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hasta cuando el mundo sea...
los cacigues huilliches en el siglo X

Rolf Foerster? y Jorge Ivan Vergara®

«..nunca han podido eliminarnos

ni borvar los recuerdos de lo gue éramos indigenas,
porgue somos fa cultura del cielo y la tierra,

somos los antiguos descendientes y someos millones,

y aunque el universo entero se desplome,

nuestros Pueblos seguirdn viviendo

ain mas alla del imperio de la muerien

(Declaracién Solemne, Junta General de Caciques, 1991)

INTRODUCCION

La historia mapuche contemporanea sigue siendo un campo esca-
samente explorado en los cada vez mas numerosos estudios sobre
este pueblo®. Por un lado, existen comprensibles dificultades de
acceso a fuentes para la investigacion. En este caso, ademds, se
debe combinar el uso de documentacion escrita con fa creacion de
nuevas fuentes a través de entrevistas y testimonios orales®. Pero
junto a esta razon practica hay, creemos, una cuestion mas de fon-
do. Parece existir entre los estudiosos una cierta fascmmacion con el

' Este trabajo forma parte del Proyecto de Investigacién de Fondecyt 100024,
i Demanda étnica o d%manda etnonacional mapuche?”. Agradecemos a todas las
personas que nos aportaron diversas y valiosas informaciones: a los actuales cact-

ues Antonio Alcafuz, Anselmo Antilef y Arturo Camiao; a los ‘excacigues’

aureano Millaquipay y Adelfio Lefin; a los hijos(as) y nietos(as) de los caciques
va fallecidos Ventura %lalpa, Juan Bautista Gamian, Nicolds Antimil, José del
Transito Neipén, José Mateo Panguil, Anselimo Epuyao y Juan Marican Millan. Al
Bx “Director Regional Junta de Caciques Butahuillimapu”, Juan Huenupan G. A
los ex integrantes de Monko Kusovkien: Ponciano Rumian, Anselmo Nuyao, Raul
Rupailaf'y Jorge Cheuquidn. Anumerosos amigos(as) de San Juan: Adela Aucapan,
Viviana Lemuy, Iginio Manquel, Efrain Antriao, Deseamos también testimorniar
nuestro agradecimiento a los asistentes de investigacién Larissa De Ruyty Javier
Lavanchy, quienes colaboraron muy activamente en la revision de 1a prensa regio-
nal, y al colega Alejandro Claveria, por su revisién de documentos en el Archivo
Nacional de fa Administracion. :
Departamento de Antropologia, Universidad de Chile, Santiago.
rfoerste@abello.dic.uchiie.cl :
*Departamento de Ciencias Sociales, Universidad Arturo Prat, Iquique.
jovergaridcec.unap.cl.
* Los trabajos méas completos son los de Cantomi (1978), Foerster y Montecino
(51988) y Bengoa (1997).

Mencion aparte de la fotografia, que ha comenzado muy recientemente a utili-
zarse en investigaciones sobre historia mapuche. Hay varios trabajos en curso,
sobre todo de Margarita Alvarado, Pedro Mege y colaﬁomdores.
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periodo heroico del pueblo mapuche, antes de su sometimiento
militar a fines del siglo XIX.% Frente a las grandes luchas de en-
tonces por conservar su independencia, las pequeiias batallas coti-
dianas del siglo XX por obtener un mejor trato en sus relaciones
con el Estado y la sociedad chilena parecen tener menos interés o
atractivo. No obstaiite, sin éstas ultimas, probablemente se habria
cumplido la tantas veces anunciada desaparicion del pueblo
mapuche desde 1a ocupacion definitiva de la Araucania.

Lo dicho se aplica especialmente al caso de los huilliches’, cuya
historia es mucho menos conocida que la de los mapuches de la
Araucania, en parte porque presenta caracteristicas distintas®, que
la hacen menos atractiva para la épica de la resistencia indigena.

Los huilliches no fueron sometidos a fines del siglo XIX, sino casi

un siglo antes, en las postrimerias del periodo colonial. Por ende,
la tmagen de derrota militar no se aplica aqui, o s6lo de una mane-
ra parcial.” Stumese a ello que, al menos por los antecedentes co-
nocidos, no hubo participacion huilliche en los conflictos entre las

agrupaciones mapuches y el ejército chileno durante el periodo de '

conquista de la Araucania."

 Dejaremos agui como una cuestién abierta si esto ocurre también enlre los propios
mapuches. José Bengoa ha sostenido que en ellos existe una nostalgia de su pasade de
sbundancia, que parece identificarse con el periodo inmediatamente anterior a la
Pacificacitn, cuando se produjo el esplendor ganadero mapuche {Bengoa, 1985: 152).
En un trabajo reciente agrega que hay “una rémembranza dei tiempo ganadero v de la
abundancia de carne”, y del esplendor agricola que “parece haber existido en los Gltimos
afios del periodo independiente y en los primeros afios de la vida reduccional”. A esto se
fe une la dea de un retorno a “la situacion de abundancia”; un anbelo en el que “pasado
y futuro se mezelan de una manera natural” (Bengoa, 1999: 78-80). Esto podria explicar
lo que, de acuerdo a Bengoa, serfa el conservantismo cultural mapuche, que “cierra filas
en torno a su cuftura tradicional y se aferra a elia con todas sus fuerzas” (Bengoa, 1985:
155). “El discurso mas profundoe de la cultura mapuche es antimoderno- agrega, va
contra el desarrollo, se afirma en un conocimiento heredado de los antiguos” (Bengoa,
1999: 127

? Generalmente, se denomina “huilliches” o “mapuche-tmilliches” a un sector dentro de la
etnia mapuche, dquel que habita en fa X region del pais, actuales provincias de Valdivia,
. Osorno, Lianquihue v Chiloé. Mas adelante se explicardn algunas de tas diferencias hitoricas
fespecto de olros grupos mapuches, asi como también dentro de la misma region huilliche.
Cabe censignar que aqui no haremos referencia a los huilliches de Chiloé, cuya historia
presenta elementos muy especificos, entre otros, que la dominacién hispana fue continua,
En este trabaio nos concentraremos en las comunidades builliches de la provincia de Osorno,
sobre todo dei drea de San Juan de la Costa; v, con menor énfasis, en algunas comunidades
de Ia provincia de Valdivia, concretamente de Lago Ranco.Culturalmente, existen elementos
religiosos que los distinguen de ofros grupos mapuches (Foerster, 1985), como también
linguisticos, entre ellos la existencia de una variedad dialectal propia dentro del
mapudungun, el tsesungun, que hoy dia se ha perdido casi totalmente en favor del espafiol.
Alrespecto, véase: Alvarez-Santullano y Contreras (1989, 1994 y 1995)y Forno y Alvarez-
Santullano {1997,

* Es lo que en un trabajo previo se denominé la “especificidad historica” de los huilliches
(Vergara, 1991a). El analisis propuesto entonces consideré fundamentalmente la cuestidn
de la ocupacitn territorial v ta propiedad indigena. Pero no se tratd la dindmica interna de
las comunidades huilliches, cuestion que agui abordamos considerando un aspecto especifico,
el det sistema politico, y las relaciones con el Estado chileno.

? Taimbién en el caso huilliche hubo una expedicién militar, dirigida a contener un intento
de rebelion protagonizado por el cacique Juan Queipul, de Rio Bueno, a fines de 1792 (al
respecto, véase: Molina, 1990 v las fuentes citadas en Vergara, 1998: 103, nota 280}. Sin
embargo, como lo muestra el estudio de Alcaman (1993; 1997) este acontecimiento debe
ser situado dentro de un proceso de ecupacion y penctracidn politico y territorial que fue
fandamentalmente pacifico, si bien no exento de algunos choques armados. Para una
comparacidn sobre dicho proceso con respecto a Ja politica de parlamentos en la Araucania
enel mismo periode, véase: Vergara (1998: 102-103). Porotro lado, y esto es lo mas relevante,
desde 1a perspectiva huililiche, ellos hicieron la paz; no fueron aplastados militanmente.
Volveremos sobre el punto.

" Aunque si durante tas luchas por la Independencia en la regién. Si bien no existe un
estudio monografico, pueden encontrarse referencias en: Guarda (1971) y Vicufia Mackenna
{1868). Un historiador contemporaneo se reflere a los “pacificos huilliches...que,




Por otra parte, es precisamente en el caso huilliche donde puede
comprobarse la etléctividad e importancia de las luchas politicas
de sus dirigentes y organizaciones -a través de todo el siglo pasa-
do- por una relacién mas igualitaria y respetuosa hacia sus dere-
chos por parte del Estado chileno. Sus protagonistas han sido los
caciques y la instancia que los agrupa, la Junta de Caciques del
Butahuillimapu. Sin comprender su historia no es posible enten-
der la dindmica social del pueblo huilliche desde 1793 hasta nues-
tros dias. Una dindmica que le ha permitido escapar no s6lo a la
profecia de su desaparicién sino también al de su asimilacion a la

cultura chilena. Especialmente, dentro de un contexto regional

fuertemente marcado por la presencia de los descendientes de los
colonos e inmigrantes de habla alemana llegados en la segunda
mitad del siglo X1X."" La élite regional ha visto en el mundo
huilliche un factor de atraso; por otra parte, ha considerado que
los indigenag ya no son “puros”**, o se han mestizado con otros
grupos.

Este articulo intenta ser una contribucién a este aspecto central de
la historia huilliche, especialmente de los cacicados de San Juan
de la Costa, en la provincia de Osorno. Abordar este tema nos
parcce fundamental para comprender no sélo el pasado sino, so-
gre todo, el presente del pueblo huilliche."* Como dijimos, quere-
mos suplir un vacio respecto de la historia mapuche y huilliche

aprovechéndose de las fuchas por la independencia, vuelven a tomar posesion de los Lianos

de Osomno, repoblados ~no hacia mucho por Ambrosio O’ Higgins” (Blancpain, 1985:27).

Laidea del cardcier mis pacifico de los huilliches respecto de sus congeneres de Ia Araucania
s bastante antigua, v se remonta al menos al siglo XIX. Con todo, las autoridades de
Valdivia y el propio Cornelio Saavedra se esforzaron por impedir una-alianza entre ambos
grupos. A ello se orient6 el ciere de la frontera sur de la Araucania, colindante con la
provincia de Valdivia, y las negociaciones con los grupos mapuches del norte de la misma,
las Namadas “tribus independientes” de la provincia. Véase el informe de! Intendente de
Valdivia, Rafael Garcia Reyes, de abril de 1868, incluido por Cornelio Saavedra en su
recopilacion de documentos sobre la ocupacién, asi como los informes del mismo Saavedra,
en la misma obra (Saavedra, 1870).

"' Sobre la colonizacion alemnana en Valdivia y Osomo existen diversos estudios. El mas
importante es el del historiador Jean Pierre Blancpain (1974 vy 1985).

" En un manuscrito inédito, que data probabiemente de la década de 1930, el historiador
regional y descendiente de alemanes, Jorge (o Georg) Schwarzenberg, distingue tres “'ele-
mentos raciales’ como los principales de la poblacion de fa region: “los indigenag, los
espafioles o chilenos y fos alemanes” (Schwarzenberg, sin fecha: 3). En relacién con el
primero dice: “El elemento indigena puro, de habla y de costumbres araucanas, ha desapa-
rectdo casi por completo en las ciudades.. Hoy en dia se encuentran mdigenas puros, en
mayor nfumero, solo en las tierras poco productivas o muy apartadas de ambas cordilieras
que orlan el Gran Valle Central Chileno™. Dice haber observado “hace muchos afios” una
fiesta religiosa mapuche en Quilacahuin, donde habia algunos que “hacian ostentacién de
su idoma original”, mientras otros “se avergonzaban aparentemente de hablar ‘lengua’
como ellos llaman su idioma” (Ibid: 4). Pese a esta pérdida de, digamos, elementos cultu-
rales propios, los indigenas “tildan a los chilenos de ‘huincas’....en voz de desnrecio” (Ibid:
4). Aellos, a su vez, “se les designa con el nombre de indios o de cholos, siendo este ¢ltimo
término de un significado algo despectivo”™ (Ibid: 3).

** En la misma época en que Schwarzenberg escribia su Historia, 1a revista Osorne, de ia
Sociedad Agricola y Ganadera consultd a varias autoridades locales sobre “los problemas
mds graves de Osomo”. Bl juez de letras de Osome, Remigio Maturana, quien no era
originario de {a zona, respondid: «Esta mezcla, esta fasién de razas sajona, latina y abori-
gen constante, luchadora, tenaz y sin prejuicios para el trabajo, Ia primera; espirifual, hidal-
ga, vehemente ¢ impulsiva, la segunda; heroica, la tercera, han tenide necesariamente que
formar un conjunto racial, una nueva raza, si etnograficamente asi pudiéramos Hamarlo,
con todas esas cualidades que hacen distinguir a fos pueblos por la sobriedad de sus cos-
tumbres, por su aquilatado amor al trabajo y por el virus del progrese que Hevan en su
sangre, haciéndolos sentir orgullosos de su tierra donde quiera que vayan y cualquiera que
sea el medio o ambiente en que se encuentren, ha constituido una colectividad perfecta que
lucha por forjar Ia gran cindad del porvenim (“Cudles son los problemas mas graves de
Os)omo”, en: (Revista) Osorno Afio 2, N° 2, nov, 1935, pags. 21-26. La cita es de la pag.
24,

" Utilizamos la expresién ‘pueblo huilliche’ por ser fa que emplean los caciques en sus
memoriales,
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conlemporanea, pero también respecto a los estudios especificos
sobre los huilliches, que no han abordado nunca en forma siste-
matica su universo politico, sobre todo de sus autoridades tradi-
cionales.'® Ello requiere iniciar un esfuerzo de recuperacion de la
memoria histdrica de las luchas, demandas y acciones de los caci-

ues, recogida en gran parte en los muchos documentos presenta-
gos a las autoridades, sobre todo los “Memoriales”, que se inician
~hasta donde sabemos- en 1894 con el Manifiesto de los Caciques
de Llanquihue.

Una de las razones de persistencia del pueblo huilliche radica en
la conservacion de sus autoridades tradicionales, los caciques. Fue
posiblemente gracias a ellos que el proceso de expoliacion territo-
rial en el siglo XIX, en el cual las comunidades huilliches son.
desplazadas casi completamente de la ‘zona central’ a la zona de
Cordillera de la Costa y Cordillera de los Andes, no culmind en
‘limpieza étnica’. Este proceso, que continud durante el siglo XX,
aunque con menor intensidad, sobre todo en las primeras déca-
das'®, se acompaflé de una disminucién progresiva de la pobla-
cion huilliche en los cacicados de San Pablo, Remehue, Rahue-
Cuinco y Rio Negro-Riachuelo. Los caciques denunciaran ese
hecho, se organizaran y bregaran por defender sus territorios, como
también por superar Pr; miseria material en que se desenvolvian
sus comunidades, exigiendo del Estado chileno el respeto y el re-
conocimiento de la legislacion colonial y republicana temprana:
los tratados de paz suscritos con la Corona espafiola en 1783” y
los titulos de Comisario entregados por el naciente gobierno repu-
blicano en las primeras décadas del siglo XIX.'* En ellos han vis-

15 No obstante, deben sefialarse log aportes pioneros de Rail Molina y Marifn Correa sobre
las demandas de tiérras y las organizaciones huilliches durante el siglo XX. Véase Molina
(1990); Molina y Correa (1998: 85-90), para Osorno y San Juan de la Costa; y Molina
(1987} y Molina y Cotrea (1996), para Chiloé. También hay valiosos datos en la Revista
Mari-Mari Pefii, editada por Monku Kiisobkien en los afios 80, Sobre los cacicados
huilliches en el perfodo colonial existe un estudio muy exhaustivo de Bugenio Alcamdn,
que aborda la segunda mitad del siglo XVIII (1993; ampliado en: Alcamén, 1997) También
deben destacarse los aportes de Ponciano Rumidn, quien fue quizds el primero en destacar
la importancia del Memorial de 1936 en un breve articuto de 1987 (Rumidn, 1987). Ellibro
de Rolf Foerster y Sonia Montecino (1988), presenta algunos antecedentes sobre las de-

‘tnandas huilliches durante el periodo. Con todo, ninguno de los trabajos autes citados abor-

da en detalle la evolucidn de la organizacidn de caciques y sobre todo de la Junta de Caci-
ques del Butahuillimapu.

% Molina (1992) y Vergara (1991ay 1991b: 60-107; 1993). Puede consullarse también la
tesis de Concha (sin fecha: 50-55), que proporciona antecedentes sobre conflictos actuales.
7 Los parlamentos o “juntas” fueron celebradas por los espafioles con diversas parcialida-
des del sector de Rio Bueno y Osormno entre agosto y septiembre de 1793, luego de sofoca-
do el conato de rebelién de Rio Bueno de fines de 1792. El més importante es el de 8 de
septiembre, donde las parcialidades huilliches reconocian ta autoridad del Rey y cedian
todo el territorio comprendido entre los rios Rahue y Damas; daban en préstamo tierras
para la instalacién de misiones catdlicas y se obligaban a respetar la paz, obligando al
cacique Queipul, lider de la revuelta de 1792, a someterse (Donoso y Velasco, 1928: 137).
Los caciques Queipul v Antipai celebraron en Santiago un paitamento con Ambrosio
O Higgins, gobernador del Reino, en el que se comprometian a la obediencia al Rey y los
rnisioneros, al respeto de la paz y otras obligaciones, so pena de ser “castigados, con todo ¢l
rigor de Jas Armas” (“Parfamento con caciques Antipai y Queipul”, Santiago, 5 de sep-
tiembre de 1793, Axchive General de Indias, Sevilia, Audiencia de Chile, Legajo 199, sin
foias).

805 tiulos de comisario son documentos de propiedad entregados por las autoridades

regionales entre 1827 v 1848, aproximadamente. Se otorgaban a caciques o “guilmenes”
para su “perpetua posesion”, comprendiendo varios grupos familiares y grandes extensio-
nes de terrenos, en La Union, Retnehue, San Juan de fa Costa, Pilmaiquén y Lago Ranco
(Molina, 1990: 40). En el caso de San Juan de la Costa, el proceso se extendi¢ entre 1827 y

11832 (Molina y Correa, 1996: 32). Posteriormente, se entregaron nueves tiulos que, sin
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embargo, eran subdivisiones de fos trrenos reconocidos originalmente a través de los
titulos de comisario (Ibid: 33-37). Es importante aclarar que quien hace la entrega no es el




to la base de sus demandas,

Conocer la historia y el modo de funcionamiento de los cacicados
huilliches es, pues, mdispensable para comprender la dinamica de
la sociedad huilliche tanto hoy como en el pasado. No obstante,
no es posible ofrecer aqui un desarrollo exhaustivo de este tema.
Los antecedentes con que contamos son insuficientes para ello.
Nos proponemos, en cambio, presentar algunas ideas o hipotesis
de trabajo que permitan avanzar en el estudio histérico y sociol6-
gico de la institucion del cacicado. Hemos considerado para ello
tres tipos de fuentes.

En primer lugar, encontramos los documentos escritos de los caci-
ques, sobre todo Memoriales, en los que éstos interpelan al Estado
y a la sociedad chilena respecto de su situacién politica, territorial,
cultural o econdmica. Se trata de textos dirigidos especialmente a
las autoridades regionales y al gobierno central; en cualquier caso,
no-indigenas, y en los que esta muy marcada la necesidad de dar a
conocer las carencias que experimenta el pueblo huilliche debido
a kf relacidén desigual que con él tienen el Estado y la sociedad
chilena.

En segundo término se ubica la rica tradicion oral huilliche. La

memoria de las comunidades es muy intensa respecto a los ambi-

tos locales y las historias familiares. Por ello, se emprendié la ta-
rea de entrevistar a quienes tienen y/o tuvieron participacion como
caciques, fueron colaboradores de ellos o son sus descendientes.

El tercer tipo de fuentes es la informacién contenida en la prensa
regional y en archivos oficiales, que hasta ahora han sido poco
aprovechadas por los estudiosos del tema. Sobre todo, nos ha inte-
resado seguir }a prensa de Osorno, donde encontramos mayor in-
formacion sobre los caciques, no obstante la perspectiva sea, ge-
neralmente, y a diferencia de los otras fuentes, la (!e un no-indige-
na.

Aqui hemos dado relevancia a los documentos escritos por sobre
la tradicion oral. Este énfasis es més bien excepcional en la antro-
pologia, a diferencia de la corriente principal de la.sociologia que
siempre considero6 los documentos escritos como mas fundamen-
tales, En antropologia, han sido considerados generalmente se-
cundarios frente al material obtenido a través de entrevistas u ob-
servaciones. En parte esto se debe a la ausencia de escritura en
muchas de las sociedades estudiadas por la antropologia clésica.
Por otro lado, y lo que es quizas mas importante, a que el principio
‘metodoldgico 'thm(ilamental de la etnografia es la obtencion de la
informacion a través del trabajo de campo, privilegiando lo que
Malinowski denomind “captar el punto de vista del nativo.”!?.

comisario de naciones. Este participa en el proceso como representante de 1a autoridad
politica o judicial (en el caso de Osorno, primero el Gobernador Politico, luego el Juez de
Primera Instancia y, finalmente, el Alcalde), que es quien realmente olorga el documento
de posesién. Sin embaigo, el Comisario, acompafiade de varios capitanes de amigos, era
quien concurtia a terreno, deslindaba los limites de las propiedades v llevaba a cabo fa
ceremonia colonial de posesion. En la mermoria historica huilliche han quedado asi consig-
nados como “tfinlos de comisario” y asi se les conoce también en la investigacion histérica
y antropologica. Finalmente respecto a este puno, las funciones desempeiiadag por el Co-
misario y los capitanes de amigos son las mismas que establecia la préclica coloniat de
venta de tierras indigenas en Valdivia (Vergara, 1998, cap. 6: 164-197).

* “La etnografia es el trabajo de describir una cultura. Kl nticleo esencial de esta actividad
‘apunta a entender otra forma de vida desde el punto de vista nativo. La meta de la emogra-
fia es, como lo sefialé Malinowski, ‘captar (grasp) el punto de vista del nativo, su relacién
con la vida, dar cuenta (realize) de su vision de su mundo™ (Spradley, 1979:3; 1980: 3. La
cita al inerior def texto es de Los Argenautas del Pacifico Oceidental, de B. Malinowski).
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Por ende, la informacion tiene que ser obtenida en el contexto de
la cultura y las personas en estudio, lo que leva a privilegiar cla-
ramente la creacion de documentos basados en entrevistas u ob-
servaciones.”? En el caso de los textos escritos, éstos suponen una
distancia temporal y fisica respecto de quien los crea, que hace
necesario interpretarlos “en beneficio del comentario ‘indigena’
de su autor” (Ruiz, 1996: 1938. Obviamente, cuando se trata de
textos distantes en el tiempo, fas dificultades de acceder al punto
de vista del autor son definitivamente més remotas o incluso
inexistentes. Y este es precisamente el caso de la gran mayoria de
los documentos que aqui se revisaran. No obstante ello, se ha bus-

cado recoger la vision de los actuales miembros de la comunidad
huilliche.

Sin embargo, concientemente nos proponemos hacer una opcion

metodologica distinta a la de la etnografia y la antropologfa clasi-
cas, asumiendo la escritura como un aspecto fundamental de la
constitucton de la memoria historica huilliche.** Por otro lado,
nos interesa abordar de una manera integral la historicidad de la
sociedad mapuche-huilliche, su capacidad de transformarse y a la
vez de mantener una cierta unidad cultural y politica. Finalmente
respecto de este punto, queremos introducirnos en el complejo
mundo de las relaciones interétnicas contemporaneas; en este caso,
abordando un aspecto fundamental, cual es el de las relaciones
Estado-huilliches.

Nuestra fuente bésica seran los memoriales redactados por los ca-~
ciques huilliches. Un Memorial es un documento elaborado por
uno o mas caciques, fruto de una asamblea o congreso, etc., y que
se envia a alguna alta autoridad de Gobierno, inclusive al Presi-
dente de la Repuiblica, al cuerpo Legislativo y a la opinion pabli-
ca. Sus contenidos son diversos, pero se centran en los temas de
reconocimiento del territorio huilliche y de exencidn tributaria,
asi como de la autoridad de los caciques, lo que incluye sus ‘pro-
gramas’ y demandas (educacion, etc(.b. Es un tipo de texto distinto
al discurso oral mapuche o huilliche®, que corresponde a lo que
Martin Lienhard llama “textos indigenas destinados a los extra-
fios” (Lienhard, 1993), pero que no se ajusta a las categorias pro-
puestas por este autor. No se trata de cartas propiamente dichas,
en las que, segin Lienhard el emisor indigena adopta una posicion
de subordinacion frente a un superior jerarquico éen el caso colo-
nial, por ejemplo una carta al Rey) y en el que se emplean codigos
discursivos familiares al destinatario. Tampoco de “discursos
insurreccionales”, en que se hable de igual a igual al adversario y
en que los indigenas impongan “unas normas orales y sociolectales”

% “Bi etndgrafo considera los datos como una informacién potencialmente verificable
extraida del entorno. El problema, por tanto, consiste en definir los datos relevantes vy
desarrollar estrategias para observarlos” (Goetz y LeCompte, 1984: 124).

¥ Una primera aproximacién al respecto se encuentra en el estudio de Foerster (2000)
sobre las etno-poéticas huillickes, referida basicamente a fos poetas huilliches actuales.

2 Catrileo (1992: 65-66) ha distinguido diferentes tipos de discurse y texto en mapudungun,
dentro de log cuales se encuentran los que Hlama de “identidad social y de poder” como el
koyag o koyagtun, que se utiliza en los parlamentos entre jefes “representantes de comuni-
dades antagénicas en litigios de diversos tipos™; el wewpitun, discurso de un jefe en el que
se {rata generalmente de eventos histdricos; v el ngiifetun, un discurso de defensa de
alguien que se siente afectade por un “atropetio sufiido”. Todos estos son discurses orales
y se hacen en {a lengua nativa. Sexfa materia de un estudio especifico ver si el tipo de textos
que aqui seanalizan, que son escritos y en lengua espafiola (al menos en su casi totalidad,
hay una introduccidn al Memorial de 1936 escrita en dialecto huilliche) tienen algunas de
las marcas de los discursos orales antes sefialados.




ue significan un rechazo de “las férmulas retoricas y habituales
Jel destinatario’y manteu_%an un pleno control de las condiciones
de produccion del texto (I

id: 176-183). Se asemejan fundamen-

talmente al primer tipo, aungue tienen también elementos del se-

gundo.

Por un lado, los hwmlliches hardn uso extensivo de formutas de
respeto hacia el destinatario, normalmente una alta autoridad, con
la cual se encuentran en una relacion de subordinacidn, pero que
no necesariamente tiene el cardcter colonial que le atribuye
Lienhard. Mas bien, se trata de textos en los que el emisor es un
sujeto publico, uno o varios caciques, pero que pertenece(n) a “ins-
tituciones de funcionamiento marginal dentro del nuevo sistema
de poder dominante” (Morales, 2000: 20).

Por otra parte, usan codigos habituales del destinatario, empezan-

do por la lengua espafiola, a diferencia del uso marcado de la len-

gua huilliche en las comunicaciones verbales entre caciques y au-

toridades.?® Prima siempre un afin reivindicativo, pero no nece-
sariamente, como se ha dicho de las cartas indigenas mas tempra-
nas (siglo XVI), “desde una posicion desvalida, precaria, que no
auforiza ni arrogancias ni exigencias” (Ibid: 21). Por el conlrario,
el tono es generalmente imperativo, aunque siempre respetuoso:
se hacen demandas concretas y se pide muchas veces su inmediata
o maés pronta resolucion.

Con relacion a la delimitacién espacial, se han considerado aqui
los cacicados de la provincia de Osorno™ , y muy parcialmente de
la provincia de Valdivia (el cacicado de Ranco), que han protago-
nizado la mayor parte de las gestiones {rente al Estado. Hemos
dejado de lado el mundo huilliche de Chiloé por carecer de mayo-

2

res antecedentes.® Posiblemente, la vision que aqui se presenta se

* Al respecto, véanse, mas adelante, pdg. 47 y sgies,

¥ 8e inclayen San Pablo, Quilacahuin, San Juan de la Costa, Cuinco (Rahue) y Rio Negro
(Riachuelo),

B Hoy en dia los huilliches de Chiloé viven en 9 comunidades, dos en la comuna de Chonchi:
Changuin y Huetemd; y, siete en fa de Quellén: Compu, Guaipulli, Gilequetrumao, Coi-
Cot, Incopulli de Yaldad, Piedra Blanca y Tuglico. Los antecedentss que disponemos sobre
el cacicado evidencian de cdmo Ia dindmica insular estuvo motivada, en un comienzo, por
los caciques continentales. Segdim un documento titulado “Historia del Pueblo Huilliche de
Chiloé” (1983), firmado por los caciques José Santos Lincoman, Fugo Antipani y Carlos
Lincomdn, “un hermano del cacigue de Osorno, Juan Fermin Lemuy Trewndn [ Trewmin
Hega a nuestra isla a contactarse con sus herrmanos huilliches acormpafiado de su consejero
José del Carmén Loncochine Guencluchipay {el matronimico seria Alio, segim nuestra
documentacion} y su secretario Luis Maridn [Marridn]. En una reunidn de méds de 200
personas hailliches jefes de hogares que estan sufriendo grandemente el proceso ilegal de
sus tierrag, el cacique Juan Fermin Lemuy T, una vez escuchada la exposicidn de Cipriano
Guentén de Trincao y delegados huilliches de distintos sectores se acordd que cada fundo
sub-dividido formara consejos orpanicos para que cada fiscal encargado siga un proceso de
tramitacidn buscando los antecedentes originales de cada cacigque, quienes eran dominan-
tes de Jos fundos antes de ser subdivictidos y una vez encontrados estos antecedentes y
documentos buscarle ia validez correspondiente ante las antoridades respectivas. Asi fue
como en el fundo Cothunin de Compu del antiguo dominio del cacigue Migue! Inaicheo se
forma o se organiz6 como tal, el consejo Mapuche Huilliche de Compu, con una asamblea
de mas de cien jefes de hogares con la asistencia del cacique en visita y su secretario siendo
el afio 19357 (Bl documento estd incluido comio anexo a la tesis de licenciatura de De la
Calle, 1986). Estos mismos ancedentes se encuentran en la tesis de licenciatura de antropo-
logta de Manuel Mufioz Millalonco (1996) y en el trabajo de Molina y Correa {1996). Juan
Fermin Lemuy fue of organizador de la “Federacidn Colo-Cole del S1v™, que intentd agru-
par a los huilliches de Chiloé, Osorno y Valdivia, y cuyo fin era “trabajar por el engrande-
cimiento de la raza mapuche y beliche”™ (Ka Prensa, {2 de abril de 1935, Qsorie, pag. 2).
Encontrandose en Quellon, fue arrestado y llevado a Castro, donde se le dejo en libertad.
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modificaria de incorporarse a los caciques de Chiloé, con quienes

~ existe al menos desde la década de 1930, y sobre todo desde la de

ol e

1980, una activa colaboracidon por parte de los caciques de Osorno.
Otro tanto puede decirse del cacicado de Valdivia, zona que, salvo
algunos sectores de Lago Ranco, no se ha ligado a las }uchas de
los caciques de Osorno. Alli ha habido una dindmica distinta, sin
vinculacion con la Junta de Caciques del Butahuillimapu.

Advertimos que en ninglin caso se pretende aqui hacer una des-
cripcion historica detallada ni tampoco ofrecer una interpretacion
acabada del cacicado huilliche. Dado lo nuevo del tema, su com-
plejidad y amplitud, lo que aqui se presentar es una primera in-
terpretacion a partir de algunos problemas considerados bésicos,
y con un enfasis en la descripcién mas que en el analisis. |

EL CACICADO HUILLICHE,
Caracteristicas principales y formas de organizacion

La Junta de Caciques del Butahuillimapu es una agrupacion de
cacicados que desde 1980 retne a la totalidad de los cacicados de
Osorno y Chiloé, y algunos de Valdivia, logrando un grado de
organizacidon y union que no habia podido establecerse antes, en
parte por las tensiones y conflictos entre los cacicados, en especial
entre el de San Juan de la Costa y el de Rahue-Cuinco. En este
sentido, podria decirse que la Junta ha sido exitosa en las dos alti-
mas décadas en lograr la unidad y superar los intentos historicos
de parte de organizaciones étnicas (mapuches y huilliches) de agru-
par en torno a si a las comunidades huilliches.

No obstante, siempre hubo un deseo de llegar a esa meta, ya sea
por parte de los caciques Epuyao (Rahue-Cuinco), sea por Juan
Fermin Lemuy al impulsar la ‘Federacion Colo Colo del Sur’
(1935), o bien por el lider José del Carmen Loncochino A., de la
‘Federacion de Indios de la Futahuillimapu’ (1937-1943).2¢ Los
logros de estos primeros intentos fueron parciales, en especial por
Ja exclusion del cacicado de San Juan de fa Costa. La mds amplia
convocatoria antes de los 80, fue para el Memorial de 1936.

Los cacicados de mayor relevancia pablica han sido los de San
Juan de la Costa y Rahue-Cuinco. EFde Rahue-Cuinco por estar
involucrado en la mayoria de los Memoriales conocidos, v el de
San Juan de Costa por haber instaurado las visitas a las autorida-
des de ]a Republica asentadas en la ciudad de Osorno para conme-
morar el Tratado de Paz de 1793. Sobre dichas visitas, vale la pena
mencionar que se inauguraron de manera sistematica en la década
de 1940, concretamente entre 1948 v 1953, aunque hay antece-
dentes anteriores.?’ '

* Sabemos que esta Gltima organizacion ampard a comunidades v familias indigenas
afectadas por conflictos de tierras, como ef caso de un grupo de comuneros mapuches
del fundo Mantilhue, de Rio Bueno. Un decreto supreme de 1936 habia reconocido la
validez de fos titulos presentados sobre esta propiedad por Augusto Grob. El cacique
José Angel Antiltanca, a nombre de la Junta Local Indigena de Mantilhue, v con el
apoyo de la Federacion de Indios del Butabuillimapu, solicitd en 1940 la nulidad o
reconsideracion del referido decreto (Archivo Nacional de la Administracién, Fon-
do Ministerio de Tierras v Colonizacidn, Vol. 17, Oficios, 1940, Oficio 11160, sin
fojas).

¥ En enero de 1932, los caciques de Quilacabuin y San Pablo, asi como el representan-
te del cacique de Riachuelo mas otros “oficiales de los caciques”, intérpretes y capita-
nes de amigos, “en representacion de 15.000 indios”, presentaron al Ministro del Inte-
rior una nota en Ja que comunicaban haber erigido el primere de enero “la bandera dei




A diferencia de la situacidén que se ha vivido en la Araucania, los
caciques huilliches han logrado *controlar’ la representacion de su
pueblo. Los mtentos de lideres huilliches por formar organizacio-
nes al margen o contra el sistema del cacicado han sido un fracaso.
Los mas notables fueron los de la ‘Sociedad Indigena Lautaro’
(1931-1932) y de la ‘Federacién de Indios de la
Futahuillimapu’(1937-1943). Lo mismo ocurrid con las organiza-
ciones mapuches —como la Sociedad Caupolican, la Federacion
Araucana, el Frente Unico Araucano, la Corporaciéon Araucana,
etc.— al intentar generar en el seno de las comunidades huilliches
una base sélida en el tiempo. Una excepcion fue la Asociacién
Nacional Indigena, que tuvo el apoyo y participacion del cacique
de Quilacahuin, Juan Marican M.

Revisemos brevementie algunas de estas iniciativas, dado que prac-
ticamente no son conocidas. Hasta donde sabemos, la primera or-
ganizacion mapuche de la Araucania que tuvo una presencia acti-
va en la zona huilliche fue la Sociedad Caupolican, fundada en
1910 por destacados indigenas “letrados” y descendientes de anti-
guos caciques (Foerster y Montecino, 1988: 16-31). Poco después
de la matanza de Forrahue (19.10.1912) viajé a Osorno una dele-
gacion compuesta por su Presidente, Manuel Antonio Neculman?®®;
su vicepresidente, Manuel Manquilef y su secretario, José
Hernandez, a “imponerse personalmente de los sucesos de
“Forrahue’ y a proteger a los indigenas que han sido desalojados”,
segln la version de un periddico local ?® La Sociedad Caupolicén
mantuvo sus contactos con el mundo huilliche en los afios siguien-
tes. En 1914 apoyo las peticiones de una delegacion de caciques
de La Union y Osorno que se dirigieron a Santiago a hacer recla-
mos de terrenos, a través de una nota al Ministerio de Coloniza-
cién, donde, segiin una informacién periodistica, se resefiaban “las
atrocidades que se cometen contra los naturales”.*® Dos afios des-
pués patrociné la solicitud de radicacién de los indigenas de
Llanquihue y apoy¢ la protesta por la muerte de Juan Pailahueque®
enviando a Santiago a Enrique Pineur, su representante en
Osorno*? En 1922, viajé a Santiago con una

pais de los indios, del Estado Mayor det Sur Continente, fecha en que se cred el Con-
greso memorial de la bandera general de laurel de fos indies y lanbién de la chilena,
recordando la ceremonia de Ta paz de 17937, Solicitaban se reconociers “aucstro Pagfa-
mento”, “el pacto firmado en enero de 17937 v “la inmediata restitucién de todas las tierras
que nos fueron arrebatadas” (Bandera Reja, 5 de abvil de 1932, Santiago). En marzo de
1935, el cactque Juan Ignacio Bpuyao presidié una rogativa para “celebrar la paz def 11 de
enero de 17937 (La Prensa, 19 de marzo de 19353, pag. 6, Osorno),
* Necuhndn fue unc de los primeros profesores normalistas mapuches, desemypefiandose
-como maestro en Angol y Temuco hasta 1926, cuando jubild. Fallecio el 13 de diciembre
de 1946 (“Manuel A, Neculman. Personaje ilustre de la época heroica”™, en; Bl Correo de
Valdivia, 9 de septiembre de 1951, Valdivia, pags. 1-2), Neculmén se desempefid tmmbién
-0 sabemos por cuanto tempo- como “lenguaraz” (intérprete) de lo Comision Radicadora
de Indigenas, poco después de sa formacidn (Carta de Adolfo Holly al Ministro de Coloni-
zacidsn, Temuco, 30 de junio de 1884, en: Archive Nacional, Fondo Minisierio de Relacio-
nes Bxterjores, Vol. 388, gin fojas), .
* El Progrese, 23 de octubre de 1912, Osomo. Nos basamos agui en un trabajo anterior,
donde se detalian los antecedentss sobre este tema (Vergara, 1991b: 138-143).
* 51 Progreso, 15 de enero de 1914, Osorno, pags. 5y 8,
¥ Juan Pailahueque murié a consecuencia de un enfrentamiento con colonos de origen
aleman en Frutillar. Uno de elfos, Edmundo Winckler fue sindicado por los indigenas como
autor del crimen; mientras los colones sostuvieron haber sido agredidos por Pailahueque y
otros (Vergara, 1991b: 107-109).
2 Pineur acompafié a Antonio Pailahueque a la capital, donde entregaron al Ministro del
Interior una solicitud firmada por todos los caciques de Ia provincia de Lianguihue en ld
que “pedian se hiciera una amplia investigacidn judicial sobre aguel lamentable sucese a
fin de establecer la verdad y castigar en seguida al culpable”. Se acompaiaba la peticion de
los deudos de nombramiento de un Ministro de la Corte de Valdivia (Bl Progreso, 5 de
diciernbre de 1916, Osomo, pag. 5. De acverdo a Bengoa {1985: 375), se llevd a cabo un
Juicto en el que Pailahueque fue considerado culpable, quedando impune st muerte.
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“comision de mdigenas de San Juan de [a Costa, {que] acompafia-
dos del cacique jete y director de la Sociedad Protectora de Indi-
genas, y de numeroso séquito, han venido a esta ciudad para pre-
sentar ante el gobernador una serie de reclamos”.*

Unos aiios después hizo su aparicion en la regién otra importante
organizacion mapuche del periodo, la Federacion Araucana, for-
mada en Loncoche a fines de 1921 0 1922.3* En su Segundo Con-
greso se eligieron representantes de Valdivia (ademas de Malleco
y Cautin), El Tercer Congreso se celebré en Riachuelo, Rio Ne-
gro, en plena region huilliche.” En enero de 1922, una comision
de la Federacidn, presidida por Manuel Aburto Panguilef, se hizo
presente en San Juan de la Costa, donde llevd a cabo dos asam-
gleas, el 29 v el 30. En la primera de ellas, se acordd separarse de
la Federacion Obrera de C}I;ile y unirse ala Federacion Araucana.*
En la segunda reunion, en Paullau se organizo el Consejo Federal
N°1 de la Federacion Araucana, con José Antonio Colipal como
secretario general. El cacique de San Juan de la Costa, Juan de
Dios Netpan, quedo como vocal del Consejo. Ademas, se acogie-
ron reclamos de indigenas contra particulares, para los que se “or-
dend abrir...un libro especial de reclamos” v que “la oficina cen-
tral de la Federacion Araucana, se dirija a todas las autoridades de
la provincia para la atencion del Consejo o Consejos en sus distin-
tos reclamos que formulara ante ellas por todos los araucanos que
sean victimas de cualquier abuso”.?’

La Uni6én Araucana también tuvo participaciéon en San Juan de la
Costa, donde hasta el dia de hoy existen diversos centros
misionales. Como se sabe, esta organizacion se formé en marzo
de 1926, bajo la iniciativa de los misioneros capuchinos, quienes
deseaban contrarrestar ia fuerza que habia adquirido la Federa-
cion Araucana.®® En el acto de fundacidn, enire los mas de cien
asistentes, habia tres personas de la regidn huilliche, dos de San

¥ La Federacién Obrera, 14 de enerc de 1922, Santiago, pig. 5.

M Sobre la fundacidn de la Federacion no existe plena claridad en su origen ni en Ja
fecha. Segin Foerster y Montecino (1988: 35-36), la Federacién Araucana se formo
en 1922 de la Sociedad Mapuche de Proteccién Mutua, constituida en 1916 en Loncoche
por Manuel Aburto Panguilef. En diciembre de 1921, la Sociedad iealiza su primer
Congreso Araucano, pero recién después del segundo Congreso, que tiene lugar un
aflo después, se comienza a {lamar Federacion Araucana (El Republicano, 31 de
diciembre de 1922, Loconche, pag. 3). Sin embargo, el 13 de noviembre del afio ante-
rior se habia fundado una organizacion con el mismo nombse, “Federacion Araucana”,
cuyo primer presidente habia sido Alberto Huichilef (£l Republicano, 24 de noviem-
bre de 1921, Loncoche, pag. 2; La Federacion Qbrera, ediciones det | y 7 de diciem-
bre de 1921, Santiago, ambas en pag. 5). En su primer Consejo, acordd “solidarizarse
y hacer suyo ¢i programa v Principios de Ia Federacion Obrera de Chile”. En su direc-
torio no figura Aburto Panguilef, lo que nos hace suponer que se tratd de dos organiza-
ciones distintas, o bien, que éste no tuvo participacion activa hasta un afio después,

Jnientras continuaba como presidente de la Sociedad Protectora.

¥ La invitacion asi lo sefiala, aunque no tenemos confirmacion que efectivamente se
haya realizado alli (E1 Republicano, 6 de diciembre de 1923, Loncoche, pag. 2}.

- Existia desde octubre de 1921 en San Juan de la Costa un Consejo de la Federacion
Obrera, que habia sido formado por miembros de la Sociedad Defensora de Indigenas
de Osorno, con la oposicion del cacique de San Juan de ta Costa, Juan de Dios Neipéx.
H.EL Qsorne, 2 de febrero de 1922, Osorno, pag. 2.

¥ Segin sefialan Foerster v Montecinos (1988: 54): “La Unitn Araucana...[e}mergid
eh el momento en que la Federacion Araucana y la Sociedad Caupolicin hegemonizaban

el movimiento mapuche en pro de sug derechos, Su puesta en escena fue una suerte de

contrarrespuesta a fa accidn de esas organizaciones”. Citan el telegrama enviado por el
Prefecto de los Capuchinos, P. Guido Beck de Ramberga al Intendente de Cautin: “La
Sociedad La Unidn Araucana fundada por las Misiones Capuchinas con el {in de con-
trarrestar la subversiva propaganda comunista enire fos araucanos en cuya civilizacidon
estamos empeiiados”.




Juan de la Costa. Una de ellos hablé en la ceremonia, sefialando su
convencimiento que la Union Araucana era “una absoluta necesi-
dad para los indigenas. En ella y por ella verdn defendidos sus
derechos y justas aspiraciones porque se apoya sobre el firme fun-
damento de la fé verdadera».® En los aflos posteriores, seguimos
encontrando a la Unién Araucana en reuniones o visitas a San Juan
de la Costa,*

Por otra parte, los caciques se han mantenido al margen del siste-
ma politico partidista chileno, lo que no significa que uno no pue-
da reconocer, en algunos, mayor o menor simpatia por la ‘dere-
cha’ o la ‘1zquierda’. Asi, por ejemplo, es claro que los caciques
Epuyao, de Rahue-Cuinco, y Juan Marican, de Quilacahuin, eran
mas proximos a la izquierda, mientras José Transito Neipan
Colipay, cacique de San Juan de la Costa por varias décadas (del
30 hasta el 60), era mas cercano a la ‘derecha’. '

El sistema de reproduccion del cacicado es uno de los elementos
que le ha permitido tener continuidad en el tiempo. Hemos podido
reconstruir sus secuencias con base en los Memoriales, las activi-
dades registradas por la prensa local y nacional, a través de la Re-
vista Mari-Mari %efii Y, por supuesto, gracias a la tradicién oral
de las comunidades, como también, en algunos casos, por sus des-
cendientes famihares.

En el sistema de reproduccion han existido dos modalidades de
eleccidn: en el seno de la ‘pequeiia comunidad cacical’ (ya sea en
un descendiente del cacique o en unos de sus ‘fiscales’ o de su otro
personal) o en la ‘gran comunidad’ (elecciones ‘democraticas’
donde toda la comunidad participa). La eleccidn de un nuevo ca-
cigue generalmente se ha hecho cuando el anterior ha muerto o ha
estado muy enfermo. Cuando el cacique es reemplazado en vida,
la reproduccién del sistema no ha estado exenta de conflictos, es-
pecialmente cuando algunos se han negado a abandonar el cargo,
impidiendo que el nuevo cacique tenga toda la legitimidad. Fue el
caso a fines del siglo XIX, en Rahue, entre José Antonio Gueitrayao
y Juan Antonio Naguilef. Posteriormente, en el siglo XX, entre
Adelfio Lefin Melillanca y los caciques que aparecen sucediéndo-
le: Juan de la Cruz Paillalef Antilef y Anselmo Antilef Quintul. Lo
mismo ha ocurrido en San Juan de la Costa con log Gltimos tres
caciques (incluso hoy,Mpara algunos, existirian dos caciques:
Laureano Millaquipay M. y Arturo Camiao Cumilef).

Los cacicados tienen una organizacién que permite cierto grado
de participacién de la comunidad en ellos ya sea por medio del
sistema de fiscales, de los ‘capitanes de amigos’, de los ‘sargen-
tos’, o de las bandas musicales. Esta organizacidn que era muy
fuerte en el pasado, hoy estd muy debilitada. Sus origenes son
coloniales, se encuentran en el antiguo sistema de funcionarios de
mdios. El mismo simbolo de poder de los caciques, el baston, pro-
viene de la |

* EY Araucano, Afio I, N°S, mayo de 1926, San José de la Mariquina, pags. 1-4,

® En abeil de 1926, hubo una reunidn de los socios de San han de la Costa (EI
Arauecano, Afio I, N°6, junio de 1926, San José de la Mariguina, pigs. 5-6). Un afio
después, el presidente de la Unidn Araucana, Antonio Chihuailaf, visita fa Misién de
San Juan de la Costa, donde es recibido por 25 indigenas con la bandera de la Unidn
(El Araucano, Afio 2, N°6, {5 de mayo de 1927, San José, pags. 3-4). En agosto del
mismo afio se llevd a cabo en Osorno una reunion con socios de Rahue, San Juan de la
Costa y San Pablo (K} Araucano, Afio 2, N°13, 15 de agosto de 1927, pag. 3). El
presidente de la Unidn Araucana en Rahue, Otelo Ancapi, salio elegido cacique del
sector en septiembre (Bl Araucano, Afio 2, N°15, 15 de septiembre de 1927, pag. 3).
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costumbre hispana, seguida al menos en los primeros afios de la
Reptiblica™ | de entregarles bastones a los caciques amigos. En el
caso huﬁhche se han conservado y traspasado 36 cacique en cact-
que hasta el dia de hoy. En los casos de conflicto por la sucesion,
la entrega del baston ha sido uno de los problemas mas algidos, ya
que sin €l no se puede ser reconocido como lonko.

Caciques huilliches por cacicados, lineas de sucesion® y
periodos (1894-2001)

Cacicado Cacigque

San Pablo Juan de Dios Caniupan, 1894
José del Carmen Neipan, 1927
José Esteban Caniu an fi -ehuilaf (Treuilaf),
1931 -junio 1932

Ventura Mal u, 19311 7 (+)

Juan Bautista Galman 1938

Nicolas Antiml Cahum 1960

Arturo Gatica Amﬂlanca 1963

Quilacahuin Grcgono Tranci o Trunci, (en 1894), 1893-1894
os¢ Santos Maitri, 1924
“Jose Narciso Mame 1925
*José Santos Cona )11 1932
*Juan Antonio Llafquén Anchillaf, 1932
Juan José Cdnquﬂa%ranacan 1935-1936
Juan Marican Millén, 19424
Bermardino Conapil Mlllan 1956
Antonio Alcafuz Canquil, 1983

San Juan de la Costa
Pedro Neipan, 1889
*Juan de Dios Neipan, 1907, 1922%
*Félix Coliao Colipdy, 1926
José del Transito Netpan Colipay, 1929

José Mateo Panguil Loncochino, 19644

M En 1821 se ordend por parte de Bernardo O'Iligging remitir a Valdivia “el bagton

designado para el indio Juan José” (Archive Nacional, Tribunal de Cuentas, Vol. 29
[1820-1822], Doc. sin numero, Foja 50).

2 Cuando no es conocida se indica con asterisco (*).

M Bl afio que sigue al nombre de los caciques corresponde a la primera referencia
documental u oral con que contamos.

* Fue asesinado el 31 de enero de 1956 (a {a fecha tenia 61 anos} Sa semetano José
Abeline Runca Runca, casado con su hija Maria Orfelina Marican Conapil, sufrié la
misma suerte afios mas tarde, el 14 de diciembre de 1975 (tenia 60 afios). En ambas
muertes habrian participado agricultores locales no huilliches; y en la de José Abelino

‘Runca, ademis, los aparatos represivos del Gobierno Militar de Pioochet,
% Bn enero de 1922 figuraba todavia como cacique de San Juan de la Costa (E] Osorne,

10 de enero de 1922, Osorno, pag. 2).
#* La fecha de comienzo del cacicado corresponde ai Memorial de 1947. “Se le recuer-
da con mucho respeto, ya que demostrd en sumandato capacidad en el desempeiio del

_cargo, regido por los reglamentos del Parlamento de Paz. Mantuvo el mando hasta su

fallecimiente, 12 de octubre de 1964, A sus funerales asistieron unas 5.000 personas
aproxu‘nadamente ademds de autoridades de la época, entre ellas ef recordado Obispo
Francisco Valdés S. Sobre su tumba se construyo una pequefla iglesia de madera, en
recuerdo de la antigua y centenaria iglesia de Misién de San Juan de la Costa (hoy

“demolida)” (Mari-Mari Peiii, N°2, sin fecha, pag. 9). En su ‘tumba iglesia’ aparece la
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fecha 5 de octubre de 19647

Y Qan Juan de la Costa, 10 de noviembre de 1964, Con esa fecha fue nombrado Caci-
que de 7ma. Subdelegacidn Misional de esta Jurisdiccion a don Mateo Panguil
Loncochino, nombiado y reconocido por la autoridad méxima de ia provincia, de la
época” (Mari—MariPem N°3, sin fecha, pag. 5).




Laureano Millaquipay, 1977
Arturo Camiao Cumilef

Cuinco-Rahue
José Antonio Gueitruyao, 1893
*Juan Antonio Naguilef (Nailef, en Memorial
de 1894), 1893-1894
*José Ignacio Epuyao Emilpan, 1932
Anselmo Epuyao Huaitiao, 19614

Reinaldo Huisca Quidel, 1972%
José Marfa Quinchahual Quilempan, 1985°

Anselmo Paillamanque Silva

Riachuelo-Rio Negro
José Antonio Hueitiao, 1923
Manuel Antilef Purralef, 1925
José Paillalefl’, 1935
Manuel Lefin, 1950
Adelfio Lefin Melillanca, 1970
Juan de la Cruz Paillalef Antilef , 1986
Anselmo Antilef Quintul, 1990

LOS FUNDAMENTOS DE LEGITIMACION
DEL CACICAZGO HUILLICHE :

Las bases de sustentacién —politico-culturales— del cacicazgo
en el seno de la comunidad son diversas. En primer lugar, hay una
memoria centrada en ciertos hechos histéricos bien determinados:
los Parlamentos y Tratados de Paz de 1793. No hay ningin
cacicazgo a lo largo de todo el siglo que no se haya remontado a
estos acontecimientos. Los Memoriales, los diversos Congresos,
los rituales de conmemoracién en Osorno o en Rahue, 1o recuer-
dan, no sélo porgque ahi se establecen los derechos (territoriales) y
deberes enire ambos pueblos, sino que también porque en los Tra-
tados esta la base simbolica de los caciques: alli son mencionados,
se establecen sus derechos con respecto a las tierras que han ocu-
pado las misiones y sus deberes frente a la comunidad. Inclusive,
al menos desde 1936, en el Memorial de ese aflo, la

P octubre de 1977, La Prensa de Osorno informa: “Mapuches pidieron el cambio

de su cacigue. Por dificultades de unidad en San Juan de la Costa y por su ancianidad”.
La peticién fue hecha en la Gobernacién Provincial. Mitlaquipay ejercia desde varios
afios atrds. Segln versiones recogidas en San Juan de la Costa, asumio poco después
del golpe militar de 1973, con el apoyo de las nuevas autoridades.

#® En Mari Mari Peiii, N°5,- 1984, Osorno, pag. 5.

% Bn Mari Mari Peit, N°5, 1984, Osorno, pag.5. Bl anciano Iginic Mandquel, de la
localidad de Maicolpue, los recuerda de este modo. “Quinchahual, en la costa, ese era
el cacique antiguo, después fue Oltimo el cacigue de Huilma, un tal Epuyao, ese era el
cacique antiguo, después de Epuyao fue un sobrino del viejito Epuyao, muri6 Epuyao
y quedé su sobrino que se llamaba Anselmo Epuyao, después uno de Puningue gue se
{iamaba Huisca, ese tomd el puesto, v ese no durd mucho tiempo, murid. Esos mandan
de Riachuelo a este lado”. ‘

5! Bs mencionado como cacique por El Diario Austral de Osorne, el dia 7 de septiem-
bre de 1985. Aparece en una foto con los olros caciques de la Junta en la Plaza de
Armas de Osorno el dia 9 de septiembre de 1988,

2 En: Marvi Mari Peiii, N°4, 1983, Osomo, pag. 5.
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propia Junta de Caciques de] Butahuillimapu fija la fecha del Tra-
tado como el origen de su organizacion. Asf lo indican el propio
timbre y sello de la Junta.

En la visién de los caciques y de la Junta, el parlamento del 8 de
septiembre es fundamental. Alli se consuma la alianza permanen-
te entre los huilliches y los espafioles y sus descendientes, los
chilenos. Esta lectura privilegia claramente la idea de un pacto
fundacional de alianza, en el que huilliches y espafioles se alian en
{)erpetuidad. Se ha hecho antes una lectura del Tratado bajo la
dgica del “don”, de la reciprocidad, que seria contrapuesta a la
Iogica del sometimiento, del Estado.* Proponemeos aqui ampliar
esta vision considerando algunos conceptos de la filosofia politi-
ca.

En la concepcion del derecho natural, continuada por los tedricos
del contrato social como Hobbes, Locke o Rousseau, dicho con-
trato tiene una doble dimension: es pacto de sociedad (yactum
societatis) y pacto de sumision (pactum subjectionis).* El pri-
mero funda el vinculo entre los hombres que “convienen en unirse
para regular de comun acuerdo su seguridad y conservacion”; el
segundo, en cambio, ocurre inmediatamente después, cuando ya
se han unido los hombres y “colocan el poder en las manos (f/el
soberano”. En el desarrollo de la teorfa del contrato social, esta
doble dimension en algunos casos se conserva (Locke); mientras
en otros se reduce a una sola, ya sea subsumiendo el pacto de
sociedad en el de sumision (Hobbes); o, viceversa, ¢l de sumision

en ¢l de sociedad (Rousseau). Por tanto, las teorias del contrato
social no fundan una Gnica forma de relaciéon entre sociedad y

Estado; esto depende de la concepcion subyacente y, por cierto, de
la practica concieta de cada Estado en particular. Mas que hablar

de dos 16gicas distintas, la indigena y la estatal, se puede partir de
©Omo uno y otro actor se representan el contrato o pacto fundante,

5 Foerster (1998: 66-68).

# Seguimos aqui a Colleti (1969: 246-247). quien remite a su vez al estudio de Otto Gierke,
J. Althusius und die Entwicklung der naturrechilichen Staatstheorien (Bresali, 1880).
Recordemos que la idea de contrato social no pretende tener una validez historica, sino que
es una “idea regulativa”, una “hipétesis 1ogica’, que sirve para determinar el cardcter de las
relaciones entre Bstado v sociedad, como fo ha mastrado hace tiempo la ciitica especializa-
da. Véase, entre otros, y en refacion a Hobbes: Cassirer (1946: 205-206), Horlheimer (1930

'56-57) y Mac Pherson (1962 28-37). No obstante, un destacado antropdlogoe mexicano ha
‘criticado recientemente “fa teorta del contrato social” (en realidad se trata de un conjunto

de diversas teor{as) por carecer de fundamentos histdricos y antropoldgices: “De un moda
abrumador, las evidencias de la historia y ia antropologia indican que una teorfa de este tipo

“no tiene ningln sustento. No existe ¢l menor indicio de que un contrato de tal naturaleza se

“haya realizado jamaés” (Diaz Polanco, 2000: 1013). Por ende, llega a la conclusion que se

“trata de “un postulado axiomético, necesario para la teoria, més que una cuestion que deba

demostrarse mediante datos empiricos” (Ibid: 1013). En realidad, tamapoco es esto, sino
mas bien, como hemos indicado, un postulado acerca de fos fundamentos y Ia legitimidad
del poder politico, fundamento que se establece de modo deductivo a partir de los “prime-

ros principios” o “causas primetras” (Cassirer, 1946: 205). Rousseau fute lo suficientemente

47,

explicito como para afizmar en su primera versitn de El Confrato Social: “Yo investigo el
P P ; P S ; 8
derecho v la razén y no discuto los hechos” , mientras Kant hablé del contrato como una
; A ! iy e Iheit : PR
“mera idea de la razon”, que, sin embarge, “tiene una indiscutible realidad (practica)”, la de
(31 M - q . " .
obligar a todo legisladar a promulgar sus leyes como si hubieran surgido de la voluntad y

‘unidad de todo ¢l pueblo” (cit. por Cassirer, 1943 34 y 35). Se trata de concepciones

normativas, no de leorfas empiticas en el sentido de las teorias cientificas. Por ende, su
critica ~cuestion gue aqui no nos concierse- debe hacerse en otro plano, relativo a [a con-
sistencia de los argumentos, v, secundariamente, mostrando el vinculo que dichos argu-
mentos tienen respecte de la sociedad v el momento historico en que se formularon. Al
caso, importa sefialar que la version huilliche del contrato social es distinta en cuanto se
sustenta en la interpretacién de unt hecho histérico concreto, no obstante lo cual es posible
analizar dicha interpretacin a la fuz de categorias tedricas de la filosofia politica.




en este caso el tratado de septiembre de 1793.

En relacion a los huilliches parecen no caber dudas. Su version del
contrato subraya la primera dimension, la de la alianza. Dicha alian-
za ha permitido alcanzar la paz y ha puesto fin para siempre a la
guerra 0 enemistad reciproca entre espafioles e mdigenas. En los
términos de los tedricos del contrato social: se ha puesto fin al
estado de naturaleza y guerra hobbesiano y se ha mstaurado el
estado social.® Asi, el Tratado es denominado como “Parlamento
Jurado de Paz” o “Tratado de Paz, jurada v perpétua mientras el
mundo sea”*® | “titulo consagrado de paz”7, elc. Se dice que “nues-
tros caciques firman la paz perpetua mientras el mundo sea de
ellos™® y también, lo que es muy relevante, que el tratado es la
fuente de la propiedad huilliche o, al menos, de su reconocimiento
por parte de la autoridad hispano-chilena. El Memorial de 1961
indica, al respecto: “luchar por hacer reconocer los acuerdos del
Tratado de paz de 1793, celebrado en Osorno entre los Caciques
del Sur y los Representantes del Rey de Espafia, referente al dere-
cho de posesion de tierras de indios, como igualmente, hacer reco-
nocer los titulos de Comisario de 1827".%

En la presentacion hecha por el cacique Epuyac al Ministro del
Interior en 1942, la referencia es mas explicita, ya que se dice que
las propiedades de los “alemanes” (se trata de los descendientes
de los colonos alemanes) estan ocupando “terrenos de los cuales
los indios son soberanos absolutos, conforme dice el titulo consa-
grado de paz del afio de 1793, que expresa que desde el rio Valdivia
al Este hasta la cordillera Nevada, todo el campo comprendido
entre el mar a la cordillera, desde Valdivia al sur hasta Magallanes
son duefios los indios”.* Conceptos similares se encuentran en
otros Memoriales y documentos de la Junta de Caciques.

La vision huilliche soslaya la otra dimension, la de la sujecién,
que la lectura del texto del Tratado, en cambio, deja claramente en
evidencia.®! No obstante, algunas declaraciones I!aacen referencia
al cardcter de subordinados dentro del Estado nacional chileno.
Asi, en su discurso del 8 de septiembre de 1953, el cacique de San
Juan de la Costa, Juan de Dios Neipan, sefialé que “todos ahora

* Como se sabe, las concepciones de Locke v Rousseau del estado de naturaleza difieren
de la de Hobbes. Séio en Hobbes dicho estado se identifica con la condicion de “guerra de
todos contra todos” (Flobbes, 1651, cap. XIH: 100-105).

% Tin ¢l Memorial de 1936 (Memorial, 1936: 10y &), , ,
* De wna solicitud presentada por el cacique Ignacio Epuyao, de Rahue, af Ministro del
Interior, publicada en Senda, Afio I, N®5, 1942, Ogorno. La expresidn también aparece en
otros documentos, como el Merorial de 1962: “Se respeten y reconozean-el titulo Consa-
grado de Paz firmado por los grandes y poderosos caciques 1gfil y Catrihual en el afic de
1793, el 11 de enero” (publicado en: La Prensa, 2 de julio de 1962, pag. 1).

*# “Presencia milenaria del pueblo Mapuche en la region del Butahuillimapu”, en: Pueblos
Indios, Afio 3, N°5, 1984, Lima, pags. 30-33. La cita estd en la pdgina 31, Este documento
fie elaborado por la Junta de Cacigues del Butahuillimapu en marzo de 1984,

» “Acuerdos de la Asamblea det Sur v Dirigentes de Indios, celebrado en Osomo los dias
31 de marzo, |y 2 de abril de 19617 (MS).

% Declaracién citada, en Senda, Afio IF, N°5, 1942, Osorno. Log limites fijados no corres-
ponden a los del Tratado, son mucho mas amplios (véase al respecto, fa nota 18). Sin
embargo, aqul nos importa mostrar la interpretacién huilliche v no establecer su validez
histérica o legal. -

& De acuerdo al fexto, los indigenas se comprometieron, ademés de ceder tierras para et
establecimiento de colonos hispanos, a ponerse a las drdenes de! comandante espafiol; a
entregar aquellos indigenas que hayan cometido algin “insulto” a los espafioles; lo mismo,
deben avisar al comandante si ha ocurrido lo contrario; a dar libre paso a los “correos del
Rey” y a los “espafioles que trafican por sus tierras”™; a entregar sus hijos al bawtismeo Mas
adelante se advierte que deben cumplir los acuerdos suscritos, pues de otro modo no serégn
nuevamente perdonados, como se hia hecho ahora (1] texto estd reproducido en Donoso y
Velasco, 1928 v en el Memorial de 1936).
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vivian en paz” y “volvian a hacer votos de obediencia al poder de
la Reptiblica y a las leyes de la Reptiblica”. % Esto es, creemos,
precisamente lo que prima en la visién del Estado, si bien atenua-
do por algunos matices. En esta diferencia radica en buena medi-
da el contlicto entre las dos perspectivas, pero hay al menos otro
punto tan fundamental como el anterior, que explica ¢l desacuer-
do en torno al Tratado, y es la importancia que se le atribuye y su
yiinculo con la legislacion y las politicas indigenas posteriores a
élL. :

Por parte de las autoridades regionales, el Tratado y su celebra-
cion parecen ser considerados como un elemento casi folclérico y
anecdotico, aunque hayan participado de su celebracidn entre 1948
y 1953, y nuevamente desde 1983.% No conocemos ningin docu-
mento de gobiemno en el que explicitamente se reconozca su vali-
dez. Menos que sea considerado como ia base de las reformas
legales implementadas desde la instauracién de la Republica. El
mismo afio en que se presentd el Memorial de 1936 al Presidente
Arturo Alessandri, éste sefiald en su Mensaje del 21 de mayo el
esfuerzo del Gobierno por entregar “gran cantidad de titulos de
propiedad y otorgar numerosos otros de dominios a ocupantes de
tierras fiscales e igualmente, liquidar reducciones indigenas que,
en su estado de division, eran cuerpos muertos para el progre-

50 nacional”

La Junta de Caciques, en cambio, ha resaltado no sélo la impor-

tancia del Tratado sino que lo ha considerado refrendado por una
Junta de 1827 y diversas leyes posteriores. De esa forma, se ha
construido una continuidad legal-institucional entre la politica
colonial y la republicana, que contrasta fuertemente con la accion
del Estado, que practicamente desconocid los antecedentes colo-
niales. Esto vale también para los titulos de comisario, que en su
mayor parte no tienen validez dentro de las leyes posteriores (Cas-
tillo, 1983), aunque la ley indigena actual posibilita un reconoci-
miento de dichos titulos® (al menos de aquellos sobre los cuales
no existe otro titulo de propiedad anterior, que constituyen en cual-
quier caso una pequefla minoria del total).

Los caciques huilliches y la Junta misma tematizan esta diferencia
a través de las demandas de anulacidn de las leyes que precisa-
mente impedirian el reconocimiento de los titulos de comisario y
anularian el sentido del Tratado de 1793. Ya en el Memorial de
1936 se sefiala: “venimos a solicitar de Valdivia al sur que se reti-
ren definitivamente las Leyes de Radicacidn, Colonizacion y Pro-

iedad Austral”, sefialando entre sus efectos negativos que “vio-
an nuestras }eyes” (Memorial, 1936: 7). En el mismo documento
se pide tambicn se exima a los “indios mapuches de Valdivia a
Magallanes” de toda contribucion fiscal, por que “esto afecta a los

62 “Ayer fue conmemorado el parlamento de paz entre aborigenes y espafioles”, La Prensa,
9 de septiembre de 1953, Osotno. _

% En la celebracion correspondiente a 1955, se sefiala en la prensa, respecto a la reunién de
los caciques con el Intendente, que: “El Intendente, aiin cuando a la ceremonia ne le dio la
dropostancia que ésta tenia antiguamente, prestd atencion, debida a la traduccion que del

“dialecto [se refiere al Tsesungun RF v L1V hacla el lenguaraz. Bl acto durd algunos

AA

minutos” (L.a Prensa, 9 de septiembre de 1955, Osorne).

' “Texto del Mensaje leldo ayer en el Congreso por el Excmo. Sefior Alessandri”, La
Nacidn, 22 de mayo de 1936, Santiago, pags. 12-25. La cila estd en la pagina 22, Los
‘subrayados son nuestros.

% Bl titulo I, Parrafo I, define como tierras indigenas los “Titulos de Comisaric de acuerdo
a la tey de junio de 1823” (Ley N°19523, Ley Indigena).




tratados de Paz y Leyes dicladas a favor de los indios-mapuches y
sus descendientes” (Ibid: 8).

Asimismo, consideran que de su parte han cumplido “fielmente”
los acuerdos de paz, lo que no ocurriria de parte del Estado, que ha
sancionado leyes que van en contra de los acuerdos, cedido sus
ropiedades a los “alemanes”, etc. En la primera celebracién pu-
giica del Tratado en Osorno, Pedro José Caniupan sefialé que “los
términos del Tratado habian sido cumplides fielmente por los
mapuches, quienes hasta hoy se mantienen respetuosos tanto de
las autoridades y de las leyes nacionales como de las leyes de los
indios”.%
Una segunda base de legitimidad del cacicado tiene que ver con
log Titulos de Comisario. Estas escrituras de las primeras décadas
del siglo XIX definirian legalmente y en segunda instancia, los
espacios territorriales huilliches (la primera instancia es el Trata-
do de Paz). La importancia de la ‘“memoria’ en estas escrituras se
la puede apreciar en las fuchas por los territorios de la cordillera
de la costay en otras dreas. Los Memoriales insistirdn una y otra
vez en la necesidad que el Estado reconozea dichos titulos, en
particular los entregados en 1827 por el Comisario Francisco

Aburto y Ramirez (por ejemplo, en los Memoriales de 1936 y de

1983). Hemos mencionado ya las dificultades legales que dicho
reconocimiento supone, lo que ne obsta para que los caciques
huilliches contintien esgrimiendo dichos titulos como el reconoci-
miento de Ja propiedad huilliche actual.

Por otro lado, cabe mencionar que el “descubrimiento” del Trata-
do de Paz y de los titulos de comisario no puede atribuirse Oinica-
mente a los huilliches. El sector criollo osomino hizo su propia
interpretacion de ellos, viéndolos como la fuente de legitimacién
de la propiedad particular, de la “civilizacion” de los huilliches y
de la madecuacién de las leyes indigenas y de colonizacidn que
pretenden defender los derechos de los mapuches y el Fisco.5

Una tercera base de fundamentacion es relativa a {a actividad reli-
g10sa, ya sea con la mision catdlica como con la comunidad

% “El cacique Neipan presidié reunién de mapuches con que se conmemeord fa junta Gene-
ral de 17937, La Prensa, 9 de septiembre de 1948, Osormno. La redaccién coreesponde al
periddico y no es un registro textual de las palabras de Caninpan, quien habld a continua-
citm del cacique Neipan (cuyo discusso fue en tsesungun) v su secretario, Pedro José
Huermanca.

57 En efecto, ya en 1908, cuando se discutia un proyecto de ley de radicacién de indigenas,
* - Ef Progreso publicé el texio del Tratado del 8 de septiembre, afirmando que &l documento
sefialaba que alli: “convinieron con el goblemo de Espafia, incorporarse 4 la eivilizacién,
casindose lejitimamente y bautizando sus hijos”, lo que hacla innecesaria una eva ley
(El Progress, 18 de agosto de 1908, Gsorno, pigs. 1-3). En 1912, un extenso y detallado
articulo de prensa mencionaba con antecedentes muy precisos fos Hamados titulos de co-
misarto. Sefiataba que los huilliches ya habian recibido titutos de dominio a fines del siglo
XVIIE y en Ja primera mitad del siglo XIX, “otorgados por wn funcionario denominado
Comisario de Naciones”; y que luego los indigenas habian comenzado a vender sus dere~
chos en las tiesras, de lo cual emanarian los titlos de propiedad actuales (“Leyes sobre
prohibicién de adquirir tierras de indijenas”, El Progreso, 16 y 17 de diciembre de 1912,
Osorno, pags. 1y 6). Ein 1926 se publicé en Osorno ua texto andnimo, donde se recopila-
ban diversos documentos concernientes a Ia “constitucion de la propiedad austral” v en el
cual se insertaba, enire otros, el texto del Tratado del 8 de septiembre de 1793 v varios
titulos de comisario. El sentido gue se les daba era que ellos demostraban la formacién en
la época colonial de propiedades privadas no-indigenas, lo que refutarta la visién del Go-
bierno de la época que dichas propiedades se habian establecido a costa de las tierras fisca-
fes: “ciertos funcionarios piblicos...Creen, sin fandamento alguno, que la mayor parte de
las propiedades en el sur han sido usurpadas al Fisco; ponen en tela de juicio todos los
titulos de dominio, sin atender a su autenticidad o antigiiedad; y desconocen los derechos
innegables emanados de la posesion tranquila, ininterrumpida durante méds de un siglo”
(Sin autor, 1926: sin pagina. Bl texto del Tratade va en pp. 1-3).
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ritual tradicional. Todos estos cacicados han estado ligados a las
distintas misiones existentes en sus jurisdicciones, ya sea a sus
fiestas patronales, a las fiestas de algunos santos (la més impor-
fante sin.duda es la de La Candelaria), a la mantencion y cuidado
de los cementerios, a los trabajos comunitarios de las tierras
misionales®® , pero también a los espacios territoriales de la mision
y cuyos duefos, segin los Tratados de 1793 y numerosos memo-
riales, son los cacicados. Los conflictos con la Iglesia més
publicitados por la prensa local, ocurrieron en los primeros afios
de la década del 36), en Quilacahuin. Los caciques José Santos
Conapil v su sucesor Juan Antonio Llafquén Anchillaf, exigie-
ron, entre ofras cosas, la devolucion deqla mision. Hoy dia esta
vinculacion con la Iglesia esta muy debilitada o incluso es inexis-
tente.

Asimismo, hay un vinculo con los ritos tradicionales mapuche-
huilliches, en especial con los nguillatunes. Todos los cacicados
han realizado este tipo de rito con diversos motivos: agradecumien-
tos por las cosechas, para mejoramiento del clima, e inclusive para
“celebrar la paz del 11 de enero de 179379 . Se ha destacado en
este punto el cacicado de San Juan de la Costa, al menos durante
todo el largo mandato del cacique Transito Neipéan C.

Una cuarta base de sustentacion de los caciques tiene relacion con
la ‘politica’: los caciques son los representantes de los huilliches.
Elfos, y s6lo ellos, han elaborado la politica de este pueblo, siendo
su documento mas fundamental los Memoriales. Sabemos de la
entrega de muchos Memoriales a las autoridades de la reptblica,
pero lamentablemente s6lo conocemos quince a la fecha. " Los
Memoriales estin ligados a los viaje del o los caciques a la capital
o a Osorno; es un traslado para una entrevista entre autoridades.
Refuerza lo anterior el hecho que a lo largo del siglo el Estado
chileno ha visto a los caciques como las autoridades tradicionales
del pueblo huilliche.” En este punto ha habido menos choques
que en otros en la relacion con el Estado, aunque tambien éste ha
intervenido en diversas formas y grados en el nombramiento o
destitucion de algunos caciques, si bien, por otra parte, los caci-
ques han pedido en ocasiones dicha intervencion.

Este conjunto de bases se refuerza por la distancia simbdlica que
establecen los caciques con las autoridades (el uso de mediadores,
como son los lenguaraces) y con su pueblo (el uso de bastén de
mando, ponchos especiales, etc.). Se trata en parte de la reproduc-
cion del sistema colonial de organizacion de los funcionarios de
indios v las misiones.” Cada cacicazgo estaba asesorado por “fis-
cales” y tenia a su cargo un “lenguaraz” o intérprete, un “esctiba-
no” o secretario y varios “capitanejos de amigos” (Molina y Rive-
ia, 1986: 63). El uso de los bastones con empufiaduras de plata
corresponde a otra tradicion colonial, cual era la entrega de ellos
por parte de las autoridades hispanas y chilenas, si bien tambien
tenfa gran importancia el uso de la lengua huilliche ademas de las

6 Bsto fire muy importante en el caso de la Misién de San Juan de la Costa,

# Rogativa en Huilma realizada por el cacique de Rahue, José [gnacio Epuyao, el dia 15 de
‘marzo de 1935 (La Prensa, 19 de marzo de 1935, Osorno, pag. 6)

™ os de 1894, 1932 (son dos, de abril y septiembre respectivamente), 1936, 1937, 1942,
1948-49, 1961, 1962, 1963, 1970-73, 1983, 1984, 1985, 1996 : '
' Los caciques siempre fueron recibidos por los Intendentes y Gobernadores y también
cuando una autoridad visitaba las corunidades era recibida por el cacique.

7 Se trata de dos aspectos ligados, ya que los capitanes de amigos servian en las misiones.
Al respecto, véase Vergara (1998, cap. 7: 198-226).




vestimentas fradicionales (Ibid: 63). Hoy este sistema préctica-
mente no existe. Bl uso de Ia lengua nativa (y, por consiguiente de
los intérpretes? tuvo mucha importancia en el pasado, ya que, en
sus tratos con las autoridades chilenas, los caciques s6lo hablaban
en tsesungun.”

LAS LUCHAS DE LOS CACIQUES HUILLICHES

Las luchas dadas por los cacicados han sido diversas. Podemos
clasificarlas en demandas territoriales, de exencidn tributaria, de
reconocimiento politico y educativas.

La lucha por las tierras

A través de los Memoriales se ha insistido en los derechos de los
huilliches a sus tierras de la Futahuillimapu, aquellas que estan
eninarcadas en los Titulos de Comisario y, en un sentido més am-
plio, por los Tratados de Paz de 1793, cuyos limites se extende-
rian en ocasiones desde Valdivia a Magallanes:

«El suscrito Cacique general inmemorial Don José Igna-
cio Epuyao Imilpan de Rahué Osorno y Juan José Cancglil
de Quilacahuin de la Provincia de Futa Huillimapd, hoi
dia Valdivia 4 Magallanes. Solicitdé en lo principal a Ud.
S.5. como hermano del Pais Tranquilidad y proteccion a
mi mosetdén indio mapuche Don José I)avicF Talma, por
estar en remate y amenazado de ser despojado por el parti-
cular 6 Aleman agregado en nuestra tierra y sin ningun
derecho Carlos Wolkel [Wohlker] domiciliado en Castro y
mi mosetdn dueflo lejitimo de su tierra domiciliado en Sub-
delegacion Rauco, Naguiltad Departamento de Castro. Me
dirjo a Ud. S.S. como autoridad Suprema de tierra...por
cuanto nuesira tierra es propia que nos viene por eredad en
eredad de nuestros antepasados, conforme a nuestros do-
cumentos de paz y respeto del 11 de enero de 1793 i
rrebalidados ef)aﬁo 1827 por la Independencia de los go-
biernos y actuales y las leyes en vijencian™

Dichos titulos permiten decir, como lo precisa el Memorial de 1962,
que los huilliches son “los tnicos duefios de estas tierras.., {y] que
corresponden desde la Provincia de Valdivia al Sur de Chile”. Los
problemas de pérdida territorial —ya sea por robo v otra forma—
“se deriba(n) del NO respeto a las Escrituras de Comisario y par-
lamentos como también de los Decretos de Leyes a favor de los

mapuches” (Memorial de 1983).

" Dos ejemplos pueden mencionarse, El primero es relatado por Rudolph Phillipi en 1870,
Sefala que en “En el trato oficial con las autoridades... el cacigue sélo utiliza su lengua”, de
manera que el intérprete tiene que traducir primero del mapudungun al espafiol y luego, ala
inversa, del espafiol al mapudungun, incluso si el cacigue sabe hablar espafiol “tan bien
como su intérprete” (Phillipi, 1870: 85-86). Refuerza el papel simboélico de la lengua el
hecho que, ya en ese periodo, de acuerdo a Phillipi, “casi todos los jovenes entienden
espafiol ', aunque no ocurria Jo mismo con las personas de edad. En las celebraciones de
pazentre 1948 y 1955, el discurso del cacique Neipan se hacia también en mapudungun, al
igual que su entrevista con el Intendente de Osorno. Aunque las informaciones entregadas
por ia prensa son coniradictorias sobre el conocimiento del espafiol por parte del lonko
huilliche, nos inclinamos a pensar que entendia y hablaba espafiol, por lo que, al igual que
en el caso anterior, ef uso del mapudungun obedecia a la regla estatuida mucho antes,

™ Archivo Nacional de la Adminisiracién, Fondo Ministeric de Tierras y Colonizacion,
Vol, 1201 {Providencias 2-445, 1936), Providencia 220, sin fojas.
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Una buena muestra de la uimportancia de esos titulos (los de Comi-
sario) es el hecho que s6lo unos pocos de ellos abarquen casi toda
la cordillera de la costa. De alli, entonces, que los esfuerzos de los
caciques se hayan orientado al reconocimiento de esos titulos por

arte del Estado. Téngase presente, ademas, que la expoliacion de
as tierras huilliches podia quedar legitimada por la Ley Austral,
promulgada en los afios 30, que desconocia gicha legalidad. En
este contexto, se entiende que los caciques se hayan opuesto, a lo
largo de todo el siglo, a la colonizacion de sus tierras. El acento,
entre los afios 20 al 40, se puso sobre los extranjeros, especial-
mente en los ‘alemanes’. También queda claro, dentro de este
marco, la demanda explicitamente formulada en el Memorial del
1963: “la Asamblea de Caciques acordd pedir que se devuelvan
las tierras usurpadas por los particulares”, la que estd ligada a esta
otra: “qlue se respete el Territorio de los indios Hutlliches de
Futahuillimapu”.

Debemos mencionar el especial cuidado que han tenido los
cacicados por las tierras misionales. Los Tratados de Paz de 1793
dejan en claro, para los caciques, que ellas les pertenecen.

El potencial de conflicto de estos postulados no ha sido el que uno
pudiera esperar. Las luchas de los huilliches por ‘sus’ tietras no ha
tenido, hasta ahora, el cardcter que ha }:rredominado entre los
mapuches de la Araucania (Jas tomas).” Esto se deberia a dos
razones: en primer lugar, la existencia de una frontera interna —1la
cordillera de la Costa y las cuencas del litoral: San Pedro,
Hueyelhue, Condor, Maicolpue, Contaco, Choroy Traiguén, Man-
zano— que ha permitido, a ﬁo largo de todo el siglo, un desplaza-
miento de poblacion huilliche hacia esas areas poco pobladas. Y
es en esas zonas donde ha existido un conflicto de larga data: en
[L.a Barra, en Huitrapulli, en Pucatrihue, Loma de la Piedra,
Maicolpue, etc.

Una segunda razdn tiene que ver con San Juan de la Costa. Esta
area es una zona de refugio, donde los huincas en su interior —

- los Guarda, los Poblete, por ejemplo— no difieren sustantivamente
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de los huilliches™, de ahi que luchar contra ellos no tenga senti-
do.” Distinta ha sido la situacidn en San Pablo, en Riachuelo y en
Cuinco (Huilma, Monte Verde), donde las comunidades han esta-
do permanénternente acosadas por el ‘latifundio” y cuyas figuras
méas émblematicis han sido ‘alemanes’™ . De alli que numerosos
memoriales y.documentos los mencionen como los responsables
de las usurpaciones. %ilizés el principal de ellos sea el presentado
al Presidente Alessandti en 1936, donde se sefiala:

“...hoy dia Excelentisimo sefior Presidente nos encontra-
mos privados de nuestras tierras por los elementos extran-
jeros principalmente alemanes y criollos gue no tienen de-
recho ni parte en las herencias de los indios-mapuches y
descendientes, como lo pasamos a probar con nuestros
documentos publicos y notorios en el cuerpo de este Me-
morial” (Memorial, 1936: 6-7)

™ La excepeidn es el cacique Epuyao, de Huilima.

* Esta semejanza encubre una diferencia muy fuerte que se establece a través de la medieria:
algunos Guarda y Poblete son grandes medieros. La explotacidn es vivida por la poblacion
huilliche, pero pocas veces tematizada.

7 Agradecemos a Ponclano Rumian habemnos sefialado esta cuestion.

" Irescendientes de los colonos genmanos llegados a la region en la segunda mitad del siglo
XIX.




En un mismo sentido se expresan los caciques José Ignacio Epuyao
(Rahue), Gumercindo Quilempan (Lago Ranco) y Juan Maricén
gqulacahuin), en una solicitud hecha al Ministro del Interior en
1942: ‘

“Que venmimos a solicitar el desalojo vy retiro de los
alemanes que estan viviendo en terreno de los cuales
los indios son soberanos absolutos, conforme dice el
titulo consagrado de paz del afio 1793, que expresa que
desde el rio Valdivia al Este hasta la cordillera Nevada,
todo el campo comprendido desde el mar ala cordillera,
desde Valdivia al sur hasta Magallanes son duefios los
indios™™

En esta ultima declaracion aparece el cacique Quilempan, quien
figuraba como uno de los firmantes del Memorial de 1936, en
calidad de cacique de Calcurrupe, quien ocupaba el mismo cargo
en 1968, y probablemente su descendiente, Francisco Quillempan,
volvié a reiterar el tema de la usurpacién de tierras por los
propietarios de tierras de origen germano, agregando esta vez, la
participacién de “colonos chilenos™

“...los colonos alemanes y chilenos nos estan quitando las
tierras que nosotros las heredamos en virtud de un comu-
nicado de paz firmado con los espafioles en 1793750

Indirectamente, reaparece la critica a los “alemanes” en el Memo-
rial de 1970-1973:

““...tenemos muchos casos de masacres y crueldades come-
tidas por los ladrones de nuestras tierras, conocemos los
atropellos cometidos por los anchimallenes de los Hots
[Hott}, los Schilling, los Follert, los Fulslojer:{Fuschlocher]
y muchos ofros mas, muchos casos son desconocidos para
la mayoria, porque las usurpaciones y los usurpadores se
la han arreglado siempre para no aparecer culpable y han
mantenido tapados todos sus delitos, por eso es necesario
que las Escrituras Comisarias sean validas”.

La lucha por la exencion tributaria

La constitucion de la propiedad huilliche (titulos dé eomisario)
por parte del Estado chileno se realizd bajo modalidadés distintas
a la mapuche (titulos de merced). Los titulos de mierced fueron
una excepcidn en la Futahuillimapu. En. San’ Juande'la Costa se
otorgaron 32, en San Pablo, 1; en Osorno, 5,.y ‘en Puerto Octay,
5.8 De alli que la mayorfa de los huilliches quedaran al margen de
Jas leyes de excepcion del pago de impuestos. Asi, a lo largo del
siglo una y otra vez, numerosas familias huilliches veran amena-
zadas sus tierras por el no pago de contribuciones de bienes

” Reproducido en Senda, Afio 11, N°5, julio de 1942, Oserno.
# Francisco Quillempén, Cacique de Calourrupe, Lago Ranco, EI Cerreo de Valdivia, 28
de agosto de 1968, Valdtvia, p. Sag. )
' Alrespecto, véase Gonzéfez (1986: R): “La Comisién Radicadora dejé amplias dreas
“sin visitar, lo que es evidente en los porcentajes de las provincias marginales, pero
especialmente en el sector sur de Osorno y en Llanguihue ~donde no se entyregaron
titufos- cuestidn que hasta hoy afecta al sector huiliiche” Segiin Molina y Correa, “E]
trabajo de la Comisién Radicadora se inici6 [en San Juan de Ta Costal en 1912 v termi-
né con la entrega del Nltimo titulo, en 1922, olorgéndose Ia gran mayoria ea los aftos
1915 y 1916, y producieade un resultado de 33 Titslos de Merced con'un total de
5.224. 7 hectareas y 929 personas radicadas” (Molina-Correa, 1998: 365). Bl proceso
de divisién se produjo en fa década de 1970,



raices® . Con esto la amenaza no proviene de los particulares sino
del mismo Estado.

Las razones esgrimidas por los caciques, de por qué los huilliches
no deben pagar impuestos na radica en que sean ‘pobres’, sino

orque va en contra de los acuerdos parlamentados en 1793, Asi
o expone el Memorial de 1936:

“A los indios-mapuches de Valdivia a Magallanes deben
liberarseles de todo impuesto del Fisco, contribuciones de
haberes e impuestos civiles porque esto afecta a los trata-
dos de Paz y Leyes dictadas a favor de los indios-mapuches
y descendientes” (Memorial, 1936: 8; subrayados nuestros)

Lo anterior también corre para “remates por contribuciones fisca-
les y municipales, remates por particulares extranjeros y naciona-
les, ventas, hipotecas, arrendamientos y contratos sobre siembras
a medias entre los indios mapuches y descendientes con los parti-
culares ya sean ellos extranjeros o criollos” (Ibid: 11).

El Memorial de 1963 expone las razones anteriores, pero afiade
los acuerdos basados en la ley: “Octavo punto: solicitamos se siga
rigiendo la Ley de excepcion de contribuciones conforme quedd
establecido. Esta Ley es de 1819 y conforme a la Ley dictada
N°4.111 articulo N°7.804 publicada en el afio 1944”.

El no pago de contribuciones ha sido un factor aglutinante de las
comunidades huilliches y sus caciques, forma parte de la trama de
su historia, lo que se proyecta al futuro:

“Para enfrentar mejor este problema debemos unirnos:
unificar fuerzas en los mismos frentes de batalla porque
este problema —el problema de las contribuciones, de la
tenencia de la tierra— no es de ahora sino se arrastra desde
siglos y desde luego no termina aqui”. ®

La lucha por el reconocimiento de la autoridad de los caciques

* Este punto tiene una doble cara: por un lado, tiene que ver con los
caciques mismos, en el sentido de que el Estado debe, para usar
las palabra del Memorial de 1983, reconocer “ala autoridad de los
caciques, como gobernadores del Pueblo Mapuche de la region
del Butahuillimapu”. Por otro lado, tiene relacion con el vinculo
tradicional € historico que ellos establecen entre tradicion, leyes y
cacicados, de alli que rechazar el Tratado de Paz o las escrituras
comisarias, significaria minar la base de sustentacion del cacicado.
Son estas leyes (o tratados) las que hacen diferentes a los huilliches
de los mapuches y de los chilenos:

‘...venimos a dar a conocer el Reglamento de la Ley de los
Naturales [ Tratados de Paz)] en sus respectivas Comunida-
des de Tierra..., Los aborigenes del pais son libres de exen-
tos de la ley vigente en Cl%ile, y por lo tanto no admitimos
Ley de Radicaciones particulares de ninguna clase ni tam-
poco ley civil; tampoco ninguna clase de tuicion de tierras,
ni despojos de aborigenes de sus comunidades... Solicita-
mos d?:l sefior Intendente una prohibicién contra los abo-
gados para que no formen disturbios en la Comunidad de

% Para la década de 1980 se puede consultar el “Seminario sobre Fmpuesto Territorial o
Contribuciones”, Osorno, abril de 1988. )
% “Seminario sobre Impuesto Territorial o Centribuciones”, Osomo, Ms., pag. 1.
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Naturales... Esta peticion esta en base del Parlamento de
antiguos documentos revalidados en la Junta General de
Paz, juramentada en afio 1793”8

Ista dimension de empoderamiento via el Estado, esta también
presente en la demanda por la justicia: “Como un complemento
indispensable de las anteriores peticiones, V.E., solicitamos asi-
mismo la creacién de un Tribunal de Justicia de
indios-mapuches, por cuenta ropia de los sefiores Caciques o
como lo estimare conveniente é)E " (Memorial, 1936: 13).

La combinacion de la lucha por las tierras de la Futahuillimapu y
el empoderamiento de los caciques tiene su limite en la busqueda
de la autonomia. Posiblemente una experiencia historica de esa
juntura fue la que vivieron y sufrieron los caciques de Quilacahuin
en la década de 1930;

“En la tarde de ayer se presentd en la Gobernacion del departa-
mento el cacique de la reduccién de Quilacahuin, Juan Antonio
Llafquén, acompaiiado del que se hace llamar ‘director de indios’
Bautista Imilpan y del intérprete Juan Huentreao, reiterando que
se reconozca el Estado Indigena.

“En la audiencia que al efecto les concedié el Gobernador
los indigenas exhibicron una serie de documentos proba-
torios, segun ellos, de la justicia de su peticién que hicie-
ron a principios del presente afio; siéndoles denegada en
aquella ocasién por el sefior Parragué.

“Ante la inquebrantable resolucion del Gobernador, los
indigenas fuvieron una actitud francamente irrespetuosa y
violenta, motivo por el cual el Gobernador dio por termi-
nada la entrevista, y extendié inmediatamente la siguiente
orden de [su] detencién”

La demanda por educacion

El Estado impulsé una politica educacional entre los huilliches
con el claro afan de asimilarlos a la nacién chilena, es decir, inte-
grarlos como ciudadanos comunes.® De alli que la exigencia por
educacion, desde los caciques, haya tenido un sentido orientado
hacia ‘lo propio’. En el Memorial de 1936 se dice que:

“Siendo la instruccion la base de todo progreso, los Caci-
ques solicitan colegios propios dentro de sus reducciones
y tribus, o donde lo estimen, de Instruccién rimaria, se-
cundaria, profesional, comercial en conformidad de la evo-
lucién y progreso de la civilizacion humana, y en confor-
midad de la ley del 2 de julio de 1852, firmada por el Excmo
sefior Presidente de la Reé)ﬁblica Montt y Varas, ademas
veriamos con sumo agrado, V.E., que de la instruccién
follklorica se nombre una comisién para que estudie el idio-
ma indio-mapuche, se hagan textos de ensefianza que se
destinarian gratuitamente en los colegios fiscales de la
Republica y en los nuestros para que los indios-mapuches
y mestizos chilenos se posesionen del idioma nativo de los
padres de la raza chilena de este pais, que tal les serviria
para conocer la civilizacién incaica del

¥ Extracto de un Memorial de 1959, firmado por José del Transito Neipan.
% La Prensa, Osorno, 9 de junio de 1933, ,
¥ Sabemos gue eso es una utopia, lo real es una asimilacion como campesinos pobres,
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[«4al

Incg Atahualpa; que es mas moral que la civilizacién euro-
pea’ (Memorial, 1936: 12)

El Memorial de 1983, apunta en la misma direccion:

“4.1.- Siendo la educacion la base de toda superacion del
hombre, los caciques solicitan que dentro de las jurisdic-
ciones correspondientes se establezca una enseflanza ade-
cuada al contexto, respetando los valores de la cultura e
historia del pueblo mapuche. Y se dé las mayores posibili-
dades al estudiante mapuche tanto en el nivel basico, me-
dio y profesional para alcanzar un desarrollo méas pleno
dentro de la sociedad. Por lo tanto, que se otorguen becas a
los estudiantes descendientes mapuches, derecho del que
gozaban anteriormente,

“4.2.- Como nuestra cultura tiene una riqueza enorme, con
valores auténticos y concretos, solicitamos se establezca
la Ensefianza mapuche dentro de la region del
Butahuillimapu, en decreto que se oficialice en e%Ministe»
rio de Educacion. Para que se ensefie: idioma, historia, or-
ganizacion, folklore, religidn autoctona y cultura mapuche
en general .

Los esfuerzos educacionales del Estado hacia los huilliche se
incrementaron desde fines de la década del 50. En 1962, en San
Juan de la Costa, habia 7 escuelas fiscales y 39 particulares (con
subvencion del Estado). Sabemos que en el pasado algunos caci-
ques impulsaron la creacién de escuelas bajo su propia responsa-
bilidad:
| “Desde 1932 funciona en Pueico la Escuela Mapuche fun-
dada por el cacique José del Transito Neipan Colipay, en la
‘subdelegacion de la Costa.

“Ahora, con motivo del término del afio escolar el cacique,
acompafiado de su secretario Pedro J. Huenuanca, practico
una visita a la escuela. Se presentaron a examen 28 alum-
nos, siendo satisfactorio el resultado de la ensefianza”™

Una buena sintesis sobre las demandas huilliches o de sus objeti-
vos de lucha se encuentra en el Memorial de 1983. Ademas, alli se
establece un principio de jerarquia entre ellos:

“1- Reconocimiento al PARLAMENTO DE PAZ, firmado
el 8 de septiembre de 1793, a las orillas del Rio Las Ca-
noas -hoy Rahue Osorno.-

2- Reconocimiento a la autoridad de los caciques, como
gobernadores del Pueblo Mapuche de la region del
Butahuillimapu.-

3- Reconocimiento, revalidacidén y reivindicacion de las
Escrituras de Comisario, entregadas al mapuche en el afio
1827, por el entonces Comisario de Naciones don Francis-
co Aburto y los Caciques respectivos. Y decretos de Leyes
a favor de los indios mapuches.-

4- Solicitud: que se otorgue a las jurisdicciones Mapuches,
una mejor capacitacion y Educacion Formal y una Educa-
ci6n Mapuche que consista dentro de lo que corresponda a

8 La Prensa, 14 de diciembre de 1933, Osorno, pag. 4.




la cultura propia del mapuche. En la revaloracién de nues-
tras tradiciones culturales™.

LOS VINCULOS DE LOS CACIQUES CON LA COMUNIDAD'

En el siglo XX la dindmica social en las comunidades huilliches
ha funcionado en gran medida auténomamente respecto al
cacicado. El proceso de autonomizacidén aparentemente se acre-
centd con la muerte de los caciques José del Transito Neipan (San
Juan de la Costa) y de José Ignacio Epuyao (Rahue), Sin embargo,
lo que marca mayormente (ﬁcha dinamica es que no s6lo le quita
poger a los caciques (no pueden administrar justicia, no tiene po-
der de fuerza, etc.), sino que genera procesos sociales de construc-
ci6n de identidad que escapan totalmente de sus manos. Un obser-
vador de San Juan de la Costa, a fines de la década de los 60,
sefialaba sobre esos procesos:

“....Estoy por decir que San Juan de la Costa estd dando un
ejemplo a la ciudad. Un ejemplo de esfuerzo comunitario,

popular y efectivo. San Juan de la Costa cuenta con una.

radio, sus dos escuelas agricolas, sus cuarenta escuelas
basicas, su hospital, sus dos cooperativas legalmente cons-
tituidas y una tercera en formacion, sus comites de peque-
fios agricultores, sus centros de madres, sus grupos de auto
ayuda, sus clubes deportivos. San Juan de la Costa cuenta

con una buena dosis de entusiasmo, de espiritu de sacrifi-

cio, de capacidad, de responsabilidad. San Juan de la Cos-
ta tiene mucha juventud, recursos naturales: Mas de 600
costefios trabajan voluntariamente un dia semanal en cons-
truccion de caminos, puentes, sedes sociales™® .

En estos procesos de organizacion el cacicado no estaba presente
ni quiso tampoco hacerfo. Lo que conirasta con el accionar de la
Junta de Caciques en los 90, que si se involucrd en todos los Ambi-
tos de la vida del pueblo huilliche. Frente a los procesos de
politizacion los caciques se mantuvieron al margen, tratando de
mantener un vinculo estable y no critico con las autoridades de
turno, aunque hay una o dos excepciones. No conocemos todavia
ninguna proclama de algin cacique que haya usado su prestigio a
favor de un candidato o de una tendencia politica. Frente a los
procesos de ‘evangelizacidn’ los caciques tuvieron, al parecer un
actitud pasiva, o al menos, las ‘rogativas’ no pudieron frenar la
entrada de las iglesias evangélicas. '

LOS VINCULOS DE LOS CACIQUES CON LA ‘SOCIEDAD
MAYOR’

En primer lugar, examinemos las relaciones con el gobierno. En
todo el siglo XX los caciques huilliches han sido recibidos y escu-
chados por las autoridades de Gobierno, a quienes les han entre-

gado sus memoriales a la esll)]era que sus demandas sean atendi-

das. Es evidente que éstas no han tomado en serio los Memoriales.
La mencion a los Tratados de Paz de 1793 no ha pasado de ser un
hecho curioso, folclérico, pero carente de todo valor legal, como
dijimos antes. Lo mismo puede decirse de las peticiones que bus-
caban revestir a los caciques de poder. No

8 Articulo de Winfredo de Breda, La Prensa, 31 de marzo de 1969, Osorno, pag.3.
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obstante, los caciques lograron, bajo los Gobiernos de la
Concertacion (1990-2000), un reconocimiento legal de su autori-
dad y.de las escrituras de comisario (Ley 19.253, de 1993). En
refacion a esto Giltimo el Memorial de 1996 precisa:

“En la actualidad para el logro de estos objetivos se cuenta
con la Ley Indigena, que establece normas sobre protec-
cion, fomento y desarrolio de los indigenas y que para nues-
tra etnia le reconoce su espacio territorial como la
Butahuillimapu y al Cacicado como la organizacion histo-
rica que lo representa.

Esta ley entrega ademas herramientas de participacion don-
de nuestras autoridades los APOVLLMEN o Caciques, son
fos interlocutores validos entre nuestro pueblo y las autori-
dades de la Administracion del Estado. Para esto hay que
rescatar nuevamente fos Articulos de la Ley Indigena N°60
y 61, sobre las disposiciones particulares para el pueblo
Mapuche-Huilliche, al igual que el Articulo N°34 que se-
fiala: ‘Los servicios de la Administracion del Fstado y las
Organizaciones de caracter territorial, cuando traten mate-
rias que tengan injerencias o relacidn con cuestiones indi-
genas, deberan escuchar y considerar la opinion de las or-
ganizaciones indigenas que reconoce esta Ley’...

Pese a lo anterior y la politica del Supremo Gobierno, de-
bemos lamentar que esta ley no cumple con los objetivos
con que fue promulgada, debido principalmente a que las
autoridades locales de la administracion del Estado y Ser-
vicios Publicos afines al quehacer y desarrollo de nuestro
Euebl‘o no demuestran una sensibilidad al problema de po-

reza y abandono que nos aflige y por otra parte a la inca-
pacidad de la Corporacion de %esarrollo Indigena,
CONAD]I, en la busqueda de mecanismos de participacion
y de estrategias claras de desarrollo” (Memorial de 1996,
Osomo,'Ms%’

Sobre la relacion con los partidos politicos no tenemos mayores
antecedentes, aunque hay que sefialar que los Memoriales iban
también dirigidos a ese sector (en especial al Jegislativo). Hay aqui
una diferencia con los mapuches. Para estos altimos era f){m a-
mental la defensa o mejoramiento de las leyes reduccionales. En
cambio, los caciques huilliches, al apelar a la legislacién colonial
y republicana temprana (desde el Tratado de Paz hasta las leyes de
meéjiados del siglo XIX) para encarar sus problemas, mds bien
‘pidieron su respeto y efectiva aplicacion, si bien también pidieron

a anulacion de las leyes posteriores (de Radicacion y Propiedad
Austral). Con todo, los huilliches plantearon sus deinandas ma-
yormente al poder ejecutivo, mientras que los mapuches lo hicie-
ron al legislativo. Tampoco podemos o(ividar, como ya lo seflala-
bamos, que numerosos caciques tenian conciencia del sistema
partidario y de sus distintas sensibilidades hacia los sectores mas
postergados. '

La vinculacidn de los caciques con los movimientos sociales ha
sido atn mas débil. Una de las posibles razones es que nunca estu-
vo presente en ellos la idea que la solucion a sus problemas como
pueblo pasaba por un cambio del sistema econdmico, politico y
~ cultural a nivel nacional. No obstante, el Memorial 1970-73 apun-
" taba en esa direccion.




EL DESARROLLO DE SUS LUCHAS Y BEMANDAS

Se puede observar una profunda continuidad en las luchas y de-
mandas de los caciques huilliches. No obstante, pensamos que en
la década de los 80 y 90 los énfasis son distintos. Téngase presente
ue en la década de 1980 surge un amplio movimienio contra la

ictadura en el cual los mapuches-huilliches se incorporan pron-
tamente, activindose la Junta de Cacique en 1983% | generandose
ademas fuertes movilizaciones para recuperar tierras y oponerse a
los remates de sus propiedades por cobro de impuestos.” El alero
que dio la Iglesia catdlica fue muy importante en los primeros
afios.” También merece destacarse que desde 1981 los mapuches-
huilliches comienzan a participar en el movimiento indigena fati-
noamericano, cuyo ceniro es la autocomprensién de grupos indi-
genas como pueblos.

Todo lo anterior se expresa en los Memoriales. Asi, en 1985, du-
rante los tres primeros dias de marzo, los caciques huilliches del
Butahuillimapu se reunieron en Compu, isla de Chiloé. Los acuer-
dos alcanzados se publicaron bajo el titulo de «Tercer

¥ En los primeros afios de la dictadura militar algunos caciques, de los cuales se
sospechaba su simpatia con la izquierda (el de San Juan de la Costa, por ejemplo)
sufrieron una dura represion. No obstante, los militares continuaron con la politica de
reconocimiento de los caciques y en los primeros afios de la década de 1980, con la
creacion del municipio de San Juan de la Costa, su alcalde Nelson Garrido Tapia,
apoy0 activamente a los caciques Laureano Millaquipay y Reinaide Huisca, en
actividades comunitarias (a través de administrar el Plan de Empleo Minimo, etc.),
‘folkidricas’ y recreativas. A este vinculo de convivencia con las autoridades del
gobierno militar se puso fin con la creacién de Ia Junta de Caciques de la Butahuillimapu
en 1983, En este giro tuvo un papel central el cacique Antonio Alcafuz, Juan Huenupan
. (fiscal de San Juan de 1a Costa} y sobre todo los miembros de una ONG —Monku
Kusubkien— dirigida por Ponciano Rumian. En el Memorial de 1984, en sus
conclusiones, se puntualiza lo siguiente con respecto a esta organizacién: «Quédase
constituido el Consejo General de esta Junta para la coordinacién y la ejecucion de las
actividades de la Junta General del Butahuillimapu, con asiento en el Levo de
Chauracavi, provincia de Osorno.

a) Reafirmese en el cargo de Director Toqui General de la Junta de Caciques, a don
Juan Huenupdn Guala, con domicilio en Lafquenmapu, jurisdiccion de San Juan de la
Costa.

b) Reafirmese del mismo modo el cargo de secretarfa General de la Junta de Caciques
en ia regién del Butahuillimapu.

¢) De ignal forma se confirma como secretarfa ejecutiva al programa Monku Kiisobkien,
con sede en la provincia de Osorno”. Y en punto 5° de las mismas Conclusiones:
“Tinalmente se deja constancia que el programa cultural huilliche Monku Kiisobkien,
esta facultado para realizar todo tipo de actividades promocionales, etnoculturales,
reuniones-jornadas y otras que las comunidades y/o la Junta de Caciques y el programa
{Monlu Kiisobkien) asi lo convengan”.

Estos roles asignados al Monku no son més que un reconocimiento a lo realizado por
la organizacisn durante fog afios anteriores en el seno del movimiento mapuche-
huilliche. Otia dimensidn que no puede dejar de mencionarse, para la década de 1970
y 1980, fue el cultivo de la musica huilliche en tos miitiples festivales folcléricos de la
regidn (en especial los organizados por FREDER). Las miembros de los COnEuntos que
participaban en esos eventos formaban parte de las bandas musicales de los cacigues.
Y nuevamente en ese despliege del universo del foiclore huilliche debe destacarse la
figura de Ponciano Rumian,

* Véase el Boletin Mari-Mari Pefii N°4, 1983, donde se denuncia que “Durante los
ultimos meses, varias comunidades nuestras han sido amenazadas con juicios de desalojo
y querellas de usurpacién por partes de winkas que dicen ser nuevos propietarios de
nuestras tierras... De momento queremos que sepan que todas las comunidades afectadas
defendc;}rén hasta las Gltimas consecuencias su sagrado derecho a vivir y morir en la
lterra... . -

** Las primeras Juntas, las de 1983 y 1984, se llevaron a efecto en la Misién Rahue, El
apoyo de Freder y de ta Radio ta Voz de la Costa son de gran relevancia.

55



56

Congreso de Caciques Butahuillimapu».* El documento estd or-
anizado de la siguiente manera: una introduccion, cuatro capitu-
%os y conclusiones. Los capitulos son: el primero sobre los «dere-
chos territoriales del pueblo mapuche-huilliche; el segundo, sobre
«nuestros derechos culturales; el tercero, sobre la «estructura so-
cial del pueblo mapuche-huilliche» v, el Gltimo, sobre la «incor-
poracion de la mujer al movimiento mapuche-huillichey.

Uno podria pensar que la diferencia mds substantiva entre este
documento y el Memorial de 1936, es la ausencia de toda referen-
cia al Tratado de Paz de 1793. No obstante, debemos seftalar que
esa ausencia es relativa, ya que en el Memorial de 1983, la Junta
de Caciques sefialaba en su punto 1.2:

«...s0licitamos reconocimiento de este Parlamento de Paz,
como documento memorial de nuestra historia y base fun-
damental de los principios de nuestro pueblo mapuche de
BUTAHUILLIMAPU (las Grandes Tierras del Sur).

“1.3. Por lo tanto, solicitamos a la actual Autoridad chile-
na, haga pleno reconocimiento de este Tratado, tal como
se ha venido efectuando desde los inicios de la Reptblica.
Por)?onsiguiente, tomese razon y publiquese oficialmen-
ten.”

Una segunda referencia al Tratado es que el Memorial de 1985
fue leido y entregado por los caciques a las autoridades chilenas el
8 de septiembre del mismo afio -1985- en la Plaza de Armas de
Osorno, es decir, el dia que se conmemoraba el Tratado de Paz. Lo
nuevo en este punto, radica en que, en el seno de los cacicados el
Tratado de 1793 comienza a recibir una lectura critica, que no
e?aba presente antes. Por ejemplo en el Memorial de 1984 se
afirma:

«Con el paso del tiempo se ha respetado esta escritura, el
acta de la primera Junta de Caciques y espafioles y por lo
cual acordgu‘on aquellos, eniregar a éstos las tierras v rui-
nas de la ciudad de Osormo”

Pero la diferencia fundamental de los Memoriales de 1980 con los
Memoriales de décadas anteriores es que no hay ninguna apela-
cion a formar parte de una misma nacion, en cambio se insiste,
una y otra vez, en que ellos son un pueblo en el «contexto de la
nacionalidad chilena», con sus propias tradiciones, sus valores 'y
sus instituciones. Ya en el primer parrafo de la Introduccion del
Memorial de 1985 se sefiala:

«Teniendo presente que el pueblo Mapuche-Huilliche existe,
y es un pueblo con tradicién e idiosincracia dentro del contex-
to de la nacionalidad chilena, y que sus problemas territoria-
les socio-culturales se agudizan cada vez inas, a causa Ge 1as
distitas politicas implantadas por el Estado chileno para ex-
terminar la existencia de este aguerrido y sufrido pueblo.

No solo se afirma la existencia del pueblo huilliche sino que ade-
mas se denuncia que éste ha sufrido una situacion etnocida por
parte del Estado chileno («exterminary, es la expresion), a traves

2En: Niitram, Afio 1, 1985, pags. 5-10. El Primer y el Segundo Congreso corresponderian
a los Memoriales de dicienibre de 1983 (Mision Rahwe) v de junio ¥ septiembre de 1984
{Mision Rahue),

3 Este documento fue publicado en Pert (Lima) en la revista Pueblo Indio, Afio 3, N5,
1984, Fue enviado a Fa revista por Ponciano Rumian, director del programa Monku
Kiisobkien.




de «distintas {Joliticas» que socavan la base material, territorial, y

socio-cultural del pueblo mapuche-huilliche.

En las conclusiones finales se vuelve sobre 1o mismo, sefialando-
se que “nuestro deseo de que la sociedad chilena, sus autoridades,
a través de la historia, los presentes y venideros, nos reconozcan
como mapuches: gente de la tierra, la Nuke Mapu, que a través de
ella se genera nuestra forma de ser, siendo nuestra organizacion la
base fundamental de nuestra existenciay.

Esta exigencia de reconocimiento va a la par de la idea que la
Junta General de Caciques es “La Organizacion historica del pue-
blo huilliche, organizacién social y politica estructurada
jerarquicamente y donde sus Lonkos Caciques son elegidos de-
mocraticamente dentro de sus Jurisdicciones o AIYAREWE, las
que en su conjunto forman el gran territorio de la
BUTABUILLIMAPU. Nuestra organizacion y sus autoridades son
los representantes de las 70.000 personas indigenas presentes en
la Décima Regidn y son las encargadas de velar por Ia defensa de
nuestro territorio, nuestra cultura y desarrollo” (Memorial de 1996).

CONCLUSIONES

Hemos bosquejado algunas ideas en torno a los caciques huilliches,
sus bases de sustentacién y sus demandas como representantes del
pueblo huilliche. La continuidad cacical a lo largo del siglo XX es
un hecho al menos para Quilacahuin, San Juan de la Costa, Rahue-
Cuinco y Riachuelo y desde los 80 para un conjunto cada vez mayor
de cacicados que se aglutinan en torno a la Junta General de Caci-
ques de la Butahuillimapu. Dicha continuidad es sorprendente en
comparacion con las comunidades mapuches de la Araucania, don-
de el cacicado fue reemplazado por organizaciones de reivindica-
cion étnica. Probablemente este proceso se esté invirtiendo en los
ultimos afios. En cualquier caso, es evidente la importancia politi-
ca de los caciques dentro del mundo huilliche.

En segundo término, debe también destacarse la linea comun que
ha caracterizado, desde 1936 y hasta hace algunos afios, a las de-
mandas de los caciques en cuanto a la valoracion del Tratado de
Paz, de los titulos de comisario y de la primera legislacion repu-
blicana. En este sentido, el referente principal de sustentacién de
la demanda huilliche ha sido la institucionalidad colonial o repu-
blicana temprana. Baste sefialar que, en el caso de la Araucania,
solo muy recientemente se ha comenzado a reivindicar los trata-
dos coloniales con los espafioles. Durante todo el siglo XX, las
organizaciones mapuches del sector tomaron a las leyes de radica-
cion como su referente central.

No obstante, ésta serfa una historia muy diferente si las demandas
de los caciques hubieran sido atendidas. Por el contrario, el Esta-

do chileno no ha reconocido la validez de los tratados coloniales.

ni de los titulos de comisario (con la excepcion de la ley actual).
Menos ain ha derogado las leyes posteriores a 1852 o devuelto
importantes segmentos territoriales a las comunidades huilliches,
En este sentido, la historia de las luchas huilliches es ain mas
dificil que las de las comunidades mapuches con titulo de merced,
ya que éstos eran instrumentos reconocidos por el Estado, Pero
los esfuerzos de los caciques y de la Junta tampoco pueden consi-
derarse fracasados. Hanclogrado revertir procesos aparentemente
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inevitables, como la definitiva absorcion de las propiedades indi-
genas en la propiedad agricola o ganadera, eximirse del pago de
contribuciones (por ciertos periodos al menos) v mantener una
unidad interna solida, que les ha permitido construir una demanda
conjunta, a diferencia de las divisiones que han sido caracteristi-
cas de los movimientos mapuches de mas al norte. Esta unidad
mcluso se fortalecid en los afios 80 con la incorporacion de los
grupos huilliches de Chiloé. Y, en altimo término, pero no en or-
den de importancia, esta la capacidad de congregar a su pueblo en
torno a si e inclusive c'Ea reivindicar exitosamente la
autodenominacion de “huilliches”.

“En las dos altimas décadas, los caciques han insistido muy expli-
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citamente en ser reconocidos como pueblo, siendo ellos su maxi-
ma autoridad. Los caciques saben el arduo camino que tienen por
delante, testigo de ello es su “Declaracion Solemue™:

“Juramos solemnemente controlar nuevamente nuestro destino
yrecuperay completa dignidad y el orgullo de ser Pueblo Indi-
gena de Chile los Caciques y nuestra organizacion La Junta
General de Caciques hoy sigue existiendo con vida y fuerza,
seguird hasta cuando el mundo sea”™*

* Declaracidn Sclemne Junta General de Caciques, 1991
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i A partir de estos memoriales podemos decir que los Cacicados mds involucrados en su
produccion y “circulacion” han sido Quilacahuin y Rahue-Cuinco, por otra parte, los
Mermoriales con mayor convocatoria han sido los de 1936, 1961, 1983, 1984, 1985 y
1996. Sefialemos también que no todos los Cacicados han participado en los Memoriales,
incluso algunos deellos no fo han hecho hasta ef dia de hoy, cono es el caso det Cacicado
de Tringlo (Lago Ranco). A partir de la informacién de prensa podemos decir que sabemos
de numerosos Memoriales entregados a las autoridades por el Cacicado de San Juan de
la Costa, para dar un cjemplo significativo, pero que lamentablemente desconocemos.
i1.a Federacion de Indios de Futahuillimapu, organizacién creada por José del Carmen
Loncochino Aliu y Pedro José Caniupan Lingai, presentd numerosos Memoriales, el
primero fue en 1937, el cual pretendia que fueran firmados por los Caciques. Lo hemos
puesto, ademds, porque ambos dirigentes estaban ligados a las actividades de los Caciques
(José Caniupan fue el “jefe religioso” del Cacicado de San Pablo hasta los afios 60).

8 Sabemos de otro Memerial para la década de 1960: en mayo de 1968 se realizd una
“asamblea” de cerca de cinco mil huiilliches v de 200 delegados huilliches de Valdivia,
Osorno, Cautin y Llanquihue, con la participacién de fos Caciques de San Juan de la
Costa (Mateo Pafil) y el de Rahue-Cuinco (Anselme Epuyao). Segiin la informacion
del diario La Prensa de Osorno, se iba a hacer un Memorial para ser enviado al Presidente
de la Repiblica. :

v E] Memorial es solo un fragmento y donde no hay firmas. Es posibie también que haya
sido una convocatoria.

YParticipa como “secretario intérprete” Pedro José Caniupén Lingai, que también lo era

del Cacicado de San Pablo.
“' Firma como “vep”, el actual cacique de San Juan de la Costa, Arturo Camiao C.
% ocalidad ubicada a unos 4 kildmetros al norte de Osorno.

i ] a5 comunidades en torno al Lago Ranco tienes, al parecer, cierta “autonomia cacical

ejemplo de ello es la separacion entre “Ranco”, Pitriuco, Tringlo ¢ Isla Huapi, al lado
norte, Llitén. ' .

& Como Cacique del Lago Ranco firma Gunercindo Calfulel Ancacura.

*Se trata del Cacique Leonardo Cuante L., “Cacique de Pitriuco”.

A Fn el Memorial se nos dice sobre esta locatidad y su Cacique: “José 2° Méndez Caulli,
Cacique General y Secretario General de Cacigues de la reduccién “La Huacha”, pueblo
de Casma, Subdelegacion de Frutillar, Departamento de Llanquibue, provincia de Chiloé”.
De Casma es también Juan Fermin Lemuy, quien tendrd una enorme influencia en el
fortalecimiento dei Cacicado de Chiloé a mediades de los afios 30.

i Participa como Cacique José Santos Lincomén.

«ii [ ag personas de Chiloé que aparecen firmando el Memorial son Carlos Lincoman
(Cacique Mayor Provincial de Chiloé), Adelfio Millan, como Cacique de la Comunidad
Huaipulli y Estanislao Chiguay R., Cacique de la Comunidad [ncopulli.
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