacion que se llevd acabo y que se plasma en éste documento
no hubiese sido posible.

Los comentarios y narraciones de los propios entrevistados, expresan el interés
ausente de las nuevas generaciones hacia la historia de su pueblo; que en estos
momentos es otra consecuencia de mecanismos desestructuradores.

Por ello, en todo lo anteriormente desarrollado, es necesaria la invitacion a analizar
aun mas estos hechos de la historia de nuestro pais. “Las historias familiares de las
parentelas mapuches estan marcadas por los signos de una violaciéon a la madre
tierra, por parte de uno o mas huincas. Es una herida que los mapuches desean
curar, pero que sigue abierta y por eso en los campos de la Araucania se oye un
clamor sordo que en determinados momentos se transforma en violencia,
desesperacion, o movilizacion. Pero también esa herida es simbolizada, en muchos
casos, como una carencia que los huincas deben solucionar. Los mapuches
piensan dicha realidad bajo el concepto de reciprocidad: los huincas tienen una

deuda, deben pagarla.””’

377 Foerster, Roelf. Introduccidn a la Religiosidad Mapuche. Editorial Universitaria.Santiago, 1993. P4g.
132.
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8- COLIHUINCA: LA VIVEZA DEL CHILENO AL CONVERTIRSE EN

CACIQUE

La intervencidon occidental a través de la implementacion de dispositivos de
dominacién, en cuanto a las leyes implementadas, provocé un gran quiebre en la
cultura y organizaciéon mapuche a lo largo del siglo XX. Dentro de las oficiosidades
que la cultura dominante incrustado en el mundo indigena, se encuentra la llamada
mensura de 1979, que como explicamos en capitulos anteriores, consiste
principalmente en la division en hijuelas de las comunidades y la posesion particular
de cada uno de ellas. Es dentro de este contexto que comienzan ha acentuarse una
serie de problematicas indigenas que inclusive aun perduran. Fiel reflejo de aquel
intervensionismo, se expresa en la imagen de Enriqgue Colihuinca, personaje
andmalo de la comunidad Silva Lienqueo; y que corresponde al lonco de esta

misma. Su impresién al vernos llegar fue la siguiente:

“Y¥ en el pueblo mientras mas estudian los universitarios y las escuelas grandes
estan peleando, entonces mientras mas estudian mas delincuentes hay, entonces.
¢Qué es lo que hay ahora? ¢Qué es lo que pasa? [...] Pero yo creo que usted
quiere ensefiar a la gente, sabe. ¢ Pero qué esta pasando? Mientras mas estudian
andan como los [...] pa’ que le diria yo igual que el gato, robando [...] fijate ahi teni,
usted universitarios que van hijo de [...] ah [...] el pariente de Arena Blanca [...]
Mariyan, tiene un hijo universitario jpoh! ¢;Qué es lo que vino a hacer como tres
afos atras? Vino a sacar [...] yo no entiendo como los universitarios vienen a robar.
Aqui mismo en el campo nacen los delincuentes y mientras mas estudian mas lo
gue lesean. Yo no necesito problemas de esta forma, y el que esta en el pueblo [...]

que no vengan aqui a joder.” 378

Llama la atencién las palabras con que se expresa Enrique Colihuinca de la gente
del pueblo y de todo aquel que quiere estudiar. Sin embargo, este pensamiento no

es tan alejado de la realidad de muchos mapuches que piensan lo mismo que él;

378 Relato de: Enrique Colihuinca
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puede ser una especie de resentimiento, de aferro a la tradicion y rechazo absoluto
a la cultura dominante y, por lo tanto ,a la adaptacién cultural. Sin embargo, en él si
se debe escudrifiar esta concepcidén que tiene de vida, dado que no es cualquier
personaje sino que mas bien corresponde al actual lonco de la Comunidad Silva
Lienqueo.

Al recopilar informacion acerca de su persona nos encontramos con los siguientes

testimonios:

“Era de por alla de Labranza. En Labranza creo que vendié la propiedad, que le
habia tocado por su papd, tiene otro papa, era Colihuinca el papa. No tendria que
estar de cabecilla, porque no es de aqui, nada mas que es ocupante, por[que] vino
como arriero, quedo ahi, murié mi abuelo y quedo la viuda esa, que le decia tia,

murio la tia, quedo él. Después lo nombraron de cabecilla seguramente.”"®

Francisca Quintremil Caniuqueo, relata su experiencia con Enrique Colihuinca,
donde postula que no es un habitante originario de la comunidad, sino que un
ocupante, y por lo tanto, un ocupante de tierras de desconocida procedencia. Cabe
entonces preguntarnos como llego aqui, cémo se hizo duefio de tal cantidad de
tierras, como se hizo lonco, qué era antes de serlo, entre otras interrogantes. De

acuerdo a esto Francisca Quintremil nos relata:

“Se llamaba Marcelina Quinchavil, pero él es Colihuinca Curiqueo, nada que ver, ni
coinciden los apellidos. Si es un mozo de mi abuelo, un empleado, era asi no mas,
a lo mejor lo recogi6é porque no tenia a donde estar el hombre. El papa creo que era
vago, tenia terrenos, no estaba en terreno, andaba casa por casa, por ahi
trabajando, el papa de este hombre, asi que por ahi no sé a donde murié, por

ahi.”380

Ya sabemos la procedencia de este personaje extranjero en estas tierras, su origen

en la comunidad fue de mozo, un empleado de Andrés Eliseo Caniuqueo, antiguo

379 Relato de: Francisca Quintremil.

380 Relato de: Francisca Quintremil Canuiqueo.
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segundo lonco y posteriormente, el Ultimo de la comunidad en tiempos que se
mantenian los Titulos de Merced. Marcelina Quinchavil, era una de las esposas de
Eliseo y, por lo tanto, Colihuinca fue adoptado en condicion de mozo por Marcelina

Quinchavil. Lo que es reafirmado por Francisca Quintremil:

“Tia, le decia a la sefiora de mi abuelo, éste, ese hombre, tia, mi tia, mi familia, el
hermano de él es mi papa, decia, pero nunca fue reconocido. Es Colihuinca, de alla
de Labranza. De Labranza lo trajeron, de chiquitito, [...] tampoco ha crecido mucho,
tampoco. Lo fueron a buscar a caballo. Decia mi maméa para qué traen a esta
gente, después algun dia va pelear conmigo, que le dejé mi abuelo. Pero su
madrastra lo trajo, que era familia, lo fue a recoger alla y, me sirve para que me
trabaje, y ahi lo traj6. No queria mi mama, dijo para qué lo trajo algin dia voy a
pelear con este hombre, enojada lo trajeron. Lo fueron a buscar alla para mozo para
gue cuide, que atienda a los animales en el trabajo, de ahi de trabajar, asi. Y asi
quedé duefio ahi, tiene mas de treinta hectéreas, son dos, después llegd otro
allegado mas, otro allegado mas, son ovejero. Antes contrataban para ovejero, un

empleado, quedo de ovejero al final quedé él, quedo...” 38!

Y es reafirmado por José Meliqueo:

“Ese se vino a criar donde el finado Eliseo, se crié como ahijado, lo tenian ahi,
como ahijado, como no tenia nada, no estaba nada, como mozo lo tuvieron, no

tenia a donde, no tenian a donde vivir, asi que lo recogieron, lo tenian de.” 382

Sin embargo, mas que su procedencia, que segun testimonios es un forastero de la
comunidad; se nos vuelve mas interesante saber de donde se puede atribuir su
adjudicacion de tierras, y a su vez, como convirtid en lonco de la comunidad, los

relatos postulan lo siguiente:

381 Relato de: Francisca Quintremil Caniugueo.
382 Relato de: José Meliqueo.
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“Nadie lo nombrd, como quién lo nombrara. Nadie lo nombrd, si ahi esta no mas. Si
ahi esta porque esta. Si la otra vez estaban haciendo votacion, dijeron, si estaban
haciendo votacién alld en la cancha, cuando habia comité, venian siempre hacer
reunion, usted nunca entendi6 eso. Y ahi creo, que de repente que lo eligieron de
cabecilla o algo asi. Eso fue, si tenian que rechazarlo si ho es de la comunidad,
viene a ocupar el terreno, como quedo donde estaba el cacique, el segundo

cacique” 38

Las tierras que ahora son parte de su propiedad, de Enriqgue Colihuinca,
pertenecian al segundo lonco, Eliseo Caniuqueo; esposo de Marcelina Quinchavil,
tia de Enrique Colihuinca. Tal como lo postula Francisca Quintremil y contindia su
relato diciendo:

“...el hombre, ese quedd, en la cancha, hacia abajo, ese era otro, también
ocupante, son dos. Y ese casi participo en terreno, le dio un poco, le dio como siete
hectareas no mas, siete parece que le dio, o cinco o siete y el se quedo con todo,
se avivo. Y asi decidieron la escritura, por ocupantes. Les dieron la escritura por
ocupante. ¢Valdra eso? Como ocupa el terreno. Yo creo que no vale. No son
radicados, no tienen raices. Tiene que tienen raices. Por ejemplo, yo tengo mi
herencia, tengo que sacar la raiz de mi mama, para poder sacar los bienes raices
del terreno, y no esta asi. Cémo lo va a sacar él que no es familia de mi abuelo, de
mi mama, tampoco, no pueden. Estd como ocupante. Dicen las escrituras
ocupante, ocupa el terreno. Yo no sé como sera. Cémo puede ir a aduefiar a otra
persona, malo esta. Pero la ley que dice que no, [...] que el duefio tiene que
recuperar el terreno, nosotros nos dejamos asi no mas, no reclamamos nada, y Si

reclamamos no podemos recuperar, porque son varios, y hay varios.”38

Para aclarar el origen de este problema, el cual corresponde a una situacion comun
en la mayoria de las comunidades indigenas de las que Silva Lienqueo no esta

absuelta, se apelara a la llamada mensura de 1979; analizada en profundidad en

383 Relato de: Francisca Quintremil Caniuqueo.
384 Relato de: Francisca Quintremil Canuiqueo.
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capitulos anteriores. Esta trajo consigo una serie de problemas por las tierras
indigenas, dado que el que poseia 0 se encontraba ocupando los terrenos que
conformaria como propietario de los territorios. Es asi como legalmente Enrique
Colihuinca se transforma en duefio de tal propiedad que era perteneciente a Eliseo
Caniuqueo.

Sin embargo, no sélo los territorios fueron una herencia repentina y desconocida
que la historia se encargé de encomendar en manos de Enrique Colihuinca, sino
gue también el cargo de lonco, cobré nuevamente vida con Colihuinca. Pese a esto,
este cargo no fue nunca pensado, ni en la mente de este personaje, ni en la de los
antepasados de la comunidad; sino que fue el destino y la continua
desestructuraciéon de la comunidad, la que lo llevé a ejercer este cargo. Su
nombramiento es contado por el actual segundo lonco de la comunidad Silva

Lienqueo:

“Enrique Colihuinca, ese chico. Cada vez que habia reuniones, comités, ahi, decia
‘taria bueno que hiciéramos un Nguillatun, “taria bueno. Propusieron hacer un
Nguillatin, y estaria bueno hacer un Nguillatan, si, pero nadie lo tomaba. Entonces
un dia de esos lo conversé con mi sefiora oye, le dije, Enrique Colihuinca desea
tener un Nguillatun ;Coémo estaria si yo lo apoyara a él?, ‘taria bueno, me dijo, me
acepto, ya voy a ir a conversar. Entonces fui jpoh! y voy donde mi cufia’o, oye
cufia'o, ¢Qué?, ‘{Todavia esta con el deseo de hacer Nguillatin!, si, me dijo, ‘taria
bueno que hiciéramos un Nguillatin, le habia dicho a este viejo, Martin, pero no,
este viejo no, este viejo no, ya esta hacho, le dije, oye, yo te acompafio, yo te
ayudo, yo voy a pasar por todas las casas, voy a conversar con toda la gente, todas
las casas, entonces, segun como yo vuelva, te vengo a decir, ahi buscamos machi,
¢De acuerdo?, de acuerdo, ya. Asi que, asi lo hice, empecé la primera casa
primero y ahi muy bien tocd, [la] mayoria aceptaron, la mayoria aceptaron.
Entonces le dije yo oye me fue re bien jpoh! como dos o tres casas no quisieron,
pero todos, mayoria aceptaron, jYa poh! Me dijo ¢Y a dénde vamos a buscar

machi? El tenia una amistad por alla por Buen Telar.
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Buen Telar es pa’ alla pa’ Chol Chol camino a la Maque, harto lejos, harto lejos,
esta machi estaria bueno que la trajéramos le dije [...] asi que ahora estamos
esperando fecha p’al asunto. Ya, vamos a buscar machi, tomamos la micro de aqui
hicimos trasbordo en Chol Chol llegamos alla, fuimos alojar alla, alla llegamos tarde
[...] lejos [...] Entonces llegamos, engafiito pasamos a buscarle. Ya en ese tiempo
habia cartoncito, entonces salia el vino por cartén ya [...] pucha, caimos bien aca.
Usted sabe que a la machi [...] que a todas las machis les gusta el vino, entonces
jay! hicimos pentukun, pentukun quiere preguntar la salud, eso es pentukun [...]
preguntamos la salud.

Todo en mapuche, entonces, ahi, después le dijimos a qué ibamos veniamos a
darte esto, queremos hacer un Nguillatin, queremos que usted vaya a hacernos el
favor, plantar la cruz. jUf!, la machi acept6 al tiro, acept6 al tiro. Ni un problema dijo,
ya entonces, ya que ustedes andan, ustedes tienen que ser los loncos, asi que no
me vayan a poner otro lonco, ustedes mismos van a hacer de lonco, ya esté bien,
nosotros aqui teniamos otro [lonco] y quedamos como loncos nosotros [Enrique
Colihuinca y Joaquin Licanqueo], él quedd como primer lonco, y yo, como segundo
lonco.

Cuando llegué le avisé a toda la gente [que] aceptd la machi, entonces alla dejamos
mas o menos fecha, en qué fecha ibamos a plantar la cosa entonces esa fecha
tengo tiempo, dijo la machi [...] si aceptan de que fecha lo voy pa’ alla y me vienen a
buscar [...] listo. Entonces yo le dije a Enrique yo vengo a buscar la machi pa’ que
no gaste usted después,[y por ] dltimo, quedamos [de] hacer el Nguillatan, ahi viene
usted, ya, me dijo. Asi que yo fui a buscar la machi pa’ plantar la cruz no mas,
plantamos la cruz y bailamos un poquito, asi que matamos unos pollitos y comimos,
iputa!, Estuvo bonito.

Hacen afios, eso si que no me acuerdo, hacen afios que nosotros estamos
haciendo Nguillatdn, llevamos varios afos, tiene que ser haber [...] perece que fue

el noventa y ocho.” 38

385 Relato de: Joaquin Licanqueo.
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Como podemos observar, el nombramiento de una machi es lo que lo constituye
como un lonco, nunca la sangre de Eliseo corri6é por las venas de Colihuinca; sino
que en un periodo en que no hubo lonco donde la desestructuracion y el
intervencionismo occidental comenzé a oxidar profundamente el duro hierro de la
cultura mapuche; comenzando un periodo de negacion de estas mismas. Luego de
ello, Colihuinca, a primera vista, se convierte en una especie de Mesias de la
comunidad al querer volver a las tradiciones indigenas. Sin embargo, y pese a ello,
llama la atencion un solo detalle, y es la visibn que tiene de los habitantes de la

comunidad hacia la persona de Enrique Colihuinca:

“Pero falta de reclamar ahi, como puede quedar un ocupante y mas encima
cabecilla ahora. De eso me ri6, yo, no pudieron nombrar a otra persona. Y esta
gente es muy cerrada de cabeza. Como pudieron elegir a una persona que es
allegado, saben que es allegado. Ese hombre hace afios que esta ahi. Creo que yo
no sé si estaria [...] o bien que no estaria, esta ahi ese hombre.”38

“Yo estaba cabro chico cuando llego.” 3¥7

“Si guagtiita yo, cuando llegé ese hombre”388,

Y lo vuelve mas duramente a decir Enriqgue Quinchavil Lienqueo, nieto de Silva

Lienqueo:

“...Colihuinca salié arruina’o. [Y] el papa era de esta familia grande mas o menos

asi como la estatura de mi hijo y Colihuinca sali6é chiquito, sali6 arruinao™.” 3

En sintesis, si hablamos de un personaje como Enrique Colihuinca, se hace
referencia a un hombre que ha sido favorecido por el destino y mas que el destino,
por los hechos de la historia; se constituye como un fiel modelo de un nuevo tipo de
mapuche que ha visto a su favor el intervencionismo paternalista de la cultura

occidental; como también es un ejemplo de los cambios que ha provocado esta

386 Relato de: Francisca Quintremil Caniugueo.
387 Relato de: José Meliqueo.

388 Relato de. Francisca Quintremil Canuiqueo.
389 Relato de: Enrique Quinchavil Lienqueo.
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constante intervencion chilena en una cultura distinta a la occidental, a la cual
nunca se quiso integrar efectivamente, entendiendo ésta como una integracion con
identidad, sino que mas bien se pretendié a través de dispositivos de dominacién,
homogeneizar a partir de una cultura dominante o la nacién chilena. Los juicios que
se quieran emitir en contra del personaje, no corresponden mencionarlos en este
documento ya que es sabido que cada sujeto es hijo de su época y este actor
pertenece a esta categoria: un hombre que, lejos de ver lo que es justo, ve sélo lo
gue le conviene; lo cual demuestra un occidentalizacién del lonco que no vela por
su comunidad, sino que por sus propios intereses. El poder ha corrompido el ideal
comunitario del lonco, lo que se plasma en la negacion a la educacion y en el temor
que genera la visita de un extrafio a su comunidad, el extranjero se ve como un
ente invasivo, pero que puede ser interpretado como un temor a la pérdida del

poder absoluto en la comunidad, mas que un férreo arraigo cultural.
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9- TODO VUELVE A NACER

La vida es ciclica para la cosmovisibn mapuche, puesto que todo vuelve al punto de
partida, a la génesis misma del modelo divino. Es asi como el 24 de junio constituye
un dia esencial, en donde se da la bienvenida a una nueva temporada, a un futuro
lleno de esperanzas, de alegrias, proyecciones y fecundidad.

Esta fecha simboliza el transitar de estacion, por ejemplo, en el hemisferio sur,
comienza el solsticio de invierno®** en donde el sol regresa gradualmente hacia el
sur del Ecuador, que trae por consecuencia que la radiacion solar sea cada vez
mayor, lo que produce un ascenso en la temperatura y una mayor luminosidad en el
transcurrir de los dias.

Con el retorno del sol hacia el hemisferio sur, se da inicio a un nuevo periodo, pues
todo vuelve a regenerase, a cobrar vida y fuerza para un nuevo ciclo gue comienza.
Por consiguiente, se necesita dejar atrds una temporada.

Tal como lo plantea Mircea Eliade en el “Mito del eterno Retorno”, toda sociedad
necesita cerrar una etapa para comenzar otra “..lo esencial es que en todas partes
exista una concepcion del fin y del comienzo de un periodo temporal, fundado en la
observacién de los ritmos biocésmicos, que se encuadran en un sistema mas vasto,
el de las purificaciones periodicas (cf. Purgas, ayunos, confesién de los pecados,
etcétera, al consumir la nueva cosecha) y de la regeneracion periédica de la vida”
%1 Por lo tanto, se nos plantea una regeneracion social que involucra todos los
aspectos del quehacer cotidiano de la poblacion.

Siguiendo la logica de la regeneracion y del ciclo de la vida, la etnia mapuche
celebra y conmemora al nuevo afio que comienza, a través de diversas tradiciones.
Estas tradiciones se han mimetizado, en el trascurso de los afios, con costumbres
fordneas. Por ejemplo, las practicas cristianas de celebrar la noche de San Juan el

mismo dia en que los descendientes de mapuche dan inicio a su nuevo ciclo:

3% Resulta relevante considerar: “Los cambios que se producen en la temperatura y en la duracién del
dia segun la época del afio, dan lugar a las estaciones. Los cambios de una a otra de ellas ocurren en
los solsticios y equinoccios. En los solsticios, los rayos solares llegan a los limites maximos que
pueden alcanzar verticalmente al norte y al sur del ecuador. El solsticio de verano tiene lugar el 22 de
diciembre, ese dia comienza el verano en el hemisferio sur y el invierno en el norte; el solsticio de
invierno (21 de junio) sefiala el comienzo del invierno en el hemisferio sur y del verano en el norte.”
Instituto Geografico Militar de Chile. Atlas Mundial I.G.M. 1991. Pag. 4.

391 Eliade, Mircea. El mito del Eterno Retorno: arquetipos vy repeticion. Editorial Alianza. Madrid, 2000.
Pag. 67.
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“Mataban chancho y compraban vino, bebida. Ahora casi nadie, algunos celebran,
antes era mas celebrado [...] Si, se sacaba, la mas pela’ es la mas pobre, media y
entera, se dejaba debajo de la cama, a las doce de la noche se sacaban. Nosotros
haciamos eso con tinta, se compraba la tinta parece, ve que antes no se usaba
lapiz pasta, era con una pluma escribiendo. Al otro dia abrian el papelito, salian una

figura cuando es malo [...]

Si, huasqueandolo en una orilla, otros le quiebran una vara, si no dai’ te voy a
cortar [...]

Mi mama dice que se bafiaban, buscaban el oro, dice mi mama, dicen que aparece
pero ahora no sé. El dia de San Juan dicen que a las doce de la noche, mi papa
andaba con un gato, porque aparece el diablo. A las cuatro de la mafiana parece
que iban a bafiarse, mi mama dijo que habia encontrado, ella lo vio no mas,

alumbra asi el oro.”3%2

Un claro ejemplo de transculturacién que se realiza en la conmemoracion de este
nuevo afo, tiene que ver con el rito de la papa, en donde se presagia el porvenir,

tal como lo plantea el siguiente testimonio:

“...después llegd la papa pela’, la media pela, cuando hacen flores. En la noche
dejaban debajo de la cama una papa enterita, sin cascara, bien pela’, la otra media
pela’, y la otra con cascara, cuando ya estaba por amanecer tiene que buscarlo y
entregarselo al papa o al hermano mayor, pero no escoger sobre durmiendo
buscar, eso era un pronostico, a lo mejor si iba a ser pobre sacaba la papa bien
pelaita, la otra media mediocre y el que esta con cuerito toda ese va a ser bien

rico.”3%3

Otra préactica que se mantiene hasta nuestros dias, tiene que ver con husquear los

arboles de manzanas con el propésito de que la préxima temporada den mas frutos:

392 Relato de: Margarita Quinchavil.
393 Relato de: Domingo Caniuqueo.
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“Pero es nuevo eso, mas se husaqueaba la manzana para el San Juan, si iba a ver
la suerte con tinta, con papelitos. Después huasqueaban a la manzana con una
varilla, le pegan a la mata, para que de hartos frutos, te voy a cortar, le dicen, dos
personas tienen que salir, dos cabros chicos, yo salia huasqueando con mi
hermana, ella pegaba y yo decia cuanto va a dar, en, mapuche le decia, meli saco,
cuantos sacos, diez sacos, a veces sacaba muchos mas. Y en la mafanita la madre
hacia sopaipilla, hacia primero la redondelita del pan y después lo doblaba como
juguete, los nifios andaban, eso se ganaban por huasquearle a la manzana. Tenian
gue bafarse, después, como a las seis de la mafiana uno tiene que bafarse y no
es helada el agua a es ahora, jugabamos, bafidandonos. Pero ahora ya se olvidaron

la gente, ya pasaron las ganas, si antiguamente era muy respetado el San Juan”3%4,

Del relato anterior se extraen dos practicas principales en la celebracion del nuevo
ciclo. Por un lado, nos sefiala la costumbre de huasquear los arboles de manzanas
con el objetivo de aumentar la produccién la préxima temporada; y por el otro lado,

el bafio que realizaban los antiguos al amanecer del nuevo dia:

“Se bafaban los viejos nos obligaban a bafiar en la mafiana como a las cinco de la
mafana nos teniamos que levantar, en el rio o en cualquiera parte]...] ahora no,
ahora ya no se bafian se estarian muriendo el otro dia; no eran tan delicados los

viejos parece los mapuches ahora no, estan mas delicados™.

El bafiarse en el rio el primer dia del nuevo ciclo, hace referencia al simbolismo del
“agua” para toda cultura. La inmersion en el agua viene a constituir un rito simbolico
de pureza, pulcritud y regeneracion. Es decir, se desconecta de lo profano para

entrar en la érbita de lo sagrado y asi comenzar una nueva vida:

“No sé como llamarlo [...] la noche de San Juan, si, antes se celebraba. Desde la
mafana de San Juan hasta la noche, a las doce de la noche se hacian dos

llamados. Tenian un chancho muerto, mataban un chancho y después a la

394 Relato de: Domingo Caniuqueo.
395 Relato de: Lorenzo Huinchaleo Caniufiir.
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amanecia se empezaban a ser sopaipillas. Después iban a la laguna a bafarse a
la entradita, antes de aclarar, con agua fria, muy fria, como tradicién [...] igual que el
testamento del [...] del [...] ¢Como se llama? ¢Como se llama el que se bafiaba en
el rio? Hacian la mezcla de eso y se bafaban. jDesde la mafanita! Aunque esté
blanquita la hela’ [..] Estaban metidos, rogandole a Dios. jAyludeme sefior
Jesucristo! Cémo un sacrificio, hablandole en mapuche jAyaddame sefior Jesus!,
iQué estoy ahora por ti! Con rogativas asi no mas [...] Ahora ho es como antes,
pero hoy dia igual se celebra. Igual se celebra. Wetripantu. Pero no aqui, en Rulo
si, y mas para abajo igual, allad en Imperial igual, aqui no hay entusiasmo no son

unidos”3%.

El testimonio de don Bernardino Auquilen Pefiaipil, es un claro ejemplo de que el
mestizaje de costumbres fue llevando al sincretismo. Encontramos en su relato la
herencia indigena y la tradicion cristiana, en donde el bautismo de Jesus lo
mimetiza con lo mas profundo de su cosmovision. Tras diversos hallazgos orales
qgue nos relataban acerca de la celebracion del nuevo afio, la gran mayoria no
conocia la asociacién del Wetripantu (we = nuevo, tripantu = afio) con la tradicion
indigena para conmemorar el nuevo afio. Don Gilberto Caniuyan, a sus ochenta

afios de edad, no posee informacion de la celebracion del Wetripantu®®’ y sefiala:

“¢,Quién conocié el Wetripantru en esa época? Yo jamas en los conocimientos de
los ochenta afios, y mas y los conocimientos de mi abuelo no habia Wetripantru. Si,
celebrdbamos San Juan, para quien era Juan o Juana, mataban sus animales,
hacian sus fiestecitas, mataban un cordero, un chancho, comian todos lo que
tenian en su casa, para el dia de su nombre, pero el Wetripantru nunca, nadie lo
contd. Eso lo que yo queria preguntarle, ¢ A quién conoci6, de qué afio qué hacia el

Wetripantu?

3% Relato de: Bernardino Auquilen Pefiaipil.

397 El siguiente testimonio también desconoce la asociacion del Wetripantu con el afio nuevo
mapuche: “ [...] Wetripantu le dicen a la noche de San Juan, casi en todas partes lo hacen ahoral...] Si
de ahora, pero antes no era asi, antes yo no conocia eso, antes se celebraba en la casa el que tenia
chanchito lo mataba el que no lo celebraba en la casa”. Relato de: Lorenzo Huinchaleo Caniufiir.
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Nunca antes se conocié ¢Quién inventd ese Wetripantru afio nuevo de los
mapuches? a mi me parece que no, a mi no me convence con eso. Porque yo tuve
familia que se llamaba Juan Juana y se celebraba, se felicita su nombre pero no por

afio nuevo”3%,

La pérdida de las tradiciones ha provocado una desestructuracion en las diversas
poblaciones indigenas. Es por ello que la celebracion del afio nuevo mapuche, a
pesar de todos elementos fordneos que a adaptado a su realidad, sigue atesorando
la raiz més profunda de la herencia de sus antepasados. La nueva temporada que
se celebra el 24 de junio, da inicio a un nuevo amanecer, en donde el sol, poco a
poco, cobija estas tierras australes. Desde este dia todo cambia, todo vuelve a
florecer, la tierra es fecundada, los antepasados vuelven hablar, los mitos se

convierten en realidad, en este nuevo ciclo de la naturaleza.

398 Relato de: Gilberto Caniuyan.
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CAPITULO IV

LAS ESCUELAS Y LA EVANGELIZACION

1.- LAS PRIMERAS ESCUELAS EN RULO

Los primeros establecimientos educacionales en Rulo se instalaron, a mediados del
siglo XX, en las comunidades Silva Lienqueo y Cristébal Relmul. Fueron de gran
importancia debido a que ayudaron en el proceso de socializacion a los
descendientes de mapuche.

Resulta de sumo interés sefialar que ambos centros educativos, en un comienzo,
impusieron a través de la educacion la ideologia dominante, no dando cabida a su
cosmovisién. Sin embargo, con el transcurrir de los afios, el Curriculum y los
Programas Educativos Internos de cada establecimiento, se fueron adaptando a la
realidad, implantando una educacion intercultural®®, que es lo que hoy rige a gran

parte de escuelas de la region.

1.1.- La Escuela N ° 56 en la comunidad Silva Lienqueo

La historia de la escuela de Silva Lienqueo se remite a los tiempos de Eliseo
Caniuqueo %%, mil novecientos cuarenta aproximadamente, quién realiz6 todas las

gestiones para instalar en sus tierras el centro educativo:

“Don Eliseo fundé la escuela y a la fecha solamente se dice que hubo escuela, no
mas eso que estuvo bueno pa’ la Comunidad, la escuela de aqui fue una de las

primeras.” 401

39%“Nuestro desafio al Bicentenario es forjar un Chile abierto a la diversidad, una sociedad intercultural
gue se proyecta al futuro reconociendo sus raices, y un pueblo mas inclusivo que respeta los espacios
propios de las comunidades indigenas. La educacion es el puente para cohesionar mas a nuestra
sociedad y acoger mejor a los pueblos con el respeto y justicia que se merecen”. Ex Ministro de
Educacion Sergio Bitar incentivo. Un sistema intercultural de ensefianza a nivel de pais. [en linea]
Disponible en:

http://www.mineduc.cl/biblio/documento/200602281507390.NuestrosTemas23.pdf  [solicitado: 8 de
agosto]

400 Fye el mejor amigo de Silva Lienqueo y segundo lonco de la comunidad.

401 Relato de: Enrique Quinchavil Lienqueo.
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Durante los afios de vigencia, el establecimiento educ6 a gran parte de nuestros
entrevistados, que aun atesoran el recuerdo de su transitar por la escuela. El

siguiente relato de Joaquin Licanqueo, nos da a conocer su experiencia escolar:

“Aqui estuve en una escuela, cuando recién empecé a ir al colegio, ahi [...] donde
vive el alcalde ahi [Colihuinca] ahi donde el fina'o Eliseo Caniuqueo. El tenia
escuela y un profesor de ahi del otro lado [...] Encina. Después se destruy6, murioé
el viejo y ya no. La casa se destruyd después; y ademas después los profesores
particulares primarios los eliminaron también.

Este numero de la escuela [N°56] esta ahi en Llancahuito. Aqui no hubo nadie que
hiciera tramite para eso. Hubiera alguien que hiciera ese tramite, habria escuela

aqui, porque el nimero estaba.” 402

Es posible, a través del siguiente testimonio, reconstruir el establecimiento,
imaginarnos, por ejemplo, las caracteristicas fisicas de aquel centro educativo, el
cual contaba con una plataforma de cemento en donde se erguia la fachada
principal. La construccion era de madera, que ayudaba a aislar los cambios de

temperatura:

“Igual que ahi al frente jpoh!, ahi donde los Auquilen [familia que vive al frente de lo
gue fue la escuela de Silva Lienqueo] también habia una escuela jpoh!. También
habia una escuela ahi, esa, esa la conoci yo. Esa era, esa era [...] tenia asi alto de
puro cemento y de ahi para arriba era de madera. Tenia ventanas asi, tenia sala,

de madera, todo de madera, con un piso de madera.”%

Los relatos sobre la escuela, emplazada en la comunidad Silva Lienqueo, son
difusos, debido al tiempo transcurrido y a pérdida del recuerdo en la memoria
colectiva. Sin embargo, un hecho se hace presente en los diversos testimonios que

narran el término abrupto del centro educacional

402 Relato de: Joaquin Licanqueo.
403 Relato de: Cristina Quinchavil Licanqueo.
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Segun lo que cuentan los entrevistados, la escuela fue fundada*®* por don Eliseo
Caniugueo, quien poseia grandes extensiones de tierra en la comunidad Silva
Lienqueo y en las comunidades aledafias, ademas poseia la admiracion y el
respeto de sus pares por ser el segundo lonco de la comunidad y el fundador del
establecimiento educacional.

Don Eliseo estaba casado con tres mujeres, una de ellas es la sefiora Marcelina
con quien no tuvo hijos, segun los que nos narran los informantes. La sefiora
Marcelina contraté a un empleado o mozo que se dedicara a los quehaceres del
campo. Enrique Colihuinca era el indicado, por ende, sus patrones eran dofia
Marcelina y don Eliseo Caniuqueo, propietario de estas tierras.

Muerto don Eliseo comenzaron los problemas de tierra entre sus familiares, sus
bienes se repartieron entre sus parientes cercanos y sus tres esposas, durante tres
afos todos convivieron en tranquilidad. El problema de tierras se acrecenté cuando
fallecié dofia Marcelina, ya que sin descendencia ¢ Quién iba a heredar las tierras?.
Desde este momento la historia se entreteje de dudas, de misterio y odiosidades,
muy comun en el mundo mapuche.

Enrigue Colihuinca, el mozo de dofla Marcelina por décadas, sin documentos
legales, se hace propietario de todos los territorios que administraba su difunta
patrona, incluido el Establecimiento Educacional. Afios mas tarde aprovecha la
coyuntura politica de la mensura en los afios ochenta*®®, para acreditarse como
duefio legitimo de vastos territorios que habia ocupado durante afios. Con titulo de

propiedad en mano, clausuré el establecimiento educacional:

“yo habia estado un poco en esa escuela, de chico, después no entré mas. Esa
escuela quedd, y ese hombre que se llama Enrique Colihuinca desarmé esa
escuela, lo hizo pedazo, no sé lo que hizo. Todavia estaria la escuela, estaria como
esa casa, estaria donde mismo. Porque era una escuela grande que tenia el finado
Eliseo, Andrés Eliseo. Se llevaron todo, las bancas, todo, lo que habia todo lo

llevaron para alla.”°®

404 |_a escuela fue fundada aproximadamente en mil novecientos cuarenta.
405 DECRETO LEY N° 2.568, DE 25 DE MARZO 1979.
406 Relato de: José Meliqueo.
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El siguiente testimonio de Margarita Quinchavil nos reafirma el relato anterior, el

cual enfatiza en la decisién de Enrique Colihuinca de clausurar la escuela:

“Habia una casa de tejas y la desarmaron, cuando yo llegué ya no habia escuela.
Fueron harta gente ahi, mi papa dice que igual alcanzé ese colegio, era buen

colegio, después no hubo mas, Colihuinca no quiso que hubiera colegio.”"’

El mismo recuerdo lo lleva grabado Nazario Quinchavil, quien pertenece a la
comunidad Painevil Quinchavil. El asisti6 a la escuela de Huilcun Alto y rememora

su vida escolar:

“Fui a la escuela. jPero a la edad de trece afos! [...] Bien buena. Cuando
cometiamos error, poniamos las manos para un reglaso. Esa fue mi primera
escuela, Escuela cincuenta y seis. Lo que pasé es que ya no quedé mas
estudiante. El duefio de la escuela del terreno después no le parecié que era bonito
ver escolares. Los escolares meten boche, juegan a la hora del recreo

molestan...”%8

Resulta relevante exponer el testimonio de la fuente directa, don Enrique
Colihuinca, su mirada sobre lo que acontecié enriquece la historia. Por su parte,
reafirma el cierre del establecimiento y no especifica cual fue el motivo principal
para clausurar la escuela. Por ende, la memoria colectiva sobre este suceso se
envuelve en un manto de dudas e intrigas que sera abordado en profundidad en el

siguiente capitulo “La viveza del chileno™:

“Bueno yo rechazo escuela y los alumnos, prefiero que salgan mas retirado a la
escuela porque en el pueblo aprenden mejor que en el campo, aqui tenemos

escuela ahi en Llancahuito, creo que hay dos o tres, o cuatro o cinco™®

407 Relato de: Margarita Quinchavil.
408 Relato de: Nazario Quinchavil.
409 Relato de: Enrique Colihuinca Curiqueo.
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El término de la escuela provocé un retroceso en la comunidad desde el punto de
vista educativo, debido a que muchos nifios y jévenes quedaron sin colegio y
debieron trasladarse a otros centros de ensefanza. Estas escuelas, como las de
Almagro, Boroa y Nueva Imperial, se encontraban retiradas de la comunidad, a mas
de una hora caminando y sin locomocién, lo que conllevé a una gran desercién

escolar, perjudicando a toda una generacion.

1.2- La educacién chilenay los sacrificios mapuches

Considerando que los relatos obtenidos, son testimonios de mediados del siglo XX,
debemos instalar a nuestros descendientes de mapuche de la comunidad Silva
Liengueo, en un sistema educacional bastante rigido y que acepta al indigena en su
sistema, pero no como tal, sino que como un chileno mas. Es la aplicacion de un
molde desajustado, por ello es que se pueden detectar elementos como la
discriminacién y la violencia fisica y psicologica. ¢Como evidenciamos estos
hechos?, simplemente en la angustia y amargura con que los relatos recuerdan los
tiempos de escuela, los tiempos de castigo y sacrificio.

La historia de las politicas educacionales en nuestro pais cuenta que, desde 1920
Chile busca la modernizacién; una de las medidas para ello sera la Ley de
instruccién primaria obligatoria, del gobierno del presidente Juan Luis San Fuentes.
Esta necesaria reestructuracién educacional surge en respuesta a la preocupacion
del Estado por la gran cantidad de analfabetismo (400.000 analfabetos). A su vez,
es necesaria para este objetivo la gratuidad de la educacién, financiada por el
Estado. Esto serd el punta pie inicial para que todos los analfabetos mapuches
dejen de ser parte de esta gruesa fila, por ello, son incorporados al sistema
educacional chileno.

Naturalmente, la intencién del sistema en que se encontraban los profesores de
esta época, fue integrar a los indigenas como parte de la sociedad chilena, pero
esto no se realiza pensando en ellos como una etnia, con una cultura propia,

diferente. Por esta razon, la intolerancia a la que se debieron enfrentar:
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“Las monjas eran estrictas, nos pegaban con una regla que se llama, nos pegaban
en las manos dejandolas hinchadas, no sé que habran pensado ellas de los
mapuches. Ignoran estas cosas y la pobre gente del campo ignoraba y no
reclamaba. Ahora no, los papas reclaman si le pegan a los nifios. Antes las monjitas
nos hacian cantar algunas canciones religiosas y la cancién nacional, “Puro Chile”,

una cosa asi.”*1°

La escuela es también un mecanismo por el cual se pueden traspasar muchas
ideas, no solamente contenidos disciplinares. En ese sentido, se transforma en un
dispositivo de poder, desde el punto de vista en que la concebimos como una
transmisora de ideologias. Pero estos nifios que cantan el himno nacional, son
nifios mapuches y desconocen por qué lo hacen, no hay un sentimiento identitario,
en relacion al simbolo que se pretenden que ellos aprehendan. El nacionalismo que
se les ensefia no les pertenece.

La violencia fisica, siempre estuvo acompafada del ejercicio de la discriminacién
negativa, atacando a esta cultura en su origen de agrafa, justamente en el lenguaje,
causando efectos fuertemente desestructurantes, ya que la tradicion oral, es un
elemento congregador dentro de estas comunidades indigenas. Ademas de esto, el
hecho de invalidar lo que se dice, s6lo por hacerlo en un lenguaje diferente, causa

lesiones éticas y morales muy fuertes en esta generacién de nifios escolares.

“Si, me pegaban. Yo fui a la escuela metodista, hace afios que esta esa escuela.
Después llego la escuela Tranamil, ésta fue primero la escuela metodista y no me
dejaban hablar mapuche jeran mafiosos! jqué triste! ahora estan ensefiando hablar
mapuche, ahora ensefian pero antes, cuando uno estaba hablando, jugando, de

repente le van a pegar sus varillas, no lo llaman, con varillazos. Antes era triste™!!

Estas palabras de Lorenzo Huinchaleo son un ejemplo explicito de la violencia y la
discriminacion a la que aludimos. Pero estas reacciones no se dan solamente en la

relacion profesor alumno, sino que en todo orden de contacto con los chilenos:

410 Relato de: Bernardino Auquilen Pefiaipil.
411 Relato de: Lorenzo Huinchaleo.
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“Cuando llegabamos a Almagro a la escuela, y todos los chilenos se apartaban y
nosotros medios atontaditos, aislados por ahi [...] Yo me acuerdo que nos gritaban
ilndios, indios, come yuyo!, jIndio tal por cuall, siempre apocando a los mapuches
[...] Como yuyo, hay una ¢ Hay, cédmo se llama? Se consumia algo parecido al [...] y
€s0 es yuyo, bueno para comer, sancochado es una cosa natural, bien bueno [...]

cuando creci jClaro! Después de grande, estabamos mas viejo, y yo peleaba”!2,

Bernardino Alquilen logra, con estas palabras, demostrar las diferencias de sentido
atribuibles desde las perspectivas del chileno a la del indigena, a partir de la
circunstancia en que estos Ultimos son vejados y menospreciados. Porque, a pesar
de , ser llamado “come yuyo”, lo que para un chileno seria un apelativo denostativo,
don Bernardino lo invalida sélo por el hecho de que, para €, “yuyo” es un alimento

importante, valorable, en el cual él no ve ni un solo sesgo de menosprecio.

Ahora bien, el s6lo hecho de asistir a la escuela ya era un gran sacrificio, sobretodo
si consideramos que esto se aplica casi en su totalidad a la realidad del mundo
rural. El recorrido de largas distancias, y los requerimientos de la tierra, exigian de

los nifios la presencia en el campo, en sus trabajos con sus padres.

“Si, yo estudié en las monjas, estudie en las monjas yo, pero en esos afios uno no
llegaba a la altura. Por ejemplo, ahora que uno termina y uno se va a otro colegio.
Antes apenas uno iba a la basica no mas, ya los papas le decian a uno que se
vengan pa la casa, que aqui hasta donde van a llegar, de que, qué van hacer
cuando tengan grandes educaciones, va ha ser lo mismo no mas, van a sobrevivir
igual, bueno siempre las cosas salen no como uno quiere, si no como Dios.
Después estuve una escuela donde aprendi a bordar, iba cuando ya fui mas grande
tenia quince afios y cuando estaba més chica fui de primer afio, segundo afio a las
monjas estuve hasta tercer afio medio. En esos afios que sabiendo leer y escribir

decia la mam4& que ya no hay més estudio, por que tiene que ayudarme a cuidar a

412 Relato de: Bernardino Auquilen Pefiaipil.
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los animales a acompafiarme, por que aqui no tengo quien mandar y tu teni" que

hacer todo, todo y asi yo me desarrollé”3,

Asi como se les ensefiaba el himno de una nacién que no era la de ellos, hacer que
las nifias aprendieran a bordar, también ilustra un desconocimiento absoluto, sobre
qué conocimientos son del interés de los nifios indigenas, sobre qué valor le
pueden entregar a ese contenido, considerando que no llegarian a su casa a
bordar, sino que a cuidar animales.

El siguiente testimonio, es el relato de Bernardino Alquilen, que cuenta el sacrificio

que hacia de nifio para poder llegar a la escuela:

“Alla mismo cuando ibamos a la zona de Almagro, ahi estaba el colegio. Por aqui
no habia escuela, antes teniamos que cruzar a pata todos estos fundos y ahora
esta lleno de bosques y asi [...] era el sufrimiento de uno [...] pero, no sé si es la
costumbre, porque andabamos cuidando animales, ovejas, chanchos. jNo éramos
tan pobre! Y hasta los chilenos, varios almagrinos tenian que andar a pata por ahi.
jAhora no poh! Ahora los nifios apenas nacen, nacen con zapatos, antes nosotros
no. jPara nosotros no habia zapatos! Nosotros a patita pela ibamos al colegio,
aunque este la hela’ blanquita, no habia zapatos para nosotros, se nos hacia herida
en los pies. Y a veces con la hela’, esa parte de aqui la llegabamos a tener partida.
iNos llegaba a sangrar! Nos curdbamos con pichi, mea’o, con eso nos sanabamos,
nosotros mismos haciamos mea’o y con eso nos ibamos mojando.

Es que antes no habia locomocién [...] yo alcance a conocer el tren que corria de
Carahue a Temuco, no habia ni reloj, ni una cosa. All en la escuela en la mafana
a las ocho y media pasaba el tren, para aca arriba de Carahue, pa” Temuco y ahi
nosotros estabamos calculando la hora para ir a la escuela a las nuevel...] Yo me
acuerdo de mi profesora, que era una monja que ensefiaba ahi, a nosotros nos iban
a matricular alld. Las monjas eran religiosas eran muy estrictas, llegabamos
atrasado, y dejaban un poquito de arveja, y ahi estabamos hincados por llegar

atrasados”'4

413 Relato de: Carmen Huenul Huenul.
414 Relato de: Bernardino Auquilen Pefiaipil.
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Estas son palabras de una realidad compartida, en que nifios, ya sean chilenos o
indigenas, comparten la vida del campo y comparten la carencia de algunos
elementos, como son los zapatos, y quizas nos dan a entender que los castigos
probablemente no era un ensafiamiento Unico con quienes fuesen de la cultura
mapuche, si no que es el funcionamiento de un sistema en que la rigurosidad
incumplida se respondia con intolerancia y castigo.

No cabe duda que, al pasar de los afios, y con las Ultimas intervenciones
gubernamentales, en lo concerniente a la educacién en nuestro pais, se ha podido
hacer propio, de la profesion docente, el concepto de interculturalidad, vision con la
cual se mantiene en la 6rbita de su propia tradicion a todos aquellos nifios que

pertenezcan a realidades culturales diversas a la chilena:

“iAhora si! Porque no quieren que se pierda eso, porque ahora los niflos que nacen
ya hablan en castellano y no hablan en mapuche, por eso ahora estan ensefiando
otra vez, para que no se pierda el idioma mapuche. Antes, antes jNo! Como que
nos avergonzaba a nosotros mismos, no sabiamos hablar en castellano, mas o

menos, y nos tenian aislado.”*®

1.3- La presencia de los misioneros capuchinos, su intervencion en

tierras mapuches

A lo largo de la Historia, la conquista territorial siempre ha estado ligada a dos

actividades fundamentales. El uso de la razén y la fuerza. El orden de su aplicacion

es variable, algunos optan por el ejercicio inmediato de la violencia y el arrebato

territorial, y hay quienes han sido mas diplométicos.

La conquista del territorio araucano experimenté desde guerras punitivas hasta el

dominio e imposicién ideoldgica, su proceso de aculturacién dejé significativas

cicatrices desestructurantes en su cultura. Asi, la figura del misionero, se

transform6 en una herramienta de dominacién ideoldgica, mientras el militar hacia

lo suyo en el campo de batalla.

415 Relato de: Bernardino Auquilen Pefiaipil.
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Para los descendientes de mapuche de la comunidad Silva Lienqueo, este proceso
no fue ajeno, y los misioneros encargados de llevarlo acabo fueron los Capuchinos.
Al ir descifrando como se desarrolla su presencia en estas tierras, segun los
testimonios, dilucidamos algunos aspectos bastante interesantes, necesarios de
plantear por adelantado para sopesar las palabras de los relatos. Por una parte, la
marcada diferencia y evolucion en las relaciones, entre la introduccion de
misioneros en el periodo de conquista, frente a la situacion vivida una vez
conformada la Republica. Y por otra parte, el trascendente rol que cumplen estos
misioneros en la preservacion de las tradiciones de la cultura mapuche y otras
acciones que realizaron, que hacen desertar las ideas y prejuicios sobre una
conquista ideoldgica.

En esta comunidad los misioneros fueron bien recibidos, no debieron enfrentar

hostilidades indigenas:

“Ahi haciamos misas. Aqui el padre Policarpo en mision Boroa, €l venia a quedarse
una semana, para invitar a la gente de las comunidades al rededor a la misa,
llegaba con la monijita por ahi. Yo muchas veces le prestaba el lugar para dormir, él

padrecito se llamaba Policarpo”®

El profesor Enrique Quinchavil Lienqueo, define la llegada de los capuchinos de la

siguiente manera:

“Existe en Boroa un establecimiento de los capuchinos, que sociabilizé a partir de
mil ochocientos ochenta y tanto, fue mas alla de un encuentro entre peleas entre

mapuches y chilenos™’

Una vez aceptados los misioneros, éstos comenzaron su trabajo, instalando las
escuelas misionales, lugar en que se da la mayor y mas rica expresion de
relaciones interculturales y de sincretismo, por significar un lugar de congregacion

de indigenas y chilenos unidos por el culto, por un rito:

416 Relato de: Gilberto Canuiyan.
417 Relato de: Enrique Quinchavil Lienqueo.
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“iNo viene nadie! Nosotros, los primeros domingos de cada mes teniamos la misa,
la eucaristia y después viendo que no venia la gente, lo cambiamos al tercer jueves
de cada mes. Entonces, yo le dije al padre hagamos algo por los nifios mejor,
eduguemos a los nifios en el comportamiento porque los chiquillos como son en la
capilla, es igual como si estuviesen en el recreo, a veces. Y de a poco irlos
manejarlos en esa parte. Entonces venia el sacerdote y la directora que habia antes
decia que todo nifio, aunque fuese evangélico, decian los profesores, todos iban a
misa, todo el colegio, ya que los que no iban se quedaban haciendo desorden y

desconcentraban a los profesores en la misa. Hizo sesenta escuelas misionales™'8,

Las escuelas y las misiones son entidades que trabajan juntas, ambas permiten la
instancia de congregar a la poblacion; por ello es que las misas se hacian dentro de
las mismas escuelas y luego, la construccion de capillas, se hacia justamente al
lado de las escuelas, dentro de un mismo terreno. Por esto, no las podemos

estudiar separadamente:

“Eso era cuando necesitaba, cuando salia a hacer misa el cura en las escuelas.
Muchas veces yo le ayudaba pa” preparar pa’ los que no se habian casado, pa’ la
primera comunién, confirmacién, trabajdbamos harto si. En las confirmaciones,
hasta los pies se nos hinchaban, llegaban unas sesenta escuelas misionarias a
Boroa, no habia donde poner la gente, y uno tenia que estar [...] por ejemplo toda
la escuela, todos los alumnos tenian que estar de pie pa’ que pudiera sentarse la

gente de edad de la comunidad o de otra parte”°

En este relato se encuentra una clave muy importante para comprender el origen
del éxito inicial de los capuchinos en estas tierras. Emma Porma, es una
descendiente de mapuche, que fue un agente de contacto entre ambas culturas, la
mapuche y la cristiana capuchina, ya que ella acompafiaba a los curas y los
ayudaba a cumplir con sus labores. Ella viene a ser lo que antafio era reconocido

como un “indio amigo”. A continuacion, cuenta cual era su trabajo junto a los

418 Relato de: Emma Porma.
419 Relato de: Emma Porma.
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sacerdotes capuchinos y la manera en que llegdb a ostentar este rol de ser

practicamente una misionera mas:

“Era organizar las misiones: hacer la misién. Por ejemplo, yo organizaba dentro de
la parroquia, de como tenian que ser las misiones [...] en la misién de Boroa no
manddbamos nunca a los misioneros con las manos vacias, pa que les dieran
comida, a veces llevabamos zanahoria, lechuga, tomate, andaban repartiendo.
Visitando una vez la misioén, cada grupo [...] como mi papa era tan conocido por los
sacerdotes y un sacerdote le dijo que por qué no le pasaba una hija pa’ que
trabajara con ellos. Tenian que juntar gente, un grupo de personas, para €so
estabamos nosotros para organizar, por ejemplo yo tenia que organizar todo eso, le
decia a la gente que tal dia ibamos a hacer misa [...] de repente lo haciamos en la
casa de nosotros; traia la hostia, traia todo para ornamento, yo le preparaba el altar,
le preparaba [...] era la encargada de todo...Yo le ayudaba a conversar, porqué ahi
una prima que era viejita ya, que no sabia hablar en castellano, después llegd otro
cura [...] entonces me dijo que queria ser bautizada y necesitaba un sacerdote,
queria ver un sacerdote. Entonces yo le dije que le iba a mandar uno, mafiana va a
venir porqué hoy dia ya es tarde. Y al otro dia, cuando iba saliendo, yo venia el cura
le dije que fuéramos donde la enferma y le dije que habia un problema porque la
enferma no sabia hablar castellano y si quiere confesar, ¢ Como lo va hacer? le dije
yo [...] me dijo: el Unico sacerdote burro soy yo que no sé mapuche. Los sacerdotes
capuchinos tenian que saber hablar en mapuche, yo no pude me dijo. Padre no se
preocupe, yo le voy a ayudar, yo le voy a hablar en mapuche a la sefiora, yo le voy
a explicar y asi lo va a confesar. Claro me dijo no hay cosa que no se pueda
cuando hay voluntad. Yo fui al lado y le expliqué que no sabia hablar mapuche,
lleg6 un sacerdote capuchino, la viene a ver pa’ confesarse [...] el cura le va
preguntar y usted tiene que decir si 0 no, no le tenga vergiienza al cura que el cura
no lo va andar conversando le dije, eso es secreto. Después el cura me dijo gracias,
gue tanbien se confeso la enferma; es que de ayer que lo esta buscando [...] si los

curas también hacen hartas cosas.”*?°

420 Relato de: Emma Porma.
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Cuando Emma Porma, relata esta experiencia, lo hace llena de orgullo y
posicionada desde una altura muy superior, el status que le entregaba su rol, la hizo
diferente de las demas personas de su comunidad y todas las responsabilidades
gue cabian en sus manos, la avalaban.

Si bien los sacerdotes capuchinos usufructuaron de la accibn de Emma, los
mapuches también lo hicieron, ella era un nexo para ambas culturas, y esta
capacidad, se la entregaba principalmente la facultad de manejar los dos lenguajes,
el espafiol y el mapudungun.

De entre las tantas experiencias que relata Emma Porma, ella relata el por qué del

alejamiento de los capuchinos de este territorio:

“Era el cura de la Di6cesis, yo no sé que pas6 con los curas capuchinos, dejaron de
venir curas capuchinos... una superiora de Boroa se caso, y se fue con el hermano
de Boroa, con el segundo sacerdote de la parroquia. Entonces ahi fracasaron [...] el
hermano era administrador de la parroquia de Boroa, y la superiora era
administradora de la Congregacion. Entonces ella se llevé toda la plata y él se llevo
toda la plata. Quedaron en la calle los curas, quedaron dando vuelta. Y ahi
fracasaron, y de ahi no he tenido mas contacto yo [...] no ayudé mas tampoco. Esta

en Brasil, de vacaciones todo febrero™?*.

Como ha quedado demostrado la participacion en las actividades por parte de los
mapuches, era bastante activa por algunos momentos y pasiva en otros. Sin
embargo, los misioneros buscaron estrategias mas alla de la incorporacion de la
propia poblacion indigena. Esto fue posible gracias a que una chilena, Teresa
Varela Montoya, que se habia integrado a esta comunidad al contraer matrimonio
con un mapuche, siendo ella chilena, catdlica y un agente importantisimo para

poder introducir la religion y mantenerla vigente aliin en ausencia de los sacerdotes.

“Si, yo llevé la espiritualidad de los capuchinos y sabe que fui la Unica que salié de

aqui. Porque ellos andaban con pinzas buscando personas que puedan seguirlos. Y

421 Relato de: Emma Porma.
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no llegar y decir vamos todos no mas y sigamos esa espiritualidad sin saber pa’
donde va la micro, como se dice. La Unica que sali fui yo, de Almagro salieron dos o
tres, de Llancahuito una profesora que es la que me regal6 la cocina y asi fue con
pinzas sacadas. En la misa me decian mi hija, entre curas lo tenian pensado, ellos
mMAas o menos sabian, usted es llamada a ser a la espiritualidad de los [...] Por eso
ando que la T del Tao, no es cruz, del Tao franciscano, es igual que los sacerdotes
andan con cruces y usted dice sacerdote o religioso, pero el franciscano capuchino
[...] porque San Francisco yo lo tengo porque él instituyo la fraternidad. Siempre hay
raices por ejemplo, él instituyé a los franciscanos, pero igual hay franciscanos-

capuchinos, hay otros franciscanos con otros, otros con otros y asi”#??

Su espiritualidad le dio un rol, este nos hace recordar la experiencia del don que
hereda la machi. En este caso, también hay un don, su espiritualidad, que la hace
acreedora de un importante cargo, ser catequista, y a su vez ser, para los
mapuches, la santiguadora, quien puede curar males, como cual machi.

El trabajo de Teresa Varela Montoya, junto a los capuchinos, es de un caracter
trascendental para la situacién de la cultura y las tradiciones de los descendientes
de mapuche de la comunidad Silva Lienqueo, ya que estos misioneros llegan a este
sector de Imperial, no con un proposito de aculturacién inmediata, muy por el
contrario; ellos se internan en la comunidad, salvaguardando primero las propias
tradiciones de la cultura mapuche, todo esto con el apoyo de dofia Teresa Varela

Montoya, quien relata como comenzaron a realizar los pichiguillatunes:

“Los pichiguillatun, como les decia la otra vez, nosotros como iglesia comenzamos
con esto, porque esta gente no tomaba sus raices. jEstaban bien dejados! Y
entonces los mismos capuchinos, porque habian sacerdotes mapuches, alentaron a
la gente a que volvieran a sus raices, ya que no vienen a misa. Entonces haciamos
guillatunes chicos del dia. Porque el Nguillatin, por ejemplo, empieza hoy a las
cinco de la tarde y termina al otro dia a las tres, con una comilona. Entonces

nosotros lo haciamos desde las nueve de la mafana, hasta las tres de la tarde,

422 Relato de: Teresa Varela Montoya.
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aqui en Rulo lo haciamos. El once de mayo. Yo organizaba eso siendo chilena, lo
organizaba y los animaba. Después de todo, a los tres afios, tomaron conciencia
varias personas del sector y lo hicieron en grande, conversando y conversando jDe
eso se trataba! nosotros le insinuamos que volvieran a sus raices, ya que se
estaban volviendo los mapuches muy huincas, ve que les dicen huincas. Pierden
todo, el mismo idioma a veces les da verguenza.

Entonces estaban perdiendo sus raices en todo sentido, creo que el veinticuatro de
diciembre hubo un Nguillatin aca. Yo no pude ir porque tenia otro compromiso. Y
creo que la machi estaba diciendo que no debian ir con pantalones, por ejemplo.
Hay que presentar en el rehue los platos con su comida tradicional, entonces
personas con pantalones no pueden ir a presentar, porque ellos no son de
pantalones como uno, ellos tienes su vestimenta. Los pichiguillatin que le
deciamos nosotros, del dia, de las nueve a las cuatro y media, empezamos con la
oracion de ellos, todas las peticiones en su idioma, todo [...] venia una orante, no
machi. Es que las machis para ese sentido nos cobraba mientras una orante tenia
la lengua bien educada en peticiones, entonces ella es la que venia y hacia esa
parte, pedia por todo en su idioma aunque uno no entendiera, pero con respeto por
lo que estaba haciendo. Y después, mientras un grupo de los mismos estaba
haciendo la comida [...] Eso es a parte, se hacia especialmente eso no mas, no la
mitad de misa y la mitad de eso, no, el pichiguillatin. Ese dia para eso ho mas y
cuando nos tocaba misa era otro dia, no se pueden mezclar [...] Simbolos que
ponen y agregan no mas, porgue yo tengo ahi la cruz. Cuando inauguramos la
capilla, también lo hice con pichiquillatin, porque como es pueblo mapuche, todo el
sector tenia que ser asi. Entonces en la mafiana se hizo el pichiguillatin: se trajo de
[...] porque antes no teniamos capilla, hace como cinco afios atras o mas. Entonces
nosotros en la sede hicimos eso y por respeto trajimos la cruz que estaba en la
sede y la plantamos ahi. Y si se hacia algo, se hace afuera, ya que es estrecho el
lugar, como no se junta mucha gente, salvo para algun evento, ahi nos juntabamos.
Salvo en mayo cuando el tiempo es malo, pero todo ahi. Los sacerdotes venia
porque apoyaban esa parte, ellos apoyaban el respeto, asi como la gente tiene que

tener respeto para la eucaristia, y la misa. Ellos tenian el respeto hacia ellos para
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educar a la gente, varios chilenos también respetaban a ellos por ejemplo, si la
machi se arrodillara, ellos también se arrodillaban, igual, como si fuera para ellos
una ceremonia religiosa [...] jHabia que respetar! Claro, si, claro, para ellos es lo
mismo en su idioma, se dirigen a él y las plegarias van directamente a él también. Y
por eso uno lleva, por ejemplo, habas recién cocidas y se cuelan y se llevan al
rehue que dice usted. Como que el Sefior tome todo eso de los frutos de la tierra,
los porotos cocidos también, el mote también, el muday que es la bebida del
mapuche, no es vino. Pero le gustd mas el vino que el muday. jLe gustd mas el vino
qgue el muday! El muday ya lo dejaron, mafiana mismo hay un torneo ya llegé el
pedido.

Hace dos o tres afios que se estan haciendo los Nguillatunes en grandes, y
nosotros cortamos el chico, el de la comunidad. Porgue ya el lonco tomé cargo ahi,

ya que la misma gente le pidi¢”.#23

De los tantos aspectos de este relato, surge notoriamente la idea de que los
misioneros y esta catequista, Teresa Varela Montoya, logran hacer un diagndstico
en que detectan que hay una grave pérdida de las costumbres, una
desestructuracion. Ellos lo advierten: la inactividad de los ritos, la pérdida del
lenguaje y del ahuincamiento de la cotidianeidad de esta comunidad indigena. Su
plan se fue ejecutando lentamente, poco a poco, retomando delicadamente el rito
de Nguillatn, en lo que ya se ha descrito como el pichiguillattn.

Ahora bien, la catequista se transforma en la anfitriona de estos eventos, una
chilena y los patrocinadores, los misioneros, puede parecer paraddjico, pero qué
hay de légico en la historia. Lo importante aqui es que esta accidn vino a rescatar
de las fauces del olvido una de las tradiciones elementales de la cultura mapuche,
que es el Nguillatan.

Esta realidad hace imposible olvidar, y menos aun, no reflexionar sobre el rol de los
misioneros con las comunidades indigenas. El ejercicio de su actividad parte siglos
atras con un padre, Luis de Valdivia, que segun lo relata José Bengoa: “El padre

Luis de Valdivia estaba imbuido en los principios de humanidad que inspiraron a los

423 Relato de: Teresa Varela Montoya.
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meritorios frailes de aquellas épocas, que se revelaban frente al genocidio cometido
por los espafioles™?*. Estas palabras son importantes ya que destacan que los
misioneros en sus funciones traspasan la linea del oficio o ejercicio de sacerdote. El
bautizar o excomulgar puede ser absolutamente fortuito, considerando que antafio,
en épocas de conquista, los misioneros fueron albergue y proteccién para los
indigenas enfrentados al conquistador. Transcurrido el tiempo, hacia mediados del
siglo XX, los misioneros capuchinos, segun relata Teresa Varela Montoya, actlan
en rescate de la cultura tradicional. Esta experiencia se advierte en los
pichiguillatunes, actividad que consistia en generar una convocatoria, para la cudl

habia que realizar el arduo trabajo de atraer a la poblacién:

“La sefiora que venia, que es orante, le gusté mucho, porque varias comunidades le
paso, asi nosotros recorriamos. Por ejemplo, yo decia el once de mayo en Rulo,
venian todas las otras comunidades, los padres iban, lo acarreaban o llegaban por
sus propios medios acd, aqui a Rulo. Nosotros matabamos a un chancho, un pollito,
todo [...] para los invitados. Después tocaba, por ejemplo, el veinticuatro de junio, e
ibamos a otro lado, llevabamos a unas tres o cuatro personas de aca en el vehiculo
de los sacerdotes y nos llevaban a donde nos tocaban. Y asi era el andar.

Estuvimos como dos afios de eso, y también en las otras comunidades”.*?°

Otra estrategia que utilizaron los misioneros capuchinos, ademas de rescatar

tradiciones olvidadas, fue participar en las vigentes:

“Si, participaban los capuchinos antiguo, los que trabajaban en padre [...] hasta el
palin sabia. Arreglaba los papeles del bautismo, ayudaba al cura cuando iba a
hacer la misa, andaba siempre con el cura yo: el cura iba al pueblo, al pueblo iba
yo; cuando iba a Temuco, a Temuco iba yo, cuando iba a terreno, muchas veces

me quedaba yo ahi”.4?®

424 Bengoa, José. Historia del Pueblo Mapuche. Siglo XIX y XX. Editorial LOM. Coleccién Estudios
Histdricos. Santiago, 1996. Pag. 32.

425 Relato de: Teresa Varela Montoya.

426 Relato de: Emma Porma.
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No deja de ser llamativo, la conformidad con que los misioneros asumen su trabajo
evangelizador, posiblemente la explicacion se deba a que en su origen la empresa
de conquista, necesitaba un apoyo para la dominacion, mas alla del poder militar.
Por eso la importancia de evangelizar. Es més la motivacion de la conquista se
sustentaba en la nocion de guerra justa. La diferencia, cuatro siglos después, es
gue la cultura mapuche presenta unos niveles de desestructuracion tan potentes y
una nula actividad bélica, que se hace necesario una accion invertida, es decir,
retomar sus tradiciones, para recién comenzar a introducir los elementos cristianos,

Teresa Varela Montoya, relata:

“Los dejaban no mas, venian hacian la misa, conversaban algunas cosas con ellos
y si no habia nada de que conversar se iban de inmediato no mas. No se instalaban
a conversar, bueno salvo si querian saber de algun sacramento, eso [...] No, se le
explica no mas. Y si ellos quieren bien sino, como es pueblo mapuche, el
cristianismo no se les puede exigir como a nosotros que somos chilenos. Esa es la
religion de nosotros [...] tienen su propia religion. Igual como nos dijeran a nosotros,

ustedes tienen que ir a los Nguillatunes estar con nosotros y todo”.#?’

Lo significativo de estas palabras es que hay una nocién de tolerancia bastante
importante, donde estan claras las diferencias culturales, donde hay una intencion
de evangelizar, pero con estrategias no convencionales.

Actualmente los descendientes de mapuche de la comunidad Silva Lienqueo llevan
una vida religiosa bastante distante del catolicismo. La fuerte entrada de las iglesias
evangélicas han resultado un polo de atraccion bastante poderoso. Asi van
brotando uno tras otro los elementos sincréticos, y se siembran las dudas sobre los

niveles de desestructuracion cultural que puede acarrear esta situacion.

427 Relato de: Teresa Varela Montoya.
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1.4- La Escuela Metodista N° 118 en la Comunidad Crist6bal Relmul

A partir de mil novecientos cuarenta y seis la iglesia metodista se instala en el
sector de Rulo, con un establecimiento educacional destinado a instruir a través de
la Fe a nifios y jévenes de las comunidades indigenas aledafias.

Una nueva corriente religiosa se instala en la localidad con el propésito de difundir
el evangelio, por ende, la memoria colectiva aun atesora el recuerdo de uno de los
protagonistas y precursores de esta causa, hablamos del recordado Randall
Crawford, quién dedicé gran parte de su vida a predicar y divulgar el evangelio en

estas tierras alejadas:

“...dicen que es un misionero evangélico de Estados Unidos, Randall Crawford, de
Estados Unidos, joven, jovencito misionero. Empez6 a predicar por todos estos
lados a recorrer, si el llevo la semilla alla, acept6 al Sefior alla [...] y ese misionero
hizo hartas cosas, hizo dejo colegios, ensefid el evangelio a todos los nifios a la
gente, hizo iglesia, como tenia ayuda ellos [...] si Randall Crawford. Aqui en
Imperial dejo la obra de los metodistas de Chile pertenece a la obra [...] metodistas
de Chile, hay una granja que es...el Liceo Agricola, eso lo dejo él, estableci6 todo
eso, creo todo eso...Randall Crawford, por todos lados. Si, si recorrid...ese hombre
andaba a pie primero, después anduvo en caballo y después anduvo en
avioneta...el otro dia paso su hija y el caballero murié de cancer. Murié de ochenta

y tanto afos, durg.” 428

Minucioso fue el trabajo del misionero en la localidad, abarcé todas las
comunidades y no dejo lugar sin visitar. La palabra del Sefior se hizo presente en
todas las pueblas o casas como un eco permanente de salvacién, conversion y
libertad. Su vocacion y entrega por la localidad inmortalizé la presencia de este

hombre en el imaginario colectivo de la comunidad:

428 Relato de: Cornelio Santibafiez.
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“‘El se fue después, hizo muy buena mision...Conocieron la escuela ciento
dieciocho la evangelista de Bruno. Mil nueve cuarenta...ya que hizo a la gente
ahi...hizo socializar a la gente ahi, hizo capacitar a la gente en la [escuela] cuando
tienen pequefios [...] y producto de Mister Crawford creé la escuela, [...] hay gente
que tiene buena condiciébn econdmica y hay gente de clase media [...], por ejemplo.
Tiene tremenda quinta, tiene dos, tres micros parece... ese es el producto de la
orientacion que dio el misionero... hizo muy buen trabajo este cabro... él es quién
introdujo la plantacion de pino, nacié la escuela granja [...] salia a Temuco...eso
hicieron los misioneros. Uno que otro no la aceptaron y lo tomaron como puras
leseras, para salir del tradicionalismo del mapuche cuesta un poquito, porque al no
haber esa orientacion a lo mejor no existiria este bosque porque ya los
norteamericanos son de origen ingleses y ya hardn unos ciento veinte afios, ciento
cuarenta afios y los ingleses ya hicieron esto, ahora recién se esta haciendo

esto.”29

Segun las evidencias orales, Mister Crawford hablaba fluido el castellano, entonces,
cabe preguntarse ¢(COmo era la relacion que establecia con los pobladores de la
comunidad? ¢Cdémo llegaba a establecer ese estrecho vinculo de familiaridad con
cada persona? y por ultimo, ¢ Como se ganaba la confianza de los padres para que
sus hijos asistieran a la escuela?. Surgen muchas preguntas, pero existe sélo una

respuesta en los labios de Cona Cofia:

“...en una forma amigable...respetuosa consiguié hasta que se ganaba a la gente
[...] no fue la comunidad entera, pero él la distribuia, dandole, trayendo, visitandolo
[...] él venia cada cierto tiempo acé a visitar todas sus escuelas [...] Crawford me
ayudé. Fue buen aporte, entonces, para las comunidades.”%°

Fue asi el proceder de Mister Crawford con la comunidad, primero observaba a la
gente para luego establecer una relacion de confianza y respeto con cada persona.
La confianza y el respeto fue un trabajo gradual puesto que debia ganarse el carifio

y la admiracion de cada integrante de la comunidad.

429 Relato de: Enrique Quinchavil Lienqueo.
430 Relato de: Cona Coiia Cofia.
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Debido a esta estrecha relacion con la poblacién, Randall Crawford trasmitia, a la
mayor cantidad de personas, la conversion al Evangelio, objetivo fundamental de la
Iglesia Metodista. Por lo cual, la conversion a las practicas metodistas plasmaba en
el alma un cambio radical de su forma de ser, es decir, de su sentir y de su actuar.

El siguiente testimonio de Enrique Quinchavil Lienqueo, ejemplifica un caso
particular de conversion al Evangelio y nos manifiesta el cambio que se produce en

la persona al aceptar a Dios en su vida:

“Ya yo le voy a contar un caso...el primo de mi padre Santibafez apellido
Manzanar, yo lo conoci. No era viejo cuando lo conoci, era una persona muy
centra’o en el tema se desconché el chorro, pero después que se educé tuvo tres
mujeres. Era bien simpatico gordito y colorin, harta tierra pero pobre, tres mujeres
catorce hijos asi que nada menos andaban en pelota los cabrito...dicen que era
peleador, mujeriego, no sé que mas tenia y tomaba de repente. Se produjo un
cambio en él, Dios lo permitiera, se evangelizo... directamente se comunicé con el
misionero Mister Crawford que lo llamaron directamente alla llegaron al [...] recurso
tenia agua y tierra se evangelizé trabajé un poquito como profesor en la comunidad
reunié a su comunidad, claro se produjo un cambio muy grande [...] su campo
reducié su crianza de [...] la mejoré la crianza buena [...] es un cambio muy
grande... ahora se encontrd con la Biblia...no hay tomatera....si le queria pegar a
un hijo, lo primero que le decian, usted es evangélico no puede pegarle a los hijos,
cuando se enojaba con la mujer Santibafez creo que le deciamos usted no va a
cometer si le pega [...] y con la biblica no ma’...crecié harto el hombre en cuanto a

desarrollo personal... Mejoré ahora Santibariez [...] el trato bien a su mujer...”*3!

Una vez aceptada la Iglesia Metodista por la comunidad, implanta un centro
educativo en la comunidad de Relmul*®2, destinado a continuar la labor

evangelizadora que habia comenzado afios anteriores:

431 Relato de: Enrique Quinchavil Lienqueo.
432 Escuela Part. Metodista 118- Rulo.
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“Asi parece, antes de que [...] la primera fue la metodista, la de all4. Mi viejo se
educé ahi. Y el caballero de ahi también se educo, ahi, Mario Capilar [...] Bien,
tenian que adaptarse, parece que eran mapuches [los profesores], pero venian de

otras partes venian, de otras partes venian ellos...”*33

Los nifios fueron el objetivo principal para perpetuar el Evangelio, ya que a través
de ellos se proyectara en el tiempo la Iglesia Metodista. Esta escuela contaba con
un cuerpo docente muy reducido, dos profesoras y un profesor, como lo confirma el

relato:

“...trajeron profesores de aqui, e incluso pusieron la directora que era mapuche

joven, tendria veinte afios o diecinueve afos [...] era una escuela inmensa...”*

Una de las profesoras que menciona la narracion anterior, es la sefiora Aideé
Namoncura, quien trabajé desde sus inicios en la escuela metodista. A sus setenta
y ocho afios, aun mantiene vivo el recuerdo de su quehacer docente que durante
cuarenta afios ejercid. Fiel testigo del devenir histérico de la segunda mitad del siglo

XX, nos invita a recordar como eran aquellos tiempos en que salia a matricular:

“Habia que salir a matricular....toda la comunidad [me conoce], alla arriba, bueno
Huaiquimil me conoce porque yo lo conoci joven, cuando llegue recorria en
bicicleta, habia que hacer la matricula a domicilio, porque ellos tenian temor de ir a
la escuela, pensaban que le iban a pegar, que cémo, y... nunca matriculaban, al
principio nunca matricularon a los nifios chicos, sino que grandes, porque habia que
cuidar los animales los méas chicos. Pero cuando después ya nacié la costumbre de
la Escuela fue diferente, ellos ya venian, pero siempre la matricula habia que
hacerla a domicilio. Aqui en este sector no hay Cacique, pero en el otro sector de
alla si que lo hay, en Curacahui*®, pero ya estan muertos, porque yo me encontré
con un hombre que tenia cinco mujeres y cuando tenian que hacer la matricula él

las llamaba, estaban asi en diferentes rucas alrededor de una ruca grande que

433 Relato de: Teresa Varela Montoya.
434 Relato de: Cona Coiia Cofia.
435 Comunidad indigena aledaia a la comunidad Relmul.
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habia, que era la cocina principal donde ellas cocinaban, pero los dormitorios
estaban asi divididos, y llamaban a las personas, a las sefioras y ellas enseguida
venian, porque eran diferentes: Caniuqueo Llauque, Caniuqueo Colihuinca,
diferentes nombres por la madre, y no tenian ni un certificado de nacimiento ni
nada, entonces cuando ya empezd la educacion ahi, se aument6 a la gente para
que reconociera a sus hijos y tuvieran una libreta, porque antes se casaban a lo
Mapuche, se robaban las mujeres y asi no mas formaban el matrimonio, pero asi se

fue organizando. Ahora hay nifios que son profesionales.”#3¢

Aideé Namoncura se traslada en el tiempo. Comenta, por ejemplo, los afios de
insercién escolar, que oscilaba entre los siete a nueve afos de edad, como también

lo complejo que fue para ellos ensefarles a los nifios un nuevo idioma:

“Habian esa gente que estaba por primera vez, generalmente nunca mandaba a los
nifios a los siete afios, porque la ley si favorecia a los de siete, mandaban a los
ocho, nueve, porque siempre quedaba un nifio cuidando las ovejas, los chanchos,
todo, estos animalitos menores y ya casi de nueve a diez afios era la asistencia
normal de los nifios a las escuelas y también ellos aprendian un poco de castellano,
pero ellos aprendian todo atravesado, y tenian que nombrar una sefiora, entonces,
le daban el nombre primero y después le colocaban la palabra sefiora, todo de atras
pa’ delante de adelante pa’ atras y les costaba porque ellos tienen un vocabulario
asi atravesado, los indigenas no tienen diccionario, solamente tipos de simbolos
gue le demuestran que ellos hablan asi, eso es. Porque siempre ellos me hablaban
atravesados, tal como a mi, yo me llamaba Aideé y me decian Aideé€, asi, hablaban
todo atravesado y cuando podian decir Seforita Aideé, entonces, los misioneros
decian las personas se nombran con el sefior, sefiora o sefiorita, asi, y ellos
entonces fueron aprendiendo. Y aca como tenian un Lenguaraz, se llamaba el que
corregia... lenguaraz, dejaba que conversara y después corregia. Habia entre
misioneros, no solamente misioneros evangélicos, sino que también catdélicos, por

eso que estaba la iglesia all4d arriba. Pero ahora en estos tiempos la gente se

436 Relato de: Aideé Namoncura.

274



averguenza de hablar mapuche, pero yo el afio cincuenta que llegué yo aca a
trabajar, todas las reparticiones publicas, todo era indigena, habia abogados

indigenas, profesores indigenas, alcaldes indigenas.”**’

La profesora Aideé enfatiza en la labor de los misioneros en las comunidades
indigenas, debido a que ellos ayudaron a labrar el camino para el establecimiento

del centro educativo metodista;

“Les costaba, les costaba, [hacer clases] pero hubo mucha conversacion. Esta
comunidad fue mas bien ilustrada por los misioneros, asi que los misioneros les
ensefiaron castellano, ellos aprendian y tenian hombres que eran mas estudiosos y
de esta comunidad fueron a estudiar a Chol Chol o un instituto que habia en Chol

Chol, un instituto Anglicano, y alli le corrigieron todo el vocabulario...”*3

La iglesia metodista con el discurrir de los afos, se habia mimetizado en la
localidad, adoctrinando a través de su escuela a las futuras generaciones,
encargados de mantener viva y vigente esta corriente religiosa.

El testimonio de la Unica profesora viva de aquellos afios, nos permite dimensionar
la importancia del rol que ejercian los misioneros en el sector, cuya Unica
herramienta para la conversién de la poblacion, fue la palabra y la fe en Dios.

El siguiente cuento que entrega la sefiora Aideé es un ejemplo tacito del proceso de

evangelizacion de aquellos afios:

“Anteriormente, pero lo contaba en mapuche, que habia llegado un Sacerdote por
aca, un tal Policarpo que, no ve que en la Misién Boroa hay Monjas, y ahi llego este
Sacerdote, y decia mi esposo que la gente era muy ladrona y en una ocasion llegé
un sefior que tenia un canario en esas jaulitas que vendian, entonces colocé a su
canario afuerita para que cantara y generalmente la gente le admiraba y le querian
robar el canario, y un dia dicen que alguien le sacé el canario y dejé solamente la...

jaula y se llevé el canario, se perdio el canario, pero el canario como cantaba, por el

437 Relato de: Aideé Namoncura.
438 Relato de: Aideé Namoncura.
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canto le encontraron por ahi y le cortaron un ala parece, me decia él, y el caballero
fue alla, le dijo que no, que lo habian comprado en otra parte, parecido serio, le
habian recortado la cola, total que lo habian arruinado a su manera como dijo
él...hasta que un dia el caballero pensé y dijo: voy a ir a hablar con el Sacerdote
para que me ayude a recuperar a mi canario, entonces, fue donde este sefior
Policarpo que era un espafiol parece, no estoy segura, [...] y fue dijo, y le pidio al
caballero que llevara el canario, como era el Sacerdote, y los llevé a un terreno que
era de cultivo pero que lo habian arado y todo... y le pasaron al canario en una
jaulita, el primero que hizo fue el duefio del canario, ya va a decir si este canario no
fuera mio abrase la tierra y trdgueme, el Sacerdote le dio ese recado a los dos, ya
no le paso nada al duefio del canario; al otro llegé y le paso la jaula y le dijo: Si este
canario no fuera mio abrase la tierra y trAgueme, y se le enterr6 casi hasta la mitad
de la rodilla [...], y entonces le dijo el Sacerdote paseselo al otro pues, se lo pasé al
otro y continuo con el mismo si este canario no fuera mio... y no le pasaba nada, ya
se lo pasaba al otro; y tres veces hicieron lo mismo con el mismo contenido lo
repetian y al final el hombre, el que no era duefio del canario dicen que quedo
atrapado hasta aqui con tierra, eh... algo que la tierra lo iba tirando para abajo,
hasta aqui dicen que lo cubri6; entonces el Sacerdote dice cuando ve a los dos
¢, Quién era el duefio del canario?, jEste, poh! y se quedd ahi porque nunca habia
mentido, y el otro por mentiroso quedd tapado ahi, entonces toda la gente que
estaba ahi, porque dicen que el Sacerdote llamé a varios, habian varias personas
para que presenciaran el acto, fueron testigos, asi que el hombre qued6é de
mentiroso y avergonzado después quiso irse del lugar, y ese es el... chascarro le
llamaban ellos, chascarro, dicen que era veridico, asi que si se acuerdan ustedes
de un chascarro, acuérdense de ese [...], pero dicen que es verdad, no creo, pero

eso era lo que me contaba mi esposo... tantas cosas que habian.”*°

Resulta indiscutible destacar el aporte de la iglesia metodista, desde el punto de
vista educativo, social y cultural en las comunidades indigenas. Sin embargo, cabe

mencionar que su riguroso dogma ha acrecentado el proceso de desestructuracion

439 Relato de: Aideé Namoncura.
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de esta etnia, debido a que prohibe algunas practicas ancestrales como el
Nguillatan, el Machitan, el muday, entre otras, esenciales para mantener viva y

latente su cultura.
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CAPITULO V
UN SUSURRO PERMANENTE EN NUESTROS OIDOS: MITOS Y

TRADICIONES

1.- EL REGALO DIVINO

En todas las culturas y sociedades podemos encontrar que la naturaleza siempre
da al hombre, cada recursoque de ella ha sido explotado de una u otra manera, en
mayor o menor grado. Sin embargo, estos recursos no se limitan a lo tangible, al
agua o la tierra, la naturaleza también entrega dones, que son un regalo divino,
transformados en una especial habilidad para hacer algo. Esta habilidad es
poderosa, esta habilidad puede aliviar dolores, puede curar males, puede salvar
vidas y traer vidas al mundo.

En los siguientes testimonios surgen relatos que plasman estas experiencias de
entrega de dones, de suefios reveladores que han vivido algunos de los escogidos
con tal gracia divina, de la comunidad de descendientes de mapuches, Silva

Lienqueo.

1.1- Machi

En el sector de Rulo y Huilcun la figura de la machi cumple, hasta el dia de hoy, un
rol fundamental en la cosmovisibn mapuche. Diversos relatos de sus habitantes

testimonian el despertar de una machi:

“Ha existido la machi siempre. No sé como, Diosito le dara el don, pero le

cuesta.”*0

Las machis son llamadas a serlo a través de la manifestacion de sus suefos, en un
peuma. Sin embargo, este espiritu que se contacta viene a entregarle este poder

como una herencia espiritual de los antepasados:

440 Relato de: Rosa Cofia.
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“Todas las machis tienen una herencia espiritual. Cuando la machi muere le viene a
entregar en suefio todos los instrumentos, le dice usted va a tomar mi espiritu [...]
agui tiene todos los materiales. El que no recibe después muere porque es
poderoso, se enferman porque no es facil ser machi, no toda la gente puede ser
machi por la razén de que no todos tienen la herencia. Yo no soy machi porque mi
abuela no era machi y porque mi papa tampoco era machi; porque no sélo hay

mujeres machi sino hombres también.”4!

“Dicen que el don lo recibié de otra machi cuando ella cayé enferma [...] fue donde
una machi y le dijo que tenia un poder y debia hacerse machi. Y otra machi,
hombre, le vino a ensefar a preparar para que quede machi. En el suefio le llega el
espiritu, le dicen que remedio debe tener, como preparar, le indican todo, le
ensefian todo. Entonces la machi que la viene a preparar le cobra una fraza’, un

tejido y una oveja. Asi era aquellos afios.”#?

La cultura mapuche basa su estructura y organizacion social en el parentesco. Asi
la tierra, cual iuke mapu (madre tierra), y todo lo que ésta contenga, es parte de la
herencia que se transmite en un mismo linaje. Sin embargo, esa herencia nos e
limita Gnicamente a los bienes materiales, la Aiuke mapu no es solamente siembra,
cosecha y herramientas, es también espiritu, sabiduria, dones.

Por ello, si un linaje posee los antecedentes de haber tenido una machi en la
familia, sera sélo cuestion de tiempo para que un espiritu sea heredado y despierte
a una nueva machi.

Los descendientes de mapuches de la comunidad Silva Lienqueo, coinciden al
relatar que ese espiritu es heredado y que se manifiesta mediante revelaciones,
gue en un primer momento son oniricas y que luego aparejan una serie de
sintomas, de patologias fisicas, como son ataques, desmayos y pardlisis,
enfermedades que hacen necesaria la presencia de una machi ya establecida, para

ayudar a la nueva machi a superar ese duro proceso, ya que no es para nada grato,

441 Relato de: Juan Licanqueo Ayllapan.
442 Relato de: Bernardino Auquilen Pefiaipil.
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muy por el contrario es un proceso dificil, que marca la vida de los hombres o

mujeres llamados a ser machi:

“Mira ese, [el proceso de hacerse machi], ese es muy fregao’, la gente cae de
repente, pierde el sentido y cae y queda muerto, qgueda como muerto. Y entonces
obligado a buscarle una machi, entonces para hacerlo parar. Esa machi, le llama el
espiritu, y le trae mas o menos el espiritu y si le apunto, ya el otro ya revive y ahi se
dan cuenta que tiene espiritu machi. Y hay otro que le dan ataque. Esto no jpoh!
gue tienen espiritu machi, esos cuando no se les duerme una pierna, cuando no le

suelta una mano, asi cualquier cosa. No cualquiera puede ser machi”,

Sin embargo y a pesar de la complejidad del proceso, a pesar de los desagradables
sintomas, éstos son parte de un sacrificio, ya que ser machi es poseer un don, es
una responsabilidad que se entrega a una persona, escogida por sus antepasados

ancestrales:

“No jpoh! No puede ser cualquiera [ser machi] sino que lo eligen, segun dicen ellos
i

gue es un espiritu que los eligen. En el suefio se le presentan, y al final los
persigue hasta ser machi. Después declara, ya de tal manera se enferma no puede

mejorar nada, y ahi le hacen rogativas y al final se forma machi.”*

“Nunca no hace nada, ese deja dios diciendo, nunca hace uno mujer sola, tiene que
dar dios da instrumento, por eso que cuando hay enfermo tienen que sanar, dejo

dios.”*5

Marta Quintrequeo Jaque, una joven machi de la comunidad Silva Lienqueo, relata
como fue su despertar, como se entregaron sus dones, y de que forma asumio este

rol:

443 Relato de: Joaquin Licanqueo Catril.
444 Relato de. Hipolito Alfredo Cea.
445 Relato de: Antonia Gallardo Curifil.

280



“Para ser machi es un suefio. Dentro del vientre ya viene la mama ya hace suefio,
con un canelo me imagino. Le pasan laurel en la guatita, ya sabe que suefio tiene,
ya después de chica se va enfermando, enfermando, le dan pura machi. Ya
después de grande cuando tenia, diez parece, no me acuerdo muy bien, pero a los
diez uno se acuerda cuando suefia y ahi me daban los remedios. Puro suefo, nadie
me dice nada, puro suefio. No, como le dijera yo... es como que alguien me esta
hablando pero no se ve, son los antiguos, la machi qgue se murié antes y nunca se
termina... Ya después para levantarse tiene que ser con otro machi.

De primera sabia que no iba a ser machi, yo pensé que algo con el diablo o sea lo
primero que dijeron que era diablo, después dijeron: jno! jno! y yo no podia hacer
nada. Yo estaba trabajando en otra parte y no queria ser machi, me dijeron que no
podia, que jtenia que ser machi! Porque hay dos machis, dos clases. Hay machi
gue pueden dejarse asi, por medio espiritu. Con un espiritu entero no se puede y
por medio espiritu se puede dejar.

Me daba atague, me quedaba bota’, me daba como una paralisis. De ahi al final me
dijeron que era un machi pero de otra machi, yo negaba mi suefio y después ya me
levante...es un espiritu...Ese espiritu viene de los mas bisabuelos, de los ultimos
abuelos de la machi que ni siquiera mi gente conocid. Supo no mas que habia una

machi, y de ahi viene de los ultimos [...] de tantos bis y ahi aparece.”46

Muy bien relata la machi Marta Quintrequeo Jaque, sus intenciones de no serlo, es
mas, propone que hay dos tipos de machi, quienes aceptan y quienes no aceptan
serlo, con la negacion en la aceptacion de este espiritu, ella finalmente acepté. Sin
embargo, hay quienes no desean aceptar este don, esta importante mision de ser
machi, Lucia Quinchavil es una mujer que recuerda, en sus palabras, haber sido
llamada a ser machi, recibi6 el suefio, sin embargo ella desert6, renuncié al don, asi

lo relata:

“Pero yo mandé mi juramento igual, de buena salud, buena cosecha, en el suefio

me dan esos juramentos. Me dan en el suefio que lo que voy a decir yo, en

446 Relato de: Marta Quintrequeo Jaque.
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Santiago mi hermano no le gusta machi y dijo cémo sera que dijeron que usted iba
a ser machi y yo no quise hacer machi, le dije, como serd, al afio siempre en el
suefio me dicen usted tiene contado el afio, me dicen y entonces, los machi son
brujo hermana y en la noche desesperada, no supe como levanté yo y juré en el
patio de ser machi. Qué es lo que voy a jurar, qué es lo que voy a decir, todo, voy
arrogar en dios, tal que va ha decir, todo me dijeron. Y llegaba todas las noches un
decaimiento, un decaimiento, todo el dia me dijo mi hermano nunca mas hermanita
te voy a decir nada, me puede castigar dios.

A mi me dijeron usted tiene que rogar en dios, jurar en dios nuestro sefior, usted va
a tener su buena suerte, buena salud, asi pura fe, va a estar bien, su buena suerte.
Y asi juré yo. Entonces me tranquilicé, mi patrona me decia mija’ parece que tienen
espiritu usted parece, usted cuando suefie rece y jure. Mi sefior me dijo mirandome
por la ventana de la cocina aqui estay, tanto que la buscamos, tanto que la

andabamos buscando, mi patrona ya sabia que tenia que jurar.”’

Las palabras de Lucia Quinchavil afiaden nuevos elementos al contenido del
peuma revelador. Por una parte, esta la entrega del don sanador, pero a su vez los
espiritus bendicen a la machi con salud y suerte, y el juramento se transforma en un
pacto, como una hierofanta necesaria, que la busca mas alla de la tierra mapuche,
que llega hasta la capital y el cemento si es necesario.

Actualmente Lucia Quinchavil no es machi, se ha dedicado a sanar dolores de
huesos, como si poseyera aun una pequefia parte de ese don que alguna vez le fue
entregado. Quizas responda a esa calidad de medio espiritu que argumentaba
Marta Quintrequeo Jaque.

El caracter de machi esté ligado principalmente al género femenino, sin embargo el
peuma revelador, puede tocar también a los hombres, y es aqui donde ocurre un
fendmeno muy atractivo, ya que para lo mapuches también existe una asociacion
directa de la machi con la mujer. Asi, si un hombre debe hacerse machi, tendra que

usar vestimenta de machi, usar ropa de mujer:

447 Relato de: Lucia Quinchavil.
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“Aunque a él le reunan remedio, le reunan remedio, le atinan todos los remedios
jUh! queda igual que uno, normal. Y ahi ya por suefio ahi le dicen [...] por suefio,
entonces, ahi le dicen, ahi le entregan el remedio, le entregan el kultrin, le entregan
todo, por suefio. Entonces ese conversa yo sofié tal y tal cosa, si es hombre le da
vergienza, le da verglenza mira que tenga que ser machi, yo, lloran, se
averguenzan, asi conversan ellos. Porque si es hombre obligado a ponerse faldén,

igual que una mujer, le da vergtienza; igual esta obligado”.48

“Se enferman algunas hasta mueren, es cosa seria eso. Un amigo que tenia que
ser Machi se arranco, se fue para Santiago; pensé que el espiritu no iba a llegar
para alla, pero el espiritu llegd antes que él a Santiago, porque no tiene que tomar
locomocién ni nada de eso. Entonces all4 en todo le fue mal, no pudo trabajar,

duraba como uno o dos dias. Al final acepté ser machi y es machi ahora.”**°

Si bien ser machi, declarar recibir el don o jurar, como dice Lucia, tiene su aval en
los evidentes sintomas de decaimiento, fatiga, ataques, desmayos, etc. pero asi
como lo demuestran los relatos anteriores, la comunidad ayuda a atenuar estos
sintomas y la machi regente también coopera para asegurarse de la validez de la
nueva machi. Esto es muestra de un reconocimiento social, de la aceptacion y
acogimiento, que se materializard en una suerte de rito iniciatico en que se
confeccionan y entregan los principales instrumentos utilizados por las machis para

desarrollar su trabajo, como son el rehue, el kultran, etc.:

“Yo ya estaba con el espiritu pero la profesora me decia que tenia que ir no mas [a
la escuela] claro que iba, pero iba dos veces a la semana, una vez al mes, si yo
tenia trece cuando me hice machi. Primero me hicieron una rogativa, después me

hicieron un Machitin asi, después me plantaron un rehue, afirmarme sola.”*°

La machi cuando se toma del espiritu, se conecta con lo sagrado, con lo divino, con

lo inmutable, es ahi donde ella entra en un estado de éxtasis, de excitacion,

448 Relato de: Joaquin Licanqueo.
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escucha a los dioses, se sienta en su mesa, le dan consejos. En este camino hacia
aguel estado, su rehue cumple un rol fundamental (en toda la cultura mapuche) es

lazo entre lo profano y lo divino:

“Que se le esta despidiendo el espiritu, que le vaya bien en la otra vida, que se va,
eso. Ahi esta el rehue, lo que usted decia, eso es el rehue. Eso lo tienen siempre
las machis, no puede haber en otra parte, tiene que haber en un nguillatugue, en
una tierra sagrada como la que vimos, en el ngullatugue, o en el espacio donde vive

la machi.”>!

Rolf Foerster confirma que “en esta fase la machi hace uso de su rewe, al subir en
él, explicita el viaje de su “alma” a la tierra de arriba, su comunicacion con ese otro
mundo: su cuerpo humano es el vehiculo de lo sagrado, los dioses se encarnan,

cabalgan al fiel, le imprimen estremecimientos y brincos, le prestan su voz [...] "2

La machi al subir al rehue llega a un punto de éxtasis magico total y sélo ella tiene

ese poder:

“Arriba bailan también, se van a caer y no caen nada, si estan con el espiritu.

Cualquier persona comienza a bailar se marea y cae abajo.”*3

Pero el rehue no es el Unico elemento con el cudl se logra la hierofania entre la

machi y los espiritus. Ella baila, hace purran y ese ritmo lo marca su kultrun:

“Eso lo usan las machis, a ese le ponen moneda, yo lo vi cuando lo estaban. Por
ejemplo, este es el kultrin, tiene una tapa de cuero, y ese cuero lo pelaban, y
parece que lo enterraban en la tierra, algo asi yo vi un poquito. Era de chivo, cuero
de chivo, entonces ese viene limpiecito hacian el kultrdn. Y ahi lo cosian asi, pero le

echaban moneda abajo, adentro, monedas de todas clases, monedas antiguas, de

451 Relato de: Irma Coiia Caiiulaf.

452 Foerster, Rolf. Introduccién a la religiosidad Mapuche. Editorial Universitaria. Santiago, 1993. Pag.
106.
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eso grande que tenia mi mama antes. Asi las monedas grandes, unos escudos,
como escudos pero grandes asi. Pura plata, no era nada asi no mas, pura plata asi.
Ese le echaba al kultrin que tenia, al kultrdn le decia, eso lo vi echar y remedio le
echaban también, le iban echando. Y de ahi cuatro personas gritaban, en el rehue,
ahi gritaron, llamaron el que tenia mejor voz, el mejor voz para llamar, lo llamaban y
ahi, y ahi lo enterraban, eso vi yo, estaba sapiando yo cuando estaban cosiendo.
Ese es para subir [rehue] suben cuando les llega el espiritu suben y ahi gritan arriba
para llamar al espiritu, decian, como sera, asi dejar al sefior, de todo, de todo. Que
va a caer, no caen na’ son como arafas las machis, estan con el espiritu, con el

otro.”**

“Este palito significa la fuerza, la fuerza de toda la tierra, porque este palito hace
sonar al kultrun, sin este palito el kultrun no funciona, sin este palito, que a veces
uno lo puede mirar insignificantemente, pero si tu tienes en tus manos el kultrun y
no tienes esto ¢Como vas a usar el kultrun? No le vas a pegar con la mano, de

ninguna manera, porque no se puede. Esta es la fuerza del kultrun.”%®

El kultrun es un instrumento elemental del ritual de la machi, es identitario de su
cultura, simbolo cosmoldgico, por lo cual posee caracteristicas propias. Esas
caracteristicas son entregadas a la machi, los espiritus las ilustran en suefios para

que ella pueda confeccionar su propio kultran:

“O sea cuando me [...] me pasaron ese kultrin, es una luna asi y la asi...O sea
cuando uno va a ser machi le pasan el dibujo de ese kultrin, ese dibujo yo no lo
tengo de otra machi, o sea la machi abuela tiene su kultrin asi y después tiene que
tener su kultrin en el suefio... Cuando me inicié me lo hice sola, pero me ayuda el
espiritu, corto un palo y le agrego un cuero...Cuando uno lo toca viene la melodia,
el canto y todo eso, viene solo, uno asi no puede cantar. Uno empieza a tocar el

kultriin y viene todo, la rogativa.”%®

454 Relato de: Francisca Quintremil Canuiqueo.
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Mapuche, hombre de la tierra y por qué no, para y por la tierra. Las machis,
poseedoras de espiritus ancestrales, manejan un conocimiento, que es sabiduria

para sanar, esos remedios son extraidos directamente de la naturaleza:

“Canelo, laurel, maqui, maitén, lo que usa las machi, [...] tiene bastantes remedios
que utiliza la machi, estas son plantas que en cualquiera parte hay, se busca lo que
pida el machi entonces uno tiene que buscar, antes habia mucho por alla para el
fundo Suérez habia asi unas matas jcoloradita! estaban, para hacer Machitun yo
busco todo jcuesta! antes habia aqui en Parronal cualquier remedio ahora no jesta
todo seco! para buscar remedio en cualquiera parte con lo que pida el machi harto
dificil es ahora, eso canelo hay donde los Suarez, canelo, laurel maqui; aqui mismo
hay maqui, maitén también tenemos aqui; las machis se comen las hojas del

canelo.”’

Estos remedios los aplica en los enfermos mediante un ritual, donde diagnostica el

origen del mal y luego su cura:

“Siempre se enfermaba mi mamita. Juana Quinchamil Tranamil. Cuando se
enfermé si esa vez ella fue a la machi [...] la machi le dijo que cuando ella era chica
vio un pollo, y ella molest6 al pollo, lo empezd a molestar y ese la habia traiciona’o,
que dicen que es el diablo, el diablo se convirti6 en pollo pa’ traicionarla y le dijo
que por ese motivo se habia enferma’o, le dolian los huesos, le costaba para
caminar. Le hizo unos remedios, la bafio con concha, [...] y remedio para tomar, asi

se fue mejorando.”%®

Hasta el momento la machi ha sido sefialada como una curandera de males y
enfermedades. Sin embargo, su rol no se limita Gnicamente a la sanacion individual,
sino que también hace rogativas para interceder por su comunidad cuando ésta lo
requiere. La localidad en que se instala la comunidad Silva Lienqueo cada invierno

debe enfrentar las altas precipitaciones invernales y con ello, sus efectos, como el

457 Relato de: Lorenzo Huinchaleo.
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desborde del rio Imperial. Para estos descendientes de mapuches, una
manifestacion de la naturaleza de este tipo hace necesaria la presencia de la machi

para intentar menguar la agresividad de las aguas:

“Cuando habia aveni’a, llenaba el ri6, de Rulo por ejemplo. Y ella contrataba
maestro de otra parte, no habia. Y ella iba y pasa esa cuestion, no habia bote,
hacian como canoa de batea, pura bote y ahi pasaba el machi y la llevaban para
alla y ligerito se entraba el rio para adentro. jQué si era poderosal Estaba puro
leseando las demés machis, no sabian nada. Y ella iba a oracién, hacer una
oracion, iba al rio a hacer oracién. Ya el rio se retrocedia ligerito. Si jera poderosal!
Adonde mas va haber una, buena. Ya paso0, estan listos, que mas se puede hacer,
el rio [...] se iba para adentro, no habia mas agua. Y ahi donde yo vivia hacia
oracion, adonde vivia mi papa, y ese cuando llenaba el rio, ese [...] mas se subia y

bramaba un animal, decia mi papa, ese poder que tenia ella. Ahi naci yo.”**°

El mundo sagrado concebido por los mapuches, estd lleno de fenémenos
sobrenaturales, entre ellos el poder incuestionable de las machis que manifiesta su

potencia:

“Y también yo tuve una hermana machi, segun dicen ese espiritu la agarrd mi
hermana, muri6 mi hermana se casé con un hombre irresponsable, [...] entr6 a
morir mi hermana, era joven. Una machi, buena machi, cuando hacia Machitin
ihacia relampagos y truenos! asi. La tierra se movia asi, cuando le llegaba el
espiritu, movia asi la tierra. La gente se asustaba, que clase de machi, decia, y los
enfermos se movian asi, [...] por eso estan enfermos. [...] Como sera, tenia fuerza.
Dicen que la agarr6 el Espiritu Santo de aqui. Ahi en la salvavida que habia, ahi
hacia Nguillatin mi hermana y ahi me decia mi pap4, ese espiritu lo agarro, ese
espiritu que tenia antes en la antigiedad, ese lo agarr6 [una machi muy poderosa

en la antigliedad] que habia antes muy poderosa”®

459 Relato de: Francisca Quintremil Lienqueo.
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“Los hermanos mios no le creian, contai’ puras leseras, le decian, se inventa usted
le decian los hermanos, que iba a inventar. [...] no, ella conversaba asi no mas. Muy
buena médica [hermana machi de dofia Francisca Quintremil] yo nunca he visto una
médica asi. Hacia tronar, la gente tenia miedo, esa es machi, decian, cualquier
machi no hace mover la tierra. Con todo sus instrumentos, ese es [...] lo que dejo

Nuestro Sefior, para que, suene [...] y a donde, con eso llega el espiritu™6!

“Hace relampago y truena, relampago como flecha asi, bastaba darse cuenta que
estaba derramando fuego ahi, como ser4. A los enfermos, cuando estaba
mejorando a algun enfermo, ahi llamaba al espiritu, oraba, hacia una oracion
¢.como sera?

Fuelle, fuelle, en mapuche, quedo por fuelle, espiritu, en vez de decir espiritu le
dicen fuelle se llama en mapuche. Yo entiendo casi todo porque escuchaba, yo
escuchaba cuando estaban haciendo, yo escuchaba, me gustaba escucha, sabria
mas andate para alla me decia [...] vallase para alla me decia mama, no me

dejaban mucho. Fuelle, enséfiele a hablar en mapuche” .46

Relampagos, truenos y movimientos teluricos canalizaban el poder de esta machi,
estos fendmenos la instalan en una posicién muy alta diferenciadora de los demas
pobladores de su comunidad. Asi la machi consta de una valoracién incuestionable,

por aquellos fendbmenos, pero principalmente por la sabiduria que posee:

“Machi tiene que venir el espiritu, unos poderes, unos poderes que le aconsejan a
ella. Una persona asi ni mas ve y no sabe los remedios, puede saber algo pa’l dolor
de estbmago, aglitas asi, poleo, esas asi del campo. Pero ellas saben mas, tal

como uno dice que le dan males y para botar ellas dan buenos remedios.”#%3

“Pueden tener suefios no mas, pero no asi suefio como suefia la machi como machi

no jpoh! Machi sabe todo, sabe todo, va sabiendo lo que va a pasar, al tiempo

461 Relato de: José Meliqueo.
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después, todo, todo sabe. Lo que va a pasar en su comunidad, todo eso el mismo

espiritu va rondando en la comunidad, el espiritu del machi, asi, asi dicen%*

En éste mismo sentido, la machi Marta Quintrequeo cuenta su experiencia sobre

estas palabras en suefios:

“Sobre todo en la mafiana cuando uno suena, como las seis, siete de la mafana,
cuando es un suefio bueno, y ahi uno se levanta. De repente te dicen levantate, en
el suefo, y uno se levanta, y eso. Es un suefio no mas, de repente uno suefia que
una cosa se esta cayendo en el rio, una cosa asi, pero ya uno le hablan [...] ya

levantate, y ahi uno se levanta, como las seis, cinco.”®

Ya se ha mencionado parrafos atrds que existe un reconocimiento y apoyo social
para las machis, pero esa creencia puede desacreditarse si la machi no realiza un

buen trabajo, es asi que hay buenas y malas machis:

“Las machis malas, son machis traicioneras. Hay machis traicioneras que hace mal,
le pagan, hacen cualquier cochinada de trabajo al final, si yo le pago a alguien que
un fulano que muera, paga, y hace el trabajo, asi que lo domina y muere la
persona, eso son traiciones, ve que son cosas malas, asi le desea mal. Pero
después lo paga de a poco al final no hay cosa que no se pague en la vida, a la
larga se paga todo antes de morir. Por este sector no hay machi, nosotros
conseguimos una machi lejos, para hacer el Nguillatin en la noche de San Juan.

Son tradiciones de los viejos."#¢®

“A veces no saben atinar por eso es mala, cuando atina remedio al enfermo, ese es

buen machi”¢’
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Esta calidad de mala machi también ha sido mediada por la desvirtuacion del valor

social y cultural menguado por los intereses econdémicos:

“Tiene mucho problema el Machitun, para aburrirse, los machi mas que abogado,
dejan las cosas como barrio, piden mas cosas, mas cosas piden, de dénde uno va
a sacar tanto, por eso me aburri, son bien frega’o los machi, harto frega’o, piden
plata, piden animales, lo que les den, jojala que les den todo! [...] Buen machi me
gusta, algunos hacen cochin’a, eso lo que no me gusta, hacen cosas para morir la
gente, hacen males. Buen machi ese me gusta. La machi me dijo va estar bien
m’ija, usted va a irse a Santiago, usted va a tener toda la suerte, usted tiene espiritu
premiado, puro suerte y suerte, espiritu premiado, tienes buena suerte, me dijo, y

asi fue no mas.”*68

Uno de los casos que mas se encuentra presente en la memoria colectiva de la
comunidad Silva Lienqueo, sobre una buena machi, es la recordada machi

Marucha, su cuerpo yace en el cementerio de Huilcun y su poder es casi un mito:

“Antes existia muchas machis... me contaba mi madre que aqui hubo una machi, en
Huilcun, localidad de Huilcun, entonces hacia operacién...oiga yo eso preguntaba,
pero cémo, le dije, es muy comun el mal en el mapuche, que le dieran comi’a y esa
comi’a hay que sacarla en la tripa y no se donde en la hiel...entonces le decia, pero
coémo, cémo a operar ...dice que la abria, dice que la persona tienen donde se abre
una parte que es por el ombligo, ahi dice que la abria, pero como lo hacia con el
dolor, ahi entonces al abria un poquito, después la chupaba con la boca ella misma
extraia el mal que tenia...pucha como chupar ese mal que tienen [...] se sanaba...
Lo escupia...pero también por el hecho que son machi nada le puede ocurrir... son
sefioras que se destinan... hay machi que saben harto y hay machi que saben

POCO”468

468 Relato de: Lucia Quinchavil.
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“Esa vieja antigliedad yo la conozco también, asi chiquitito murid, era buena machi,
era chiquitita de viejita [...] esa Marucha era bien buena machi, tenia la cabecita
blanca, era viejita, pero asi chiquitita, siempre hace su trabajo para los enfermos [...]

tenia kultran, hace bailar todos.”*"©

Don Bernardino Auquilen pariente de esta poderosa machi, relata como fue
engafiado por un chileno que se llevé el rehue, de la machi Marucha, instalado en

su tumba del cementerio de Huilcun:

“De mi familia mi tatarabuela, la antigua abuela, la bisabuela de mi padre jEra
machi! Que esta enterrada en el cementerio, hay un palo en su tumba, un rehue.
Ahora lo cambiaron como son vivarachos los maestros se llevaron el antiguo para
sacarle el modelo, todavia estaba bueno y sano era un pefiil antiguo jAh! Si no me
equivoco tiene mas de doscientos afios. Antiguamente donde hacen la sepultura
hay otras sepulturas, pero la vuelven hacer para otro muerto. En aquellos afios, ahi,
habia plata, aros de oro, pulsera de oro. jClaro, plata! No le sacaban nada y asi
mismo lo enterraban con su trarilonko, trapelacucha. La mama conversaba antes, la
historia de antes, como fueron, a veces a uno le queda en la cabeza y a veces no,
porque uno no le tomaba atenciones. Mire, nunca he sofiado con ella, en su tumba
tiene un rehue en donde esta esculpida su figura, ahora se llevaron el rehue.
Compré un palo y le dije a un compadre que me hiciera otro, pero antes estaba
mejor hecha. Antes ella tenia un guagua en sus brazos, antes [...] antes cuando
fallecié tenia una guaglita, por eso le habian hecho esa guagiita y esa guagiita
murié en el parto, una cosa asi.

El mas viejo que estaba ahi, el maestro que me hizo eso chamullando se lo llevé yo
me lo voy a llevar para sacar la idea, y cuestiones asi. Ahora esta en el museo, en
la terminacién en la entrada de Imperial. El buen maestro se hace cualquier figura,
yo le habia dicho, pero no me lo dej6 tan igual. Ahora hacen cualquier modelo de la
persona, yo le dije que tenia que ser con mas figura, con mas demostracion, si

podia sobresalir un poquito mas, de lejos no se nota mucho, pero al mirarlo bien se

470 Relato de: Antonia Gallardo.
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nota. Ahora tiene un kultrin en sus brazos. Ella vendria a ser la bisabuela de mi
papa, ella tiene cuatro puntos en donde dice Auquilen Pefaipil, fue una machi
poderosa [...] la Unica machi poderosa que habia en Huilcun, aqui en Huilcun alto,
para todos los santos, todavia se le hacen rogativas en donde acude toda la gente

de Santiago vienen a sacarle fotos.”"*

En esta localidad de Huilcun se da la particularidad de una machi mestiza, de una

machi champurria, como dicen sus pobladores:

“Por aqui, en Huilcun bajo, mas para bajo, hay una machi mujer, jovencita, y es
mestiza de apellido Quintriqueo Jaque. La mama es chilena, habla en mapuche y

canta muy bonito nuestro idioma.”*"?

“Comunmente en nuestra raza hay machi, pero también hay machi que son
mezclada, espafiola con mapuche. Alla en todo el alto vive una machi, esa machi es
mestiza... se llama Marta Quintrequeo Jaque. A ella le pas6 lo mismo, por suefio
recibié la herencia, dicen que cuando fue a la escuela se enfermé, pasé por una
montafia y por unos bosques, habia una lagunita cerca de la escuela; y de repente
en la mafanita habia niebla y salié un caballito blanco chiquitito, ese era un poder,
siempre se presenta algo como un poder, se presenta como animalito de repente o
como pajarito...se presenta no mas, son visiones. Después ella se enfermé y la
llevaron donde otra machi. La mama le dice esta enferma mi hija, y la machi adivina
le dice su hija se encontré con un animalito, que es la representacién de un espiritu
por herencia de la abuelita, su hija va a hacer machi y si lo acepta va estar bien
sanay todo recibido, y si no va a vivir enferma y puede llegar hasta la muerte.

Porqué ella de chica le nacié eso de chica jugando aparece, que le aparecié un
caballito blanco. En su suefio un caballito blanco, y lo vio ella y eso no la dejé
tranquilo hasta que ella vio personas mayores, tenia dos tias, tres tias. Asi que ellos
le dieron fuerza, y lo sacaron a delante y se hizo machi. Cuando no le dan apoyo,

no le dan fuerza, se muere. Se puede morir la persona porqué eso es super mas
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fuerte que una enfermedad. También lo llevan a médico y no sabe lo que es, la nifia
esta calla’, esta calla’ita y la cuestién de médico es peor, no le viene... eso le pasa,

las mujeres que van a ser machi.”"?

Esta machi por su calidad de mestiza es cuestionada y no siempre apoyada por la

gente de su comunidad:

“Hay gente que tiene el espiritu machi, pero no han hecho o lo otro es que no lo han
apoyado también. La Marta Jaque, a pero esa no jufl no sé, yo a la pasa’ fui
alcanzar cuando estaba enferma, fui a alcanzar ahi para que me diera remedio, me
dijo que no, no me gusta atender a gente de por aqui cerca, quiero puro atender
gente de lejos, dijo, yo le dije, para qué son machi, le dije, no sea machi entonces,
le dije, y ahi alegamos jNo sea machi!, le dije, y tiene este mono aqui. Si porque
esa no es media normal jpoh!, no es normal. No es normal, y por aqui toda la gente
sabe, por eso la gente, al menos del lugar de ella, de ahi de los Quinchaviles, no lo
apoyan. Si esa siempre cuando planta esa cuestion de eso [rehue] le ponen eso de
maqui nuevo asi, después en el rehue, eso lo hace, lo ayuda la gente de por aqui

no mas. La gente de por aqui no mas lo apoya.”*’*

Cumplir el rol de ser machi también acarrea consecuencias. Su frecuente contacto
con demonios y males pueden afectarla en su salud a largo plazo. Dofa Francisca

Quintremil relata la muerte de su hermana machi:

“A lo mejor porque mi hermana se reventd en la urna. En la urna cuando la
hecharon, no estaba asi, pero después todo reventado, tuvieron que amarrar la
urna, asi. A lo mejor tenia mal. Como era machi salia por ahi, a lo mejor le dieron
cualquier cosa por ahi. La gente ademas no son nada limpia, decia cuando murié.
Segun ella dijo, primero enfermd, y ahi dijo que le habian hecho mal, que le habian
hecho mal a donde llegd ahi, ahi sera, que le habian dado mucha comida y que le

habian hecho mal. Tomé su remedio, creo que en la mafiana tomd, tenia que seguir
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tomando y después no tom6 mas y de ahi salié el hombre a una parte, a verlo con
la orina, a otra machi, y esa le dijo ésta no tiene nada esta limpia y ahi dejo de
tomar. Ella tenia todos sus medicamentos para poder tomar, después dej6é de
tomar, no lo tom6 mas y ella habia quedado un buen tiempo bien, después
seguramente no siguié tomando su medicamento, lo dijo hasta ahi no mas. Claro,
en la orina, si en la orina se ve. Pero ella sola decia, que no podia verlo sola, tenia
que ser otra machi, que tenia que verle la orina. No sé como murié mi hermana [...]
Era una medica, pero muri6 mal esa médica. Vivia por alla, por Llancao grande,
para alld. Y de ahi fueron a buscarla, creo, y ahi decia esta bien ella, no tiene
ninguna cosa, es pura enfermedad no mas, asi le dijo, y esa machi murié mal, le
entré una aguja en el dedo, dicen, tiene por dentro una aguja y la aguja no pudo
sacarlo, una aguja para coser a mano, se le recorrio, le recorrig, hasta llegé al
corazon, murid, no lo pudieron sacar. Y la machi, la porqueria de machi. Si esa, esa
machi dijo que mi hermana no tenia nada, y esa machi entré a morir dicen, que esta
aguja le estaban tajeando en una parte, corria al otro lado y fue entre carne, no sé
como sera la aguja corre, dicen, asi que le llegé al corazén, muri6. Como serd, por
eso murié, dicen, [...] en la mano, en el dedo que le entrd, dicen, yo no sé como
sera, qué raro. La aguja lo matd, dicen. Le entré aguja que dice ella. Le corrio, le
corrio, le fue avanzando. No lo pudieron sacar.

Ahora no hay nada machi. jClaro! en distintas partes. Para ser médica. Contrataban
médica por ahi, machi. Le traian, no lo querian. Se levant6 solita, sola no mas. Dijo
ella, sola voy a levantar, no con machi, porque el espiritu me llegé a mi, sola me
voy a levantar nadie me puede levanta, asi dijo, asi que solita, solita se levanté.

Si, va haber mucho cosa algun dia, decia, va haber mucha cambio, va estar mucho
cambiada la gente, decia, porque hay gente mala abajo, porque arriba no es eso si,
si, era cierto si. Arriba no quieren gente mala, aqui hay gente envidiosa, mala,
decia por eso, mas que nada la gente son traicioneros, eso decia. Pero esti
sucediendo eso si, eso pasa siempre, porque esta pasando ahora, cualquier cosa
esta pasando. Ahora se mata uno con otro la gente, por pura envidia no mas, no se

tiene buena, mala.”"
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Segun estas palabras de Francisca Quintremil, la figura de la machi cuenta con una
fuerte carga energética de fuerzas positivas y negativas. Al morir una machi, su
espiritu requiere que la comunidad completa participe de ese proceso mediante
rogativas y purrin. Estos descendientes de mapuche cuentan que la muerte de una
machi no es inmediata, es una suerte de letania en que el espiritu abandona su

cuerpo:

“La machi no muere altiro, no descansa altiro, vuelve a vivir, vuelve a resucitar,
entonces hay que hacerle una rogativa, juntarle gente como un Machitun asi y ahi
se va. El espiritu no sale luego, no muere al tiro, la gente se junta para que muera
bien, para que muera bien le hacen el purran, es un baile mapuche, le bailan ahi, al
lado de la urna, le bailan para que se vaiga® bien el espiritu, para que no ande
jugando, golpeando, tocando a la familia, una cosa asi, para que no se vea que

anda caminando™’®

Actualmente la realidad de las machis apunta lamentablemente a la extincion, el
caso de Marta Quintrequeo Jaque, una machi mestiza, demuestra este desgaste
cultural. Los pobladores de esta localidad de Rulo y Huilcun también buscan

explicaciones a este hecho:

“No por aqui no, no hubo machi nunca, seguramente no heredaron el espiritu en la
comunidad [Painevil Quinchavil] somos bastante familia en la comunidad, y a
ninguna le lleg6... Es que estamos muy mezclados, y ahi no hay tanto... en parte

mapuche, no le llega el espiritu.”"”

“Parece que habia mucha mas sangre blanca, por los espafioles... jQué le va a

llegar el espiritu!4’8.

476 Relato de: Marta Quintrequeo Jaque.
477 Relato de: Julio Quinchavil.
478 Relato de: Gilberto Caniuyan
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De las palabras anteriores se desprende la idea de que la falta de pureza en la
sangre, la mezcla del linaje, la pérdida de autenticidad ha causado que los espiritus

antepasados no logren transmitir el poder y sabiduria de la machi.

1.2- Cooperadores de la machi: Capitan de machi e intérprete de machi

Los poderes curativos que poseen las machis son el medio por el cual se instalan,
con un rol sanador, en un alto estatus dentro de su cultura. Su persona es de sumo
respeto y valor social. Pero la machi no realiza en soledad su labor, hay toda una
comunidad que se moviliza para hacer un Machitin, como también hay quienes
participan a su lado, implicados directamente en la actividad curativa y que cumplen
un rol fundamental para que ésta sea exitosa. Entre ellos se encuentran los
weichafes o capitanes de machi, que con arma en mano aguardan la expulsion de
los demonios que se encontraban en algun cuerpo maldito y moribundo. Domingo

Caniugueo que practico esta actividad, narra:

“Yo he entrado al Machittin, el Machitin es un poquito tener fe no mas, ayudarle a
la gente, cuando le llega el espiritu al machi hay que gritar, jQué se vaya, qué se
vaya el diablo! Siempre yo, antes, no he ido mas porque tengo la salud mala, me
llamaban capitan porque me ganaba detras de la puerta al lado izquierdo y ese el
machi adentro corretea al diablo y a la tercera limpia le tenia que disparar uno en la
noche, con la escopeta, dos, tres tiro, en la noche por lo menos y en la mafana
igual, con remedios de esos plantas del campo sagrado ese, canelo, con ese el
machi tiene que limpiar la casa y entra y la gente a la siga dice que tiene que irse el
diablo y el machi sale para afuera y esta listo uno para dispararle al diablo, ese
trabajo tenia yo, todavia tengo la escopeta antiguo[...] Son los que tienen fe y
ayudan al machi, con un llepe, un cedazo grande lleno de remedio y gritan que se
sane, van repasando el remedio y la machi van sacando el remedio[...] Antes de

veinticinco afos yo hacia Machitin. Ayudé harto, con la gente de mi comunidad eso

Si."47

479 Relato de: Domingo Caniuqueo.
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Relatos anteriores han evidenciado como la machi logra estados de trance, en que
logra una conexion espiritual de bastante éxtasis. Para ese momento se hace

necesaria la presencia de un intérprete de aquellas sagradas palabras:

“Siempre esta haciendo Machitun cuando se enferma, la sefiora, se enferma él, los
hijos, ellos recuren al machi y hacen Machitin en la casa. EI machi hace por
ejemplo, se lo sanaran, porqué son bien inteligente los machi, y el también tiene
poder, cuando la machi hace su oracién lo hace, pa” sanar el enfermo, él esta
hablandole porqué la machi tiene que tener otra persona que le... por ejemplo
hacen un discurso y hay otro que va como... como que hay un presidente, un
secretario es lo mismo. La machi le va recibiendo todas las palabras que dice,
porqué la machi le entra el espiritu, habla lo que ella adivina, no se qué, porqué

como que se emborracha la machi, y tiene que tener una persona.”#°

Las machis son poseidas por espiritus para poder descifrar el origen y cura de una
enfermedad, a su vez una persona la escucha, para después hacerle saber qué

pasoé durante el trance, Rosa Cofia relata:

“Claro, cuando ella reacciona, cuando ella esta bien se sienta, se sienta el
caballero, entonces la machi escucha y esa persona le va diciendo que es lo que
habl4. Primero le preguntan ¢ Cémo esta?, Ella también le dice estamos bien en la
casa, estamos viviendo en la casa, y el dice si hay alguien enfermo, le dice como
esta la familia. Ahi le va explicando lo que dijo la machi, es como... que le va
recibiendo todo... no sé como se dice, no me acuerdo como se llama esa palabra.

Sunmachife le dicen en mapuche, que le habla a la machi”8!

La machi Marta Quintrequeo relata las circunstancias descritas anteriormente y

como y el por qué de la necesidad de tener un traductor o intérprete:

480 Relato de: Rosa Cofia.
481 Relato de: Rosa Cofia.
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“Es que algunos no saben, hablan otro idioma y no saben. Y el que es chileno, le
van diciendo. Lo mismo que uno no sabe nada, esta como cura’, entonces lo que
esta diciendo le va diciendo lo que dijo. Uno habla en lengua pero esta totalmente

perdido”482

Esta actividad de traductor de machi, también es considerada por lo mapuches,

como un don, entregado por dios, no es un oficio aprendido:

“No, no, me ensefaron sino que arriba se da el don pero no me ensefiaron, pero
Dios sabe estaba permisivo seguramente, hay que escuchar a la médica y no es
mas que eso, asi es estimado, asi es. Yo, de muy joven he andado, por eso
conozco bastante. jYo fui intérprete de machi! Actual puedo ser. Para ser interprete
de machi, interpretar, por ejemplo, una machi dice el espiritu cuando le llevan el
espiritu, habla como que el espiritu de Dios esta orando diciendo de que manera,
cémo. Entonces yo tengo que contestar, contestarle, recibir, recibirle todo,
guardarlo en mi, no escribiendo nada, asi que después cuando ya termina, yo tengo
que darle de vuelta lo que dijo en su espiritu, tal cual como dijo, a asi mismo lo

entrego, pero sin escrito, eso es permitido, nada es escrito.”#83

Luis Hualquimil asi como explica su experiencia en la interpretaciéon de machis,
también analiza la realidad actual de los ritos y de su actividad, ya que, si bien una
cultura cuenta con una tradicién, esta muta y se cambian algunos de sus

elementos:

“Asi es la costumbre, asi es la tradicion, se esté volviendo o volvio, toda esta zona y
para sur estan saliendo rogativos de la misma maneras, pero hay partes en que se
hace bien y partes que se hace mal. ¢Por qué mal? Porque hay partes que le gusta
el vino para rogar, para rogar verdaderamente, lo que se quiere muday que se
hable [...] catuto, en fin. Que tiempos puede llamar uno, tiempos buenos, cosechas

[...] asi que todo eso [...] se hace en el Nguillatin, en todo. Asi que ahora hay

482 Relato de: Marta Quintrequeo Jaque.
483 Relato de: Luis Alberto Hualquimil Mulato.
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machis, que les digo yo, jovenes pero no son como las de antes, claro saben de su
espiritu, pero no claro como antes, asi que yo también puedo escuchar una médica
jévenes por ahi a lo mejor yo la puedo escuchar, pero no va a ser como aquellas

que he escuchado yo."##*

1.3- Componedora de huesos

Al igual que la machi, la componedora de huesos cumple un rol fundamental en
esta localidad, es ella la encargada de sanar, a través de sus hierbas, a todo a
quién lo necesite. Mediante un regalo divino adquiere sus conocimientos, un don

como relata Irma Cafulaf:

“Dios sabra a quien tiene elegido, como herencia puede que sera, puede ser alguna
de las nietas, no exactamente los hijos. Yo pienso que por el hecho de ser
mapuche, también sera alguna descendencia de los antepasados, puede ser una
bisabuela o tatarabuela, no sé, de generacion en generacion, si algun dia ella ya no
exista puede ser [...] De la pura voluntad de la persona, ese es su nehuen, su
fuerza [...] componedora, ese es el don que le dieron, mediante el suefo... Es un
don que recibio ella”

Este don viene dado, es un regalo ancestral de un espiritu trasmitido de generacion
en generacion que elige a la persona y que le ensefla mediante los suefios o

peumas, como medicinar:

“Hay una sefora reparadora de huesos por ahi, es transmitido asi no mas, no mas
no, se trasmite esto debe ser permisivo que sepa, igual tal como yo le dicho
interprete de machi a tono saben, a tono a lo mejor pueden recibir lo que esta
hablando el machi para después volver a ver y no son capaces, por eso nosotros

por lo menos hay personas permitidas, elegidas...”

484 Relato de: Luis Alberto Hualquimil Mulato.
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Es asi como fue elegida la sefiora Francisca Cafiulaf para ser componedora de
huesos, un suefio le otorgd el don, la naturaleza le permitié sanar y medicinar, un

regalo de los dioses, expresa ella, un suefio convertido en realidad:

“El Dios sera, me dio poder pa’ hacer todo eso. Después me puse con mas fuerza.
Tanta gente he arreglado el hueso, con yeso viene, viene a sacarse el yeso. Hasta
el gringo vino una vez ¢De no sé adonde? Vino hasta sacar foto, vino a sacar, me
pregunta ¢Cémo se hace ese remedio? Ese es el maqui, ese se consume, ese lo
trajo el viejo, de isla, parece, alla hay harto maqui.

A veces, a veces no. Yo aprendo no mas, Dios me ayuda, digo yo.

Ese cabro se quebr6é aqui, se cayd de la carreta, parece que estaba sacando
lentejas, estaba a donde mi hermana y de repente lleg6 llorando [...]

Segun la persona, chiquillos jévenes mas luego se junta su huesito, pero uno que
tiene su mas edad. Pero casi dos meses, tres meses, no. Un primo solterén al
frente de la escuela que hay, una vez se quebr6, pero ese se quebrd el huesito de
aqui parece que tuviera piedras, sonaba como [...]

&Y por qué no llevan al hospital a Imperial, le dije? Estaba jugando pelota parece.
Me dijo jAy! Por favor arréglame. Se lo arreglé dia por medio, porque esta cerquita
de acd. Solterén es ese. Y ahi dia por medio, y estuvo en un mes no mas jpoh! y
después se arreglo, se arreglo el pie, y después con muleta se empez6 a arreglar.

¢ Como se llama este remedio? Que la cufia’ siempre van pa’” alla, con ese remedio
le traje, con ese le hice masaje. Otro es con yema de huevo blanco y con hollin de
la casa, hollin bien molido, bien molido. Se revuelve y con un pafio entonces lo
amarra y eso lo apreta el hueso, igual que el yeso, con ese no mas mejoro.
Después se rie hay tanto huevo que comié mi pie. Y asi se arregld, él cree que lo
iba a romper, total no rompié na’. Asi sefiorita, ese es el trabajo que tengo.

Yo creo que toda la persona puede saber eso, a mi me dijeron para ser machiy yo
no quise ser machi, me ofrecieron kultrin y yo no queria. También cuando yo
estuve enferma un machi me dijo que yo tenia ese espiritu para ser machi, pero yo
no quiero. jNo! No queria... Porque no quiero, yo creo que ser machi lo hace Dios,

le da todo eso a uno [...] no por inteligente. A mi me preguntan ¢Quién te ensefio?
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A mi nadie me ensefia, siempre mi hijo me dice ti mama, cuando mueras, yo voy a
heredar ese poder. jQué poder te voy a dejar! Por suefio me dieron ese trabajo, no
por inteligente, nada. Cuando yo era nifia, como tenia mas o menos quince afos,
una cosa asi, era nifia no mas. Entonces siempre llevaba ovejas a la isla, tenia una
tia all4 al otro lado, ella tiene su casa. Cuando sofié me puse como tonta jpoh! y le
dije que no tenia animo pa’ andar, andaba como decaia cuando sofié ese suefio.
Entonces mi tia, cuando fui a dejar las ovejas, y me atajé que paso, me dijo, pasa a
la casa, estay enferma andai” palida, a lo mejor te reto tu pap4, jno!, le dije, yo qué
es lo que tiene entonces, me dijo, ahi le dije, tia me he sofiado, jUy! Ese suefio, por
eso que ando asi, no tengo &nimo, no tengo ganas de hacer nada, se me cort6 el
cuerpo todo. Ahi entonces mi tia me dijo, entonces va a pescar ese trabajo usted,
va a pescar ese trabajo.

Entonces mi tia fue a buscar un jarrito de agua y sac6é un cuchillo grande asi,
entonces me hizo masaje con cuchillo, me hizo todo y me tiraba agua encima [...]
Ahi cuando me hizo mi tia se me pasé, los ojos se me cerraban, pareciera que
tuviera suefio.

Y ahi le dije que sofé: habia un Machitlin, habia un Nguillatin en ese lado, éramos
tres que entramos, pero de los tres murio dos, entonces ahi venia los choiques [...]
¢, Usted ha visto los choiques?

Yo nunca habia visto eso, nos puso choique, qué lindo [...] tres jovenes todos con
rebozos y venian bailando, venian a buscar. Nosotros entramos, entonces de ahi
agui hay trabajo, dijeron, tienen que trabajar, y ahi entramos. Era un caminito asi de
puros pastitos verdes, de puro remedio, y asi hacia, movia y movia y bailaba.
Entonces habia tanto remedio los chaihues, asi chiquitita. Tanto remedio habia,
habia tanta gente viejita, viejita. Machi haciendo remedio, entonces de ahi dijeron
aqui hay trabajo, teni’ que trabajar aqui, nosotros queremos ayudante, en el suefio.
Entonces a otra chiquilla le pusieron, entonces pescé un kultrin, que iba a ser
machi, y tocaba asi no mas, después deja el kultrin boca a bajo y amarra el pelo
con un pafio. Entonces dijo que no quiere, y le dijeron que no le iba a faltar una
enfermedad que le iba a tocar, y al otro también le pusieron, le dijeron que iba a ser

matrona, yo no quiero ese trabajo dijo. A mi al final me dejaron. Y a mi me dejaron

301



al final, me dijeron entra y yo entré, entonces me pesco con la mano la viejita que
estaba trabajando, ti me vai' a ayudar a trabajar. Entonces me pasaron una [...]
chiquitita: vaya a buscar remedio, y fui a buscar ese remedio, que sabia de ese
remedio. Igual que folle, pero chiquito no mas. Folle, lahuen tiene que ser, ese que
hay con chaigue. Vaya a sacarle a ese me dijeron, yo fui a sacar y me tapé los
brazos con ese remedio, con esa poma’. De ahi me dijeron ahi se quebré Carlos
Huachuqueo. Que fallecié mi primo, se quebré estaba jugando pelota, entonces me
dijeron, anda a arreglarlo llévale este. Me pasaron ese remedio y lo llevé jpoh! con
ese bolso y me fui, Y el choique me hacia. Y ahi mi primo botado, Carlos
Huachuqueo, se quebré de aqui y ahi fui a sanar con ese remedio. Le hice masaje
y masaje y después le arreglé el hueso aqui. Ligerito se levant6 y alla, me dijo, ese
es tu trabajo, lo vay™ a pescar. Después me pescaron de la mano aqui y me dijeron
la enferma tiene que [...]” ese es el trabajo que teni", me dijeron, teni" que curar a
las enfermas. Asi pesqué ese trabajo. Bien largo es, a mi no me ensefiaron nada,
puro suefio, ahi pesqué ese trabajo.

Aqui llega jCuéanto quebrado! jCuanta gente no ha mejorado [...] cuanta! De Aguas
Tendida, de Mafio, de alla me vienen a buscar. Me querian ir a buscar de Imperial
[...] alla querian llevarme, yo no quise porque muy solo ahi, mi viejo no quiso, yo
tampoco. No les cobro, de repente quinientos pesos, mil pesos.”

Estos testimonios nos dan cuenta de la importancia del suefio o del peuma en la
cultura mapuche, en esta dimensién lo profano se entrelaza con lo sagrado, le
entregan el don. A través de los suefios los elegidos se conectan con su pasado,
con los antiguos espiritus, con su memoria colectiva; le ensefian a medicinar.

El elegido es una persona especial, alguien que lleva dentro de si el espiritu
ancestral, quien posee un respeto Unico dentro de la comunidad, en este caso la
sefiora Francisca Cafulaf se ha convertido, con el pasar de los afios, en un figura

preponderante en la localidad.
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1.4- Partera

No es ninguna novedad que el mundo rural siempre se ha visto desfavorecido por la
presencia de servicios basicos educacionales, comerciales o de salud. Asi, los
nifos deben partir a estudiar lejos de sus hogares, los adultos fabricar sus
productos artesanalmente y las enfermedades ser tratadas en casa.

Los mapuches podian, en su dinamica social, responder satisfactoriamente a estas
necesidades. Su tradicion historica oral se transmite a sus hijos; las tejedoras,
alfareras, los agricultores, etc. Dan de comer y visten a sus familias; la machi cura
las enfermedades. Pero no todo son enfermedades, las mujeres daban a luz
muchos hijos y para ello necesitaban una partera, mujer que por su puesto ha

recibido un don:

“Un hermano mayor y yo. Si. Si, sufrié harto, dijo. Sobre todo conmigo dijo, sufrié
harto dijo. Ahi vino una prima que vivia antes en esa casa de alli al frente. Ahi vivia
una prima, que ni conoci, unas primas que eran viejas ya. Y esa dice que la ayudo
[...] Si. Y ahi después dicen que me tuvieron al lado del fuego, que me hicieron
fogata dicen. Hicieron fuego y ahi me tenian al lado del fuego [...] después habia
otra sefiora, que hacia parto. Era como matrona, mapuche, era una abuelita mia
ipoh!, ella era de abajo, alld de los Quinchavil, esa decian, me vino a sacarme.
Entonces ahi tenian una olla de agua caliente. Entonces cuando naci no mas,
entibiaron el agua y me bafiaron, me cortaron el ombligo y ahi me echaron al agua
para bafiarme. Si poh el que sabe de ellos, como hacer. Si jpoh! lo bafian con
remedio, parece, algo asi. Para que no se enferme la guagua. Si jpoh! también. No.

Porque uno tiene que tener el suefio. Peuma, si.”*&

“Con un don, habia una abuelita aqui pero se murié. Una machi, pero esas mas lo
gue aprieta la guata no mas. Mi mama se enfermaba un dia, al otro dia con dolores.

En el hospital uno se mejora sin dolor le ponen una inyeccién y se quito el dolor,

485 Relato de: Cristina Quinchavil Licanqueo.
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aca en el campo. jUfl Hay que traer una partera, hay que pagarle, hay que

atenderla bien.”86

Estas palabras evidencian que la medicina formal ya ha logrado posicionarse dentro
de la cultura mapuche, se hace importante. Sin embargo, esto no merma el valor
gue cumple, en este caso, la partera, como médica de la comunidad Silva
Lienqueo. En un proceso transculturador, elementos chilenos se incorporan a la
cultura mapuche, cuando Margarita Quinchavil, en sus palabras dice que a la
partera “hay que pagarle” surge la pregunta sobre la reciprocidad y qué es lo que
sucede con esa dinamica cultural, ¢Se desestructura? En esta sociedad de
descendientes de mapuches, la idea del pago ya esta incorporada en su sentido de
dinero en efectivo. Asi la partera cobra su servicio, cual médico titulado, por ello es
gue si hay un proceso de desestructuracion.

Ahora bien, el rol de partera también era asumido por las machis, como uno més de

sus dones heredados:

“‘Mi mama perdié una guagua, yo la vi, yo ya era grande. Mi mama tenia una
sobrina que no tenia lefia; habl6é con una sobrina que le viniera a cortar lefia,
rancheria y cipreses; mi mama tenia como seis meses, cinco meses, y mi mama se
le olvido cambiar lefia, fue a buscar unos palos alla y los trajo hasta aca y en la
tarde mi mama se sinti6 mal, empez6 a botar sangre, le vi yo como le corria la
sangre, mi mama lloraba, yo no sabia que le pasd, entonces le dije yo: que le pasé
mama4, yo también lloraba. Mi mama tenia una batea asi de madera, tenia un hoyo,
bonita la batea, entonces a mi mama le fueron a buscar una machi que vivia por
aqui, La Mariquita, era bien buena para hacer partos y llegd aqui, y mi mama
gritaba del dolor...entonces ahi la tenia recosta a mi mama, habia payasa antes se
llamaba, una cuestién de paja porqué no habia colchones como ahora; si no hay
colchones duele la espalda; entonces mi papa la tenia senta’ en la batea y no sé
gué le hicieron en la guata, le dieron de tomar algo y cae la guagua, ahi mi maméa

quedo relaja’. Quedé estira’, cay6 la guaglita, la sangre, quedd blanca, porqué mi

486 Relato de: Margarita Quinchavil.
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mama era alta como la Karina, super alta y bonita como la Liset; una prima que es
preciosa; mi mama tenia unas trenzas, bien bonito el pelo. Mi papa llegé después
del trabajo, antes no era de esos hombres carifiosos que se acercaba a la mujer,
ahora los hombres son super carifiosos, mas humanos, el era super hela’o, mi
papa. Entonces le dijo, su sefiora perdié la guagua, y él la regafiaba que quien la
mando a hacer fuerza y cuestiones, empezd mi papa, y le dijo la partera hijo porqué
no bota esto, y la pesca mi papa en una bolsa, no me acuerdo si era bolsa de
naylon, con un pafo parece, sac6 asi con una pala y por ahi enterré, en la linea por
ahi. Y siempre yo tengo esa cosa metia en la cabeza, y siempre ando pensando mi
hermano ya estara grande, de qué porte estard, porqué era un nifiito, estaba todo

formado, era una cosita asi.”’

Aquella desventaja, de la que se hablaba en un primer momento, en torno a las
diferencias del mundo rural y urbano, se denotan en estas palabras de dofia Rosa
Cona, sobre la muerte de su hermano recién nacido.

Naturalmente, los niveles de riesgo para un trabajo de parto que se realiza en una
sala quirdrgica es muy inferior a las circunstancias en que se da a luz a un nifio en
una ruca. Lo que no quiere decir que, la cultura mapuche esté errada o que, sea
facilitadora de estos casos de riesgo. No, eso seria cruzar la linea hacia un
imaginario de prejuicios culturales. Para evitar esto, es necesario comprender y
distinguir que la partera mapuche es sabia en si misma, posee un conocimiento
heredado, un conocimiento que es tratado por el campo de las ciencias, como
informal, cotidiano, pero que es avalado por la tradicion y por una conviccion
cultural sobre los dones y poderes que posee, traducida también por la aceptacion y

reconocimiento de su comunidad.

487 Relato de: Rosa Cofia.

305



1.5- Santiguadora

La santiguadora viene a manifestar un claro signo de desestructuracion en la
localidad, con el discurrir de los afios, se ha transformado en una figura respetada
en la comunidad Silva Lienqueo, y en las comunidades aledafias.

Bajo la supervision de los Capuchinos*® fue adquiriendo, poco a poco, las
ensefanzas del evangelio, hasta ser proclamada por ellos mismos: ‘“la
Santiguadora de Rulo”. Ser chilena y no descendiente de mapuche favorecio esta
condicion, ya que entendia y comprendia, de mejor manera, el dogma cristiano.

Al igual que la machi, la santiguadora sana a los enfermos de los malos espiritus o
demonios que se depositan en el cuerpo. Sin embargo, la forma de proceder de
ambas, es completamente distinta. Es asi como lo confirma la Sefiora Teresa

Varela Montoya:

“Porque yo lo hago bajo el signo de la iglesia. Y la machi no sé como lo tomara. Yo
me encomiendo a Dios para sanar al nifio, con agua bendita, en el nombre del
Padre, del Hijo y del Espiritu Santo. Y la machi no sé como lo hard sus

sanaciones.”*8°

Tal como hemos sefialado, al igual que la machi y la componedora de huesos, la
santiguadora posee la capacidad de sanar a quienes lo necesiten, mediante un
regalo divino, un don entregado por Dios, para curar los empachos de los nifios y el
mal de ojo. Estos males son propios del campesinado Chileno y ambos se
caracterizan por una energia negativa que emana de una persona sobre los nifios
inocentes. La maldad y la envidia confabulan en provocar diversos sintomas

andémalos en la salud de la persona ojeada.

488 Tras las investigaciones de Rolf Foerster, los Capuchinos llegaron a nuestro pais de debido a una
solicitad del gobierno de Chile “...a la congregacion de Propaganda Fide en Roma- a través de su
ministro en Roma, Ramon Luis Irarrazabal- hizo posible la llegada de los primeros doce Capuchinos
Italianos (octubre de 1848). Se hizo entrega de las diez estaciones misionales situadas al sur del rio
Cautin hasta el ri6 Maipué...Con ello se ponia fin a una unidad en el trabajo misionero entre los
mapuches; por un lado, los franciscanos del colegio de Chillan a cargo de las misiones al norte del
Cautin y los Capuchinos italianos al sur del mismo rio...”. Foerster, Rolf. Introduccién a la religiosidad
Mapuche. Editorial Universitaria. Santiago, 1993. Pag. 36.

489 Relato de: Teresa Varela Montoya.
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Se vivencia el sincretismo religioso, entre la cultura popular y la herencia mapuche;

tal es el presente testimonio:

“No hace mucho que me descubrieron ese don, de a poco...porque uno no puede
sanar si el Sefior no le da el don [...] Yo, de repente me di cuanta y empecé de a
poco. Por ejemplo, tengo la sal, que soy sal, sal y luz del mundo, la luz. Tengo el
Tao que ando trayendo, el agua bendita, tengo el aceite bendito que me dieron, asi
gue yo también puedo bendecir agua y el aceite. Y tengo el vino de alegria que me
dieron también, poquitito bendito. Entonces curo nifiitos y a la persona igual [...]
Porque usted puede tener ojos fuerte, que lo ojean, usted le hace carifio a un nifio y
el nifio se decae, entonces fulano de tal le hizo carifio a mi chico y lo 0ji6. La sefiora
de ahi siempre le soba con aceite la espalda, pero ella no tiene fe, porque si tuviera
fe se le pasarian los dolores, estaria unos quince a veinte dias, igual que los nifiitos
gue yo santiguo y calman. Pero ella no tiene fe, el marido casi se le murig, no le
conto, la sefora de al frente de don Luis, al lado de alla. La Marcelina, ese caballero
casi se murié y lleve al cura y le dio la extrema uncion y todo. Y ahora el caballero
anda mas sano que ella. Y no volvié mas a la iglesia, ni a darle gracia al Sefior ni al
cura [...] como que era un compromiso [...] no hay tiempo dicen. Yo no puedo hacer
trabajo mas, ve que yo soy media débil y no [...] y a veces se la puede llevar la [el
mal] ve, es un traspaso de la enfermedad, uno saca la enfermedad por eso uno
gueda medio asi tambaleando. Y eso que son chicos, una persona grande, pesan
MAas sus cosas, sus pecados, porgue las enfermedades son mas los pecados que

anda trayendo uno, que otra cosa.”**

Anteriormente hemos mencionado que la labor de la santiguadora es liberar a las
personas de los malos espiritus 0 demonios que posee; ahora cabe preguntarse,
entonces, ¢Cudl es el proceder ritual para contactarse con lo sagrado y lo divino?.
La sefiora Teresa Varela Montoya nos comenta:

“...Rezo y pongo las manos en la cabeza de la persona, y se le ponen las manos,

se le hecha agua bendita. Y se reza a ver si Satanas entr6 en ella o en él, y que lo

490 Relato de: Teresa Varela Montoya.
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libre porque es hijo del Sefior o se ésta por bautizar...se le pide al Sefior que lo
proteja, que lo cuide y que lo guarde. Y todo, segin el modo de hablar de la
persona, todos no tenemos el mismo modo de hablar, se hace de distintas
maneras.

A mi no me conviene mucho cargarme con el Satands, me puede hacer una mala
jugada ya que se enoja él, se puede vengar. Una vez fui donde una sefiora, le di los
ultimos sacramentos cuando recién fui catequista [...] vuelve la sefiora y yo me fui
de punta por el peso que senti aqui atrds y veo que el mismo espiritu de ella me
tumbo jUf! esa fue mi primera experiencia y ahi como que se cabrea uno y le saca

el cuerpo a las cosas.”!

El siguiente testimonio de la Sefiora Margarita Quinchavil confirma el poder curativo
de la santiguadora, al curar el mal de ojo de un sobrino. Esta carga negativa de
energia transmitida por la mirada, provocé en su sobrino una serie de sintomas

dignos de ser curados por la santiguadora:

“Porque supieron que la sefiora Teresa santiguaba, es catequista, es chilena, es
huinca, su marido era mapuche. Hace una oracion parece, escondida. Las machis
cobran jQué van a creer en ella ahora! Andan los remolinos rodeando a los nifios, a
las doce, ese es el diablo, el demonio. Con esas cosas del remolino se enferman.
En el pueblo no pasan mucho, aqui siempre pasan. A un sobrino, un nifio chico,
tuvo fiebre dos dias, después mi cuia’ dijo, estard ojao” este nifio, oye, lo llevaron a
Rulo donde dofia Teresa que sabe santiguar. Cuando el nifio llegé se le pasoé el
dolor de cabeza y le dio hambre y le estaban dando arca’, ganas de vomitar, algo

debe andar afuera, espiritu malo, el diablo™2.

Con el discurrir de los afios, la santiguadora se ha consagrado en la localidad. El
respeto que se ha ganado, se lo debe en gran medida, a los Padres Capuchinos

gue llegaron a la region, quienes la formaron y la dejaron a cargo en proclamar el

491 Relato de: Teresa Varela Montoya.
492 Relato de: Margarita Quinchavil.
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evangelio, cuando ellos realizaban diversas misiones en Almagro, Boroa y Puerto
Saavedra.

Cabe sefialar, como fue mencionado en el capitulo anterior, que la ausencia de
machi fortalecié su figura, ya que alguien debia suplir su lugar y establecer el nexo
sublime e infinito con lo sagrado, de la mano con el dogma cristiano, con los

antiguos espiritus, es decir, con la fiuke mapu.

1.6- Otros peumas

El sofiar para el mapuche significa entrar en otra dimension, en donde la risa da
paso al llanto, el escuchar es comprender, la muerte es la vida y la vida es la
muerte, el pasado es el fututo y el futuro es el pasado. Por tal razén, no existen
barreras ni espaciales ni temporales, ya que en esta dimension, con lo sagrado y lo
sublime, todo esta permitido “A través de los suefios las divinidades se comunican
con los humanos: los mapuches afirman que el Unico lugar donde han visto a las
divinidades es en los suefios (también en los perimontan, o visiones) solo es esa

realidad se los representan con toda claridad...™?

Por consiguiente, el suefio o el peuma es de vital importancia para la cultura
mapuche, ya que en él, los espiritus ancestrales se hacen presentes para obsequiar
dones, como es el caso de la machi, la componedora de huesos, la partera, entre
otros; como también a través de esta dimension se hacen presentes avisos
premonitorios para la comunidad y la familia.

El suefio o peuma mas recurrente para el mundo indigena es sofiar con la muerte o
con los que ya partieron “De este modo, el sofiar con parientes fallecidos es un
signo importante que debe ser develado o interpretado, puede estar indicando, al

menos, tres mensajes: el anuncio de la muerte futura de quien suefia, una peticion

493 Foester, Rolf. Religiosidad Mapuche Contemporanea En: Hidalgo, Jorge, et. al. Etnografia.
Sociedades Indigenas Contemporaneas y su ideologia. Editorial Andrés Bello. Santiago, 1996. Pag.
230.

309



de auxilio del familiar en su viaje al Wenumapu y, por ultimo, un consejo y sefiales
de castigo al sofiador por haber transgredido la tradicién.™*

De acuerdo a la cita anterior, existen tres interpretaciones con el sofiar con la
muerte o con parientes fallecidos. La primera corresponde a una revelacion de la
muerte futura de un pariente cercano de quien suefia. El siguiente testimonio de la
sefiora Dina Cofia con su tio Guillermo Cofia, ratifica lo enunciado:

“Dicen que cuando uno se porta mal con su papa, él se devuelve para molestarlo
[...] Yo sofié con mi tio, el papa de Guillermo que falleci6 el veintiuno de agosto. Un
dia que fui al cementerio, antes que mi prima se fuera a Santiago, ese dia sofié que
[...] yo estaba alli en el bosque parada y veo que viene el tio con su bastén, con su
mantita y con jUna nifia! [...] y venia con él, la otra hija que esta casada alla abajo,
en Huilcun Bajo, y yo estaba con otra persona, pero no recuerdo quién y yo le dije
¢ Este viejito todavia sigue enfermo, ir4 ir al hospital otra vez? Y llega a donde
estaba yo y me dice yo voy al oculista [...] tengo cataratas en el ojo, tal como
andaba siempre cuando estaba vivo, con su mantita y su bastoncito [...] entonces
en suefio uno ve a la persona como si no estuviera muerta. Entonces pasa ahi y
sigue el caminito derecho pa’ arriba, mi prima le dice jPapa vamos por ahi! El dijo
iNo, yo me voy por acé! [camino directo al cementerio] Y siguid el caminito hacia

arriba y unos metros mas jCayd! y ahi desperté.” 4%

Resulta de sumo interés conocer el dramatico relato de Maria Mariqueo, que a
pesar de sus ochenta y dos afios, recuerda, como ayer, cuando sofié con una

anciana que revelé la muerte de sus dos mellizas:

“Yo sofié, sobre una cama [...] que contaba una vieja jpelo blanco! jpelo blanco!
me dijo, tiene pena usted, no, mapuche no tiene pena [...] usted no esta na’ bien,
dijo [...] su hijo, dijo. Una viejita dice... No esta uno, uno va a morirse. Asi esta ya a
los seis afios, estaba bien chico...asi esta la muerte de las mellizas... Recién nacio,
anoche. Tarde nacio [...] asi le dije a mi mama, sofié yo mami [...] una sefiora vieja,

que pena no esta na’ vivo su hijo dijo y fue cierto [...] No, no llamar na’ a la machi,

494 Montecino, Sonia. Mitos de Chile. Diccionario de seres, magia y encantos. Editorial Sudamericana.
Santiago, 2003. Pag. 152.
495 Relato de: Dina Cofia Quintremil.
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no quiere machi mi viejo también... mis dos mellizas murieron, una guagiita y la

otra grande, murieron. La enterraron en el cementerio...”,

La segunda dimension sobre la muerte en el peuma es interpretada como un grito
de auxilio del familiar fallecido en su viaje al Wenumapu. Este aviso se manifiesta

en visiones, asi lo afirma don Bernardino Auquilen, al sofiar con su padre:

“...Yo también sofié con mi papa, después de una semana de que él fallecid, me
vino a visitar en suefios y me tiraba el pelo muy fuerte jmuy fuerte! asi que tuve que
ir a donde una médica, machi y me dijo que eran visiones, que tendian a devolverse

[...] Uno en el suefio ve a los padres como si estuvieran vivos y no muertos.”*%

La tercera dimension hace referencia a una sefial o aviso de un acontecer. Tal es
el presente testimonio de Enrique Quinchavil Liengueo, quien sofié con una vaca en

su largo viaje a la Argentina:

“Mi abuelo era un creyente en los suefios, fue a Argentina, estuvo en Argentina [...]
y antes de venirse sofié que encontraria una vaca y que ese animal de Argentina
traia muchos animales. Cambi6 a esa vaca y a los cinco afios volvio la vaca jvolvié
la vaca!l...donde brama la vaca el sabia de la bramura de su vaca [...] este Dios, me
la mandé, dijo. Dios me la devolvié, me dijo... y la mato6.

Sofié que encontraria una vaca que estaba aca, y que iba hacer para él, y mas o
menos como a las doce del dia cuando le va a dar a agua a los animales, se
encuentra en el rio [...] tomando agua la vaca. Este fue el suefio y después la vaca
se la cambiaron por no se qué y se fueron por alla por puente Negro y a los tres o

cinco afios volvio la vaca.”®

Los anteriores testimonios ratifican la importancia del suefio o del peuma en la
cultura mapuche, en esta dimension los antiguos se hacen presentes y mantienen

viva la tradicion. Este vinculo que entrelaza lo sagrado y lo profano, provoca en el

4% Relato de: Maria Mariqueo.
497 Relato de: Bernardino Auquilen Pefiaipil.
498 Relato de: Enrique Quinchavil Lienqueo.
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mapuche la inmensa satisfaccion de estar en permanente contacto con lo divino y lo
sublime. El ciclo de la vida se hace presente en sus suefios, por ende, este lazo

inquebrantable con el pasado se reniega a partir.
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2- MITOS: LAS ENSENANZAS DE LOS ESPIRITUS

Los mitos nos entregan el conocimiento del hombre antiguo y la interpretacién de
sus pensamientos y acciones. Estos, se encuentran presentes en casi todos los
niveles de comportamiento comunitario de la sociedad mapuche.

Segun Hugo Carrasco, existen diversos grupos de mitos en la cultura mapuche, en
nuestro caso pueden establecerse tres conjuntos, que coinciden con los que
mostraremos a continuacién: “a) mito de creacion o mito cosmogonico-
antropogonico (o primer nacimiento del cosmos y del hombre); b) mito de
destruccién y recreacion del mundo y la humanidad (segundo nacimiento); c) mito
de transformacion de seres humanos en seres sobrenaturales®®”.

En las siguientes lineas ahondaremos como la tradicién oral mapuche concibe la
destruccidn, la creacion y la transformacion de su mundo, trasmitido mediante el
tipo de relato que la cultura occidental los califica de mitos. La historia oral, en este
tema, juega un rol fundamental, ya que los mitos eran y son la fuente de la oralidad,
por lo que recrear los mitos oralmente, es volver al pasado, es recordar la historia.
Asi, en el transcurso de estos relatos daremos cuenta del mundo magico de los

mitos, donde los que protagonizan la historia de la comunidad Silva Lienqueo son

los siguientes.

2.1- Meulén

“El meulén ese anda trayendo viento malo, por ejemplo si usted se trae un meulén,
un remolino, se trae un dolor pero un [...] usted dice Por qué estoy tan decaido,

tengo pena, jOh!, ese es meulén”. 5%

Inevitablemente existen mitos que se relacionan con Dios o con Huecuve. Esta
demas decir que aquellos mitos relacionados con la destruccion y el dafio son parte
del mal, por lo que para prevenir esta destruccion la gente los aprende a conocer y

toma sus precauciones:

499 Carrasco, Hugo. La légica del mito mapuche. Instituto de Filologia Hispanica. Estudios Filosoficos
25. UACH. Valdivia, 1999. P4ag. 107-111.
500 Relato de: Joaquin Licanqueo.
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“ Si, si eso remolino, no sé donde, yo creo que son naturaleza o alguien lo maneja,
porque a las doce siempre pasa ese remolino y levanta polvadera, levanta, cuando
hay ropa, o los invernaderos los hace tira, el meulén, esos tienen poder dicen,
cuando a uno lo encuentran débil ligerito lo deja mal, tiene que tener alguna cosa
gue anda, que lo acompafa, tiene que ser Satands no mas jpoh!, ese existe, pero
no pasa a cualquier rato, a las doce pasa, cuando uno esta descargando, la mama
le dice al hijo jcuidado con el remolino, cuidado con el meulén! Y los entran al tiro,

eso no sé qué sera lo que lleva adentro, algo malo andara algun viento malo”°%,

El aire en el mundo mapuche simboliza la fuerza que da la vida, éste le otorga
subsistencia al alma humana y a lo sagrado. No es ilégico que en esta rica
cosmovision, existan vientos buenos y vientos malos, todo es parte de esta

dualidad complementaria del mundo mapuche:

“Si, los remolinos siempre pasan entre las doce y la una, esa es la hora en que
pasan siempre. Ahi no tiene que [salir] por ejemplo uno como mapuche, siempre
tiene que no salir a esa hora jpoh!, porque siempre en los caminos pasan. El otro
dia dicen que pas6 uno aqui, dicen la gente, grande dicen. Pasé pa’ toda la
cuestidn que estaban ahi poh dicen, nylon y cuestiones [...] nadie subié para arriba.
Porque cuando lo topa a ese uno, se enferma jpoh! [...] tiene que enfrentar el mal
dicen, esos son demonios, que se forman asi, remolinos. [...]Si jpoh!. De doce a la
una. [anda]. A esa hora no puede andar uno, después de las dos y media, ya
puede, ya puede ya, ahi puede andar afuera. Porque yo creo que a esa hora sale
asi jpoh! No dicen que la los huincas también de repente, cuando lo pillan débil
dicen, como dicen cuando lo pillan mal para’o”. %

Pero el remolino no es parte s6lo del mundo terrestre, sino también lo encontramos
en el agua. De igual forma ambos remolinos tienen como consecuencia la

desgracia.

501 Relato de: Domingo Caniuqueo.
502Relato de: Cristina Quinchavil Licanqueo.
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“...0jo que el animal submarino te estd mirandote jno sé poh! , quinientos metros
trescientos metros no sé jpoh!, te estd mirando [...] y como tan rapido llega si te ve
solo aqui te puede agarrar, en ese rio que hay aqui, ahi hay animalitos, por eso hay
gue tener cuidado, por eso que yo no, no voy mucho, siempre en la orillita no mas,
no pero cuando uno anda en grupo uno ahi no, sacan, no, no sacan, pero si te
pillan solo, en todos los rios jojo!, en todos los rios, en todos los rios, por eso que
siempre hay que tener respeto, por eso siempre le digo a mi hijo yo que le tenga
respeto al agua que no ande asi como loco, asi que no ande solo no y también hay
gue tener cuidado con los remolinos, hay remolinos en el agua también, esa
cuestion es peligrosa también el remolino, te pude matar, tiene mucha fuerza el
remolino...las aguas nunca estan solas, menos el mar jpoh! en el mar hay

monstruo’, hay monstruos en el mar que hay que, pero uno no lo conoce...”. 5%

A raiz de lo recién mencionado por nuestros entrevistados, los mitos, mas que ser
adversidades, malaventuras o catastrofes, son enseflanzas que deja la naturaleza a
su gente. Ensefianzas que el pueblo mapuche se preocupa por inculcar a los nifios

y a las futuras generaciones.

2.2- Chuncho

De estas innumerables historias, las aves juegan un rol fundamental en los distintos
mitos. Constantemente, cuando la gente de la comunidad menciona a un ave que
trae desgracias, ellos tienden a semejarla con otros tipos de aves. Un caso es el
chuncho con el chonchén ¢Por qué se asimila ambas aves y en algunos casos se
toma como el mismo ser maléfico?: “Se le relaciona, asimismo, con el chonchén y

algunos piensan que chuncho deriva del aumentativo chonchén.” 5%

“Donde don Nazario, en esos arboles. Es que uno no lo ve, de repente ese pajaro,
el chuncho que canta al lado, no me deja ni dormir, uno anda espiritua’, le tiramos

hondazo en la noche. Un pajarito chico dicen que tiene los ojos como pequén, habla

503 Relato de: Cornelio Santibafiez.
504 Montecino. Mitos de Chile. Pag. 175.
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fuerte. Los pequenes anuncian enfermedad cuando alguien se va a morir o alguien
se va enfermar, y las culebras cuando lo atacan a uno en el camino, no hay que
andar mas por ahi. Una vez yo andaba por el camino grande y me aparecio una,
vuélvete mierda, le dije yo, y se volvié para dentro, traen mala suerte, uno se puede
morir, cualquier cosa le pude pasar, no puede andar mas, se puede morir, esa es

como parte del diablo, como una sefial®®”.

2.3- Chonchodn

Dentro de la cosmovision del mundo mapuche, un ser particular y caracteristico en
la zona de Huilcul y Rulo es el chonchdén. Coinciden en la gran mayoria de los
relatos que el chonchén es una ave que se relaciona con algo maligno, satanico,
mas bien relacionado con la naturaleza de los brujos. Segun Sonia Montecinos,
“..se deriva del chonchén “achonchonarse” que significa convertirse en brujo o

serlo para hacer dario a las personas.” >

De esta forma existe una similitud entre lo que nos plantea nuestros entrevistados y

esta conocida antropdloga:

“Hay pajaros buenos y pajaros malos, hay pajaros traicioneros, el chonchén es un
pajaro traicionero: es un diablo. Trabaja en la noche y cuando pasa por encima de
tu cabeza empieza a gritar tue tue tue tue, uno le habla cualquier cosa asi y vuelve
a pasar por encima de tu cabeza y uno queda helado...Pero eso es parte de los
brujos. De repente, uno escucha a los viejitos que hablan de eso y uno se impacta...
A mi me paso, uno de repente aqui en el campo va a buscar los animales y se hace

de noche, esos son pajaros satanicos...”. 07

Dentro de la tradicién oral, Juan Licanqueo nos hace ver que los antiguos eran mas
bien aquellos que tenian el rol fundamental de dar a conocer de generacién en

generacion, éste sin numero de mitos. Es tal el relato, que nos cuenta una

505 Relato de: Margarita Quinchavil.
506 |hid. 170.
507 Relato de: Juan Licanqueo Ayllapan.
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experiencia vivida por un personaje de la comunidad, quien vivié en carne viva esta

confrontacion entre el bien y el mal:

“Comunmente dicen que esos son personas viejitas que trabajan de noche con ese
arte [...] De repente a esos viejitos se lo contaron a otros viejitos y asi pa’ atras [...]
Lo que dicen los viejitos que el chonchon es la cabeza de una persona que esta
volando. Decian en su idioma que habia una vecina que era bruja, después él fue a
la casa, entr6 escondido y llegd a la cama donde estaba durmiendo la viejita que
era muy nombrada que era bruja, cuando llegé a su cama estaba el cuerpo pero sin
cabeza, porque decian que el chonchén era mandado no sé pa” donde, andaria con
ala... no sé como trabajan eso...Dicen que el viejito, bien diablazo y valiente, dio
vuelta a la viejita, la dejoé pal otro lado, entonces después dicen que él vigjito se
enfermd y casi murio, y otros amigos fueron a dar vuelta a la viejita porque el
chonchon llegb a la casa y empez6 a volar por arriba de la casa [...] sonaban las
tablas porque no podia entrar. Porque no estaba en su posicion, donde debia estar

[...] Se murid, porque son poderoso Y la viejita también porque la descubrieron”. 5%

“..y se da cuenta que no tienen la cabeza...por eso le dicen el que se le sale la
cabeza...que no tenia la cabeza asi que, el hombre se alarma, se alarma nunca

mas, se va jpoh! ni se comunican muchas veces con esa mujer.” 5%°

Una forma de demostrar que se esta frente a un brujo que toma el cuerpo de un
ave, es invitar a este pajaro a comer, si realmente al otro dia aparece un hombre
exigiendo algo de comer o pidiendo sal, efectivamente se esta frente a un brujo que

en la noche toma forma de chonchén:

“Y ahi dicen que le tiraron sal asi, hay justo empezd a gritar, le tiraron como un
pufiado de sal, en el medio del cuajo, porque tenian fogata, quedaban coloraditas
las brazas asi y ahi le echaron la sal. Y dicen que al otro dia llego una mujer, dicen

gue la mujer empez6 a quedar como, como, como sarpullio” en la cara como le

508 Relato de: Juan Licanqueo Ayllapan.
509 Relato de: Enrique Quinchavil Lienqueo.
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tiraron la sal. Asi le quedé como cocido la cara asi decia mi mami Y lleg6 la mujer
ipoh! dijo, y no sabian quien era, si jpoh!. Ahi no sé jpoh! diria jpoh!, que después

la atendieron parece”™°,

Claramente, para desmascarar a este pajaro maléfico, la gente mapuche suele tirar
un pufiado de sal al fuego y hacer oracion. ¢Por qué la sal y la oracién son
elementos que inmunizan al pueblo mapuche ante la maldad de estos brujos? La
respuesta a esto no lo encontramos en nuestras entrevistas, sin embargo logramos

aclarar estos cuestionamientos gracias a entrevistas realizadas por Marta Brunet:

“Pero el mismo pajaro dio la respuesta, al lanzar su voz. Parece a un lamento de
perro, o un reir de loco. O un tocar de sirena llamando a auxilio.

-Jesus! --exclamd la mujer. Y presta, con una rapidez inimaginable, se levantd, fue
a la cocina y volvio con un pufiado de sal, que arroj6 a las llamas.

-Sal, sal, espiritu del mal --decian los demas con idéntica angustia.

-Dios te salve, Maria, llena eres de gracia; el Sefior es contigo, bendita eres entre
todas las mujeres, y bendito sea el fruto de tu vientre, Jesus.

-Santa Maria, Madre de Dios, ruega, por nosotros, pecadores, ahora y en la hora de
nuestra muerte. Amén.

-Sal, sal, espiritu del mal. Sal, sal, espiritu del mal.

Lo repitieron tres veces y entonces me explicaron.

-Es el chonchon.

-Es una bruja.

-El chonchon..., una bruja... -repuse estupefacta, mas de esta explicacion que de la
escena anterior.

-Si--dijo la mujer--, son las brujas que para salir a hacer el mal se vuelven pajaros la
noche del sdbado, se vuelven chonchones y gritan sobre las casas donde quieren
traer la desgracia. Este ha venido ya varias veces, pero nunca nos encuentra

desprevenidos y al tiro le hacemos conjuro, 'la contra’, y tiene que irse.” 5**

510 Relato de: Cristina Quinchavil Licanqueo.
511 Brunet, Marta. Ave negra. Otros cuentos. Obras completas de Marta Brunet. Editorial Zig-Zag.
Santiago, 1962. Pag.244-245.
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Elementos catdlicos son comunes en los rituales de purificacion y prevencion en el
mundo mapuche, el sincretismo se dio de una manera tal, que hoy el pueblo
mapuche posee numerosos elementos tanto catdlicos, propios de la cultura popular

chilena y otros®?,

Por otra parte, otra forma de inmunizarse frente a los dafios que puede hacer este
brujo o bruja es invitarlo a comer, sélo a través de esta reciprocidad, es decir,
ofrecer comida a cambio de no hacer dafio, el pueblo mapuche queda libre de

maldiciones.

“Y ahi dicen que paso6, que pasoé poh gritando justo en la casa gritaba, arriba co, co,
co, co, co decia y ahi dicen que ahi le gritaron poh ya, ya, ya pasaste ya le dijeron
mafiana venga que le dijeron que le vamos a tener no sé qué, le dijeron ,que le
ofrecieron algo de carne, parece, asa’o vamos a tenerte con sopaipilla que le
dijeron culein pallaimi, cullen meiloqui sopaipilla que le dijeron, mateca pallaimi que

le dijeron, pa’ tomar mate.” 13

La tragedia méas grande de estos brujos es que los descubran, a partir de esto, el

brujo ya tiene sus dias contados:

“...hacer eso de que la sefora estaba de espalda, boca a bajo, no podia dentrarse
en esa es la realidad, se hace eso para descubrirlo si realmente que lo que pasa
con ella, jah! pero también cuando al descubren, también pillan como ladrén,

también se mueren igual se mueren antes del afio les pasa lo mismo>**”

512 “Hay que reconocer, a lo largo de todo el territorio mapuche, un sincretismo religioso, producto de
una evangelizacion realizada tanto por la Iglesia Catdlica (y desde fines del siglo pasado por las
iglesias protestantes), como por el contacto con la piedad popular campesina”. Foester, Rolf.
Religiosidad mapuche Contemporanea En: Hidalgo, Jorge; et. Al. Etnografia. Pag.203.

513 Relato de: Cristina Quinchavil Licanqueo.

514 Relato de: Carmen Huenul Huenul.
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2.4- Gnien o pihuichén

A raiz de los numerosos relatos escuchados sobre los gnien o conocidos también
como pihuichén, nos percatamos, en una primera instancia que la mayoria de las

narraciones coinciden que se trata de un ave:

“Pihuichén, es ese pajaro, pero no lo conozco yo, no lo he visto tampoco. Pero
canta en la noche, cantaba, ahora yo no lo he oido decir, cantaba. Cantaba como
perdiz asi, en la noche. Igual que ese pajaro, como se llama. [...] Piren. Usted

conoce piren, en el agua estan, ese pajarito negro, bien negro parece culito”°.

Se vuelve a repetir una vez mas, en el transcurso de las entrevistas, el pirén. Sin
embargo, el pirén no es un ser maléfico, ya que para el pueblo mapuche sélo lo
desconocido pertenece al mundo del mal. Por ello, el pirén al ser un ave que se
encuentra cerca de las aguas no es un pajaro que hace dafio, sino mas bien su

trinar se asemeja al del chuncho o al pihuichén:

“Quién sabe, yo no sé, ese piuchén anda de noche ese pajarito, un pajarito, es una

culebra colora’o dicen, cantaba como perdiz.” 51¢

“Dicen que, como [...] se dice culebra...Dicen mas o menos asi, igual que un cullo,
de ese porte es el pihuichén, o sea el piren, y cuando se arranca de la laguna sale,
mas 0 menos asi dice, y ahi canta, chiflea” como persona, [...] pregunte por piren no
mas, asi mas o menos es el pihuichén’.”

Junto con lo recién mencionado, se asimila que este ente puede ser un ave 0 una
culebra. Existen variadas historias que relacionan a los pihuichenes con culebras.
Sin embargo, el pihuichén tiene caracteristicas de un ser sobre natural, un ser con
caracteristicas maléficas que por lo general hace dafio a su gente o0 anuncia muerte

y enfermedad:

515 Relato de: Francisca Quintremil.
516 Relato de: Antonio Gallardo.
517 Relato de: Francisca Quintremil.
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“Pihuichén, eso son culebras, esos, pero igual son aves... el pihuichén es ave, igual
que ave...si lo toma, después se enferma uno, porque son, comparten el diablo

es0s.”%18

“Este, pihuichén, ese, ese simula una culebra jpoh! Es una culebra jpoh!. Si, si.
Dicen que de dia se pueden presentar a la gente jpoh!, dicen que son bien rojos asi
ipoh! .Rojo intenso, son. Cuando lo ve la gente. Pero en la noche, son dos alitas

ipoh!, ahi vuela.” 5°

Muchos investigadores de la cultura mapuche nos plantean que los Gnien o
pihuichén se relacionan constantemente. Junto con esto nos destaca por qué existe
esta asimilacion del pihuichén con una culebra. “Entre los mapuches se lo
personifica como una culebra con alas que puede transformarse en gallo grande y
bonito. Vive preferentemente en las cercanias de las aguas, esteros o rios y entre el

pasto.” 520

“Vuela de noche y le sale fuego en la boca, pico, como dragén. Pero bien raro para
verlo, nosotros una vez en la noche no tenia pasto ni nada asi que llevé a mis
animales y ahi lo vimos, fuera solo no ma’ habrian creido, pero no se ve pajaro no,
se ve el fuego que alumbra, se ve el fuego que alumbra rapido como flecha, pero es

fuego, no como las estrellas®?!”.

Lo planteado por Montecinos, con respecto al lugar donde suele habitar, se
asemeja perfectamente con lo que plantean nuestros entrevistados. A esto se
suman las caracteristicas perjudiciales que tiene este ser sobrenatural y el dafio

constante que hace a la gente de la comunidad:

518 Relato de: José Meliqueo.

519 Relato de: Cristina Quinchavil.
520Montecinos. Mitos de Chile. Pag. 365.
521 Relato de: Domingo Caniuqueo.
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“Mira, el pihuichén es un pajaro, parte del diablo, porque cuando un pihuichén canta
cerquita de la casa, seguro que uno de los duefios va a morir. Mala sefial, da mala

sefal.” 522

“... y ahi si que grita. Cuando ese grita es cuando va morir gente no mas. Ahi grita,
o de repente le silva a uno asi, al atardecer. Ese se acerca, dicen, cuando va a

morir gente no mas. No mas se acerca [...] grita, ese anuncia mal.” 523

Es asi que existen dos tipos de relatos, uno mas bien que nos recalca que el
pihuichén es un pajaro de mal agtiero o que anuncia tragedias, como nos menciona
Cristina Quinchavil, y por otra parte, un pajaro que de una u otra forma trata de
dafiar a quien lo ve. A raiz de esto Ultimo mencionado, nos surgi6 el
cuestionamiento sobre cémo logra realizar dafio a la gente mapuche. Irma Cofia

nos afirma:

“Por las enfermedades, por las dolencias que llegan al cuerpo. No sé como sera el
trabajo de ellos, serd un tufazo, a lo mejor le chupan la sangre, porque tratan de

dafar a la persona.” %24

“La enfermedad no mas, la que todos tenian, la que mapuche le dice

quichikutran,®®

esa enfermedad que tenia yo. Casi me mori cuando era joven...Yo
me enfermé cuando era joven, casi me mori, me pusieron un machi. No sé de
adonde lo fueron a buscar. Me dijeron que puro diablo, puro diablo, que estaba
enferma, pareciera que la cabeza se me iba a quebrar. Dia y noche lloraba con ese
dolor, me dijeron que puro diablo. Después me llevaron a otro machi, por alla arriba

por Temuco, por alla por Fil Fil. Allda me llevaron, con ese machi me mejoré, casi

dos meses estuve con ese machi [...] si. Yo cuando era nifia, cuidando las ovejas

522 Relato de: Joaquin Licanqueo.

523 Relato de: Cristina Quinchavil Licanqueo.

524 Relato de: Irma Cofia Cafiulaf.

525 “Al mapuche le afecta todo lo que ocurre en la naturaleza; cuando de alguna forma se rompe el
equilibrio, las relaciones entre los seres se ven afectadas. Si alguien rompe el equilibrio al transgredir
leyes de la naturaleza, sufre las consecuencias del desequilibrio que ha provocado: la enfermedad
tanto fisica como espiritual. Este desequilibrio se manifiesta en el plano fisico o psicol6gico y es
conocido como kutran o enfermedad”. Diaz, Mujica. Et. Al. Concepto de enfermedad y sanacién en la
cosmovision mapuche. [en linea] http://www.scielo.cl/scielo.php?pid=S0717-
95532004000100002&script=sci_arttext. [Solicitado: 8 de agosto]
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en ese lado, de repente encontré un pollo asi, yo empecé a perseguirlo pa’
pescarlo, después de repente se me desaparece [...] no hay. Cuando llegué a la
casa le dije a mi abuelita yo he pillado pollo y después se me escondio, se me
desaparecio. Ahi me abuelita me dijo pa’ que, si ese no es pollo, ese es diablo, pa

gue andai’ persiguiendo, te vay" a enfermar. Y después me enfermé.” 526

De tantos cuestionamientos del tipo de mal y como hace este mal el pihuichén,
aclaramos el panorama en las siguientes lineas sobre la accion que hace el
pihuichén para dafiar a la gente. “Subsiste gracias a la sangre que extrae de las
personas, si las cuales no se percatan de ellos porque se les succiona de lejos y
ocultos.” 5%’

A raiz de lo recién mencionado, se aclaran numerosos cuestionamientos sobre
como hace dafo este ser maléfico y por qué constantemente nos mencionan que
este ser succiona la sangre pero sin realizar heridas fisicas en el instante. Junto con
esto, el pihuichén a demas de no dejar rastro a la persona que dafia, no deja rastro

en su entorno, sino mas bien sdlo desaparece:

“Yo vi antes cuando fui cabro, una gallina, linda la gallina copetona, con cresta [...]
con el hermano que tenia [...] el que fallecié en Santiago andabamos los dos, yo era
un poquito menso, él era un poquito mas grande [...] alla conversamos, nos siguid.
Lo seguimos, lo ibamos a tomar, no lo podiamos tomar. Y esa gallina lo
tomabamos, asi que lo tomamos y lo ibamos a vender alla a Almagro lo ibamos a
vender, ahora a comprar cigarro dijo, no lo pudimos tomar, se nos perdid... Se

perdio, no lo pudimos pillar.” 528

“Desaparecid, dijo donde lo andaban persiguiendo, una gallina negra dijo
desaparecio decia el finado, si venia a conversar siempre decia [...] eso son
culebra, esa cochina dijo, seguramente, lo seguimos mierda, entre los dos,

desaparecio al momento... Como visiones, no es cierto, desaparece.” 52°

526 Relato de: Francisca Quintremil Caniugueo.
527 Op. Cit. Pag.365.

528 Relato de: José Meliqueo.

529 Relato de: Francisca Quintremil Caniuqueo.
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Pero existen personas, que gracias a los conocimientos entregados por sus
antepasados, saben como actlan estos seres mitologicos, por lo que saben tomar
precaucion si es que se topan con ellos o se ven amenazado por ellos. Un ejemplo
es Irma Cofa, quien es muy sabia en las tradiciones, costumbres y mitos

mapuches, gracias al contacto y enorgullecimiento que tiene a su cultura.

“Porque yo también vi pihuichén, justo en ese lado cuando fuimos al torneo, en ese
bajito, dos pollitos colorados de este porte medio oscuro, pero yo ya tenia claro,
porque mi mama me decia, td, cuando vayas a la isla a buscar a las ovejas y ves
pollitos o como que se aparezcan como pollitos, no hagas nada, ni siquiera intenta
tirarle una piedra. Y como yo me grabé todo eso cuando me aconsejaban, no hice
nada, solamente miré a esos pajaritos y ellos también me miraron de frente, tal
como ustedes estan asi, pero yo no hice nada mas, al rato yo di vuelta la mirada y
ya no estaban.

Claro que era un pihuichén, ahi no hay casa, ahi el debe haber dicho aqui yo soy
duefio de ese territorio, pidanme permiso antes de entrar, por eso se cruzé en el

camino.” 530

A causa de este relato surge un nuevo elemento esencial en el mundo mapuche,
por una parte Irma Cofia nos explica que el piuchen es una especie de “duefio de la
naturaleza”, que provoca dafio generalmente cuando se pasa por un espacio libre o
de poco uso comunitario de los mapuches, sin tener la precaucién y respeto por la

naturaleza, es decir, sin pedir permiso a la tierra:

“.Y eso por qué viene el quichikutran? Porque cuando uno es nifio, por lo general,
el nifilo no est4 al tanto con los valores, o aunque le inculque valores los papés, se
les olvida. Y el quichikutran que le llega a uno es por falta de conocimiento y
ngenatun, por falta de consejo, que el nifio debe inculcarle uno, que es respeto por

la naturaleza, por tanto esta inocente de eso y cometid el error de no respetar la

530 Relato de: Irma Cofia Cariulaf.
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naturaleza y pasé por donde ella quiso. Se le dio la gana y no en todas las partes
tiene que pasar asi, uno tiene que pedir permiso, como yo le dije el otro dia, en un
espacio que no habilita todos los dias, no es un recorrido que todos los dias uno
hace.

Eso se configuré como pollito, pero es un tipo de gnien, es otro tipo de duefio que
hay ahi entonces. Entonces ella por desconocimiento quizas pasé a llevar a la
naturaleza y tuvo esa enfermedad que le llama quichikutran. Porque ese mismo
duefio que esta en ese lugar, puede a parecer un pollito, una culebra cualquier
cosa, esos son los duefios. O por casualidad se le puede presentar una culebra o
un pollito dentro de la isla, uno nunca va a ver un pollito, porque no hay una casa
familia donde pueda haber unos pollitos como estos, es ilegal, no corresponde. Y
nadie quiere ser pasado a llevar, nadie quiere que le falte el respeto, nadie quiere
que pase a llevar a otra persona, por eso lo hace castigar de esa manera. Al final
uno vive enfermo...Entonces uno tiene que respetar la naturaleza, los duefios que
tienen. Los gnien que le llaman, los duefios las propiedades que tienen, que sé yo.
Y si uno de repente llega y pasa, puede llegar a atropellar su casa, uno no lo ve
porque es invisible.

Como dicen, hay genes buenos y genes malos, y hay gnien buenos y gnien malos.
Claro porque ese pollo, por ejemplo, aqui nosotros podemos ver pollos. Porque hay
una familia aqui, uno esta criando los pollos, pero caminemos dos cuadras mas
alla, no hay casa, si ustedes ven unos pollitos ¢Seran unos pollos normal como
estos?

No jpoh!, porque al poco rato que uno lo persigue, se desaparece. De repente
usted los puede tener en sus manos y puede decir jAy, qué rico! me encontré un
pollito. Después se va a desaparecer, y le va a dejar en sus manos, en sus huellas

todas las enfermedades, por eso se respeta en todos los ambitos.” 53!

“A veces en suefos, a veces en el suefio, otras veces en sueno, unos pollitos
andan asi, en el suefio, porque siempre yo antes veia pollo, [...] pero no lo persigo

na’, la otra vez vi ahi uno, pero no, [...] después en una niebla lo encontré [...]JEso

531 Relato de: Irma Cofia Cariulaf.
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decia, eso me contaban antes, parece que era la finada de mi tia, eso no hay que

tomarlo, hace mal, si uno lo persigue lo cansa.” 52

“Ese es el pihuichén, tiene que ser pollo, como le dijera, de asi de afuera, no es
pollo de casa, tiene que haber pollo también asi, como le dijera... salvaje, eso, igual

que animales salvajes, eso tiene que ser”,

Es asi como cada vez nos vamos sumergiendo en mundo tan distante e irreal para
nosotros, pero a la vez tan légico y verdadero para ellos. La accion dafiina
provocada por los gnien, a causa del dafio hecho a la naturaleza, es un tipo de
ensefianza que entrega este mundo sagrado a la gente mapuche. Por ello, no es de
extrafiar que constantemente la comunidad le ensefie a su descendencia el respeto
y la sumisién a la tierra que dia a dia le da de comer. Irma Cofia relaciona la forma

de actuar de los gnien y los mapuches en las siguientes lineas:

“Depende de gnien, aqui mismo ustedes se han fijado, visitaron Huilcul, visitaron
Rulo [...] en todas las casas, no, encontraron gente acogedora. Quizas en algunas
partes la gente se molesta que llegué gente que no conoce, y dicen jAh!, este que
anda haciendo, ¢ De dénde son? ¢ De donde vienen? y ¢ Por qué tengo que recibir?
Los gnien también son acaserados con la naturaleza [...] se fijan. Por eso nosotros
los mapuches estamos muy en contacto con la naturaleza, y de ahi venimos
sacando las conclusiones de como somos, de la manera de ser como nos
presentamos. Por eso cuando entra uno a una casa dice permiso antes de entrar,

aqui en la naturaleza es lo mismo.”3*

A medida que nos internalizamos en este sin nUmero de historia y mitos, no es
extrafio que estas ya se vayan haciendo parte de nuestra vida diaria, donde no es
discutida su veracidad.

En la cercania del cementerio de Silva Lienqueo en un terreno baldio se observa un

pollo un tanto oscuro, jamas nos surgié el cuestionamiento de por qué estaba tan

532 Relato de: José Meliqueo.
533 Relato de: Francisca Quintremi Caniuqueo.
534 Relato de: Irma Cofia Caniuqueo.
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solo y lejos de sus semejantes. Esta experiencia debia ser contada a la profesora
de Pichun, después del largo relato que nos da a conocer del pihuichén. Su

suposicion y recomendacion son los siguientes:

“Ye que a ustedes le aparece, no solamente a los mapuches, es porque andan
ustedes indagando informacién de la naturaleza, andan buscando historia.
Entonces uno no puede ser dafiino, tiene que respetar. No como la tia, ella lo
agobio, lo agotd, a lo mejor la mama no le dijo que si veia una cosa en el campo no
hiciera nada, pero mi mama ya nos tenia conversado que cuando viéramos algo en
el campo, pero por lo general se forman como pollito de campo. Si td ves a esa ave
camino a la isla no hagas nada, yo no hice nada solamente lo miré, pero igual me
perjudicé un poco, porque igual estuve enferma. Y después mediante una machi me
mejoré, y eso con solo mirar. Ustedes vieron ayer, pero la palabra que sac6 su
amigo no fue la adecuada, a lo mejor puede ser al revés que él quiso comer el pollo
[...] tienen que tener cuidado. Que es lo que falta hacer por ahora, ustedes tienen
que rezar, eso es todo lo que tienen que hacer y no desesperarse tampoco.
Ustedes en oracién tienen que decir duefio de la tierra yo te vi en tal parte, y
nosotros por desconocimiento dijimos tales palabras pero perdénanos, porque uno
de repente saca vulgarmente esas palabras sin pensar. Por eso el mapuche antes
de actuar piensa, o antes de decir algo. Y esos son los valores que les estoy
inculcando a mis hijos [...] porque uno no puede llegar antes y hacer esto, porque
en una de esas divulga y divulga y no a toda la sociedad le va a gustar como se
expresa, por eso hay que observar primero y pensar bien. Pero por

desconocimiento cualquiera comete un error, hasta nosotros los mapuches®*”

535 Relato de: Irma Cofia Cariulaf.
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2.5- Cuero y culebron

La naturaleza siempre ha impresionado al hombre, no lo determina, pero si su
paisaje influye las cosmovisiones, perfila las creencias. Asi hay culturas que rinden
culto y respeto a la montafia, al bosque, al mar, a la madre tierra en general.

Los habitantes de la comunidad Silva Lienqueo han percibido por siglos el impacto
de los espiritus ligados a las aguas de rio Imperial que los rodea. Y si bien el rio les
da vida, regando sus siembras, también les arrebata sus seres queridos, en manos
de potentes espiritus malignos. Asi quien no podria decir entonces que “e/ Mundo
habla al hombre y, para comprender ese lenguaje, basta conocer los mitos y

descifrar sus simbolos™%

Julio Porma, un joven hombre descendiente de mapuche, relata su experiencia en

torno al cuero:

“Un cuero que hay en el agua, un cuero vivo, es un animal que chupa la sangre de

la gente por eso es que lo envuelven, usted le envuelve el cuero y ya muere™?’.

Otro caso similar es el culebrén, este mito es ampliamente difundido a lo largo del
territorio chileno. Para los mapuches, el culebrén es una especie de demonio que
puede cometer diversos maleficios. En este caso, don Joaquin Licanqueo nos relata

cémo el culebrén puede causar la muerte de una persona:

“Nosotros teniamos un [familiar] alla en Cardal [era] un hijo de ella, naci6 de
chiquitito ahi, nadando en el rio, sabia nadar al revés y al derecho [...] pero igual se
ahog6 un dia, se ahogo, porque ahi el culebrén lo pill6 [...] Era nifio grande ya, asi

como ustedes”>,

536 Eliade, Mircea. Mito v realidad. Editorial Labor. Barcelona, 1985. Pag. 155.
537 Relato de: Emma Porma.
538 Relato de: Joaquin Licanqueo
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Al parecer, lo central de estos relatos es poner en evidencia que la oposicion entre
la vida y la muerte -vivida por el narrador- debe ser reconocida, ya que el no hacerlo
hace que la vida social se vuelva imposible™3°

Es importante aclarar que para estos descendientes de mapuche, estos mitos
vienen a representar la explicacion causal de la muerte de sus habitantes, para
ellos no hay accidentes, para ellos la razon es la presencia de un ser maligno, de

un espiritu que reclamé vida.

2.6- Biru biru

¢Por qué el elemento agua siempre estd presente en estas historias? ¢Sera por
qué aqui siempre suceden desgracias? Al parecer esta es la respuesta mas
acertada en nuestro cuestionamiento, numerosos relatos coinciden con que muchas
personas han muerto en lagos y rios por razones desconocidas. Por lo tanto, lo

desconocido, lo que es ajeno a su realidad, es parte del mundo de los mitos.

“Los que andan en el agua, los [...] como unas culebras en el rio Cautin, fueron a
sacar los gansos al agua, y de repente sinti6 que venia como un remolino. Y ella lo
quedé mirando y cuando se dio cuenta que era algo que no pudo salir, que lo atraia
ese pajaro, entonces se agarré del sauce no me solté dijo [...] y pas6 cerquita y
tremendo, hocico tenia... El hijo de Lucho lo maté asi, se fue a bafiar ahi, y cuando
lo sacé tenia una tremenda herida, estaba sin sangre, le habia chupado la sangre.
No sé como se llama en castellano, pero en mapuche le dicen el biru biru...Dicen
gue tienen, ma&s 0 menos, como una escama de pescado. Mas 0 menos. Y una
tremenda cola, dicen que llené de espina la cola. Dijo asi lo vio mi sefiora, yo

después lo fui a mirar... El agua tiene unos remolinos que agarra a la gente®”,

El pueblo mapuche no cuestiona que la desgracia se debe a hechos naturales, sino

mas bien todo se liga a lo que decian los antepasados, a las historias de los viejos,

539 Foester, Rolf. Religiosidad Mapuche Contemporanea. En: Hidalgo, Jorge; et al. Etnografia. Pag.
204.
540 Relato de: Emma Porma.
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a la experiencia y sabiduria de ellos. Los mitos son, por lo tanto, una realidad que

condiciona el comportamiento de la sociedad mapuche.

2.7- Sirena o Chumpal

La historia de la sirena en el mundo mapuche nos muestra parte de su relaciéon
magica con los seres mitolégicos y con los hombres blancos. “El mito ha dejado de
ser una fabula, una invencién y ficcion para convertirse en una tradicion sagrada,
revelacion primordial y modelo ejemplar...Estudiar los mitos implica estudiar y
comprender el mito como una realidad cultural aiun viva, que fundamenta el

comportamiento y la actividad del hombre y refleja un estado primordial.” >**

El amor surge de la unién entre lo mitico y lo real, nos lleva a sofiar una vida llena
de sensaciones que nunca conoceremos por nuestra mentalidad occidentalizada.
Don Gilberto Caniuyan nos ensefia acerca de la sirena y como es posible que surja

la unién entre ambos.

‘Lo que me conversaban también era la sirena, aqui hay abajo unas toscas
grandes, pero asi de grande, ahi entrd la sirena en su cantarito y tenia encima las
toscas y tenia un pelo largo, le llega aqui. Ese se llama chumpal, los que la veian
no pasaba nada, lo que sucedia era que de repente se enamoraba, con la gente

blanca se enamora y se lo lleva con cuerpo y alma como se dice.”>*?

En esta participacion sagrada en el mito, don Gilberto Caniuyan contindia su relato,

sefalando lo que ocurre en el matrimonio entre un hombre y una sirena.

“Alla tenia que respirar agua y no aire. Ese después en el suefio venia, como a
darle cuenta que yo me casé con tal fulana, para darle cuenta que fue una mujer

quien lo tomé.

541 Op. Cit. Pag.7.
542 Relato de: Gilberto Caniuyan
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Y ese pa el casamiento le ofrece, le indica que para cuanto puede hacer el
casamiento, el casamiento era todo del agua, y para ellos los animales son los
peces... Esos son los animales de ellos, los animales de la sirena.

[...] aqui hay un bajo de aqui al cementerio, entonces le dijo me gustaria casarme,
tenis mucha edad, no podrias respirar agua, me dijo, el que respira aire no

puede”.>*

Pero el amor no es tan simple, el hombre, cuando es arrastrado por una sirena,
debe cumplir con algunas obligaciones, como lo que nos relata don Hipdlito Alfredo
Cea, un mapuche de ojos azules que representa el mestizaje por el cual ha sido

expuesto su pueblo.

“La sirena, jsi poh! la sirena, el que manda ahi. Se casa con hombres, cuando le
gusta el hombre también lo agarra y se lo lleva a la mar. No muere sino que esta
Vivo, y lo hace trabajar, asi contaban lo cuentos que sabe la gente mas o menos [...]

lo que dicen los grandes, los mayores, lo que han visto cosas raras.”*

Este mestizaje se puede apreciar en el siguiente relato, el cual muestra la union
entre el mito y las huellas que ha dejado el cristianismo en su pueblo. Horacio
Zapater afirma que “...En el choque de culturas de distinto grado de desarrollo da la
posibilidad de que el grupo de menor progreso tecnolégico adopte elementos
culturales de la sociedad rectora. Sin embargo, asimila rasgos de la vida material de
la cultura ajena con el objetivo de resistir mejor el dominio extranjero y poder asi

mantener su sistema de valores socioreligiosos...”>*.

“No ve que en una parte en la Biblia dice si aqui la naturaleza como es sobre la
tierra, asi mismo es en el rio, lo mismo existe en la mar. Igual hay mujer, casado,

hijo, animales, todo... eso es lo que trabaja la sirena.

543 Relato de: Gilberto Caniuyan.

544Relato de: Hipolito Alfredo Cea.

545 Villalobos, Sergio. Araucania. Temas de Historia Fronteriza. Universidad de la Frontera. Temuco,
1985. Pag. 58.
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Ellas lo transforman y tienen que resistir para respirar agua”“®.

También surgen historias donde aparece una visién de la sirena diferente a la que
recogimos del resto de la comunidad, ya que el mapuche concibe que una sirena
también puede ser una maldiciéon que puede llevar a la muerte, puesto que:

“Para los mapuches, tanto en el pasado como en el presente, la muerte es pensada
y vivida como una realidad provocada por la accion de los brujos (kalku). No hay

muerte natural, aunque la persona sea un anciano o una anciana...”*,

“Por donde duerme la chica tenia que pasar el...el, el enamora’o y de tanto ir
muchas veces, porque como el conocer la novia conocer la mujer que tiene o puede
haber otra persona... entonces eso han dicho que en una oportunidad alguien, fue
a ver costumbre como uno [...] y se da cuanta que no tienen la cabeza...por eso le
dicen el que se le sale la cabeza...que no tenia la cabeza asi que, el hombre se
alarma, se alarma nunca mas, se va jpoh! ni se comunican muchas veces con esa

mujer...”%8

“Que salian en el rio... el papa de este hombre, era el que pasaba antes en el bote
y se le ahog6 un hijo en la pasada del bote. Claro lleg6, se vino a bafiar, se tiré a
bafarse y no sali6 mas, pero el caballero dicen que vio un pescado bien grande
todo blanqueado asi adelante pero tenia cuerpo de persona y abria las alas, como
aletas asi y como que cortaba el agua o como que nadaba, eso lo estuvo viendo
como tres o cuatro veces y después su hijo justo que en la pasada, en esa misma
pasada que este personaje aparecia se ahogo y cuando lo sacaron no tenia nada,

nada de sangre eso es lo que... asi decia la gente™*,

El mito de la sirena, se constituye en una muestra mas de la religiosidad mapuche.
El hombre se envuelve en ella y justifica los fenébmenos que suceden en su entorno,

de acuerdo a lo transmitido en los mitos que provienen de sus antepasado:“..a

546 Relato de: Primo de Gilberto Caniuyan.

547 Foester, Rolf. Religiosidad Mapuche Contemporanea En: Hidalgo, Jorge; et. Al. Etnografia. Pag.
205.

548 Relato de: Enrique Quinchavil Lienqueo.

549 Relato de: Aideé Namoncura.
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diferencia del pensamiento reflexivo, el mitico es un pensamiento encarnado que
revela una estructura de lo real, que escapa a la aprehension empirico-

racionalista®®. La sirena es uno mas de ellos y nos conecta con su cosmovision.

2.8- Cuevas Renu

Dentro de la serie de mitos que encontramos dentro de la comunidad de Silva
Lienqueo, se puede mencionar el de las cuevas Renu. Este mito se relaciona
directamente con los kalku, o brujos en que viven en el espacio de la cosmogonia
mapuche, mito que mencionaremos en los relatos posteriores. En esta cita

podemos encontrar parte de este mito en el relato de don Bernardino Auiquilen.

“Renu como se llama, hay, hay [...] en unos cerros hacia abajo habia un pozén. Y
antiguamente dicen los que entraban ahi tenian como una casa, adentro habia que
comer, se juntaban los caciques en estas cuevas, son como tuneles, como si fuese
hecho ahora a maquina, una cuestion, asi. Pero antes estaban formadas por si
mismos, habia como una especie de puerta. Antiguamente nosotros ibamos a mirar
pero nos daba miedo por tantas cosas que nos contaban los papas de nosotros.
Entraban por ahi y pasaban por debajo del rio. Para entrar habia otro Renu, tanel
delgado, un camino que habia por ahi y para alld se hacian reuniones, adentro.
Pero dicen que se hacian mason, reuniones con mas poder, para tener suerte, mas
poder, mas animales, se hacian rogativas, llevaban corderos, comian niachi, le
cortaban el cogote al cordero y con la sangre se hacian oraciones, todo en

mapuche.”5!

En este mito, la estructura del pensamiento mapuche, se entrelaza con su
cosmovision. Las cuevas Renu conectan esta realidad magica con lo méas profundo

del saber de los mapuches. Las reuniones entre los caciques son sacralizadas por

550 Eliade, Mircea. Tratado de historia de las religiones. Editorial Cristiandad. Madrid, 1972. Pag. 417-
418.
551 Relato de: Bernardino Auquilen
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medio del mito entre ellos y en este relato podemos ver que la relacion con el mito

es también una puerta hacia un pasado esplendoroso y bello.

2.9- El oro de los antiguos

El enfrentamiento con los espafioles durante la Guerra de Arauco es, sin duda, un
evento traumatico en muchos aspectos, asi como también les trajo muchos
beneficios en el plano econdémico y cultural, que la mayoria de ellos no recuerda o
no reconoce. La significancia de la guerra de Arauco se traduce en que “para los
indigenas, los lavaderos y la encomienda representaron los peores aspectos de la
dominacién, por cuanto les desarraigaba de sus tierras y trastornaba su sistema de

vida y organizacion%2

El relato referido, habla del interés por el oro que tenian los espafioles de siglo XVI,
relato que debe provenir desde sus antepasados. La sociedad mapuche trata de
explicar por medio del mito la manera que encontrd para proteger sus riquezas, y lo

sobrenatural fluye:

“Como del ripio del camino asi, y el mapuche cuando vio que el huinca estaba muy
interesado por el oro, ¢sabe lo que hizo?...Io escondid en un chuico, los chuico que
construian ellos los metian en cantaros, ahi metian todos los... por que la riqueza el
oro, por que ellos sabian lo que era el oro, sabian...y lo enterraban, lo enterraban
en la tierra, por eso que ahora pasan, lo ocurren [...] un entierro en tal parte, o a
veces en ese escondite de entierro que tienen los mapuches, [...] antiguos, pero se
ven visiones...

Perro, caballo, gente hablando, pero no se ve nadie... fuego...

Lo buscan y lo sacan, lo sacan, pero tienen que tener mucho coraje digo... hay que

ser harto valiente”®3.

552 vVillalobos, Sergio. Vida Fronteriza en la Araucania. El mito de la Guerra de Arauco. Editorial Andrés
Bello. Santiago, 1995. Pag. 42.
553 Relato de: Cornelio Santibafiez.

334



“Si, aqui mismo estaba chica yo, habia llagado una gente de ...a descubrir una
parte que habia oro [...] cerquita de aqui y que eso tiene que ser una sola persona o
dos personas, tiene que estar orando y no haga ningiin comentario de [...] de nada
con mucha tranquilidad...y ahi tiene que hacer oraciones y ahi que Dios le da la
suerte [...] y de ahi dicen que tiene que irse de aqui, del momento que saca la plata
o el oro tiene que irse atravesar tres rios, si fuera aqui tendria que atravesar el rio
Chol Chol y después el que viene por all4 por el lado del norte, después tendria que
atravesar otro rio mas, para que te [...], pa’ ya, pa’ el lado de la puerta, [...] ahi esta
la otra y més alla la otra y ahi establecerse la persona , y ahi ya puede hacer uso
de todo lo [...] porque o sino se mueren...esa es la razén por la que tienen que irse
[...] eso nos contaron no hace mucho afios. Un caballero del otro lado del rio,
encontrd, la gente tenia buena situacion, pero se fueron pa’l norte, el oro y todavia
hay gente que tiene muy buena situacion...el oro quizas cuantos kilos de oro
encontré el caballero y se fue, todo lo dejé bota’o casa, maquinaria, todo lo que
tenia los dejé bota'o y se apoderaron los vecinos, hasta esperaron una cercha, de
unos afos para volver. Por que tiene un limite, de unos anos...

Esa historia es la realidad...y todavia existe el oro, [...] en la novena region, la plata
el oro, pero nosotros no sabimos...podemos estar rodea’o de oro, eso sucedid
porque hubo el malén que le llaman, la guerra, es malén en mapuche. Y encuentro
muy terrible, por que como le decia, querian hacer desaparecer la agente indigena,
por que ese campo era precioso lo mas lindo que tiene Chile y todavia...

Eran las guerras...si maldn era guerra en mapuche, y el malén, y le decian i viene

el malén, viene el malonj ; era decir a la gente, viene la guerra, viene la guerra...”®

La religiosidad nace de las venas del mapuche, y sincretizada, asume una lucha
entre el bien y el mal donde surgen las sefales que guiaran el encuentro de sus
preciados bienes. “Para numerosos investigadores de la cultura mapuche, la eterna
lucha entre el bien y el mal aparece como el eje central de su religiosidad. Segun
Luis Faron [...], la observacion mas aguda de Titiev fue precisamente que “.. los

araucanos creen en una especie de dualismo en el cual los poderes buenos o

554 Relato de: Carmen Huenul Huenul
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positivos que sostienen la sociedad se oponen a las fuerzas del mal que rompen el
orden social™®® El mito esta acompanado de un fuerte apego a la religién cristiana,

pero no deja de mostrar esta unién con lo magico y lo sagrado:

“VYoy ha aclararle un poco de eso. Como Dios dice en su palabra dice Dios, [...] el
oro y la plata es de Dios, pero resulta que el maligno, Satanas, dice [...] yo te voy a
darte todo, lo mostré, pero si tu me adoraras. Y Jesus como es el hijo de Dios, no
pudo vencerlo el demonio [...] lo llevo por otras partes, y ahi lo tentd, quiso tentarlo,
entonces, Satanas piensa que el es el duefio del oro que el es el duefio, pero no es
na’ el duefo, si Satanas dice la palabra del sefior que Satanas es un miserable, es
malo, el lo tnico que viene el demonio es a matar, robar y destruir, eso lo que hace,
son tres cosas...y sabe que Satanas a usted a todos nosotros a la humanidad
completa, lo odia a la humanidad, no quiere ver, a nosotros nos quiere ver muerto,
destruido, por que él ya esta condena’o el esta condena’o, ese no tiene perddn, no
tiene vuelta, esta condena’o de cuando lo desterraron de arriba, ya a lo que voy yo
amigo [...] como dice Dios, mira hacia el oro y la plata, el diablos se empena en
aduefiarse de esas cosas, entonces se ven visiones amigo, el espiritu demoniaco
se aposenta en esas cosas que los indigenas escondieron antiguamente [...] de
eso, de eso se trata...a la persona que, por ejemplo yo vengo y me encuentro una
cuestidn asi, un oro que haya una parte, se me presenta una vision, que se yo...ya
ipoh! el diablo hace un convenio con, se los lleva a [...] jporque aparece el
culebroénl...jsi es terrible oiga!, usted conoce eso, de mas que si, la pelicula esa
que dice ...de te acordai la pelicula que tienen esa de un hombre que busca tesoros
[...] Indiana Jones, asi, asi que aparece visiones que se yo, o mismo pasa [...]
pacto con el demonio y ahi el demonio se deja pa’ que saquen el oro, pero cuando
el hombre sacé y cumplio el pacto el demonio con Satanas dura quizads cincuenta
afos, treinta afio, asi. Luego esa persona muere, por que esa rigueza la fue sacada
que estaba escondida y... se la entregé el demonio, por que fue capaz de hacer un
convenio con él, porque cualquiera no lo saca. La persona que saca, 0jo, la persona

que va ha sacar esa cuestion, tiene que...tienen que hacer un pacto con el

555 Foerster. Introduccion a la religiosidad Mapuche. Pag. 156.
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demonio, se deja pa’ que saquen el oro, y el demonio recién se lo entrega, tiene
que hacer un pacto con el demonio, pero el pacto es que tiene que entregarle su
alma y a los cincuenta afios, treinta afios, veinte afios depende [...] y esa riqueza
también, queda pa’ lo...queda pa’ la familia, pero el que es capaz de dominar eso

gueda con esa riqueza, sino pierde toda sus cosas...”%®

“Muchos entierros, aqui es lo que mas se ve aqui en la novena region, son perros,
pero no cualquiera le aparece porque eso ahora tiene gran parte del [...] que
aparece como un corderito de repente en un monte por ahi, o un perro, que le
brillan los dientes de oro, a los caballos que es iluminado como una luz, siempre se
ven lucecitas asi, en las partes donde hay entierros, porque la gran parte que quedo
del entonces, que la gente de la desesperacion enterrd su plata en cantaros, por
eso siempre a veces cuando se esta cultivando terreno con bueyes ara’o asi, y
aparecen los cantaros quebraos aparecen, pero se corre el oro...[...] pero para eso
tiene que haber gente apropiada para sacar el oro o la plata lo que tenga...Si
aparecen...donde esta el oro esas son sefiales no mas, no son realmente perros
verdaderos, sino es como parte del demonio que esta en la plata y en el oro...Claro,
se apropia de...se apropia del oro sobre todo...claro y eso esta por siglo de afio y

afo...”®

2.10- Kalkutun

Son tantas las desgracias y enfermedades que invaden el mundo mapuche, que por
regla general, deben existir agentes malignos que detonen estas desdichas, una de
ellas es la accion que realizan los brujos o kalku: hombres o mujeres temidos por
sus poderes y por su capacidad de contactarse con los espiritus maléficos para

ponerlos a su servicio:

“Se piensan que son personas aliadas con la fuerza del mal, con el dominio de los

huecuves. Los kalku actuan por encargo y pueden valerse de algunos seres... la

556 Relato de: Cornelio Santibafiez.
557 Relato de: Carmen Huenul Huenul.

337



motivacién principal para hacer el mal es la envidia de alguna persona respecto a la

otra, o de una familia entera®®”.

“...ya no existia la otra legislacién sobre la mujer en general, habia por ejemplo, una
muerte dudosa o en una familia muere alguien de un ataque, por el hecho de que
una mujer tenga una caracteristica no muy normal usaban el mal, el kalkutun que le
llaman. ¢, Qué es el kalkutun? Era como una chichera que preparaba la comida para
darle a otro para que muriera, cuando descubrian eso la mataban. Ahora, ¢Como la
mataban? La hacian subir en un [...] la amarraban. Habia un consejo, quienes

integraban el consejo era gente muy recta”

A raiz de lo nombrado, el papel del kalku no es asumido puUblicamente, sino que se
mantiene oculto. De alli que cualquier persona pueda ser acusada de ejercerlo. Si
bien, en teoria el rol de la machi es opuesto al del kalku, en la practica, como
siempre, estd presente la dualidad bien-mal. La machi es la persona mas
susceptible de ser sefialada como kalku.

La comunidad nos da a entender como constantemente estas historias y susurros
se van quedando atras en la vida diaria. Escuchar hoy sobre una experiencia
directa con los kalku es sumamente dificil. ¢Serd que las enfermedades que
invadian constantemente al mundo mapuche se han ido terminando gracias a los
hospitales y consultorios que los acogen? La interpretacion con respecto a esta

escaseés de kalku, preferimos lo que dicen nuestros propios entrevistados.

“Pero esas cosas se estan terminando porque no hay gente antigua, alguna gente
guedara como herencia. Alguna mujer que tenga hijas y explicandole todos los dias:
explicandole que asi se hacen traiciones y se aprende o en alguno quedara, y asi
se va multiplicando la familia quedando en la herencia. Esos espiritus malos entran
no mas en la persona pa’ que no sea sélo, pero quedan poquitos, porque ahora
esta un poco mas civilizada esa gente; bien rustico ya no quedan na’. Quizds por

Puerto Saavedra quedan mas, por ahi donde esta el lago Budy”

558 Montecino, Sonia; Conejeros, Ana Maria. Mujeres Mapuches. El saber tradicional en la curacién de
enfermedades comunes. Ediciones centro de estudios de la mujer. Santiago, 1985. Pag. 49.
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2.11- Wentehuel

Dentro de este mundo lleno de desgracia, muertes, anuncios de tragedias y otros,
encontramos la mano de Dios, la mano que siempre salvara a los desposeidos ante
las tragedias. Una de estas es el wentehuel, una especie de monte que ha salvado
a su gente frente a las tragedias, frente a las inundaciones y ante el terremoto de
mil novecientos sesenta. El wentehuel, es un cerro que salvé a la civilizacién
mapuche de su desaparicion, al igual que el monte en el mito del kai - kai y tren -

tren:

“Si, ahi donde est4 ese hombre que le dicen Manuel Napi. ¢No lo conocen? Ahi,
hay una tierra que se levanta, que se hincha, todo se puede llenar, todo se puede
desbordarse, pero ese se va subiendo, se va levantando, ahi se ponen los
animales, las culebras, todo. Mi padre la llamaba wentehuel, por eso se levanta.

Si hay cualquier catastrofe, eso es pa’ que la gente se salve, como Dios es tan
grande y poderoso. Deja a alguien para que se salve, porque esa parte no se

inunda... Ahi bailaron la gente cuando hubo terremoto, ahi bailaron en la noche®®”.

Este mito, al igual que el del kai- kai y tren- tren®®°, nos habla de la génesis del
pueblo mapuche y nos da a conocer la dualidad de esta etnia, presente en toda su
cosmovision. Kai Kaiy Tren Tren, nos deja al tanto sobre la lucha permanente que

vive el mapuche en su diario vivir, el bien y el mal.

559 Relato de: Emma Porma.

560 “Kai- Kai y Tren — Tren seria, en esta perspectiva, una metafora de la sociedad mapuche que da
cuenta de su propia violencia interna, de sus conflictos y rivalidades, de los celos y envidias, que
llevan a la comunidad a su disgregacién (mimesis de apropiacion). El sacrificio de la victima retne a la
comunidad, la hace converger dentro de un mismo adversario al que todos quieren sacrificar (mimesis
del antagonista), con la “conviccién absoluta de que alli estaba la causa Unica de sus males”... La
vuelta a la calma parece confirmar la responsabilidad de esa victima...” Foerster. Introduccién a la
religiosidad Mapuche. Pag. 84
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2.12- Nguenechen

“Es el nombre que recibe entre los mapuches el espiritu duefio de la gente:
También se le llama Chao Dios (Padre Dios). Se dice que él fue quien realiz6 toda
la creacion.”®¢?

Nguenechen se constituye como la maxima autoridad del mundo mapuche, el Ser
Superior. Sin embargo, la idea que tienen los mapuches acerca del Nguenechen es
una idea sincretizada del Dios Catélico. Este Dios mapuche es un Dios Unico y
creador, un padre bueno y superior a todas las creaturas de la naturaleza.

Pero no podemos dejar de mencionar el aspecto del mundo mapuche que
prepondera en su vision de este ser Supremo: “..la imagen del Dios mapuche esta
asociada a un esquema de reciprocidad, donde la divinidad aparece como donante
de ‘toda clase de beneficios” y donde el mapuche debe hacer una serie de

contraprestaciones...”®?.

“El araucano, el mapuche siempre ha creido en Dios jpoh!, siempre, siempre y para
ello el Dios en mapuche, en mapundungun, Gneguechen, Gneguechen, Dios, Dios
Creador es Gneguechen, Gneguenchao, Dios del cielo...siempre el indigena el
mapuche crey6 en un Ser Superior que estaba sobre la Tierra...siempre crey6 de
que habia un Dios y de que cre6 todo, todo, la estrella, la Luna, el Sol todo lo que
se ve jpoh! los animales, todo, tenian mucho respeto, tenian mucho temor a Dios y
ahi en agradecimiento a Dios daban gracias a los alimentos por todo y antes de
comer ellos hacian Accién de Gracias los antiguos...eran muy respetuosos, muy

generosos, antes antiguamente...”%.

Con tales antecedentes, es posible destacar que la existencia de Nguenechen
actualmente es casi nula en esta comunidad, por cuanto la transculturacion que ha
sufrido el pueblo ha hecho que la divinidad de Nguenechén se haya transformado

en la religiosidad catdlica o en su defecto protestante.

561 Montecino. Mitos de Chile. Pag. 325.
562 Foester, Rolf. Religiosidad Mapuche Contemporanea En: Hidalgo; et. Al. Etnografia. Pag. 194.
563 Relato de: Cornelio Santibafiez.
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Cuando mencionamos a Nguenechen en la comunidad, muchas veces la gente
responde con desconocimiento por su hombre, asi su ausencia demuestra el nivel
de sincretismo que alcanzo y, a su vez, la importante absorcion que hacen estos
descendientes de mapuche del Dios cristiano, reflejado en la presencia que ostenta

en cada uno de sus ritos.

Los mitos sacralizan la existencia del mapuche, dan la justificacién de la existencia
de él y de sus tradiciones milenarias. Le da un posicionamiento en el mundo y lo

conecta con sus antepasados.

El mito realiza la tarea de explicarle el orden de las cosas y de la naturaleza. Su
existencia no es banal, sino mas bien importante dentro del cosmos. La mitologia
se constituye en una serie de representaciones de este cosmos que adquieren el

caracter de verdad profunda e incuestionable.

“En efecto, los Mitos relatan no sélo el origen del Mundo, de los animales, de las
plantas y del hombre, sino también todos los acontecimientos primordiales a
consecuencia de los cuales el hombre ha llegado a ser lo que es hoy...Si el Mundo
existe, si el hombre existe, es porque los seres sobrenaturales han desplegado una
actividad creadora en los comienzos...Y el hombre, tal y como es hoy, es el
resultado directo de esos acontecimientos miticos, esta constituido por esos
acontecimientos; es mortal porque algo ha pasado in illo tempore...El mito ensefia
las historias primordiales que le han constituido esencialmente, y todo lo que tiene
relacion con su existencia y su propio modo de existir en el Cosmos le concierne
directamente.El hombre de las sociedades en que el mito es algo vivo, vive en un
mundo abierto, aunque cifrado y misterioso. El Mundo habla al hombre y, para
comprender ese lenguaje, basta conocer los mitos y descifrar sus simbolos...El
Mundo no es ya una masa opaca de objetos amontonados arbitrariamente, sino un
Cosmos viviente, articulado y significativo. En ultima instancia, el Mundo se revela

como lenguaje. En las sociedades arcaicas, como en cualquier otro lugar, la cultura
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se constituye y se renueva gracias a las experiencias creadoras de algunos
individuos.

Dicha cultura gravita en torno a los mitos...En este sentido el mito ayuda al hombre
a superar sus propios limites y condicionamientos, le incita a elevarse junto a los

mas grandes™®®,

564 Eliade. Mito y realidad. P4g. 155.
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3- RITOS DE LA COMUNIDAD DE SILVA LIENQUEO

En el mundo antiguo, toda ciudad nace de un rito. El ritual da forma a la vida
humana desde lo profundo, por lo tanto, todas las culturas necesitan de esta
expresion para manifestar su religiosidad y, asi, situarse al lado de los dioses. Es
por medio de los ritos que el espacio privado de las creencias se hace publico en la
colectividad.

La comunidad mapuche se caracteriza, entre otras cosas, por ser muy religiosa y
vincular esto a las fuerzas espirituales y de la naturaleza, dandole una importancia
fundamental a su entorno y a los elementos de agua, tierra, aire y fuego. Sus

creencias se van a concretizar en el rito o en ceremonias individuales y/o colectivas.

3.1- Nguillatun

Sin duda, uno de los ritos mas importantes de la cultura mapuche es el Nguillattn.
Para los mapuches la tierra no se alimenta por si sola, sino mas bien requiere de lo
divino y lo sagrado para que de sus frutos. A raiz de ello, es fundamental que se
realice periédicamente un ritual que los comunique con los dioses, para que se
puedan prevenir los males que azotan a la tierra 'y de prosperidad a su pueblo.

“.. Con los ritos se re-crea y se re- vive el admapu y asi también la reciprocidad con
ngenechen, por los nuevos dones otorgados (la vida, la salud, la fertilidad, etc). El
mapuche, entonces, se concibe como una criatura precaria que requiere de lo

sagrado, en la medida que soélo ahi esta el fundamento de lo real...>%”.

El Nguillatin, aunque no se piense, es una oracion individual, colectiva o familiar,
concretizada en una ceremonia religiosa. En otras palabras, el Nguillatin es
basicamente un rito de peticién de bienestar, ligada explicitamente con su fuente de
vida: la tierra. Por esta razén, en el Nguillatin se pide por el buen clima, las

cosechas, la siembra, la abundancia de alimentos, etc.

565 Foerster. Introduccion a la religiosidad mapuche. Pag. 123.
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“...Hacen buenos Nguillatunes, la gente mapuche tiene otra rogativa [...] en su
lengua ruegan a Dios, le piden a Dios lo que necesitan. Y aqui la gente en otra
comunidad habia un viejo pariente mio, tatara abuelo mio, que era el jefe del

Nguillattin, cuando decia en tal fecha vamos a hacer Nguillatin, lo hacian®.”

“eso lo hacian...dos veces al afio lo hacia mi abuelo, antiguamente dos veces al
afio...

Se pedia por la cosecha, se daban gracia por la cosecha y que hubiera cosecha
wena, que hubiera bonanza, tiempo bueno que hubiera lluvia; siempre se consumia y

se comia”®®’.

“...los Nguillatunes es una es mote que el trigo se pela con la ceniza, que queda
blanquito limpiecito se cuece, el poroto se cuece igual se lleva para, para las
oraciones es como, como ejemplo casi la forma de la religion Catdlica aqui se hace
una ceremonia y una ceremonia nuestra costumbre...ahi se lleva todo el asa’o
calientito a las seis de la mafiana cuando viene el alba que reciba él Sefior la oracion

ahi empieza a orar la gente™®,

El Nguillatin es un rito ancestral de la cultura mapuche, la necesidad de realizar este
rito en tiempo original, nos da a entender por qué el pueblo mapuche comienza la
oracion del Nguillatin en el alba: “Se dice que el primer Nguillatin celebrado fue
luego de la batalla entre Kai kai y Tren tren, serpientes de agua y tierra
respectivamente. Luego del diluvio, los seres humanos que lograron salvarse bajaron
de la montafia y realizaron el primer Nguillatin. Otras versiones, sostienen que su
origen esté en la época de la guerra con los espafioles, ya que éstos trajeron muchas
enfermedades, maltratos y pobreza al pueblo mapuche, por lo que debieron reunirse
para derrocar a los huincas y, una vez que lo lograron, celebraron agradeciéndole a

su Dios™®°.

566 Relato de: Gilberto Caniuyan.

567 Relato de: Cornelio Santibafiez.

568 Relato de: Carmen Huenul Huenul.
569 Montecino. Mitos de Chile. Pag. 165.
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Existe, por lo tanto, una conexion con lo que plantea Sonia Montecinos y nuestros
entrevistados sobre el inicio del Nguillatin. Por una parte Sonia Montecinos sostiene
que el origen del ritual de Nguillatin se debié a la salvacién de su pueblo frente al
diluvio, es decir, desde el comienzo de su cultura. Carmen Huenul Huenul nos
plantea sobre el origen del Nguillatin y por qué parte de este ritual se realiza en el

amanecer:

“Si, cuando ya viene el alba, alba es cuando ya esta amaneciendo viene una
claridad jclarital viene... y eso es lo mas lindo...lo primero que la gente antigua de su
mundo de desde de cuando existid la gente de...eso es de la antigiedad de los
afos, de los antepasado, la gente todo vivio asi con el Nguillatiin con todas las cosas

que realmente existian™7°.

Las razones que llevan a la comunidad a realizar un Nguillatin son numerosas, por
lo general este rito se realiza una vez al afio, sin embargo, existen agentes como los
peumas y visiones que indican que se debe hacer el rito fuera de la fecha

establecida.

La periodicidad del Nguillatin depende de cuantas comunidades asisten a éste, por
lo que se puede deducir que el factor comunitario dependera de qué tan bueno sea el
afo, es decir, si asisten numerosas comunidades al Nguillatin, este ritual se

realizara un lapso de mayor tiempo:

“Yo saqué dos veces Nguillatun, se entra a conversar con la comunidad, dos o tres
comunidades, para hacer un Nguillatin como corresponde para que escuche mi
Dios. Tiene que haber una obediencia Unica, y todo lo que dice el lonco tienen que
hacerlo, si estd mal, nunca sale bien. En cualquier organizacion, cuando no hace
caso, no obedece; el reglamento interno que aqui tenimos; no se hace caso esta mal

y la organizacion esta mal”®".

570 Relato de: Carmen Huenul Huenul.
571 Relato de: Gilberto Caniuyan.
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Como todo buen religioso, el mapuche da las gracias por su bienestar, por las
buenas cosechas vy la fertilidad de la tierra, ademas de esto le pide a Dios por la
prosperidad, principalmente por la fertilidad del mapu. Para ello, el mapuche posee
numerosos simbolos que tienen como fin trasmitir a Dios sus plegarias, uno de estos

simbolos son las banderas:

“Depende de lo que quiera pedir usted. Si el tiempo es seco, van a pedir lluvias, no
puede haber bandera blanca o celeste, tiene que haber bandera negra o azul oscura,
azul marino, si piden lluvia, para pedir lluvias. Para pedir, si hay mucha lluvia y uno
quiere pedir buen dia, un dia bonito, hay ahi que poner celeste, azul, blanca. Y para
pedir cuando hay siembra, que los sembrados estén todos bonitos, hay que agregar
bandera verde igual, pero igual [...] eso representan la peticibn que uno esta
haciendo dentro del purrun, del Nguillatin, las banderas. Si, porque quiere entre
lluvia y ambas, que este balanceado el tiempo. Este es el chimamun que decia usted
antes, este es el chimamun. Ese lo puede tener cualquiera [...] porque son trabajos

gue hacen los nifios, no sé si la machi lo tendra. ; También tiene que tener?”°72,

Sin embargo, estos simbolos no son uniformes en toda la cultura mapuche, estos
dependen del lugar geogréafico en que se desenvuelva esta gente de tierra. En el
caso de los huilliches, lo que nos plantea Jorge Hidalgo coincide perfectamente con

lo afirmado por Irma Cofia:

“En las regiones cordilleranas, el altar se compone de vegetales, como araucatrias,
lleuques, perales, manzanos y banderas amarillas y azules. En la Araucania las
banderas suelen ser blancas y negras, es mas comun la “escala” de la machi y los
vegetales mencionados son laurel, maqui y canelo... su objetivo es crear condiciones

apropiadas para la comunicacion con lo divino™"”

572 Relato de: Irma Cofia Cariulaf.

573 Foester, Rolf. Relgiosidad Mapuche Contemporanea En: Hidalgo. Etnografia. Pag. 211.

574« los soportes materiales de que hacen uso los signos del rito son mdltiples. Se destacan los
sonidos, los gestos, los desplazamientos, los objetos y sustancias... en los signos de que hace uso el
rito, a diferencia de los linguisticos, frecuentemente existe una relacién motivada entre el significado y
sus soportes materiales. Por ejemplo es la ofrenda de cereales (significante) en los nguillatunes,
representan bienestar y buen pasar”. Ibid. Pag. 207.
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Los elementos utilizados en el Nguillatin tienen un fin terapéutico y funcional®’4. Por
una parte les da esperanzas de tiempos mejores a las personas que lo ponen en
practica, por otra parte, este ritual esta lleno de simbolos que tienen como fin la

conexion con Dios, su agradecimiento y su peticion:

“Una rama de maqui. No sé qué significa el maqui, pero el maqui [...] participa en
todo lo que es ceremonia, [...] mapuche. Siempre el maqui al medio, siempre.

Igual que ahora estoy haciendo memoria, sabe no me acuerdo mucho, porque medio
asi la cabeza [..] como que se me rall6 el caset para atras cuando falleci6 mi

mama”>"®.

“La machi hace eso [...] se hace el baile, eso purrun, la machi tiene rewue, tiene
canelo, hace purrun en la escalera [...] eso para hacer nguillatunes necesitan maqui,

canelo, laureles™’s.

La funcion de los instrumentos musicales en el Nguillatin es similar en ciertos
aspectos que en el Machitun, los instrumentos musicales usados en la rogativa
también tienen un fin sagrado. El rali o kultrun, la trutruca, las kornetas, el trompe y el
tambor, trastornan los estados de conciencia; su sonido moné6tono semejante a los
latidos del corazén ayudan a la comunicacién de la comunidad con la divinidad, con

el Nguenechen.

“Un [...] cascamilla, el juncui, esto es para avisar una [...] algo urgente, para hacer un
llamado, por ejemplo de los vecinos si alguien llega a rebatar la tierra, ahi que
alguien que tiene esto y se maneja en esto y a veces, mediante estos sonidos, toca
esto y mediante este sonido la gente puede llegar en conjunto, esto es el trompe, el
cascahuilla y el pifidecal que van todos. Significan todas las fuerzas de los cuatro

puntos cardinales y de lo sagrado que es, tener el contacto con el Chaunechen™"".

575 Relato de: Cristina Quinchavil.
576 Relato de: Antonio Gallardo.
577 Relato de: Irma Cofia Cariulaf.
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“Se prepara y hay que traer unas médicas, machis como se habla, con su aparato,
total de instrumentos completos [...] Tienes aqui un conjunto que se prepara [...] €sos
instrumentos, un conjunto se prepara no [...] se prepara los moches puede haber
tres, cuatro, un grupito que se conforma, la pifilca, el trutruca también es otro, todos

esos instrumentos se prepara para el Nguillatan™7,

Al igual que los instrumentos, el baile es fundamental en el rito del Nguillatin, ya que
esto produce la conexién entre el mundo terrenal y el sagrado. Como gente de tierra,
el hecho de que los movimientos de sus bailes son circulares, nos da a entender de
su vision ciclica de la naturaleza.

Margarita Quinchavil nos habla de los personajes que se enmascaran con collones

llamados mamulkawellu:

“Fue bonito el Nguillatun. Los collones andaban, los que usan un collon, con una
mascara andaban, a los que no bailan los anda linchando. De madera era, lo pintan.
Tiene barba, como mono, como un tony, un payaso no mas. Andaba porque no
bailan, que se arrancan los nifios de la fila, con un colihuito andan como caballo le

ponen colita, usan rebozo®°.”

Un baile dirigido por la machi es el purran, ella con su kultrun guia los demas
instrumentos. La cultura mapuche se caracteriza por que su baile consista en la
imitacion de aves, como el keltewe o el fandld. Irma Cofla nos da una breve
interpretacion del significado que tiene el baile que realiza el cordero antes de

sacrificarlos en el Nguillattn:

“Y esto, choique pueden representar el baile del cordero cuando el cordero esta,
quiere pololear y anda a la siga de una oveja, eso representa este baile, también
puede representar el baile de [...] del gallo, del cordero y del treile. Las banderas,

todo va representando a la familia, cada familia que dentra tiene una bandera®®.”

578 Relato de: Luis Haulquimil Mulato.
579 Relato de: Margarita Quinchavil.
580 Relato de: Irma Coiia.
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Es comUn escuchar en los diversos relatos el sacrificio de un animal en la ceremonia
del Nguillattn, este ritual posee un significado de entrega a la tierra, como forma de

reciprocidad a quien da de comer a su gente.

“Esa es una tradicién del pueblo mapuche de la machi, entonces le sacan el cuero,
primero le hacen una rogativa, y le hacen una rogativa, yo creo pa" que tenga suerte
o como Dios hizo la oveja [...] tenga todo eso. Yo no lo vi, porqué una chiquilla me
dijo llegaste tarde. Si jpoh!, primero le hacen bailar le dicen, da vuelta en el rewue y
después lo degollan, y el cuero lo dejan ahi, y de la carne lo hacen cazuela pero sin

quebrarle los huesos...Lo degollan y lo tiran a la tierra™s?,

Jorge Hidalgo nos aclara que este sacrificio del animal es sumamente normal en él
pueblo huilliche, cosa que coincide en muchos rasgos con lo relatado por Emma

Porma.

“Entre los huilliches, la sangre de los animales se deja fluir en a tierra y el sacrificio
no ocupa un lugar especifico en el ritual (esto no le niega su radical importancia)
como queda de manifiesto en la rogativa de Costa Rio Bueno y en Punotro, donde

toda la rogativa se considera como “sacrificial’®®*”

La cantidad de comida que se encuentra en este ritual es sumamente abundante, por
lo general, la gente mapuche recolecta durante periodos mas menos extensos para
poder ofrecer y compartir, ya que a Nguenechen no se le puede negar, sino mas bien

se le debe ofrendar:

“Total cada casa cualquier cosa [...] Nguillatun se hace, se prepara, se hace muday,
catuto, todo eso del cereal que sale. Y se mata cerdos, caballos asi, pero cada casa
busca su alimento para compartir y servirle a la visita que llega, se junta mucho,
nosotros hemos tenido dos veces y estamos acordando para diciembre, hoy

comenzamos acordar como prepararlo [...] si hay partes porque aqui y como en otros

581 Relato de: Emma Porma.
582 |bid. P4g. 210.
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lados se juntan mas comunidades de gente, asi es la cosa y asi vamos preparando,
es bonito si...

Dos dias y una noche. Entonces en el Ultimo dia es solamente, entre las una y las
dos de la tarde, comienza a servirse la gente, hace convivencia asi es la vida. Asi

gue, la gente ahora se esta adaptando®®.”

“Hacen mote, porotos, arvejas, de todo, legumbre, entonces muday, en una cosa se
prepara afuera una rama’, entonces se deja todo, los motes, carne cocida. Cantan,
baila toda la noche, al otro dia terminado, jqué linda cosa! siempre me han invitado

Nguillatun y yo anhelo de ir pero no tengo tiempo™84,

Es poco usual escuchar en la actualidad sobre él nguillatufe, este es el duefio de la
palabra, el portavoz, oficiante del rito y sacerdote que dirige la ceremonia religiosa
del Nguillatun, independiente de la machi. Sin embargo, hoy en dia quien ocupa este

rol es la machi:

“lgual, se hacen rogativas para que vengan buenas cosechas, la machi, hay una
machi, que ruega a Dios y hace su bendicion. Entonces, si quieren llamar lluvia,
llueve, si quieren buenas cosechas jpero sin trago! jsin trago! tiene que ser limpio,
usted llega, le dan carne, le dan mote, lo atienden, ahi comen todos en conjunto y

bailan alrededor y eso seria™®.

Nuestro cuestionamiento surge si es que esta sustitucion de nguillatufe por machi
provoca la desintegracion del fin principal del Nguillatun.®®® Pero al ser la machi la
gran autoridad en la religiosidad mapuche y, por ende, la encargada de la conexion
entre lo sagrado y profano, la machi es la facultada para encabezar este ritual si ya

no prevalece el nguillatufe.

583 Relato de: Luis Alberto Hualquimil Mulato.

584 Relato de: Lucia Quinchavil.

585 Relato de: Sergio Tranamil.

586 “Es solo la machi quien controla el conocimiento esotérico de los sagrados cddigos y normas de la
sociedad mapuche y de como se legitima la autoridad de los jefes. A partir de esta posicion la machi
mantiene un rol influyente, aunque a menudo oculto, en los asuntos politicos de la sociedad entera”.
Dillehay, Tom. La influencia politica de los chamanes mapuches. CUSHO. Vol. 2, N°2. Temuco, 1985.
Pag. 142.
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Numerosos relatos coinciden en la transformacion del Nguillatun a través del tiempo,
sin embargo, es algo sumamente normal considerando las transformaciones de las
culturas durante su permanencia. Asi es el caso de cultura mapuche, a causa de las
influencias religiosas y culturales que habia vivido el pueblo mapuche durante su
existencia. Pero nos surge la incertidumbre de que si estas transformaciones, en este
tipo de ritual, desintegran la cultura de manera tal que ya no posee una identidad

propia.

Nuestros entrevistados nos sefialan algunos de los cambios que ha vivido el

Nguillatun a través del tiempo:

“Cada cierto tiempo se ponen de a cuerdo un afo le toca una parte al otro le toca la
otra parte... han cambiado la vestimenta...No existe una originalidad, por ejemplo,
antes era cien por ciento a pie, descalzo, el uso de la lengua, puro mapudungun,
ahora no. Por ejemplo, ya en la conversacion ya usan el castellano [...]Jen cuarenta
cincuenta afios atras era puro mapudungun... la cruz siempre existio, pero no la
imagen de Cristo, pero si la creencia en Dios es mas 0 menos imaginariamente,
apenas el monito de un viejo... una espiritualidad son personajes que existen

espiritual imaginario™®’,

Lo que nos sefiala Enrique Quinchavil es la sustitucion de ciertos elementos propios
de la cultura mapuche por elementos de la sociedad chilena, ya sea co6digos
lingliisticos, expresiones culturales de la sociedad global, etc. No es de extrafiar que
nos recalquen la introduccion que ha tenido el alcohol occidental en esta ceremonia,

destacando que este no se utilizaba anteriormente en estos rituales:

“Nguillatunes antes decia mi abuelo que habia mucho respeeeto antes, [...] no habia
copete ni una cosa, habia un respeto tremendo...ahora no jpoh! eso se ha

degenera’o por que ahora... decian que ni siquiera... uno podia purrun antiguo

587 Relato de: Enrique Quinchavil.

351



hacian, enamorarse uno entre jovenes antiguo eso nada, eso no aguantaban, no

permitian [...] los jévenes se querian como hermanos®&.”

Cornelio Santibafiez nos da ha entender a través de su relatos, que el uso netamente
religiosos y su relacién con el ritual se ha perdido a través del tiempo, donde el

Nguillatin se realiza en ocasiones con fines puramente sociales.

Sin embargo, las transformaciones son propias de una cultura y en muchos casos
estas transformaciones pueden ser utilizadas como un medio para la preservacion de
su cultura: “A pesar de sus transformaciones, o gracias a éstas, el ritual da
continuidad a la cultura mapuche huilliche... /a persistencia supone el cambio y el
cambio puede ser asumido como una estrategia de resistencia. De alli que la
memoaria, en ocasiones, resulte engafiosa. Por lo mismo, antes de abordar las
mediaciones rituales nos parece necesario comprender la tesitura de sus
representaciones®®.”

Toda cultura tiene la capacidad de adaptarse a través del tiempo, el pueblo mapuche
no esta ajeno de esta légica. Su gente sabe los cambios y deterioros del Nguillatin a

través del tiempo. Sin embargo, el fin primordial de este rito sigue presente: la

peticion y agradecimiento que se le realiza a Dios en forma comunitaria.

“O sea que los Nguillatunes y todo eso, uno se crié viéndolo, ya, o sea que ya vivid
gran parte de los Nguillatunes, uno aprendié a conocer, ya aprendié a tratar como
corresponde, no lo hace tan legal como antiguamente, pero se es una imitacién, gran

parte como corresponde”®.

Mucha gente mapuche del campo ha dejado de asistir a los Nguillatin, las razones
son variadas, pero principalmente su motivo esencial es el econdmico. A raiz de esto
vemos coémo la no celebracion del Nguillatin perjudica la continuidad de la cultura

mapuche. Uno de los elementos netamente occidentales incorporado en esta cultura

588 Relato de: Cornelio Santibafiez.

589 Boccara, G. Antropologia diacrénica. Dindmicas culturales, procesos histéricos y poder politico. En
Boccara, G. Y Galindo, S. Légica Mestiza en América. Instituto de estudios Indigenas, Universidad de
la Frontera. Temuco, 1999. Pag. 87.

590 Relato de: Carmen Huenul Huenul.
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es la necesidad de requerir cada vez mas bienes econémicos y el individualismo
dentro de la comunidad, en deterioro de la esencia de una cultura: la reciprocidad

con Dios.

“Es que no hay tiempo, hay que ir a alojar. Cuando van a hacer el Nguillatin hacen
ramadas, entonces hay que ir alojar, y para ir all4d dejamos solo aca y se nos entran a
robar, por eso no participamos porgue obligan que la gente aloje en ese lugar. Pero
si al otro dia, lo més bien uno podia participar. jNo, no! Antes eran mas bonitos [...]
Antes la gente era mas unida, compartian todo, yo me acuerdo cuando fue el afio del

terremoto”%2.

A pesar de sus transformaciones y los elementos adaptados en este ritual, nos
quedamos con la fe y la esperanza que tiene la gente de la zona de Huilcun y Rulo
en el Nguillatun. La confianza al Nguillatun por la gente mapuche es tal, que
periddicamente y desde tiempos ancestrales la gente lo realiza, sin cuestionar el

gasto economico y fisico que puede traer consigo el Nguillatun.

“Pero los que pedian se los daban al segundo dia altiro. Por ejemplo, hoy dia entra el
Nguillatun y empieza, y piden lluvia aunque este lloviendo, y en la noche ya calmado
y al otro dia ya no hay agua, porgqué Dios lo escuchaba al tiro y se lo daba al tiro lo
gue pedian. Yo tengo mucha creencia en eso porque responde mi Dios rapido, por
algo todo ser humano nos dejo tal cual [...] diferente por ser los evangélicos,
catolicos tienen un Dios, y mapuches también tienen su Dios, el mismo Dios pero a
su manera le rogamos en su palabra y lengua que tienen.

Animal para atender la visita, por ejemplo también se sentaba en una cosa asi [....] y
toda la carne que se cocia tienen que dejarla ahi, y el humo de la carne que sube pa’
arriba [...] cuando sube bien el humo de la carne es porqué esta bueno el Nguillatun,
cuando esta pa’ abajo, estd malo, ese humo, se humea la carne, cuando sube esta

bueno y cuando no, no esta bueno el Nguillatun. Muchas veces la gente, el lonco

591 Relato de: Bernardino Auquilén Pefiaipil.
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indica una cosa, tiene que ser asi. Y el otro el desobediente, el desentendido, no

hace caso, no hace lo que le ordena el lonco, y ahi es donde esta mal™92,

El rito del Nguillatun se ha mantenido por cientos de afios, lo cual nos da a entender
dos puntos: la permanencia de la cultura mapuche a través del tiempo y la
efectividad; bajo el pensamiento de este pueblo; de este ritual para la prosperidad y
abundancia de la tierra. La relacion intima que mantiene la cultura mapuche con la
tierra se ve fielmente representada a través del Nguillatun, por lo que la perdida de

este ritual provoca la desestructuracion de la esencia de este pueblo.

3.2- Machitun

Uno de los ritos mas caracteristicos y ancestrales en la cultura mapuche es el
machitun. El machitun fue en tiempos prehispanicos el vehiculo esencial para la
subsistencia, el medio mas apropiado para enfrentar el mal, internalizado a través
de los malestares, la enfermedad y la muerte. S6lo a través de este rito, el hombre
podia oponer resistencia a la accion provocado por los brujos y prolongar su vida,
ya que para el mundo mapuche la muerte natural no existe.

La medicina, en toda cultura, es un pilar fundamental para la subsistencia de un
pueblo. Sin el conocimiento de ésta, la cultura se ve en vias de la desintegracion y
exterminio.

Las enfermedades y dolencias han existido siempre. Es esencial que exista en toda
cultura una persona instruida en este tema para ayudar a la gente; este personaje
en cualquier cultura tendrd un rol elemental y una autoridad incomparable. La
machi, es quien juega un rol fundamental en este enfrentamiento entre la dualidad
bien-mal, es ella el vehiculo hacia lo sagrado, hacia la permanencia de la vida.

Las dolencias en la cultura mapuche a causa de una enfermedad pueden ser
multiples, sin embargo, la gran mayoria de las veces se recurre a la machi cuando

ya sus malestares son extremos, es decir, cuando se bordea la muerte.

592 Relato de: Gilberto Caniuyan.
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“Como que se me rall6 el casete para atras cuando falleci6 mi mama...Si casi me
mori [...] Si. Ya no podia més yo, no podia ni caminar, ahi me hicieron machitin y

de ahi quedé mas mejor [...] Si, aqui me hicieron un machitin,

Por lo general, hoy en dia en la cultura mapuche, antes de recurrir a una machi se
acude a todo tipo de medios medicinales para sanar una enfermedad, ya sea

medicina occidental, masajes, santiguadora, etc.:

“Yo estuve trabajando en Santiago, desde los diecisiete anos. Un afo trabajé super
bien en Santiago y de repente me enfermé. Un dia domingo normal, yo trabajaba en
casa particular, y tuve libre y sali.

Y en eso estdbamos esperando la locomocién y como me viene una pata aqui, y
iAy! Como que me torci y casi se me doblé las piernas, y de ese instante empez6
mi dolor y me fui igual a mi trabajo. Y esa liebre, que tenia que tomar, iba llena,
llena, yo me iba en el peldafio de la liebre. Y me bajé donde tenia que bajarme y
caminé como cinco cuadras para llegar a la casa donde estaba trabajando, iba
cojeando.

Después busqué en mi cartera y tenia una dipirona, y no se me pasaba nada, con
nada. Después me hice masaje, me eché una pomada y no se me pasaba con
nada. No pude dormir, después me tomé otra dipirona y como las tres de la mafana
pude dormir un poquito, yo creo que aproximadamente como media hora dormiria,
porque ya después estaba despierta. Porque en ese tramo yo sofié que no podia
caminar, sofié que yo queria dar el paso y las culebras se me enredaban, queria
pasar por el otro lado y se me aparecian las culebras. Y el dolor me sigui6é no fui
capaz de controlar, después me sintieron quejarme y la sefiora se levant6é y me dijo
gué te pasa, yo le dije que estaba enferma y me dieron otro remedio y no hubo
caso. Cuando uno estd enferma de la naturaleza, del quichikutran, no hay caso con
medicinas huincas, con doctores, con cosas de farmacia, nada nada, no te hacen
nada. Tiene que ser con remedio de la naturaleza, con contacto con la machi y

hacerse los tratamientos, de otra manera no hay forma.

593 Relato de: Cristina Quinchavil Licanqueo.
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Vieran ustedes como andaba, lloraba de dolor, me volvia a sentar un ratito y volvia.
Llegaron ellos como a las siete, ocho de la tarde y yo seguia con dolor, toda la
noche y todo el dia...Mi hermana me llevé a un machi en Santiago de Lincovil, en
La Florida habia un machi, de apellido Lincovil, ahi me llevo. Le llevé la orina, pero
el caballero no veia con la orina sino con la palma de la mano y me empezé a mirar,
me dijo, que yo estaba harto avanzada de mi enfermedad y que cuanto antes tenia
que dejar el pueblo, yo no podia seguir viviendo en un pueblo. Si yo seguia viviendo
alla podia quedar invédlida o en silla de ruedas porque mi enfermedad era natural,
por las cosas que me habian pasado cuando nifia. Me dijo usted vio dos piuchen y
eso fue lo que le perjudicé porque se miraron frente a frente, asi que vayase porque
aqui, yo no le voy a poder hacer los remedios que necesita, porque usted tiene que

entrar a un Machitun’°*,

El caso de Irma Cofia se debié principalmente por la accién ejercida de los
piuchenes en ella®®, seres sobrenaturales que provocan dafios a personas que no
respetan a la naturaleza. A demas de las dolencias y malestares, Irma Cofa tuvo
un suefio, donde las serpientes la rondaban sin dejarla caminar. ¢Puede ser
diagnosticada las enfermedades gracias a este tipo de sucesos? En la cultura
mapuche todo tipo de enfermedades se relacionan con la accién de brujos, por lo
que si se observan sucesos algo irreales, es necesario visitar una machi para sanar
la enfermedad. Asi lo podemos afirmar y respaldar en las siguientes lineas: “El mal
también puede ser reconocido por los signos misteriosos o extraordinarios que
hayan sido observados por el enfermo o sus parientes: ‘quebraduras de los
animales en algun extremidad, llamaradas de fuegos observadas por los vecinos en
el techo de una ruca, la perdida de animales, descubrimientos de huevos podridos
encerrados cerca de la casa, efc.... otro medio utilizado es por contagio del mal a
los animales...”.

A raiz de lo recién citado, no es extrafio que una de las formas de diagnosticar la

enfermedad sea a través de la observacion de las entrafias de algun animal.

594 Relato de: Irma Cofia Cariulaf.
595 Ver el pihuichen en: Mitos. Las ensefianzas de los espiritus.
5%6Fpester, Rolf. Religiosidad Mapuche Contemporanea En: Hidalgo; et. al. Etnografia. Pag. 214.
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Bernardino Caniuyan nos demuestra la sabiduria incomparable de la machi para

poder descubrir el mal que aqueja a su paciente:

“‘Matan a un animal y con sus entrafias ven la enfermedad. Al otro dia en la
mafana, matan un chancho vivo, al chancho lo parten por la mitad. jVivo! Sin
apufialarlo le sacan el corazén latiendo o el higado y ahi ven lo que tiene dafiado el
chancho para compararlo con el enfermo [...] También se toma muday en la
mafiana, ese mismo chancho se hace un cocimiento, una comilona después del
trabajo y metale baile, bailando asi con ramitas, asi es la gente indigena... Antes y
ahora continGian con esas tradiciones y se reparte la carne®®’.”

La machi descubre el tipo de enfermedad gracias a sus propios medios, frutos de
su experiencia y el conocimiento entregado por los espiritus, son estos quienes le
ayudan a diagnosticar exactamente la enfermedad que le aqueja. Uno de los
medios para conocer el mal que aqueja a una persona, es aplicando el examen de
orina al paciente: el color, la consistencia, incluso el olor ayudan a la machi a

formarse un cuadro médico exacto del paciente en consulta:

“Asi que después me tuve que venir [...] ahi me fueron a ver la orina y me dijeron lo
mismo que me estaba pasando, me dijo, esa nifia se va a tener que hacer este tipo
de tratamiento para poder mejorarse. Estuve un mes con la machi medicandome,
después me vinieron a dejar y me tuvieron que hacer el Machitan en la casa de mi
mama, después segui tomando remedio y después me mejoré. Y eso fue lo que

paso”®%,

¢ Qué rol cumple la comunidad en este ritual de sanacién? ¢La persona esencial en
este ritual es exclusivamente la machi? Todo nos da a indicar que en este tipo de
ritual y en la vida diaria del pueblo mapuche todo gira en torno a la ayuda
comunitaria, es decir, en torno a la reciprocidad. Por esta razén, la machi por si sola
no puede espantar el mal, necesita ayuda de la naturaleza, ayuda de los dioses y

por supuesto de la comunidad:

597 Relato de: Bernardino Auquilén Pefiaipil.
598 Relato de: Irma Cofia Cafiulaf.
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“No jpoh! todos, mientras mas gente mejor. ; Como cuantos habian? Como quince
parece... Todos ahi ayudando a pasar los remedios, asi con fuentes, al machi [...]
otros ayudando en la cocina, otros buscando lefia, [...] fuego, asi, otros [...] todos

ayudando, algunos saben cortar cebolla, cualquier cosita ayuda asi”>®.

Pero explicitamente no es un apoyo moral o caritativo que se le da al enfermo como
acostumbramos a hacerlo en la cultura occidental, sino mas bien es una ayuda para
combatir al mal y sanar la enfermedad, es decir una ayuda tan importante como da
la machi. En el momento del machitin, tanto los vecinos o parientes estan
dispuestos a demostrar su fuerza y su creencia para expulsar a wekufe del

enfermo:

“ Si [...] cuando habia una persona enferma, hay que bailarle la machi, la machi le
da esa cuando llega al [...] cuando le da esta, cuando ella esta en [...] trance [...]
empieza a bailar y la gente que la apoya jtiene que gritar! y gritar y para espantar el
mal [...] a caballo salian tenian que disparar, corriendo disparando echando el mal
de aca [...] actualmente [en el pasado] habia mucho caballo [...] todos andaban a
caballo, entonces ahi hacen una trilla ahi [...] habia que arrancar para espantar al

maligno]...] si hasta yo me metia”®,

La invocacion a Dios es sumamente importante, no sélo para la machi, sino también
para todos los participantes en el machitin, a Dios se le pide que interceda
directamente, que le de fortaleza e inspiracion a la machi y le revele las causas y
los remedios del mal. La fe y la esperanza que se le deposita tanto la machi como a

Dios son esenciales:

“Y tiene que tener otra, ayudante, para que toque una cuestion después del kultrun

[...] y entonces afuera esta la gente rodeado la casa gritando “jChao, chao!” Que

599 Relato de: Cristina Quinchavil Licanqueo.
600 Relato de: Cona Coiia.

358



quiere decir sefior Jesucristo ayude para que él enfermo se mejore. Con unos palos

que suenan para que mafana ya no este mal, si hay brujeria”®.

Antes de dar inicio al Machitun, la machi necesita de un ritual solitario (sin enfermo
y sin la comunidad), este ritual tiene como funcién pedir ayuda a los seres del mas
alla para vencer el mal. “Para algunos autores comenzaria con un pillantin, un rito
simple y solitario que realiza la machi con sus instrumentos (kultrun) en la

madrugada™®.

No es extrafio escuchar en las numerosas entrevistas, la importancia
comunicacional que mantiene la machi con las deidades. En la religiosidad
mapuche, el poder de sanacion que se le entrega a la machi es gracias a la accion
de los “espiritus”. Por la misma razon, ella debe tener un contacto directo con estos,

anterior al machitiin®®, para que la ayuden en el proceso de expulsion del mal:

“Primero que nada es la oracion. Mire la machi tiene un don y primero que nada
tiene que orar por el ser supremo a fin de que, le venga en suefio el remedio que
necesita, el tratamiento que requiere la paciente, eso era...y hace oraciéon con canto
[...] suena el tambor ahi...Cuatro horas, bien trabajadas después descansan comen

toman, después otra vez"%%,

“Ella decia, ella decia en suefio me dan medicamento y este tengo que usar, en
suefio le decia, tal remedio [...] tenia que prepara, asi decia yo no doy remedio asi
no mas, [...] revelan en suefio daba los remedio, y tenia que mejorar, también tenia

una hermana machi”¢%,

Los medicamentos, en este caso hierbas, hojas y ramas de la vegetacion de los

bosques, cumplen la funcidén de ser una especie de “ritos eliminatorios”, es decir

601 Relato de. Bernardino Auquilén.

602 1hid. Pag. 214.

603 “Asimismo, el mal se reconoce por revelaciones del mas alla. Esto es posible por un rito llamado
pewutln, el cual interviene la machi con todos sus instrumentos para comunicarse con las
divinidades”. |bid. Pag. 214.

604 Relato de: Enrique Quinchavil Lienqueo.

605 Relato de: Francisca Quintremil Caniuqueo.
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uno de los elementos basicos para expulsar la enfermedad. Es asi como la

naturaleza, una vez mas, es quien ayuda a los enfermos en su mejoria.

“Si. Fue bonito [...] Me tenian botado y me hicieron harto remedio, me dejaron
tapado hasta aqui, con harto remedio. Con laurel, canelo, maqui, con todo eso.
Distinta clase de remedio. Y el machi me tocaba el kultrun asi. Pa” alla y pa™ aca,
por todo el cuerpo. Me tocaba el kultrun. [...] Si, y hace rogativas después, me

entrega con Dios, para que me mejore, [...] todo. En mapuche, todo en mapuche”%,

“La machi se come las hojas del canelo cuando esta medio borracho, empieza a
hablar en palabras, que enfermedad tiene uno, cuando estan haciendo el machitin,
eso hacen [...] esa es la idea que tiene el machi, hay machis que lo hacen asi y hay
machis que no; cuando hacen machitan lo hacen con un jarro todos los ayudantes
le dan un poquitito pero jfuerte! el canelo, a las hojas las machacan asi y las
revuelven con agua, de a poquitito le dan un sorbo pero ifuerte! jfuerte! Asi lo
hacen los machis, pero hay de todo. Algunos toman algunos no, la machi habla en
mapuche, no puede hablar en castellano, no puede, la rogativa y le oran a Chao

Dios”67,

No es extrafio que en estos sin nimero de relatos aparezca una y otra vez el
kultrun. Para la machi, el kultrun es su herramienta principal, desde su rito de
iniciacion es éste quien la acompafia, por lo que no es ilégico que este instrumento
juegue un rol fundamental a la hora de expulsar al ser maligno que invade la vida

del enfermo®°8:

“En la noche empiezan con el kultrun. Le soban a la enfermo, las machis andan con

una espina y tocan por dentro toda la casa para espantar los demonios y los otros a

606 Relato de: Cristina Quinchavil Licanqueo.

607 Relato de: Lorenzo Huinchaleo.

608 “E| kultrin manejado por la machi, tiene poder curativo: “se asusta el wekufe con ellos. Se asusta
dentro del enfermo. Se va corriendo el wekufe para otra parte. Con canto y kultrun se va el kutran”.
Ibid. Pag. 217.
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la siga, los ayudantes, para hacerlas mas valientes, si no tiene, no lo puede hacer

sola no le entra el espiritu”%.

Es esencial que la machi este conectada ya con los espiritus, sélo a través del
conocimiento que le entregan ellos pueda sanar al enfermo. En ese momento la
machi mantiene un contacto con lo sagrado, en otras palabras, los espiritus viajan
del wenumapu a la tierra, son estos quienes se incorporan en la mente de la machi
y le entregan su sabiduria, por ellos la machi se encuentra fuera de si, es decir esta

en un estado de trance:

“‘Entonces con esos gritos la machi entra en trance. Como durmiendo explicando
todo lo que siente la enferma a su interprete, y este interprete le comenta a los

familiares. Todo esto en mapuche”®°,

El canto y el baile en el mundo mapuche son simbolos primordiales en este tipo de
rituales. ¢Sera que el canto junto con el baile son rituales de expulsién? Lo que
podemos afirmar es que el canto, al igual que otro sin nimero de elementos, tiene

“

fines terapéuticos en el machitin, “.. en relacién con estos cantos magicos de fin
medicinal es que el mito del origen de los remedios esta siempre incorporado al
mito cosmogoénico. En las terapéuticas primitivas y tradicionales un remedio no
resulta eficaz hasta no haberse mencionado ritualmente su origen ante €l enfermo.
La eficacia terapéutica del canto reside en el hecho de que, pronunciando

”

ritualmente, reactualiza el Tiempo mitico del “origen”, tanto el origen del Mundo

como el origen de la enfermedad y de su tratamiento™*'.

“Si cuando enfermd gente, tocan su kultrin, tefian, tienen su hoja de canelo, hoja
de maqui, purran también hay. Hicimos purrin aqui pero conseguimos machi de

otra parte.”

609 Relato de: Francisca Quintremil Caniuqueo.
610 Relato de: Bernardino Auquilén Pefiaipil.
611 Eliade. Lo Sagrado y lo Profano. Pag. 61.
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En este ritual surgen elementos totalmente externos de la cultura mapuche
prehispanica, todo a causa de un sincretismo religioso por el contacto y mestizaje
cultural con la iglesia catolica y la cultura popular campesina. Un componente
concurrente en el machitdn es el vino y el agua ardiente. Definitivamente no hemos
encontrado relatos donde la machi ocupe el muday, sino mas bien los elementos
comunes son externos a los mapuches precolombinos. Sin embargo, hoy la cultura
mapuche ha sabido utilizar los elementos occidentales funcionalmente, un ejemplo
claro es el cigarrillo®?. Sabemos que el humo en este ritual es esencial para la
conexién con las divinidades, al igual que el alcohol es un elemento de purificaciéon
para el enfermo en el machitin; por ellos la cultura mapuche utiliza numerosos

elementos externos pero con fines religiosos, es decir, sin alterar la esencia del rito:

“Ahi ocupan el cigarro, agua ardiente y siempre estan rociando alrededor del
enfermo [...] mas una botellita de tinto, como haciendo oracién como los curas, asi

es el Machitin de los enfermos cuando la machi le esta haciendo oraciones”®13.

La machi Marucha, sin duda, es la machi mas recordada en la comunidad Silva
Lienqueo y sus alrededores. Esta machi de poderes sobrenaturales fue en su
momento una gran autoridad, teniendo el respeto de toda su gente. Hoy en dia la
recuerdan como la Unica machi verdadera, una machi indiscutible que en la

actualidad poco se encuentra:

“Tontera. [...] Claro antes, dicen que él finado de mi padre, la finada de mi tia. Estos
eran muy leales, muy leal eran a la machi. Esa falleci6. Cuando le llegaba la
curadera, le hacian operaciones ahi al enfermo. Pero al momento lo rompia y
mejoraba al enfermo, quedaba sanito igual que ir a operar al hospital...Esa era
buena, esa era legal, esa era parienta. Se llamaba Marucha, todavia esta el

monumento en el cementerio.

612« .en el rito también se usan otros medios sensibles para generar una comunicacion con la esfera
sobrenatural, tal es el caso del humo del tabaco (accion que antecede o procede de las oraciones), del
baile y del canto (para que los dioses escuchen y acojan mejor aquello que se dice), de tal modo que
todo el proceso consiste en hacer llegar un mensaje a los receptores divinos a través de una serie de
signos y simbolos con el fin de generar por su intermedio un conjunto de condiciones necesarias a la
vida mapuche”. Foester, Rolf. Religiosidad Mapuche Contemporanea En: Hidalgo; et. al. Op. Cit.
Pag. 210.

613 Relato de: Bernardino Auquilén Pefiaipil.
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No hay més, hay en algunas partes algunos, también, pero no tanto como esa. Esa
es la tnica machi, que fallecio [...] que hacia la operacion. Mi hermano, él la alcanzé
a conocer, [...] ese debe saber, pero que esta sordo, esta sordo ese, no oye

nada”14.

“Lo rompia con el puro canelo, no sé que diablo. Tenia y preparaba, y con eso le
hacia asi, curaciones ahi, a donde lo rompia, y se juntaba ligerito, como ser4, si era
de armas muy poderosa [machi Marucha]. Si hay un monumento alla en el
cementerio. Esa era super dotada, mas que médico esta tiene el mal, tal
enfermedad, y yo tengo que romperlo, lo rompia, pero rodeado de gente. Le llegaba
el espiritu, cuando le llegaba [...] el cuchillo ya lo tenia listo para romperlo y le
sacaba toda la [...] con la rama que tiene, para sanarlo, sanito. Ese si era un santo.
Ahora no hay esa machi... Muri6 viejita, dicen. La buscaban, la buscaban de
cualquier lado, tenia que mejorar al enfermo ese era él santo que tenian, cuando
murié ya no habia mas machi buena asi decian. Parece que estaba de [...]
mensajera de Dios, no sé. La admiracién que habia, dicen. Tal remedio [...] los
tenian todo nombrado. [...] vivia aqui, dicen, no es cierto, por aqui vivia, por aqui
mismo, por aqui. Ahi sale siempre de todo por ahi, donde tenemos cerquito, por

ahi, por al lado, por ahi dicen que tenia la casa”®?®,

Por distintas razones el mapuche ha dejado de acudir periddicamente a la machi.
Sin duda, una de las explicaciones mas concretas es que hoy en dia la medicina
occidental (nos referimos a los consultorios y hospitales de Nueva Imperial) se ha
insertado continuamente en su tierra, junto con esto, esta medicina les facilita su
atencion sin requerir de medios econdmicos, a diferencia de la machi. Es por ello
gue no es inusual que encontremos relatos donde la poblacibn mapuche no confie

en el machitin:

“...a mi papa que le gustaba él machi, pero pa’ mi que lo veo que igual que los

gitanos porqué ven la orina, yo digo. Por qué mi pap& quedo pobre, pobre, pobre.

614 Relato de: José Meliqueo.
615 Relato de: Francisca Quintremil Caniuqueo.
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Sabe que nosotros no teniamos que echarle a la olla, porqué le daba plata a la
machi, lo que tenia le daba plata a la machi. En una de esa no teniamos con que
lavar, con que comer.

iSi poh! como uno no puede meterse en la idea de ellos, no puede meterse, uno
tenia que agacharnos mas, por que ellos eran los sabios, saben mas que uno. Si
uno se ponia hablar ¢ papé por qué esta con el puro machi? El machi le pedia que
le llevara a la casa de ellos. Yo estuve alla en Quepe, al otro lado del rio, en Filfil se
llamaba. Estuve alld con mi mama, con la machi, y mi mama no tenia ni una
recuperacion, y siempre las machis son pobre, pasamos la pascua alla, estuvimos
mas de tres mese’ hasta que a mi papa le rogué de rodilla por favor papa llévame,
mi mama cada vez esta mas mal. Mi mama ya estaba muda, no hablaba, no comia,
no sabia comer, estaba totalmente sin habla. Claro que miraba, pero a mi mama no
sé que le pas@, tenia un cancer no sé que cosa, no sé. Hasta que le dije a mi papa
yo, pero ya no daba mas. Después llegamos aqui y se fue a otro machi hombre,
otro machi trajo aqui, puro gasto porqué hay que reunir la gente pa’ que ayude, hay
gue matar un chancho pa’ darle que comer a la gente, el vino, todas esas cosas,

hacer como una fiesta. Sale bien caro ir a una machi”86.

“Puro sacandole plata, lo van a dejar pobre a uno, hay que matar un chancho,
tenerles carne, plata y algunas machis son mafiosas. Cuando se muere una machi,
dele tocandole kultrun, le hacen baile igual como ella, elevan su rewue, todo, se lo

rompen y se lo llevan™?’.

Ademas de las razones econdmicas que impulsan al pueblo mapuche a no a acudir
a las machis, encontramos motivos de desconfianzas hacia ellas, provocando cierta
reticencia hacia las machis. Debemos recalcar que el kalku®!®, es decir brujo, se
asemeja con las machis, ya que son las machis quienes son instruidas acerca de

estos males, es decir, poseen conocimientos tanto del bien como del mal.

616 Relato de: Rosa Cofia.
617 Relato de: Margarita Quinchavil Quepil.
618 \Ver Kalkutun. Mitos: Las ensefianzas de los espiritus.
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“Claro machitun hubo mucho, enfermo, yo mismo mi papa me mandaba a conseguir
machi, pa’ hacer machitiin, hay mucho machi que son buenos y otros que no, hasta
brujos. Como todo en el mundo, en el mismo pueblo hay gente buena y gente

mala”®1®,

Por otra parte, la medicina alternativa al igual que la medicina tradicional no es
exacta. En muchos casos la expectativa y la creencia en el machitin no es tal, que
la mente no se puede conectar con el cuerpo, 0 simplemente se esta frente a
enfermedades tan avanzadas que este tipo de medios no dan los resultados que se
esperan:

“La machi tiene que mostrarle a la gente, a veces los ayudantes dicen que no
estaba bueno el trabajo, que no estaba bien el remedio y anidese, me disculpan
gue yo no sé, dicen en mapuche rogando, de repente la machi no funciona, se va a

morir él enfermo o no se va a lo mejor”2°,

Sin embargo, a pesar de todas las falencias que pueden tener las machis, el pueblo
mapuche se deja llevar por las experiencias y por las tradiciones, una de éstas es el
machitin, donde su confianza a este no se discute, ya que muchas veces es la
Unica solucion frente a la inexactitud de la medicina occidental. Muchos testimonios
nos dan a entender la fe, confianza y precisibn de la medicina alternativa que

entrega la machi:

“Claro y contratan, tiene que tener harta gente, tengan harta gente, decia mi
hermana, y sabe, se mejoraban los enfermos. Sabia altiro la enfermedad que tenian

los enfermos, sabia altiro ella”®?*.

“Le buscaba por ahi, cualquier persona, uno que no es, no sabe, no conoce nada,

puede andar encima del remedio y no lo conoce. El machi conoce por cualquier

619 Relato de: Gilberto Caniuyan.
620 Relato de: Cristina Quinchavil Licanqueo.
621 Relato de: Cristina Quinchavil Licanqueo.
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lado, busca la hierba y las prepara y alla el enfermo mejora. Uno no sabe nada,

nada”?2.

Efectivamente, para estas personas, las machis sanan. Su importancia reside en
que pone en equilibrio al individuo y a la comunidad: mediante ritos, consejos,

yerbas, humo, bailes y sonidos.

“iHay gente que cree todavia en las machis!, cuanta que son enfermos y que
después estdn por morir y vuelven normalmente al cuerpo y después siguen

trabajando; en este mundo hay buenas machis™?,

Indiscutiblemente nuestra mente tiene poderes inimaginables; en este tipo de ritos
se puede conectar incomprensiblemente con el cuerpo, con las dolencias y
enfermedades. No debemos tomar esta sabiduria como algo banal o sin
importancia, ya que la pérdida de este ritual desestructuraliza a la comunidad de

manera tal que la cultura se puede acabar.

3.4 Funerales mapuches

Para la cosmovisién indigena la muerte simboliza el transitar del alma hacia otra
dimensién, en donde el espiritu vieja al encuentro con el otro mundo, con lo
sagrado, con lo inmutable, es decir, con el wenumapu. La comunidad participa
activamente en este umbral trascendental del alma con el nuevo mundo, para rogar
gue el espiritu no se desvié de su destino “..puede ser capturado por los brujos y
trasformada en wekufe®®*. Por ende, resulta de sumo interés sefialar, que la
comunidad entera se hace parte de este proceso, de trabajar y despedir al pefii 0
hermano que partio.

Tal como se ha sefalado anteriormente, la comunidad participa activamente en el
ritual fanebre, por lo cual se afianzan los lazos de parentesco, se cohesiona el

trabajo comunitario, se fortalece la tradicion. Es decir, el funeral pasa a ser un ritual

622 Relato de: José Meliqueo.
623 Relato de: Sergio Tranamil Ramirez.
624 |bid. P&g. 205.
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positivo para la comunidad, ya que fortalece la identidad y mantiene viva la
cultura®®.

Cabe considerar, que con el discurrir del tiempo, el ritual finebre se ha adaptado al
contexto y ha recibido las influencias chilenas. Sin embargo ha guardado, en lo mas
profundo de su proceder, la herencia indigena. El siguiente testimonio nos da a

conocer el destino del alma para la cosmovisién mapuche:

“Depende porque dicen que se va para el otro lado del mar, segun dicen ellos, se
van para el otro lado del mar. Pero alla van a conocer otra vida jotra! otra manera

de vivir, no se vive lo que se viven aca.”®?,

De acuerdo a los diversos testimonios el ritual funebre se ha dividido en tres
secciones: la muerte de la persona, su velorio y su entierro.

Con respecto a la muerte de la persona los encargados de vestir al fallecido son
sus familiares cercanos, sus esposas, sus hijos o algun pariente de confianza, es

asi como nos confirma el siguiente relato:

“Los encargados de vestir a la gente que fallecia eran los hijos o las hijas, los
cercanos, de confianza, le cambian la ropa [...] y también llevaban la ropa que
dejaban y la metian igual, la llevaban en un saco o bien la dejaban en la misma

tumba, pero dicen que antes era eso...”%.

Una vez vestidos y acicalados los difuntos con sus atuendos, se les da la noticia a
sus familiares cercanos y a la comunidad, la cual vuelca su mirada en torno al

hermano/a que partio:

“‘Antiguamente se dejaba una semana el muerto, una semana segun como sea la

persona, usted va a acompafiar y después se va, matan su caballo, matan su

625 Al estar unida la comunidad “Los antepasados recorren la tierra en compariia de los dioses y estan
“siempre vigilantes, alertas para proteger y ayudar a sus parientes vivos”. La responsabilidad
(reciprocidad) por parte de los vivos hacia sus antepasados se sustenta en que, para que los ultimos
gocen de ‘tranquilidad y beatitud eterna”, los primeros deben respetar y mantener sus tradiciones
(admapu).”, por lo cual trabajan activamente en el ritual finebre.” Ibid. Pag. 196.

626 Relato de: Irma Cofia Cafiulaf.

627 Relato de: Bernardino Auquilen Pefiaipil.
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animal vacuno, ya tienen lino [...] es como una fiesta y ahi le hacen las rogativas,
ahora no, ya a las veinticuatro horas tiene que estar sepultado, y siempre hacen la
misma, matan animales, se llega a una casa adonde le dan carne y todo [...] no

tiene que estar pasando hambre.”®?8,

La comunidad entera se reune en la puebla o en la casa del difunto y comienzan los
preparativos, mataban animales, preparaban diversas comidas para recibir a los
familiares y se ruega por el alma del difunto. El velorio comienza dentro de la
puebla, se cuelga al fallecido de manera horizontal. El siguiente testimonio nos da

cuenta de ello:

“Los colgaban, habia varas firmes arriba, con un cordel seria. Y ahi los tenian hasta
gue llegaba el dia de sacarlos al campo afuera a medio dia...lo dejaban colgado a
ese cacique para que dure una semana el velatorio. No era na” dos noches ni una.

Porque tenia que llegar toda la familia de aqui hasta no se donde, de lejos...”%%.

La comunidad afianza sus lazos en el trascurso de este ritual funebre, son ellos los
encargados de la organizacion del velorio, dejan sus diferencias a un lado en pos
del hermano que parti6. El presente relato de Juan Licanqueo nos confirma la

importancia de los vecinos, los amigos y parientes en los preparativos del funeral:

“Pero el entierro es para juntar gente. Por decir, aqui en la comunidad somos veinte
personas, pero las veinte personas no siempre participan, van cinco o seis porque
tienen otras religiones o no les gusta. Pero los que participan se preparan para una
atencion, algunos matan corderos otros chanchos para atender a sus amigos...Para
que no lleguen todas las personas o visitas a donde dan las condolencias, para que
no atiendan a toda esa gente [los familiares directos descansan y ] los vecino

participan y cada cual invita a sus amigos, hacen una masa grande, es como una

628 Relato de: Sergio Tranamil Ramirez.
629 Relato de: Nazario Quinchavil.
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fiesta, porque es una despedida: toman chicha o vino con el fina’o al medio. Lo

hacen los vecinos, los amigos y toda la gente que viene.”®°,

Son diversos los animales que se matan en el transcurso del velorio, dependiendo
del status del fallecido en la localidad, por ejemplo ¢,Cual fue su rol en el sector? ¢ A
los cuantos afios fallecié? ¢ Cudl era su posicidn social y econdmica? ¢A qué linaje
pertenecia? Sin embargo, independientemente de todos estos elementos, siempre

se realiza algun preparativo para despedir al fallecido:

“..hacen tomatera, matan animales, lo sacan para afuera y vienen todos los
miembros de la comunidad con carretas, a los que les corresponde, con chanchos
con vino con pan para hacerle la despedida, y asado con carne y su botella de vino,
con chicha. Después ponen una mesa se sientan y comen, de las doce hasta las
tres, cuatro de la mafiana. O si no estan en la casa, esas son sus costumbres,
matan un caballo, un chancho lo que sea]...] después se van y llegan otros [durante]

dia y noche, toman duermen ahi, después curados van al cementerio™®.,

Son diversos los animales que se sacrifican en el ritual finebre, dependiendo de la
posicion social del fallecido. El relato de Joaquin Licanqueo detalla las diferencias
entre los funerales de antafio con los de la actualidad. Un claro signo de
desestructuracion tiene que ver con la muerte del caballo®® para estas ceremonias:
“Entierro, un entierro muy largo juh! se compartian toda la gente [...] bueno aunque
ahora comparten, pero no tanto, ahora nadie mata caballos. Antes se mataba puro
caballo, mayoria mataba caballo, muy algunos [...] el mas humilde mataba un
chancho, porgue venian gente de distintos lugares. Fijese que antes venian todos
los de Rulo, los de Cardal®®, los de Llancahue, los de Trancura, de todas partes.

Asi que una persona estaba obligada a matar un caballo para brindar tanta gente,

630 Relato de: Juan Licanqueo Ayllapan.

631 Relato de: Margarita Quinchavil Quepil.

632 Segun los testimonios de los propios miembros de la comunidad, se ha dejado de matar caballos
en los funerales, por dos motivos fundamentales , por un lado resulta costoso mantener a un caballo,
y por otro, ya no necesitan desplazarse a caballo debido a que cuentan con un servicio de trasporte,
por ende no hay caballos en la comunidad.

633 | ocalidades que se encuentran aledafias a la Comunidad Silva Lienqueo.
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asi era antes el entierro, y tenian que velar a una fina™ cuatro dias seguidos y cuatro

noches. Tomaban, tomaban, comian, gente que viene llegando le van sirviendo”*

Tres a cuatro dias dura el velorio, dependiendo de la importancia del difunto dentro
de la localidad, para luego sacarlo a su campo y continuar con las exequias. Todos
sus familiares comparten alrededor del fallecido sus ultimos instantes antes de

partir al cementerio:

“...matan su animalito, compran vino para su amigo y asi se van todos al funeral.
Hacen como una rodela, lo sacan para afuera el muerto, antes de ir al cementerio, y
a las doce ya lo tienen afuera. Y después tienen la hora de ir, lo llevan al funeral, lo
llevan. No es obligacién de participar harto, algunos compran harto vino y se curan

al tiro”8%,

Antonia Gallardo confirma la participacion activa de la comunidad en el trascurso

del velorio y enfatiza en las grandes comilonas que se realizan durante estos dias:

“Los funerales, toda reduccién, toda comunidad, entra todo en un entierro grande,
mataron vaca, caballo, todo por ese cabecilla. Otra comunidad de ahi mas abajo
comunidad otro Relmul, no hasta aca no mas hasta donde pertenece el viejo, si
quieren entrar también entran, es de voluntad. Funeral de mapuche tres dias en
casa velaron y va la gente, se juntan los tres dias, tiene que tener harto comilén,
carne de vacuno, carne de caballo y después llevarlo a sepultar, asi es mapuche
[...] La gente oran mapuche antes, ahora casi no hay mayores. Ahora con carroza

llegan, antes de pulso”,

Don Domingo Caniuqueo nos comenta sobre la celebracion que se lleva a cabo en

el responso del muerto y lo compara con el Nguillattin, al ser una gran fiesta:

634 Relato de: Joaquin Licanqueo.
635 Relato de: Margarita Quinchavil Quepil.
636 Relato de: Antonia Gallardo.
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“Ese es costumbre, alrededor cuando es hombre eso si, porque le gustaba el
caballo, entonces le trillan. Igual que ahora en el Nguillatin, se pasa con corneta,

trutruca, asi”®".

Una vez terminado el ritual fnebre se prepara la comitiva para trasladar al fallecido
al camposanto. La caravana partia alrededor de las tres a cuatro de la tarde en
direcciébn al cementerio. El presente testimonio de Cristina Quinchavil nos
manifiesta el sacrificado viaje de los hombres que tenian que llevar al difunto en

hombro hacia el lugar de entierro:

“Lo llevaban con la mano, se llevaban en mano no mas a los muertos. Yo conocia
asi, en cualquier parte por aqui. Moria gente y lo hacian asi, lo sacan un entierro, lo
sacaban por ejemplo en un campo asi jpoh! y ahi lo dejaba en una parte al muerto
y alrededor quedaba la gente. Con carreta llegaban todos los vecinos, traian carne,
pan, sopaipillas y vino. Para servirles a los amigos, le daban su botella de vino y
con asado, asi le servian. Y después cuando llegaba la hora, como a las cuatro y
media, esa era la hora en que llevaban los muertos jpoh!. Y ahi los llevaban al
cementerio, y lo llevaban a mano asi no mas, entre seis, tres a cada lado. Y ahi
descansaban en tal parte, un buen poco caminaban y descansaban y ahi dejaban

un ramito de flores”6%.

Una vez que la caravana ha llegado al cementerio con todos los familiares vy
parientes del pefii que partié, comienza la ceremonia de despedida. Se ruega por el
fallecido, para que su alma o am ya esté en direcciéon con el otro mundo, con lo
sublime, con el wenumapu. Como también, se honra su discurrir en la vida terrenal,
en lo profano, de su acontecer y accionar. A través de diversos discursos, por
personas elegidas y respetadas por la comunidad, llamadas en mapuches weipines,

comienzan las arengas y alocuciones, en donde se destaca su trayectoria:

637 Relato de: Domingo Caniuqueo.
638 Relato de: Cristina Quinchavil Licanqueo.
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“...se hace una ceremonia, se juntan dos loncos a conversar frente a frente Quién
era? ¢Cual era su descendencia? ¢Si tenia mezcla de huinca o no? ¢Cémo era?

¢ Quién era el papa, la mama?7e%,

Otro testimonio nos confirma sobre el discurso de despedida que se realiza ante la
sepultura, amunpullun lo llaman en mapuche, en donde se habla del fallecido; una
biografia contada por personas preparadas, elegidas, principalmente mayores que

lo conocian:

“Por eso cuando alguien se muere aca, le hacen como una despedida, le dicen
“amunpullun” asi se le llama. Se le habla todo como fue en su vida terrenal, como
se portd, y el seguimiento familiar se le hace primero, después se le habla del
comportamiento personal dentro de la sociedad o del lof. En este caso, yo les decia
antes que aqui nos conocemos todos, quizds no nos conocemos todos como
vivimos en nuestras casas, pero nos conocemos de vista, conocemos las familias,

todos.

Entonces todo tiene alguien, de que hablar de esa persona que se muere y ahi se

les hace esa despedida que se llama amunpullun”4,

De nifio Juan Licanqueo vivenci6 los funerales de antafo, se grabé el recuerdo del
ritual funebre de otros tiempos, en su testimonio conmemora la trilla, la muerte del

caballo y las arengas de los antiguos ante fallecido:

“Yo conoci un poquito de los entierros como lo hacian antes [El entierro se llama
eluwun] cuando era chiquitito yo iba acompafado de mi tia, tenia como ocho afios.
En esos tiempos cuando moria un hombre en la comunidad, eran muy unido en
esos entonces, venia gente de lejos y todos los participantes: viejitos, amigos y
vecinos llegaban a caballo. Entonces cuando fallecia un hombre los mayores se

dirigen en idioma indigena de quién era la persona, y empieza la historia de como

639 Relato de: Gilberto Canuiyan.
640 Relato de: Irma Cofa Cafiulaf.
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era el finao, como si estuvieran leyendo pero sin papeles. Después empiezan a
hacer una trilla, hacen una redondela toda la gente y pasan las caballadas
acompafados de a dos o de a tres, daban varias vueltas. Pero eso cuando fallecia
una persona antigua... Es que eso era tradicién de los viejitos, pero significaba que

era hombre, usaba caballo y mas alld no sé™L.

Las comidas y las bebidas alcohdlicas no faltan durante todo el proceso flnebre,
inclusive en el mismo camposanto se disponen para comer y beber, mientras se

realizan diversas rogativas por el anima del fallecido:

“Cuando se esta sepultando, la gente se toma su traguito: dan la vuelta entre todos,
y cuando hay poco le dan al que trabajo mas. Porque hay un dicho que dice que si
sobra su traguito o licores no se lleva: se bota o se lo dejan al difunto, no sé bien el
tema porque lo dejan ahi. Igual que la misma tierra: hay que limpiarse bien los
zapatos...ustedes tienen que limpiarse bien los zapatos, porque la tierra es
pegajosa, dicen que la tierra de cementerio no es buena. Se mete como un sucio

mas, donde existen los traicioneros, los malhechores y todos esos”42,

Para la cosmovision indigena la muerte no existe, s6lo es un paso para la otra vida,
en donde el alma viaja hacia la tierra de arriba (wenumapu). Por ende, al sepultar al
muerto se lo acicala con sus mejores atuendos, y mas aun, en la sepultura se le
dejan todas sus cosas de valor, para que lo acompafie hacia la otra dimensién. El

siguiente relato nos reafirma lo enunciado:

“Antes [...] ahi lo enterraban con los mejores atuendos que tenian, buen caballo,
montura, riendas, el hombre se iba de aqui con un [...] en ese tiempo no habia urna,
mientras moria el hombre venia el maestro y en un dos por tres le hacia la urna,

con todos los atuendos”®3.

641 Relato de: Juan Licanqueo Ayllapan.
642 Relato de: Juan Licanqueo Ayllapan.
643 Relato de: Cona Cofia Cafiulaf.
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Carmen Huenul recuerda las afioranzas de antafio y detalla como sepultaban a los

antiguos, con todas sus cosas que utilizaba en su vida terrenal:

“Porque asi era el uso de la vida indigena, antiguamente si se morian le ponian las
riendas, las monturas, le ponian todo lo que le eran el uso de su persona, las
espuelas todo...eso existia antes y todavia algunos... usan por ejemplo si uno toma
mate, al tetera y le ponen un pedazo de asao, sopaipilla también, encima de la

urna”e44,

El ritual funebre mapuche se a adaptado al contexto y a recibido influencia chilena en
gran parte de su proceder. Sin embargo, atesora en lo mas profundo la tradicion
indigena. El siguiente testimonio de don Bernardino Auquilen Pefaipil, nos traslada a
tiempos pretéritos, en donde era comun enterrar a los antiguos con todas sus

pertenencias, inclusive con sus mujeres:

“Antes cuando morian los vigjitos, llevaban sus caballos. Si tenian montura, los
sepultaban con montura y todo, antiguamente dicen que fue asi. Eso no es nada, yo
le voy a contar otra cosa [...] antes los caciques tenian sus tres, cuatro, mujeres,
cinco mujeres y entonces cuando fallecia, dejaba dicho que la mujer que mas queria
[...] matense a esa mujer jY la mataban! Y en ese tiempo no habia justicia, no habia
nada. jYo no miento! [...] porque mi papa me lo contaba. jClaro! Porque tiene que ser
asi, antes, antiguamente, brutalmente como cacique. Y sin pensarlo, la mujer, la
agarraban y la mataban y la tiraban junto al muerto. Antiguamente no le compraban
urna, no habia urna, con un trozo grande de madera la hacian. Lo tenian tirado una
semana, diez o quince dias, dicen, para poder hacer esa canoa. Pero lo hacian bien,
bien hecho, una canoa con una tapa, bien arregladito, cortaban al medio y lo partian
ahi. En ese tiempo no habia herramienta, no sé como lo hacian, ahora hay
motosierra y tantas cuestiones. Pero bien arreglado, con la tapa, afios y afios duraba
[...] Lo hacian con el arbol del pellin, una madera buena, que se da a veinte

kilbmetros para alla, la madera se la traian en carreta, esos arboles no son tan

644 Relato de: Carmen Huenul Huenul.
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largos, son m&s bien cortos y esa era la urna que tenian antiguamente. Yo estoy
conversando mas o menos de doscientos afos atras, eso nos conversaba los

papas”®®.

Hay que precisar que existen diferencias notables, entre los entierros de una persona
important en la comunidad, con los funerales y entierros de los comunes. Es el caso
del siguiente testimonio de don Lorenzo Huinchaleo, quien nos relata detalladamente

el funeral de su padre, el lonco de la comunidad:

“Nicolas Huillapi Huinchaleo, esta en el cementerio de Huilcun, [...] Cuando
enterraron a mi papa fue grande la ceremonia, despedida le hicieron al lonco, lo
levantaron para llevarlo a Huilcun, le hablaron en mapuche weupines, dicen los
mapuches, en chilenos igual ve que hacen hablan ahi en el cementerio el mapuche
igual, pero hablan en mapuche [...] No, no nada, aqui no cayados no mas, no hacen
purrun, cuando muere una machi ahi hacen purrun. Antes nosotros cuando aqui no
habia carroza lo llevabamos al hombro con dos palos asi cuatro personas lo llevaban
de aqui hasta llegar al cementerio, pero habia jmucha gente! Que sus cinco a diez
metros habia un cambio se hacian el cambio entraban cuatro, todo amarrado la urna,
habia bastante gente, los familiares casi no iban por que iban rapidos eso las
mujeres no, cuando uno va atras tiene que ir casi corriendo, eso haciamos antes... se
llora mucho [...] asi haciamos en mapuche [...] vino le dejan, arveja, llevan toda su
mata en donde toman mate y le dejan todo adentro del sobre, otro sobre le hacen
para entrar el sobre [...] Lo hacen en un cajon, en un cajon igual como este con una
tapa entonces la urna va adentro, ahi le dejan todas las cosas, lo que no cae en la
urna como la ropa se lo dejan en el sobre asi lo hacen lo ocupan como [...] eso hay

gue comprarlo aparte de la urna, asi hacen los mapuches”®®,

Don Gilberto Canuiydn manifiesta una clara diferencia entre los entierros de un

lonco con el resto de la poblacion, sefialando la gran asistencia de la comunidad, al

645 Relato de: Bernardino Auquilen Pefaipil.
646 Relato de: Lorenzo Huinchaleo Caniufiir.
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ritual fanebre. Aqui se lucian los antiguos o weipines en sus discursos sobre el

fallecido:

“Claro, cacique moria y hacian grande fiesta, todos los familiares, todos el
alrededor. Como le decia Entre Rios, la familia de donde estaba tenia que llegar.
Hacian buenos discursos: como fue en su tiempo, acaso fue buena familia o no, si
acaso era guerrero, si se defendié el mapuche, entre mapuche. Hacian un entierro
grande y ahi participamos todos: tres, cuatro, cinco comunidades, se retnen, es
una reduccién grande, ahi participamos todos, hacen una trilla grande, a caballos
las viejitas que llegan y hacen eso. Aqui mismo, no me va a creer, pero no gano ni
pierdo: aqui mismo hubo un finaito que cuando lo sepultamos [...] salieron las ollas,
vinos, chicha, las espuelas que ocupaba pa’ el caballo, las botas, los zapatos, todo
adentro. Después cuando tocaba esa sepultura ahi salen, dos o tres vinos de los

antiguos, eso si que eran buenos vinos, yo cuantas veces no lo tomé”4’,

Es de sumo interés sefialar, que durante el proceso de chilenizacion el mapuche
incorpord a su ritual finebre el atadd para enterrar a sus muertos. Este consistia en
cortar dos troncos ahuecados, en donde se depositaba el cadaver con las ofrendas.
Al pasar el tiempo este procedimiento fue reemplazado por cajones de tabla

comprados en el pueblo de Nueva Imperial:

“Antes los viejitos iban a la montafia y cortaban trozos...Eran unos palos gruesos y
lo parten miti mota, después le hacen un canal a un lado y al otro lado también,
después forman como un tubo, pero lo dejan delgadito... trabajaban harto los
viejitos y esa era la urna que ocupaban antes. Eran de pellin, esos son maderas
qgue duran toda la vida: cuando lo enterraban con la misma humedad, el pellin se
mantenia verde, nunca se pudre.

Y como adorno si se puede decir, como remplazando a ese mausoleo o reja.
Después los viejitos los enterraban en cajones de tabla y después se pintaban con

alquitran, con una cuestion negra... no tenia que ser negro porque la gente estaba

647 Relato de: Gilberto Canuiyan.
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de negro... si la cruz que estaba también tenia que ser negro y la reja igual. Pero
escuche porque van como a un lugar que no conocemos. Pero todo eso ya se

perdid, pero el idioma no se ha perdido...”%*.

Resulta importante destacar que el Padre Capuchino, Policarpo, quién trabajo
permanentemente en la evangelizacién de la etnia mapuche, fue enterrado a la
usanza indigena. Tal agradecimiento quedé manifestado en sus exequias, en

donde la comunidad entera salié en su despedida. Juan Licanqueo nos relata:

“Al padre Policarpo dicen que lo enterraron como mapuche, porgue yo no fui. Con
toda la ceremonia, dicen, que entraron toda la gente de Boroa y lo pronunciaron en
mapuche.

Entraron cualquier cantidad de gente, toda la gente comiendo, que llegaba a dar el
pésame, con flores o sin flores todos pasabamos. Mesa con exposicion, mate, café.
Cuando llegé a Imperial, llegé con los muasicos de Imperial, con todos los
sacerdotes Capuchinos de Villarrica, de Freire, de San José de la Mariquina. Ahi
me gusté cuando lleg6 el padre Policarpo. Llegd otro sacerdote alto, ese lo iba a
remplazar jay! Le cantaron al cura de mi pueblo, el Ave Maria. juy! Bailaron,
despidieron, que vuelva el padre Policarpo, que se quede con nosotros. Ahi decian
el padre Policarpo se va, pero en reemplazo va a quedar el padre Miguel, hombre

grande, inteligente”4.

El carifio hacia el padre quedo manifestado en su entierro y en el recuerdo que
guarda la comunidad, de la misma manera, Juan Licanqueo rememora el funeral de

su abuelo Silva Lienqueo y se emociona al contarnos:

“Es similar, mas que na’ es que las historias de ellos son largas no mas. Es que yo
no he visto ningun entierro de algun lonco verdadero, estamos hablando de los
caciques, ahora son simples loncos reemplazantes no mas, los loncos verdaderos

guedaron en la historia no mas. Yo me acuerdo que habia un lonco verdadero; se

648 Relato de: Juan Licanqueo Ayllapan.
649 Relato de: Juan Licanqueo Ayllapan.
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llamaba Silva Lienqueo, mi tia dijo que ese entierro fue muy bueno, eso ocurrié
hace muchos afos, dicen que trajeron la banda del municipal y vinieron loncos de
distintas partes y comunas de la region. Treinta comunas parece que hay aqui en la

novena region [...] y ahi le hicieron la despedida y hablaron de su historia”®°,

Para el mapuche la muerte no existe, es un umbral hacia la tierra de arriba, el
wenumapu Por lo cual la comunidad se organiza, recobra vida, se moviliza en torno
al fallecido, jugando un rol principal en sus rogativas para que el alma del difunto no

se desvie y logre alcanzar la tierra de los Dioses, de lo inmutable, de lo sublime.

3.5- Me llev6 el peuco: matrimonio mapuche

El titulo de este subcapitulo se refiere a un ave rapaz, el peuco. En la cosmovision
mapuche esta representado por aquel novio de una muchacha que la rapta. “Me
llevé el peuco” significa que esta muchacha, que ha vivido en una familia de
tradicion patriarcal, sumamente sometida a su padre o sus hermanos, debera
asumir otro rol, pero bajo la misma tradicion, asumiendo la responsabilidad que ello
significa.

El rol de la mujer en el mundo mapuche es fundamental. Ella es el centro de la
familia, ain cuando sostenemos que es una cultura patriarcal. Esto se da ya que es
la mujer la que trasmite y reproduce la cultura.

Hablamos de esta tradicion mapuche del matrimonio como un rito, ya que es una
actividad donde participa toda la comunidad en diversos roles que la situacién
amerite, asi como en el rito anterior. Aqui todo el entorno familiar se compromete y

participa, segun el siguiente relato:

“‘Bonito era pue’, asi eran los casamientos antes. Entonces después que
aconsejaban a la novia, ahi se formaba una fila, una tremenda fila afuera. Entonces
pa’ despedir, la gente de alld por ejemplo esos hacian una fila, entonces la gente

gue estaba ahi pasa a despedirse pasando la mano [...] y asi ahi terminaba la

650 Relato de: Juan Licanqueo Ayllapan.
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inauguracion, salian todos afuera se ganaban en una fila y ahi pasaban a saludar, a
despedirse [...]

Claro, entonces a los novios, si el hombre, si el duefio del padre era de trata, tenia
caballo por ejemplo, la pasaba el mejor caballo a la novia. Entonces ellos iban [...] y

cuando no, una carreta [...] una carreta, asi era”®?,

Don Joaquin Licanqueo nos entrega su relato donde cuenta de la participacion que
se tenia de este matrimonio, en la labor tanto de los consejos que se le debian
entregar a la novia, como de los saludos y buenos deseos a ella y su hueva familia.
La labor de la comunidad esta representada en desear lo mejor para ese
matrimonio, que perdure muchos afios, que tengan muchos hijos, que sean un buen
marido y ella una buena mujer, etc.

Los consejos que se le entregan a los novios son acerca de la vida matrimonial y
del comportamiento que ambos deben de tener. Sobre esto don Joaquin Licanqueo,

enfatiza:

“Una vez que ya desocuparon, tomaron su traguito, conversaron ya como familia,
ya como familia como cufiados [...] Entonces yo los conocimos, ahora yo me
despido, dice el huerguen, yo me despido ya, voy andando y el viaje, sabiendo el
camino es largo, asi es que nos conviene partir temprano, ya nos servimos muchas
gracias y ahi le contestan muy bien muchas gracias, muy agradecido, gracias que
me respetaron mi hija asi que ahi ya cada cual aparta a su hijo, toman a la novia y
la aconsejan [...] yo misma era de otra parte ante [...] le dice la mama [...] usted
tiene que comportarse muy bien, respetar a su suegro, a su suegra como madre,
respetarlo como padre, aunque él rete a marido, aunque él ande enojado, aunque

[...] asile aconsejaban™®?,

Estos consejos vienen de la madre de la novia, por lo tanto, van directamente a

mostrar el rol de esta mujer mapuche que tiene la experiencia y que sabe lo que

651 Relato de: Joaquin Licanqueo.
652 Relato de: Joaquin Licanqueo.
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significa el paso que est4d dando su hija. La guia tiernamente a conservar la
tradicion y el rol que significa ser la esposa y madre de una familia mapuche.
La sefiora Emma Porma nos confirma esta situacion, mostrando lo que debe hacer

la esposa, que normas debe respetar, para lograr un buen matrimonio:

“Asi como le obedecia a su madre, a su padre, tenia que obedecerle al suegro,
tiene que respetarlo, quererlo, aceptarlo y atenderlo a toda la familia de su esposo,
y en especial a su esposo, usted tiene que saber cuando y como hacerle la comida,
como atender su casa, a su cufia’ tiene que respetarla, porque no me gustaria que
me dijeran hombre malo no sabe ensefiar a su hija. Por eso son mejores los
casamientos mapuches porque ellos le exigen a la gente lo que tiene que hacer"®%3,
Y estas normas no son solo formalidades, sino que en el papel de la mujer en la
situacion, la patrilocalidad obliga a que la mujer deba ser la que se traslade a vivir
en la casa del marido y, muchas veces, a la de los padres del marido. Esto produce
que la mujer desde el instante en que se caso, forme parte de la familia del marido

y no puede provocar conflictos. Dofia Irma Cofia hos comenta:

“Como se tiene que comportar uno en la familia de mi marido, bueno esas cosas
agui son pan de cada dia. Estdn en contacto con los valores, de como debe
comportarse, debe ser acogedora con los suegros, carifiosa con la familia del
marido donde llegé. Ahora por ejemplo la juventud que se casa dice mi marido y
punto. Antes uno tenia que estar pendiente, a veces tenia que lavarle hasta la ropa
al cuiiado, la ropa del suegro, la ropa de la suegra. Pero ahora las mujeres ya no
son asi, son pocas las mujeres que pueden actuar asi todavia. Ahora dicen ahora

yo me cas0, me independizo y punto. Yo vivi cinco afios donde mis suegros”®>.

A veces el matrimonio no resulta bien, es por esto tantas recomendaciones.
Cuando ocurre esto, la mujer debe volver a la casa de los padres lo que resulta muy
doloroso para ellos y para ella misma. A veces en ese caso los padres intervienen y

pueden aconsejarlos de nuevo.

653 Relato de: Emma Porma.
654 Relato de: Irma Cofia Cariulaf.
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“Cuando de repente, cuando hay cuento por ejemplo. Cuando la mujer sale floja, o
el hombre celoso, mafioso no mas, entonces viene una discordia, ahi vienen malos
tratos, ahi vienen [...] no hay congenio. Porque el hombre anda celoso de su mujer
y la mujer aunque se porte bien, tal hombre, si es malo la puede perder, asi que ahi
si la mujer no soporta mas se va [...] se va. Llega a su casa alla le llora a su mama,
alla llega con un ojo morado. Como es su madre, alla la reciben, ahora bien, si al
otro dia lo vienen a dejar ahi viene ayudar al novio, el papa del novio [...] a la
mama [...] ahi agarran al novio, ahi lo aconsejan, si el hombre es malo sigue con la
misma, pero si es bueno ya se da cuenta. Pero antes habia mayoria hombre malo
[...] pucha[...] se empujaban y llegaban peleando [...] asi es.

Entre las mujeres, claro [...] de repente las mujeres no se llevaban bien, se llevaban
mal, ahi son medias celosas también [...] la mujer celosa existia, la que no era
celosa uh [...] andaba no mas, la que era celosa sufria, y esta le decian cualquier
talla, entonces la mujer celosa con rabia de repente se le pasaba la mano en las
comidas y le quedaba mal, y andaba nerviosa [...] y ahi al marido no le caia na’ muy

bien [...] y pa’ peor mas nerviosa se ponia”®®.

Este consejo que se entrega antes del matrimonio revela lo mas profundo de la
relacién patriarcal, en donde el hombre debe ser atendido y es el jefe del hogar.
Inclusive, muchas veces se ha dado, en el caso de que el marido sea acaudalado,

la posibilidad de adquiere mas de una esposa:

“iAh! Si jpoh! antes eran casados con cuatro, seis, hasta siete mujeres tenian
algunos. Esa mujer [...] si habian seis mujeres, habian tres fogones en la casa, de a
dos, y el hombre tenia que aguantar comer los seis platos jja,ja,ja,ja!, seis platos,

tenia que recibirles®®,

Ese papel lo cumple desde el inicio de su relaciébn marital, dado que el rito del
matrimonio comienza con el rapto de la novia. Tal rapto no es asi directamente,

puesto que desde antes que se produjera éste las familias se ponen de acuerdo:

655 Relato de: Joaquin Licanqueo.
656 Relato de: Joaquin Licanqueo.
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“Segun mi madre, no las raptan. Por ejemplo si habia un hijo y otra nifia el papa
decidia con quién se iba a casar, la nifia miraba no mas, y si al papa no le gustaba
se acudia al rapto no mas [...] Cuando llega el momento, tendra la persona veinte,
veintiln afos, ponen la persona [...] expresivo me entiende, sale adelante con
mucho respeto, maneja muy bien lo que conversaba pero siempre con respeto.
Entonces llego quien fuera el papa de ellos, pero otro papa, le dijeron hija siéntate,
tu como mujer tienes que casarte, tener una persona, un hijo, pero esto por

imposicidn. Ya entonces fijaban una fecha”®’.

Y, muchas veces, el encuentro es romantico, la pareja se enamora, tienen una

relacién furtiva y deciden ejecutar el rito:

“Mira, se enamoraban, pero escondidos, escondidos, que no sepan la mama, el
papa ni los hermanos, nada, porque antiguamente la gente se criaba poco, muy
poco la gente iban a la escuela, mayormente se quedaban en el campo cuidando
animales, ovejas chanchos, entonces seguramente él la pillo cuidando ovejas por
ahi, por ahi se la caced y fue [...] y en esa parte donde debia [...] mi mama, habian
mAas montes antes, como cerpinchas, islas, ya. Entonces seguro se ganaba debajo
de la Quira [...] entonces habran hecho su acuerdo ellos y ahi fijaron un plazo, ya.

Supongamos que hoy dia se encontraron ya y dijeron esta noche, tal hora, tal parte
me gano, ya, ella dio el dato donde se gane el peuco, entonces ya esta, alla se
gano y la fue a ver pa’ estar segura, la fue a ver y enseguida tomo la pilcha y se
vino con él, y caminaron una noche [...] nadie la vio. Entonces al otro dia lo que
hacia, gente de antes, si habia un cordero, si habia un chanchito se mataba.
Entonces hay veces que el huerquen volvia, el huerquen tenia que ser un mayor
de edad de aqui mismo, una persona mayor hacia de huerquen, avisar a duefio hija
duefio hijo que tal parte lleg6 tu hija, se junt6 con tal fulano, tal familia, todo eso, y
entonces ya, entonces ahi ponia la duefia de hija [...] el matrimonio ponia que era lo

gue tenia que pagarle, si tenian que pagarle un caballo, pedian un caballo, pedian

657 Relato de: Enrique Quinchavil Lienqueo.
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una vaca, si tenian hermana a la hermana hay que darle plata, tenia hermana tenia
que darle chamal, trarilonco [...] si habian tres hermanas, chuta, al novio le salia

pesado”®%8,

Ambos se ponian de acuerdo, a escondidas, para realizar el rapto. La novia espera
gue venga su novio y la rapte y se la lleve. Habia mucho respeto, no era un acto

ilicito dentro de la comunidad:

“iSi! No como ahora que tienen quince anos y andan pololeando, antes jNo! Antes
tenia cuarenta afios la mujer y todavia no contraia pololeo y la mala costumbre que
tenia nuestra raza es que se la robaban, se la robaban de acuerdo [...] si no me la
van a entregan la voy a buscar en la noche y desaparecia, al otro dia venian
personas invitadas para decirle que en tal parte esta la novia, antes habia un
respeto Unico ahora jno! la misma educacion [...] Si, salian al campo a dejar
animales y andaba el joven, el interesado, entonces ahi se ponian de acuerdo, pero
en la casa no jEn la casa nada! Le tienen miedo, se respetaba mucho a los viejitos,
a las mamas|...] y como antes poco se conocia el pan se hacian pan de piedra le
llaman, cuecen el trigo, se comia, el mote, el trigo, el maiz, todo eso se preparaba,
no se conocia el arroz, los fideos, todo eso era comida natural, por eso siempre
converso que viene tanta clase de enfermedades por la quimica, caldo de mayo,
entonces se enferma y no dura nada, uno se va; comiendo comida natural tiene

fuerza para trabajar y no siente hambre”®°.

“iEh! [...] antes tal como ahora al casarse se pololea, claro el pololeo de antes en
nuestra costumbre no es de esta manera, teniamos mucho respeto a los duefios de
hijas y asi que total, familia total. Se respetaba mucho y uno se ponia al cuidado y
escondiamos mas bien dicho, para poder pololear siempre para que no nos pillaran.
Asi fue mi finada madre porque vino de un lugar lejos, vino a morir y aqui vino a

nacer, lejos como quince o mas kilbmetros era mi madre.

658 Relato de: Joaquin Licanqueo.
659 Relato de: Sergio Tranamil Ramirez.
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Y asi entonces se ponian de acuerdo y en la noche se robaban. {Cémo que se
robaban! pero hay respeto, habia respeto por eso, uno tenia que estar escondido
para poder buscar su sefiora que va a ser, asi que todo eso hemos pasado, y yo
toque eso, asi fue con ella y nos casamos. Fue en comun acuerdo con ella jrobar
por robar no! un acuerdo asi era la manera de antes y nunca se pololeaba antes.
No como ahora que andan a la vista del papa y mamal.Eso que fue respeto asi

casamos y asi tuvimos familia, los hijos salieron mis hijas se casaron”®°,

Este dltimo relato de don Luis Hualquimil nos explica el por qué del rapto y la
fugacidad de la relacién que, seguin su punto de vista, es el respeto. La casa de una
familia mapuche es un lugar casi sagrado en donde no se podian cometer actos
que pasaran por alto los valores. Es por este motivo que no existia un acuerdo
sabido por la familia anteriormente y se da el “rapto”, para luego darle la formalidad

a la relacion, pero prescinden de todo el predmbulo que es el noviazgo o pololeo.

“Si pues, porque se la fueron a robar. Eso era antes, ahora es todo el pololeo con
permiso, todas esas algo formal ahora. Antes no, porque el pololeo era escondido,
nadie sabia nada. De repente se desaparecia la mujer de la casa, el papa, la
mama, nadie sabia con quien andaba pololeando la hija y se llevaban a la novia. Y
ese hombre no fue solo a buscar a la novia, fue con sus amigos, entonces
seguramente estaran por llegar a su destino, como lo felicitan, ve, felicitan al
valiente que hizo eso, porque cualquiera no lo hace, ahora todos piden permiso
para pololear [...] hasta casar, se casan y si no llega hasta ahi el pololeo, ese el

curahuen, el matrimonio, curahuen”®®,

También ocurria que el rapto se realizaba porque la novia queria salir de la casa de
los padres. Luego del rapto, el novio envia un huerquén con la finalidad de arreglar
el casamiento, dar por enterada a la familia de la novia y pagar la dote que

corresponde:

660 Relato de: Luis Alberto Hualquimil Mulato.
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“A mi me robaron porqué mi papa era super estricto, entonces yo me puse de
acuerdo con mi prima, le deje encarga la nifia y le dije sabi que me quiero casar, es
que mi papa esta tan insoportable, estaba siempre curao, se gastaba toda la plata,
entonces que voy a estar siempre aqui sufriendo, por qué no me caso [...] nunca
pensé eso, después cuando sufri donde mi suegra me di cuenta.

Me puse de acuerdo con él, me dijo te veni con migo y nos casamos, y Yo le dije yo
no puedo salir de la casa. Después un dia heché un poco de ropa, deje encarga mi
hija alla y le dije a mi prima; pero la mama de ella no sabia; estaba comun acuerdo
con ella y me fui en la mafiana. Nos juntamos en tal hora, €l llegd un poquito mas
tarde como las doce, alla nos juntamos, me invito a almorzar y esperamos la tarde,
la oscuridad pa’ que no lo vea, porqué de repente los camiones estan ripiando y
pura tierra. Nos vino a dejar el taxi alla abajo, donde esta el paradero, porqué habia
laguna y no se podia pasar, y ahi él me llevé pa’ alla. Estdbamos de acuerdo, me
llevo pa’ donde la mama, alla me saque la ropa, le dijo ella va a ser mi mujer, la
vigjita se levanté porqué estaban acostado, empezd a hacer algo pa’ comer...ya
todo bien, pero cuando llegé el momento cuando yo llegue a la casa, €l no
mandaba todavia, todavia mandaba la mama, él no se mandaba solo. Por eso el
gue se va a casar, casa tiene que tener. Asi que yo alla oooooh que la lloré, no se
si de arrepentia, no se de que lloré, o de pena porqué deje a mi papa solo. Al otro
dia vino aca a decirle a mi papa que yo me habia ido pa” alla, a mi papa no le gusto
mucho... pero ahi lo trajeron pa’ aca. Después mi papa dijo que le gustaria que
hiciera casamiento, que le pagaran y la cuestion. Ahi no se que pas6é, mi suegra no
quiso y no se hizo na’, no me valorizaron como una mujer, a lo mejor mi suegro
queria una mujer soltera y no madre soltera... no me valorizaron.

A lo mejor porqué ellos no tenian una hija, pero después mi papa me exigié a mi
cuando estuve mas grande, me dijo tiene que casarte, yo ahi me voy a ir contento,
pero yo no queria, convivir no mas”2,

En el siguiente relato, ademas de todo el preambulo del matrimonio, don Joaquin
Licanqueo hace referencia a una practica muy importante dentro de la forma de

relacionarse de la comunidad, nos referimos al peituco, costumbre que se refiere a

662 Relato de: Rosa Coiia.
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la interrogacion lenta y paulatina acerca de la salud y el bienestar de cada uno de
los integrantes de la familia de los mapuches, pormenorizadamente. Luego que se

realiza el peituco, se procede a los arreglos del matrimonio.

“...Ah, ahi conversaban por ejemplo esos hombres con el hijo, y las, entre mujeres
también, el duefio de hijo queria pagar casamiento, entonces primero hacia un
peituco [...] peituco. Quiere preguntar la salud, preguntar la salud, preguntar como
estd, acaso esta bien en la reduccion, en sus familiares, hay familia en distinta
parte, hay familia en otra parte [...] sobrina, sobrino, hijo, nieto, juf! [...] tremendo
testamento. Entonces el otro le contestaba, le decia o mi familia, tengo una hija en
tal parte, tiene tantos hijos. Tengo nietos y estan todos bien, tengo otra hija en tal
parte, también ‘ta bien también y todos vana estar aqui, gracias a Dios me siento
bien, nosotros ya estamos ancianos, claro pero enfermamos poco, muy poco asi
gue en mi vecindad todo tranquilo [...].

Entre ellas igual, igual, igual, asi como conversaban los dos viejos que ellas
también, entonces ahi decian Yo vengo aqui quiero que me perdonen, como
costumbre tenemos nosotros los mapuches nos robamos, asi que nuestro hijo vino
a robar a su hija asi que vinimos a pagar. Quiero que me reciba de buena voluntad
y que no tenga ningdn rencor por mi, porgue yo no he pecado [...] no vendriamos,
no sabria usted, sufriria mucho mas y como yo lo respeté, le respeté a su nifia, los
qguiero mucho asi que por eso yo me decidi a pagar el casamiento que vamos a
estar juntos aqui [...] Y el viejo le contestaba muchas gracias por la conversa,
muchas gracias. Me respeté, estoy contento, gané a mi hija nuevamente y bueno si
el destino [...] me dolié un poco pero que le vamos a hacer [...] ya ahora vamos a
servirlo. Ahi se paran los matrimonios y le sirven, y los acompafiantes, los mas
principales, pasan, los demas trabajan afuera en comida, todo, pican lefia, agua.
iClaro! Luego de comer, después cuando esta listo el asado viene el huerquen y
dice estamos listos con el asado, que tomen asiento toda la gente, ahora si. jSe
llena una casa! Esta casa es chica, lleno [...] como cien personas, imaginense, pa’
un caballo, no es muy grande, asi no mas, y alcanza. Claro con un lavatorio pasa el

caballero, el huerquen, con su mujer anda con su sefiora. Atrds va la sefiora con
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pancito, vamos repartiendo, y el otro cortando la tabla con la otra mujer ahi [...]

todos comian, hasta cabros chicos, todos”®%3.

La fiesta que acompafia el matrimonio convoca a toda la parentela, y significa una

gran celebracion donde la comida se encuentra en abundancia.

“iAh! casamiento mapuche, se roban pero después tienen que pagarse uno. Una
vaca, una caballo asi, all4d entregan la cosa a uno. A mi hija la robaron y a mi
también, a mi hija después la robaron. Tienen que venir a pagarse, traen un animal,
si no traen un caballo traen una vaquilla, y ahi viene el casamiento, viene la
comilona, las visitas, los familiares, la hermana, primo, hay que invitarlo a todos. Y
ellos también, lo del pololo también invitan a su familia. Aqui me llenaron de gente,
fue una ramada grande. Ahi mataron una vaquilla, hicieron un asa’o grande, con la
mesa grande, pa servirle a la gente. Un animal no mas, pa" comer. Una vaquilla
trajeron [...] a uno por ser duefio de hija le dan un rebozo. A mi me dieron un
rebozo, a mi mama también, ella puso su nieta y le pasaron un rebozo también, ese
el pago que uno hace. Después terminado el casamiento, la comilona. Y todo, ahi,
entrega las cosas de su hija, las cosas, la cama, todo hay que pasarselo [...] lleva
un montén de cosas. Uno, se une la familia también, se une la pariente, la amistad

también.”%%4

El gasto que significaba el matrimonio es considerable, ya que ademas de la
celebracion esta la dote que tiene que pagar el novio por la novia. A veces éste no

quedaba muy conforme.

“Por supuesto que tuvo que pagar algo, me salié mas caro. jUf! Siento que no valia
ni cien pesos la mujer. Yo mismo vi cuando se cas6 una hermana, aqui mismo, era

chica pero bien inteligente me encontraba, porque siempre estaba escuchando. Ahi

663 Relato de: Joaquin Licanqueo.
664 Relato de: Francisca Cafiulaf Pichun.
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vi a mi papa le dijo que él no le habia buscado el hombre, ella quiso casarse, pero

que no lo dejara en verglienza®®®,

El matrimonio, luego del acuerdo entre el padre de la novia y el huerquén o el novio,

da paso a la celebracién, como nos explica el siguiente relato:

“{Eh! en el casamiento, cuando va uno a pagar llega con todo con dos cocineras y
allda se hace comida y asado, asado hacen, costilla de caballo puedes ser o
carnaza o [...] comen todos juntos, todos jtodos! lo que hay y si hay hartos tocan
todos no se deja a ninguno sin comer, no si es bueno[...] se comen todo [...] Asi lo
hacen también, asi lo hacen asado a parte y cuecen el corazén y entonces lo
cortan con un plato y entonces ahi lo comen el matrimonio, asi lo hacen los viejos
no se para que sera|...] el corazébn que matan de algun animal, caballo o vacuno
con su corazén cocido. [...] Huerquén [...] No cualquiera puede ir, uno que sabe
hablar, primer lugar hacer el pentukun en mapuche[...] Tal como nosotros decir
como esta, como esta su campo todo eso, en mapuche es diferente ese tiene que
decir un par de palabritas, pentukun le dicen los mapuches, y avisa al duefio, si al
duefio de hija, hermanas también pueden ser o todos los que estan en la casa de
donde sali6 la mujer]...] Hasta ahi no mas llega, si no acepta menos gasta el novio,
el novio tiene que gastar, menos gasta el novio si no aceptan los duefios de hijas,
tal como usted se casa se busca una mina por ahi y te cobran tanto y el duefio de
hija no quiere no gastas nada, asi es la vida[...] No jPoh! no puede enojar porque ya
esta avisado no puede enojar, asi es la cuestion de los mapuches pero de los
chilenos no se como sera ¢Como sera? ¢igual? aqui los mapuches que somos
todavia existe eso y uno que se caso, viste que te dije ayer, uno tiene que tener
dos huerquén uno tiene que ir avisar al otro tiene que ir dos o tres personasy...] Si
tuve que pagar un caballo, tuve que comprarlo, y en esos afios me costo ciento
ochenta lucas el afio mil novecientos sesenta y seis me case yo tuve queiral...] y
compre el caballo, mandaron el huerquén ese lo mando mi compadre, dos

personas, ella tenia hermanos no mas, los papas se habian muertos, tenia

665 Relato de: Emma Porma.
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hermanos mayores, el hermano mayor pasa como duefio, duefio de hermana
mayores, mayores de edad igual pasan y asi es el mapuche y si no tienen mas

tiene que ser el hermano mayor”,

O también puede ocurrir que el acuerdo del matrimonio surja antes de que la novia
pudiera opinar, y el acuerdo se hacia entre los padres, es decir, se arreglaba el

matrimonio:

“Mas antiguo se pedia, no se robaba. Mas chico, de guagua dejaban pedido los
viejos, cuando crecian ahi hacian su casamiento en comdn, no se la robaban. Pero
después se los robaban, sino lo robaba los hombres robaba la mujer. Si un hombre
es diferente porqué si se lo roban lo llevan a otro lugar, la mujer también tiene
afronte. Bueno se hacia sus buenos palos, se casaban, mataban animales y todo,
tremendo [...] yo cuando me casé, dos partes hice de casamiento, fueron cuatro
animales muertos, animales grandes si, eso pa’ celebrar el matrimonio... Ese si que
robo, se comunican, se aparecen ahi y de repente, ya si usted quiere venir a
buscarme venga a buscarme, en la noche si jpoh!. Después no todos hacen, yo
inclusive me han puesto a mi mujer, pero primero tiene que pololear el hombre para
pedirle autorizacion a la familia, yo una vez fui a pedirle autorizacion alli en

Huichincura a una mujer, después fui a pedir a una mujer”®’.

El matrimonio mapuche es considerado un ritual ya que la practica de éste convoca
a toda la comunidad, en un ambiente que mezcla lo sagrado con lo profano. Los
personajes que estan presentes en €l forman parte de un ritual con sus raices
ancestrales. EI matrimonio mapuche constituye una celebracion que mantiene a la
comunidad con sus tradiciones vigentes, aunque con algunos cambios, hasta el dia

de hoy.

666 Relato de: Lorenzo Huinchaleo Caniufiir.
667 Relato de: Gilberto Canuiyan.
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4- TRADICIONES Y COSTUMBRES

4.1- Nacimientos

En aquellos tiempos que los mapuches no lograban adquirir en su totalidad las
costumbres chilenas, como nos recuerdan las palabras de nuestros informantes,
vivian y trabajaban sus tierras libremente, contemplaban el nacer de sus hijos sin
barreras, sin tapujos, era la instancia para recibir a un nuevo retofio en su tierra. Sin
embargo, esto tenia consecuencias decisivas en la calidad y esperanza de vida a la
gue podian aspirar estos individuos, y al nivel de organizacion que mostraban como
pueblo. Por tal, debemos comprender que “El pueblo araucano carecia de una
unidad politica. Era s6lo un conjunto numeroso de leves, razén por la cual los
espafoles afirmaron que era gente behetria, expresando de esa manera su falta de

organizacion, jerarquia y cohesion®®®

, lo cual guedaba demostrado en instancias
tan importantes como el nacimiento de sus propios hijos, que eran recibidos en
situaciones precarias, arriesgando la vida de madres y nifios, carentes de la ayuda
necesaria para solucionar algin tipo de inconveniente que pudiera presentarse

durante el proceso. Realidad que confirmamos a partir del relato que nos entrega

don Joaquin Licanqueo, que dice:

“Claro, cuando nacia un hijo, cuando nacia un hijo por ejemplo, ahi mataban un
cordero [...] y se traian dos cantaros. Porque antes era por cantaros, no se cuanto
hard, pero me imagino que hara unos diez litros y dos cantaros de vino, una buena
fiesta pa’ celebrar. Y antes de nacer, antes [...] no se conocia hospital, las mujeres
traian un hijo en el camino no lo llevaban al hospital, porque buscaban matrona por
el campo, entonces habia una viejita curiosa por ahi, por Rulo, y a esa la buscaban
[...] Entonces esa viejita de edad la acomodé y hacia una camita en el suelo, le
tendia un cuerito, le ponia otra cuestidon de cabecerita, y ahi la arreglaba, la dejaba
arregladita [...] listo pa’ nacer la guagua, ya. Y le pasaban bastén camine por ahi,
entonces caminaba por dentro de la casa, caminaba con su bastén [...] sentia

dolores. Entonces ya cuando [...] le preparaban un jarrito de vino con harina [...] esa

668 Villalobos, Sergio. Vida fronteriza en Chile. Editorial MAPFRE. Santiago, 1992. Pag. 217.
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era la inyeccion, la anestesia, asi que por ahi se me habria curado, jja! jja! jja!, y
entonces ya. Después al ratito ya se acostaba en la cama [...] y los cabritos todos
pa’ fuera, nosotros no [...] no hay ni un nifio adentro, aunque nos estemos muriendo
alla adentro, hay que aguantar no mas. Asi que [...] la pura mam4, si tenia mama la
sefiora, tenia hermana, la pura mama y el marido no mas y la matrona. Después
que nacia la guagua entonces toditos pa’ dentro a mirar la guaguita, jja! jja! jja!, asi
era antes, asi que alli con ese traguito la que dio luz a la guagua quedd curada
ipoh!, queda durmiendo [...] después despertd, tomo a su guaglita y le dio pecho.
[...] le ponian [...] el mismo dia le ponian porque por ejemplo si el viejo, el abuelo,
tenia un hermano o tuvo un hermano, o tuvo papa, ese nombre le ponian, pa’ que
no se pierda el nombre, eso decian. Ahora le ponen cualquier nombre, no se
acuerdan del nombre del pap4a, ni de la mama. Antes no, antes siempre [...] yo por
ejemplo mi padre se llamaba Daniel, mi abuelo se llamaba Porma, y si yo tuviera
ese nietecito le pondria ese nombre, que volvieran, pero ahora no, asi lo hacian
antes. [...] mueren madres también [...] mi mama& murié asi [...] muri6 asi, y no pudo

nacer la guagua, esa guagua adentro tuvo que morir”®,

Gracias a la cita anterior, podemos introducirnos en la forma de vivir un momento
tan intimo en la vida de los mapuches, como es el nacimiento de un hijo, quedando
de manifiesto cudles eran los métodos que utilizaban. Si le prestamos atencion a lo
gue nos relata don Joaquin Licanqueo, podremos ver que sus palabras estan llenas
de ternura al relatar ese precioso instante, entonces, es ese hecho el que nos
demuestra que quienes estaran presentes a la llegada del bebé, son personas de
confianza, que hacen del momento algo familiar y muy cercano, algo absolutamente
diferente a lo que ocurre en la actualidad, en donde el dar a luz, se lleva a cabo en
un lugar ajeno, y que en vez de generar paz y felicidad, nos asusta, y tensiona. Por
otra parte, estd lo que ocurre con los nombres, Joaquin Licanqueo nos dice que
éstos tienen el sentido de recordar a los antepasados, para que “no se pierda”, en
cambio ahora, el nombre va casi completamente a una cuestion de moda, y no se

genera en torno a él un sentido de pertenencia, ni de identidad.

669 Relato de: Ema Porma
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Por tanto, podemos afirmar que “En nuestros dias la vida ha cambiado; la
generacién nueva se ha chilenizado mucho; poco a poco ha ido olviddndose del
designio y de la indole de nuestra raza; que pasen unos cuantos afios y casi ni
sabran ya hablar su lengua nativa” Consecuentemente, reconocemos en las
palabras de Pascual Cofia la desestructuracién de un pueblo que se ve reflejada en
la realidad que nos han dado ha conocer nuestros informantes, al confiarnos parte
de sus recuerdos, y que con el transcurrir de los afios han ido cambiando. Pues la
situacion que encontramos hoy es diferente, es el nuevo estilo en que los chilenos
los han invitado a vivir, es una manera distinta de llegar al mundo, una moderna

forma de nacer.

4.2- El trabajo comunitario en la construccién de las rucas

Para la cosmovisién indigena la ruca cumple un rol fundamental en la organizacion
social mapuche, ya que en ella habita la familia, organismo esencial en el diario vivir
de esta etnia; por ende, la ruca constituye el nudcleo intimo y jerarquizado de

relaciones. Diversos testimonios rememoran las rucas de antafo:

“iEh! mira hay que [...] entonces hacian una ruquita de puros palitos delgados como
celpicha, por aca no existian, y se compraban por alla, por ese lado [...] Llancahue
pa’ alla siempre existia, ahi compraban. Y entonces ahi hacian su ruquita, y cuando
se llevaban bien, bien, bien no tenian ni un problema, vivian juntos. Esa ruca era de
paja [...] primero, antiguamente no se conocia madera, primero se hacia de
conquillo parado, esa era la pared [...] y habia con techo de paja, habia mucha paja,
paja le dicen mucho a eso que producen ahi donde los Suéarez [fundo], ahi, ahi
habia harto. Ahi cargaban por carro, en este tiempo comenzaban a cortar pasto los
viejos para hacer su Rucan. El Rucan es otro [...] otra fiesterita esa, el Rucan, por
ejemplo, conquistaban un maestro que le pegue ma’ o0 menos a cortar los tijerales
arriba, los postes a parar una casa. Entonces de ahi conquistaban unas dos

personas para que coopere con el lazo, hacian lazos de conquillo, mas o menos de
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sesenta [...] de sesenta brazadas m& o menos cada una. Entonces eso pa’
amarrar, ya. Y pa Rucan hay que preparar cien litros de chicha [...] un barril, un
chancho pa’ que coma la gente. Entonces ya, por ejemplo, si tocd, si toco el dia,
mafiana Rucan, y mafiana se larga un aguacero igualito no mas hay que ponerle. Y
lloviendo, moja’ito los gallos meta arriba, meta apretando ahi [...] es bonito ahi [...]
después comian hasta terminar en el suelo. Primero mandaban unas chupilquitas
de vino pa’ empezar, un avina'ito, claro y ahi subian con parejas pa’ escuchar,
entonces hasta terminar y ahi preparaban el asado, las cazuelas y todo [...] y ya en
la tarde como a las cinco terminaban, todos terminaban [...] y ahi se hacia fuego
adentro de la casa asi, pa’ probarlo, y ahi ponian mesas ahi mismo y ahi comian y

amanecian tomando”®7°.

El material que utilizaban de la naturaleza para la construccion de las rucas era la
paja, material ligero y flexible que permitia soportar las inclemencias del tiempo.
Cabe sefalar que no disponian de ventanas, sélo una puerta en direccién al
oriente, hacia la salida del sol; por ende, los primeros rayos del sol iluminaban y
calentaban, a primera hora, el seno familiar. El relato de Joaquin Licanqueo, nos

ratifica lo anunciado:

“Eran ruca asi jpoh! de esa asi con paja. Y siempre asi para arriba tenian la puerta.
Porque una tradicién que hay, que siempre la puerta tiene que estar para alla. No
sé porgue sera. [...] Si, si, cuando yo hice la casa, mi mami me dijo que tenia que
dejar asi la casa [en direccién hacia el oriente] En las sepulturas, las cabezas estan

todos para aca jpoh! [en direccion hacia el oriente]”¢"

Resulta de sumo interés sefialar, que en la localidad ya no se construyen rucas, la
gran mayoria cuenta con su puebla o casa forrada de tablas y techo de zinc. Estos
materiales le dan mayor comodidad y seguridad, segun lo que nos narran los

miembros de la comunidad; sin embargo, siguen conservando su fogon

670 Relato de: Joaquin Licanqueo.
671 Relato de: Cristina Quinchavil Licanqueo.
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caracteristico de tiempos pretéritos, éste se encuentra ubicado en el centro de su
casa.

Por ende, el desuso de la ruca provoca que el recuerdo de esas construcciones sea
fragmentado en la memoria de la comunidad y sélo los antiguos llevan grabado su

recuerdo:

“iAh! las camas ya, las camas estaban en un rincén. Si habian dos matrimonios, por
ejemplo, tenian que [...] y tenian que cortar coligues, cortaban coligues y el coligue
lo tejian, entonces ese coligue de pie lo dejaban parado ahi, y asi separaban la
pieza ya. Eso era trabajo también, porque antes habia mucho coligue y no habia
problema pero pa’ hacerlo costaba un poco, porque habia que tejerlo con la pita de
la pica, esa es una pita delgadita que hacen, con eso se tejian y la dejaban paradito
esa pieza, una pieza pa’l lado y otra pieza pa’ aca, entonces pa’ meterse pa’ aqui o
pa’ alla aqui tenian una puertecita.

iEh! hacian un banquillo, un banquillo de madera, dos palos, por ejemplo asi,
entonces, ellos hacian un banquillo y depende de la [...] ancho un metro, metro y
medio, entonces con ese banquillo ponian un [...] una colchoneta de paja, jalma le
decian los mapuches, esos arrancaban... arrancaban... rastrojos, rastrojos buenos,
esos que estan amarillo, y los arrancaban y los limpiaban bien, los sacudian por si
tenian tierra, y eso lo tejian, y lo dejaban igual que una colchoneta, y eso lo ponian
encima del banquillo, pero abajo la tabla, habian tres o cuatro tablas, porque
encima de la tabla ponian esa cuestion, entonces ese era el colchén [pallasa]
entonces encima de ese, ponian cuero, harto cuero, cuero de oveja, y ahi hacian un
metrel. Ese que se sientan mas o menos [...] de pura paja no mas y envuelto con un
pafio grueso pa’ que no le de [...] creo que le ponian encima parece que le ponian
un poco de lana pa’ que no este muy duro, decian, asi eran las camas de antes.
Individuales, matrimonio se acostaba junto, el soltero solito.

Al medio, al medio [...] medio a medio, ahi hacen un [...] ponian, nosotros,
poniamos una piedra de este porte, de este porte mas o menos, casi cuadrada [...]
haber, claro de este porte mas o menos y enterrado, la enterraban ahi esa piedra,

entonces ahi esa piedra, hacian fuego, hacian fuego, ponian palos puros palos y
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gruesos [alrededor del] fogdn. jNo! jNo! iNo! la enterraban ahi mismo y entonces
encima de la piedra [...] palo grande, quedaba encima de la piedra, asi por ejemplo,
entonces ahi el fuego prendia. De humo Claro! Antes puro humo, aunque sea
persona decente igual adentro tenia que aguantarlo no mas, se llenaba de humo
eso, pero la gente se acostumbraba, ‘tan acostumbradas [...] pero la gente que no

esta acostumbrada juh!”¢"2

En la memoria de Antonia Gallardo se encuentra grabado el trabajo, la construccion
y la vida en la ruca. A sus ochenta afios de edad, su fiel testimonio de aquellos
tiempos nos invita a recordar como fue la vida de los que ya partieron y plantea la
falta de paja como el responsable de que ya no se sigan fabricando esas miticas

casas:

“Alcance vivir en ruca, tenia ruca mi papa, una ruca de paja, antes era pura ruca no
mas, ahora todo con zinc. Alcancé ruca, casa de totora tenia el mapuche antes,
ahora todo zinc.

Por dentro eran asi no mas dividido, adentro hacen fuego, hacen su comida, una
ollita hierro, ahora todo civilizado porque ya no se cocina a lefia, se cocina a gas,
nosotros alcanzamos casa de totora.

Mas calienta, en la ruca bien hecho abajo tenia tabla y arriba tiene paja, tafimosla
casita, pozo al lado de la quinta y de repente hicimos casa aca, teniamos pozo lo
tapamos

En ruca grande cabia harta gente, padre y madre toda familia. Hombre casado con
su hijo tiene sefiora, tiene que estar junto. Ahora cambio, esta por todas partes
ahora.

Si, en ruca grande, cada uno su ruca de totora, de tabla, ahora no quiere tener, yo
quiero ruca, ese abriga invierno. Hay fogdn, pero en la tierra no mas porque no hay
piso, habia dos uno aca, otro alla. Cama tiene aparte para dormire, ahora puro

catre. Antes era asi el mapuche, ahora esta civilizado el mapuche.

672 Relato de: Joaquin Licanqueo.
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El hombre, hace rucarreo, mata un caballo para comerlo para celebrar la ruca, hay
muday, de todo tiene. La mujer tiene que estar en la casa, el hombre trabaja en el
campo los bueyes, con arado. Ahora puro tractor.

Queriamos hacernos asi, ademas ahora no hay paja tampoco para hacernos
nuestra casa, en el fundo habia pero lo sacaron todo, lo quemaron dicen esa

paja.”o"3

Sergio Tranamil, por su parte, ratifica el relato de Antonia Gallardo y afirma que el
mapuche esta mas civilizado, que esta mas adaptado a las costumbres chilenas
que a su tradicion. Es asi como se ha ido perdiendo esta practica y sélo la imagen

de esas construcciones se encuentra en la memoria de los antiguos:

“Ahora la gente esta mas civilizado y no habian casas como estas habian de pajas,
rucas ahi lo armaban de coligie lo techaban de paja de portén, uno podia dormir en
el invierno abrigadito y llevaban la paja de la misma tierra asi que no pasaba ni
viento nada, no se pasaba ni el agua y esa costumbre se esta perdiendol...] se
cortaba la paja y se invitaba gente para que ayuden a amarrar y todo, después se
iba a buscar y ahi se hacian, por eso que los viejitos poco se hallaban en estas
casas®’* preferian mas las casas de paja[...] Era parejo no mas, para acostarse ahi
mismo dormian, los viejitos, yo alcance a conocer, mi abuelita ponia unos palos,
cortaban unos palos, no habia catre nada, y ponian los palos y ahi encima en vez
de colchén hacian pallasa, llenaban sacos de paja y después encima le ponian
cueros, cueros de oveja, ahi dormiamos calientitos y no se conocia la sdbana sino
gue pura frazada y la hacian ellos mismos, no la compraban [..] Ahi mismo
cocinaban, ahi tenian todo, tenian la bodega, sus productos para comer las camas;
habian mapuches que tenian dos mujeres y yo alcance a conocer, las rucas las
tenian bien ordenadas, el duefio de las mujeres era guapo [...] y le daba su lugar
una semana cocinaba una y la otra semana la otra y yo me reia siempre, con una
semana se acostaba con una y después con la otra y tenia de dos partes hijos y

eso se termind, se termindl...] Por las mismas necesidades de la gente jno le

673 Relato de: Antonia Gallardo.
674 Casas entregadas bajo la administracion de Agusto Pinochet.
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alcanza! no para sostener, todo caro... entonces no las juventud de ahora con

una.”s”®

Dentro de la ruca se encontraba todo lo necesario para articular la vida familiar, el
fogdn se hallaba en el centro de dicha construccion, las camas en los laterales y los
demas enseres dispersos en la casa-habitacion. La ruca poseia un sistema de
ventilacién sofisticado en la parte superior de dicha construccién.

Cuando los hijos crecian y contraian matrimonio (hijos hombres) se llevaban a sus
esposas a vivir en la ruca familiar, este es el testimonio de Joaquin Licanqueo:

“Le dejan un, en todo el techo arriba, ahi tiene un hueco, ahi no se junta, ahi se
sube a cantar el gallo dice la gente, delante y atrds, en las dos puntas y en la
mafiana como no habia planta, se levanta uno esta haciendo fogata, mira ella ya se
levanto, esta haciendo fuego, alla sale el humo.

Podian vivir segun el nUmero de personas si porque su hijo pueden casar y pueden
estar cuatro o cinco, pero dentro se divide, se colocan coligues, se llaman
catruntuco, bien tejido, separaba todo. La cocina es aparte. Si, tiene que ser
distanciado una de otra, la cocina y para dormir, es peligroso, puede saltar un fuego
y se quema la ruca y el ahi donde guardan el trigo, la ropa.

Las camas tenian que ser palo, puro palo, lo plantaban el palo, palito con gancho
buscaban, lo ponian el palo las patas mas chicas adelante, los colchones que
tenian ellos aqui eran pajas, pero de eso de pasto natural que no se muela, se
llama pallasa, en vez de colchdn le llamaban pallasa, ahi dormian, hasta con cuero

de animales dicen que tenian los viejitos antes, frazadas de cuero.” 76

Es de sumo interés sefiala que el trabajo colectivo permite la construccion de las
rucas, llamado rucan, en donde la comunidad participa activamente en el proceso
de fabricaciéon. El trabajo mancomunado permite afianzar los lazos dentro de la

comunidad, revivir la tradicién, hacer de la oralidad una obra tangible, la ruca:

675 Relato de: Sergio Tranamil Ramirez.
676 Relato de: Joaquin Licanqueo.
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“...Pura ruca, cortaban paja y hacian rucan, se llama eso cuando hacian rucas, se
ayudaban los vecinos se invitaban hay que aportar con vino y carne también hacian
[...] cuando terminaban asi hacian los viejos... cualquiera no mas participaban. En
un dia lo hacian para cortar paja cuesta ahi se demoraban cinco o seis dias
estando dia la paja todo cortado, cuando lo van a acarrear, cuando llega aqui en un
dia esta listo en medio dia esta listo son varias personas y vamos tomando chicha y
carne [...] nosotros trabajamos de lunes a lunes no hay descanso cuando hay
bastante pega y cuando no hay estamos ahi descansan tal como ahora estamos
libre, en mayo y abril viene el barbecho para sembrar para el préximo afio, con
arado, cobran como doce mil pesos para moler la tierra y tiene para dos o tres

horas uno jsale plata!.” "

En el rucan no puede faltar la comida ni la bebida, ya que son elementos
fundamentales de toda festividad indigena. Margarita Quinchavil entrega detalles

sobre la construccion de estas viviendas:

“El Rucan, ahi mataban chanchos, se juntaba la gente. Pero ahora no hay ni paja,
de esa como una pita, con ata’itos a los coligues, le van poniendo varas, todo es
con varas. Los tijerales, todo lo van haciendo con coligues, y van amarrando con un
lacito de pita.

Se metian unos palos, postes de pefiin, antes habian pefiines, ahora no hay ve que
se esta terminando la madera nativa, ahora hay puro ciprés asi.

Eso lo hacen los hombres y lo van pasando asi con una aguijita asi para arriba [y las
mujeres] haciendo comida, haciendo el asado, preparando la comida para la gente.
Mi mama tenia casa de paja. Eran mejor, porque ahora cuando cae hela” sale el sol
y gotea y entra y le cae a la ropa, era mejor la otra. Antes la gente, alguno tenia

casa asi, que eran lo mas ricos.”’8

677 Relato de: Lorenzo Huinchaleo Caniufiir.
678 Relato de: Margarita Quinchavil Quepil.
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El trabajo colectivo fortalece los lazos dentro de la comunidad, en donde la
confianza, solidaridad, compromiso, lealtad y acompafamiento; afloran en estas

festividades, manteniendo viva la tradicion:

“Cuando uno quiere hacer un rucan llama a la misma gente de su comunidad, a la
persona que es mas inteligente, mas habil, le dicen usted me va a hacer este
trabajo, yo lo voy a invitar a un rucan, después usted va a ser el duefio de esta
comida que voy a hacer, yo se la voy a dar a usted para que usted reparta a sus
obreros y la persona busca a un grupo de personas, buscan la paja, la cortan, la
amarran y después la traen a donde van a hacer el rucan y ellos mismos la tejen.
Eso era bonito si, nosotros cambiamos como cuatro veces el techo de la casa, la
ruca y después ese se llama paja de pajonal, del barro sale esa, firme, se ponia
como cemento con el humo, entonces se ponia firme, ahi la persona le decian
quilla, quillatan, terminé de hacer la casa la persona y le dan el asado, un chancho
entero, chicha de manzana y el del da a sus obreros, pero el duefio de casa tiene
gue tener los palos, asi pone los palos, en redondita, no entra ni un poco de viento

en invierno, nada.”®™®

4.3- El trabajo en el campo

Desde el periodo neolitico, unos ocho mil afios antes de Cristo, el hombre comienza
a tener una relaciébn experimental con la tierra, lo que se denomina el
descubrimiento de la agricultura. Este descubrimiento es de tal importancia en el
desarrollo de la humanidad, que significa una coyuntura, una revolucion histérica.
Esta actividad ha ido evolucionando desde su practica doméstica a ser base de una
economia primaria de subsistencia, para la formacién de las primeras aldeas y
pueblos. Mas aun, el mundo moderno la industrializé y la transform6é en una
actividad masiva de explotacién de los recursos naturales.

Sin embargo, esta panoramica de la actividad agricola, es mas, agricola ganadera,

se enfrentdé a paralelismos culturales, respecto a la realidad de los indigenas

679 Relato de: Domingo Caniuqueo.
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araucanos, y los relatos de los descendientes de mapuches de la comunidad Silva
Lienqueo, testimonian que su economia era netamente de subsistencia, se
encontraba en ese estadio de desarrollo, de consumo doméstico dentro de las
comunidades. Ahora bien, tampoco puede afirmarse que se ejerci6 de manera
inmutable siempre, hay transformaciones, desde las herramientas de trabajo, al tipo
de productos y modo de produccién, pero, y aqui esta lo interesante, este cambio
no responde a una evolucion propia, al desarrollo de nuevas técnicas exclusivas,
sino que se debe a la introduccion de una nueva mentalidad y modelo econémico,
que tras la conquista, los espafioles y luego los chilenos, han impuesto sobre la
actividad agricola de los indigenas, los espafioles aculturando, los chilenos

transculturando.

“‘Después ya tuvieron que entregarse los mapuches, se entregaron y vieron que la
cosa de ellos ya no servia tanto y cuando trajeron herramientas los espafioles, los

viejos que estaban en contra ya estaban viejos también, otra generacion”®

Cuando los antiguos mapuches advirtieron que su ritmo de trabajo no respondia a
las exigencias de los invasores, debieron acomodar el ejercicio de su trabajo a los
nuevos requerimientos. Esto se materializa en la narracion de Domingo Caniuqueo

sobre las distintas herramientas usadas a lo largo del tiempo:

“Antes eran de palo, arado de chancho le decian, le ponian un pedacito de fierro
adelante, para rastrearlo tenian que cortar una rama espinosa asi, bien ordenado lo
tiraban, ese escarmenaba el pasto, ahora no existe eso, ahora hay rastra, ahora

ultimo salio el disco”®8!

En este sentido la produccién también es diferente, sobre su cantidad, e incluso el

uso de los productos extraidos:

680 Relato de: Domingo Caniuqueo.
681 Relato de: Domingo Caniuqueo.
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“Aqui para sobrevivir se sembraba de todo un poquito: trigo, arvejas, habas, papas,
avena. Algunos para consumo, otros para la venta, otro para distintos animalitos y
para las aves. Al final era como una miniempresa: criaban de todo un poquito y de
ahi sacaban los medios para sobrevivir, el resto lo vendian en la ciudad y

compraban en la ciudad abarrotes y toda la cuestion”®2

Estas palabras ya son muestra de una realidad en que el traspaso de diferentes
elementos de una cultura a otra ya son cotidianos, por una parte la incorporacién de
la produccién de los indigenas al mercado chileno, y de como establecen esa
“miniempresa” que debe rendir para la compra y venta, como para satisfacer sus
necesidades familiares. A su vez, el consumo por parte de los indigenas de nuevos
productos, como son los abarrotes comprados. Obviamente la introduccién de
nuevos agentes modifica la dieta de los indigenas, uno es el caso del trigo, pero
este elemento era bastante alimenticio. Sin embargo, también hay agentes que se

apropian y que a largo plazo han resultado ser dafinos para la madre tierra:

“Aca empezaron con azadon, con lo que ello practicaban hacer, no sembraban
mucho, sembraban poquito y cosechaban poquito, porque esta tierra en su tiempo
era fértil, ahora no, porgue se le sacd el jugo, tiene de todo, los fertilizantes a veces
son contra de la tierra, matan el bicho y en la tierra tiene que haber de todo, el
mismo humus cuando le tiran salitre le va matando el bicho, claro que sale pasto
pero el pasto no le va a dar humus. La semilla, tecnolégicamente ha cambiado,
estamos trabajando con rastraje de arado, pero los antiguos, antiguos su tierra ya

no da”s83

La relacion del mapuche con la naturaleza, se ve interrumpida por el uso de la
tierra, afectada por la artificialidad de los fertilizantes, el mapuche, tal cual lo relata
Domingo Caniuqueo, no necesitaba de esos elementos para hacer rendir la tierra
de acuerdo a sus propias necesidades y las consecuencias del uso de estas

tecnologias, las lamentan ahora los descendientes de esta comunidad indigena.

682 Relato de: Juan Licanqueo Ayllapan.
683 Relato de: Domingo Caniuqueo.
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“Era agricultor no mas el hombre, trabajaba... antes no habia nada de maquinarias.
Trabajaba con bueyes no mas y con caballos dijo que trabajaba. Y no tenia bueyes,
se le muri6 el buey, dijo, decia él, se le enfermaron, se le murieron los bueyes. Y
ahi quedd pobre, no tenia nada con que romper la tierra. Y comencé a amansar el
caballo, dijo, tenia un, lo amansé, dijo, y asi pude trabajar, era inteligente. Amanso
el caballo y pude arar, y comencé, Y tenia unos nifios chicos, dijo, ese lo puse
arriba del caballo y él tomando los frenos para poner el arado y el freno, para que
no se arranque, dijo, el nifio dirigia el caballo. Y al final comencé a trabajar, al final
lo dejé solo, trabajaba solo con él. Y rendia mucho mas que la yunta de bueyes, el
caballo.

El primer cerco lo hice en el afio sesenta, cuando estaba vivo el finado de mi padre,
todavia estaba vivo. Andaba, siempre trabajaba. Y de repente lo vio ahi, era
porfiado, mafioso. No le ayudaban nada mucho. Luego, la gente, antiguos le
gustaba trabajar temprano, por ahi oscureciendo se levantaban y llevaban los

bueyes para la vega”®®*

Continuando con el trabajo en el campo de los habitantes de la comunidad Silva
Liengueo, encontramos mas antecedentes sobre la variacion del modo de trabajo,
dependiendo del tipo de agente que se introduzca. En las anteriores palabras de
José Meliqueo se advierte la presencia del buey y del caballo como pilares
fundamentales del trabajo, ademas como los nifios desde pequefios trabajaban.
Los animales y la mano de obra de los nifios son parte del capital de trabajo del

agricultor. Esta importancia la confirma Domingo Caniuqueo:

“El buey ese es el tractor de nosotros, €so no se va a perder nunca, el arado, es el

mano derecha de la persona”®®

684 Relato de: José Meliqueo.
685 Relato de: Domingo Caniuqueo.
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Quizas considerar que los nifios sean parte de un capital de trabajo, pueda mal
interpretarse  como una insensibilidad explotadora, sin embargo, Margarita

Quinchavil, una trabajadora mujer desde muy pequenfa, explica lo siguiente:

“Antes habia mucha pobreza, antes cuidaba yo las ovejas, guardaba los animales,
la gente arrendaba. Contrataban una persona, cuidaban las ovejas, mozo les
decian. En un afio ganaban poca plata eso si, les daban ropas o uno le daban un
animal, durante un afo si, segun. Seguian si lo hacian bien, eso hacian los papas
porque tenian muchos hijos y los daban asi porque no les alcanzaba la comida en
la casa, es que los viejitos eran flojos también. Era bueno eso si, ahora no hay
nadie, tal como nosotros aqui que estamos solos. Es dificil cuando uno tiene nifios
sobretodo, ve que antes no tenia tierra uno, tenia que trabajar, nosotros

trabajabamos harto, de aqui pa’ dentro sembrabamos lentejas”58

Los nifios, trabajaban bajo la categoria de mozos, sus padres los enviaban al
campo, porque al ser tantos hijos, habia que buscar recursos para poder mantener
a la familia. Ahora, no deja de ser inquietante que Margarita Quinchavil, hable de
que “los viejitos eran flojos”, esa opinidon puede estar bajo contextos, como puede
ser un resentimiento por haber tenido que trabajar desde nifia, o también, el
representar una generacion que ya ve la agricultura como una actividad dentro de
un mercado capitalista, que seria muy diferente a la economia doméstica de
subsistencia de los antiguos. Por esto ella puede materializar este trance de una
vision del trabajo de la tierra a otra.

Trabajar la tierra es una tarea que incluye a toda la familia mapuche. Los roles han
estado definidos por las condiciones de cada integrante. Los hombres se
caracterizaban por la fuerza, como mano de obra para trabajar. Es sabido que en la
antigliedad, las mujeres jugaban un rol mas bien econdémico, por medio de la dote
al momento del matrimonio, como una funcién financiera; instaurado un estatus y
poder sobre todo en los casos de poligamia, aspecto tan caracteristico de la cultura

mapuche de antafio.

686 Relato de: Margarita Quinchavil Quepil.
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Es este aspecto el trabajo infantil se ha caracterizado por la realizacion del cuidado
de los animales al momento de pastar. La siguiente cita menciona la funcién de los

nifios y la razén de su trabajo:

“Antes no se conocia el colegio, antes los viejitos usaban como mocitos a sus hijos,

pa’ no estar pagando a otra persona, lo ocupaban pa" cuidar animalitos”®®’.

La ausencia de moneda como medio de cambio para pagar algun trabajo, es la

justificacion para emplear en estos quehacer a los nifios:

“Ahora hay plantas, divisidn de terreno, hay cercos, [pero] antes no habia nada.
Entonces, para que no se pierdan esos animalitos, alguien de la casa tenia que
cuidarlos; andar halladito de un pifio de ovejas, o vacunos, o cualquier cosa”®s,

La distension y la entretencién del juego en la nifiez son elementos que estan
ausentes en los testimonios de los informantes. La desaparicién de escuela®® del
sector permiti6 a los padres disponer de mayor tiempo a sus hijos y por tanto
delegarles algunas tareas. Antonia Gallardo recuerda que no existia tiempo para

acudir a la escuela, por las labores que debian realizar en el trabajo en el campo:

“Si de chica, yo nunca entré a la escuela, cuidé la oveja no mas, criar animales,
ovejas chanchos, no habia para que entrar a la escuela; antes no habia escuela en

el campo, el colegio era demas”®,

Margarita Quinchavil comenta que cumplida la edad de siete afios, era comun la
realizacion de ocupaciones domeésticas, como es la fabricacion del pan para el
consumo familiar. El temprano trabajo infantil, se puede revelar como un medio de
ensefianza de los afanes que a futuro deberan realizar los nifios, una vez adultos.

Es por ello, que en ningun caso se deberia considerar como una explotacion

687 Relato de: Juan Licanqueo Ayllapan.

688 Relato de: Margarita Quinchavil Quepil.

689 \Véase: 5.1- Una antigua escuela estuvo en Silva Lienqueo.
690 Relato de: Antonia Gallardo.
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infantil, sino mas bien un modo de adiestrar en las tradiciones y costumbres al

cocinar, plantar y al efectuar cualquier tarea que deparara el campo:

“Si, de siete afos, hacia pan, pero mi mamé no me dejaba, porque yo no sabia,

pero después cuidaba chanchos o algo”. %!

El cumplimiento de las tareas domésticas, ayudando con ello a bien esta presenta

en la siguiente cita:

“Cuando nifos haciamos una carretela de puras ramas de sauce. Casi nho habia
hierba para jugar. La ocupacion era cuidar no mas.

Habia dos turnos cuando habia varios nifios. Los mas chiquititos apenas llegaron,
con su animalito, a entrarlos, comer luego y acostarse porque al otro dia habia que
levantarse ante que saliera el sol. Asi me criaron a mi. ibamos a sacar los
chanchaos, las ovejas. Nosotros no alcanzamos a criarnos en eso de ir a trabajarle al

patrén”®9?,

Pero actualmente las funciones se han reemplazado, actualmente en la comunidad
Silva Lienqueo, la poblacién esta provista de adultos, adultos mayores o nifios.
¢, Por qué no existe poblacién joven? La poblaciéon joven de Huilcun Alto acostumbra
a viajar a otras regiones para hallar nuevas posibilidades laborales, por tanto
cumplida cierta edad los jévenes salen de sus casas, en busca de otros rumbos.

Domingo Caniugueo comenta al respecto:

“Yo me acuerdo que en esos ainos, de doce afios ayudaban en la cocina; si tenian
familiares la llevaban para Santiago, cuando hay harta familia tiene que salir uno, el
mayor para darle cabida al menor, siempre tiene que salir alguna familia; tiene que
ser muy raro la familia que tenga su hijo alrededor, es muy escaso [...]

Esos ayudan de doce o trece afos, después ya salen a buscar trabajo. Después

servicio hay ahora, es una obligacion esa; es bueno hacer el servicio militar, yo no

691 Relato de: Margarita Quinchavil Quepil.
692 Relato de: Nazario Quinchavil.
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me pude inscribir porque ese afio habian muchos, pero los documentos tengo todo

arreglado, como que lo he hecho”. 6%

Asi como los nifios trabajaban en el campo, a nivel de género las mujeres también

cumplen un rol trabajando en el campo:

“Llevaba la comida para alla lejos, en una olla, a los nifios se ponian en una cosa
kupulwe, asi aprovechaba de hacer sus cosas uno, los nifios amarrados, envuelto

con paiiales, de las sabanas hacen”®®*

“Aprendi a trabajar con los bueyes, con el arado, con los sacos, con compartiendo
con los varones entremedio de los varones cuando en el tiempo de las cosechas
me iba a donde estaban las maquinas, llevaba bueyes, cargaba los sacos, recibia
los sacos de la cosecha de trigo o sino tenia que subirme arriba de las maquinas
automotriz, cogia los sacos y asi hasta que me desarrolle segui me case, segui con
lo mismo pa” apoyar a mi esposo, yo le ayudaba a trabajar con bueyes y nunca deje

de trabajar nunca, esa manera que yo me crié mandando siempre”®®,

Como se ilustra en los dos relatos anteriores, por una parte hay una actividad de
esposa, que lleva el alimento a su marido que esta trabajando a pleno campo, y
otra experiencia es la de la sefiora Carmen Huenul Huenul, como una mas de las
trabajadoras.

Estas circunstancias moldean las afioranzas por otra tierra, por una que Si
producia, en los relatos de nuestros informantes se denota la melancolia con que

se atraen esos recuerdos, Joaquin Licanqueo y la sefiora Rosa Cofa cuentan:

“Antes rendia el trigo. Usted sembraba un saquito y cosechaba cuarenta, cincuenta

sacos. Ahora no, sembré un saquito asi y coseche trece sacos. Es que la tierra esta

693 Relato de: Domingo Caniuqueo.
694 Relato de: Margarita Quinchavil Quepil.
69 Relato de: Carmen Huenul Huenul.
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muy cansada, muy trabaja’o y al campo ahora hay que ayudarlo, sino ayuda al

campo menos da. Antes no, asi no mas, a la suerte de la olla.”®%

“Mi mama se dedicaba a la verdura, al suelo, a vender pollo, trabajaban harto. Pero
siempre ellos, la gente ahora se queja, antes nadie se quejaba, entre ellos no le
faltaba nada, ellos traian cosas pa’ comer, antes se podia ir al matadero, mataban
cuestiones ahi, compraban, antes manejaban la grasa uno, ahora se enferman

porqué es mas delicado.”®®’

Es popular escuchar que todo tiempo pasado fue mejor, y para estos descendientes
de mapuche, la tierra de antes permitia una mejor produccién y con ellos
satisfaccion de las necesidades de su comunidad y su familia, gracias a la
abundancia.

Don Gilberto Caniuyan posee una visibn muy particular, en que argumenta que la
buena produccién se debia a la buena calidad de la tierra, mas no a un buen trabajo
de la gente:

“Gracias a Dios los mapuchitos ninguno anda pidiendo, antes habia mucha gente
ignorante que no sabia como trabajar, claro que las tierras estaban nuevas: el que
sembraba veinte kilos de trigo y se cosechaba cuarenta, cincuenta sacos. Entonces
el cacigue segun decia mi abuela el lonco sembraba un traigue de kilo y cosechaba
veinte sacos de trigo, y el mas pobre cosechaba quince, veinte sacos. Entonces con
eso tenia para vivir, para el afo, y los animales, cuando querian comian animales

porqué son nuestros. Cuando querian comer comian abundante, no por kilo.”%%

Ahora bien, todo este recorrido por los relatos sobre la vida del campesinado
mapuche, deben enmarcarse en un contexto histérico que ha ido propiciando la
situacion actual de la comunidad. Desde la “Pacificacion de la Araucania” (1860-

1883) y su subordinacion como campesinos pobres y explotados, los mapuches

69 Relato de: Joaquin Licanqueo.
697 Relato de: Rosa Cofia.
698 Relato de: Gilberto Caniuyan.
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comienzan a vivir una situacion estructural y cultural®®® que los mantiene hasta el
dia de hoy dependido de sus pequefias chacras y del mercado pueblerino de

chilenos que consumen sus productos.

4.4- Trilla

Nos comprometemos a mencionar a través del relato de la trilla dos conceptos muy
importantes, los cuales estaban presentes en el mundo mapuche como son el
trabajo comunitario y la calidad de la tierra. Pues, el primero se reconoce porque la
trilla lograba llamar la atencion de todos los integrantes de la comunidad que
realizaban esta actividad. Quedandonos todo mas claro por medio de las palabras
que nos cuenta don Joaquin Licanqueo, el que nos invita a trillar en un viaje por sus

recuerdos:

“Trillemos, jjaja! jjaja!, [...] ‘uta también es bonito eso [...] Entonces aqui andan
viejitos [...] armando un monton de arvejas mas alto que este arbol, ma’ 0 menos
de cinco por seis el montédn, alto, harto montén. Entonces alld en Rulo habian dos
viejitos que tenian yeguas, harta yegua, entonces esos viejitos alquilaban sus
yeguas, cobraban doscientos kilos de arvejas, doscientos kilos de arvejas, claro que
trabajaban harto [...] entonces la yegua habia que rodearla de, de antes pa’ traerla.
Aqui se conquistaban como cuatro o seis pa’ ir a buscar la yegua. Primero se hacia
un cerco asi como esto. Entonces al medio el montdn, pero un cerco redondo si, no
cuadro, redondito pa’ que pase el [...] Entonces llegaban las yeguas aqui, como no
habia cerco. Oye, nosotros nos juntdbamos varios cabritos aqui atajando, ayudando
a la yegua pa’ entrarlos pa’ alla. Y ahi cuando le entraban ya, ‘uta se arrancaban,
ijaja! jjajal. Entonces venian como quince o veinte yeguas un lote, si, quince,
veinte, imaginese un hilerita de caballos. Entonces ahi y los viejos [...] desarmando

un monton dejando desparramado toda la orilla pa’ que pasen las yeguas y jya

699 Foerster, Rolf. Introduccién a la religiosidad Mapuche. Editorial Universitaria. Santiago, 1993. Pag.
137.
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miércole’!, con un rente vamos arreando la yegua’® [...] Algunos chiquititos se caian
del [...] Puta, que bonito que era asi. Terminaba [...], como a las diez de la mafana
empezaban a trillar, meta trilla. Entonces cuando se molia la paja botaban la paja y
ahi volvian a bajar de nuevo y vamos con un rente [...] meta grito alrededor [...] si
tenia que ser buen caballo, pa’ que aguante el dia trillando, quedaban moja’ito los
caballos por el calor. [Mientras tanto] Las mujeres, las mujeres en la cocina,
preparando la comida, es bonito. [Y los hombres continuaban sacando] La paja y
ahi lo arrumaban [...] le sacaban la pura paja, y el grano iba quedando abhi.
Entonces ya al otro dia, o en el mismo dia, no s€, alcanzaba a juntar eso, al otro dia
se juntaba y se ventaba, se juntaba asi al vuelo [...] con una pala de madera [...]

[Se dej6 de hacer la trilla] Porque ya no hay arvejas ahora, no hay arvejas, ya a la
arveja le entr6 gusano. Ante no, arveja sanita, verdecita [...] después no. Después
puro gusano [...] ahi se dej6 y no sembraron mas arvejas, asi eran las trillas

antes.”’01

Por ende, podemos notar que esta tradicion involucraba un trabajo comunitario,
entre hombres, animales y la mismisima tierra, pues dependia de los tres para
llevar a cabo una labor exitosa. Es decir, si no participaban todos los integrantes de
la comunidad se producia una escasez de manos para trabajar, tanto por el lado
masculino como por el femenino. Asimismo, si los animales no eran suficientemente
buenos y capaces de trabajar durante todo el dia, la trilla estaba destinada al
fracaso. Pero lo fundamental en el proceso de esta actividad era, nuestro segundo
concepto en cuestion, la calidad de la tierra. Entonces, tenemos a don José
Meliqueo, que nos relata lo trascendental que era para el mapuche la virtud de la
tierra, pues afectaba en la cantidad de trabajo a realizar y en la porcién de alimento

gue iban a conseguir:

“Pero antes la tierra tenia mucha fuerza, fijese que sembraban un poquito. Tal

como ahora pueden romper la tierra y van sembrando, cara de palo. Nada de

700 Esto lo podemos confirmar a través del siguiente relato: “Cultivaban decia mi mama [...] trillaban a
caballo trillaban los antiguos. [...] harta gente, sacudian el trigo asi [...] y hacian un cerco a donde
hacian el montén, hasta que muele.”

Relato de: Francisca Quintremil Caniuqueo.

701 Relato de: Joaquin Licanqueo.
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levantar, cultivar, con todo pasto lo sembraban y cosechaban los mejores trigos y
eso trillaban antes, dicen, con caballos y cuando no habia caballo, dicen, hacian
entre toda la gente rodeaban ensillaban asi. [...] toda la gente con los pies.
Antiguos, asi contaba mi papéa antes, yo no lo alcance a conocer. El contaba antes,
con los pies, dice, que pasaban, dando vuelta con toda la gente y asi cosechaban
trigo y después lo comenzaban, ya a desgranado el trigo, lo comenzaban a limpiar,
el tremendo trabajo que tenian los antiguos, no ve que antes no habian maquina,
asi comenzaban a cosechar, a recoger sus granos de trigos. Después ya salid

maquina y ya se comenzaron a acomodar”’%?,

En aquel momento, se inicia lo que hemos advertido en todas las tradiciones que
nos han relatado nuestros personajes, su desestructuracion. Debido a que cada
una de ellas ha sido consecuente con el transcurrir historico de su pueblo, es decir,
se ha ido desestructurando junto a los mapuches. Por lo mismo, la trilla no fue la
excepciéon, quedando demostrado en la integracion de la maquinaria a su labor,
acabando de manera radical con uno de los factores mas importantes, antes
mencionado por nosotros, como era el trabajo comunitario. Ademas, con este
hecho reconocemos el momento en que se comienza a dejar de lado al caballo,
debido a que el costo era muy elevado para hacerlo participe de un proceso tan
largo como era la trilla, ya que, significaba tener al animal en su mejor condicion,
alimentandolo y cuidandolo en demasia.

En definitiva, advertimos que la trilla, actualmente, ha perdido su columna vertebral,
la cual se sustentaba en la reciprocidad que se establecia con la fiuke mapu, pues
en ella se plasmaba el ciclo en que el hombre y su tierra se ayudaban mutuamente

para subsistir.

“Antes se trillaba a caballo, ahora todo a maquina. Toda la familia colaborando al

trabajo, ve, nadie esta ahi sin poner una manito. Esto es trabajo doméstico.”’%

702 Relato de: José Meliqueo.
703 Relato de: Irma Cofia Cariulaf.
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A su vez, debemos plantear que la trilla ha dejado de ser una importante tradicion y
ha pasado a ser un trabajo mas, en el cual deben arrendar una maquina para
obtener de la tierra el mayor rendimiento posible, y poder mantenerse dentro del
ciclo productivo en el que vivimos todos. Esta situacion puede ser vista de dos
formas: la primera seria la que plantea a un mapuche totalmente desestructurado,
gue cada vez mas se aleja de su esencia y de su tierra. Un mapuche que con el
tiempo se vuelve mas chileno y pone una muralla entre su antigua cosmovision y la
vida que lleva en la actualidad. Al contrario, la segunda vision nos propone al
hombre mapuche como un ser que va actualizando su manera de vivir a las
exigencias que su realidad le va estableciendo, es decir, continla siendo igual de
mapuche que agquel hombre que se enfrentd con los espafioles, mas lleva una vida
distinta, en la cual ha debido integrar a su cosmovisién la nocién de tiempo, lo cual
apresura radicalmente todo, teniendo que adaptar toda su cultura y su cosmovision
a la velocidad que debe llevar su vida para no quedar marginado de aquel mundo
repleto de comodidades que le dio a conocer el chileno. Entonces, podriamos
pensar que la verdad del hecho en cuestion deberiamos encontrarla entre ambas
visiones, consiguiendo asi una interpretacion objetiva, o por lo menos cercana a

ella, de lo que significa la trilla y su transformacion en el tiempo.

4.5- Plateria mapuche

Los articulos comunmente confeccionados por el platero o ngutrafe son “..aros de
cobre, plata y oro y es muy posible que hayan sido fabricados mediante martillado
de metales nativos.” * Es por ellos que dentro de los recuerdos de la comunidad
se presenta la utilizacion del oro, ademas de las creaciones hechas en plata.

Antonia Gallardo comenta:

"04Foester, Rolf. Religiosidad Mapuche Contemporédnea En: Hidalgo, Jorge; et. al. Etnografia.
Sociedades Indigenas Contemporaneas y su ldeologia. Editorial Andrés Bello. Santiago, 1996. Pag.
126.
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“Este es oro [...], ahora quiero comprar plata pero no encuentro na’[...] Este es
trarilonco, prendedor, la trapelacucha. Yo tenia [un] prendedor de plata pural...]®
Antes lo hicieron; lo compramos antes, [con] mi mama&. Ahora sale puro malo [la]
plata ahora; [cuando es] compra’o; no es na’ plata pura blanca es media amarilla.
Yo tenia dos de estos y uno [se] perdid, lo presté a lo mejor, perdi mi memoria,

[pero] no devolvieron”%,

Margarita Quinchavil recuerda que la utilizacion del oro era comun en la comunidad

Silva Lienqueo:

“Siempre tenian antes plata buena, tenian el oro, dicen que lo compraban; usaban

harto oro la gente antes, dientes de oro se ponian”’%’.

En las narraciones de los integrantes de la comunidad Silva Lienqueo aparece la
plateria como otra de las tradicionales costumbres de la cultura mapuche. La
utilizacion de utensilios de plata en la cotidiana vida mapuche se destaca en el

siguiente relato:

“El mate ha existido [desde hace] afios; la hierba [mate] yo creo que tenian de
pasto, pasto especial para tomar mate, porque todas las viejitas toman mate. Y la
bombilla en que tomaban antes era de pura plata, plata, plata. Habia platero antes,
[era una] persona que hacia bombilla, hacia anillos, de pura plata, plata habia

mucho, al que le gustaba andar a caballo tenia espuelas de pura plata [...] *®

705 “A través del desarrollo de esta singular artesania, se puede advertir tambien el ingenio imaginativo
de los plateros mapuches, que fabricaban cantidades de joyas de intrincadas formas para el uso de
lasa mujeres. Entre ellas debemos mencionar los complejos adornos y tocados cefalicos, como los
lloven ngutroc, largas cintas recubiertas de cupulas de platas con que las mapuches enrollaban sus
trenzas; los tralilonko, cadenas de plata con colgantes que adornaban la frente; el traripel para el
cuello, que a veces llevaba grandes y largos pectorales, conocidos como trapelacucha, sequil,
tralaltralal, fuera de collares, pulseras y anillos. Y al aguja-prendedor, esa prenda tan andina que
también entre los mapuches recibe el nombre de topu”. Loc. Cit.

706 Relato de: Antonia Gallardo.

707 Relato de: Margarita Quinchavil Quepil.

708 “| a metalurgia en plata es una creacién muy tardia, que tienen su apogeo en el siglo XIX y es
probablemente consecuencia de hondas transformaciones dentro de la sociedad mapuche. El sistema
de conflictos bélicos, malocas, y el abundante intercambio que existi6 en esa época entre los
indigenas de ambas vertientes de los Andes y la sociedad chilena, enriquecié y concentro el poder en
manos de influyentes toki, lonco y ulmen de esta época [...]. Las descripciones de este tiempo dan
cuenta de que los poderosos caciques tenian a su servicio varios plateros que les confeccionaban los
aperos de sus caballos, vajillas de mesa y numerosas joyas de plata para el uso de sus decenas de
mujeres”. Loc.cit.
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Claro, claro dicen que cuando hubo esa revolucibn como guerra, empezaron a
fondear lo[s] indio[s] [la plata], como les estaban quitando. Y hay mucho entierro de
tesoro;’® y no sé acuerdan donde lo dejaron. Y [de] eso siempre se apodera el
wuekufe, hay que hacerle Nguillatin después; el diablo tiene un bando, con
poderes que hacen enfermedades a las personas. Esta el wekufe, el Pillan, el tue-
tue, dicen que los manda, como la culebra que no lo maneja nadie; piuchén, anda
de noche es el diablo, pero hay bichitos culebras que no son diablo, que no te

hacen dafio”"19.

En la actualidad, la costumbre de utilizar los ornamentos mapuches esta en desuso,
salvo en ocasiones como es el caso del Nguillatiin u otras ceremonias en donde se
suele vestir a usanzas mapuches antiguas.

El mapuche vive constantemente en la religiosidad, es por ello que la plateria como
practica tradicional, es también un modo de trascender. Los tesoros escondidos
estan poseidos por seres protectores, volviéndose la plata escondida un simbolo
sagrado, razén que explicaria por qué no existe la intencion de desenterrar aquellos
tesoros del total conocimiento de los integrantes de la comunidad, que se localizan
en el sector.

Es sabido ademds, que la plata fue un medio de cambio, para adquirir otros
recursos, consecuencia de ello, se puede atribuir a la ausencia de ornamentos
mapuches realizados en plata por parte de los actuales integrantes de la comunidad
Silva Lienqueo. Ya que muchos fueron utilizados como medios de intercambio de
productos, y por ello fueron desapareciendo entre los descendientes de la

comunidad.

799 “Fyera de ser un simbolo de status, estos objetos suntuarios también eran parte importante de los
intercambios ceremoniales por concepto de matrimonio; servian de ofrendas mortuorias y eran usados
como reservas para momentos de escasez”. Loc. cit.

710 Relato de: Domingo Caniuqueo.
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4.6- Mingaco

Esta tradicion se refiere a un actividad que se realizaba en la comunidad Silva
Lienqueo para ayudar a alguna familia, ya sea construyendo una casa, o arando la
tierra. Como actividad ritual que es, participaba toda la comunidad, ya que el fin
toca la fibora més sensible del mapuche, que es el contacto con la tierra, la unidad
como grupo, la solidaridad y la reciprocidad. Acerca de esta practica, don Joaquin

Licanqueo nos explica:

“Mingaco, eso se juntaban por ejemplo, el mismo cacique Silva Lienqueo si queria
sembra