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1. LA GENTE DE LA TIE

iversos pueblos habitaban las contrastadas regiones de
Chile: Aymaras en el Norte; Mapuches {picunches, hui-
iliches, pueiches, lafguenches} en el Centro Sur; Cho-
nos, Alakalufes, Yamanas y Onas en el Extremo Sur.

La poblacidn era numerosisima. Segin Thayer Ojeda al-
canzaria la cifra de 5.485.000 habitantes --casi 1a mitad de la
poblacion actual de Chile~ céleulo exagerado que hoy ha si-
do reducido a 1.500.000 lsin contar los indigenas del Extre-
mo Sur}. La mayor densidad se localizaba entre los rios Mau-
le y Rio Bueno (1.100.000} y, en mucho menor grado, en los
valles del Centro {80.000}. Esto haria a la sociedad mapuche
la mayor de todas ellas.

Afios antes de la irrupcidn hispanica ta zona Norte v
Centro de Chile {hasta el rio- Maule}, se vio invadida y “colo-
nizada” por los incas. Pusblos independientes se vieron de
asta forma sometidos a! Imperio del Tawantinsuyo, sus es
fructuras econdmicas, sociales y politicas se modificaron sus-
tanclalmente, bajo la exigeneia entre otras cosas, de producir
excedentes como forma de tributo. Sélo los mapuches del
Sur se resistieron a tal dominio, vy por ello fueron calificados
de “aucas’” {alzados) por los Incas y los Mapuches a su vez
Hamaron “‘wincas” {intrusos, ladrones) a los Incas.

El panorama econbmico y social de la regidn a 1540 era
asi de variado. La zona incanizada tenia un mayor desarrollo
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economico. La agricultura era la forma productiva domi-
nante.

'La organizacion politica estaba jerarquizada. En algunos
~vaiié's unoc o mas caciques, impuestos por los Incas, gjercian
su autoridad al resto de poblacién y gozaban por eilo de nu-
merosos privilegios: “‘Los sefiores de este valle {Aconcagua)
son dos. Sus nombres son estos, el uno Tanjolango, éste man-
da la mitad del valle al mar; ¢! otro cacique se dice Michima-
longo, éste manda v sefiorea la mitad del valle hasta la sierra”

(Bibar).

La situacién era diferente en las zonas donde los incas no
pudieron imponer su rigor. L.os aucas o mapuches no eran
propiamente agricultores, sin embargo, su ferritorio era fe-
cundo vy copioso en productos naturales. La recoleccian {de
pifiones en la Cordillera de la Costa y de los Andes), la caza, la
pesca, combinada con una rica horticultura {papas, mafz, qui-
nua) y una incipiente ganaderia permitfan una holgada y mas
gue abundante subsistencia. El grado de ésta es relativamente
fiio, no implicando para su logro, relaciones asimétricas entre
los grupos. Asi se lo hace saber un cacique al cronista Rosa-
tes: “No hemos apetecido reinos, tierras, ni sefiorfos; no ha-
cienda, oro, plata, gala, ni arreos: que la vida humana se con-
fenta con poco cuando no es mal contenta ni ambiciosa, asi
nunca hemos hecho guerra, ni pretendido amplificar nuestro
sefiorio”. El cronista, en cambio, califica tal estado como
propio de “gente holgazana que no tiene oficio y cuyo mayor
trabajo es el sembrar, y como se contenta con poco, es poco
lo que éstos trabajan, y lo demds del tiempo lo gastan en co-
mer, beber, bailar y jugar”’,

L.a organizacion social y politica, que permitia la repro-
duccion en gran escala de la sociedad mapuche, era diferente
a la de los pueblos del norte sujetos al Estado Inca. Tal siste-
ma, podria ser definido como de comunidades autdénomas,
descentralizadas e igualitarias, La ausencia de una jerarqufa y
el predominio absolute de la comunidad, auténoma e inde-
pendiente, era posible por la “violencia guerrera”, la que se
ejercia contra cualquier intento de dominacidn, sea interna
{por otra comunidad}, o externa { p. ¢j. de una sociedad esta-
tal: incésica o hispana). Los primeros cronistas asi lo consta-
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taron {véase la cita anterior) y vieron en ella una de las causas
centrales que impedia el sometimiento de los mapuches:

““Son extravagantes los de esta nacion en el modo de portar-
se; pero la circunstancia més perjudicial a nuestros designios,
es no tener cabezas ni hallarse cuerpo, es un monstruo fantds-
tico. Una yedra de impiedad y rebelién” (Tesillo}). La auto-
nomia de las comunidades, sin embargo, no impedia que
frente a causas importantes se formaran alianzas entre ellas:
“En su gobierno, aungue no tienen estos indios de Chile una
cabeza, tienen muchos de los que llaman los politicos demo-
cracia, que es un gobierno popular gue llaman ‘imperium
populate’, pues para cualquier cosa de importancia se juntan
todos y principalmente los cacigues y convienen en lo que
han de hacer” {Rosales).

Fsa organizacion iba acompafiada igualmente de una
cierta conciencia de identidad grupal o étnica, que permitia
gue ta sociedad no se disolviera en una multitud de pequefios
linajes, o de comunidades irreconcitiables entre si. No cabe
duda gue la resistencia al dominio Inca y posteriormente es-
pafiol, permitié un mayor desarrollo de esta conciencia:
“Parque no hay nacion en el mundo gue tanto estime y ame,
el suelo donde nace, como ésta de Chile, pues se ha visto en
otasiones legar a cautivar algunos indios de los més ancianos
y viejos y por no salir de sus tierras, permitir los hicieran pe-
dazos antes que tener vida fuera de sus |{mites y contornos’
(Ndfiez de Pineda).

Ahora bien, équé tipo de manifestaciones religiosas te-
nfan estos pueblos? y équé papel jugaban ellas en su vida so-
cial? Partamos de un hecho esencial: para el conjunto de es-
tos pueblos 1a religiosidad no se constituyd como un sistema
autbnomo {de divinidades, de valores, etc.) frente a la reali-
dad {a la cultura y a la naturaleza). Lo sagrado aparece, en es-
tas sociedades, como el fundamento del cosmos y donde el
rite {que pone en contacto a lo sagrado y lo profano por me-
dio de una victima) hace posible su renovacion ciclica.

Sin embargo, hay diferencias importantes entre los pue-
blos sujetos al estado incésico (aymards y picunches) v los
que rechazaron tal dominio {(mapuches, al sur del rio Maule}.
En la zona incanizada la informacion es débil y escasa. Empe-
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ro, sabemos que los Incas, al incorporar a la poblacién al im-
perio imponian también sus esquemas religiosos, tratando
con ello de justificar o legitimar su dominacién. Los santua-
rios de altura, o "altares de sacrificio”, como e de Ja momia
del cerro Plomo en el Valle del Mapocho, son un ejemplo de
la politica del Tawantinsuyo para imponer su culto solar, el
cual es &l eje de su religiosidad. El inca es el hijo del sol. Ei
no es el representante de los hombres ante fos dioses, sino de
tos dioses ante los hombres. La creencia en la eficacia sobre-
natural del Inca, fue compartida tanto por el campesinado
como por el estrato dirigente: cada individuo, como cada co-
munidad local, pensaba gue debia sus condiciones de existen-
Ha {la fertilidad de las mujeres, de los campos v del cosmos)
it poder sobrenatural del inca. Esta dependencia los obligaba
3 celebrar su gloria y su realidad trascendente v a devolverle
~gn trzbajos y productos— una parte de todo aquello oue el
inca hacia por {a reproduccion vy la prosperidad de todos. El
Inca aparece como un principio trascendental que hace posi-
ble que el cosmos se reproduzca ciclicamente, é es el equili-
brador de los principlos contratios. El Inca no es entonces un
personaje historico sino “un principio metafisico que es ca-
paz de disolver un caos desatado por fuerzas extrahumanas y
restaurar el orden’” (Ossio}.

l.a conquista incasica del territorio aymara y picunche
fue masiva —fas cifras oscilan entre 50.000 v 300.000 efecti-
vos— y de corta duracion, entre 80 y 25 afios. Es posible que
por antiguas influencias o por transformacién interna, esas
sociedades hubiesen "evolucionado’ religiosamente en {a for-
macidn del principio ritual encarnado o representado en un
ser metafisico, haciendo asi mdas facit su conquista por el in-
ca. Recuérdese una serie de semejanzas en la organizacion y
en las creencias del mundo andino con los grupos que habita-
ban en los valles del norte como en el de Aconcagua {cutto
solar, division en mitades, jerarguia social, etc.).

La situacion era totalmente otra en el mundo maptiche
{sur del rio Maule). Alli el ““principio metafisico’ esté encar-
nado en la comunidad ritual {== comunidad autonoma), ella v
s6lo ella puede invocar a los dioses gracias a fos sacrificios de
animales e incluso de humanos —para equilibrar y mantener
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los elementos del cosmos, como asi también renovarlos cicli-
camente. Es el didlogo enire la comunidad y sus propios dio-
ses 1o que haece posible tal estado de cosas. Es, por decirlo, un
modo de produecion religiosa de cardcter comunitario, de alli
entonces que la sociedad mapuche no aceptara que su comu-
nidad ritual fuera sustituida por ningQn representante de los
dioses ante los hombres {incluso no existia ninguna forma
institucionalizada de “‘clero” nide “idolatria”). Notamos asf
una armonia entre la estructura politica v la religiosa, ambas
tienden a reforzar la autonomia de la comunidad. Seré un sa-
cerdote jesuita quien mejor comprendio tal relacion: “Pro-
moviendo siempré mds aquellos nacionales la analogia entre
su gobierno y el del cielo, sostienen, gue asi como los Ulme-
nes terresires no pueden someter a sus puebios a alguna espe-
cie de agravio, as{ mucho menos deben hacerio los celestes
mirando a los mortales, supuesto que de nada necesitan. Re-
glados por este extrafio principio, no les prestan ningin cuito
exterior’” {(Molina). '

Ejemplifica lo ya dicho, la mitologia, los ritos y creen-
cias de los mapuches. El mito mas difundido entre ellos es el
det “Tren Tren y Kai-Kai'’; en é| se relata el conflicto entre
dos fuerzas opuestas y complementarias, lo cual provoca el
caos; el cielo, la tierra v las aguas, se unen o se separan a tal
extremo que los humanos parecen o se transforman en peces,
en piedras o quedan calvos. Serd solo con un sacrificio huma-
no que se lograré la restauracion del orden césmico.

Como ¢ mito lo sefiala v las costumbras lo confirman,
los ritos sacrificiales {hoy conocidos como nguiilatunes} se
realizaban en el Tren Tren o Ten Ten, lugar sagrado por exce-
lencia, y gue cada comunidad posefa: “‘En toda provincia hay
algin Ten Ten” (Rosales). Alli también se entierran los caci-
gues, se juega la chueca {palin), se resuelven asuntos impor-
tantes, etc.: ''Para que su memoria quede para siempre, se ha-
cen enterrar en los cerros mds altos v en {os lugares donde se
juntan a jugar a la chueca o en Regies que son los lugares de
el cabildo, y como all{ hacen las borracheras v fiestas princi-
pales, la parentela va antes a derramar en su sepultura un ja-
rro de chicha, brindandole para que beba y se halle en la fies-
ta" {Rosales).
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La voz Regiie designa lugares sagradas (re = puro; hue =
iugar) opuestos 3 los profanos v es alli, como sefiala el cronis-
ta, donde la vida colectiva se realiza en toda su plenitud. En
ese lugar “'puro’” ademds se concertan los matrimonios, alian-
zas e intercambio entre fos grupos por medio de mujeres. Las
congregaciones sociales en el Reglie estdn marcadas ademds
por {o festivo. Lo sagrado se vincula con la fiesta, con el 'ca-
huin”, incluso cuando emerge la muerte: “'En cada entierro
hay una borrachera que dura tres a cuatro dias, cantando las
exequias al difunto, para cuyo entierro hacen los poetas sus
romances particulares que los pagan los parientes con chicha'
{Rosales). '

Estos hechos ponen en evidencia el caracter pluridimen-
ional de las relaciones sociales, religiosas, econdmicas y poli-
ticas. Un ejemplo de esto mismo es el patron de ocypa-
cidn territorial, disperso y congruente con el sistema de co-
munidades autonomas y con el modo de produccion, el cual
estaba sancionado e interpretado religiosamente: “No hacen
fas casas juntas ni en forma de pueblos, que de estas huyen
con gran extremo por temor de los hechizeros, que dicen que
el estando juntos os acaban mds aprisa” {Gonzélez de Naje-
ra).

Lo sagrado aparece por doquier: es el admapu; las nor-
mas, los limites, las prohibiciones, tanto como las transgre-
siones rituales de esos limites y prohibiciones. El admapu es
el modelo del presente y del futuro, establecido en el pasa-
do como arquetipo, que fluye y se confunde con el presente.
La vida social sélo repite el pasado, de ese modo nio es histé-
rica sino ritual.

La guerra “interna’” entre comunidades y la guerra “ex-
terna’ entre mapuches y huincas asume por todo esto un ca-
racter ritual;

“las almas de los indios soldados, que como valerosos
mueren en la guerra, dicen que suben a las nubes v se con-
vierten en truenos y reldmpagos. Y que alld prosiguen con la
ocupacidn que aca tenfan del ejercicio de la guerra, y lo mis-
mo dicen que les sucede a los espafioles que mueren en ella,
que suben a las nubes y alld estdn peleando con los indios. Y
a unos y a otros llaman Pillan. Y as{ dicen que cuando truena
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y refampagues, es que pelean en las nubes ios espafioles y los
indios y se disparan los unos a los olros rayos de fuego. Y
que los Pillanes de los espafioles v de tos indios tienen alla su
eneniiga, y conservan sus rencores y pelean unos con otros. Y
asf habiendo truenos en las nubes saten de sus casas los indios
y arrojan chicha a su Pillan, gue entienden gue son sus indios
valientes v soldados que murieron en la guerra qgue estan pe-
leando con los espafioles. Y los hablan y animan diciéndoles
gue hagan como buen Pillan, valeroso v de presuncion, y que
no se dejen vencer de el Pilldn de o} espafiol, que son los sol-
dados difuntos, sino gue muestren brio v [os venzan, Y cuan-
tlo ven que fas nubes van hacia sus tierras dan saltos de placer
y palmadas de contento, diciendo gue su Pitldn Heva de venci-
do ol Pillén de el espafiol. Y siven gue las nubes van hacia las
tierras de los espafioles se entristecen v dicen que los suyos.
van de vencida, v fos reprenden de cobardes v los animan a la
pelza, Por esta causa v por la dificuitad de Hevar a sus tierras
ios cuerpos de los soldados que mueren en a guerra, los que-
man vy solo Hevan sus cenizas, porgue dicen gque por medio de
ef fuege v de el humao suben con miés velocidad a las nubes y
van convertidas va en Fitlan” {Diego de Rosales),

Adenis hay en la guerra otro slemenio profundamente
religioso: nos referimos a fa cuestion secrificial, El Padre Luis
de Valdivia menciona que los mapuches ofrendaban al Pillan
{antepasaclos) sangre extrafda de su propic cuerpo, sobre to-
do en los momentos previos a 1a guerra; o bien —-segOn el cro-
nista Gonedlez de Najera— del prisionero de guerra sacrifica-
do rituatmente. También es posible decir, que todo aquel gue
moria en guerra era asumido, v con ello la comunidad, como
una victirna sacrificial,

En resumen, la gueerra ritual no sdlo es una defensa de la
comunided sinc que es tambin el respeto al modelo arque-
tipico de los antepasados, como la emergencia y participa-
cibn en lo sagrado. Si hemos insistido en esta Oitima parte en
ef cardeter retigioso-ritugl de la guerra, es porgue ella va a
sredommar en la relacién de los mapuches con los espafioles
durante un largo perfodo.

Fara terminar con los mapuches sefalamos tres puntos
de gran importaneia,
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El primero se refiere a las divinidades, Aungue descono-
cemos casi todo lo relativo a su pantedn en el siglo X V1 pare-
ciera existir un consenso minimo (a partir de informaciones
de siglos posteriores) de que existian divinidades que, por un
lado, eran comunes a todos los mapuches. {el sol, la luna, el
agua, algin gran antepasado mitico, etc.} y, por otro, divini-
dades regionales y locales, generalmente antepasados reales o
miticos (Pillan). Estas Gitimas divinidades eran las més propi-
ciadas ritualmente, por ser consideradas como mediadoras en-
ire los hombres v los grandss dioses. Las grandes divinidades
se presentan de un modo dual {mascutino - femenine) y tute-
lan generalmente algin elemento de la naturaleza. Este ani-
mismo se proyectd fuertemente a {a naturaleza v a la cultura
(de ahi la indistincion entre la naturaleza v cultura, o lo que
s lo mismo, la sacralizacion del cosmos).

Ei segundo punto es relative al compiejo problema del
chamanismo {machitin). Pareciera ser que la machi tanto en
el pasado como en ¢l presente se abocd fundamentalmente
~gracias a sus espiritus auxiliares— a la sanacién de os enfer-
mos vy a revelar las causas de fa muerte {toda muerte es provo-
cada por algtn brujo: Kalku}. Su papel religioso era limitado
ya que no jugaba ningln rol, a no ser secundario en los gran-
des ritos. Nuevamente aqui aparece el papel de la comunidad
autbnoma que impedia una clara divisibn social entre af espe-
cialista religioso-mdgico v los no especialistas. Fs notable a
este respecto un relato mitico donde un personagje (Man-
quean) revela en suefios {peuma) su nueva condicién a una
machi, profetizando ademaés sobre el futuro. La interpreta-
cién del suefio es Hevada a cabo no por la machi sino por la
comunidad, evitdndose as{ la separacion del especialista del
todo social.

Ef Oltimo punto atafie a la relacién entre religion v bru-
jeria. Numerosos estudiosos y ensayistas {Barros Arana, Me-
dina, Eyzaguirre} han destacado que entre los mapuches casi
no existirfan manifestaciones religiosas, al ser predominantes

las expresiones de brujeria. Hay algo de verdad en estas apre-

ciaciones cuando se restringe ‘el concepto religioso a determi-
nados campos de lo sagrado. Sin embargo, por lo ya dicho en
los pérrafos anteriores queda en claro que sélo hay un proble-
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ma de enfoque; por ejemplo, el respeto a las tradiciones y a
las normas, es indudablemente un hecho de profunda religio-

“sidad, que la actual investigacion religiosa acepta sin cuestion.

Empero, hay que reconocer que en la sociedad mapuche la
brujerfa tiene un peso mucho mayor que en otras culturas in-
digenas. Los estudiosos de este problema en otras reas, so-
bre todo en Africa, han destacado que ¢l predominio de la
brujeria sobre la religién esté relacionado a estructuras socia-
les donde los vinculos entre las personas son intensos y estan
a su vez mal definidos. Nos parece que este es el caso mapu-
che, sobre todo cuando la guerra contra el huinca de algln
modo obligd a intensificar los nexos sociales, pero donde los
roles continuaron siendo mal definidos en una estructura,
que por ello mismo era apta para un cierto estilo de guerra.

Pasemos ahora a 1os puebios del Extremo Sur de Chile, a
los Chonos, Alakalufes, Yamanas y Onas que estuvieron al
margen en los primeros siglos, de intentos serios de ocupa-
ciébn vy evangelizacién. Aunque la demografia historica es un
problema no resuelto, se estima que su niimero en 1540 no pa-
saria de los 30.000. La organizacion de estas sociedades era
de las mds sencillas y simples conocidas. l.a caza, la pescay la
recoleccion fueron actividades centradas en la familia nu-
clear, realizadas con técnicas muy elementales las que no re-
guerian de formas de cooperacidn més alla de la que posibili-
taba la unidad familiar. La familia gozaba asi de una gran au-
tonomia, no existiendo ninguna autoridad que se impusiera
entre ella y el grupo. El nomadismo permanente lexcepto de
los Onas, que desconocian la navegacién, pero que deambula:
ban por la Isla Grande de Tierra del Fuego), es uno de los he-
chos mas sobresalientes,

£i matrimonio era, como en todas las sociedades huma-
‘nas, uno de los vinculos basicos en las débiles v no coercitivas
redes sociales de estos pueblos. Junto a esta institucion de-
ben colocarse los ritos secretos de los hombres, v de inicia-
cibn para los phberes, posiblemente las Onicas instancias don

de las familias permanecian por largo tiempo en contacto.

Estos ritos eran el ceniro de la escasa vida comunitaria.
El Kina de los yamanas o, el kloketen de los onas, era reserva-
do exclusivamente para los hombres, gue introducia a los jé&-
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venes en los secretos de la tribu y sobre todo de aquellos para
dominar, a través del control de los espiritus de arriba, a las
mujeres, a fin "“de que dstas se somentan en todo a la volun-
tad de los hombres v no intenten volver a dominarios, como
sucedia antes, segin la tradicién” {Gusinde).

Las ceremonias de iniciacién, llamada Chijaus, entre los
yamanas eran especies de “‘colegios” donde se les ensefiaban
durante varias semanas, a los plberes de ambos sexos, todo lo
referente a las practicas y creencias de su sociedad.

La religion aparecia intimamente ligada a la vida cotidia-
na, pero con una dimensién mucho mas abstracta que en la
de los pueblos del norte. La sintesis de estas ideas son las que
al “‘Ser Supremo lo respetan con suma veneracién porque él
domiina todo; de éi provienen todas las leyes y disposiciones,
las buenas costumbres y preceptos gue rigen a esos indios; &l
quiere que todos cumplan sus mandatos v, como lo ve todo,
castiga, casi siempre con la muerte muy temprana, a los que
no fos observan; porque €l es muy fuerte y contra él ningGn
otro poder es capaz. El es un espiritu puro, v no tiene, ni tu-
vo cuerpo; nadie puede verle, a pesar de que él estd presente
en todas partes; él existia yva mucho antes que los primeros
pobladores... v él no muere jamds. De él son todas las cosas,
porque €l las ha hecho, sin embargo, permite matar los ani-
males necesarios para el sustento de los hombres” {Gusinde).

A pesar de que el Ser Supremo lo domina todo, la intel-
vencion humana, a través de los chamanes era crucial, ponien-
do en juego fuerzas semejantes a las de El: ""En tiempo de
hambre general puede venir a la playa una ballena, enjambre
tupido de peces, etc., para aliviar la situacién econémica de la
genie; .cuando sigue la Huvia v se desencadenan tempestades,
él hace favorable el mal tiempo; cuando una persona se ha
disgustado con otra, y quiere vengarse, acude al médico para
que éste ejerza su influencia sobre el espiritu vital def enemi-
go, a fin de que se enferme o muera’’ (Gusinde).

Bosquejada asi la religibn entre “fueguinos”, se aprecia
su importancia como dimensioén cultural: un mundo que es-
taba regido en todos sus &mbitos por la voluntad divina, pero
que sin embargo, no desempeiiaba el papel de estructuradora
de relaciones complejas entre los hombres. De este modo,
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ella era bastante “funcional” a la fluidez social, a las pautas
de dispersion y de conjugacién ritual entre las familias. Es
posible -entonces, que el dominio tan exagerado y exclusivo
de la familia nuclear en el modo de produccion y en la cons-
titucion social, hayan impuesto sus limites a las creencias. La
ausencia de propiciaciones ancestrales, tan com(n a las socie-
dades de linajes {como el caso mapuche), delata en definitiva
esta situacion.

Este es el panorama de los pueblos antes de la liegada de
los espafioles. Los procesos contestatarios que elios daran a
este acontecimiento van a diferir sustancialmente: las zonas

‘incanizadas seran sometidas rapidamente, aungue oponienda,

al menos en los primeros cien afios, una tenaz resistencia.

Pero en aquellas zonas donde ya se habia rechazado la
dominacion y la explotacion extranjera (incas) la guerra per-
manente (siglos XVI - XVIH} v posteriormente una conviven-
cia fronteriza conflictiva fue la forma natural de reaccionar,
mas ain la sociedad rapuche se reestructurd rapidamente, se
incorporaron todos aquelios elementos hispanos que fueran
(rtiles para esa tarea, sin que se pusiera en cuestion la autono-
mia dtnica. Sera solo a fines def siglo X1X que los mapuches
perderdn esa autonomia étnica para ser transformados
en campesinos-indfgenas, por medio de un proceso mili-
tarmente cruento conocido como “La Pacificacidon de la
Araucania’. Sin embargo, ellos adin persisten manteniendo su
religidn con un cardcter de independiente.

La tercera drea indigena ajena a la evangelizacion y a las
conquistas de {os siglos XVI - XVIH en un lapso de 100 afios
serda diezmada y aniquilada por efecto de una brutal colo-
nizacion y ocupacion de su territorio. Hoy se les recuerda co-
mo testigos mudos de un genocidio, Hevado adelante por un
estado que pregond ante ellos la igualdad, la libertad de todos
frente a la ley.
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