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INTRODUCCION

El intento de congquista y c¢olonizacién espafiola de 1a
Araucania durante los siglos XVI y XVII, se ha convertido en uno de
los ejemplos mas evidentes del fracaso de la colonia hispana en la
dominacién de sociedades indigenas americanas carentes de un dorgano
politico centralizado. E1 revés colonial que sufrieron los
espafioles en el centro-sur de Chile no fue el Gnico caso en toda la

América hispana; en la Memoria de Licenciatura Guerra y Sociedad en

las fronteras de América: log "Flandes Indianos" (L&zaro, 1992b;

que serd publicada en Chile en coedicidén con el CSIC y la
Universidad de la Frontera) tuvimos ocasidn de analizar algunos de
los conflictos fronterizos mids importantes a los que tuvieron gue
enfrentarse log espafioles en el Nuevo Mundo: la Guerra Chichimeca
del norte de México, el conflicto chiriguano del piedemonte
oriental boliviano, las incursiones de las tribus guaicurtes
procedentes del Gran Chaco, los atagues a las estancias bonaerenses
protagonizadas por 1las grupos pampeanos Yy, finalmente, la
resistencia de las tribus araucanas que habitaban al sur del rio
Biobio. Este estudio, cuyo tema es relativamente nuevo, perseguia
un objetivo doble: por un lado, establecer un marco general en al
que se analizaba cudles fueron las medidas que establecieron los
espafioles para solucionar este tipo de conflictos fronterizos
(fundamentalmente, el establecimiento de un frente combinado
militar-religioso); y por otro, conocer la reaccidn experimentada

por las diferentes tribus indigenas ante la presencia europea.

Entre las conclusiones generales a que llegamos en este
trabajo, podemos destacar el hecho de que las diferentes sociedades
indigenas que se vieron involucradas en esos conflictos fronterizos

americanos experimentaron una serie de cambios internos que estaban
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directamente conectados con el proceso histérico mismo de dichos
conflictos; pero, en la Memoria de Licenciatura también
planteadbamos una propuesta que nos parece nueva y due estd
estrechamente relacionada con el actual tema de la etnicidad: las
relaciones dialécticas establecidas entre los espafioles y las
gociedades tribales americanas a través de la guerra constituyeron
el primer paso de la construccién de la identidad de ambos grupos .
A través de esas peculiares relaciones fronterizas, espafioles e
indigenas tuvieron ocasién de establecer el proceso de la creacidn
de un imaginario sobre su adversario, a la vez que disefiaban los
elementos esenciales que les permitia definirse u obtener una
vigidn de si mismos. Este proceso de construccién del imaginario
propio y del oponente hemos tenido ocasién de examinarlo
ampliamente en un seminario que se ha publicado con el titulo
Vigidn de log otros, vigién de gi mismos: iencuentro—o—invenRcidn
gntre el Nuevo Mundo v el Viein? (Fermin del Pino y Carlos Lazaro,
1994b) .

En este sentido debemos reconocer que, el andlisis general que
hicimos en la Memoria de Licenciatura, ha servido a su vez como
marco introductorio del estudio concreto que presentamos a
continuacién sobre el caso de las tribus mapuches de la Araucania.
Los cambios culturales de los mapuches histéricos pueden conectarse
a ese contacto mutuo (bé&lico y socioecondmico) ya que, a la inicial
presencia militar espafiola, se le sumdé luego una destacada
actuacidén de los miembros de la Compafila de JesGs y, en menor
medida, de migioneros francigcanos que intentaron acabar con el
famoso e interminable problema de la guerra de Arauco mediante una
via plenamente aceptada por ambos bandos: los parlamentos. Por otro
lado, hay que seflalar que la elecci6én de este caso concreto ochedece
al hecho de que hoy en dia, la imagen "belicosa" del indio

araucano, valeroso resistente a la conquista esgpafiola, que se halla
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profundamente inmersa en el ideario nacional chileno. Sin embargo,
esta imagen contrasta con la relevante y marginada presencia de la
poblacidn araucana - mads de 500.000 individuos sobre una poblacidn
total de 13 millones de habitantes - en la sociedad nacional, y que
las peticiones del reconocimiento de su propia identidad cultural
egtan estrechamente ligadas a las consecuencias de 1o0s procesos
higtdricos que analizamos a continuacién. De aqui se explica la
especial dedicacién que hemos tenido a la hora de estudiar los
antecedentes y el contexto concreto del parlamento celebrado por el
Marqués de Baides en Quillin (1641), cuyo contenido establecia la
libertad de los indigenas y la conservacién de su territorio al sur
del rio Biobio. Actualmente, los araucanos recriminan al gobierno
chileno la invasién de la Araucania por parte del ejército chileno
a mediados del siglo XIX, en claro contraste con la solucidén

consensuada a que llegaron con los espafioles dos siglos antes.

El origen de la imagen belicosa de los araucanos es antiguo.
En un principio, las fuentes histdérico-literarias coloniales (Pedro
de Valdivia, Marific de Lobera, Géngora y Marmolejo, Ercilla,
Gonzdlez de Néjera y Quiroga) asi como la historiografia chilena
decimondnica (Medina, Amundtegui, Barros Arana, Encina, etc.) nos
han transmitido a través de sus textos y estudios la imagen del
araucano indomable, cuya resistencia al poderio espafiol provocd la
perpetuacién del conflicto durante tres siglos. Esta imagen
belicosa del indigena, y de las sucesivas guerras llevadas a cabo
por los espafiocles y los criollos chilenos para dominarlo, ha estado
tan presente en la historiografia chilena gue llegd a impregnar
profundamente el ideario nacional y el desarrocllo de la historia
politica chilena con un matiz violento procedente de la herencia
cultural indigena, tal y como se desprende de la obra de Mario

Gongora Ensayvo histdrico sobre la nocidn de Estado en Chile en 10sd

siglos XIX v XX (1986).
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Esta imagen belicosa del indigena, que inclusc ha trascendido
mds alld de los estudios especificos sobre el mundo araucano, ha
pervivido hasta la aparicién en la década de los ochenta del
presente siglo de una nueva corriente historiografica chilena,
formada por historiadores y antropdlogos (Sergio Villalobos, Jorge
Pinto, CGabriel Guarda, Horacio Zapater, Leonardo Ledén, Luz Maria
Méndez, Holdenis Casanova) que abogan por un estudio mas detallado
del conflicto de la Araucania. El historiador Sergio Villalobos, la
figura mds destacada de esta corriente, comenta gque en este
conflicto se pueden delimitar nitidamente un periodo de guerra -
desde la segunda mitad del siglo XVI hasta la rebelidn de 1655 - al
que le seguiria una serie de complejas relaciones fronterizas, -
predominantemente pacificas - que se sucederian hasta la definitiva
invasién de la Araucania por el ejército chileno a mediados del
siglo XIX.

Creemos que el mérito de los componentes de esta corriente
historiografica se encuentra en su adecuada matizacidn histdrico-
cronoldgica respecto de las caracteristicas m&s negativas gque se le
habian achacado a este conflicto frenterizo (guerra continuada,
exterminic, esclavitud, el desencuentro cultural) para privilegiar
aspectos como las relaciones comerciales hispano-mapuches, los
diferentes "tipos" fronterizos, los intentos misionales y, en menor
medida, los parlamentos. La mayor parte de los trabajos gue han
realizado los integrantes de esta nueva corriente historiografica
chilena constituyen una clara y acertada reaccién al mito belicista
propugnada por la tradicién historiogradfica chilena y recogida
recientemente por Mario Gdéngora; pero, a nuestro modo de ver, en su
intento de superar el tamiz guerrero de los hechos ocurridos en la
Araucania, y propugnar gque el continuo mantenimiento de unas
relaciones fronterizas en el siglo XVII - que a partir de la

sequnda mitad de la centuria darian paso a la pacifica relacion del
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siglo XVIII - coincidimos con la opinién del antropdéloge chileno
Rolf Fderster en que generaron un nuevo mito: el de una paz estable
a partir de 1655. Mito sobre el que ademds pensamos que obvia el
estudio del efecto y las consecuencias que tuvo para los araucancs
la presencia militar y religiosa espaflola en la primera mitad del
siglo XVIT.

Efectivamente, los integrantes de la corriente historiogréafica
chilena de los afios ochenta parecen estar mas interesados en
demostrar en sus estudics el alargamiento de la transicidn
pacifica, que se produce a partir de 1657, hasta el siglo XVIII;
pero, paraddéjicamente, creemos gque incurren en el mwismo error
suscitado en la corriente historiogrdfica belicista gque seguia
Géngora: el desconocimiento de las propias consecuencias gue tuvo
para la sociedad indigena la guerra. Desconocimiento que también
persiste en el caso de la corriente historiografica fronteriza
liderada por Villalobos, puesto que no se preocupa por las
miltiples consecuencias del establecimiento de la frontera en las

comunidades indigenas situadas al sur del rio Biobio.

A pesar de gque entre los seguidores de la corriente
historiografica que lidera Sergio Villalobos existen algunas
excepciones como el antropdlogo Horacio Zapater, gquien en sus
estudios sobre el testimonio del fraile dominico Juan Falcdn
(1988), y de los parlamentos de paz realizados durante la Guerra
Defensiva (1989), nos ha aportado interesantes pistas gque han
guiado nuestra investigacidn, hemos de retroceder en el tiempo y
mencionar el estudio de Alvaro Jara Guerra v Sociedad en Chile

(1971) para encontrarnos el primer ejemplo de estudio de las
transformaciones producidas en el aspecto militar araucano.
Curiosamente, el andlisis que hizo Alvaro Jara sobre las

transformaciones militares y su influencia en la sociedad araucana
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se enmarcaba en una investigacidn cuyo objetivo era determinar la
implicacidén de los diferentes estamentos de la sociedad colonial en
el trafico de los esclavos araucanos. Es probable que la mencidn de
la transformacidon militar araucana en el estudio de Jara, fuera
debido al permanente contacto gue tuvo las escuela francesa de los
Anndles - bajo la que se formd este historiador chileno - con los
estudios antropolégicos, y su incidencia en la relacidn entre el

cambio econémico y la transformacidén de la sociedad.

Sin embargo, y exceptuandec el sugerente trabajo de Robert C.
Padden (1957), en Chile han tenido gue pasar diecinueve afios para
que - exceptuando los trabajos de Zapater - volviera a aparecer, de
la mano del antropdlogo Osvaldo Silva, una propuesta de estudio
sobre la influencia gue tuvo la presencia espaficla y la asimilacidn
de elementos econdmicos europeocs en la sociedad araucana, lo cual
puede ser una muestra de la desconexidn existente entre los
trabajos de los antropdlogos y los historiadores de la corriente de
los ochenta. Osvaldo Silva, en su articulo Guerra y trueqgue CoOmo
factores de cambio en la estructura social...(1990}, denuncia la
falta de estudiocs sobre los efectos de la presencia espafiola
fronteriza en la sociedad aborigen y, a continuacidn, analiza
algunos de los factores que favorecieron una timida estratificacién
econdémico-social entre los araucanos en la primera mitad del siglo
XVII; estratificacién que, seglin este autor, resultd totalmente

fallida por el definitivo establecimientoc pacifico de la frontera.

Por ello, a pesar del notable avance gue suponen los novedosos
planteamientos gque hace Osvaldo Silva en su articulo, creemos que
ain pueden complementarse en otras facetas de la sociedad, vy
también en el tiempo, ya que este antropdlogo no se cifie por
completo a un marco cronoldgico continuo. La razdédn por la cual

encuadramos nuestro estudio basicamente en el siglo XVII es, en
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primer lugar, para reivindicar la importancia no reconocida que
tiene este periodo en el desarrollo histdrico de la Araucania, dado
que desde el siglo XVI hasta 1655 - fecha del Gltimo levantamiento
indigena en el XVITI - se le ha considerado como un momento
histdérico de "simple transicidn", entre el periodo de conguista y
la pacifica situacién del siglo XVIII. En nuestro estudio, el siglo
XVII va a ser contemplado como el periodo completo en el que
cristalizan una serie de transformaciones internas de la sociedad
indigena, producidas a raiz de su contacto (bélico-pacifico} con la
sociedad hispanocriolla. Creemos gque estas transformaciones
determinardn, en gran medida, la aparicidén de una sociedad indigena
con caracteres novedosos; novedad que influirad decisivamente en el
desarrollo y la solucidén de muchos problemas planteados no sdlo en
los acontecimientos fronterizos locales (Araucania) y regionales
(cono sur), sino también continentales (América colonial hispana)

y mundiales (Imperio espafiol) .

Una de las mayores dificultades con las gue nos hemos topado
a la hora de demostrar nuestro planteamiento sobre la aparicidn de
una "nueva" sociedad indigena - cuyas caracteristicas han sido
mayoritariamente determinadas por su contacto con los espafioles -
reside en las fuentes. Debemos tener en cuenta que a partir de la
rebelidn general de 1598, las fuentes (Pedro de Valdivia, Marifio de
Lobera, Vivar, Gongora Marmolejo o el propio Ercilla) no dejan
traslucir demasiada informacidén sobre los sucesos gue tenian lugar
mads al sur. Los espafioles tenian escasa informacién sobre los
acontecimientos y las comunidades indigenas que vivian mds alléd del
rio Biobio, y por ello recurrian fundamentalmente a lo que nosotros
hemos considerado como uno de los grupos fundamentales de
informacién: los testimonios de los préfugos y excautivos que
habian permanecido largo tiempo entre los indigenas, los partes y
relatos militares y los informes jesuitas, documentacidn gque en
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gran parte se hallaban en los archivos nacilonales de Chile. Creemos
que estos grupos de fuentes han recibido una escasa valoracidn por
parte de la historiografia; en primer lugar, queremos seflalar que
esta minusvaloracién podria deberse a la falta de un estudio
minucioso de algunas de las fuentes de la historiografia chilena
colonial. La mayoria de ellas son ediciones de una antigliedad que
oscilla entre los c¢iento treinta afios de la Coleccidén de
Historiadores de Chile..  (1864) hasta los veintitrés del Desengafio

Yy reparo de la Guerra de Chile de Alonso Gonzalez de Néjera (1971)

o los guince afios de la Memoria de la Guerra de Arauco de Gerdnimo
de Quiroga (1979), por mencionar algunas de las fuentes mas
conocidas. La Gltima reedicién gque se ha hecho en Chile de una
fuente ha sido la importantisima obra del jesuita Diego de Rosales
Historia del Reino de Chile. Flandes Indiang. (1989) que editd
Benjamin Vicufia Mackena en 1877-1878 en Valparaiso, en la que
creemos aln hay fallos en la transcripcién y puntuacidén. También
hemos podido detectar el hecho de que en la ingente e importante
coleccidn documental de José Toribio Medina también hay algunas
diferencias de transcripcidén respecto a los documentos originales
que se hallan en la seccidn Audiencia de Chile del Archivo General
de Indias de Sevilla. El problema de la transcripcidn es la razdn
por la que hemos querido reproducir el estado original de 1los
textos, a los que - exceptuando el Apéndice n°® 3 - tan sélo se les
ha dotado de puntuacidén. Por ultimo, creemos que este grupo de
fuentes también ha recibido poca atencidn por parte de la
historiografia chilena en lo que a desentraflar la situacidn
indigena se refiere; también se ha dado el caso de que, renombradas
obras como el Cautiverio Feliz de Nifiez de Pineda y Bascufidn (1989)
hayan sido utilizadas de manera sesgada por parte de los autores
indigenistas, con el fin de reivindicar la mala actuacidén de los
espafioles en la ocupacién de la Araucania que hace este militar

criollo en su libro, considerado como el primer alegato indigenista
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colonial.

En el seminario que dié lugar a la aparicién del libro de
Visién de los otros. vigidn de si mismos, ya tuvimos ocasidn de
discutir sobre el contexto y los condicionantes que rodeaban a los
autores del tipo de fuentes que vamos a comentar a continuacidn. E1
primer grupo de fuentes pertenecen a los testimonios de proéfugos vy
excautivos indigenas; estos individuos eran sometidos a su regreso
a la sociedad colonial a importantes interrogatorios para recoger
datos con los que reconstruilr las ocultas intenciones de los
araucanos. En los interrogatorios y relatos de famosos cautivos
como Niflez de Pineda y Bascuflan, Marcos Chavarri de Almonacid, Fray
Juan Falcé6n, u otros mds andnimos como los de los mulatos Esteban
y Alonso del Castillc - que recogemos en el Apéndice -, en donde se
desgranan importantes datos scbre el comportamiento de la sociedad
indigena fronteriza. Pero estos relatos también ocultan informacidn
acerca de su vida cotidiana entre los araucanos puesto que sus
autores temian ser acusados de practicar algunas costumbres
indigenas perseguidas por la sociedad colonial - poligamia,
embriaguez - o© tener problemas con la justicia por haber

participado con los indios en encuentros bélicos,

El segundo grupo de fuentes del que hemos podido extraer
informacidén sobre las comunidades indigenas que vivian al sur del
Biobio es el de las relaciones escritas por los militares que
sirvieron en los presidios de la frontera. Los relatos de Alonso
Gonz&lez de Najera, Alonso Garcia Ramén o Gerdnimo de Quiroga
reflejan un agudo examen de observadores de las circunstancias
fronterizas de primer orden; sus comentarios scbre las
transformaciones militares indigenas, las técnicas guerreras YV,
sobre todo, de la importancia que tuvo para los araucanos la

asimilacién del «caballo y su uso en la guerra. Han sido



X

precisamente los relatogs de los soldados que servian en los
presidios fronterizos los méds utilizados para sustentar la "imagen
belicosa" de los araucanos, ya que - como profesionales de la
milicia - sabian desentrafiar perfectamente su organizacidn y mando
militar, pero no por ello dejaban de considerarlo como un

encarnizado enemigo.

El Gltimo grupo de fuentes - pero no por ello menos importante
- esta formado por los relatos de los misioneros jesuitas que se
internaron en la Araucania a partir de 1612 con el fin de
catequizar a los araucanos. Las importantes descripciones de la
sociedad indigena que nos han legado los padres Luis de Valdivia,
Diego de Rosales y Alonso de Ovalle - por citar a los més
importantes - constituyen el nicleo principal de informacidén que
hemos utilizado para argumentar nuestra hipdtesis; sobre todo por
la importante labor de recopilacién de los tratados de paz
celebrades con los indigenas - en la que se hallaron presentes como
consejeros - a través de los cuales conocemos la compleja
ritualizacidén de estos actos, y la complicada organizacidn que
llegd a alcanzar la sociopolitica indigena. A pesar de que en sus
testimonios se trasluce el anhelo de acabar con los "ritos
gentilicios" araucanos, su decisién de conocer al midximo las
caracteristicas de la sociedad indigena chilena a la que desean
catequizar nos ha proporcionado wuna inagotable fuente de
informacién sobre el resultado del proceso de transformacidn

interna que estaban viviendo los araucanos del siglo XVII.

Esta investigacidén se ofrece dividida en cuatro grandes
apartados; como el eje de nuestro estudio se basa en la acelerada
transformacién de la sociedad indigena, en el primero de ellos se
van a examinar el contexto geogrdfico y las caracteristicas

prehispanicas de 1la sociopolitica mapuche. A continuacién
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presentaremos el marco histdrico colonial en el gue se va a
originar los factores de la transformacién sociopolitica de los
mapuches. En un tercer apartado, se analiza detalladamente cudles
fueron los cambios que se produjeron en las distintas facetas de la
sociedad indigena con el fin de relacionar posteriormente - en el
cuarto y ultimo capitulo - la influencia de esos cambios en el
desarrollo histérico colonial chileno, asi como su posible
influencia en los sucesos posterioresg acaecidos en el siglo XVIII

en la Araucania y las Pampas.

Después de las conclusiones hemos agregado un Apéndice
Documental cuyo contenido estd estrechamente relacionado con
nuestro estudic: se adjuntan tres textos relacionados con los
informes espaficles sobre la organizacién sociopolitica indigena
(Apéndice 1) asi como las condiciones gque se estipulaban en los
parlamentos de paz de Quillin (1641) vy las capitulaciones
establecidas por el gobernador Alonso Garcia Ramdn (1605) . Hemos
completado el Apéndice con la declaracién de unos hermanos mulatos
gque vivieron entre los indiocsg, relato novedoso dado gue, por lo
general, los trabajos histérico-antropoldgicos sobre la Araucania
han utilizado conocidos textos de excautivos blancos. El documento
de 1641 es un manuscrito inédito de la Biblioteca Nacional de
Madrid, y dada su importancia hemos preferido hacer una
transcripcién literal del mismo introduciendo algunas normas de
puntuacidén. El resto de logs documentos pertenece al conjunto de
transcripciones que llevd a cabo José& Toribio Medina y gque se
encuentran en la Biblioteca Nacional de Santiago de Chile,
habiéndose cotejado y corregido los textos con los originales del
Archivo de Indias de Sevilla. Se han afiadido los mapas explicativos

al final de los capitulos o epigrafes en que se citan.

Por Ultimo, no quisiéramos finalizar este apartado sin hacer
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una breve referencia al origen del presente estudio y a las
personas e instituciones que han colaborado en su realizacidn. Rl
interés por las circunstancias que rodearon las famosas guerras del
Flandes Indianc nacidé en uno de losg primeros cursos de 1la
licenciatura en Geografia e Historia por la Universidad
Complutense. Los consejos proporcionados por el profesor que
impartia la asignatura de "Introduccidén a los Estudios Histdricos
Americanos" alentaron el germen de la investigacidén sobre los
habitantes de la Araucania, investigacidén cuyos pasos vacilantes
fueron orientdndose en log dltimos aflos de estudio de 1la
especialidad de Antropologia y Etnologia de América en el
Departamento correspondiente de la Universidad Complutense. EIL
primer planteamiento serio del proyecto de tesis doctoral se llevo
a cabo tras haber asistido a wvarios cursos de doctorado
significativos en los que se revalorizaban el tipo de fuentes como
las que hemos utilizado en este estudio: el manejo adecuado de las
mismas y su aplicacidn a temas de investigacidn como la tributacidn
indigena en la Nueva Espafia o las circunstancias de los primeros
asentamientos espaficles en el archipiélago antillano, ofrecieron
ejemplos sugerentes para nuestra investigacidn y nos ayudaron &
comprender mejor tanto la complicada reciprocidad y dependencia
econdmica araucana como el sistema de pactos establecido entre los
hispano-indigenas. La concesidn de una beca predoctoral adscrita al
proyecto "Humanistas y marginados ante el Nuevo Mundo" (PB-890051)
dirigido por el Dr. Fermin del Pino en el Departamento de Historia
del Consejo Superior de Investigaciones Cientificas, supusc la
posibilidad definitiva de  transformar este  proyecto do
investigacién en una tesis doctoral. El curso de la investigacién
en este departamento adquirid nuevas proporciones, dado que no s6lo
nos permitid intercambiar nuestros planteamientos con
investigadores de diferentes especialidades de esta institucidn,

sino también facilitd la creacidn de un grupo de trabajo y la
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realizacién de un seminario que ha culminado en la publicacidn del
libro Visidén de los otros, visidn de si mismos.... Asimismo,
durante la estancia en el CSIC mantuvimos contacto con grupos de
investigacidn europeos, como el formado por los investigadores
franceses, Carmen Bernand, Serge Gruzinski y Jean-Michel Sallman
del CNRS de Paris, con quienes discutimos y valoramos la
importancia que tuvo el papel de la guerra en América como elemento
"potencialmente <creativo", y al que aportamos el caracter
significativo que ésta habia tenido en las guerras fronterizas gue
analizamos en la Memoria de Licenciatura. Como es 1ldgico, también
hemos mantenido relaciones con los grupos de investigacidn
chilenos; principalmente con el dirigido por el Dr. Jorge Pinto en
la Universidad de la Frontera (Temuco), guienes se mostraron
interesados con nuestras propuestas, fructificando nuestra
-colaboraciébn con la coedicidn con el CSIC de nuestra Memoria de

Licenciatura con el titulo Las fronteras de dmérica v las "Flandes

Indianog" (1500-1700), cuya preparacidén y la redaccién de la

presente Tesis Doctoral se hizo en el Departamento de Antropologia
de Espafla y América, en el que me integré en mi Gltimo afio de beca.
A todas estas personas e instituciones gquiero hacer presente mi
sincero agradecimiento, asi como a mis padres y hermano y, sobre
todo, a Carmen que ha soportado las correcciones del presente
manuscrito y me ha apoyado en todo momento en mi proyecto de

investigacidn.



CAPITULO 1



1.- LAS SOCIEDADES INDIGENAS DEL CENTRO-SUR DE CHILE (1598-1626) .

La dexrota espafiola de Curalaba (1598), batalla en la gue
perecid Martin Ofiez de Loycla, segundo gobernador de Chile,
constituyd un hito cronolégico fundamental cuyas consecuencias
se dejarian sentir en el posterior desarrolle histérico vy
cultural, tanto de la sociedad hispanocriolla como de la indigena
que se enfrentaron en la Araucania durante el siglo XVII.

A la victoria indigena de finales del siglo XVI le siguié
un acelerado despoblamiento de los enclaves hispénicos més
meridionales de América, producido desde los primeros afios del
siglo XVII. Toda esta serie de sucesos dieron lugar al
semiabandono por parte de la administracién colonial de un
territorio cuyos habitantes autdctonos, que ya habian comenzado
a experimentar las consecuencias de unos acelerados cambios en
el campo militar, estaban adoptando nuevas costumbres y elementos
materiales que les haria diferenciarse notablemente de sus

antepasados prehispanicos.

A lo largo de este capitulo, tendremos ocasidén de ver cémo
las decisiones gue se adoptaron en la colonia sobre la Araucania,
algunas de ellas como producto de esos mismos cambios operadoes
en la sociedad mapuche, darian paso también a un nuevo tipo de
relacién con 1los indigenas. Esta novedosa situacién se
caracterizd por un paulatino abandono de las grandes acciones
armadas en favor de una relacidén fronteriza, en la que se
alternarian los periodos de relacién pacifica con cruentos vy
decrecientes choques armados que se irian extinguiendo a medida

que finalizaba el siglo XVII.
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Hemos explicado en 1la introduccién gque estamos mas
interesados en analizar cudles fueron los diferentes cambios que
se produjeron en la sociedad indigena mapuche y su relacidén con
la evolucién de la historia fronteriza de la Araucania. En este
sentido, si nos referimos a transformaciones en el seno de la
sociedad indigena durante el siglo XVII, es necesario exponer
previamente cudles fueron las bases sociecondémicas y culturales
de los mapuches en el momento del contacto con los espafioles para
comprender esas transformaciones; a la vez que, Como un pProceso
al que algunas de ellas van unidas indisolublemente, tendremos
que referiremos obligatoriamente a los sucesos histéricos que
provocaron la aparicién de dicha relacién fronteriza en el
centro-sur del reino de Chile. En este sentido, no nos
extenderemos demasiado en nuestra descripcién etnografica general
de los araucanos, pues las obras de Medina ({1882] 1952) y Cooper
(1946) ya se han encargado de cubrir esta faceta, sino que
privilegiaremos la explicacidén de aquellos elementos cruciales

de la sociedad indigena gque recibieron el impacto del cambio.

A- El entorno geografico de la Araucania

No podemos dejar de referirnog en nuestro estudio a un
elemento como el entorno geografico de la Araucania, ya que, como
tendremos ocasidn de comprobar, jugd un destacado papel en el
proceso de desarrollo histdrico y cultural operado en el reino
de Chile durante el siglo XVII.

El territorio histérico de la Araucania ge halla situado en
el Chile medio actual, comprendido entre los 30° y 43° grados de
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latitud Sur, siendo sus limites geograficos la linea fluvial
formada por los rios Itata y Nuble al norte, y los 43° del golfo
de Reloncavi al sur (ver Mapa 1). Este entorno geografico es
recorrido longitudinalmente por la Depresidn Intermedia, valle
de mediana altura que discurre encajonadc entre la cordillera
andina, con alturas entre los 5.000 y 6.000 metros y las cadenas
montafiosas costeras cuyas alturas oscilan entre los 300 y los
2.300 metros. Este conjunto geomorfoldgico va a delimitar tres
ambitos biogeogrédficos distintos: la cordillera, el wvalle

intermedio (conocido histéricamente como Los Llanos) y la costa.

Tomando como referencia la histdrica demarcacidn del rio
Biobio, se pueden distinguir dos franjas climdticas en el
territorio de la Araucania; al norte de este curso fluvial
predomina un clima mediterrdneo, con inviernos lluviosos vy
Veranoes secos, cuyo régimen pluviométrico se incrementa a medida
que nos desplazamos hacia el sur. A partir de la margen
meridional del ric Biobio se experimenta un aumento de las
precipitacicnes y un descenso de las temperaturas, como
congecuencia del clima frio y la humedad de los territorios

norpatagdénicos adyacentes al golfo de Reloncavi.

Carlos Aldunate (1993:330) ha propueste recientemente una
divigién de la Araucania en tres grandes &Areas biogeograficas
basandose en criterios de recursos naturales y vegetacién.
Siguiendo un eje norte-sur, comenzariamos con la zona
septentrional, delimitada al norte por las cuencas de los rios
Itata-Nuble y finalizando en el corddn montafioso Mahuidanche-
Lastarria. Esta regidén es un territorio cuya geomorfologia se
caracteriza por formar un planc inclinado en direccidén Este-Oeste
de suaves planicies que se ven interrumpidas por la elevada
cordillera de Nahuelbuta. Esta elevacién montafiosa actlia como un
muro climltico que favorece la sequedad del bosque caducifolio
que crece en el valle central, el cual permite la aparicién de
espacios abiertos en 1los que crecen pastogs y arbustos,
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facilitando inmejorables condiciones para la practica de la
agricultura, ganaderia, recoleccién y, en consecuencia, del
asentamiento humano, tal y como nog corroboran los testimonios
de cronistas tempranos como Pedro de Valdivia (1545-1562), Marifio
de Lobera (1580) y Jerénimo de Vivar (1558). En este territorio
¢recen numerosas especies de arbustos y &rboles que producen
frutos y° bayas como el maki (Aristotelia chilensis) gevuin O
avellano (Gevuina avellana) michay (Berberis serrata dentata)
etc., susceptibles de ser utilizados en la alimentacidn o para
la produccién de bebidas fermentadas. Entre las plantas se puede
destacar una gran variedad de tubérculos y papas silvestres,
enredaderas de frutos comestibles como los chupones (Greigea
sphacelata) apio del campo o panul (Apium panul), panke (Gunnera
chilensis) y la famosa frutilla (Fragaria chilensis) que
mencionan las crénicas. En este territorio también crecen el
canelo o foige (Drymis winteri) y el laurel o maki (Laurelia
sempervirens), &rboles sagrados que desempeflaron un importante
papel en los rituales mapuches. En los sectores orientales de la
cordillera de los Andes, cuyas alturas comienzan a disminuir en
esta zona, Se encuentran una serie de pasgs naturales que
permitieron los contactos entre los grupos indigenas
cordilleranos y pampeanos. El mas usado en época colonial era el
de Uspallata que comunicaba con la ciudad de Mendoza. Por encima
de los 900 metros de altitud se halla la araucaria (Araucaria
araucana), conifera cuyos pifiones han constituido la base
alimenticia de los pehuenches incluso hasta hoy en dia. La
riqueza natural de la zona septentrional se completa con los
recursos marinos y la avifauna de los numerosos lagos y riog que

gse hallan en el territorio.

Al contrario que en la zona septentrional donde se hallaban
inmejorables fondeaderos y puertos naturales, la xegidn
meridional, que se extiende entre la linea Mahuidanche-Lastarria
hasta el golfo de Reloncavi, se caracteriza por ser un area cuya
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costa litoral es escarpada y de dificil acceso. En esta zona, el
planoc inclinado que procede de los Andes, forma numerosas zonas
lacustres en la regién precordillerana que favorece la
recoleccidn y el aprovechamiento de la avifauna, y al discurrir
hacia la Depresién intermedia crea un paisaje de suaves lomas en
el valle central que presenta similitudes climaticas a los valles
de la zona septentrional por estar protegido por la coxrdillera
de la costa. Entre ésta y el mar crece un denso y OSCurc bosqgue
laurifolio de cipreses {(Libocedrus chilensis) y otras gspecies
arbéreas caducifolias (Notofagus obliqua y Notofagus dombeyl) que
preservan un ambiente excesivamente himedeo debido a 1las
abundantes precipitaciones. Este enmaraflado muro vegetal, unido
a la intrincada orografia de las cadenas costeras,

imposibilitaban en gran medida la ocupacion humana.

E1 sector oriental es la Gltima zona biogeogrédfica que ha

establecido Aldunate en su descripcién de la Araucania, dados los
estrechos vinculos culturales establecidos con las otras dos
regiones. A este territoric corresponde la precordillera y las
pampas argentinas que se hallan en el nortey centro de la actual
provincia argentina del Neuguén. Es una zona lacustre en la gue
se extienden los frondosos bosques de araucaria; en el lado
oriental de la cordillera, la poblacién se aprovechaba de la caza
y la recoleccién de 1lo0s recursos terrestres y lacustres, siendo
en época prehispéanica y colonial zona habitual de contacto y paso
entre la Araucania y la Pampa, por la gran frecuencia de puertos
cordilleranos que se encontraban despejados de nieve, entre 1los

gue cabe destacar el de villarrica.

Por Gltimo, dentro del inmenso conjunto costero insular, es
conveniente sefialar la presencia de tres islas importantes
adyacentes a la Araucania, que fueron permanentemente habitadas

por los araucanos y que jugaron un importante papel durante la



colonia: (de norte a sur) las pequefias islas de Santa Maria y la
Mocha, y en el golfo de Reloncavi la mayor de todas: la isla de
Chiloé,

Hemos de resaltar que el entorno geografico degempefié un
importante papel, tanto en la ocupacién humana prehispénica de
la Araucania como en los acontecimientos producidos durante la
conquista y colonizacidén por parte de los espafioles. La feracidad
del terreno, origen de la gran densidad de poblacién que hallaron
los conquistadores en el territorio comprendido entre los rios
Ttata e Imperial, unida a los yacimientos auriferos que habian
gsido explotados anteriormente por los incas, fueron las causas
que movieron a los primeros conquistadores y a los colonos
hispanocriollos a establecer numerosos enclaves de poblacién al
sur del Biobio, en lugares donde los incas ni siquiera habian
llegado. Estos asentamientos se fundaron a pesar del riesgo que
suponia la digpersidn de los escasos contingentes europeos y el
alejamiento de las rutas de comunicacién y suministro que les
unian con el virreinato del Pera. Por otro lado, el entorno
geografico de la Araucania también debe ser considerado como un
factor que condujo al establecimiento de las relaciones
fronterizas entre hisgpanocriollos e indigenas. Antes de la gran
sublevacién de 1598, momento en el que los espafloles se vieron
obligados a abandonar las poblaciones situadas mas alld del
Biobio, las campafias bélicas sblo se llevaban a cabo en el
periodo estival, dado que durante la primavera y el invierno, las
crecidas de los cursos fluviales impedian acceder al territorio
indigena, todo lo cual impidid el hecho de que se llevara a cabo

una campafia continuada a lo largo del afio.

A las peculiares caracteristicas climatolbgicas hay que
afiadir la especial configuracién geogrédfica de la Araucania, que
impidié que este amplio territorio se convirtiese en una regidn

completamente aislada ¥ cercada por los espafloles durante la
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etapa colonial. Exceptuando la costa del Pacifico, y sin tener
en cuenta la escasa ayuda que les pudo prestar la armada de E.
Brower en la segunda mitad del siglo XVII, los mapuches en las
diferentes sublevaciones indigenas que llevaron a cabo en los
siglos XVI, XVII y XVIII, siempre pudieron recurrir a atravesar
los numerosos pasos de la cordillera andina para Proveerse de
recursos materiales, caballos y efectivos humanos procedentes de
las pampas con los gque hacer frente a los soldados espafioles
establecidos al norte del Biobio, dado gque las grandes
extensiones de la Pampa permanecieron fuera del control de 1los
espafioles hasta principios del siglo XIX. En los prodximos
capitulos tendremos ocasién de comprobar como la temprana Yy
frecuente utilizacién de estos pasos andinos asi como el contacto
con los grupos indigenas cordilleranos y pampeanos, influyeron
decisivamente en la transformacidén de la sociedad indigena

mapuche.

Por 1ltimo, entre los condicionantes geograficos due
influyeron en el desarrollo historico de la Araucania cabe
destacar el factor que jugd la exuberante vegetacidén regada
continuamente por las abundantes precipitaciones a las que nos
hemos referido con anterioridad y la existencia de lodazales,
lagunas y c¢iénagas impenetrables como las de Purén. La
impenetrable muralla boscosa situada al sur del rio Biobio no
facilitd la penetracién y la dominacidn de los naturales del
pais; los tupidos bosques de la cordillera costera facilitaron
las escaramuzas y emboscadas que los araucanos tendieron a los
egspaficles durante su avance. La caballeria y las armas de fuego,
dos de los pilares basicos de la milicia espafiola en América, se
mostraron totalmente inadecuados en un terreno dspero, de
vegetacidén cerrada en el que la permanente humedad inutilizaba

la pdlvora de los arcabuces Yy enmohecia las armas.
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B- Las ¢ ni

antecedentes prehigpdnicos vy el contacto con log egpafioles.

Antes de comenzar a describir las caracteristicas
principales de la organizacién sociopolitica  araucana
prehigpéanica creemos que es necesario aclarar dos elementos gque
estdn estrechamente interrelacionados entre si y gque han sido
objeto de numerosos debates y controversias que perduran incluso

hasta hoy en dia: el origen y el nombre de los araucanos.

Las primeras investigaciones cientificas sobre el origen de
los araucanos las llevdé a cabo el famoso investigador José
Toribio Medina en 1882 y fueron publicados en una obra general
bajo el titulo de Lgs aborigeneg de Chile (1952); el resultado
de esta investigacidn coincide con el de Tomds Guevara (1929) en
lo que se refiere a la existencia de una unidad cultural entre
las sociedades indigenas de Chile central: gue hablaban el wmismo
idioma, el mapudungum. Guevara propuso gue este conjunto de
puebleos tenian un origen septentrional y que siguiendo la linea
costera se habrian mezclado con las sociedades pescadoras
autoctonas para internarse posteriormente en el valle intermedio
siguiendo los numerosos cursos fluviales. Ricardo Latcham {(1928)
propuso un origen distinto; este investigador afirmaba que los
araucanos eran el producto de una fusidn de grupos moluches
cazadores y guerreros procedentes de la Pampa que, antes de la
llegada de los Incas, se habian establecido y aduefiado de las
tierras ocupadas por los indigenas agroganaderos autdéctonos. Para
Latcham el resultado de la fusidn de estos grupos indigenas dio
lugar a la aparicidn de tres grupos indigenas bien definidos: los
mapuches, que habitaban la zona central del territorio del Chile
medio, los picunches o habitantes del norte y los huilliches o
pueblos del sur (Latcham, 1928:141).
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El prehistoriador chileno 0. Menghin (1962) rebatidé las
teorias de Latcham y Guevara sobre el origen de los araucanos
aportando con sus documentos novedosos puntos de vista, vy
revalorizando el papel que desempeflaron las influencias
culturales de los Incas, cuestidn desdefiada por Latcham y
Guevara. Menghin vinculaba el origen de losg araucanos con grupos
del nordeste argentino y abogaba por la unidad étnica de los
araucanos gue se basaba en su homogeneidad linguistica; respecto
a los contactos con los grupos pampeanos de los gque hablaba
Latcham, Menghin consideraba que se produjeron en aspectos y
modalidades muy concretas y que se llevaron a cabo principalmente
durante la colonia. Sobre la base de esta homogeneidad
linguistica, Menghin proponia el uso del vocablo araucano a la
hora de referirnos a todos aquellos pueblos indigenas gue

hablaban mapudungun: picunches, mapuches, huilliches y cuncos.

La problemdtica sobre el origen de los araucanos o de los
diferentes grupos indigenas que componen esta unidad lingtistica
también se ha extendidc a su denominacién e identificacidn.
Recientemente, Aldunate (1993:333, nota 14) también se ha
referido a la ambigledad que se esconde en la denominacidn
araucano, que dieron los espafioles a todos los indigenas qgue
habitaban al sur del rio Itata y que actualmente se sigue
aplicando a los pueblos que hablan mapudungun. Ante este nombre
genérico, Aldunate esgrime el argumento de que a través de los
datos arqueoldgicos contrastados con los  historicos Yy
etnoldgicos, se puede distinguir una etnia concreta, la mapuche,
que es el nombre con el que sus integrantes se definen "desde
épocas inmemoriales" (1993:334, nota 14). A esta propuesta del
investigador chileno, que responde actualmente al nombre con que
ge designan los descendientes de los araucanos histdricos,
podemos responder con el hecho de que la palabra mapuche esta
documentada a partir de 1850 (comunicacidén personal del Dr.
H.Schindler). En este sentido coincide con la opinién del

antropdlogo chileno Horacio Z2Zapater, gquien afirma que 1los



10

vocabularios compuestos por los padres jesuitas Luis de Valdivia
(1606), Félix de Augusta (1966) Yy Andrés Febrés (1765)
"demuestran que los indigenas, en el siglo XVIL y XVIII, se
audenominaban "reche" (1992:106, nota 50). La mayoria de las
veces, los indigenas fueron identificados en las crénicas con un
conglomerado de nombres que aluden tanto a su lugar de origen
(purenes, tucapelinos,} o a referencias cardinales (picunches:
gentes del norte, huilliches: gentes del sur, puelches: gentes
del este), y que frecuentemente eran designados como aucas. El
abate Molina destacd en su crénica que "este pueblo, adicto a la
independencia, ama con gusto ser llamado Aucd, esto es franco o
libre" (1783,11:52); curiosamente, auca €S un apelativo
despectivo de origen quechua, utilizado por los espafioles para
nombrar a los indigenas gue se mostraban reacios a admitir 1la
administracién colonial {ver Lazaro, 1992b) tal y como confirma
el testimonio de Fray Baltasar de Ovando, obispo de la Imperial:

"el Inga llegé hasta 12 leguas mas adelante de Santiago y
viéndolos tan bdrbaros los 1lamd purun auca {indios

barbarisimos) (Noticias.... 1605:£.99r).

En otras ocasiones, en los textos de los cronistas y en la
documentacién de los archivos de fines del XVII y primeros del
XVIII, aparecen las designaciocnes de arribanos, llanistas Y
costinos a la hora de referirse de una manera mas especifica a
los habitantes de la precorxdillera, el valle ¥y la costa
respectivamente, y €l uso de estos vocablog por algunos
investigadores en la actualidad contribuye notablemente a la
confusién en la identificacién. En este sentido, queremos llamar
la atencién sobre la importancia que concede a este problema
Sergio Villalobos (1982:11, nota 1) indicando los diferentes
nombres aplicados a los indigenas hoy éen dia por historiadores
y antropdlogos a la hora de referirse indistintamente a araucanos
v mapuches; pero al igual que ocurriera con el origen de estos
pueblos, en el pasado también hubo disparidad de opiniones sobre
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su correcta identificacidn.

Guevara (1929:239) basandose en las informaciones sobre las
diferencias de lenguaje proporcionadas por Vivar, establecid
cinco unidades culturales gue se sgegmentaban en tribus:
picunches, promaucaes, araucanos y huilliches, a los que cabria
afiadir los innominados grupos gque habitaban el territorio
comprendido entre el Maule y el Itata. Latcham (1928:141) divulgd
una denominacién més simplificada tomando como partida la
situacién geogrdfica intermedia de los araucanos --que &1
considera mapuches-- situando al norte a los picunches y al sur
a los huilliches. En la actualidad, Sergio Villalobos (1982}
considera gue debia aplicarse el té&rmino mapuche a los indigenas
que habitaban al sur del rio Choapa, y designar especificamente
como araucanos a los indigenas que dominaban los territorios
comprendidos entre el Maule o el Biobio hasta el rio Toltén.
Villalobos aduce para esta clasificacién las similitudes
lingiisticas y culturales que existen entre los indigenas qgue él
clasifica como araucanos y los huilliches y pilcunches.

Comoc se puede apreciar, el problema sobre la denominacién
de los habitantes del Chile medio ain continla siendo objeto de
debate; como son otros los objetivos que persigue esta tesis
doctoral, no queremos dejar de sefialar la necesidad de que se
realice una profunda investigacién sobre este importante aspecto.
No obstante, por razones practicas, ante la multitud de nombres
y vocablos con que ge ha venido designando a los araucanos,
hemos preferido utilizar la terminologia de araucano utilizada
por Menghin para referirnos genéricamente a este conjunto de
pueblos, mientras que para las designaciones especificas nos
atendremos a la referencia gue hace Osvaldo Silva (1984:89) de
que picunches, mapuches e huilliches son las diferentes
designaciones territoriales correspondientes a sus variantes
culturales y también a su adaptacién a medios ecoldgicos
diferentes.
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C- Poblacidn, parentesco ¥y organlizacidn sociopolitica.

Las estimaciones sobre la poblacidn aborigen del Chile
central prehispanico varian entre los 500.000 habitantes que
propene Medina (1952:160), ¥ log 1.500.000 de indigenas que
apunta Cooper (1947:694), mientras que Sergio villalobos sugiere
que la masa indigena ascendié a unos 800.000 individuos
(1986,11:104). Todo este conjunto de personas estaba distribuido
de una manera muy desigual. Mientras que las islas de la Mocha
y Chiloé se hallaban densamente pobladas antes de la llegada de
los espafioles (Ercilla, 1969: Canto XXXVI), el territorio
continental presentaba una baja densidad de poblacidén entre los
valles de Copiapd y Aconcagua, que Se extendia hasta los parajes
comprendidos entre los rios Itata y Toltén. José Toribio Medina
pasandose en el testimonio de Pedro de valdivia (1952:160), dice
que en esta zona la poblacién rehuia asentarse en la costa y se
concentraba al pie de la cordillera andina preferentemente en el
valle central junto al curso de los rios, o en las cercanias de

las cordilleras de la costa,

Los asentamientos indigenas consistian en la agrupacién de
un pequefio nimero de rukas o viviendas (entre tres y ocho), que
los espafioles denominaron con el nombre de ranchos por el
material vegetal con el que se construian. Estas viviendas tenian
forma poligonal, circular O rectangulaxr, y se construian con un
entramade de varas lardas gue se unian en el techo, a las que se
entretejian varillas que luego eran cubiertas de paja © carrizo.
Las rucas podian alcanzar dimensiones entre 5 y 20 metros de
largo y de 3 a 10 metros de ancho, teniendo una superficie amplia
ide a 400 pies en cuadrado cada una y algunas de wmas, Y atin no
pocas de 500 pies"; y, aungue carecian de ventanas, disponian de
varias puertas de acceso: 'catorce O gquince y més puertas para

que cada mujer tuviese su puerta aparte" {Marifio de Lobera,
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1960:310) . Pedro de Valdivia hacia elogiosos comentarics sobre
la solidez de estas viviendas: "tienen muy bien hechas y fuertes
con grandes tablazones, y muchas y muy grandes" (1960:66) . Estas
viviendas presentaban una divigién interior: "pero no dividida,
porque no hay salas ni alcobag, sino un &mbito lleno de cantaros
y de botijas de chicha y la separacién de ellas es el asiento de
cada mujer" (Quiroga, 1979:22); en cada uno de estos habitidculos
vivian las diferentes esposas e hijos que tenia el cabeza de

familia.

La construccidn de una vivienda se hacia con el trabajo
comin de todos los parientes del indio que la habitaria v su
realizacidén, bajo un ambiente festivo, duraba unos cuatro dias.
Rosales describe perfectamente el cometido que tiene cada uno de

los parientes en la construccién de la ruca de un cacique:

"para ese dia le trahen todos sus parientes en sangre, y los
que estdn casados con sus hijas, hermanas y parientas gran
cantidad de carneros, terneras, ovejas de la tierra, aves
y caza. Y estando la gente junta cerca de la casa, entra
toda esta parentela bailando, alrededor de toda la gente,
y como van dando vueltas, van matando los carneros, las
terneras y ovejas de la tierra indicando al cacique que con
eso tendrd algo con qué pagar a 1los que trabaxan en cubrirle
su casa" (1989,1:145) .

Mientras tanto:

"lag mugeres del que hace la fiesta, y la casa, ponen las
mesas y sirven en ellas, y assi mismo todos sus parientes
destas mugeres, que para que acudan con satisfaccidén a los
huéspedes y por hacer lisonja a su cufiade sirven todos"
(1989,1:146) .
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Una vez que era terminada la ruca, el cacique también debia
agasajar a los parientes de su mujer que han servido los
comensales. Estos no formardn parte de la cuadrilla de
trabajadores gque levante la ruca, pues los trabajadores son
alquilados por un pariente del cacique encargado de repartir el

trabajo, recibiéndo como pago carneros y chicha.

Las viviendas familiares que formaban estos ranchos se
encontraban separadas entre si y, a su vez, cada uno de estos
conjuntos familiares se hallaban distanciados considerablemente
en sus habituales asentamientos de los valles y las riberas de
los rios. Los cronistas achacaban el hecho de gque los
asentamientos estuvieran tan apartados al temor que tenian los
mapuches a ser embrujados (Gonzdlez de Najera 1971:58) o
envenenados por sus vecinos (Gonzdlez de Néjera, 1971:48 vy
Rosales 1989, I:150). Como dato anecddético hemos de seflalar que,
aungue su presencia no era muy usual, otros cronistas como
Ercilla (1969, I:10), Marifio de Lobera (1960:137) y Tribaldos de
Toledo (1864:21) se han referido a cercados y empalizadas
defensivas que rodeaban a los ranchos; estos escasos nlcleos de
habitacioén fortificados no deben ser confundidos con los famosos
pucaras o fortines que tan buenos resultados les habia
proporcionado a los picunches frente a los invasores incaicos,
Y que se mostraron totalmente ineficaces en la lucha con las
huestes de Pedro de Valdivia. La explicacién de este hébitat
disperso también ha sido atribuida a la existencia de las
continuas rivalidades que tenian unas parcialidades con otras y
que frecuentemente desembocaban en choques armados; sin embargo,
esta dispersiodn obedece exclusivamente a la propia organizacidn

social de los araucanos.

La organizacidn sociopolitica araucana en el momento del
contacto es compleja y, en opinién de Faron, su definicidn "fue
impuesta por los espaficles porque no entendieron su sistema de
vida" (1983:282). Esta afirmacién del antropbdlogo norteamericano
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nos parece exagerada y quizas sea mas acertado el comentario que
hace Aldunate a este respecto (1982:70) cuando dice que los
conquistadores, misioneros y colonos europeos confundieron al
linaje, familia y grupo de residencia araucano, y que a la hora
de estudiarlos no se ha tenido en cuenta la evolucidén de los
sistemas de parentesco y los patrones de residencia de los
araucanos. Este hecho se puede comprobar en las variadas
denominaciones que se utilizaron para designar las diferentes
estructuras de la sociedad araucana, las cuales tendremos ocasidén

de analizar mas adelante,

Existe actualmente una viva polémica entre los diferentes
investigadores respecto a la filiacién matrilineal o patrilineal
de los araucanos. Villalobos (1980,I:74) se adhiere a las teorias
evolucionistas de Latcham (1924) que propugnaba una filiacién
matrilineal de la sociedad araucana en su origen prehispano, y
que en el momento del contacto con los espaficles se encontraba
en transicién hacia la patrilinealidad, La argqumentacién de
Latcham se basaba en la existencia de linajes totémicos de
aquellos individuos nacidos de la misma madre, y que se reflejaba
en la cuga o nombres de linaje con lo que se apellidaban estos
individucs. Aldunate, seguidor de la filiacién patrilineal que
ya habia propuesto anteriormente Guevara (1908), comenta que la
familia poliginica araucana se rige por 'las leyes de la
patrilinealidad, exogamia respecto al grupo local Y
patrilocalidad" (1982:68). Siguiendo esta filiacién, Aldunate
considera que una familia araucana egtd formada por la
descendencia masculina y femenina de un vardén, asi como los
descendientes de sus hijos varones; lag mujeres sblo permanecen
en el linaje hasta el matrimonio, momento que es cuando se
trasladan a wvivir con la familia del marido y cuyos hijos
perteneceran al linaje de aquél. Cada familia extendida se agrupa
formando un linaje patrilineal en el que todos sus miembros
comparten derechos sobre las tierras que habitan; por dltimo, el
clan congrega a los diferentes patrilinajes donde viven las
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diversas unidades domésticas y posee un nombre, que designa tanto
a los miembros del clan como el territorio que habitan (Silva,
1585:17) .

El gistema de matrimonio es exogamice, y se produciré
preferentemente entre los primos cruzados (el hijo de la hermana
deberad casarse con la hija del hermano); tal y como han
demostrado Halowell (1943), Titiev (1951) y Faron (1961 v 1968)
los araucanos utilizaban wuna terminologia de parentesco
correspondiente al sistema Omaha que consiste, en el uso de un
mismo término para identificar a los hermancos (varones y hembras)
y a los primos paralelos patrilaterales. Esta homogeneidad en la
degignacién de primos y primas con el término de hermanos y
hermanas provocd no pocas confusiones entre los misioneros vy
cronistas quienes, como Jerdénimo de Vivar, llegaron a decir de
los habitantes del Mapocho y el Cautin que se casaban "con
hermanas y sobrinas" (1988:233); esta aparente conducta
incestuosa unida a la poligamia y a la libertad sexual imperante
entre los mapuches, escandalizd notablemente a los europeos. Para
Silva (1985:13-14) junto a la herencia del cargo y las esposas
por parte del primogénito --tal y como atestigua exclusivamente
Vivar para el valle del Mapocho (1988:234)-- habria una prueba
mas del cardcter patrilineal de los araucanos: la indemnizacién
que se hace en la "compra de la novia" al padre mediante tejidos
y ganado, compenséandole por la incorporacidén de los futuros hijos
de la mujer a otro linaje.

A pesar de que la mayoria de los investigadores reconocen
claramente la filiacidn patrilineal de la sociedad mapuche,
Osvaldo Silva (1984b y 1985), basdndose en un comentario que hizo
J.T. Medina (1882:284) sobre los numerosos datos que recogian los
misioneros acerca de las dos lineas de afinidad y consanguinidad
entre los araucanos, ha propuesto la existencia de una doble
filiacién para los miembros de la sociedad araucana en tiempos

anteriores a la llegada de los espafioles. Esta doble filiacidn
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significa que cada individuo tendria una serie de derechos y
obligaciones segin se relacione con los linajes y clanes de sus

respectivos padres.

Ya  hemos  visto  anteriormente como los  diversos
investigadores han puesto de manifiesto gue la filiacidn, el
sistema de parentesco, la residencia y la herencia reflejaban la
patrilinealidad de los araucanos; en esta ocasién, Silva resalta
la dimportancia de los rasgos de filiacién matrilineales
descubiertos por Latcham en los araucanos en forma de proteccidn
del clan totémico de su madre, que ge reflejaba en su propioc
nombre y cuya mayor evidencia se encuentra en los simbolos
totémicos que hallaron los conquistadores. Sobre la regidén de

Valdivia nos dice Jerdnimo de Vivar:

"Tienen muy buenas casas y en las puertas acostumbran poner
como en la provincia Imperial, que son zorras y tigres y
leones y gatos y perros. Y esto tienen por grandeza"
(1988:274)

Sobre el territorio de la Imperial, Géngora Marmolejo

comenta que:

"en las casas que los indios tenian habian en unos palos
grandes que subian desde el suelo encima a lo alto de las
casas una braza y mds en el remate de la misma madera, en

cada una un Aguila con dos cabezas" (1960:95)

mientras que Gonzdlez de Nadjera relata que:

"Pregumen entre ellos de linajes o descendencias, y de
apellidos, porque hay casas que se nombran del sol, otras
de leones, raposas, ranas y cosas semejantes, de que hay
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parentelas que se ayudan y favorecen en sus disensiones y
bandos, y es tanto lo que se precian destos apellidos, que

s86lo los falta usar de escudos de sus armas" (1971:46).

Para Silva (1985:19) 1la filiacién matrilineal de un

individuo incidia en factores tan importantes como:

a) la guerra; puesto que la dispersidn de los miembros de
un matricldn por un amplio territorio amortiguaria los
conflictos bélicos, puesto que se reconocen como parientes

entre i,

b} la redistribucidén entre los parientes de la madre de la
novia de bienes (vestidos y mantas) totalmente diferentes
a los entregados al padre y sus parientes (ganado y aves)

en el '"precio" de la boda.

¢) la proteccidn del totem de la fertilidad del matrimonio,
necesario para la expansifn, mantenimiento y reproduccidn

de la parentela.

Segin Silva, es dificil rastrear en la documentacién inicial
y en las crdnicas los diferenteg derechos y obligaciones de cada
individuo para con los respectivos clanes de sus progenitores;
y en lo que a la filiacidn matrilineal se refiere, este autor
asegura que la accidén de los misioneros en la Araucania de
imponer el apellido paterno en el registro civil "hizo inefectiva
la proteccidn del tétem materno" (1985:22) y dio lugar a su
progresiva desaparicidn y, en consecuencia, ello dificulta su
rastreo. Finalmente, Osvaldo Silva (1984b:108-109) contempla la
existencia de la doble filiacién en el mundo araucano como un
elemento de equilibriec, cuyo fin mas evidente consistiria en
mantener la igualdad jerdrquica de los patriclanes, mientras que

las relaciones entre los matriclanes contribuirian a amortiguar
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las fricciones de los clanes patrilineales.

Asi pues, se puede resumir diciendo que los araucanos son
un conjunto de tribus que se hallan divididos en varios clanes
formados por linajes que agrupaban a diferentes miembros de
familias poliginicas extensas que estdn en un proceso permanente
de fragmentacidén. El padre, junto con sus hijos varones casados,
vivia en un territorio comin donde se realizaban las labores de
recoleccidn, agricultura y pastoreo; cuando la poblacidén gque
habitaba este territorio sobrepasaba el limite de recursos
necesarios para proporcionar alimentos a toda la familia, uno de
los hijos c¢asados se trasladaba a una zona adyacente del
territorio comin, en el que se repetird de nuevo este mismo
proceso a medida que crecia la familia. Con el paso del tiempo,
aparecia un nuevo linaje que compartia con el linaje originario
el hecho de descender de antepasados comunes. En este sentido,
la familia extensa constituird la base de la estructura social
araucana y, como tendremos ocasién de comprobar cuando
expliquemos el particular Ffuncionamiento del gistema politico

prehispanico, en ella residird el poder real de la tribu.

Segin Silva (1984a:96) la sociedad tribal araucana se
estructuraba de la sigulente wmanera (de mwmenor a mayor Yy
expresando en primer lugar el nombre en mapugundun y a
continuacidn su correspondencia en castellano; ver esguema
adjunto): la familia cuyo jefe era un inapalonko o principalejo,
el linaje o como lo define Latcham (1924:325) lov/1of, cuyo jefe
era un lonko o principal; el clan o lebo cuyo jefe era un togqui
{del verbo toguin= juzgar o mandar, Molina, 1978:115) o cacigue;
y por Gltimo el jefe de tribu o maputogui. Marifio de Lobera dice
que en la regidn de Valdivia los espafloles encontraron a la

poblacién:

"repartida entre si por cabies, que gquiere decir

parcialidades, y cada cabi tenia 400 indios con su cacigue.
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Estos cabies se dividian en otras compafiias menores que
ellos llamaban machullas, las cuales son de pocos indios y
cada uno tiene un superior, aunque sujeto al sefior que es
cabeza del cabi" (1960:321}.

Osvaldo Silva y Horacio Zapater han comentadc gque en esta
distincidén existente en la regién més meridional de la Araucania
se puede equiparar el cabi al lebo o clan, y la machulla al lof
o linaje. Zapater también ha seflalado que Ricardo Latcham
asociaba a la machulla un nuevo término denominado catdn; para
el antropdlogo anglo-chileno el catdn seria la residencia y la

machulla el grupo de parientes que 1o habitaban (1924:118) .

También hemos de seiflalar que se llevaron a cabo
confederaciones politicas que agrupaban a los diferentes linajes
en funcidn de la formacidn de ligas y juntas de guerra diferentes
a los del trabajo comunitario. A este respecto Zapater (1989:67)
dice que la Araucania estaba dividida en lebos independientes
entre si y con limites naturales, log cuales se unieron en
alianza militar a la llegada de 1los espafioles formando
estructuras politicas més complejas llamadas ayllarehues (9
rehues o levos) y butanmapus o tierras aliadas de costa y
cordillera. Aungue no existen demagiadas dudas acerca del origen
prehispénico de los ayllarehues, que probablemente fueron
utilizados también para hacer frente al ejército inca, existen
dudas acerca de la aparicidén de los butanmapus, cuya primera
mencidén como unidad politica organizada proviene de la primera
mitad del siglo XVII,

A pesar de que los espafioles reconocian la existencia entre

los araucanos de alguna organizacidén politica:

"demds que es engafio decir que este enemigo no tiene pulicia
pues se ve que tiene grandes poblaciones, se conoce su
codicia 1 lo que aman, asi que hijos i mujeres, i estén
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sujetos a sus caciques, que en su forma tienen repidblica®
{(Cea, 1634:f.52)

Pero tuvieron muchos problemas durante el siglo XVI y XVII
para conseguir un interlocutor politico vdlido ante la ausencia

de un dirigente politico centralizado:

"no quisieron jamas admitir Rey de su propia nacién, ni de
la agena, porque la razén de su livertad a prevalecido a la
politica del govierno que su animo impaciente y guerrero no
puede ajustarse a las esperas y atenciones del acuerdo, y
por familias y parentelas tienen quien los govierne, y de
aqui tuvieron los cacigues su origen" (Solérzano y Velasco,
1877:439) .

En efecto, los diversos cargos dirigentes de la sociedad
prehispanica araucana carecian de una verdadera significacién

politica; como afirma Casanova (1989:43) la preeminencia

ESQUEMA DE LA JEFATURA TRIBAL ARAUCANA

MAPUGUNDUN CASTELLANO
FAMILIA INAPALONKO PRINCIPALEJO
LINAJE/LOV/MACHULLA LONKO PRINCIPAL
CLAN/LEBO/CABI TOQUI CACIQUE
TRIBU MAPUTOQUIT

AYLLAREHUES (CONFEDERACION DE 9 LEBOS}

BUTANMAPUS (CONFEDERACION REGIONAL DE VARIOS REHUES)
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del jefe de linaje, del jefe de clan y del jefe de tribu "sélo
se hacian efectivas en contextos sociales, ritualegs o
ceremoniales" actos dirigidos exclusivamente por los que Silwva
denomina como "sefiores" (1984a:94). Exceptuando al principalejo
o jefe de familia "porgue cada unc en su parcialidad y en sus
casas es tenido y acatado conforme sus caudales y el séquito de
deudos y parientes que le asiste" (Pineda, 1989:71), gue podia
llegar a imponer castigos corporales a los miembros de su familia
(Silva 1984a:96), el resto de los dirigentes tribales ostentaban
un mando mas simbdlico que real, y provenian de una eleccidn
consensuada que tenia escasa decisidén en los asuntos de guerra.
El jefe de familia era un cargo que recibia el hijo primogénito
a través de la herencia y, en el caso en que el hijo fuera muy
joven para desempeilar el cargo, el tioc paterno lo desempefiaba
hasta que tuviera mayor edad.

Segin Silva el lonko, que también disponia de una autoridad
efectiva para los miembros de su propia familia, era el encargado
de dirimir las disputas entre log miembros del 1linaje,
"aconsejando" la mejor opcidn. Por su parte, el togui, "cumplia
fundamentalmente una funcién religioga" (1984a:97) aunque también
debid de intervenir activamente en las disputas de los linajes
por el prestigio que le conferia su saneada hacienda. Quiroga

dice de &l que es:

"el mds rico entre ellos, y como guien tiene mds mujeres,
de que resultan los muchos parientes y los muchos hijos, las
grandes sementeras, las copiogas cosechas y la mucha chicha,
que es el tesoro mayor con que se conduce la mucha gente

para la disposicidn de lo que les conviene" (1979:25).

Como hemos tenido ocasién de comprobar, exceptuando el jefe
de familia, para conseguir el apoyo de los jefes de las familias,
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los toquis o lonkos tenian que recurrir a la elocuencia
diplomdtica para imponerse en los conflictog tribales internos
(Padden, 1957:115), puesto que su capacidad de politica de
imponerse no iba mas alld de los miembros de su parentela
directa. La practica de la oratoria se relevé como un arte
fundamental en el seno de una sociedad que no poseia los
mecanismos politicos coercitivos, adecuados para cohesionar la
accidén dentro de aquellas estructuras superiores a la familia
extensa en un fin sociopolitico o militar comin. Los padres
araucanos, conociendo el poder que tenia la palabra en su
complejo sistema sociopolitico, adiestraban a sus hijos en el
arte de hablar desde muy pequefios; esta préctica incesante dio
lugar a la aparicidn de oradores profesionales, los weupive (de
weupin, discurso) que componian sus digcursos para matrimonios,
entierrcs, juntas de guerra, los kuifitu fe (de kuifi, antiguo)
narradores de biografias o episodios histéricos, vy los wuerkenes
o huerquenes (Guevara, 1911:194). Estos mensajeros adguirieron
un gran relevancia tanto en el complejo mundo politico araucano,
ya dque eran los encargados de transmitir los acuerdos
establecidos en las juntas indigenas, como en la politica de
parlamentos que se llevé a cabo con log hispano-criocllos a
mediados del siglo XVII, en la que los werquenes desempefiaron un
activo papel transmitiendo las ofertas de paz a aquellas
parcialidades indigenas mds belicosas que no asistian a los

parlamentos.

Antes de describir las atribuciones politicas prehispénicas
de los diferentes jefes (de tribu, c¢lan, linaje y familia)
queremos comentar y resaltar la reiterada mencidn que se hace de
la figura de los tlmenes, u hombres ricos. Los Ulmenes, a pesar
de gue aparecen identificados tempranamente en las crénicas, no
tienen bien definida su situacién en la jerarquia sociopolitica
araucana en el momento del contacto, pero parece que luego
jugaron un papel destacado. Dado que estos personajes adquirirén
una marcada importancia, tanto en el conjunto de la sociedad
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indigena como en la relacidn con los hispanocriollos a lo largo
de la primera mitad del gigleo XVII, conviene que nos detengancs

brevemente sobre ellaos.

Para Holdenis Casanova (1989:43) el (lmen "actia" como
cacique o Jjefe del <c¢lan; sSu riqueza le permite obrar
generosamente con los diferentes miembros de la tribu y gozar ge
prestigio., 8ilva {1984a:100) lo define como un "hombre rico",
cuya actuacién discurre de forma paralela a la del resto de los
jefes tribales; no obstante, este autor comenta gue el Glmen no
se inmiscuye o interfiere en los derechos y okligaciones de los
demds dirigentes, aunque &l precisa gque existe similitud a la
hora de identificar cacique (jefe de c¢lan) y uUlmen. Silva
equipara los cargos politicos a la condicién de ulmen y resalta
gue, por lo general, "ambos recaian en el primogénito de las
familias generacionalmente mds cercanas a la del fundador real
o mitico de la respectiva entidad" (1984b:41). En definitiva el
Ulmen, en el momento del contacto con logs espafioles, es un
personaje que, al igual que el togui, ostenta un prestigio
vinculado a la posesién de bilenes materiales; pero, a diferencia
de éste, su redistribucidn estaba restringida entre los
diferentes miembros de su parentela, y no iba enfocada a cimentar
un prestigio social y ceremonial institucionalizado, como el del
toqui o el del lonko. La asociacidén del ulmen a la posesidn de
prestigio econdémico se acrecentard en los siglos posteriores,

porgque Molina observaba que:

"parece que las riquezas hayan sido las que hayan ensalzado
lag familias dominantes a la clase gque ocupaban; porgque la
voz ulmen, si es gue esta nocidén no es translaticia,
significa también hombre rico" (1783,II:19).

Todas las elecciones de represgentantes politicos vy
ceremoniales, asi como la toma de decisiones trascendentales, se

llevaban a cabo en reuniones donde:
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"se juntan como a ferias en lugar diputado para ello, donde
reconocian por gobernador a un indio principal elegido para
tal oficio en cada comarca o valle de la tierra" (Marifio de
Lobera, 1960:254).

Estas reuniones eran seguidas de festejos --ampliamente
criticados por cronistas y misioneros-- que se prolongaban uno
o0 dos dias, y en los que abundaba la comida y la bebida; gqueremos
retomar aqui parte del comentario anterior que hacia Quiroga
sobre los jefes del clan cuando, en alusidén a su riqueza, decia

qgue:

"las copiosas cosechas y la mucha chicha, que es gl _tesoro

de 1o gue leg conviepe' (1979:123; el subrayado es nuestro) .

Ademéds de demostrar sus dotes de conviccidén a la hora de
intervenir en las disputas o tomas de decisiones de la tribu, los
dirigentes araucanos también debieron de recurrir a 1la
distribucién de comida y bebida entre sus allegados, para
cimentar el prestigio de sus sugerencias en las juntas. Silva ha
calificado esta distribucibén de bienes en los festejos como un
mecanismo obligatorio que impedia que la riqueza de los toquis
engendrara estratificacidédn social (1984a:97}); sin embargo, no
pedemos dejar de pensar que esta generosa redistribucidn de
bienes no dejaria de tener efectos précticos en el inicio o
afianzamiento de los lazos de reciprocidad que se tenderian entre
el toqui y los concurrentes a estos actos, en 1los que la genercsa
distribucibén de bienes, como el cronista Jerdnimo de Quiroga ha
analizadec acertadamente, influian determinantemente en la
decisidén que deberian tomar los asistentes a las juntas,
celebradas en un lugar denominado Ilepum. Estas reuniones no
guardaban relacidn con los festejos rituales del patriclén; este
segundo tipo de actos se llevaban a cabo en un lugar llamado
rehue y s6lo podian asistir los miembros del patriclan.
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Las crdénicas nos hablan de frecuentes conflictos entre los
diferentes segmentos de la sociedad tribal en los que los
dirigentes, a pesar de sus recursos oratorios, tenian escasa

capacidad de mediacidn:

"Estos indios de Chile tienen entre si unas parcialidades
con otras sus guerras civiles, peleas en las dque se matan
muchos unos a otros, y son estas muy continuas pox no haber
entre elleos justicia que las ataje, ni tener otro modo de
hacerse Jjusticia unos a otros, castigar y vengar sus

agravios sino con las armas" (Rosales, 1989,I:133).

A veces, ante la virulencia del conflicto, las partes
contendientes aceptaban las mediacidn de los dirigentes y las
propuestas de compensacién (generalmente chagquiras, ganados ¥y
tejidos), que el bando ofensor debia pagar por los muertos de la
parte ofendida. El principio de compensacidén y reciprocidad
siempre se hallaba presente en toda actividad sociopolitica, y
el origen de las nuevas disputas siempre surgia del
incumplimiento de una compensacién por la muerte de un pariente

o acuerdo en la dote de la novia.

Ante la presencia de unos enemigos comunes como fueron incas
vy egpafioles, esta ausencia de una organizacidn sociopolitica (que
se mostraba escasamente efectiva ante los enfrentamientos
internos) daba muestras de una impresionante cohesibén frente a
la amenaza exterior, cuya mdxima eficacia se mostraba en el campo
guerrero., La organizacidén de las juntas de guerra reunia
caracteristicas similares a las de la eleccidn de los caciques
v lonkos, pero con la diferencia de que el jefe militar detentaba
un poder supremo; al final de las mismas, nadie podia oponerse

a las decisiones del jefe guerrero elegido en la reunidén:
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"Y para significar el [orden] que estos barbaros tienen en
su milicia digo que obedecen poco a sus caciques y mucho a
sus capitanes que los gobilernan y mandan en la guerra
(Gonzédlez de Najera, 1971:97),

Existen diferentes pareceres respecto a la eleccidn del jefe
de guerra o togui, que dirigia el contingente guerrero contra los
invasores (llamado asi por el hacha de piedra del mismo nombre
con el que se le conferia el mando). El testimonio de Ercilla
(1969, Canto I:132) se decanta mds por virtudes de valor fisico

gue por cuestiones de linaje y riqueza:

"Los cargos de la guerra y preeminencia
No son por flacos mediocs proveidos

Ni van por calidad ni por presencia

Ni por hacienda y ser mejor nacidos

Mas, la virtud del brazo y la excelencia
Esta hace a los hombres preferidos,

Esta ilustra, habilita, perficiona

Y quilata el valor de la persona.

Rosales (1989, I:118) expresa una opinidn similar a la de
Ercilla:

"y eligen el Capitdn general, gque ha de gobernar el
exercito: no por fabor, ni herencia: sino al que es mas
valiente, mas bien afortunado y de mexores arbitrios para

la guerra"

El indio ladino Lautaro constituye el mejor ejemplo de un
dirigente guerrero, que es elegido por su perfecto conocimiento
de la estrategia de combate espafiola aprendida durante el tiempo
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que estuvo sirviendo a los europeos. S$Sin embargo, es Guevara
gquien hace wmds hincapié en destacar la importancia de ser
dirigente para recibir el mando guerrero, puesto que "rara vez
recaia esta designacién en una persona que no estuviese revestida
de la dignidad de cacique, pues no contaba con los recursos 1 la
jente que daban prestijio entre ellos" (1908:171}; corroboran

este testimonio tante Géngora Marmolejo, quien dice que:

"los principales Jjuntos, seflalaron capitanes wmenores
déandoles ndmero de gente a cada uno y por principal de
todos al sefior de Arauco (probablemente un togui) llamado
Peteguelen"; y que estos mismos dirigentes: "y sin dejar
llegar ningln indio que no sea principal por la orden dque
tienen de guardar secreto, se reunen en lo que han de hacer
(1960:110 y 164).

Como también lo corrobora el testimonio de Gonzdlez de
Néjera quien dice que llevaban a cabo esta eleccién: "sin aparato
ni estruendo.... (porque siempre los tienen diputados para tales
tiempos)" (1971:98).

Sobre las juntas de guerra del siglo XVIII, Molina (1783,
II:67) también comenta que: "se elige generalisimo entre los
cuatro toquis. Si no se le confiere al mas digno entre los
ulmenes o al mas meritorio entre los oficiales ordinarios". Podia
desempefiar el cargo cualquier otra persona que no fuera dirigente
o tuviera prestigioc econémico, como fue el caso de Vilumilla y
Curifiamcu, que lideraron las rebeliones de 1772 y 1773
respectivamente. Es posible pensar que, en época prehispdnica,
la eleccidn de un toqui guerrero estuviera estrechamente
vinculada con aquellos personajes que ostentaban una posicidn
preeminente en la tribu, posicién sustentada con el prestigio que
le podia proporcionar la riqueza personal y la ayuda de parientes
y deudores del dirigente; sin ewmbargo, la extraordinaria

aparicién que se dio de jefes guerreros gue no tenian un gran
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prestigio econdémico, social o ceremonial, debid de obedecer a la
bisqueda de la eficacia en la guerra contra los espafloles, en la
gue estos excepcionales dirigentes pusieron en préactica una
eficaz contrarréplica a la estrategia espaficla. Conviene resaltar
un aspecto vinculado a la eleccidn del dirigente guerrero, sobre
el que todos los cronistas tempranos de Chile estdn de acuerdo:
al contrario que el resto de los dirigentes tribales, el togui
de guerra no era un cargo hereditario y su vigencia estaba acorde
al periodc de tiempo en el que se desarrollaba la lucha. En el
momento en que se ponia fin a las hostilidades desaparecian todas
las prerrogativas de mando que hasta entonces habia tenido el
toqui, y la confederacién intertribal se fragmentaba para volver
de nuevo a la permanente situacién de tensidn interna entre los
linajes. Como tendremos ocasidén de comprobar, en la dilatada
situacién de violencia que se produjo durante la segunda mitad
del siglo XVI y los primeros decenios del siglo XVII, el toqui
de guerra adquirird un nuevo status dentro de la estructura

tribal araucana.

Una vez que se ha elegido el dirigente guerrero se envia un
mensaje a través de un lugarteniente que cumplia las funciones
de correo llamado leb-togqui (toqui ligero), a cada uno de los
dirigentes de cada parcialidad para que aporten guerreros para
el ejército comin. Este wmensaje consiste en wuna flecha
ensangrentada y un guipu colorado --una clara influencia inca--
conocido entre los espafioles como yipo (Gonzdlez de Najera,
1971:99) o cumpron (Rosales, 1989,I:117), cuyos nudos sefialaban
el dia convenido para la reunidén de los guerrerxos designados que
iban a participar en la contienda. Cuando el leb-togui ha
terminado de transmitir el mensaje vuelve de nuevo al
asentamiento donde vive el jefe guerrero elegido, donde se
aguarda la llegada de los guerreros de las diferentes provincias:

ty aun . estos son los nombrados, todos los de la dicha
provincia en general son log g. contribuyen y enbian yndios
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y Renta por cantidad y como diz en cada cagique conforme al
nimero de indios de los g. estdn de paz en todas las dichas
provincias, y aunque sirven, enbian sus yndios de mita para
el dicho efeto" (Herrera, 1861:251).

Cuando estdn todos reunidos, el toqui de la provincia que
habia convocado 1la junta de guerra y el togui de guerra
pronunciaban una sgerie de discursos de animo antes de entrar en
la batalla; estas arengas se realizaban en el lIepun junto a un
hacha de piedra enterrada y una lanza a la que se le habian atado

varia saetas.

Rosales también comenta que en estas reuniones se hacia una
ceremonia llamada Curucul, que consistia en el sacrificio de una
llama u "oveja de la tierra" (Lama glama) con cuyo corazdn se
ensangrentaban las flechas y el hacha de piedra; una vez que el

corazdn habia pasado:

"de mano en mano por todos los Cacligues, vuelve a la del
Toqui general, y con el en la mano prosigue el
razonamiento, diciéndoles: gque de aguel corazbin y de
aquella ovexa han de comer i participar todos los de
aquella junta, para unirse en su corazdn y una voluntad"
(Rosales, 1989,1:119);

El resto de la oveja de la tierra sacrificada se reparte
entre todos los guerreros que sSe han congregado para la
contienda. La aceptacién de la carne del animal sacrificado
simbolizaba el compromiso que todos adguirian para luchar contra
el enemigo y los espafioles lo interpretaban como "la unidn de las
fuerzas y las wvoluntades". En este tipo de ceremonias se
reflejaba en gran medida el principio de reciprocidad que subyace
en la sociedad araucana prehispana y que tanto sorprendid a los
espafioles: el préstamo de ayuda entre los linajes opuestos

aparecia en aquellas ocasiones en gue la totalidad de las tribus
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se ven amenazadas por un peligro exterior disponiendo de
numerosos contingentes guerreros para la batalla, Como afirma
Casanueva {1984:11) la constante presencia de litigios entre los
diferentes linajes y clanes obligd a los araucanos a buscar una
politica permanente de alianzas, cuya concertacién provocd en el
plano socicecondmico un intercambio de bienes y mujeres. Esta
politica pactista intertribal actuaba perfectamente en el momento
en que habia que hacer frente a un peligro exterior y, sobre la
base de unag contraprestaciones previamente establecidas, como
el pago por los guerreros muertos gque acudieron a la lucha
(Padden, 1957:115). El incumplimientc de la alianza parece que
era severamente castigado "Y el que falta de salir tiene pena de

muerte y perdida toda la hacienda" (Vivar, 1989%9:273).

A pesar de los contingentes guerreros que cada parcialidad
enviaba obligatoriamente a la guerra, Aldunate (1982:76) sefiala
la existencia de peticionesg concretas a dirigentes guerreros para
que fueran a combatir con sus soldados, y cita el caso del jefe
Colo Colo gue fue llamado por los indigenas de Arauco para atacar
un fuerte espafiol: "y para el efeto hicieron derrama a su usanza
de mucha chaquira y ropa, que es el oro que entre ellos anda y
desto le dieron por su trabajo y salario" (Géngora Marmolejo,
1960:150) ; o como ocurria con los habitantes de Reinoguelen que
daban a los indfigenas de la cordillera '"paga por sus servicios
bélicos en perros, chaguira y ropa" (Gdéngora 1862:133). A mitad
del siglo XVI los cronistas detectaron la presencia de guerreros
profesionales, o "mercenarios" como les llamé Marifio de Lobera,
la mayoria de ellos pehuenches y puelches oriundos de los
piedemontes de la cordillera, que engrosaban los escuadrones
araucanos a cambio de pagas. A este respecto Herrera indica

concretamente que:

"Ay otra manera de yndios de guerra g son como soldados de
Italia, y son yndios motilados g. bienen por sus meses de

gservizio por paga c¢ierta que se les da y llevan sus picas
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y armas y demas destos ay otros muchos yndios ¢. son para
la guerra" (1570:£233v)

Mercenarios que los espafioles pronto aprendieron a
distinguir de los naturales de la tierra: "porque bien sabian gue
aquellos yndios gque con el avian peleado no eran dellos g. eran
de otra tierra" (Salazar, f£.250r). Al parecer, este tipo de
mercenariado realizado por los habitantes de 1la cordillera
durante la colonia, debid® de ser una prédctica frecuente en época
prehispédnica, aunque, como ha matizade el historiador Leonardo
Ledén, deberia circunscribirse a aquellos segmentos tribales

pehuenches que habitaban mds cercanos al valle (1988-89:30).

Aparte de su innata valentia, lo que mads les sorprendid a

los espafioles fueron las caracteristicas de las armas ofensivas

v _defensivag utilizadas por los araucanos. El reputado militar

Bernardo Vargas Machuca comentaba sorprendido que los indigenas
chilenos eran los (nicos en toda América que usaban "rodelas,
morriones y coseletes de cuero" {1599:f3v); aungue matiza bien
Gonzdlez de Nijera diciendo que: "de armas defensivas no usan
todos los infantes,..porque cuando mucho las traeradn la guinta
parte de 1los gque se congregan en una junta' (1971:96}. La
utilizacién de protecciones corporales variaba en forwa, tamaio,
colorido y origen; su uso en época prehispénica debid de depender
de la accesibilidad de los guerreros para hacerse con el cuero
del lobo marino o de las llamas y, posteriomente, con los cueros
del ganado vacuno capturado, de los gue Rosales comenta que
llegaban a resgistir hasta el impacto de una bala de arcabuz
(1989, I:123). La proteccién corporal més frecuente era la adarga
o escudo fabricado en cuero, aungue Gonzadlez de NAjera comenta
que habia algunos guerreros que portaban unas corazas fabricadas
con barbas de ballena, que sdlo resistian a las flechas
{1971:96) .

Los capacetes o celadas con los que se cubrian la cabeza
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también eran de cuerc y estaban profusamente adornadas con
plumeria y cabezas de animales "de ledn sclamente el cuero
dientes y boca, de tigres y zorras y de gatos y de otros animales
que cada uno es aficionado" (Vivar, 1989:263) . Como vistoso
complemento de la parafernalia militar este cronisgta sefiala gque:
"traen todos en general unos pellejos de zorras por detrés, gue
les llega la cola de la zorra hasta las corvas. Y wienen
embijados" (265).

El armamento ofensivo estaba constituido por unas picas de
madera de luma (Myrtus luma), guayacan (Porlieria hygrometrica)
espino (Acacia cavenia), boldo {(Boldoa fragans) y sobre todo el
coligtie (Chusquea coleu); todos estos tipos de madera eran muy
duras, y bastaba con endurecer la punta al fuego para obtener una
buena pica. A veces se incrustaban pedernales o piedras metélicas
para acentuar la penetracidén pero, tras el contacto con los
europeos, fueron rédpidamente sustituidas por puntas metdlicas.
Los araucanos también usaban arcos cortos y reforzados gue
disparaban unasg flechas con puntas de hueso © madera, gue al
romperse, se incrustaban profundamente en la herida y eran
dificiles de extraer. Rosales (1989,I:122) cita el uso en las
puntas de las flechas de una sustancia venenosa llamada coligual
pero parece que su utilizacién estaba restringida a los arqueros
puelches de la cordillera y los europeos encontraron rapidamente

un antidoto en el soliméan.

Sin lugar a dudas, la macana fue el arma que mis temor
inspiraba a los espafioles de la primera etapa de la conguista;
se trataba de una pesada y gruesa asta de madera, de casl dos
metros de largo, que acababa en un remate plano angulado con el
que se heria al enemigo, Este arma se utilizaba con las dos manos
debido a su gran peso, por lo gque eran pocos los guerrercs que

la utilizaban, se dejaba caer sobre el enemigo:

"y asienta tan pesado golpe donde alcanza, que no hay celada
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que no abolle, ni hombre que no aturda y derribe; vy atn es
tan poderosa esta arma gue se ha visto algunas veces hacer
arrodillar a un caballo, y adn tenderlo en el suelo de un

sé6lo golpe" (Gonzdlez de Ndjera, 1971:96).

Los araucanos también se valieron para el combate cuerpo a
cuerpo de unas mazas claveteadas con clavos de herrar llamadas
lonco-quilguil de claro origen peruano, y de 1os toguis de
pedernal, que segin los cronistas, estaban tan afilades dgue
cortaban como lag hachas de hierro espaflolas. Completaban su
armamento ofensivo con el uso de simples piedras arrojadas con
hondas, y los lague o boleadoras de origen patagénico. Las
crénicas comentan que los araucanos eran muy cuidadosos en la
fabricacién y ornamento de sus armas; siempre se hallaban bien

pertrechados y ejercitados para la actividad bélica.

Existen datos sobre las ceremonias previas que 1los guerrerocs
realizaban antes de entrar en combate. Los araucanos "para estar
més ligeros el dia de la batalla o guacavara se purgany aun se
[han] sangrado {(Herrera, 1570:£.233v) en las piernas y rodillas
para extraerse sangre, ya que con este procedimiento creian
correr mAs ligeros: "porque dizen que la sangre les haze
pessados, i que la sal que han comido se les ha vaxado a las
rodillas i las piernas" (Rosales, 1989,1:122). Antes de
concentrarse en el lugar acordadco, 1los guerreros elegidos para
1a batalla se sometian a duros ejercicios gimnasticos vy
continuado entrenamiento castrense durante ocho dias. Estas
actividades de entrenamiento también estaban acompafiadas de bafios

purificadores, comidas frugales antes y durante la campafia

"que es nacién que, cuando halla qué, come con exorbitancia
al paso que toleran hambre en las ocasiones que salen para
la guerra, que se pasan y sustentan los quince y veinte dias
con sola la taleguilla de harina tostada" (Pineda Yy
Bagcufian, 1984:128)
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Y como explicaron al famoso cautivo Nifiez de Pineda, un

riguroso periodo de abstinencia sexual, ya que:

"aglcanzaron con la experiencia gque se hallaba con mas
fuerzas y vigor el que se abstenia del ordinario trato de
mujeres; vy de aqui se origind habiendo de salir el soldado
a facciones militares esta costumbre y ley entre nosotros"
(Pineda y Bascuiidn, 1984:152-53).

Todo este ritual prebé&lico estaba acompafiado de danzas
ceremoniales, consultas sobre el significado de los sueios,
acopio de medicinas o talismanes para hacerse invulnerables, Vy
plumas de algunos p&jaros y cabezas de animales con las que
creian ser mas réapidos (Guevara, 1913:314). Los guerreros
araucanos también se cortaban sus largas cabelleras antes de
entrar en combate, para evitar gue los espafioles pudieran

prenderles del pelo durante la lucha.

La tactica de combate de los araucanos en campo ablerto era

muy organizada; el grueso del ejército avanzaba "atropado"
(Rosales, 1989, I:123) siendo precedido por exploradores que
informaban de los movimientos del enemigo. En el momento en que
ambos bando se encontraban para la lucha, los araucanos formaban
escuadrones compactos formados por hileras, en las que se
intercalaban piqueros, arqueros, honderos y los que manejaban la
macana, acometiendo al enemigo en masa. El objetivo de estas
masas compactas de lanceros y flecheros era deshacer la formacidn
enemiga, para facilitar el combate cuerpo a Cuerpo de 1los
guerreros armados con porras, toquis y macanas. Los cronistas
seflalan que tras el chogue inicial los araucanos no perdian el
orden porque sabian "desfilar y doblar sus escuadrones, formarse
en junta cuando guieren, romper y formar en cuadro para estorbar
gue los rompan" (Olivares, 1864:59), con el fin de ofrecer un
frente homogéneo al enemigo. La mayoria de log testimonios

coinciden a la hora de seflalar el valor y disciplina que imperaba
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entre los araucanos en la lucha, En algunas ocasiones, antes de
gue se entablara el combate, algunos gJuerreros dque gquerian
destacar su valor frente a sus cowpafieros se adelantaban al
escuadrén y, pronunciando su nombre, retaban a los capitanes y
soldados espafioles para disputar un encuentro personal delante

de ambos ejércitos.

Esta estrategia guerrera desarrcllada por los araucanos a

campo abierto, fue combinada con un gistema de fortificaciones

que se situaban en lo alto de que aquellos cerros que dominaban
rutas estratégicas o valles cuya produccién alimenticia era
importante. La funcién de estas fortalezas habia sido bastante
minusvalorada, ya que se pensaba que eran los restos de los
asentamientos que los mitimaes incas habian utilizado para
dominar Chile central durante su invasidén entre 1470 y 1520.
Aungue ya nos hemos referido extensamente en otra ocasidén a la
invasién del Chile Central por los Incas (Lazaro, 1992), creemos
que ahora es conveniente resaltar el papel dque jugaron estas
fortificaciones en las luchas contra incas y espaficles. Leonardo
Leén ha dedicado varios estudios (1982, 1988, 1989} a resolver
la polémica que gira en torno a los cimientos de los fuertes que
se pueden observar hoy en dia: ¢fueron construidos por los
indigenas de Chile, por los mitiames cuzqueflos o por los
auxiliares peruanos que acompafiaron a las huestes de Almagroc y
Valdivia?. A pesar de que Ledn reconoce la necesidad de efectuar
comprobaciones a través de mds excavaciones arqueoldgicas, no
duda a la hora de identificar la mayoria de estas estructuras
como una construccién autbédctona araucana, reivindicando vy
revalorizando el papel que jugaron estas fortificaciones situadas
entre Aconcagua y el rio Maule, en la defensa del Chile central.
Este autor recalca que, tanto en la guerra contra los incas como
en las primeras entradasg de los europeos, la defensa de la regidn
estuvo ligada a este conjunto de fortificaciones, y: "que el
control de los valles y de las rutas de intercambio dependid

fundamentalmente del control que se ejercia sgobre estas
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guarniciones de altura" (1989:3),

La revalorizacidén de la estrategia defensiva araucana que
propone Ledn se basa en la complejidad y diversidad de estos
reductos; estas fortificaciones poseian un recinto amurallado de
piedra o madera, cuyas defensas se podian completar con la
excavacién de fosos, terraplenes y murallas de madera dotadas de
troneras, a las que, dependiendo de la naturaleza del terremno,
se les reforzaba de una enmaraflada maleza de espinos, accesos
estrechos, trampas y fosos anegados. También se tiene congtancia
de que en el interior de estos pucards, fuertes o fuerzas. como
le 1lamaban los espafioles, se hallaban viviendas para cobijar a
guerreros, mujeres, ancianos y nifios, asi como almacenes para
depositar alimentos. La existencia de estas construccicones
implicaba la presencia de un trabajo organizado y dirigido poxr
los jefes guerreros gque lideraban las confederaciones
intertribales, quienes se encargaron de organizar el sistema de
reciprocidad imperante entre las distintas tribus araucanas para
canalizar el flujo de refuerzos, alimentos y trabajo destinado
a las fortificaciones asediadas. Leén hace referencia a esta
unién de varios linajes cuando comenta que: "los espafioles
enfatizaron este cardcter colectivo de la resistencia indigena
al referirse en plural a las posiciones defensivas, como si se
tratara de sistemas coordinados™ (1989:18). La disciplinada
estrategia bélica araucana, combinada con este sistema defensivo
de fortificaciones, debié de haber surtido gran efecto en el
momento en que se produjo la conquista incaica, ya que Vivar
comenta que cuando los espafioles tomaron el pucard de Copiapd los
indigenas se quedaron en extremo: "atemorizados y espantados,
diciendo que tenian por imposible ver gue en una hora habia
ganado el general [valdivial con tan pocos cristianos un fuerte
que los Incas con treinta mil indios de guerra no lo pudieron

tomar en un afio" (1988:36).




38

C- Bases econdmicas de la gociedad araucang,

La mayoria de los cronistas del Reino de Chile alabaron la

feracidad de la tierras del valle central:

"porque es tanta la abundancia de comidas y tan buenas que
producen sus fértiles valles, montes y quebradas que [los
indios] no tienen necesidad de esperar a ger bastecidos"
(GonzAlez de Najera, 1971:87)

ity es muy regalada de cosas de caza, de volateria vy
cetreria, en particular de venados, que se cogen en grande
abundancia, por lo cual los indios no sSe curaban
antiguamente de darse a cultivar sus tierras contentandose
con las aves y otros animales gue cazaban, gustando mas de
ser flecheros que labradores" (Marifio de Lobera, 1960:263) .

A pesar de los elogiosos comentarios vertidos por los
cronistas sobre la fauna, y la gran fertilidad del territorio del
centro sur de Chile, por cuya causa sus habitantes fueran
calificados como gente '"muy bien agestados y de linda
disposicién, de cuerpos fornidos y muy bien hechos™ (Marifio de
Lobera, 1960:310), sin embargo, estudios recienteg (Casanueva,
1984; Inostroza, 1990 y Silva 1990) han demostrado que la base
econémica de 1la sociedad araucana residia mds bien en una
agricultura neolitica autdrquica practicada por la familia
extendida, la cual dejaba escasos excedentes: "ni tienen
haciendas ni grangerias por amantenerse y dar Sus tributos"”
(Rodrigo de Quiroga, 1576:109) y pocas posibilidades de
explotacién tributaria (Silva, 1990:84-85): de ahi que los
conquistadores calificaran frecuentemente a los indigenas como

gente haragana.
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La unidad bésica de explotacibn estaba formada por la
familia extendida, que en cooperacidén con las familias del mismo
linaje formaban un conjunto productive extenso (Inostroza,
1990:304). A pesar de que entre los araucanos no existia la
propiedad privada sobre la tierra, habia una exclusividad en la
explotacién de los recursos naturales de aquellos territorios,
adyacentes a los asentamientos de cada una de las familias gque
componian el rehue, dado que esas tierras eran consideradas como
una herencia ancestral de sus antepasados. El resto de 1los
pastos, bosques, lagos y rios gque no guedaban englobados en estas
demarcaciones, eran utilizados para el comin aprovechamiento del

resto de los araucanos.

En contra de las teorias de Cooper ({1946:700), quien
afirmaba que cuando los espafioles llegaron al valle central de
Chile todos sus habitantes eran agricultores sedentarios, se ha
demostrado que la actividad bdsica de subsistencia estaba
constituida por una combinacién de la agricultura neolitica (que
algunos autores como Faron (1961:11 y 18) y Dillehay (1976:16)
han precisado como horticultura) con la caza y la recoleccidn,
La siembra se realizaba indistintamente en los fértiles valles
de los rios, en las llanuras, en los calveros de los bosques y
en las planicies fértiles del piedemonte. Las técnicas agricolas
eran wuy rudimentarias y exceptuando algunos instrumentos de
piedra o madera {(como los hueullos, el palo cavador y las redes
confeccionadas con vegetales para el transporte de los alimentos)
tenfan pocos Gtiles para la labranza. Niflez de Pineda comentaba
que los araucanos practicaban el sistema de tala y roza para la
siembra del maiz (1989:255), y también era conocida la prédctica
del barbecho y la rotacién de cultivos (Casanueva, 1984:5),
aunque estas actividades nunca se destinaron al incremento de la
produccién. Tal y como lo describe Pineda y Bascufidn el sistema

de cultivo era simple:
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"fuimos a su casa, adonde se ajuntaron mis de sesenta
indios con sus arados y instrumentos manuales, que llaman
hueullos, unos a modo de tenedores de tres puntas, con
ellos se levanta la tierra; otro son a la semejanza de unas
palas de horno, de dos varas de largo; y de aquella suerte
se cava la tierra mufiida, y hacen los camellones en que las

mujeres van sembrando" (1989:142).

A pesar de la precariedad de su técnica y el caracter
rudimentario de sus instrumentos, la agricultura neolitica
araucana se caracterizaba por la posibilidad de llevarse a cabo
en la mayor parte del fértil territorio de la Araucania: En este
sentido, los indigenas fueron capaces de sobreponerse al impacto
inicial que supuso la llegada de los europeos: cuando los
espafioles "corrian" la tierra, los araucanos abandonaban sus
rucas y se internaban en los bosques y valles cordilleranos a
gsabiendas de que podian volver a plantar y encontrar materiales

para rehacer sus rucas.

Los principales cultivos de la agricultura neolitica
araucana eran el maiz (Zea mays), del cual habia unas ocho o
nueve variedades (Molina, 1783:375); unas treinta variantes de
papas (Solanum tuberosum), frijoles (Phaseolus vulgaris), las
semillas oleaginosas del madi {(Madia sativa) y la quinoa
(Chenopodium quinoa), el chile (Capsicum annuum), lagies
(Herbertia coerulea), huanques (Dioscorea), zapallos (Cucurbita
maxima) el aji vy achupallas (Greigia sphacelata, Bromelia
bicolor) utilizado para condimentar las comidas. Los araucanos
se valian de unas hierbas quemadas para procurarse sal (chadi):
"que viene a quedar asi en pedazos cavernosos, COmMO escoria de
hierro, poco menos negros. Sala mas que la nuestra, aunque tifie
algo las viandas" (Gonzdlez de Nadjera, 1971:67);, también extraian
sal fésil, haciendo salinas en la ribera del mar, distinguiéndola
de la anterior con el nombre de 1lilcochiadi. Para endulzar sus

platos usaban miel de origen vegetal harto semejante a las de los
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panales (Gonzédlez de Najera, 18971:29) extraida de la Puya
coarctata, aungue los cronistas espafioles seflalan que el
principal abastecimiento lo obtenian de una abeja silvestre
(Bombus chilensis) (Medina, 1952:201); seglin Rosales este tipo
de miel tenia propiedades medicinales y se recogia con tal
abundancia que el obispo de la Imperial llegd a cobrar a los

indios diezmo por ella (1989,1:288).

Al igual que ocurria con la construccién de las viviendas,
la mayoria de las faenas agricclas (desbrozado, preparaciéon del
terreno, siembra y cosecha) se realizaban a través del mingaco
o trabajo comunitario de los parientes del jefe del rehue; éste
invitaba a las familias emparentadas a participar en 1la
preparacién de la tierra y recoleccidén de la cosecha; al
finalizar la jornada, les agasajaba con un lujoso bangquete
(Casanueva, 1984:6). Sin embargo, hay que destacar que la mayor
parte del trabajo en el campc y las faenas domésticas recaian en
las mujeres, mientras que los hombres gquedaban casl exentos de
ellas. La mayor parte de los cronistas y autores contemporaneos
han resaltado esta divisién sexual del trabajo existente en la

sociedad araucana:

"todo hombre, por definicién, era consgiderado un guerrero
y preparado para ello desde su mas tierna infancia. Es decir
la guerra era la funcién masculina por excelencia"

(Casanueva, 1984:6)

"Su conservacién nace de no tratar desde que nacen en otra
ocupacién que la de la guerra; han entablado gque 1las
mujeres travajen en cultivar la tierra para sustento gue
viene a reducirse solo el wvivir" (Informe de Lorenzo
Almen,1634:367) .

Exceptuando la caza, la pesca y la recoleccidn de lefla para
alimentar el fuego del hogar, actividad en la que participaban
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todos los varcnes: "siendo el cacique el primero, que éste es el
ejercicio ordinario adn en los mds principales viejos" (Pineda
y Bascufidn, 1989:160), la Gnica labor agricola que llevaban a
cabo los hombres era la preparacién del terreno elegido para la
siembra, ya que esta actividad reqgueria notable fuerza fisica.
El resto de las tareas (siembra, cuidado de la cosecha, etc.) se
encomendaba totalmente a las mujeres; en este gentido, cuantas
mis esposas tuviera un hombre mayor podia ser la riqueza de su
hacienda; de ahi que el padre Rosales, al referirse a la

poliginia de los araucanos comentara qgue:

"no son ellas por si costosas: porque no gastan galas, ni
arreos: antes le son provechosas al marido: porque le sirven
como esclavas y ellas le visten, y le tegen: y hazen todos
los oficios domésticos" (1989, I:139).

A pesar de las exageraciones de los cronistas civiles vy
religiosos, lo mds normal es que un hombre tuviera una o dos
esposas mientras que los casos de poliginia se reducian a
aquellos miembros de la tribu (lonkos, togquis y ulmenes) gque
dispusieran de bienes suficientes para la dote de sus futuras

esposas.

Los hombres se dedicaban por completo a la caza y a la pesca
aunque, exceptuando a los indigenas islefios y costeros, parece
que estas actividades no jugaron después un papel tan
determinante en su economia como la agricultura (Coopex,
1946:702) . Los araucanos cazaban venados o huemules {Cervus
chilensis) guanacos (Lama guanicoe), el pudi (Cervus pudu) , una
especie de liebre 1llamada vizcacha (Lagotis criniger}, la
chinchilla (Chinchilla laniger) similar a 1la ardilla; segin
Rosales (1989, I:325) comian con gusto los cuyes y no desdefiaban
el puma (Felis concolor), que era cazado con la ayuda de perros.
También se capturaban grandes variedades de aves, procedentes de
la numerosa avifauna que poblaban los abundantes lagos interiores
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como patos, gansos, palomas, cisnes, el tinamou {Nothoprocta
perdicaria) y la bandurria (Theristicus melanopis) (Cooper,
1946:703). Los Gnicos animales domesticados que poseian los
araucanos eran dos clases de perros (khilto y thegua),
ampliamente usados en la caza (Latcham, 1922:49-63); y la llama
{Lama glama), wmés conocida en Chile como "chilihueque, o
rehueque, u oveja de la tierra"; este camélido, base de una
incipiente ganaderia, era muy apreciado por su lana para la

confeccidn de vestidos:

"pero s6lo proporcionaban una escasa porcidn de esta materia
prima para los caciques y sus familias. El resto de la jente
continud empleando para su vestido las plumas, las pieles

y los tejidos vegetales" (Guevara, 1913:240);

aunque debieron de ser mds comunes 1os vestidos de pieles "no
tenian vestidos, de pieles de gatillos hacian unas mantas con que
se cubrian" (Noticias...Baltasar de Ovando, 1605:£99r). La llama
también era utilizada por su capacidad para el transporte de
pequefios bultos. Su consumo y sacrificio entre los araucanos se
realizaba con ocagién de fiestas ceremoniales o rituales,
concertacién de juntas de paz y guerra, o con el fin de paliar
agravios, como por ejemplo el rapto de la novia sin el
consentimiento de los padres (Rosales, 1989, I1:141). Con la
paulatina introduccién de la ganaderia europea en la dieta
alimenticia araucana, el consumo de las llamas fue decayendo y

su uso quedd restringido a las ceremonias rituales.

Los pescados y mariscos tuvieron gran importancia en la
dieta de aquellas comunidades que vivieran en la costa o cercanas
a ellas; sobre todo los indios de la isla de Chiloé, quienes
completaban su alimentacién a base de gran variedad de papas con
los recursos del mar. Segfin Rosales (1989, I1:267-268) la costa

chilena tenia gran variedad de pescados:
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"Rébalos, lizas, Pepegallos, sardinas, bagres, lenguados,
pampanillos, tollos, jureles, corbinas, dorados, albacoras,
bonitos" y mariscos "Erizos, Cangrexos, Choros [(mejillones],
Apancoras, Mafleques, Hostiones, Tacas, Machas, Pieg de
burro, Piures, Pico de Papagayoc, Camarones, caracoles,

culmao, lapas, Centollas, Cangrejos y Langostas"

que eran frecuentemente congumidos por los indigenas. Aungue no
se tiene constancia de la caza de la ballena, Rosales indica que
los indios de la costa no dejaban de alimentarse de la carne -
aln en estado de descomposicién - de aguellos cetdceos que, por
efecto de alguna tormenta, hubieran embarrancado en la playa. Los
indios de la tierra adentro también sabian aprovecharse de los
recursos faunisticos de lagos y rios (truchas y cangrejos);
aparte del uso habitual de anzuelos, redes y nasas, solian
capturar los peces emponzofiando el agua de las pequefias lagunas
o los remansos de los rios con el jugo del canelo (Drymis

winteri) (Cooper, 1942:705).

La recoleccién de raices y frutos silvestres también jugd
un papel importante en la alimentacién tradicional araucana; para
algunos grupos como los pehuenches de la cordillera, la
recoleccidn del pewen (pifién de la Araucaria imbricata, que
también crecia en la cordillera costera de Nahuelbuta) constituia
1a base de su alimentacidn. Para el resto de los grupos araucanos
el amplio conocimiento y aprovechamiento de aquellos frutos y
raices silvestres les sirvié para soportar las duras condiciones
alimenticias a las que fueron sometidos por los espafioles durante
las primeras etapas de la conquista. A lo largo de la segunda
mitad del siglo XVI, numerosas parcialidades indigenas
abandonaron sus asentamientos y cultivos en los llanos para
refugiarse en la cordillera sustentandose, principalmente, de las
raices, tubérculos y frutos que podian encontrar.
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La mayor parte de los frutos silvestres recolectados eran
también utilizados para fabricar la famosa chicha, elemento
esencial en la vida social y ceremonial araucana; geglin Gonzdlez
de Ndjera los indios hacian bebidas de cuantas frutas y semillas

conocian (1971:91). Rosales describe el proceso de fabricaciodn:

"La chicha la hazen de todo género, como maiz, trigo, zebada
y de frutas, como manzana, peras, membrilles, frutilla,
pifiones, murtilla y otras frutas particulares de la tiexrra:
muelen el grano y echanle lebadura, y cuezenlo; y en tomando
punto, esta hecha" (1989,I:149) .

El grado de alcohol de la chicha y su capacidad para
acedarse dependia del elemento base con el que se fabricaba;

Olivares decia que del fruto de la murtilla:

"hacian una chicha vigorosa, que tarda en fermentar algunos
dias y dura sin acedarse algunos meses mientras que la de
los pifiones de la araucaria embriagaba poderosamente"
{1864:38} .

El jesuita Rosales también nos habla de otro tipo de chicha
1lamada mechol: "de sola lebadura, que es fortissima y emborracha
y se suelen hacer en algunas fiestas particulares" (1989,I:149-
50); no obstante, el maiz, el pewen y la frutilla (Fragaria
chilensis) fueron las semillas y frutos més comunes en la
fabricacién de estas bebidas alcohdlicas. Aungue existian
excepciones como el licor fabricado con la murtilla, la chicha
araucana adolecia de varios defectos: una produccidn limitada,
(ya que el maiz y las semillas que se utilizaban s6lo se podian
recoger en primavera y verano) el tiempo en que se demoraba la
fermentacién de las bebidas, su rdpida capacidad para acedarse
vy echarse a perder, (Villalobos, 1986,I11:109). Por ultimo cabe
decir que, en el momento del contacto, si exceptuamos el mechol,

la baja graduacién alcohélica de la mayoria de los bebidas



46

fermentadas de origen indigena compitieron en franca desventaja
con los alcoholes destilados espafioles que se podian conservar
y distribuir mejor. La adopcidén de estos licores, para ser
utilizados en los rituales araucanos en detrimento de las bebidas
tradicionales, trajo consecuencias catastréficas para la
poblacién indigena "La embriaguez perdié su cardcter esporddico
y se transformé en un hecho habitual, a la vez que desaparecia
el sentido ritual para constituirse en una forma de evasidén de
la realidad" (Villalobos, 1986,I1:109-110). E1 alcoholismo de los
indigenas se convirtié en un factor de dependencia del mundo
europeo del que se valieron algunos comerciantes inescrupulosos
y cuyas consecuencias también se dejan sentir terriblemente hoy

en dia.

Es conveniente hacer una consideracidn final antes de dar
por terminado el apartado de las bases econdmicas de los
araucanos. Cuando José Toribio Medina se referia en su monumental
obra de Los_aborigenes de Chile (1952) a la alimentacidn de los
araucanos decia que, exceptuando a los pehuenches Yy los
habitantes de los archipiélagos cercanos a Tierra del Fuego (que
dependian principalmente de la abundancia de pifiones y marisco
para su sustento), el resto de los indigenas del centro-sur de
Chile disfrutaban de una "dichosa abundancia en su dieta", aungue
el historiador chileno la califica de insuficiente en cuanto al
componente de lasg proteinas animales (1952:219-220), Aungue es
cierto que la mayor parte de los cronistas destacaban la
frugalidad de los araucanos durante sus campafias guerreras, nunca
dejaron de resaltar y criticar los excesos que cometian los
indigenas en el consumo de comida y bebida; no obstante, hay que
precisar que estos excesos se llevaban a cabo en gituaciones muy
concretas como actividades ceremoniales, trabajos comunales
agricolas o juntas de guerra, ocasiones en las gue muy
excepcionalmente se consumia carne procedente de los chilihueques

u ovejas de la tierra.
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Al parecer la dieta diaria de los araucanos BSe basaba
exclusivamente en el consumo de los alimentos vegetales

cultivados y recolectados:

"se sustentan de frutas y legumbres, no gustando carne s81ino
raras veces y por maravilla, y cuando la comen es hartéandose
como perros cuando topan caballoc muerto, por lo cual su
comer cosas de nutrimiento que cria fuertes carnes es tan
de raro, cuanto es ordinario, sobrado y excesivo su beber!
(Gonzdlez de NAjera, 1971:41}

"la comida ordinaria, y su pan usual son papas que son al
modo de Batatas, aungque no tan dulces, y con eso S€ passall
lo mas del afio, sin comer carne, porque los carneros los
guardan para las fiestas, para cumplir con los parientes,
y de ordinario tienen tan poco ganado que no sufre tanto
gasto" (Rosales, 1989,1:148).

Tampoco son muy halaglefias las descripciones que hicieron
los espafioles sobre las habilidades culinarias de los araucanos;
exceptuando el locro, guisado de carne con patatas y vegetales,
los indigenas se alimentaban habiltualmente de una especie de
caldo poco condimentado con las patatas. En las ocasiones en que
consumian carne la ingerian cruda varios dias después de la
muerte del animal, sin haberlo desangrade ni descuartizado;
algunas veces, las mujeres sumergian las tiras de carne gue
arrancaban del cuerpo del animal sacrificado con conchas de
moluscos en unas ollas con agua hirviendo, y sin dejarlas cocinar
por completo, las repartian entre los comensales. Durante el
siglo XVII, momento en el que la introduccidn de ganado de origen
europec entre los araucanos ya era abundante, ni sigquiera los
enfermos recibian una dieta especial de carne que fortaleciera
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su cuerpo ante la dolencia (Rosales, 1989,71:148).

De los relatos de los espafiocles acerca de el consumo
excesivo de bebida y comida en festines que duraban varios dias
podemos extraer algunas conclusiones estrechamente relacionadas
con el entorno sociocultural araucano prehispdnico. Es evidente
que la necesidad de consumir proteinas de origen animal esta
estrechamente relacionado con un acto ceremonial que implica gran
transcendencia sociopolitica: el banguete ofrecide por un
dirigente tribal (lonko o togui). El1 hecho de ofrecer mayores o
menores cantidades de alimentos --cultivados y recolectados-- y
chicha en un festin es directamente proporcional al nimero de
mujeres que un hombre pudiera mantener, de ahi la importancia de
la restringida poliginia prehispénica. Sin embargo, la
posibilidad de ofrecer grandes cantidades de carne a los
concurrentes durante uno o dos dias dependia exclusivamente de
las habilidades cinegéticas del marido y, en su defecto, de las
aportaciones de chilihueques y otros animales que gl o sus
parientes consanguineos pudieran hacer al banquete. Matar a los
chilihueques para destinarlos a una comida cotidiana significaba
reducir las posibilidades de hacer banquetes y de asegurar el
reconocimiento social del lonko o togui dentro de la tribu.
Cualquier dirigente que quisiera tener una ascendencia entre el
resto de los miembros de la tribu tenfa que ser capaz de
f"aacrificar" --como si de un potlatch se tratase-- 1l0s recursos
qgue habian conseguido tras un duro trabajo sus esposas en los
campos; pero todo eso no era suficiente. La rigueza del togqui o
lonko que organizaba el festin no sélo se media por el nimero de
aves o venados que sacrificaba en la ceremonia, sino también por
el nimero de chilihueques que estaba dispuesto a gacrificar;
cualquier otro dirigente gque quisiera 1llegar a alcanzar el
prestigio que habia obtenido el que organizaba la fiesta, debia
empefiarse en obtener de sus mujeres y parientes los suficientes
recursos como para, en aras de la reciprocidad, poder obseguiar
al otro toqui con la fastuosidad de un banquete gimilar o mayor
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en el gue, tras el derroche de comida y bebida, los restantes
miembros de su linaje sigan reconociendo en €l a una personaje

de prestigio.

En estos banguetes sociales en los que se derrochaban
generosamente bebida y comida --scbre todo carne-- era donde los
lonkos y toquis convencian a sus partidarios para realizar sus
propésitos, o captaban nuevos partidarios para engrosar Su
parentela mediante un ventajoso matrimonio. El fortalecimiento
de esta sutil reciprocidad de las relaciones verticales del
linaje serd una de las constantes que perseguiran los dirigentes
de la vida sociopolitica araucana, Y creemos dJque cualquier
situacién novedosa externa que se presente a la tribu --como la
invasién inca o espafiola-- intentard ser aprovechada por ellos
en beneficio del fortalecimiento de esa reciprocidad. El control
de ciertos elementos econdémicos o simbdélicos despertara luchas
intestinas en las que los dirigentes intentardn hacer prevalecer

--mediante la diplomacia y la reciprocidad-- su opinion.

E- Creencias religiogas, chamanismo y canibalismo.

Es dificil establecer cudles fueron las creencias religiosas
de los araucanos prehispénicos; tal como han afirmado Cooper
(1946:742 y ss.) y Padden (1957:117-118) la influencia que
ejercieron misioneros, cautivos, comerciantes, y el prolongado
contacto fronterizo establecido durante casi dos siglos (XVII y
XVIII), provocd diversas y notables influencias por parte de la
religién cristiana entre los indigenas, todo lo cual nos impide

vislumbrar su primitiva religiosidad.

SegGn Padden (1957:117), los primeros cronistas sefialaron
la importancia que le daban los araucancs al culto a los
ancestros que tenia cada linaje; los araucanos creian gque las
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almas de los difuntos siempre estaban presentes por lo que,
aparte de la comida y la bebida que depositaban al morirse en
sus tumbas, en todas las fiestas derramaban bebida en su honor
(Rosales, 1989%9,1:155).

Ademds de las rogativas que se les hacia a estos ancestros,
los indigenas tenfian un dltimo progenitor espiritual conocido
como el Pilldn (de pilli:alma). Este era un espiritu inmanente
que podia habitar en la cordillera, en los volcanes, en una casa
dorada en el cielo, o en el sol, expresando su ira a través de
los relampagos y los truenos. Identificado como el supremo
hacedor, que tenia pleno poder sobre el hombre y la naturalecza,
podia ser invocado y propiciado para facilitar valores materiales
(comida y vida) mediante la ceremonia del nguillatin, en el que
se sacrificaba una llama y se ofrecia su corazén y su sangre al
Pillén en un altar improvisado; pero el culto al Pillan no tenia
relacién con valores morales o influencia en la predestinaciodn
de la vida de ultratumba (Cooper, 1946:742) . Aunque los espafioles
observaron claramente que los araucanos no tenian creencias
religiosas muy definidas, no tuvieron ningin reparo en
identificar frecuentemente al Pillén, supremo protector de sus

ancestros, con el demonio:

"gon estos indios de Chile los mAs bArbaros de las Indias:
porque ni conocen al verdadero Dios, ni tienen otros dioses
falsos, ni idolos que adorar: y assi no saben de religidn,
culto, ni adoracién, ni tienen sacrificios, ni ofrendas, ni
invocaciones. Solo invocan al Pillan, y ni saben si el
demonio, ni quien es: Mas como se les aparece a los
Hechizeros y les habla, les da a entender que es alguno de
sus parientes o Caciques difuntos, y como a tal le hablan
sin hacerle adoracién" (Rosales, 1989,I1:155)

Molina, en una descripcidén mds tardia de la religiosidad

araucana, comenta que existia una jerarquia presidida por:
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"un Ente supremo, autor de todas las cosas, a el gual dan
el nombre de Pillén" que estd por encima de unos "dioses
subalternos" entre los gue se encuentran "Epunamun, que es
el Marte de ellos...el Meulen, Dios benéfico...y el Guecubu,
ente maligno" (1783:84-85).

Cooper se ha referido a todos estos dioses subalternos como
espiritus animisticos que podian ser invocados en préacticas
chamanisticas; para este autor, el guecubu o huecufu eran
espiritus o poderes malignos, a los gue los indigenas atribuian

cualquier cosa adversa como el fracaso de las cosechas:

nel faltar el pez en algiin lago o rio, que antes lo criaba,
es que se lo comié el huecubu; el temblar la tierra es que
se sacudié debajo de ella; el enfermar o morir ganados u
hombres es que se les metidé en el cuerpo" (Olivares,
1864:51) .

Para expulsar a estos espiritus malignos o librarse de su
influencia, los araucanos convocaban ritos chamdnicos, mientras
que el Epunamum y el Meulen eran considerados espiritus benignos
que eran frecuentemente invocados (1946:748) , Sin embargo, el
antropélogo alemidn Helmut Schindler (1989), basandose en sus
trabajos de campo con los machis araucanos, ha refutado esa
concepcién negativa y maligna de los huecufus para identificarlos
como unos espiritus terrenales gue presentan una dualidad --
maligna o benigna-- cuyas acciones se complementarian con las de

los espiritus del cielo.

Como ya hemos sefialado con anterioridad, es dificil saber
como fue la religidn original entre los araucanos prehispénicos;
las descripciones anteriores se realizaron o basaron en textos
escritos durante los siglos XVII y XVIII, siglos en los que la
influencia de la religién catdlica era patente. Tenemos claro la
veneracidén que existia entre los araucanos por Sus difuntos pero
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no podemos decir lo mismo acerca de la existencia del Pillan
protector, puesto que entre los primeros espafioles que se
aventuraron en el centro sur de Chile también hubo guienes
asociaron los cultos religiosos de los araucanos con el sol, la

luna ¢ las nieves.

Sin embargo, el denominador comin existente en los
testimonios de la mayoria de los cronistas fue el hincapié que
hicieron en destacar la prdctica de la hechiceria y la "consulta

con el diablo":

"Son muy grandes hechiceros. Hablan con el demonio los que
mds por amigo se le dan. Son agoreros. Esta costumbre esté

en todas partes" (Vivar, 198%:274)

"Antiguamente adoraban al demonio, consultdndole sus
ordculos por medic de los hechiceros, los cuales muchas
veces daban respuestas de su cabeza" (Marifio de Lobera,
1960:259)

"Y tienen con el demonio su pacto. Y éstos [individuos] son
sefialados entre ellos y atn temidos. Estando en estas
fiestas éstos se levantan y apartados un poco de la otra
gente hablan entre si como si tuvieran el demonio. Y yo los
vi muchas veces y paréceme que lo deben de ver o se le
demuestra. Y estando en este habla saca una quisca [espina]
que ellos llaman, gue es una manera de huso hecho de palo
y en presencia de toda la gente se pasa con ella la lengqua
dos o tres veces y por el consiguiente hace lo mismo a su
natura. Y aquella sangre que saca la escupe y lo ofrece al
demonio (Vivar, 1989:234).

Los espafioles, exceptuando a los sanadores que utilizaban
plantas medicinales en ceremonias inocuas, 1o hicieron
distinciones entre los diferentes hechiceros, brujos, adivinos,
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agoreros, boguibuyes y machis, englobandolos a todos como a
adoradores del diablo. Hoy en dia es dificil definir las
funciones especificas de cada uno de ellos -- sl es que en
realidad hubo alguna divisién tajante -- pero, basandonos en los
relatos de los cronistas y en los estudios contemporéneos podemos
delimitar tres personajes (boguibuyes, dungubes y machis) de los
que hoy en dia tan sbélo pervive el machi. Como ya hemos dicho,
es dificil delimitar cudles fueron sus funciones, pero es muy
posible que, a lo largo de los tres siglos de colonia, las
atribuciones del boguibuye y el dungube fueran paulatinamente

adjudicadas a las préacticas de los machis.

Alonso de Ercilla y Pedro de Ofia ya se refirieron en sus
respectivos poemas a estos boguibuyes en la religidn araucana
quienes estaban ligados al vatic¢inio de los acontecimientos de

gquerra y paz; Pedro de Ofia en su Arauco Domado (1944} decia que

vivian:

"En hondos y secretos soterrafios
Tienen capaces cuevas fabricadas

Sobre maderos fuertes afirmados

Para que esgtén asi nestdreos aflos

Las cuales en lugar de ricos pafios
Estan de abajo arriba entapizadas

Con todo el suelo en dambito de esteras
Y de cabezas hérridas de fieras".

Gonzalez de Nadjera también recogid informacidn sobre estos

personajes:

"Tienen estos indios segln oi afirmar a los nuestros en
aquel reino muy gran respeto y miedo al demonio, y algunos
plética y familiaridad con &1, tanto en sus propias casas,
como en profundas cuevas donde, dicen, hacen algunos
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hechiceros penitencia, y le hablan familiarmente, a los
cuales van otros muchos indios con presentes, para gque les

profeticen cosas que desean saber" (1971:48).

Durante su corto pero intenso cautiverio, un indio le relaté
a Pineda y Bascufidn el origen de estos penitentes y la relacidn
exigtente entre ellos, y la abstinencia sexual que llevaban a

cabo los guerreros antes del combate:

"en los tiempos pasados se usaban en todas las
parcialidades unos huecubuyes, que llamaban renis, Como
entre los cristianos los sacerdotes. Estos andaban vestidos
de unas mantas largas, con los cabellos larges, y los que
no los tenian los traian postizos de cochayuyo [especie de
alga marinal o de otros géneros, para diferenciarse de les
demias indios naturales: éstos acostumbraban a estar
separados del concursc de las gentes y por tiempo no ser
comunicados, y en diversas montaias divididos, a donde
tenfian unas cuevas lébregas en gue consultaban al Pillan
(que es el demonio), a gquien conocen por Dios los
hechiceros y endemoniados machis, gque son médicos. Estos
por tiempos seflalados estaban sin comunicar mujeres ni
cohabitar con ellas; sacaron de esta costumbre y alcanzaron
con la experiencia que se hallaba con mas vigor y fuerza el
que se abstenia de llegar ni tratar con ellas, ¥ de aqui se
origind, habiendo de salir a la guerra...esta costumbre"
{(1863:361}) .

El jesuita Diego de Rosales ratifica la vinculacién que

estos ermitafios tenian con las predicciones referentes a la

guerra y la concertacién de paces, comparandolos con los Feciales
romanos instituidos por Numa Pompilio:

"Asgi estos indios mientras visten el trage que arriba se

dixo en el capitulo de los Boqui-buyes y estan en su
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enserramiento no puede ninguno mover guerra, Yy de su
consejo, y determinacidén pende el conservar la paz, ¥ el
abrir la guerra" (1989,1:168).

Las funciones que tenia el chamdn o machi eran completamente
diferentes; antiguamente los machis solian ser travestidos u
homosexuales, que iban ataviados con prendas y tocados femeninos:
"siendo muy estimados y respetados de hombres y mujeres, porgue
hacen con éstas oficio de hombres, y con aquellos de mujeres”
(Pérez Garcia, 1900:107). Pineda y Bascufian tuvo la ocasidn de
contemplar el ritual realizado por un machi con un enfermo y,
aunque se horrorizé por lo que el cautivo espafiol creia que exa
trato con el diablo, no dudé en calificarlo como médico. Cooper
ha adscrito a los machis varias funciones: averiguar el culpable
de los frecuentes envenenamientos que se producian entre los
mapuches, traer la lluvia para favorecer las cosechas, predecir
la guerra y las cosas futuras, favorecer O perjudicar a los
contendientes de los partidos de chueca o carreras de caballos
y, sobre todo, curar las enfermedades (1946:750-751); de todas
estas atribuciones quizds podriamos excluir las gue se refieren
a las cuestiones de la guerra y la paz --mds propias de los

boquibuyes-~- privilegiando su funcidn como sanadores.

El ceremonial curativo de los machis comprendia desde la
extraccién de objetos del cuerpo del paciente -- supuestos
causantes del mal -- o un espiritu maligno, hasta el exmen de sus
visceras para averiguar el origen del veneno y quién se lo habia
proporcionado; este ceremonial era acompafiado por mondtonos
canticos entonados por las mujeres, el sacrificio de un carnero
cuyo corazdén era clavado en la rama de un canelo, gahumerios con
una pipa de tabaco (Nicotiama rustica) y el golpeteo de un
tamboril hasta que el machi entraba en trance, momento en el que
se le preguntaba el origen de la enfermedad y, en caso de
envenenamiento, la persona que se lo administrd. Los machis eran

seleccionados e instruidos desde pequefios en las précticas
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ceremoniales que, al parecer, también se realizaban en cuevas.

El dltimo tipo de hechiceros son los dungube a quienegs se
les atribuye tanto la averiguacién de cbjetos robados o perdidos,
el extravio de una mujer, etc. hasta la fabricacién de los
venenos o bebedizos y su administracidén a las personas; cuando
los parientes de un muertoc por envenenamiento conocian la
identidad del dungube gque habia administrado el veneno era
condenado a morir quemado. Tampoco sabemos si los dungubes eran
log encargados de desvelar el significado de los suefios; los
araucanos eran extremadamente supersticioscs y concedian enorme
credibilidad tanto a la interpretacién de sus suefios como a los
malos agleros que podia representarse en el canto O vuelo de

ciertos pajaros, animales o insectos.

Como ha manifestado Cooper, es dificil delimitar las
atribuciones que debieron de tener boguibuyes, machis y dungubes;
este autor sugiere calificar a los machis de benefactores
sociales mientras que los dungube representarian el lado maléfico
de esa sociedad (1946:752). Sin embargo, en la divisidn que hace
Cooper se diluye el papel que jugaron los boquibuyes, hasta tal
punto que este mismo autor atribuye a los machis sus funciones;
creemog que las dificultades gque tuvieron 1los egpafioles en
identificar adecuadamente a machis, boguibuyes y dungubes, y la
presencia actual entre los mapuches contemporaneos de los machis,
ha provocado una progresiva concentracidn de atribuciones en
estos Gltimos, empafiando las importantes funciones que
desempefiaron los restantes - principalmente los boquibuyes - en

la sociedad araucana del periodo colonial.

Los araucanos siempre prestaron mucho atencidén a las

exequiab—mertuorias por su creencia en la vida de ultratumba.
Cuando un indigena moria:
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ngylntanse todos los parientes y amigos del muerto, y tienen
muy gran cantidad de su vino, y ponen el difunto en el
cuerpo de la casa. Y juntos todos hacen su llanto y sus
oraciones dedicadas al demonio, nuestro adversario. Y alli
le ven" (Vivar, 1989:235)

Cuando habian pasado tres dias, se vestia al difunto con sus
mejores ropas, vestidos, armas o elementos domésticos --segiin sea
hombre o mujer-- y joyas junto a una talega con semillas
vegetales. Después se le trasladaba sobre unas parihuelas

enramadas de las sagradas hojas de laurel y canelo llevandole:

"a la tierra o heredad més preciada gue él tenia y solia
sembrar, y alli le hacen un hoyo y alli le meten un cantaro
y olla y escudillas. Y venido averiguar para qué es aquello
y para qué meten semillas, es para que coma y siembre alla
donde fuere, que bien entienden que [el alma] sale del
cuerpo y se aparta a otra casa, que allad donde va gque ha
menester trabajar, y en esto los tiene ciegos el demonio.
Y alli estédn otros cuatro dias haciendo su llanto por el
difunto" (Vivar, 1985:236)

Cada linaje o familia tenia su propio lugar de enterramiento
que, generalmente, estaba cercanc al lugar de asentamiento, desde
donde se trasladaba al difunto en procesién; Gonzdlez de Najera
confirma el testimonio de Jerénimo de Vivar, pero explica que los
caciques eran enterrados en "artesones cerrados, hueco con hueco,
y encajados entre dos arboles juntos, o sobre fuertes horcones"
(1971:50) Aunque las ofrendas de ropa, alimentos Yy bebidas
debieron de ser un denominador comiin en todos los enterramientos
araucanos (tanto en los prehispénicos como los realizados en el
siglo XVI), durante los siglos XVII y XVIII tendremos ocasion de
comprobar la creciente diferenciacidn entre los enterramientocs
de los toquis y lonkos respecto a los restantes miembros de la

tribu.
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Log araucanos "confiesan la inmortalidad del alma, pero con
mil disparates diciendo que van a donde hay buenas comidas y
bebidas" (Gonzdlez de Najera, 1971:49) . Guevara ha descrito estas
creencias araucanas sobre la vida de ultratumba como un viaje de
las almas a una tierra de los muertos, situada al otro lado del
océano Pacifico (1913:259); la comida y bebida que se coloca en
los enterramientos sirve para que el difunto se alimente durante
su viaje, ya que cuando llegaba a esa tierra de los muertos se
alimentaria de una variedad de papas negras llamadas pofiu. En
esta vida de ultratumba, se reproduciran los mismos actos que el
individuo haya realizado en la vida terrenal, sin que el
comportamiento moral de ésta influya para nada en la préxima vida

futura.

para finalizar el capitulo sobre las creencias religiosas
de los araucanos hemos creido conveniente incluir un apartado

relativo a las practicas del gacrificio humano y canibalismo

entre los araucanos. José Toribio Medina (1952:220-221) coincide
con Padden (1957:119) a la hora de seflalar que, exceptuando
ocasiones de extrema necesidad, es casi seguro que los araucanos
no consumieron carne humana ni sacrificaron seres humanos durante
la época prehispdnica. Sin embargo, en los primeros dos siglos
de conquista y colonizacién de Chile existe constancia del

sacrificio ritualizado de prisioneros entre los araucanos.

Gonzalez de Nijera, Pineda y Bascuflan, Rosales, Ovalle, etc.
han descrito en multitud de ocasiones la muerte ritualizada de
los prisioneros de guerra: el cautivo era conducido hacia un
circulo de toquis, jefes guerreros y conas (soldados). Una vez
gque se habia situado en el centro de la reunidn, le entregaban
unas ramas de las que debia ir cortando palitos, uno por cada
gobernador, maestre de campo, capitdn o soldado espafiol que &l
supiera que se hubiera destacado en la guerra. Luego se le
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obligaba a cavar un hoyo en el que iba echando los palitos, a la
vez que iba diciendo el nombre de es08 militares espafioles;
terminada esta operacién, el cautivo iba cubriendo de tierra el
hoyo, momento en el gue se le asestaba un golpe en la cabeza con
un toqui de piedra o una porra claveteda y se le extraia el
corazén entre el griterio de los concurrentes. El corazbn era
ahumado con humo de tabaco y mostrado a los toquis y jefes de
guerra para, finalmente, ser troceado y comido por los

agistentes.

Rodolfo Casamiquela (1964) ha explicado el significado que
tiene el sacrificio humano entre los araucanos y 1lo ha
relacionado con la ceremonia del ngillatidn por la comida ritual
del corazén que se realiza en ambos actos. Para este antrop6logo

argentino:

nel sacrificio humano entre los Araucanos nada absolutamente
tiene que ver con los cultos agrarios..... la significacion
de la victima se evade detrds del primer plano que va a
ocupar el papel del corazén: la extraccidn del o6rgano, por
excelencia residencia de la fuerza y la nobleza, y el ritual
mag o menos complejo de que es el centro, son evidentemente
la finalidad de tales sacrificios" (1964:117).

Casamiquela excluye por completo la posibilidad de entender
el sacrificio humano como una incorporacidn migica de los
atributos de valor y coraje de la victima; tanto en el ngillatin,
ceremonia donde se mata a una llama y partes de su cuerpo son
ofrecidos al Pillén para invocar su ayuda, como en el sacrificio
de un prisionero el objetivo central es el ritual que acompafia
al consumo del corazdén, cuyc verdadero significado es el
compromiso sacramentado que adquieren varias personas en la
realizacién de ese ritual. Por otro lado, existe también un nexo
linguistico entre ambas ceremonias ya que, gi en el ngillatin se

mata a un chilihueque, a la victima humana que va a Ser
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sacrificada se la denomina con el nombre de huegue. §i el consumo
del corazén entre los asistentes del ngillatdn refrenda un
compromiso especial que adquieren todos los asistentes al rito,
toquis, lonkos y conas se comprometen con la ingestidén del
corazdn espafiol en el sacrificio humano a no cejar en la lucha

contra los espafioles hasta haberlos expulsados de su tierra.

Parece ser que el resto del cuerpo del sacrificado no era
comido, aungque en algunas ocasiones los araucanos le cortaban
trozos de carne al cautivo para consumirlas antes de Ser
sacrificado. La préactica mds comin consistia en extraerle las
canillas al cadaver y fabricar con ellas una especie de flautas
que producian un ruido conocido tristemente entre los espaficles
por chivateo. Las cabezas de los espafioles sacrificados eran
guardadas como trofecs, para ser exhibidas en el momento de
convocar una junta de guerra; en el caso de que el cautivo
sacrificado fuera importante, con su cabeza se fabricaba un vaso
para beber chicha en unas fiestas especiales llamadas "proluncidn

0 canto de la victoria y baile de la cabeza" (Medina, 1952:232).

No hemos encontrado referencias en las crénicas sobre el
hecho de que este canibalismo y sacrificio ritual se llevara a
cabo en época prehisgpénica; Padden opina que esta practica se
realizd de manera institucionalizada con la llegada de 1los
espafioles (1957:119) aungue no parece que fuera estadisticamente
excesiva. Si tenemos en cuenta testimonios como el del militar
Gonzdlez de Nijera, a pesar de que era un acérrimo partidario de
la guerra esclavista y las acciones b&licas contra los araucanos,
decia que "vueltos a su comer digo, que son pocos los que destos
barbaros dejan de comer carne humana' f1971:45), o el de otros
cronistas del reino de Chile, podemos decir que -- si bien el
sacrificio ritual de los espafioles e indios amigos fue

severamente criticado durante los primeros siglos de la colonia -
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- no fue ésta una cuestidn destacada de manera relevante en la
problemitica general del Flandes Indiano, en la que la dilatacién
de la onerosa guerra y la imposibilidad de reducir a pueblos y
misionalizar a los indios eran los problemas principales. Como
ya hemos apuntado con anterioridad, existen pocas dudas a la hora
de vincular la aparicién de este fendmeno con la llegada de los
europeos a Chile y las etapas mas violentas de la conguista,
producidas entre la segunda mitad del siglo XVI y 1655. Sera en
el complejo entramado que se crea en la sociedad araucana de esta
&poca donde el sacrificio humano alcance su maxima significacidn
antiespafiola y se convierta en uno de los drganos de expresidn

de los cambios experimentados en el seno de la sociedad indigena.
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2.- EL IMPACTO DE LA PRESENCIA ESPANOLA Y LA DELIMITACION DE LA
FRONTERA SUR DEL REINO DE CHILE (1550-1626).

A pesar de las escasas repercusiones que en 1535 tuvo la
primera incursién de las fuerzas esgpafiolas que comandaba Diego
de Almagro sobre las comunidades indfgenas de Chile, la presencia
de los eurcopeos en uno de los territorios mis meridionales de
América del Sur desencadend una serie de cruentos chogques armados
con los aborigenes que impidieron el establecimiento de la paz
durante casi dos siglos. La tenaz resgistencia gque opusieron los
araucanos al asentamiento de los espafiocles en el centro-sur de
Chile dio lugar a la aparicidén de un mito que, alimentado por
numerosos poemas Yy narraciones, ha perdurado hasta nuestro dias
con los sonoros calificativos de Flandes Indiano y Flandes
Araucana, que le dieron respectivamente el jesuita madrilefio
Diego de Rosales y el abate Juan Ignacio Melina. La eguiparacidn
del conflicto suramericano con las dilatadas guerras gque la
corona espaflola sostenia en los Paises Bajos, no hizo mas que
alimentar la agitada historia de la conquista y colonizacién de
Chile con el estigma de una lucha sangrienta y sin fin.

Este epigrafe constituye un primer acercamiento a los
sucesos histdricos acaecidos entre la entrada de la hueste de
Pedro de Valdivia y el establecimiento de una frontera cuyo
limite estaba marcado por el curso del rio Biobio. Durante estos
76 afiog se sucedieron ininterrumpidamente breves etapas
pacificas, gue se alternaban con largos periodos de
enfrentamientos bélicos provocados a raiz de las grandes
sublevaciones de 1553 vy 1598, en las que murieraon 1os
gobernadores Pedro de Valdivia y Martin Garcia Ofiez de Loyola,
y se perdieron la mayor parte de los asentamientos espafioles
gituados al sur del Biobio., Ante este violento marco de
convivencia en el gque se desenvolvian las relaciones entre
hispanocriocllos e indigenas, la administracidén colonial chilena
empezé a mostrar un progresivo desinterés por el territorio
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meridional que culminaria en un paulatino abandono del control
de la Araucania en favor de la explotacién de las fructiferas
estancias agricolas y ganaderas de los pacificos wvalles
septentrionales, gue comenzaban a abastecer las crecientes
demandas del virreinato peruano. Al principio, la progresiva
renuncia a colonizar los territorios situades al sur del rio
Biobio convirtié a la Araucania en un "territorio de guerra® en
el que los espafioles, ante la falta de apoyo de la
administracién, recurrieron a la esclavitud de los "indios de
guerra" para conseguir aquellos medios de financiacidén que la
incapacidad de asentarse en la tierra les negaba. Los fines
esclavistas que escondian las encendidas arengas de los
partidarios de penetrar en la Araucania a '"sangre y £fuego",
recrudecieron la naturaleza del conflicto y empujaron a 1os
araucanos a defenderse con mayor ahinco; sin embargo, las
campafias bélico-esclavistas también provocaron una reaccidén en
otros sectores de la sociedad bhispanocriolla. Ante la
incredulidad de la mayoria de los estamentos coloniales, los
jesuitas propusieron en 1612 una solucién pacifica para el
conflicto de la Araucania, bautizada como Guerra Defensiva. El
fin primordial de la propuesta jesuita congistia en librar a los
araucanos de lag prestaciones laborales y de la amenaza de la
esclavitud; con estas promesas, los padres de la Compaiiia
pretendian pacificar a los araucanos, para reducirlos a pueblos
y llevar a cabo su verdadero objetivo: catequizarlos. A pesar de
gue la politica de la Guerra Defensiva fracasd definitivamente
en 1626, los intentos de implantacién pacifica que realizaron 108
jesuitas dieron lugar a una serie de consecuencias que alterarian
notablemente el desarrollo histérico posterior de la Araucania.

Los hechos histéricos que se suceden desde 1550 a 1626 no
sdlo afectaron a la sociedad colonial hispanocriolla, sino que
también influyeron de una manera determinante en la
transformacién de algunos elementos de la sociedad indigena
araucana. La mayoria de los historiadores han privilegiado el
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mito de la "guerra de la Araucania", poniendo de relieve la
rapida capacidad de asimilar las armas y tdcticas europeas de la
que hicieron gala los araucanos; pero a lo largo de esos afios,
también se fueron asentando entre ellos las bases de sucesivos
cambios sociopoliticos y culturales que cristalizarian

definitivamente en el siglo XVII.

-~

A- Conguista v Ocupacién del centro-gsur @de Chile (1550-
1598) .

Pedro de Valdivia, fiel lugarteniente de Pizarro, tomd el
relevo de la congquista de Chile tras la desastrosa expedicidn que
Diego de Almagro habia llevado a cabo afios atras. Durante su
expedicién al sur en 1536, el compafiero de Pizarro en la
conquista del Perd habia estado mds pendiente de los sucesos que
se producian en el futuro virreinato, pese a contar con el apoyo
que Manco Inca y sus partidarios habian prestado a la expedicidn
(Zapater, 1981). Durante el recorrido de aquellos territorios gque
habian pertenecido al Incanato, los espafloles fueron agasajados
y avituallados por los mitimaes que habian permanecido en el
territorio, pero cuando llegaron al limite que el ejército
incaico habia establecido en el sur de Chile y tuvieron que
enfrentarse a los irreductibles promaucaes los dnimos de los
expedicionarios decayeron enormemente. Para Leonardo Ledn
(1985:95) la falta de riquezas materiales, la escasez de recursos
materiales, y la inusitada resistencia que opusieron los
aborigenes chilenos del valle central inclinaron al Adelantado
Diego de Almagro a abandonar la empresa Yy Iregresar al Perqd.
Cuando la expedicién llegé al virreinato pronto se extendieron
las pesimigtas noticias sobre la calidad de los territorios
recién descubiertos. Buena prueba de ello fue la creacidn y
difusién de una leyenda negra sobre Chile, al que se calificé

injustamente de "tierra maldita'; esta imagen negativa del reino
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de Chile aumentaria con el paso de los aflos, por las noticias que
llegaban al virreinato del Perd de las calamidades que soldados
y colonos pasaban en el reino y que, a la postre, ocasionarian
graves dificultades para el gobierno, local y virreinal, a la
hora de reclutar soldados y recursos que cubrieran las bajas de
los exhaustos tercios espafioles. Pero los malos informes que
trajeron los expedicionarios de Almagro no fueron el peor
obstdculo al que se tuvieron que enfrentar 1os compafieros de
Valdivia; durante su estancia cometld numerosas arbitrariedades
entre los dirigentes de las poblaciones del valle de Coguimbo que
habian pertenecido al Incanato, generando un clima de
hostilidades hacia los recién llegados. Leonardo Ledn considera
que la transformacién de la empresa de Almagro --eminentemente
exploradora y descubridora-- en una campafla de saqueo: "dejb tras
si una sociedad descabezada y la autoridad de los incas
fatalmente minada. También dejd destruidas las posibilidades de
un futuro entendimiento entre peninsulares y nativos. Este fue
el legado que encontrdé Pedro de valdivia cuando entré a

conquistar el pais" (1985:96).

A pesar de los malos presagios que auguraban su empresa, el
conquistador extremefioc se dirigidé hacia el sur siguiendo el
camino que habia hollado la hueste de Almagro. Los propdsitos de
la expedicién colonizadora de Pedro de Valdivia debiexron de ser
muy claros; el primero de ellos era asegurar una ruta de acceso
al estratégico estrecho de Magallanes, llave del océano Pacifico
cuyo control deberia evitar las desagradables sorpresas gue los
asentamientos costeros espafioles sufrieron en los siglos XVI y
XVII, tras las dincursiones de 1los corsarios ingleses Yy
holandeses. El1 segundo objetivo de Valdivia consistid en
comprobar la veracidad de los informes incas acerca de 1la
fertilidad de Chile, la abundancia de poblacidn susceptible de
ser encomendada y, fundamentalmente, la existencia de yacimientos
auriferos en la regién. Los historiadores chilenos sostienen que
antes de partir hacia Chile, Valdivia debid de haber recabado
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informes de los cateadores incas gue habian explotado las minas
de oro en época prehispanica, lo cual explicaria la razbén por la
que Valdivia fundé posteriormente algunos de los principales
asentamientos espafioles como Santiago, cercano & 1los lavaderos
de oro de Marga-Marga. Una vez gue hubo eliminado los conatos de
resistencia indigena protagonizados por los habitantes de los
valles de Aconcagua y Santiago, el conguistador extremeflo debid
de informarse previamente de los yacimientos nmineros situados al
sur del rio Maipo, ya que fundd Concepcidn junto a las minas de
oro de Quilacoya y La Imperial, Valdivia y vVillarrica junto a
explotaciones de gran riqueza aurifera. En este proceso
fundacional, Valdivia dejé de lado todas la reglas de estrategia,
yva que extendidé hacia el sur unas lineas de comunicaciones que
estaban excesivamente alejadas de las vias de suministros y
socorro procedentes del norte, para cuya defensa contaba con

exiguas fuerzas.

Atravesando el desierto de Atacama, Valdivia llegd sin
demasiados problemas al valle central del pais donde estableci®
a orillas del rio Mapocho la que seria futura capital del reino:
Santiago del Nuevo Extremo, A pesar de contar con algunos
partidarios entre los dirigentes de los mitimaes cuzquefios que
estaban enemistados con caciques locales, Valdivia tuvo que hacer
frente a las desastrosas consecuencias que Diego de Almagro habia
dejado a su paso por el territorio, y al hecho de que los
indigenas del valle del Mapocho comprendieron que los espafioles
venian esta vez para quedarse; répidamente, empezaron a organizar
una confederacién con los habitantes del valle de Aconcagua dqué
seria dirigida por el cacique Michimalonko, e informaron a las
parcialidades situadas junto al Maipo de las nuevas intenciones
de los europeos. En esta ocasidn, 1los indigenas no sdlo se
opondrian a los conquistadores europeos por la fuerza de las
armas sino que se valieron de la tdctica de despoblar sus
asentamientos y esconder los alimentos, Jjunto con una huida
generalizada de la poblacién no combatiente a log valles
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interserranos, con el fin de privar a los espafioles de cualquier
soporte material y humano. Al parecer, esta tactica era el fruto
de las gestiones de Manco Inca por desestabilizar el poderio
egpafiol alli donde se hallase; valdivia se enterd de los planes
del Inca a través de la captura de un mensajero, y se lo comentd

detalladamente a Hernando Pizarro en una carta:

"supe que todos los sgefiores desta tierra estaban avisados
de Mango Ynga, con mensajeros que vinieron delante de mi,
haciéndole saber, si querian que diesemos la vuelta como
Almagro, que escondiesen el oro, porgue COmo nosotrog no
buscamos otra cosa, no halldndolo, hariamos lo que é&l; y que
asimesmo gquemasen las comidas, TYopas Y lo gue tenian"
(1960:17) .

vValdivia, interesado en mantener expedito de cualquier
amenaza el crucial camino por donde le llegaban los refuerzos del
Peri, derrotd a los indios y capturd a su jefe, pero rapidamente
se percatd de que la campafia de Aconcagua era el comienzo de una
serie organizada de levantamientos que convulsionarian el valle
central de Chile entre 1541 y 1544, a los que tendria que hacer
frente en diversas regiones: el valle del Aconcagua, los
alrededoreg de Santiago - sometido a un cerco continuc - y al sur
del rio Maipo. Lecnardo Ledén ha sefialado que en esta ocasidn los
indigenas del valle central llevaron a cabo un tipo de estrategia
que dio lugar a la aparicidn de la guerra total; al cerco militar
impuesto a los asentamientos espafioles basado en los protegidos
pucards situados en los cerros, Se le unid la consabida tactica
del abandono de poblados, gquema de sementeras, Yy huida a las
montafias o a territorios no controlados; pero en esta ocasidn los
picunches "proponian un abandono total de los asentamiento
situados al norte del rio Malpo y dejaban en evidencia sus deseos
de establecer una frontera permanente entre ambas sociedades"
(Ledn, 1985:105). Vvaldivia actud decisivamente y marché con sus
fuerzas hacia el sur, impidiende en la batalla por la toma del
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fuerte de Angostura, que log picunches actuaran conjuntamente con

sus aliados septentrionales.

La llegada de refuerzos del Peru en 1543 al mando de Alonso
de Monroy, y Llas funestas consecuencias de la préactica de la
"gquerra total", hizo que el desanimo cundiera entre 1los
indigenas, desnivelando la suerte de 1la lucha a favor de los
espafioles. A partir de 1544, habiendo pacificado los alrededores
de Santiago y aseguradas las rutas de comunicacién con el Peri,
atravesd el Maipo con el fin de presentar batalla a los tenaces

picunches pero se encontrd con que:

"los hallé huidos todos, acogiéndose de la parte de Maule
hacia la mucha gente, dejando quemados todos sus pueblos y
desamparando el mejor pedazo de tierra qgue hay en el mundo,
que no parece gue sino que en la vida hobo indio en ella"
(Valdivia, 1960:9).

E1 masivo abandono de los territorios habitados por 1los
picunches originé un notable desplazamiento de poblacién hacia
las parcialidades cercanas al rio Maule habitadas por 1los
mapuches, y la delimitacidén de un nuevo frente de lucha situado

entre el Maipo y el Maule, protegido por enclaves fortificados.

Dentro del conjunto de consecuencias que Leonardo Ledn ha
extraido de su estudio de la guerra que los nativos del Chile
central hicieron con los espafioles, destaca el hecho de que, a
pesar del numero de guerreros movilizados para luchar contra los
invasores europeos: "la cchesién y unidad de la sociedad tribal
fue solamente un fendémeno coyuntural. Una vez que se produjeron
las primeras derrotas la resistencia indigena se derrumbd
répidamente". Aunque, por otra parte, este autor también hace
notar que en el bagaje de su huida hacia el sur, los lonkos Yy
conas que se habian fogueado en la guerra con los espafioles y sus
aliados indfigenas comunicaron a los mapuches una valiosa
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experiencia: que los espafioles no eran unos guerreros invencibles
(1985:109) .

Sin embargo, pensamos que la significacién de la guerra del
valle central chileno fue mucho mds profunda para los habitantes
de las parcialidades situadas al sur del Maule. En primer lugar,
los recién llegados pudieron aportar sus inapreciables
conocimientos sobre la estrategia militar espafiola, sus armas,
etc. rompiendo ese esquema de "superhombres o dioses' con el que
se ha querido ver a los espafioles en la mentalidad de la
conquista, mito originado fundamentalmente en las armas de fuego,
las cuales fueron muy escasas a lo largo del primer siglo de
conflictos bélicos llevados a cabo en el continente americano.
Pero quizds sea en el campo politico-militar donde los mapuches
pudieron extraer las mejores experiencias de los indigenas
oriundos del valle central. Eg muy posible que una de las causas
por las que resistencia de los promaucaes declinara fuera la
excesiva articulacién de la guerra en torno a los enclaves
fortificados que situaban en las alturas. Esta egstrategia les
habia dado buenos resultados contra las huestes del Inca, pero
ante las nuevas caracteristicas bélicas de movilidad y capacidad
ofensiva de las armas europeas, los indigenas respondieron
tardiamente, y cuando quisieron poner en prédctica nuevas tacticas
1la contienda tocaba a su fin. A partir de la segunda mitad del
siglo XVI, las posteriores incursiones de los espafioles hacia los
territorios adyacentes al rio Maule obligaron al cona a
evolucionar rapidamente, buscando una mayor rapidez y capacidad
ofensiva que contrarrestaran la inicial superioridad de los
espafioles. La solucidén la encontraron eén la adguisicidén y
utilizacién de armas espafiolas (fundamentalmente armas blancas)
en detrimento de algunas armas tradicionales indigenas como el
arco; pero lo que realmente revolucioné su estrategia fue la
progresiva incorporacién del caballo y la formacién de la famosa

caballeria ligera indigena (ver Leiva, 1981).
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Cuatro afios mds tarde, Valdivia volvié a los territorios del
sur con el Fin de establecer una poblacién que sirviera de apoyo
a sus planes colonizadores; valdivia construyd en la bahia de
Talcahuano el nicleo de lo que seria la ciudad de Concepcién.
A partir de 1550, el conquistador extremefio se internd més alla
del rio Biobio vy, a pesar de los frecuentes ataques indigenas,
inicié un febril proceso de construccidn de ciudades: La Imperial
(1551), Valdivia y Villarrica (1552} y Angol (1553) junto con
plazas fuertes (Arauco, Tucapel y Purén) que aseguraran Su
comunicacién con Concepcién. ELl descubrimiento de las minas de
oro de Quilacoya y la abundancia de pertrechos, soldados y armas
que poseian los conquistadores 1les impidieron apreciar la
magnitud de la amenaza que suponia internarse en un territorio
en el que se dispersaban los contingentes armados espafioles, ¥
cuyos habitantes daban muestras constantes de su hostilidad.
Osvaldo Silva opina que la rauda tarea colonizadora que llevd a
cabo Valdivia estuviera relacionada con el deseo de dar la maxima
extensién a su gobernacién ante el temor de que se comisionara
a otro compatriota suyo para que poblara el territorio adyacente
al estrecho de Magallanes, y para ello cita lo que le expresd al
Rey:

"gl peso de esta tierra y de su sustentacidén y perpetuidad
y descubrimiento y lo mismo de la de adelante, estd en que
en esog cinco o seis afios no venga a ella de Espafia por el
estrecho de Magallanes capitén proveido por V.M., nil de las
provincias del Perd que me perturbe. A V.M. aqui se 1lo
advierto y suplico, porque, caso que viniese gente por el
Estrecho si nos viniesen a litigar sobre la tierra, estd tan
vidriosa que se quebraria y el juego no se podria tornar a
entablar en la vida" (Silwva, 1992:98)

La apresurada y débil colonizacién del territorio meridional
chileno, y la temprana distribucidn de encomiendas entre 1los

integrantes de la empresa conquistadora, dieron lugar a la
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primera sublevacién indigena en 1553. Barral (1992:116) ha
subrayado la gran importancia gque tuvo para la sublevacidn la
dispersién de las tropas espafiolas en Chile y las penosas
condiciones de trabajo a las que eran sometidos los indios en las
minas, lavaderos de oro y encomiendas. Las duras condiciones de
vida que soportaban los indigenas provocaron numerosos
disturbios, a los que el propio gobernador guiso poner fin; en
el camino de Concepcidn a Tucapel los mapuches rodearcon su exiguo
destacamento y le mataron. La muerte de Pedro de Valdivia avivd
el levantamiento por todo el territorio mapuche y pronto se
sumaron a &1 guerreros huilliches procedentes del sur; la
terrible rebelién asold el territorio durante cuatro afos
obligando a despoblar las ciudades de Concepcidén, Angol y
Villarrica, dejando aisladas a Valdivia y la Imperial. Un
ejército espafiol organizado a toda prisa para contener a los
insurrectos al mando de Francisco Villagrédn, sucesor provisional

de Valdivia, fue derrotado estrepitosamente,

La situacién era tan critica que no sélo corrian peligro los
asentamientos méis septentrionales del reino, sino también la
propia presencia espafiola en Chile. La muerte de Valdivia habia
dejado un peligroso vacio de poder en el reino, que era disputado
por Rodrigo de Quiroga, Francisco de Villagrdn y Francisco de
Aguirre; las disensionesg entre los capitanes espafloles restaron
eficacia a las acciones espafiolas, y a pesar de la muerte de
Lautaro y Caupolidén, log principales jefes de la confederacidn
indigena, el peligro y la incertidumbre de la colonia espaiiola
no decrecié hasta la llegada en 1557 del nuevo gobernador: Garcia
Hurtado de Mendoza. Con la ayuda econdmica y militar de su padre
Andrés Hurtado de Mendoza, virrey del Perd, Garcia Hurtado
consiguid cambiar el curso de la guerra, asegurando la presencia
espafiola hasta la isla de Chiloé, refundando las ciudades vy
fuertes arrasados, y fundando la nueva villa de Osorno. A pesar
del pacifico periodo de cuarenta y tres afios iniciado con la
gobernacién de Garcia Hurtado de Mendoza, Sergio Villalobos
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{1992) considera que 1la Araucania entrd en un proceso de
enfrentamientos bélicos anuales que se iniciaban en el verano y
terminaban en el invierno, en que la conquista habia dejado paso
a una guerra de excesos y devastacidn por parte de ambos bandos
que se extenderia hasta 1580. En los afios anteriores, a pesar de
los atagues indigenas los espafioles habian mantenido el interés
por la Araucania dada la abundante mano de obra gue trabajaba en
las encomiendas y, sobre todo, por la abundante extraccidn de oro
de las minas y lavaderos; los datos parciales que se poseen
arrojan una cantidad media anual de dos mil kilos de oro extraido
en Chile entre 1545 y 1560; pero a partir de este afio la media
descendi® bruscamente a quinientos kilos del preciado metal
(Silva, 1992:122). A partir de 1580, la escasez de oro de los
vacimientos meridionales se hizo patente y entre la
administracidén empezd a cundir un creciente desinterés por el
territorio situado al sur del rio Biobio. A este hecho se unid
la aparicién de un fenémeno que cobraria mayor importancia en las
décadas finales del siglo XVI y la primera mitad del siglo XVII:
las demandas agropecuarias del virreinato peruano para mantener

la infraestructura demogrifica de las extracciones mineras.

Jorge Pinto (1990) ha resaltado la creciente importancia que
tuvo el foco minero de Potosi para el desarrollo de la regidn
comprendida entre Santiago y Concepcién; el valle central chileno
se especializé en la produccién de productos agricolas vy
ganaderos que en crecientes cantidades comanzaban a ser
demandados del polo minero; por este motivo, los estancieros
chilenos comienzan a abandonar los intereses gue tenian puestos
en la Araucania para centrar sus esfuerzos en la creciente
prosperidad que generaban las haciendas del valle central. Pero
la activacidn de ese nilcleo de abastecimiento agroganadero
destinado al Perd también trajo desagradables consecuencias para
la regién de la Araucania; las necesidades del virreinato
obligaron a los hacendados & incrementar el ritmo de la

produccién y para ello necesitaban mas mano de obra. La llegada
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de los europeos al valle central habia provocado un drastico
descenso de la poblacién indigena; segin Villalobos, de 1los
125.000 habitantes que Miguel de Olaverria habia calculado para
la regién central en su Informe (1594} quedaban 20.000 a finales
del siglo XVI. Las causas del descenso demografico se hallan
principalmente en las epidemias de viruela que asolaron el reino
en 1561 y 1584 {1986,1I:107-108). A pesar del predominio de la
guerra durante la segunda mitad del siglo XVI y primeros decenios
del XVII, Villalobos no la considera como un factor directamente
implicado en la caida de la curva demografica, pero achaca a
otros fendmenos que discurren paralelos al conflicto la causa del
incremento de la mortandad: la gran mortalidad producida por las
armas europeas, matanzas indiscriminadas de mujeres y nifles,
destruccién de los depésitos de viveres, esclavitud y trabajos
forzados de los indios, etc. (1986,I11:109).

Todos estos fendmenos habian afectado fundamentalmente a la
poblacién del territorio situado entre Santiago y Concepcidén, y
comenzaban a incidir seriamente entre los grupos indigenas
situados al sur del Biobio. Las creciente peticiones de mano de
obra barata por parte de los estancieros del valle central
reactivaron una préctica que ya se habia instaurado afios después
de la primera rebelién indigena de 1553: las incursiones
guerreras en territorio indigena en las que se capturaban
hombres, mujeres y nifios para ser vendidos como esclavos, tema
gue ha sido ampliamente estudiado por Alwvarc Jara en su trabajo
Guerra y sociedad en Chile. (1989) gue aporta datos fundamentales
para comprender la dindmica de la Araucania en los siglos
posteriores. En los primeros aflos de la segunda mitad del siglo
XVI, la captura de los indios de guerra para venderlos como
esclavos era una actividad destinada a la autofinanciacidn de
aquellos soldados y oficiales, a qQuienes se les adeudaba los
sueldos desde hacia afios. La posibilidad de capturar a algunos
indigenas -- las famosas piezas -- en las frecuentes campafias y

escaramuzas que se hacian en el verano también era una manera de
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atraer a soldados y oficiales a los exhaustos tercios espafioles,
guienes veian recompensados sus esfuerzos en la lucha con la
venta de los indios a los hacendados del valle central. Pero lo
que un principio fue una actividad local y a pequeifia escala, poco
a poco se fue convirtiendo en una practica repetida que a finales
del siglo XVI habia adquirido el rango de una boyante empresa
comercial en la que se vieron involucrados todos los estamentos
de la sociedad hispanocriolla. La sistemdtica esclavitud de los
indigenas constituyd una realidad semiencubierta hasta que se
oficializé en 1608 a través de una Real Cé&dula; los tratantes de
esclavos intentaban ocultar los intereses de su negocio mediante
la justificacién de que la captura y destierro de los indios de
guerra contribuian a finalizar la interminable guerra de Arauco;
postura gque, como tendremos ocagidén de comprobar, apoyaban

amplios sectores de la Iglesia.

El incremento de las campafias esclavistas espafiolas en la
Araucania trajo consecuencias imprevistas para los espafioles. Al
principio, los indigenas capturados en la guerra del sur fueron
destinados a las haciendas del valle central de Chile pero, a
medida que finalizaba el siglo, los araucancs comenzaron a Ser
sacados del reino a través de los puertos de Valdivia vy
Concepcién para ser vendidos en el mercado de Lima donde se
obtenian mayores beneficios. El desvio de notables contingentes
de esclavos dispardé la demanda de mano de obra en Chile que
obligd a buscar nuevas fuentes de aprovisionamiento; en esta
ocagién, el aumento de incursiones en territorio indigena rebelde
se combind con el asalto incruento de parcialidades indigenas
aliadas de los espafioles. La excusa oficial que se esgrimia para
cometer estas acciones era acusar a Llos indigenas de esas
comunidades de que estaban aliandose con las parcialidades

rebeldes para llevar a cabo una nueva sublevacidn.

Las medidas que tomaron algunos gobernadores para tratar

de frenar el abugivo comercio de esclavos no consiguieron
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apacigquar el creciente descontento de las socliedades indigenas
situadas al sur del Biobio; en estas circunstancias, Martin
Garcia Ofiez de Loyola asumié el cargo de gobernador en 1592.
Barral considera que Ofiez de Loyola confid excesivamente en la
buena impresién que causaria entre los indios su matrimonic con
la coya dofia Beatriz, hija del inca Sairi Tapac y su politica
conciliadora, alejada de la mano de hierro ejercida por sus
antecesores; la politica de apaciguamientc emprendida por Ofiez
de Loyola surtidé bastante efecto entre los indigenas hasta el
momento en que él quiso reiniciar la extraccién de oro de las
minas de Millapoa y Angol (1992:123). La posibilidad de volver
a los desagradables trabajos mineros fue la causa de que el
descontento general indigena cristalizara en la organizacién de
una nueva rebelidén en 1598. La chispa que prendid la mecha de
este nuevo levantamiento fue de nuevo la muerte del gobernador
v el aniquilamiento de su séquito en Curalaba; la importancia
simbdlica que tuvo para los mapuches el hecho de eliminar un
adversario que era el mayor representante del bando espafiol avivé
el levantamiento. Los indigenas asolaron campos, fuertes Yy
estancias, y pusieron sitio a las ciudades emplazadas al sur del
Biobio, donde los espafioles fueron sometidos a duras condiciones
de resistencia. A pesar de loa refuerzos enviados desde Santiago
y las campafias destinadas a aliviar la presidén del cexco
indigena, con el paso de los afios los enclaves higpanocriollos
de Imperial, Villarrica, Angol, Valdivia y Osorno claudicaron o
fueron despobléndose bajo penosas circunstancias. Se perdieron
grandes cantidades de ganado, armas y recursos en Sucesos jque han
sido ampliamente analizados por historiadores como Crescente
Errazuriz en Seig afios de la higtoria de Chile. (1908), y Diego
Barros Arana en su Historia General de Chile., (1884-1902). No

obstante, la consecuencia mds nefasta para los espafioles a raiz
de la pérdida de las siete ciudades al sur del Biobio fue la
captura de un crecido nimero de hombres, mujeres y nifios guienes
cimentaron las bages de un mito gue -- junto al de la guerra --

se cerneria sobre la fama negativa de los mapuches durante casi
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dos siglos y que también fue objeto de la literatura: el

cautiverio.

Tras la victoria indigena de Curalaba, espafioles y mapuches
siguieron enfrentindose hasta final de siglo por el dominio del
territorio en el que se hallaban emplazadas las ciudades del sur;
pero los sucesos del afio 1598 supusieron el punto de inflexidén
de la historia colonial en la Araucania. Al golpe militar
asestado a la maxima representacién de la autoridad espafiola en
el cono sur americano se le unié el despegue econdémico que estaba
experimentando la regién del wvalle central gracias a sus
exportaciones agroganaderas al PerG, y la paulatina degaparicién
de uno de los alicientes mds importantes que habia empujado a los
espafioles a atravesar el Biobio y cuya reactivacién habia sido
una causa importante de la nueva sublevacidn: el agotamiento de
las minas y lavaderos de oro. EL solapado abandonc de los
asentamientos meridionales en manos de los mapuches y el retiro
de todas las fuerzas espafiolas a la margen septentrional del
Biobio fue una clara muestra del desinterés de la administracién
y poblacién hispanocriolla, cansados de destinar importantes
recursos econémicos y humanos en la pacificacién y colonizacidn
de un territorio del que ya no se esperaba obtener fruto. A
partir del siglo XVII, la Araucania entraria en una nueva
dindmica histérica: dejaria de ser un territorio de guerra para

dar paso al complejo mundo de la frontera.

B- Araucania: de tierra de querra a regién de frontera

(1598-1626) .

A partir de 1598, los acontecimientos bélicos gque se
produjeron en la Araucania se prolongaron hasta los primeros afios
de la década de los 80 del siglo XVII. Los espafioles, a través
de la fuerza de las armas, perseguian denodadamente establecer
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el ambiente colonizador que habia predominade hasta el
levantamiento indigena pero, en esta ocasidn, las campailas
militares espafiolas encerraban un espiritu de revancha y, en
opinién de Villalobos, era un: “"esfuerzo costoso y esporddico de
incurgiones depredadoras, captura de indios para someterlos a
esclavitud, traslado y refundacién de fuertes de corta vida que
apenas llenaban su objeto mds alld del alcance de los arcabuces"
{1992:249) . Pero el sigle XVII también supuso la apertura a
nuevos acontecimientos que alterarian el significadoc de esos
enfrentamientos y darian lugar a un nuevo espacio de encuentro

entre hispanocriollos e indigenas: el &mbito fronterizo.

2 partir de 1980 se ha desarrollado en Chile una nueva
corriente historiogréfica cuyos principales representantes son
los historiadores Sergio Villalobos (1982, 1989, 1992) Jorxge
Pinto (1988) Luz Maria Méndez (1982) y antropélogos como Horacio
Zapater (1992) y Holdenis Casanova {1987) que se han enfrentado
al mito tradicional de la historiografia chilena de la dilatacidn
de la guerra en la Araucania, aportando una renovadora y rica
visién sobre el conflicto. Las caracteristicas principales que
exponen los integrantes de esta corriente serian la pérdida de
importancia de la guerra a partir del siglo XVII en favor del
predominio de un ambiente pacifico marcado por el comercio, el
mestizaje, la accidn misionera y la transformacidén de los métodos
oficiales (Villalobos, 1989:8). Sergio Villalobos ha gido uno de
los principales impulsores de esta revisidn historiogréifica a
través de su conocido trabajo Guerra y Paz en la Araucania:
Periodificacién; en esta obra, y tras un exhaustivo andlisis de
las fuentes y la documentacién, demostré el préctico declinar de
los enfrentamientos bélicos en la Araucania a partir de 1656, Y
la inauguracién de un periodo estable de relaciones en el
territorio que tan s6le fue interrumpido por dos nuevas pero
cortas rebeliones acaecidas en 1723 y 1766. Los seguidores de
esta corriente historiogrdfica centrada en los estudios

fronterizos, intentan revalorizar una serie de fendmenos
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producidos durante la segunda mitad del siglo XVII, que sirvieron
de base para el posterior asentamiento de un complejo marco de
relaciones entre hispanocriollos e indigenas. Esta, lejos del
fantasma de la gquerra, cristalizaria en el siglo XVIII
permitiendo la convivencia y la relacién pacifica de
hispanocriollos e indigenas hasta la definitiva y violenta
incorporacién de la Araucania a mediados del siglo XIX por las

tropas de la repiiblica chilena.

Uno de los factores que contribuyeron al establecimiento de
esas relaciones fronterizas estd intimamente ligado a la
transformacién de la hueste militar espaficla y su despliegue
estratégico en el sur de Chile. La milicia y las Ordenes
religiosas, princ¢ipalmente la Compafiia de Jesiis, seran algunos
de los protagonistas mis importantes del mundo fronterizo chileno
del siglo XVII, dado el desinterés due, como hemos explicado
anteriormente, se fue manifestando paulatinamente entre los
encomenderos y la administracidén colonial. El objetivo primordial
de los dirigentes militares espafioles consistia en pacificar y
asegurar el territorio adyacente a la margen septentrional del
rio Biobfo, cuyas mdrgenes serian defendidas con una sdlida linea
defensiva que permitiera frenar las incursiones araucanas. A
partir de aqui, y contando con un ejército reorganizado vy
pertrechado, se avanzaria de nuevo hacia el sur con el fin de
socorrer a las ciudades que habian quedado aisladas Yy
reconquistar el territoric perdido, tal y como propuso Francisco

Laso de la Vega durante su gobierno (1629-1639).

El principal impulsor de esta estrategia fronteriza fue
Alonso de Ribera, gobernador de Chile en dos ocasiones {(durante
1601-1605 y 1612-1615) pero Villalobos (1992:252) sefiala que ya
hubo con anterioridad propuestas similares como las del Informe
de Miguel de Olaverria (1594) o el conocido memordndum de su
compafiero de armas Alonso Gonzélez de Najera Desengaiflo y reparo
de la Guerra de Chile (1601). Mientras gue Olaverria propugnaba



el establecimiento de una frontera en el Biobio a partir de la
cual se dejase vivir en libertad a los indigenas, Gonzdlez de
Najera exponia que esta linea debia de servir como punto de
partida sobre el que realizar una campafia de "guerra total" que
incluia el exterminio, la quema de sus campos y bosques, la
esclavitud de los indigenas y su sustitucidn por esclavos negros,
aduciendo que ésta era la mejor manera de acabar con el problema

de la Araucania.

El gobernador Alonso de Ribera acabdé con los Gltimos
reductos de resistencia y llevé a cabo la fortificacidn de la
linea fluvial de una manera eficaz; tan s6lo le guedaba la
ingente tarea de reorganizar y convertir los ineficaces
contingentes armados que operaban en la Araucania en un ejército
disciplinado dispuesto a recuperar el territorio perdide de la
Araucania. Antes de la derrota de Curalaba, varios gobernadores
ya habian emitido sendos informes dirigidos al virrey del Perd
y a Espafia, indicando la necesidad de reformar las penosas
condiciones en que se hallaban los contingentes militares de
Chile. Desnudos, mal alimentados, casi desarmados Yy sin
perspectivas de recibir de manera inmediata las pagas que se les
adeudaban desde hacia varios afios, los soldados espaficles que
prestaban servicio en la Araucania ectaban a la merced de los
irrequlares envios de pertrechos, armas Y dinero gque 5se
comisionaban desde México, Panam&, Lima o Espafia. Por otro lado
el ambiente entre la tropa no era muy distendido debido a que las
bajas producidas en la hueste militar gue habia acompafiado a 1los
primeros conguistadores de Chile fueron tempranamente
reemplazadas por maleantes, desertores Yy Ppresos. Géngora ¥
Marmolejo comenta que Pedro de Valdivia, tras su intervencidn en

las guerras civiles del Perl, recibid de La Gasca:

nalgunos desterrados que iban del Pird para Castilla que
log llevase a Chille, y otros que estaban en la cércel que

habian sido sequaces de Gonzalo Pizarro teniéndolos para
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castigar vValdivia los pidié al licenciado Gasca le hiciese
dellos merced" (1960:33).

La incorporacién de este tipo de personajes en los tercios
que marchaban a Chile causaron un sinfin de problemas a los
oficiales y gobernadores, dado que si los soldados no recibian
sus pagas antes de abandonar sus cuarteles de invierno para
marchar a la guerra, provocaban numerosos motines y alborotos en
los asentamientos hispanocriollos e indigenas. Los estancieros
vy encomenderos chilenos los despreciaban porque, ante los exiguos
recursos de las cajas reales de Santiago, recaia en ellos el
deber de suministrar los pertrechos y yanaconas necesarios para
continuar las campafias de la Araucania, recibiendo como "pago"
los robos de ganado, alimentos y sirvientes que cometian los
soldados durante el invierno. La fama del comportamiento de
algunos sectores del ejército que se hallaba en Chile no tardd
en ser conocida en Lima; cuando el gobernador Garcia Hurtado de
Mendoza llegd con su ejército para sofocar la rebelidn de 1553,
menosprecié a la totalidad de la milicia diciéndoles: '"que en
Chile no hallaba hombres gue se les conociese padre y que si
valdivia los engafid, o Villagra, gque engafiados se quedasen'
(Géngora y Marmolejo, 1960:133). El cardcter '"maldito" del
territorio chileno volvia a resurgir casi un siglo después en la
boca de los numerosos desertores que, forzados a engancharse en
los tercios de refuerzos destinados al sur, se fugaban del reino
atravesando la cordillera en direccidén a Mendoza, o de los
soldados descontentos que ingresaban en las diferentes drdenes

religiosas para no prestar sus servicios en la guerra.

Ante la magnitud del problema suscitado en Chile vy la
amenaza del posible desguarnecimiento de un territorio contiguo
al estratégico estrecho de Magallanes, la Corona decidid
establecer un real situado de méds de un cuarto de millén de pesos
anuales que debian ser enviados desde las cajas reales de Lima
a Santiago, con el fin de pagar sueldos y pertrechos a un
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destacamento permanente de soldados. Esta guarnicién seria
reforzada anualmente con nuevas levas llevadas a cabo en Perl y
Espafia, reclutdndolas con el aliciente de contar con un sueldo
fijo. Para contribuir a la reorganizacidén de la milicia chilena,
Alonso de Ribera puso en marcha una pequefia infraestructura
formada por varias estancias y un molino para gque surtieran de
ganado vacuno, caballog, pan y objetos comunes a las tropas. De
esta manera se trataba de reducir el abastecimiento proveniente
de las cajas de Lima a los cruciales envios de armas, pdlvora,

sueldos y refuerzos.

Las medidas adoptadas para la financiacidn, reorganizacién
y efectividad de la milicia espafiola en el siglo XVII no sélo
garantizaron la estabilidad de la linea fronteriza asentada en
el Biobio hasta mediados de siglo, sino que el aporte econdmico
procedente del Perl supusc una inyeccién econdémica que activd la
vida comercial de la colonia. La implantacién en Chile de un
ejército al estilo europeo en este peculiar marco de lucha
americano provocd una serie de importantes cambios en la sociedad
hispanocriolla chilena de las primeras décadas del siglo XVII.
Este aspecto fue inicialmente contemplado por Alvarc Jara en su
estudio sobre las implicaciones socioceconémicas de la colonia
hispanocriolla en la esclavitud (1971) y posteriomente ha sido
ampliado y completado destacando su vertiente castrense en la
tesis de Juan E. Vargas Cariola (1981).

A pesar de todos los esfuerzos que se hicieron para
reorganizar el ejército, y disgponer en la margen septentrional
del Biobio de un punto de partida s6lido sobre el que gravitarian
las campafias que se hicieran hacia el sur, el creciente interés
de la administracidén colonial en la rigueza de las estancias del
valle central restaron en pocos afios empuje y determinacidn a los
intentos de repoblar la Araucania. Es en estcs momentos cuando
Villalobos cree que "surgid la frontera, concebida

provisoriamente como estrategia militar, luego impuesta por la
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realidad misma, que fue superior a la voluntad de los jefes
espafioles y criollos" (1992:249-250). Los envios de caudales
desde el virreinato peruano comenzaron a espaciarse y empezaron
a aflorar los abusos en el pago en especie de los sueldos, y en
la administracién de las estancias y talleres encargados de
proveer de suministros a los soldados. Las grandes campaiias
proyectadas se redujeron a incursiones y escaramuzas al otro lado
del rio, protagonizadas por un pequeflo contingente de soldados
hispanocriollos acompafiados de varios cientos de guerreros
indigenas. Estos aliados locales procedian de las parcialidades
que habian quedado tras la linea defensiva del Biobio o se habian
asentado junto al rio buscando la amistad y proteccidn de los

espafioles.

El desdnimo y las deserciones comenzaron a cundir de nuevo
en el ejército de Arauco; los soldados gque eran oriundos de la
tierra soportaban con estoicismo las duras condiciones de vida
en la frontera, perc los refuerzos que se traian del Perd y Nueva
Espafia no debieron de cumplir con las expectativas gque ge
esperaban de ellos. El gobernador Luils Fernandez de Cérdoba ¥y
Arce tildaba a la soldados enganchados en el Perl de gente ociosa
v haragana (1627:125); la mayoria de las criticas que se vertian
sobre las compafiias de soldados procedentes del Perd se
concentraban sobre los numerogos mestizos y mulatos que las
formaban, a quienes se les achacaba falta de valor en el combate
v ser los principales protagonistas de las deserciones que se
producian en los tercios. Las fugas al campo indigena fueron
sucesos corrientes en las filas del ejército destinado en 1la
Araucania; en los documentos y crodomnicas se hallan numerosas
referencias a las defecciones de los soldados y al grave
perjuicio que traia su accién para el ejército pues los
desertores, para congraciarse con Jlos araucanos, solian
entregarles armas blancas y de fuego, ensefidndoles su manejo

contra sus excompafieros.
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Para reforzar el ejército de Arauco Yy paliar su
inefectividad bélica se recurrié de nuevo a la vieja practica de
enganchar a la fuerza a los convictos; el oidor Hernando Machado
puso de manifiesto el peligro gue encerraba el abuso de esta

practica:

iy mande vuestra Magestad considerar como se osan juntar mil
vy quinientos hombres espaficles, mestizos y mulatos, muchos
condenados por delitos, que es como amontonar el estiércol
y basura que sge barre en todo el Per( y Nueva Espaia,
desnudos, descalzos, hambrientos y con mil penalidades, y
que aungue es verdad hay en esta guerra muchos caballeros,
capitanes y soldados muy nobles, fieles y grandes servidores
de vuestra Magestad, pero como lo mids es lo malo, si se

alborotasen, mal podrian estos reprimirlo" (1621:f£.113).

El gobernador Juan Jaraquemada también advertia al rey de
las consecuencias gue traia el enganche de presos que se daban

a la fuga:

"y con la mala fama que han publicado, no hay quien [no]
huya del nombre de Chile y asi los socorros gue vienen de
aquella tierra [Peri] en materia de soldados son muy pOCOS
(1611:2486)

Se hacia patente el descontento gue habia cundido entre las filas

de los tercios ante las reclutas de forzados:

"que V. M. mande que no se envien aquli por la sala del
crimen de Lima, ni otra justicia mulatos ni personas que
estén presos por delitos feos, porque en vista 1os
sentencian a afrenta piblica, y en revista a soldados de
Chile con sueldo, ... y los soldados particulares lo sienten
por agravio porque como gente sin obligaciones siempre
quieren preferir en el provecho y en el trabajo y ocasiones
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para ausentarse del y algunos se van a los enemigos'
(1611:248).

Las pésimas condiciones de vida que se fueron aduefilando del
ejérecito de Arauco y el ambiente de inactividad y desilusidn
reinante en la frontera ante la incapacidad de doblegar a los
araucanos, desembocaron en una nueva modalidad guerrera cuyos
fines se ajustaban mids a la bisqueda de provecho sobre la que
hablaba el gobernador Jaraguemada. En efecto, como advirtid
Alvaro Jara (1990:144 y ss.), las circunstancias que envolvieron
las primeras décadas del nuevo siglo habian abierto las puertas
a una nueva modalidad guerrera que a lo largo del siglo XVII fue
practicada por ambos bandos: la maloca. Maloca es un término de
origen mapuche que daba a entender el asalto sorpresivo que los
indigenas hacian a los ranchos para robar y saquear las
pertenencias de sus habitantes; la rédpida adopcidén de este tipo
de lucha por parte de los espafioles se refleja en la réapida
incorporacién del término al vocabulario de los soldados y
encomenderos espafioles. Jara vincula la aparicién de la maloca
en la Araucania al incremento de la potencia militar espafiola;
ante la efectividad de los tercios hispanocriollos los indigenas
siempre trataron de evitar los enfrentamientos directos con
aquellos contingentes armados que se internaban peridédicamente
en su territorio. De este modo, la guerra de la Araucania se
transformé en una serie de rapidas escaramuzas en las gque
hispanocriollos e indigenas tan sdlo buscaban la obtencidn de
objetivos precisos: ganado y cautivos (1990:146). En las malocas
también participaron numerosos contingentes de indigenas
procedentes de las parcialidades amigas; los dindios amigos,
buenos conocedores del terreno, actuaron inicialmente como
exploradores y tropa de choque del ejército, pero rapidamente se
fueron involucrando en el negocio esclavista, capturando a los
indios de guerra para intercambidrselos a los espailoles por ropa,
vino y otrasg baratijas. Los capitanes y soldados hispanocriocllos
fomentaron la préctica de esta actividad entre sus aliados
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aborigenes por los pinglles beneficios gque podian obtener en el
ventajoso intercambio establecido con ellos; sin embargo, no
fueron escasas las ocasiones en las que las parcialidades
indigenas aliadas también fueron objetoc de ataques por parte de
los inescrupulosos tratantes de esclavos. Los indios capturados
en las malocas eran herrados y trasladados a aquellas zonas del
reino de Chile donde la caida de la tasa demcografica indigena
hacia imposible valerse de la mano de obra local o al prospero
y avido mercado del Peridi, donde los esclavos araucanos alcanzaban

unos precios mds ventajosos.

En el transcurso de los primeros afios del siglo XVII, la
maloca ya se habia institucionalizado como el medio de lucha
habitual c¢ontra el indigena; los amplios beneficios que se
derivaban de esta estrategia bélica intentaron ser tasados por
los gobernadores con el fin de mantener los gastos de la guerra
y, posteriormente, aumentar su hacienda personal. Esta nueva
modalidad guerrera también se caracterizaba por estar impregnada
del espiritu revanchista originado a raiz de la pérdida de las
siete ciudades del sur y el cautiverio de sus habitantes. Losg
deseos de venganza se reflejaban en las matanzas, sagueos y quema
de los ranchos ¢ue los esgpafioles cometian en sus répidas
incursiones en la Araucania., Los numerosos cambios que se estaban
produciendo en la milicia hispanocriolla también propiciaron el
clima de fracaso y abandono de la Araucania; a pesar de gque se
pretendid establecer en el Biobio el limen natural desde el que
iniciar la reconguista del territorio perdido, la realidad
demostraba que el rio se habia convertido en el primer estadio
de un espacio fronterizoc resgguardado por el ejército cuyas
acciones se organizaban desde la vecina Concepcién, ciudad que
se convertiria a partir de este siglo en el epicentro de toda la

vida fronteriza hispanocrioclla.

Al imparable proceso de asentamiento fronterizo producido
en los primeros afios del giglo XVII se le unid la aparicidn de
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nuevos planteamientos concernientes a la esclavitud de los
aborigenes. En afios anteriores, la esclavitud de los indios se
habia llevado a cabo como una manera rapida de obtener beneficios
econdémicos con los que compensar los sufrimientos de las campafias
contra losg araucanos, y de forma minoritaria como conmutacidn de
la pena de muerte por rebeldia {Avila, 1973:331) . Los abusosg que
se habian llevado a cabo con los indios durante el siglo XVI,
marco histdérico de las discusiones tedricas de la guerra justa,
recibieron la critica y condena de numerosos religlosos
destacando entre ellos el dominico Fray Gil Gonzalez de San
Nicolds, "quien en las oraciones que hacia a los soldados les
decia se iban al infierno si mataban indios... porque los indios
defendian causa justa, que era su libertad, casas y hacienda"
(Géngora Marmolejo, 1960:143). En el momento en el gque las
posibilidades de recuperar el territorio de la Araucania son mas
remotas y el asentamiento de la frontera militar se hace
inexorable, la esclavitud indigena se revela como un medio Optimo
de atraer gente para gque pueblen la frontera bajo el acicate de
los beneficios econdémicos que se pueden conseguir; pero, en esta
ocasion la venta de los indigenas serd respaldada por argumentos
ideol8gicos provenientes de influyentes sectores de la Iglesia
y altos cargos de la administracién local chilena. Fueron muy
numerosos los escritos y pareceres due se enviaron a Espafia
solicitando la esclavitud de los araucanos y entre ellos cabe
destacar el Tratado de la importancia y utilidad que hay en dar
por esclavos a los indios rebelados de Chile, del Licenciado
Melchor Calderdn (1965), Papel sobre la esclavitud de los indios
de Chile, de Domingo de Erazo (1943}, Parecer acerca de 51 contra
los indios de Arauco es justa la guerra que se les hace y si se
pueden dar por esclavos, de Fray Reginaldo de LizArraga (1943)
y la Peticién en Derecho de Fray Juan de Vascones (1943) . Los
argumentos empleados en estos informes, gue han sido
profundamente analizados por Alvaro Jara en su estudic sobre la
implicacién de 1la sociedad hispaniocriolla en el comercio
esclavigsta (1990:186 vy sg.) vendrian a resumirse en los puntos
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siguientes: profundeo odio a todo lo espafiol y a la Iglesia,
reacios a la evangelizacidn y apdstatas de la fe que se les habia
inculcado, rebelién contra el Rey, poligamos, borrachos y fieles
discipulos del demonio por perseverar en su actitud guerrera
contra los espafioles y no respetar los acuerdos establecidos. La
campafia en favor de la legalizacién de la esclavitud araucana fue
tan poderosa que incluso llegaron a hacer caso omiso a la real
provisidn de 28 de abril de 1605 dictada por Felipe III. En esta
provisién se prohibia declarar por esclavos a los indios --
facultad que quedaba reservada para &l y el virrey del Perd-- y
ordenaba que se liberasen todos aquellos indigenas que hubieran

sido sometidos a esta condicidn.

Los proesclavistas no cejaron en su empefic, y a la vez que
sequian realizéndoge las malocas entre los araucanos, continuaron
enviando a Espafia sendos informes y destacados personajes de la
milicia y las ordenes religiosas de la colonia --fundamentalmente
miembros de la orden franciscana -- para tratar de convencer al
Rey de que cambiara de parecer. Antes de dictar la real provisién
de 1605, cuyo transmisidén a los indigenas la llevaron a cabo en
1606 el gobernador Alonsc Garcia Ramon y el jesulta Luis de
Valdivia, Felipe III habia estado analizando y sopesando con el
Consejo de Indias la solucidén adecuada a la problematica chilena
pero, como ya seflald Crescente Errdzuriz, la indulgencia que el
Papa Pablo V concedié en 1605 a los militares gue guerreaban con
log indios rebeldes de Chile (1908,1:148), y los Gltimos sucesos
militares acaecidos en la Araucania, en la gque se destruyd un
puesto fortificado avanzado en el que murié el famoso militar
Rodul.fo Lisperguer junto a cien hombres (1908,I:292-293),
influyeron decisivamente en el nuevo cambio de opinidén del Rey
y el Consejo de Indias. También es probable que en Espafia se
tuviera en cuenta que el estado de alteracidn en el que se
encontraba la Araucania propiciara la llegada de nuevas correrias
de los corsarios enemigos de Espafia, pues aln se tenian presentes

los informes de las incursiones de los ingleses Francis Drake,
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Thomas Cavendish, Andrew Merrick, Richard Hawkins producidas en
el siglo XVI a quienes les sigquié el corsario holandés Oliver van
Noort a principios del siglo XVII, tras la pérdida de impulso que
gufrieron las expediciones inglesas a causa de la muerte de la
reina Isabel de Inglaterra.

El intento de dar un répido final a la critica situacidn que
vivia Chile llevé al monarca a firmar el 26 de mayo de 1608 una
cédula por la cual se autorizaba a los capitanes ¥y soldados
espafioles, asi como a los indios amigos, a convertir en esclavos
a los indios mayores de diez afios y medio y las indias mayores
de nueve y medio, capturados en las incursicnes contra los
araucanos de las provincias de guerra. La definitiva legalizacidn
de una actividad que se venia desarrollando en la colonia chilena
desde hacia décadas la llevd a cabo el gobernador interino Luis
Merlo de la Fuente en 1610. La promulgacién de la cédula fue
acogida con gratitud por la mayoria de los estamentos de la
gsociedad hispanocriolla y ampliamente reprobada por los miembros
de la Compafiia de Jesfis; pero paraddjicamente, la real cédula de
1608, cuyas disposiciones fomentaban una actitud belicista vy
etnocida hacia el indigena, no fue la Gnica medida implantada por
la Corona y el Consejo de Indias para acabar con el problema de
la guerra de la Araucania puesto que en Espafla también se estaba
examinando una nueva propuesta originada en PerG y Chile que
proponia una solucidn mds pacifica y, sobre todo, viglumbraba una
considerable reduccidén en el gasto de hombres y recursos para las
vaciags arcas del estado, que a la vez permitiria solucionar
finalmente el dilatado problema de la Guerra de Arauco.

C-_ La propuesta de frontera de Juan de Villeila v la

Guerra Defengiva del jesuita Luils de Valdivia,

Uno de los aspectos mas relevantes del primer cuarto del
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siglo XVII de la historia de la Araucania lo constituye las
propuestas y actividades que el padre Luis de Valdivia y sus
correligionarios de la Compafifia de Jesls llevaron a cabo en el
territorio, con el fin de frenar la politica bélico-esclavista
en la que se hallaba inmersa la colonia. La frontal oposicidn del
padre Valdivia a la esclavitud y el servicio personal del
indigena, y su propuesta de establecer una frontera en el Biobio
al sur del cual vivieran libremente los indigenas y s6lo
accedieran misioneros jesuitas para difundir el evangelio, le
valieron no sélo la critica de su coeté&neos, sino también la
incomprensién de afamados historiadores chilenos del siglo XIX
y XX quienes, como Francisco A. Encina llegaron a calificarlo de
que estaba preso de una obgesidén neurdtica (1949,III1:81). A pesar
de que las peculiares medidas que propusco Luis de Valdivia para
acabar con el ©problema de 1la Araucania siempre fueron
contempladas bajo ese prisma de excepcionalidad y locura, no ha
sido hasta hace unos pocos afiocs cuando han sido examinadas bajo
otro punto de vista que han pretendido ampliar y enriquecer las
perspectivas sobre el tema (Zapater, 1992 y Lézaro, 1992b). A
través de estos trabajos, hemos tenido ocasidn de comprobar que
las propuestas del padre Luis de Valdivia se encuadraban en el
marco de unas nuevas directrices politico-administrativas vy
religiosas que vieron la luz a finales del siglos XVI ¥y

principios del XVII.

Las medidas adoptadas por la administracidn espafiola fueron
organizadas en funcién de los problemas suscitados a raiz de la
dificultad en la asimilacién y comprensgidén de aquellos pueblos
indigenas americanos sin una organizacién politica estructurada
cuyo precedente directo fue la Guerra Chichimeca del norte de
México que se produjo entre 1550 y 1600 (Lazaro, 1992; Zapater,
1992: 49 y ss.). La atencidn exclusiva que algunos historiadores
chilenos han dedicado al fendémeno de la controvertida actuacidn
del padre Luis de Valdivia en la Araucania o ha velado
parcialmente el verdadero origen de la idea fronteriza que se
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gueria implantar en Chile, la cual, se habia formado en el marco
de esa politica administrativa, o han reducido la explicacidn de
su origen exclusivamente a su faceta religiosa {(Pinto, 1988:71
y ss.). En este sentido, queremos destacar que el origen y
funcién de la Guerra Defensiva que se aplicd en la primera mitad
del siglo XVII en Chile, fue el producto de la unidn de una idea
germinada en el marco de las discusiones que se estaban
realizando para encontrar una solucién al problema de las
indémitas sociedades fronterizas y las especiales connotaciones
culturales y religiosas del sistema de evangelizacidn que la
Compafiia de Jesls estaba empezando a llevar a cabo en el Perd

bajo los planteamientos tedricos del padre José de Acosta.

El plan originario de la Guerra Defensiva fue concebido por
Juan de Villela, oidor de la Audiencia de Lima, dandolo a conocer
en los consejos del virrey del PerlG, Juan de Mendoza y Luna,
marqués de Montesclaros. La propuesta de Villela partia de las
discusiones que se estaban llevando a cabo en Lima y Chile sobre
la mejor manera de pacificar a los araucanos, y las cuantiosas
pérdidas en vidas humanas y dinero que provocaba la guerra de
Arauco. Las conversaciones gue se realizaban en estos grupos
también compartfan como denominador comin los inconvenientes que
tenia el sistema de encomienda vigente en dicha colonia y el mal
trato que recibian los indios por parte de los espafioles, tesis
a las que se adherian fervorosamente los jesuitas de Chile. Los
resultados de estas conversaciones convergian en torno a la idea
de establecer en Chile, al igual que en otras regiones de
América, el tributo personal el cual permitia al indigena
trabajar libremente y le aliviaba de la presidén y sujecidn al
encomendero. Partiendo de esta base tedrica, Villela envid el 3
de junio de 1607 un memorial al rey en el que le proponia que en
Chile se dejara de hostigar a los indios rebeldes y se les
permitiera vivir en paz y libertad al sur de una linea
fortificada en el Biobio. En la préctica, el plan de Villela
coincidia con los esfuerzos del gobernador Alonso de Ribera de
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fortificar la linea fluvial con presidios, pero el plan del oidor
de la Audiencia de Lima diferia con el del reputado militar en
el sentido de que, frente a los proyectos de reconguista del
territorio perdido, en este frente sélo se deberia utilizar la
fuerza de las armas para repeler los ataques araucanos, confiando
en que con la implantacién del tributo personal entre los indios
situados al norte del rio, el cese de las hostilidades y el buen
trato dado a los indios encomendados, los araucanos depondrian
las armas y se avendrian a la entrada de los espafioles y los
misioneros en su territorio. Segln Sergio Villalobos (1980,
III:214) el plan de Juan de Villela también compartia con la
administracién chilena colonial el desinterés por la recuperacion
de los territorios situados al sur del rio, ya que, ante el
creciente desarrollo econdmico del valle central y la abundancia
de tierras, el oidor argumentaba gque lo linico que faltaba era paz
y seguridad para explotar el préspero territorio dominado que se

extendia al norte del rio Biobio.

Hay que resefiar el hecho de que, las bases tedricas del plan
de Guerra Defensiva de Juan de Villela -- alternar una frontera
fortificada con una politica pacifica con los indigenas rebeldes
-- respondian a un modelo gue ya se habia ensayado de manera
exitosa en la regién septentrional de México durante la Guerra
Chichimeca (1550-1600). La adopcién de estas medidas empezaban
a vislumbrarse como el medio adecuado para resolver otros
conflictos fronterizos del imperio espafiol en América: los
ataques chiriguanos en la gobernacién de Santa Cruz de la Sierra,
las Cuerras Guaranies del Alto Parand y Alto Uruguay, los asaltos
guaycuries del Gran Chaco y la Guerra de Arauco en Chile. En
México, el descubrimiento de un importante yacimiento argentifero
en las montafias de Zacatecas provocd un impresionante aluvién de
mineros que se desplazaron al norte de México para explotar los
filones de metal; las tribus indigenas de la zona empezaron a
recelar de las oleadas de caravanas que atravesaban su territorio

en direccién al yacimiento minero, y lo gue en un principio fue
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una relacién mids o menos amistosa pronto se trocd en abierta
hostilidad. Las bandas chichimecas saquearon los campamentos
mineros y asaltaron repetidamente las carretas que transportaban
los vitales avituallamientos necesarios para continuar con la
extraccién minera, o los convoyes que conducian el mineral a la
capital del virreinato. La creciente intensidad de los ataques
indigenas y la falta de respuesta de los hispanocriollos puso en
peligro la afluencia de la plata a México, dando lugar a la
aparicién de en una serie de drédsticas medidas (represalias
militares y esclavitud de los chichimecas) que no consiguieron

mas que recrudecer el conflicto {ver P.W,Powell, 1977).

El fracasoc experimentado en el periodo de 1570-1585, dio
paso a una politica pacifista emprendida bajo el gobierno de los
virreyes Alvaro Manrique de Zifiiga, marqués de Villamanrigue
(1585-1590), Luis de Velasco (1590-1595) y Gaspar de Zafiiga y
Acevedo, conde de Monterrey (1595-1603). Durante su periodo de
gobierno se intentd atraer a los indigenas mediante el regalo de
provisiones y utensilios para cultivar la tierra junto a los
nicleos poblados por indigemas tlaxcaltecas, que habian servido
como auxiliares en el ejército novohispano, o a las misiones,
donde se les instruyé en los rudimentos de la agricultura y 1la
ganaderia. Los buenos resultados alcanzados con esta politica
conciliatoria se completaron con el establecimiento de presidios
y la fortificacién de puntos estratégicos en la ruta hacia
zacatecas, con el fin de evitar posibles atagues por parte de
aquellos grupos indigenas que se mostraban renuentes a la

rendicidn.

A pesar de que la medidas emprendidas por los virreyes
Villamanrique, Velasco y Monterrey no lograron erradicar por
completo el clima de violencia que asolaba la regidn y que sus
sucesores tuvieron que hacer frente a otras rebeliones
protagonizadas por grupos indigenas locales {(Lazaro, 1992b:65),
la experiencia debid de ser tenida en cuenta como una alternativa
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eficaz con la que afrontar situaciones similares a las ocurridas
en los primeros aflos de la guerra de México, en las gque se usd
inicialmente la violencia para acabar con el problema. Aungue no
tenemos datos que puedan confirmarlo, es wmuy probable gue Juan
de Villela, en su propuesta de Guerra Defensiva, hubiera tenido
conocimiento de la politica adoptada para solucionar el problema
chichimeca, dado que dos de los antiguos virreyes del virreinato
novohispano -- Luis de Velasco y Gaspar de Zafiiga y Acevedo --
desempefiaron un cargo similar en el Perl, y sabemos que durante
el gobierno del Marqués de Montesclaros tuvieron ocasién de
comunicar sus experiencias al padre Luis de Valdivia (Zapater,
1992:53) por 1o que es probable gque Villela también hubiera
conversado con los dos virreyes. La propuesta de Villela para
acabar con la guerra de Arauco fue bien acogida en la Audiencia
de Lima, y aunque el virrey Montesclaros en principio se mostrd
partidaric de su proyecto, no llegd a ejercer acciones decididas
para respaldarlo, hasta que, a la vista de las trdgicas noticias
recibidas de Chile, decidié enviar el memorial de Villela a
Espafia para ser sometido a la consideracién de la Junta de
Guerra. La indecisién del virrey Montesclaros a la hora de apoyar
el proyecto de su subordinado pudo haberse debido a un cierto
escepticismo sobre la viabilidad tedrica del proyecto; tenemos
que recordar que el virrey Montesclaros fue el sucesor de Gaspar
de Zifiiga en el virreinato novohispano --1603-1607-- cargo en el
que debié de hacer frente a las secuelas que la politica de sus
predecesores habian dejado en el territorio chichimeca: aisladas
rebeliones indigenas y un clima de viclencia permanente gue,
aunque remitidé con el pasco de los afios, no contribuyd a alejar

el fantasma de los hechos pasados.

El envio del memorial de Juan de Villela a Espafia coincidid
con las trégicas noticias del abandono del fuerte de Boroa, la
muerte de Rodulfo Lisperguer y las apremiantes peticiones de
refuerzos que se hacian desde Chile para acabar con la guerra.
Ante la disparidad de opiniones y la reciente promulgacidén de la
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cédula que legalizaba la esclavitud indigena {1608), desde Espaha
se volvieron a golicitar informes al virrey del Peri y al
gobernador de Chile, siendo en esta ocasidn cuando, ante la
ausencia de Villela -- trasladadoc a México como presidente de la
Audiencia -- el padre Luis de Valdivia asume el proyecto de la
Guerra Defensiva y le proporciona una impronta wmarcadamente
religiosa. Valdivia expuso al virrey del Perd gque la
fortificacidén del Biobio no sdélo serviria en el futurc como
frontera de contencién de los atagques indigenas; también actuaria
como el punto de partida de las expediciones religiosas que los
misioneros jesuitas harian en la Araucania con el fin de
catequizar a los araucanos y convencerlos para que se redujesen
a pueblos. En este sentido la propuesta de Valdivia proporcionaba
un cariz mas "activo" al proyecto original de Guerra Defensiva
ideado por Villela; el jesuita no queria esperar a que los
indigenas, ante la ausencia de enfrentamientos con los espaiioles,
fueran vencidos por la ociogidad de la paz y se avinieran a tomar
contacto con los espafioles, gino que pretendia adentrarse en la
Araucania y realizar su labor apostélica en sus ranchos con
sermones promunciados en su propia lengua. El virrey
Montesclaros, plenamente convencido por las propuestas del
jesuita, dispuso que viajara a Espafla para que ante la Junta de
Guerra del Consejo de Indias, defendiese esta opcidn frente a
Lorenzo del Salto, secretario del gobernador Alonso Garcia Ramdn,
representante de los partidarios de la esclavitud y las campafias

bélicas a "sangre y fuego" contra los araucanos.

Después de catorce meses de defensa ardorosa, Luis de
Valdivia obtuvo la aprobacién del proyecto de la Guerra
Defensiva; en 1611 Valdivia llegé al Peri investido de plenos
poderes para implantar su plan y acumulando una gerie de cargos
(visitador, comisario de la Inquisicidén y aspirante directo al
obispado de la Imperial) que pronto despertaron recelos en Chile,
sobre todo, tras conocerse la orden de la Junta de Guerra de que
ni el gobernador ni la Audiencia de Chile podian interferir en



95

las actividades del jesuita. Numerosos autores han mostradc su
extrafieza acerca de la capacidad de persuasidn que tuvo Luis de
Valdivia para conseguir de la Junta una acumulacidn de cargos que
a todas luces le situaban por encima del nuevo gobernador Alonso
de Ribera, quien incluso habia sido propuestc a la Junta por el
propio Valdivia. La respuesta quizds podria hallarse en el inicio
de la creciente influencia que la Compaiiia de JesGs empezaba a
imponer en la corte de Felipe III, pero también es importante
seflalar que aunque la atribucién de cargos fue excesiva ¥y
despertd suspicacias entre los higspanocriollos, en la opinidn de
la Junta de Guerra del Consejo de Indias se debié considerar que
la propuesta de Valdivia era una experiencia en la que la Corona,
embarcada en graves conflictos europeos, comprometia pocas vidas
v dinero. Si el plan de Valdivia obtenia resultado, supondria el
fin a un problema, que ni los cuantiosos gastos econémicos ni los
numerosos capitanes y soldados enviados a Chile habian logrado
solucionar desde hacia varios afios. Por otra parte, si Luis de
Valdivia era capaz de conseguir que los araucanos aceptasen el
contenido de la real provisién (Real Cédula, 1610} que portaba
el jesuita, la Corona se estableceria en la Araucania con unas
condiciones notablemente ventajosas; los puntos mis importantes
que contenia esa real cédula se pueden agrupar en los siguientes
términos: a) juridico-econémicos: los indigenas dependerian
directamente de la Corona, se les indultaba de los delitos que
habian cometido en la guerra y se abolia el servicio personal,
por los que s6lo prestarian el real servicio pagado debidamente;
b) religiosog-humanitarios: se procederia a evangelizar a todos
los indios de paz y a todos aquellos rebelados gque 1lo
solicitasen, exigiendo la devolucién de todos los cautivos
cristianos; y ¢) estratégicos: se prohibia atravesar la linea de
frontera situada en el Biobio a uno y otro bando, siendo devuelto
a su lugar de origen quien lo hiciese, aunque los araucanos
deberian facilitar el paso por su territorio a los mensajeros que
se dirigieran a la isla de Chiloé. Los araucanos también tenian

que comunicar a los espafioles el arribo de corsarios extranjeros
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)8 puertos de la Araucania.

Aungue en esta real cédula se pudiera expresar dque
:ntAneamente se renunciaba a la recuperacidén del territorio
lido tras la sublevacidn de 1598, los espafioles, a la vez que
sequian establecer la paz y posibilitaban la misionalizacidn
territorio, se aseguraban la comunicacidén con el estratégico
.ave de la isla de Chiloé; esta isla constituiria, junto con
informes de los indigenas, una rdpida red de alerta ante las
.das incursiones de los enemigos europeos de Espafia. El hecho
:stablecer la prohibicién de atravesar la frontera no sdlo
mia delimitar el territorio rebelde, sino que permitia
iblecer una base legal sobre la cual reclamar el retorno de
:1los individuos o parcialidades indigenas qgue huian al sur
Biobio para evitar las penalidades y la dureza del servicio
sonal y la esclavitud. El cronista Luis Tribaldos de Toledo

.nié perfectamente la verdadera intencidmn de la Corona:

"De manera que en agquella empresa no se conseguia los fines
que se llevan en otras, gue era conguistar tierras o ganar
reputacién, ni era este el intento principal que se habia
tenido y tenia en la de Chile, sino atraer a la cbediencia
de la Iglesia aquellos indios y asegurar el Reino del Pirq,
i para tal efecto se juzgaban por mejores medios los de paz

v la guerra defensiva" (1864:55)

Los cargos ¥y las providencias gue trajo consigo el padre
;1 de Valdivia para solucionar el problema de la guerra no
idaron en absoluto a grandes sectores de 1la sociedad
anocriollas. La mayoria de sus coeténeos le acusaron de
.ongar la guerra, de sus afanes de notoriedad y poder al
sntar someter las acciones del gobernador, y el hecho de que
-- un religiosc -- se inmiscuyera en temas estrictamente
tares. Como ya hemos sefialado con anterioridad, las figuras
relevantes de la historiografia chilena de los siglos XIX y
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XX han emitido opiniones muy dispares a la hora de calificar la
vida y obra de Luis de Valdivia, legdndonos una imagen polémica
y controvertida del misionero; tan s6lo los trabajos de su
correligionario Eugene H. Korth (1968) y wds recientemente, el
antropdlogo chileno Horacio Zapater (1992) en La biisqueda de la

paz en la guerra de Arauco; padre Luis de Valdivia. ha realizado
un minucioso examen de su obra y su trascendencia e influencia

en la historiografia chilena contempordnea y en la comprensiodn
de la guerra de Arauco, aportandonos una versidn novedosa sobre

la intervencién del polémico jesuita en la Araucania.

Antes de asumir el proyecto de Guerra Defensiva ideado por
Juan de Villela, Luis de Valdivia habia realizado un larga
egtancia entre los indigenas de Chile; ésta le permitid no sdlo
conocer profundamente su cultura sino también aprender su lengua
hasta el punto de publicar una Gramitica y un Confesionario para
hacer més efectiva su labor misionera entre los araucanos. El
Arte vy Gramédtica General de la lenqua gue corre en todo el Reyno
de Chile con un Vocabulario v Confesionario (1606) y los Nueve
sermones en lengua de Chile (1621), junto a la Doctrina crigtiana
vy catecismo en la lenqua allentiac gue corre en la ciudad de San
Juan de la Frontera, con un confesionario, arte y vocabulario
breves. (1607a) y Doctrina cristiana y catecismo en Jla lengua

millcavac que corre en la ciudad de Mendoza, con _un
confesionario, arte v vocabulario breves. (1607b) son un fiel
reflejo de la nueva politica lingiistica que habia adoptado la
corona espafiola a finales del siglo XVI de cateqguizar a los
indigenas de América en su idioma natal; los miembros de la
Compafiia de Jesls fueron los seguidores mids fieles de esta
disposicién de la Corona, destacando la migifén de Juli, en el
virreinato del Perd, como el centro donde los jesuitas recién
ordenados aprendian el guechua y el aymarda Yy seguian la
metodologia de evangelizacidén propuesta por el padre José de
Acosta en su De Procuranda Indorum Salute (1987). Los
vocabularios preparados por el padre Valdivia de las principales
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lenguas nativas gque se hablaban en el centro-sur de Chile (huarpe
allentiac, huarpe millcayac y mapudungun}) no sdlo muestran el
interés del jesuita por seguir las nuevas normas de la corona y
la metodologia de su oxden, 8ino que constituyen un amplio
compendio de informacién scobre 1los diferentes aspectos de las
culturas indigenas. Como ha seflalado Zapater, el interés
filolégico del padre Luis de Valdivia estaba intimamente asociadoc
con su proyecto evangelizador, cuyo fin era "provocar un profundo
cambio en el ‘"ethos" cultural del aborigen", todo lo cual
"implicaba desestructurar su sociedad para reorientarla en una
nueva escala de valores" (1992:98). El examen que ha realizado
Jorge Pinto (1988) sobre el plan evangelizador del padre Valdivia
nos proporciona muchas claves para comprender las enormes

suspicacias que levantd en su época.

En contra de la postura de los franciscanos, quienes eran
partidarios de los bautismos masivos y apoyaban la opcidn bélica
como Gnica manera de pacificarlos y reducir a los indigenas a la
fe, Valdivia y sus correligionarios eran partidarios de una
opcién evangelizadora., Pinto, baséndose en el andlisis que B.
Melii hace de la exitosa experiencia de las reducciones jesuitas
en Paraguay, seflala que ante la diferencia cultural de los
mapuches y su negativa a reducirse a pueblos, los jesuitas
optaron en Chile por acercarse a los planteamientos dominicos y
conseguir un estatuto favorable al indigena {1988:78-79) que
facilitara su acercamiento y evangelizacién. Asi, los principales
obsticulos de los migioneros se hallaban en la esclavitud y
servicio personal del araucano gue le hacia rebelarse y presentar
batalla al espafiol. En este sentido, Valdivia con sus propuesta
de Guerra Defensiva choca frontalmente con los franciscanos en
lo que al sistema de evangelizacidn se refiere, a la vez que, con
sus peticiones de abolicién de la esclavitud y servicio personal,
ponia en peligro los intereses econdmicos de los grupos

esclavistas.
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Luis de Valdivia en su intento de acercamiento a la cultura
araucana y conseguir esta readaptacidn de las costumbres vy
creencias araucanas al ¢ristianismo, no s6lo se valid del estudio
y el dominio de la lengua indigena, sino gue también se valid de
los propios mecanismos sociopoliticos araucanos para transmitir
el mensaje pacifico de la Corona y, sobre todo, las palabras del
evangelio; nos referimos a las juntas o parlamentos. Como ya
sefialamos en el epitome anterior, este tipo de reuniones tenian
como fin exponer las diferentes posturas existentes sobre un
problema que afectara a los diversos linajes de un mismo clan o
a diversos clanes, en las que se intentaba obtener una respuesta
consensuada entre todos los dirigentes que asistian a la junta.
Los parlamentos también servian para dirimir las disputas entre
las diferentes tribus o, como en el caso de los espafioles, para
establecer un didlogo con aquellos enemigos fordneos de todas las
tribus araucanas. A lo largo del casi medio siglo de lucha que
mantuvieron los espafioles y los araucancs se desarrollaron este
tipo de reuniones entre las facciones beligerantes; en ellas,
tras las ofertas de indulto por parte espafiola, algunas tribus
se comprometian a dar la paz y a reducirse en territorio
controlado por log hispanocriocllos. Sin embargo, los vaivenes de
la guerra siempre dieron lugar a gue unc u otro bando quebrantara
lo acordado, desaténdose de nuevo el sistema de malocas y ataques
en uno y otro bando, todo lo cual generaba un ¢lima de
desconfianza cuyo origen lo achacaban siempre los espafioles a la
intrinseca inconstancia y falta de veracidad indigena en los

pactos.

El primer antecedente de la politica de parlamentos que el
padre Valdivia utilizard posteriormente con losg araucanos se
halla en las capitulaciones que Alonso de Ribera, durante su
primer gobierno en Chile, les hizo jurar y acatar a los indigenas
de Arauco y Tucapel el 24 de enero de 1605. Los principales
puntos de estas capitulaciones (permitir la predicacién del
evangelio, aceptar las leyes espafiolas y no realizar borracheras,
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pago de tributo personal, cooperacién militar con lo espafioles
frente a los enemigos de Espafia y obligacién de dar aviso de
cualquier intento de sublevacidn indigena) (Rosales, 1989,1I1:786-
787) les fueron reiterados a los araucancs en la comunicacidn de
indulto general que el gobernador Alonso Garcia Ramon ofrecid a
algunas reguas indigenas en marzo de 1605. A este parlamento,
asistid Luis de Valdivia en calidad de intérprete, dado su buen
conocimiento de la lengua y cultura araucana; el espiritu de la
reunién convocada por el gobernador Garcia Ramén era similar al
de su antecesor: una imposicién de condiciones cuyo desacato
implicaba una seria represalia. Sin embargo, la reunidn de marzo
de 1605 presentaba un claro matiz diferenciador respecto al
parlamento convocado dos meses atrds: el espiritu de didlogo
demostrado por el padre Luis de Valdivia con las parcialidades
indigenas, claro antecedente de la actitud que desempeflaria el

jesuita con la implantacidén de la Guerra Defensiva.

En este parlamento, el gobernador Garcia Ramdn les comunicod
a log indigenas que conocia las causas por las cuales se habian
rebelado -- las duras condiciones del servicio personal y la
esclavitud -- les ofrecid el perdén general, y les comunicé la
intencién de instaurar el tributo personal y los deseos del Rey
de que, desde ese momento dependieran directamente de la Corona.
Bl discurso, traducido al mapudungun por Luis de Valdivia, fue
gratamente aceptado por los indigenas convocados pero en lo que
se refiere al tributo personal expresaron sus recelos hacia los

espafioles, ya que indicaron que:

"remitian la cantidad que cada indio tributario habia de
pagar para cuando la tierra toda estuviese pacifica i
asentada por este negocio tocante a todas nuevas de sus
provincias que estdn alli juntas mas de las seis i por ser
tributo que habia de perpetuarse en sus descendientes"
{Autos, 1605:f£.10)}).
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Garcia Ramén aceptdé las propuestas indigenas pero les
conmind a que no rompieran lo establecido y no volvieran a
sublevarse, porque: "ellos saben mui de atrds con cuanto rigor
les habia de hacer la guerra para gque con este rigor se la haga"
(f.11) . En el comunicado gque Garcia Ramén les transmitid a los
indigenas no hubo mencién expresa a las cuestiones de
evangelizacién; fueron los propios araucanos guienes expresaron
al gobernador su temor a que no pudieran continuar con la
préctica de la poligamia, a lo que Garcia Ramén respondid que el
Rey decia gue "no se entrometia porque ese punto dependia de su
voluntad dellos" (1605:f.12); y afiadia que los que no quisieran
bautizarse y continuasen con esta costumbre, aunque les advertia
que iba en perjuicio de sus almas, el Rey no consentiria que los
espaficles les arrebatasen a sus mujeres. A pesar del clima de
cordialidad que prevalecid en todo momento en la reunidn, los dos
bandos se mostraban recelosos ante el verdadero alcance que podia
llegar a tener el establecimiento definitivo de la paz; los
espafioles les amenazaban con la fuerza de las armas, porque
estaban convencidos de que los indigenas faltarian de nuevo a la
palabra dada y se volvieran a sublevar. Mientras, los araucanos
desconfiaban de la imposicién del tributo personal, se asustaban
ante la posibilidad de convertirse en objeto de una nueva maloca
esclavista y, sobre todo, ante la imposicién de la religidn
catélica temian perder el privilegio de tener varias esposas.
Durante log dos dias que durd este parlamento, el padre Valdivia
aprovechd para dialegar durante varias jornadas con los ulmenes
y conas araucanos sobre cuestiones de teologia y wmoral,
explicdndoles la doctrina catdlica; los araucanos escucharon
atentamente las palabras del sacerdote y aunque no estuvieron de
acuerdo con los postulados cristianos porgue "no decia bien con
sus tradiciones" (Lozano, 1754,I1:384), le invitaron a que los
predicase a las otras cabezas de linaje. A pesar de gue se
oponian frontalmente a su admapu (conjunto de tradiciones por las
que se regia las sociedad tribal araucana y que se transmitian
de generacién en generacidén), el interés manifestado por los
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araucanos ante las propuestas pacificas de Valdivia y 1las
conversaciones que sobre moral y religién tuvieron con &l, se
hizo manifiesto con la invitacién que le hicieron varios
dirigentes araucanos de que se internara en tierra de guerra para
continuar con la discusidén. Valdivia accedidé gustoso, pero los
cinco soldados de su escolta le presionaron para gque renunciara

al viaje por el temor de perder sus vidas.

Como se puede apreciar, en estas reuniones no existid nunca
un clima de didlogo; el gobernador Alonso Garcia Ramdn impuso sus
condiciones y amenazd a un enemigo que no estdé vencido, con lo
que se impide la posibilidad de crear un marco favorable para la
paz. Los violentos hechos posteriores al encuentro culminaron en
la derrota espafiola de Palo Seco (1606) en la gue murieron el
capitdn Rodulfo Lisperguer y c¢ien hombres, la cual termind por
confirmar las sospechas de ambos bandos; a pesar de esta nefasta
experiencia, Luis de Valdivia considexrd que el parlamento, a
pesar de las claras reticencias existentes en uno y otro bando,
era la via mis adecuada para establecer el marco inicial de
contacto entre las dos culturas; y asi ge lo expres{ en una carta

a Felipe III:

"no echan de ver que las paces entre naciones tan enemigas
siempre tienen algo de falsedad y recelos de ambas partes
pero por ahi se comienza y continda la comunicacién con los
indios y el guardarles la palabra en todo, asienta de veras
la reconciliacién y la amistad" (Carta del padre Luis de
Valdivia al Rey, 1617:f.26).

En el afio 1612, recién instaurada la Guerra Defensiva en el
reino, Luis de Valdivia participé en dos parlamentos convocados
por los araucanos en el mes de mayo en el pasaje de Catiray, ¥
en noviembre/diciembre a orillas del rio que discurria junto al
fuerte de Paicavi. Gracias a las completas relaciones que el
padre jesuita escribié sobre el transcurso de estos actos
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(Sucesos acaecidos... Carta...para el Padre Provincial Diego de
Torres, y Relacién de lo que sucedidé..., 1612) sabemos que los
parlamentos gque Luis de Valdivia celebré en 1612 con los
indigenas revistieron un caracter totalmente diferente al gue se
realizé en 1606 con el gobernador Alonso Garcia Ramdén. A la
reunién convocada en Catiray, Luis de Valdivia acudidé acompailado
tan s6lo por el intérprete Juan Bautista Pinto y Juan Martinez,
soldado que le servia como asistente; el gobernador Alonso de
Ribera, firme partidario del bando higpanocriollo belicista, se
abstuvo al principio de intervenir en las acciones y decisiones
que tomaba el jesuita, aunque tampoco le facilitd el camino para
implantar los deseos de la corona. Finalmente, ante los
desgraciados sucesos de Elicura, en lo que fueron asesinados tres
jesuitas que habian sido enviados a territorio araucano baje la
proteccién de unos caciques amigos, tomaria firme partido por los

opositores a la Guerra Defensiva hasta su muerte.

En el parlamento de Catiray, Luis de Vvaldivia y sus
acompafiantes se atuvieron en todo momento al ritual ceremonial
indigena que se seguia en el parlamento, como el hecho de entrar
en la reunién portando un ramo de canelo, simbolo de paz entre
los araucanos. En las ocho horas que duré la reunidn, el padre
Valdivia explicé a los araucanos los beneficios que se derivarian
para unos y otros de la implantacién de la Guerra Defensiva y les
transmitié las providencias que el Rey les enviaba a través de
la real provisién de diciembre de 1610 a la que nos referimos con

anterioridad.

El conjunte de propuestas fue aprobado mayoritariamente por
la convencidén indigena, pero al final del parlamento se produjo
un suceso puntual que alteraria notablemente el curso de la
Guerra Defensiva. Los conas que asistieron al parlamento
golicitaron al padre Valdivia que, como gesto de buena voluntad,
se despoblara el fuerte de San Gerdénimo puesto que, establecida

la paz, no habia necesidad de mantenerlo; el jesuita, a pesar de
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la gran cantidad de prerrogativas civiles y religiosas que B le
habian otorgado y que habia asistido como "representante del Rey
de Castilla" (Carta...al Padre Provincial, 1612:£.176}, respondid
que no tenia potestad para conceder la peticién y que ello s6lo
correspondia al gobernador Alonso de Ribera. La negativa de Luis
de Vvaldivia a despoblar el fuerte provocd una fuerte alteracidn
entre los conas araucanos, gque abandonaron la reunidn y
provocaron un enrarecimiento en el ambiente del parlamento. Al
final, Luis de Valdivia, presionado por los ulmenes araucaros
para que concediera la peticién de los conas en beneficio de la
paz y acuciado por las insistentes indicaciones del intérprete
Pinto de que sus vidas corrian peligro, accedidé a la solicitud
de despoblar el fuerte, a la que afiadié la devolucidn de unos
indigenas que habian sido capturados anteriormente y 1la
autorizacién de que dos cacigues salieran con sus paxrcialidades

del territorio dominado por los espaficles.

El tenso final del parlamento de Catiray afectd seriamente
los planes de Luis de Valdivia de establecer una conciliacidn con
los indigenas; los araucanos interpretaron gue el despoblamiento
del fuerte de San Gerdnimo, y la afabilidad y regalos gue
repartia prédigamente el jesuita entre ellos, eran claros signos
de la debilidad de 1los espafioles: todo ello les alentd a
continuar con sus correrias al otro lade del Biobic malogueando
las tierras habitadas por los indies amigos, las estancias
egpafiolas y asaltando el fuerte de Arauco, en el que sufrieron
un durc revés vy fueron capturados varios cacigues, Los
hispanocriollos se sintieron afrentados por la decisidn que habia
tomado Luis de Valdivia en Catiray y el evidente engreimiento
indigena; la declaracidén que hizo el intérprete Juan Bautista
Pinto sobre el interés del jesuita de ocultar estos sucesos --
"gque no dijese nada acerca de la aspereza de los indios y de lo
mal que nos habian recibido" (Declaracidn que hicieron los
intérpretes, 1614:fs.270-271) -- avivaron la polémica suscitada
en la colonia a raiz de log extensos poderes que se le habian
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concedido y sobre las negativas consecuencias que tenia la
implantacidén de la Guerra Defensiva para los estancieros, avidos
de la mano de obra barata que conseguian a través del servicio
personal, y para los individuos procedentes de todos los
estamentos gue estaban involucrados en el negocio esclavista. EL
gobernador Alonso de Ribera se empezd a distanciar del padre
Valdivia, emitiendo informes desfavorables sobre su gestidn y
favorecid la realizacién de contraataques y malocas al otro lado
del Biobio en respuesta a los atagues indigenas, situacién gue,
dicho sea de paso, nunca cesd durante los catorce afios que durd
la Guerra Defensiva (1612-1626) .

Si bien es cierto que a los araucanos se les habia advertido
que si transgredian la linea del Biobio serian repelidos con las
armas, para ellos era patente el hecho de que existia una clara
ambivalencia entre la politica espafiola dependiente de la Corona,
cuyo portavoz directo era Luis de Valdivia, y las acciones de los
criocllos: paz, supresidn de la esclavitud y el servicio personal
versus guerra, malocas, muertes y trabajos forzados. Aunque
Alvaro Jara comenta que "todas las paces dadas por los indios
tendrian que estar forzosamente resguardadas por la desconfianza"
(1990-223-224) hemos de suponer que la politica de "palo y
zanahoria" que llevaban a cabo 1los hispanocriollos debid de
desconcertar a los araucanos y les hizo recelar de las nuevas

propuestas que les hicieron los espafioles.

Los sucesos posteriores al asalto del fuerte de Arauco se
convertirian en el principio del fin de la Guerra Defensiva; el
padre Valdivia envid a territorio indigena al sargento Meléndez
en calidad de embajador para que se entrevistase con el cacique
Ancanamdén, con el fin de convenir la realizacidn de un nuevo
parlamento. En esta reunién se discutirian las bases definitivas
de la paz, se aseguraria el envio de los misioneros y se
realizaria al canje de los caciques prisioneros procedentes del

ataque a Arauco. Al parecer, Meléndez aprovechd la ocasidén para



106

persuadir a tres mujeres del cacique para gue se volvieran con
&l a territorio espafiol; segln las crénicas, el cacique reclamd
a los espafioles sus mujeres pero su peticiédn fue rechazada porque
las tres se habian bautizado y se negaban a volver con &l.
Ancanamdn prometid vengarse de la afrenta y, aungue no lo hizo
en ese momento porgue a Meléndez le protegia su dignidad de

embajador, el suceso enrarecid el clima previo al parlamento,

Entre el 26 de noviembre y el 16 de diciembre de 1612, se
celebrd un nuevo parlamento a orillas del rio que discurria junto
al fuerte de Paicavi. En esta ocasidén, el gobernador Ribera junto
con los soldados acompafiaron al jesuita en la reunidn debido a
los numerosos rumores de venganza que habian circulado por la
regién. El dia sefialado para la reunién definitiva se procedid
al canje de los prisioneros y, al igual que se hiciera en el
parlamento de Catiray, los araucanos solicitaron gue se
desalojara el fuerte de Paicabi como garantia de las paces, lo
cual fue aceptado por los hispanocriocllos., En el momento en que
los indigenas pidieron a Luis de Valdivia que los padres Horacio
Vechi, Martin de Aranda y el hermano coadjutor Diego de Montalbén
les acompafiaran a sus tierras para que les enseflaran el
evangelio, el gobernador Ribera y cacigues amigos volvieron a
reiterarle al padre Valdivia el peligro que corrian y los
numerosos testimonios que habia sobre la wvenganza de los
araucanos. Luis de Valdivia desoyd las continuas advertencias que
hispanocriollos e indigenas le hacian, y en la mafiana del 9 de
diciembre dic su permiso para gue los misioneros se marcharan con
los araucanos; seis dias después los partidarios de Ancanamén los
asesinaban en el valle de Elicura junto a los cacigques indigenas

gue los protegian.

En aquella época, este trédgico episodioc fue objeto de
numerosos andlisis y consideraciones que directa o indirectamente
entroncaban con los partidarios y opositores de la Guerra
Defensiva. Los detractores de Luis de Valdivia le achacaron la



107

muerte de sus correligionarios, debido tanto a su desmedido afén
en imponer sus propuestas pacificas como a la negativa de los
indigenas a aceptar la evangelizacién y renunciar a sus
costumbres. Se apoyaron tanto en el testimonio de los intérpretes
Juan Bautista Pinto y Francisco Frié (Declaracidn de Ilos
intérpretes..., 1612) que relataron los intentos de ocultar las
violentas reacciones indigenas, asi como otras advertencias que
se les hicieron a los espafioles sobre los planes de asesinar a
los misioneros antes de reunirse en el parlamento, como en el
testimonio del fraile dominico fray Juan Falcén (Declaracidn....
Fray Juan Falcén, 1614), quien estuvo catorce aflos cautivo de los
indios y atestigué la premeditacidén con la que actuaron los
partidarios de Ancanamén. Los partidarios de Valdivia se
inclinaban por la versidn de gue Ancanamén quiso vengarse de la
afrenta que le habia hecho Meléndez y como respuesta al rapto de
sus tres mujeres ordend asesinar al trio de misioneros; un
cautivo ilustre como Francisco Nafiez de Pineda Bascufian (1989)
asegura haber recibido esta versidén del propio Ancanamdn, y
achaca el problema a la mala conducta del sargento Meléndez.

Como ya hemos indicado, el episodio de Elicura ha sido
objeto de numerosas explicaciones y comentarios, las mas
recientes a cargo de Leiva (1982), Zapater (1988) vy Lazaro
(1994) . Y aunque el suceso ain hoy tiene dificil explicacidn, en
la primera mitad del siglo XVII se convirtidé en el argumento
perfecto de los partidarios de la guerra para demostrar el gran
equivoco de la Guerra Defensiva del padre Luis de Valdivia. La
consecuencia inmediata al asesinato de los tres jesuitas en
Elicura fue la abierta ruptura de relaciones entre Valdivia y el
gobernador Alonso de Ribera y el envio de una comisidn a Espafia,
formada por el franciscano Pedro de Sosa y el militar Pedro
Cortés de Monroy, para presentar sendos informes y propuestas que
abogaban ante el Rey por el derogamiento de la Guerra Defensiva.
El apoyo del virrey del Perd, marqués de Montesclaros y los
informes del jesuita Gaspar Sobrino, enviado a Espafia por
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Valdivia, impidieron la vuelta de la Guerra Ofensiva al reino;
aunque el gobernador Alongo de Ribera realizd® una importante
expedicién punitiva para castigar a los culpables de la matanza
de los religiosog, la frontera volvid a su mondtona y languida
letania de malocas y contramalocas que, a medida que pasaban los
afios y se acercaban a la mitad de la centuria, disminuian en
nimero e intensidad.

La muerte de Alonso de Ribera en 1617, y su sustitucidn por
dos gobernadores interinos proclives a la tesis de Valdivia --
Fernando Talaverano Gallegos y Lope de Ulloa y Lemos -- permitid
ia posibilidad de que entre 1612 y 1619 los postulados del
jesuita produjeran resultados; se bautizaron numerosos indigenas
v se consiguid obtener la paz de algunas parcialidades indigenas
gue se habian mostrado obstinadamente rebeldes como Arauco,
Tucapel y Catiray. Valdivia expresaba acertadamente que la falta
de actividad bélica mermaba considerablemente la iniciativa
guerrera de los conas y sus partidarios, y dificultaba el inicio
de nuevas malocas (Relacidén del padre Luis de Valdivia al Rey,
1622,I1:225). También se rescataron a nDUMErosos Ccautivos
espafioles que habian permanecido prisioneros de los araucanos

desde el levantamiento de 1598.

En el plano econémico, los siete aflos posteriores al
establecimiento de la Guerra Defensiva proporcioné un lento
proceso de recuperacidn de la economia fronteriza, vy las
estancias y poblaciones de hispanocriocllos vivieron un periodo
de sosiego. A pesar de que Luis de Valdivia ya lo habia advertido
enn varias ocasiones, las parcialidades de los indios amigos
fueron las Gnicas que recibieron el mayor nimerc de dafios, dada
su obstinacién en no concentrarse en terrenos cercanos a los
fuertes espafioles que pudieran defenderlos. En su andlisis de la
documentacién enviada a Espafia a favor o en contra del proyecto
de Valdivia, Horacio Zapater ha notado una gran diferencia entre
los pareceres de los habitantes de Santiago - proclives a la
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intervencidén armada - y los de Concepcidn, quienes rechazaban

muchos de los argumentos utilizados en su contra (1992:122-123).

A pesar de que sdlo se contaban siete afios de Guerra
Defensiva, era evidente que la mayor parte de logros conseguidos
auspiciaban buenas esperanzasg a la nueva politica que, de la mano
de los jesuitas, la corona espafiola habia emprendido en Chile.
Sin embargo, para el padre Luis de Valdivia y los deméds miembros
de la Compafiia de Jesls, los sucesos que jalonaron la
implantacién de las propuestas conciliatorias para acabar con la
guerra de Arauco les granjearon la frontal oposicién de amplios
sectores de la sociedad c¢olonial chilena, quienes contemplaron
alarmados que el avance de la paz 1iba en menoscabo de sus
intereses particulares. La paulatina disminucidén de los choques
bélicos con los araucanos era inversamente proporcional a la
necesidad de mantener un alto nimero de soldados en el ejército
profesional de la frontera; en consecuencia, los administradores
espafioles, deseosos de ahorrar gastos, aplicarian una notable
reduccién en los envios al real situado, todo lo cual afectaria
a los intereses financieros que se habian creado con su
introduccién. Por otro lado, la posible disminucidn de los
efectivos del ejército también afectaba a aquellos estancieros
gue se estaban beneficiando con el lucrativo negocio del
aprovisionamiento del ejército, y a todos los encomenderos que
basaban su potencia de trabajo en los esclavos indigenas
capturados en las malocas o de agquellos araucanos constrefiidos
por el servicio personal que los planes de los jesuitas querian
abolir. Por si fuera poco, una nueva incursidn de corsarios
holandeses al mando de Jorge Spielberg en 1609 por el Pacifico,
fue aprovechada por los partidarios de la guerra para denunciar
la indefensién en que se encontraban las costas chilenas y la
isla de Chiloé del atagque de los piratas, come consecuencia del
abandono del territorio del sur a manos de los indigenas.

Paradéjicamente, el primer golpe asestado a la politica de
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la Guerra Defensiva no provino de una vacilacidén de la Corona en
sus pretensiones conciliatorias, ni tampoco de un gdesafortunado
epigodio fronterizo al que sus opositores pudieran aferrarse. Los
cambios en la cipula dirigente de la Compafiia de Jesfis, con el
nuevo Provincial del Paraguay Pedro de Ofiate y el Padre General
Mucio Vitelleschi, limitaron las amplias atribuciones con las que
Luis de Valdivia habia obrado, con independencia del provincial
Diego Torres y bajo la responsabilidad directa del Padre General
Acquaviva. Los nuevos dirigentes de la Orden imprimieron un
acusado giro a su politica indigenista alejandose de aguellas
situaciones que, como las generadas en la Guerra Defensiva,
tenian gran implicacién sociopolitica; y, sobre todo, afectaban
negativamente a la imagen de la Ccmpafiia por las duras criticas
que se estaban recibiendo de las que ya se estaban haciendo eco
en otras regiones de América del Sur (Zapater: 1992:31). Este
cambio de actitud en la manera de proceder de los jesultas y la
ausencia de respaldo hacia su obra, dio lugar a gue en 1619 el
padre Valdivia dejara Chile con rumbo a Espafia en donde, tras
infructuosas peticiones a sug superiores de retornar a su labor
indigenista a América, fue obligado a partir a un convento de
valladolid en donde murié el 5 de noviembre de 1642. Tres afios
después de la salida de Luis de Valdivia del Reino, el gobernador
Pedro Ozores de Ulloa, ante la gravedad de la situacidn provocada
por las continuas incursiones araucanas, recomendaba la vuelta
a la Guerra Ofensiva, que fue instaurada de nuevo junto con la

legalizacién del indigena capturado en campafia en el afio 1626.

La politica evangelizadora empleada por el padre Luis de
valdiva en la pacificacién de la Araucania es fuente de continua
controversia atin hoy en dfa; hay guienes atacan radicalmente sus
propuestas evangelizadoras, como el teélogo Maximiliano Salinas,
quien le acusa de utilizar en su proceso de evangelizacidn una
mezcla nociva de paternalismo interesado junto a una moralizacidn
y culpabilizacién de la poblacidén indigena cuyo Gnico fin era
adecuarlos a la ética occidental para integrarlos en el sistema
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econdémico espafiol (1990:65). Otros como Srytrova (1970} o Zapater
(1992) creen que la aplicacién del proyecto de Guerra Defensiva
en la Araucania fue prematuro y que incluso adolecid de fallos
en la organizacién: escaso apoyo econémico, la falta numérica de
misioneros y el hecho de que los pocos que asistian en la
frontera no estaban suficientemente instruidos en la lengua
indigena (Srytrova, 1970:252). A partir de la segunda mitad del
siglo XVII, con la desaparicién del padre Diego de Rosales,
Gltimo seguidor de la linea marcada por Valdivia, se hizo patente
el fracaso de los planteamientos tedricos de la Guerra Defensiva,
produciéndose un dréstico cambio en la concepcién, los métodos

v los objetivos de la evangelizacibén jesuita en Chile.

Los jesuitas retoman el planteamiento de que el principal
obstéculo que impide la predicacidn del evangelio es el demonio,
que es quien anima a los araucanos a rebelarse y a mostrarse
hostiles a los misioneros; por lo que adoptan la idea de salvar
a log indios mediante el bautismo. Como ha sefialado Jorge Pinto
"el demonismo serd un elemento que orientard la accidn de los
jesuitas en la Araucania" ya que si no consiguen convertir a los
araucanos, por lo menos los Jjesuitas persiguen '"derrotar a su

peor enemigo: Satands" (1988:82}.
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3- LA TRANSFORMACION DE LA SOCIEDAD INDIGENA.

La extensién de la cruenta guerra, la esclavitud vy
desarraigo del indigena araucano de una parte, y de la otra los
intentos de los 7jesuitas, encabezados por el padre Luis de
valdivia, por alcanzar una solucidén pacifica al conflicto que se
produjo en la Araucania por espacio de casi tres siglos, han sido
los temas que, durante mucho tiempo, han hecho converger el
interés y los trabajos de numerosos investigadores europeocs y
latinoamericanos. El famoso mito del "innato belicismo" del
indigena araucano y la Yinterminable guerra" de Arauco se hizo
omnipresente en la historiografia chilena durante el sgiglo XIX
y gran parte del XX; hasta tal punto que Mario Goéngora, emn su
Ensayo histérigo sobre la nocién de Estado en Chile en los giglos
XIX v XX (1986), llegdé a afirmar que los violentos sucesos

acaecidos durante los tres siglos de la colonia, se convirtieron
en un "factor histérico capital' que caracterizdé "la imagen de
Chile como pais de guerra". Para Gongora, el factor bélico
chileno reflejado en los numerosos conflictos bélicos que la
repiblica chilena afronté en el siglo XIX {contra la
Confederacién Perd-Bolivia, frente a Espafia, en la Guerra del
Pacifico, etc.), se habria convertido en el "motor principal del
Estado" y en "matriz de la nacionalidad" (1986:29-33) .

Sin embargo, a partir de la década de los 80, el historiador
Sergio Villalobos considera que esta imagen guerrera de Chile se
deriva de un andlisis erréneo de su pasado histérico y, para
ello, examina directamente la base del origen que ha gsustentado
ese mito: la dilatada guerra de Arauco. Villalobos aduce que el
enfrentamiento entre hispanocriollos y espafioles realmente dejd
de ser efectivo a partir de la segunda mitad del siglo XVII,
momento a partir del cual imperdé un claro proceso fronterizo en
el que, el contacto pacifico entre ambas culturas, alumbraria un
periodo de prosperidad y estabilidad que se haria patente en el
siglo siguiente. Como ya hemos sefialado en el capitulo anterior,
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los trabajos de los historiadores y antropdlogos de esta nueva
corriente historiografica chilena que encabeza Villalobos, nos
han ofrecido una amplia gama de temas de estudio que estan
estrechamente vinculados a ese contacto fronterizo: a) militares:
desde el contacto violento de los primeros momentos, pasando por

el establecimiento de una linea de frontera guarnecida por un
tropa profesional, hasta la transformacidn guerrera araucana; )

soioecondmicos y politicos: esclavitud indigena, comercio €

intereses vinculados al contacto pacifico y ¢) _culturales V¥

religiosos: mestizaje, aculturaciény transculturacidén, actividad
migsionera, etc. Con la eliminacién de las Dbases histdricas
colonilaes del mito del dinamismo violento del estade chileno gque
propugnaba Mario Géngora, la nueva corriente historiografica
aparecida en la década de los ochenta, nos ofrece un variado y
complejo marco de la historia fronteriza araucana cCOmo objeto de
estudio e interpretacién que, en parte, descorre el velo de
tinieblas gque c¢ubrian 1los hechos dque se produjercn en la

Araucania.

Sin embargo, creemos que, a pesar de la amplia variedad de
temas susceptibles de investigacidn y el hincapi@& que se hace en
la necesidad de replantearse el papel gue Jjugaron elementos
cruciales en el proceso fronterizo como fueron los "indios
amigos", el comercio, la encomienda o los parlamentos de paz,
esta corriente historiografica adolece de dos fallos en su

enfoque de analisis.

El primero de ellos tiene que ver con lo que podriamos
llamar ruptura sincrénica del planteamiento, respecto de los
procesos histéricos producidos en los tres siglos de contacto
entre hispanocriollos e indigenas en la Araucania. Si al hecho
de que la gran riqueza de la historiografia chilena ha permitido
la ocasién de desgranar en profundidad todos los aspectos
relacionados con la etapa de conqguista de Chile sucedida durante
la segunda mitad del siglo XVI, le unimos el decisivo interés de
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los integrantesde la corriente historiogréfica de los ochenta en
demostrar, con sus publicaciones, que el fin o decrecimiento de
las hostilidades que se produjo a partir de 1655 fructificaria
en un definitivo y pacifico asentamiento de la frontera en el
siglo XVIII -- refutando definitivamente el planteamiento de
Mario Géngora -- nos encontramos ante la evidencia de gque el
siglo XVII chileno ha sido considerado por algunos miembros de
esta corriente como una época de transicidn, entre la violenta
etapa de conquista y penetracidn en la Araucania - siglo XVI ¥y
la primera mitad del XVII - hasta la definitiva consolidacién de
un espacio fronterizo pacifico - desde 1655 hasta 1800 -,
objetivo primordial de su investigacidn. Este espacio fronterizo
no se volveria a alterar hasta la definitiva incorporacién de la
Araucania a la repiblica chilena en la segunda mitad del siglo
XIX. (Sobre este Gltimo aspecto ver Arturo Leiva, El primer
avance a la Araucania. Angol 1862. (1984) y Jorge Pinto, Crisis
econdémica y expansidn territorial. La ocupacidén de la Araucania
en la sequnda mitad del siglo XIX (1992). Si bien es cierto que
algunos miembros de la corriente historiografica de los afios 80
han dedicado parte de sus trabajos a explorar aspectos
significativos de la primera mitad del siglo XVII, como Horacio
Zapater y su estudio sobre el padre valdivia (1992), el resto de
sus colegas han abordado el andlisis de la centuria en su
totalidad en investigaciones de amplio espectro tematico y
cronolégico. Podemos citar el andlisis de Luz Maria Méndez sobre
el trabajo indigena en la frontera (1987) en el que sigue la
trayectoria tedrica de la escuela de los Annales imprimida por
Alvaro Jara dieciséis aflos antes, en su Guerra y Sociedad en
_Chile (1971), o las particularidades de la evangelizacién que han
abordado Jorge Pinto y otros colegas en Misioneros en la

Araucania, 1600-1900. (1988).

La segunda deficiencia que encontramoes es que, aungue s
evidente que el proceso histdrico analizado por la reciente

corriente historiografica que representa Villalobos incide en el



115

hecho de que 1655 es el hito cronoldgico divisorio entre un
conjunto de sucesos que guardan una relacidn comin - la conguista
y la ocupacidn del territorio en el que la Guerra Defensiva ocupa
un lugar destacado y la aparicién de un mundoc fronterizo violento
y, tras esa fecha, el asentamiento definitivo de una frontera
pacifica que permitié el contacto entre ambas culturas - echamos
en falta un estudio de conjunto mds coordinado para el siglo
XVII. Y sobre todo, una mayor atencién a los procesos de
transformacidén que se estdn produciendo en la sociedad indigena,

gque es uno de los objetivos fundamentales del presente trabajo.

En ese sentido, el antropdélogo chileno Rolf Foerster en el
andlisis que hace sobre la concepcidn que tiene el indigena de
la guerra de la Araucania (1991), considera que, cuando
Villalobos invalida la tesis belicista de Géngora porgue oscurece
con su velo los acontecimientos histdéricos pasados, inventa otro
mito: "el caoe fronterizo". Y afiade que: "un segundo paso en esta
desmitificacién, que Villalobos se niega a dar, es justamente
intentar escudrifiar qué es lo que se esconde tras los tupidos
velos de los mitos" (1991:186). No podemos dejar de reconocer y
valorar la importante tarea desmitificadora que los trabajos de
la nueva corriente historiografica chilena han llevado a cabo
estos Ultimos aflos; pero también es cierto gue Foerster esta
poniendo el énfasis sobre unos hechos a los que ya nos referimos
en dos trabajos anteriores, y que son caracteristicos de casi
toda la bibliografia de la tematica fronteriza americana: el
cardcter "pasivo" atribuido a los indigenas en el teatro de la
historia fronteriza, la ausencia de estudios sobre las
transformaciones efectuadas en su cultura y sociedad a raiz del
contacto con los hispanocriollos, y la incidencia de estos
cambios en el desarrollo de esos mismos acontecimientos

histéricos (bLéAzaro, 1992a, Lazaro 1992b).

En lo que respecta al caso fronterizo chileno, el primer

investigador que se refirié a un procesoc de cambio interno en la
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sociedad indigena araucana fue el norteamericano Robert Charles
padden en su viejo, pero no por ello menos interesante articulo
Cultural Change and Military Resistance in Araucanian Chile,
1550-1730 (1957). Aungue algunos de los planteamientos gue
propone este investigador ya se ha demostrado que son erréneocs
- la dilatacién de la guerra de Arauco a lo largo de tres siglos-
y han sido refutados por la bibliografia actual, treinta y siete
afios después la hipdétesis principal de su articulo adn nos sigue

pareciendo véalida:

"the idea of constancy stands in opposition to the idea of
change, and from what can be made of the documents, the

strength with which the Araucanian resisted Spanigh

domination was derived not from a cgonstancy of their

cultural forms, but from the ability to change them. It

gseems valid, therefore, to view the sources of the later

colonial period as indication of what Araucanian culture

became under the stregs of the long Spanigh war rather than

as evidence of what it was before the conguest. (E1l

subrayado es nuestro; 1957:107)

En este articulo, Padden hacia hincapié en los conocidos
cambios que se operaron en el aspecto bélico de la sociedad
araucana a raiz de su enfrentamiento con los hispanocriollos,
pero, aungue los supedita al factor bélico, también hace
referencia a otros importantes cambios producidos en la sociedad
aborigen: una nueva organizacion politica mds centralizada, una
religién renovada, Yy una antropofagia ritual de marcado
simbolismo antiespafiol, todo ello como consecuencia de su
contacto con los esgpafioles. En este sentido, hemos de sefialar que
algunos de los miembros que forman parte de la corriente de los
afios ochenta, sin haber llegado a conclusiones concretas, también
habian realizado un planteamiento similar al de Padden. Fray
Sergio Uribe Gutiérrez y Jorge pPinto esbozaron en su trabajo
Misiones religiosas y Araucania. Perspectivas para el enfoque
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histérico de unm espacio regional (1986) algunos criterios
ordenadores a la hora de analizar los sucesos ocurridos en la
Araucania, entre los que cabe destacar el hecho de que, a partir
del siglo XVII: '"mirar la regién =6lo desde la perspectiva
mapuche conduce a deformar la realidad, mds adn si no sSe tienen
en cuenta las transformaciones que sufre la propia sociedad
mapuche, la mayoria de las cuales tienen que ver con el contacto
a que recién hacia referencia" (1986:317). Un ejemplo de estudio
concreto de esas transformaciones en la sociedad indigena 1lo
llevd a cabo Horacio Zapater, gquien en su examen del testimonio
del fraile dominico Juan Falcén, que habia permanecido cautivo
de los indios durante catorce afios (1988), Yy también en el
andlisis de los parlamentos de paz realizados en la primera mitad
del siglo XVII (1989) llama la atencidn sobre la diversidad de
funciones que parecen tener los araucanos (caciques, toguis,
conas y labradores) atendiendo a la determinada ubicacién que

tienen en las juntas de paz.

Aungue las propuestas ¥y estudios de estos autores eran
novedosas para su época y abrian perspectivas alentadoras para
analizar las transformaciones de la sociedad indigena, no dejaron
de ser suficientes. No obstante, algunos afios antes, € incluso
al mismo tiempo que iba germinando la propuesta del estudio
fronterizo, otros investigadores chilenos como el antropbdlogo
Arturo Leiva (1977, 1981 y 1984) y el socidlogo José Bengoa
(1987) - a quienes se les ha unido recientemente Osvaldo Silva
(1990) - ya habian empezado a examinar, desde un punto de vista
histérico, una serie de procesos econdmicos y militares que
afectaron a la sociedad tribal araucana. Algunos miembros de la
corriente historiogrifica que resalta el roce fronterizo se han
mostrado renuentes a aceptar algunos de sus planteamientos; ello
quizd pudiera ser debido al hecho de que Leiva se ha dedicado
fundamentalmente al examen de las transformaciones bélicas
indigenas (1977, 1981), y en parte tamién a la marcada postura
reivindicativa e indigenista que Bengoa plasma en su obra,
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poniendo excesivamente de relieve hechos violentos y aprovechando

la coyuntura histérica para reivindicar los prcblemas indigenas
actuales.

Aunque el enfogque que proporcionan Leiva y Bengoa es
novedoso, y concuerda en algunos puntos con el eje de andlisis
que hemos adoptado para nuestro propio trabajo, también se alejan
de los planteamientos tedricos del mismo. Sobre todo en cuanto
al hecho de gque Arturo Leiva no tiene en cuenta en su tesis
doctoral qué es lo que ocurrié en la sociedad indigena de la
sequnda mitad del siglo XVII, y que el marco temporal utilizado
por José Bengoa - siglos XIX y XX - no se circunscribe al eje
cronolégico de nuestro andlisis, dejando de considerar en su obra
las posibles transformaciones efectuadas en siglo anteriores, las
cuales probablemente determinaron la gsituacién de los indigenas

en el siglo XIX, a partir del cual Bengoa centra Ssu trabajo.

Recientemente, el antropdlogo Osvaldo Silva también se ha
interesado en esta via de investigacién; en su articulo Guerra
vy Trueque como factores de cambio en la estructura social. Una
aproximacidn al caso mapuche (1990) exponia que "se han dedicado
muchas paginas a analizar la vida fronteriza interétnica" pero
gefilala que: neagi nada se ha escrito acerca de las
transformaciones que, tanto el establecimiento de dicho deslinde
como la interaccién entre europeos y mapuches, provocd dentro de
la estructura social aborigen" (1990:83). En este articulo,
Osvaldo Silva, teniendo en cuenta el desarrollo histdérico de la
regién, realiza un interesante anilisis sobre lasg influencias que
la guerra y el posterior intercambioc comercial establecido con
log hispanocriollos tuvo en 1oOS diferentes segmentos de la

sociedad aborigen.

Aunque este antropdlogo chileno aporta un valioso ejemplo
de la transformacién de la sociedad araucana que tendremos
ocasién de resefiar mds adelante, ello no deja de constituir
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todavia un andlisis que nos parece aislado, inconexo, falto de
conjunto. En este gentido Y una vez explicadas las razones por
las que hemos centrado nuestro smbito de trabajo en el maxrco
cronoldgico del siglo XVII, queremos expresar el hecho de que
nuestro estudio se adhiere a esa linea de investigacién que
propuso Padden en 1957, y a la que se han sumado Gltimamente
algunos investigadores chilenos; pero intentaremos conjuntar en
este trabajo, tanto las influencias de sus estudios como las
propuestas que hagamos a partir de ahora en un wmarco mas
homogéneo en el que se examinen todas las facetas de la cultura
araucana que se vieron involucradas en esa transformacién a 1o
largo del siglo XVII,

En los siguientes apartados empezaremos a analizar las
transformaciones que se produjeron en cada uno de los diferentes
aspectos de 1la sociedad indigena: militar, socioeconémico,
religioso y cultural. Las razones Jque nog mueven a comenzar el
examen de estas transformaciones en el campo bélico obedecen a
nuestro interés en guardar en todo momento la perspectiva
histérica a la que se referia Osvaldo Silva en su articulo
(1990), dado que el dilatado proceso de enfrentamiento bélico que
se produjo durante casi un siglo ~ 1545-1665 - fue el factor que

motivé los primeros cambios en la sociedad araucana.

BA- Tas trangaformaciones de l1a milicia araucans

En el capitulo anterior, ya tuvimos ocasidn de referirnos
a la importancia que se le habia dado en la historiografia
fronteriza al aspecto de las transformaciones militares que se
habian producido entre los araucanos a raiz de su enfrentamiento
con los espafioles. Las crdénicas y documentos de la época,
especialmente los redactados por los militares, ya pusieron de
relieve la gran capacidad que tuvieron 1los araucanos para
incorporar el armamento y la estrategia europea a su propio
sistema de lucha. Aungue el historiador Alvaro Jara reconocia gue
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la propia historiografia chilena ya habia dedicado varios
trabajos para resaltar este destacable aspecto de la guerra de
Arauco, no resistid la tentacidn de dedicarle un amplio capitulo
(1990:44-69) dentro de su andlisis de los efectos de la
implicacién de la sociedad hispanocriolla en la esclavitud
indigena. Aungque este tema es recurrente, dada la naturaleza de
nuestra hipotesis de trabajo - comprobar las transformaciones de
la sociedad indigena - nos vemos obligadoes a hacer una sintesis
de los principales aspectos de esa transformacién militar, a la

que posteriormente afiadiremos nuestras propuestas.

El inicio de la transformacidén guerrera de los araucanos
estid estrechamente relacionado con 1las experiencias due
extrajeron de sus primeros veinte afios de enfrentamientos con los
espaficles; la mayoria de los historiadores coinciden a la hora

de seflalar que:

ngdlo fue a partir del dltimo tercio del siglo XVI cuando
los mapucheg llegarcn a formar su dispositivo militar, que
llegé a ser clésico, logrando equilibrar 1la inicial

superioridad de los europeos" (Casanueva, 1984:17)

La importancia de los primeros encuentros sostenidos junto
con los picunches -- araucanos gue habitaban el valle de Santiago
-- en los primeros compages de la conquista, fue decisiva para
la posterior estrategia y la organizacién militar araucana. En
esa guerra los araucanos fueron conscientes de la manifiesta
superiocridad del armamento europeo Yy, cuando empezaron a sufrir
serios reveses por parte de las avanzadas espafioclas gque se
internaban en la Araucania, £flexibilizaron vy adecuaron su
estrategia de lucha a las nuevas caracteristicas del combate.

Los cambios producidos en el sistema de combate araucano
pueden agruparse en dos grandes conjuntos a) el abandono de parte

_del armamento indigena tradicional en beneficio_del europegQ, Y




121

b) la reorientacibn de las armas capturadas vy la original

jnnovacidén técnica. En los primeros combates en que los araucanocs
apreciaron el poder destructive de las armas egpaflolas, sus
intereses se centraron en conseguir cualquier tipo de arma de
origen europeo, atn en mal estado de conservacidn, que pudieran
incorporar a su armamento. Pronto se pudo apreciar cémo los
indigenas recogian los restos de las armas de los campos de
patalla. O también, como sefiala el reputado militar Gonzdlez de

Najera:

"pertréchanse principalmente los indios de las armas,
herramientas y aderezos de caballos gue he referido, por via
de los yanaconas o indios de servicio de nuestro campo Jue
las dan a los indios que se van reduciendo en sus fingidas

paces cuando se campea" {1971:171)

En definitiva, los indigenas buscaban cualquier elemento
metdlico que convenientemente afilado pudiera engastarse en las
puntas de sus lanzas o porras. Con esta adopcibn inicial de
objetos metdlicos en sus armas, los araucancs intentaban dotar
de mayor contundencia a su armamento ofensivo (lanzas y porras},
dada la inefectividad de las mismas ante las protecciones
corporales de los espafioles: cotas de cuero ¥y, eI MeENor medida,
corazas metalicas. La presencia de armas blancas o lanzas VY
macanas reforzadag con trozos metdlicos debid de ser minoritaria
en los primeros lances de la guerra de la Araucania puesto que
era dificil asegurar una fuente de suministro regular de las
armas europeas. Esta situacibn se alterd a raiz de la victoria
indigena de Curalaba (1598) ; los sucesivos desastres de las
tropas espafiolas, y el subsiguiente despoblamiento de las
ciudades situadas al sur del Biobio, depararon a los araucanos
un importante botin: "que fueron gran cantidad de armas, pues
quedaron duefios del mucho ndmero de caballos" (Gonzalez de
Néjera, 1971:65). Todo lo cual redundé en una profunda vy

progresiva sustitucién de las armas tradicionales indigenas: "¥
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desprecian las flechas por la abundancia que tienen de las nuevas
armas" (1971:170).

No obstante, es conveniente evaluar con cuidado los informes
de las crénicas y documentos sobre el volumen y utilizacidn del
armamento europeo capturado por los indigenas a finales de siglo.
La cantidad de armas de fuego, armas blancas, herramientas
(hachas, hoces, azadones) y objetos metdlicos susceptibles de
convertirse en un arma ofensiva, o reforzar la efectividad de las
armas convencionales indigenas, debid de ser considerable. Sin
embargo, hay que seflalar que, exceptuando las armas de defensa
personal (cuchillos, dagas, etc.) los araucanos carecian del
entrenamiento adecuado para el manejo eficaz de las espadas ¥y,
segin algunos cronistas, no todos log guerrerog araucancs
portaban armas europeas. En lo que a las armas de fuego se
refiere, 1los indigenas desconocian por completo el uso ¥y
entretenimiento de arcabuces, mosquetes o de cualquier arma de
este tipo, amén de la momenténea imposibilidad que tenian de
fabricar pdélvora. En varias ocasiones, los indigenas obligaron
violentamente a los cautivos espafioles a disparar los arcabuces
capturados contra sus propios compafleros; pero la amenaza de que
los araucanos pudieran aprender el manejo de armas de fuego no
1llegé nunca a hacerse patente en Chile, ni siquiera cuando se
produjo la desercidén de un mestizo polvorista peruano al campo
indigena, al que se consiguid atraer de nuevo bajo la promesa del
perdén otorgado por el Marqués de Baides. Por Gltimo, hay que
sefialar que la adopcién entre los araucanos de algunas armas
espafiolas, junto al uso de cotas, celadas y cascos metadlicos,
también obedecidé al importante papel gue empezaron a jugar éstos
y otros objetos de origen civil (ropas, calzas, sombreros,) ¥
religioso (casullas, bonetes, etc,) en el mundo gimbdlico de los
indigenas. La demostracidén del botin capturado a los espafioles
conferia a su poseedor rasgos de valor y preeminencia ante sus
congéneres, lo que revertia en el incremento de su estimacidn y

respeto en el conjunto de la socledad indigena.
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La captura de armamento espafiol provecd un notable
incremento del poder ofensivo de las armas indigenas, pero
también produjo una reorientacidén en su uso que trajo consigo
originales innovaciones técnicas. Un ejemplo tipico de
reorientacién se llevé a cabo con las lanzas indigenas; en ellas
se combinaron el poder penetrante de las puntas metdlicas de
hierro con el incremento de su longitud, transformandose en las
célebres picas araucanas que contrarrestaron en gran medida la
superioridad inicial que les conferia a los espafioles el uso de
la caballeria. Para hacer frente a la caballeria espafiola, 1los
araucanos también se valieron de la fabricacidn de pequeilos
garrotes de madera que lanzaban al jinete y a su montura con el
fin de aturdirlos y encabritar al caballo, logrando deshacer a
1a formacidén. Otra ingeniosa invencién indigena consistid en la
fabricacién de lazos corredizos gque, unidos a largas pértigas,
se utilizaban para derribar al jinete al suelo a merced de los

guUerreros.

La incorporacidn y la transformacién del armamento también
trajo consigo un cambio en la estrategia de combate; de los
campos de batalla de la Araucania comenzaron a desaparecer
paulatinamente las compactas formaciones de lanceros y ardqueros
indigenas que hacian tradicionalmente frente a los esgpafioles en
ordenados pelotones. Hasta que los indigenas no contaron con 5us
propios jinetes, la potencia destructiva de las armas de fuego
y la superioridad inicial de la caballeria habia obligado a los
araucanos a buscar refugio en los frondosos bosques ¥y ciénagas,
en los que pequefios grupes de guerreros tendian emboscadas a
grupos aislados de espafioles. En otras ocasiones, los araucanos
atraian a la caballeria espaflola a terrenos preparados en los que
habian ocultado hoyos estacados donde sucumbian los preciados
caballos, mientras que los jinetes eran rodeados por numerosos
guerreros. Para eludir el efecto de las armas de fuego, 1los
araucanos empezaron a utilizar los accidentes naturales del

terreno con el fin de esguivar las descargas cerradas de
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mosquetes y arcabuces, a la vez que planeaban llevar a cabo sus
ataques en los dias lluviosos, a sabiendas de que la pdlvora y

las mechas mojadas inutilizaban las armas de fuego.

sin lugar a dudas, la mejor adaptacidn y reutilizaciédn
original de un préstamo cultural militar de origen europeo gue
llevaron a cabo log araucanos se hizo con el caballo. Como ya
sefialé el antropdlogo chileno Arturo Leiva (1981) en La
"Araucanizacidn" del caballo en los siglos XVI y XVII la
adaptacién del caballo: "se transformd en un eje en torno al cual
se hizo posible el despliegue de nuevas y muy variadas
actividades, y una mayor eficacia en el Cterreno militar"
(1981:181) . Al contrario gue con las armas europeas, los
araucanos tuvieron ocasién de conseguir gran nimero de caballos
espafioles tras los combates que se produjeron en la segunda mitad
del siglo XVI; a partir de esta época, las crénicas y la
documentacién resaltan la creciente presencia de tropillas de
caballos en las parcialidades araucanas. Dada la ausencia de
animales con tamafio y funciones similares que las de 108 caballos
en el habitat ecoldgico chileno, los araucanos tuvieron que tener
serios problemas para el dominio e incorporacibn del caballo a
la guerra, tal y como acertadamente 1o comenta el militar

Bernardo Vargas Machuca:

nvalense de caballos no para pelear (aungue acad espantan
con decir vinieron trescientos hombres a caballo, i si

dijesen més no espantarian) porgue s6lo se aprovechan

dellosg para hacer una retirada i un alcance i dar una

trasnochada para llegar descansadog a hacer el salto.....

i a causa del mal recaudo gue tienen COmMO POr nNgQ SEr

hombres de a caballo, no se aprovechan dellos més de 1o

referido, (El subrayado es nuestro. 1599b:151)

Es evidente que a finales del siglo XVI los indigenas, a

pesar de la exitosa incorporacién de los caballos a sus formas



125

de combate, todavia no habian conseguido sacarle todo el partido
a sus monturas, y tuvieron necesidad de esperar al primer decenio
del siglo siguiente para llevar al campo de batalla escuadrones
de caballeria perfectamente organizados y pertrechados con las
nuevas armas. Hasta ese momento, los aborigenes estaban
atravesando un periodo de intensa y creciente apropiacidn de

animales procedentes de las estancias y fuertes espafioles:

"tienen una sefialada ventaja a nuestros espafioles en nimero
de caballeria. En cualquier ocasién acostumbran a sacar en
campafia no menos de dos o tres mil caballos y haciendo algidn
esfuerzo ain los llegan a cuatro mil" (Gonzalez de Najera,
1971:107)

El numero de robos de caballos fué tan alarmante que los
tropas del ejército se veian en grandes dificultades para reunir
un escuadrén de caballeria que pudiera contrarrestar los ataques
de los jinetes araucanos; esta situacidn provocaba una drastica
reduccidén de los efectivos a caballo en el ejército espafiol que
se derivé en una notable inferioridad de condiciones para los
infantes espafioles. Esta situacién ha sido calificada por Arturo
Leiva como una "subversién de las condiciones en las que los
espafioles querian instalar su colonia" puesto que a los espaficles
"les han robado la clave de su poderio militar” (1981.:197) .
Aunque es cierto que el numeroso robo de animales por parte
indigena revertia en un encarecimiento de los mismos, y ello
estaba haciendo peligrar el pertrechamiento de los escuadrones
de caballeria espafioles, existen otros factores que Leiva no ha
tenido en cuenta a la hora de explicar esta "gubversién" y la

abundancia de corceles en el campo indigena.

El primer factor de la abundancia de caballos de los
araucanos debié tener relacidén con la reproduccién natural de los
animales, due se produjo a lo largo de los afios en los

rerritorios libres del dominio espafiol: "sus campos estan llenos
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de vacas y cavallos cimarrones de gue no §se tiene provecho"
(Olaverria, 1594:14). Por gi fuera poco, los araucanos, desde las
primeras décadas de su enfrentamiento con los espafioles,
iniciaron una serie de expediciones que atravesaban los pasos de
1a cordillera andina con el fin de conseguir refuerzos de las
tribus puelches y comerciar con las tribus de la Pampa la venta
de algunas recuas de caballos entre las numerosas manadas de
ganado cimarrén que se reproducian en la Pampa. Este fluido
trasvase de animales nunca pudo ser evitado por los espafioles y,
entre otras circunstancias, fue lo que les permitié mantener a

los araucanos una sélida oposicién frente a los hispanocriollos.

Los otros dos factores que permitieron el incremento de la
caballeria estan mas bien relacionados con los desaciertos de la
administracién chilena y los intereses privados econdmicos en
tiempos coloniales. En 1608, Luis Tribaldos de Toledo advierte
que: "hay dos o tres mil yeguas de crias en la regibn de Itata,
tan mal administradas que no hai hombre que les de alcance" vy,

para paliar este problema, se solicita:

"que en el Rio de la Plata ¥ Tucumdn se recogiesen y
juntasen hasta mil y quinientos caballos para llevar a
Chile por la falta que habia de ellos" (1864:31)

Por dltimo, a la desidia de la administracién en el control
de las estancias de remonta y potreros que Se& habian creado para
abastecer de caballos al ejército, se le unid el hecho de las
crecientes demandas agropecuarias procedentes de los nicleos
mineros del virreinato peruano. En el conjunto de estas demandas,
que estaban haciendo florecer la economia en el valle de
Santiago, se incluian apremiantes peticiones de animales de
transporte. El abandono que se produjo en la cria de caballos en
favor del beneficioso negocio de las mulas de carga alcanzd como

indicé el gobernador Juan de Jaraquemada, niveles alarmantes:
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"De mids de esto, por los sucesos ¢. estos indios han tenido
son seflores de la mejor caballeria y los nuestros faltos
della, por esta razén y por el descuido que ha habido en
este reino en la cria de caballos y haberse dado 4 la de
mulas para sus fines particulares, con gue estd tan caro
esto que no hay seis personas qgue traten delles..." (Carta
de Juan Jaraquemada al Rey, 1611:247)

por 1o que esta situacién provocd un encarecimiento en el precic

de los caballos:

"los hacendados se han dedicado mucho a la crianza de mulas

y no de los cavallos, de modo gue estos han disminuido
e importa uno de 150 a 200 pesos y ¢cOmo podran sustentarse
los soldados que sb6lc tienen 130 pesos de sueldo?™
(1611:239-240)

Al parecer, este desajuste entre la cria de caballos y
animales de carga todavia persistia a finales del siglo XVII
(Carta de Gerénimo de Quiroga al Rey, 1694a y 1694b) hasta el
punto de que parece ser que su usc se extendid hasta en el propio
ejército. El propio gobernador Martin de Mijica dicté Ordenes

para prevenir esta situacién:

"Echd un bando para que ninguno anduviese a mula gino a
caballo, porque asi se criasen caballos con que gervir en

lag ocagiones" (Gerdénimo de Quiroga, 1979:380)

Pero, aunque es cierto gue influyé determinantemente en la
formacién de los escuadrones de caballeria hispanocriollos, no
podemos achacar en exclusiva el descenso del naGmerc de corceles
a los robos perpetrador por los araucanos: dado que, como hemos
tenido ocasgién de explicar, los indigenas tuvieron ocasidén de
crear su propia fuente de suministro. Por Gltimo, hay que seflalar
que las particularidades geograficas de la Araucania (asperas
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montafias, frondosos bosques, selvas intrincadas y pantanos
cenagosos) restaron gran parte del potencial bé&lico que tenia la
caballeria espafiola; ésta siempre compitid en clara desventaja
con las wonturas indigenas, criadas vy adaptadas a las
fragosidades del terreno por los incesantes entrenamientos a que
eran sometidas por los araucanos. Ante esta situacién, ya desde
el gobierno de Alonso de Ribera, se favorecid en la milicia
hispanocrioclla la formacidén de compafiias de infanteria dotadas
de armas de fuego, mas aptas para garantizar las condiciones de
una lucha igualada (Villalobos, 1992:244).

Fue, precisamente, la amplia variedad y cantidad de equines
la que les permitié a los araucanos acometer la profunda
adaptacién del caballo a un modo de lucha totalmente original.
Arturo Leiva ha expuesto en su articulo que, contrariamente a lo
que se podia suponer, el gran niimero de caballos les permitid a
los guerreros araucanos seleccionar cuidadosamente monturas que
se destinaban exclusivamente para la guerra, y dedicar el resto
para el transporte del bagaje o las personas (1981:197-198} . Los
caballos de guerra o "rocines walogueros" - de los que cada
guerrero poseia dos o tres ejemplares - eran sometidos a un duro
entrenamiento en el que se incluia el sgalto de obstéculos
sucesivos, el vadeo de los peligrosos cursos fluviales de la
Araucania o el descenso de la empinadas laderas y crestas de los
montes; los indigenas seleccionaban cuidadosamente a sus caballos
de guerra y no permitian que fueran usados en otras actividades.
Para hacerlos mas ligeros en el combate, los araucanos aligeraban
las bastas y pesadas sillas espaflolas {(Gonzaléz de Najera,
1971:144) y los montaban:

"en pelo con barboquejo i otros con fustecillos de baguetas
con estribos de madera i frenos de palo, 1 otros con sillas
que han quitado a nuestro espafioles i frenos de hierro"
(Vargas Machuca, 1599b:151}
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Ante la carencia de metales, los araucanos no pudieron
herrar y dotar de arreos metdlicos a su caballos; por lo que
tuvieron que recurrir a fabricar estribos, bocados y espuelas con
las maderas duras que abundaban en gsu habitat natural {(Iuma,
roble, espino, etc) o con las barbas de ballena. A partir de la
segunda mitad del siglo XVII, los indigenas comenzaron a utilizar
la plata que obtenian a través de los comerciantes espafioles para
fabricar espuelas y estribos, © engalanar los arreos de sus
monturas. Esta actividad alcanzé una notable difusién y pronto
se convirtidé en uno de los aspectos mds relevantes de la plateria
mapuche. Los indigenas también tuvieron ocasidn de enjaezar a sus
caballos de una manera original, puesto que aguellas partes de
su montura mas expuestas a las heridas que pudieran recibir en
el combate, eran recubiertas con piezas de cuero crudo de ganado

vacuno decoradas con vivos colores.

La creciente adaptacién del caballo al adverso habitat
natural de la Araucania (lluvias, lodeo, montafias, ciénagas,
corrientes de los riog etc.) y a las formas de lucha araucana,
se completaron definitivamente con el uso por parte del jinete
de la lanza larga que ya habia adoptado anteriormente la
infanteria. Asi, en la primera década del siglo XVII, las
formaciones de caballeria araucana gue acompailaban a los infantes
a la batalla ya no cumplian la mera funcidn de transporte; en
esos afios, los escuadrones de caballeria indigena, colocados en
las alas de los guerreros que marchaban a pie, abrian el combate
desafiando con sus mortiferas lanzas a la caballeria espafiola.
Por lo general, el desenlace solia ser favorable a los indigenas,
dada la mayor longitud de sus armas y - & diferencia de los
espaficles - por el hecho de empufiar la lanza con lasg dos manos,
con lo gque asestaban unos golpes que las corazas espafiolas
dificilmente podian resistir. Leiva también cita la curiosa
referencia que Ricardo Latcham y Santiago Tesillo hacian de la
ninfanteria montada"; esta tdctica consistia en la versatilidad

gue mostraron los araucanos para gque, en un momento dado del



130

combate, los jinetes pudieran desmontar y sumarse a la lucha como
un simple infante, En otras ocasiones los indigenas transportaban
gobre las ancas de sus caballos a otros guerreros con el fin de
socorrer en el campo de batalla aguellas posiciones gque
estuvieran mAs necesitadas de ayuda. 8in embargo, con la
progresiva implantacién de la linea fronteriza en el Biobio bajo
el gobierno de Alonso de Ribera, la caballeria axaucana se fue
haciendo mas necesaria en un tipo de guerra en el que los
combates a campo abierto se abandonaron en favor de golpes de
mano rapidos y audaces, que salpicarian los enfrentamientos
hispano-indigenas durante la primera mitad del siglo XVII: las
malocas. La historiografia moderna siempre se ha referido a este
tipo de incursiones de origen indigena como una estrategia comin
a los dos bandos en la guerra de la Araucania; mientras que los
espafioles intentaban conseguir con estas acciones la captura del
mayor nimero posible de indigenas para convertirlos en esclavos
v la destruccidén de sus emplazamientos, los araucanos realizaban
sus ataques para robar ganado, capturar mujeres y saldar viejas

enemistades.

Sin embargo, Leiva ha destacado que la adopcidn del caballo
por parte de la sociedad araucana también trajo consigo Lres
importantes consecuencias: la primera de ellas es el hecho de que
el caballo, y "especialmente el caballo de guerra" es buen
representante de la "uniformidad cultural araucana" puesto que
nrefleja la accién de una voluntad colectiva y muestra una
actividad de la sociedad entera para poseer y transformar un
producto cultural foréneo'. Bajo esta concepcidn centripeta que
tienen las consecuencias que tuvo el préstamo cultural del
caballo por parte de los araucanos, Leiva destaca otras dos
congecuencias estrechamente relacionadas: la rTuptura del
vtradicional aislamiento de las comunidades indigenas" araucanas,
que para el antropdlogo chileno significa un aumento entre las
relaciones de la diferentes parcialidades, y una mayor facilidad

a la hora de reunir guerreros para las juntas de guerra; en
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consecuencia, a raiz de la movilidad que proporciona el caballo,
los guerreros araucanos se transformaron de "guerreros
ocasionales en soldados permanentes". Y afirma también gue, ante
la ruptura de las barreras geogrdficas de las comunidades gue
marcaban las distancias, el caballo fue "el factor que faltaba
para la constitucidén de una milicia permanente, un verdadero
ejército regular y, con ello el resorte para un Estado Nacional
en germen, que sin embargoe no alcanzd a formarse" (1981:200) .
Esta referencia a la presencia de una identidad estatal o una
difusa nocién de nacionalidad como consecuencia de la unibn de
las tribus araucanas en su lucha contra el invasor también es
recurrente en otros autores (Padden, 1957; Avila, 1973) vy
tendremos ocasién de analizarla en el tercer capitulo de este
trabajo.

En este excelente trabajo, Arturo Leiva nos muestra un buen
ejemplo de aculturacidn antagénica: un elemento procedente de una
cultura tecnoldgicamente superior - el caballo - es asimilado y
reutilizado por otra cultura tecnoldbgicamente inferior a la que
se pretende dominar, que lejos de alterar sus propias pautas
culturales,1o"xeinterpretaculturalmente"(1981:203)oponiéndolo
con total éxito a la cultura opresora. En su exaltacién del
beneficioso caracter gue tuvo para los  araucanos la
"reinterpretacién cultural" del caballo, Leiva destaca aspectos
como la cohesién de las parcialidades a la hora de la guerra, el
cardcter competitivo interno que se crea en la sociedad indigena
y la aparicién de una milicia permanente. Cuestiones que,, PO¥
su importancia creemos dque deben ser examinadas a la luz de
sucesos histéricos anteriores y posteriores en la Araucania, Yy
comparadas con otros ejemplos etnograficos de culturas americanas

que han adoptado el caballo.

A principios del siglo XVII, el militar Alonso Gonzdlez de
Néjera expresaba asi su experimentada opinidn gobre el estado de

la milicia indigena:
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"con nuestras campeadas ge han hecho soldados para saber

defenderse vy _ofenderncg; con nuestra comunicacion les
habemos dado consejo para saberse dgobernar; Con nuestros
caballos, caballeria para superar la nuestra, y finalmente
con nuestras armas les habemos dado el d&nimo y confianza --
-para perseverar en el propdsito que tienen de acabarnos de
echar de todo punto de su tierra" (El subrayado es nuestro;
1971:83)

En el andlisis de este experto militar espaficl no hay lugar
para las dudas: en las primeras décadas del siglo XVII, los
guerreros araucanos estan bien armados y adiestrados, Yy su
potencial bélico obedece a un elevado grado de entrenamiento y
profesionalidad. La opinién de Gonzalez de Najera coincidiria con
el planteamiento de Arturo Leiva acerca de dque la completa
adaptacidén del caballo a la estrategia guerrera araucana SUpuso
la profesionalizacién del cona araucano; pero el inicio de esta
profesionalizacién - o si prefiere seguir las propias palabras
de Leiva, la transformacién de “guerreros ocasionales en soldados
permanentes" - ya se habia iniciado en la segunda mitad del siglo
XVI. Por lo gue proponemos dgue este procesc se contemple junto
con la incorporacién y adaptacién de las armas europeas ¥y los
caballos, dentro de un complejo mayor de pProcesos evolutivos
paralelos iniciados en el marco higtérico de los dltimos decenios
del siglo XVI y la primera mitad del XVII, procesos que se

desenccadenaron todos por el contacto violento con los espafioles.

Leonardo Ledn (1985, 1989) ha prestado especial atencién al
conflicto que se produjo entxre promaucaes y espafioles en las
regiones cercanas al valle de Santiago, aportandonos elementos
que deben ser tenidos en cuenta a la hora de analizar la
posterior incursidén de los europeocs Yy Sus efectos en la milicia
indigena. Como ya hemos seflalado en el primer epigrafe del
capitulo anterior, parece ser que la presencia hispana en los
valles centrales de Chile supuso la reactivacidn de la misma
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estrategia guerrera indigena que antes habia hecho frente a los
ejércitos del Inca hasta 1536; los promaucaes volvieron a
refugiarse en puntos fortificados de las montafias donde
acumulaban refuerzos, pertrechos militares y viveres, a la vez
que practicaban una estrategia de tierra guemada para que 1o
pudiera haber ningin tipo de sustento para el egpafiol. Mientras
que la poblacién no combativa se ocultaba en los montes, en los
pucards o en las regiones meridionales que se hallaban libres del
dominio espafiol, los guerreros se agrupaban en formaciones
intertribales que olvidaban momentaneamente sus antiguas

diferencias para hacer frente a los espaficles (Ledn, 1985:91}.

Pero en esta ocagidn, los nuevos invasores se mostraron mas
tenaces que los ejércitos del Inca, y la guerra comenzaba a
alargarse; este hecho facilitd la aparicién de los "lonkos" o
vgefiores de la guerra" y los lideres wilitares como maximos
representantes militares pantribales de la sociedad indigena en
guerra (Leén, 1985:109), gquienes organizaron la acostumbrada
asignacién entre los diferentes linajes tribales de los recursos
econémicos y las aportaciones de guerreros para la batalla. 8in
embargo, hay que matizar que en el conflicto santiaguino la
preeminencia de estos lideres politicos Yy militares entre la
sociedad aborigen fue escasa, ya que los primeros reveses
indigenas facilitaron la desmembracién de las alianzas
pantribales, que condujeron finalmente a la total dominacidn de

los promaucaes.

Después de la guerra, hubo algunas comunidades de promaucaes
gue emigraron hacia el sur y se refugiaron en las parcialidades
araucanas; estos grupos debieron tener ocasidn de exponer a sus
anfitriones sus experiencias en la guerra contra los europeocs,
asi como el caradcter dirigente que tuvieron en la misma los
lonkos v los jefes militares pantribales; figuras sociales que
debieron de ser contempladas con bastante suspicacia por parte
de las independientes y semidemocréticas parcialidades del sur,
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acostumbradas a que los guerreros defendiesen la comunidad pero
no al prolongado liderazgo de los jefes militares. Ahora bien,
si la guerra del valle central de Chile entre 1540 y 1545 supuso
una presencia mds continuada de estos dirigentes guerreros que
durante la invasidén incaica, tenemos que considerar que en el
violento contacto permanente gue llevaron a cabo espafioles vy
mapuches, a lo largo de los ultimos aflos del siglo XVI y la
primera mitad del siglo XVII, también se generarian situaciones
similares: un continuado requerimiento de guerreros en armas (los
conas) asi como de dirigentes militares que los acaudillasen (los
toquis) que, a pesar del cardcter estacional que tenia el
conflicto, debian permanecer en un estado de alerta permanente.
Alvarc Jara ya sefialé la presencia de estas figuras sociales
(1990:68) pero ha sido Osvaldo Silva quien mejor ha planteado el
fendémeno de la consolidacién de los toguis, surgidos en la
segunda mitad del siglo XVI, y las bases de su apoyo:

"Por primera vez en su historia surgieron auténticos jefes,
los toquis de guerra, cuyas Ordenes eran obedecidas por
combatientes pertenecientes a diversos linajes, incluyendo
los ancestralmente antagdnicos. Aparecidé también el
caudillaje, formadndose bandas que segulan lealmente a
gquienes encabezaban malones Yy distribuian el botin. La
posesién de bienes extranjeros, de infimo valor y muchas
veces destrozados, otorgaba, sin embargo, status especial
a gquien los desplegaba ante la asombrada vista de sus

congéneres" (1990:88)

Hemos tenido ocasién de analizar esta misma situacién en
otras guerras fronterizas que mantuvieron los espafioles en otras
regiones del continente americano (Ladzaro, 1992b); tanto en las
primeras fases de la guerra chichimeca, como del conflicto
chiriguano o de las campafias de contencidn de las incursiones
guaicurdes del Gran Chaco, se tiene noticia de la creciente
importancia que van cobrando los grupisculos guerreros de estas
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sociedades tribales debido al acoso militar que les someten los
espafioles. En la mayor parte de estos contactos fronterizos se
produjeron procesos de adaptacién de elementos culturales de
origen europeoc: a) armas, caballos, etc. gque fueron usados
victoriosamente - en un claro proceso de aculturacién antagdnica
- contra sus adversarios espafioles, y b) la aparicidén de grupos
guerreros, con un claro y diferenciado caracter especiaalizado
respecto a su pasado prehispédnico.

En los recientes estudios sobre la Araucania hemos tenido
ocasién de contemplar el triunfo de la hipbtesis de Sergio
villalobos sobre el mito de la guerra perenne; gran parte de la
propuesta de Villalobos estaba encaminada a demostrar que los
araucanos no eran per se una "raza militar", y que fueron las
circunstancias ecolégicas las que determinaron su belicosidad:
la alta competitividad que existia entre las diferentes tribus
por el control de los recursocs naturales de su habitat. Para
ello, aduce ejemplos como la transformacidén de los pacificos
suizos e igsraelfes - antafio pastores y comerciantes no violentos
- en duros y experimentados goldados motivados por circunstancias

econdmicas e histdricas.

Es evidente que, tanto las circunstancias ecoldgicas como
el enfrentamiento con los incas, y sobre todo con los espafioles,
fueron las que determinaron la peculiar belicosidad de los
guerreros araucanos; pero en la destruccién de ese mito bélico
ge ha seguido pensando al pie de la letra en la costumbre
tradicional de la marcada divisién sexual del trabajo en la
sociedad araucana: los hombres guerrean, cazan y ayudan en la
preparacién de los campos mientras las mujeres asumen la mayor
parte del trabajo. Sin embargo, existen indicios significativos
como para pensar que esta reparticién laboral no se mantuvo
efectivamente, ya que fue notablemente trastocada por log efectos
de la guerra y,, que se ha obviado la posibilidad de contemplar

una nueva dimensién funcional de los araucanos., Alonso de
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Ercilla, en su canto épico redactado en la segunda mitad el siglo
XVI, fue el primero en darnos alguna pista, cuando dice:

"Los que estdn a la guerra dedicados

no son a otro gervicio constrefiidos

del trabajeo y labranza reservados

y de la gente baja mantenidos"

(E1 subrayado es nuestro; 1969, Canto Primero, estrofa 18,
p.152)

Esta estrofa sefiala una clara diferencia ocupacional entre
gente gque guerrea Y gente gue trabaja para mantener a 10s
guerreros, lo cual nos lleva a replantearnos @i ha sido
totalmente acertada la imagen que se nos ha presentado de los
belicosos araucanos. El testimonio del famoso poeta podria ser
objeto de duda, puesto que el investigador alemdn Dieter Janik
(1990} ya sefialé en La valoracidn del indioc en "La Araucana' de
Alonso de Ercilla la existencia en el poema de "una visién
plurifacética" del indio, lo cual "ha permitido reunir argumentos
para sustentar tesis divergentes o hasta encontradas" (1990:360).
Pero la apreciacién que hizo Ercilla sobre la existencia de
figuras sociales en la sociedad tribal araucana se repite en
otros testimonios contundentes de varios cronistas y documentos
de los siglos XVII y XVIII. Tribaldos de Toledo hace referencia
al resultado del proceso final de selecciOn que se realiza con
los araucanos tras la ardua preparacién militar a la que son

sometidos desde pequefios:

'y gi acaso entre los que asl se habilitan [para guerreros]
se trasluce alguna flojedad o cobardia, u otra cualquiera
incapacidad para el ejercicio de la milicia desde luedo 1o

inhabilitan v lo reprueban.......... ... .ademids de esto, son

mui recatados en no necesitar Jjamas a otra ocupacién ni

servicio personal a los Qque para la guerra una vez gon
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escogidos y seflalados; porque nunca se entretienen en
cultivar la tierra como labradores, ni en trato de
pastoria, [ganaderia] viviendo bien tratados en mantenerse
de sustento a costa de la jente mecénica y plebeya, pues
por decreto y determinacién de sus leyes y estatutos estdn
continuamente a punto bien proveidos de armas para

defenderse y ofender" (El subrayado es nuestro; 1864:18)

El maestre de campo Santiago Tesillo también matizaba la

divisidn de trabajos:

"Gu conservacidén nace de no tener otro oficio ni ocupacidn
que ser soldados y para esto introducen a las mujeres en la
agricultura. Ellas cultivan los campos y asisten a todos los
ejercicios caseros; y el varén en que le reconogen

incapacidad para la querra, con la pusilanimidad de corazén

le hacen pastor de ganadog" (El gubrayado es nuestro;
1647 :100v.)

terminando de ratificar nuestra propuesta los siguientes

testimonios:

"a los ya mancebos ejercitan en las armas Y los gque 1o

aprovechan y muestran menos talento en este ejercicio los

aplican a la labranza, y los que estdn dedicados a la guerra
no los dejan divertirse ni ocuparse en otra cosa" (Ovalle,

1969:108) (E1 subrayado es nuestro)

"que aunque es verdad que el comiin de los soldados es
compuesto de mocetones solteros y de gente desgarrada,
ociocza y atrevida como los que entre los espafioles se

acostumbra" (Pineda y Bascufidn, 1863:182) (El subrayado es

nuestro)

Frente a la preeminencia de los toquis, de la gque nos
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hablaban Ledn y Silva, aqui se muestra la evidente presencia y
consolidacién en la sociedad tribal araucana de un nuevo grupo
social: los conas o0 guerreros profesionales, quienes se
diferencian del primitivo guerrero araucano en cuanto a gque en
ellos se alnan la tradicién del adiestramiento bélico araucano,
cimentada por las luchas interétnicas y contra el invasor
incaico, con el proceso de seleccidn originado por la necesidad
de una dedicacién completa al proceso de adaptacidn a los nuevos
elementos bélicos de origen europeo {caballos y armas} y a las
estrategias de guerra que ellos mismos han creado y perfeccionado
a raiz de su introduccién: el gquerrero a caballo gue participa
en la maloca o guerra del malén para hacer frente al peligro
espafiol. La complicada situacién de enfrentamiento contra los
hispanocriollos ceoarta aguella caracteristica "libertad" gue,
segin Clastres (1987) tenia el hombre primitivo de unirse al
grupo guerrero; libertad sobre la que ya hemos tenido ocasion de
digcutir mids ampliamente en un trabajo anterior (Lazaro, 1992b) .
ahora, el indigena araucano, o lucha o se ve obligado a trabajar

extra en el campo para mantener a los gque le defienden.

Al principio del siglo XVII, el guerrero araucano tenia
plena conciencia de su exclugividad funcional y marcialidad; en
el parlamento de 1605 realizado en tierras de Arauco, el padre
Luis de Valdivia tuvo ocasién de hablar con famosos Querreros ¥y

uno de ellos le aclard:

"Aungue no soy cacique, estoy resuelto a no trabajar ni
servir al espafiol jaméas, que si para soldado me quieren,
hallarme han [los espafioles] siempre pronto, y fidelisimo"

(Lozano, 1754,1:387)

El jesuita alabé su valor; y el cona araucano, sefialando al
grupo de indigenas que habia participado en el parlamento - entre

los que habia muchos caciques - dijo:
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"valgo ciertamente mids que todos &stos, porque todos ellos
me han menester a mi, que aungue ellos son soldados, cuando
es menesgter, yo lo soy siempre" (El subrayado es nuestro;
{(Lozano, 1754,1:387)

El testimonio recogido por Luis de Valdivia nos demuestra
hasta gué punto existié entre los guerreros araucanos una
consciencia de su excepcionalidad marcial y el hecho de que el
cona es un elemento novedoso en la sociedad tribal araucana
frente a la eventualidad guerrera tradicional de los caciques,
guienes tan s6lo son "soldados cuando es menester", es decir de
manera ocasional y siempre recurriendo a los guerreros
profesionales. El cardcter excepcional del cona araucano también
1legd a manifestargse por la adopcidn de nuevos y ostentosos
distintivos de valor. En el relato de su cautiverio, Pineda y
Bascufidn tuvo ocasién de mostrarnos numerosas caracteristicas de
la sociedad araucana que habia observado, en especial, las

peculiaridades de sus guerreros:

"luego que llega la ocasidn de coger la lanza en la mano y
continuar la guerra, sea contra su propia nacidén o contra
la nuestra. ellos propios se quitan la coleta y hacen sus
morriones y celadas de cuero de vaca, dando a entender que
el soldado parece més bien [distinguido] con aquella
insignia militar que afeminado con el cabello
largo" (1984 :139)

y prosigue contando que adoptaban costumbres inéditas para

resaltar esta condicidén guerrera:

"lo que también observan estos barbaros para adquirir
estimacién v dar a entender gue son goldadogs valerogogs:

aguel que conocidamente ha batailado con los espafioles vy
muerto alguno, se deja crecer la barba y el bigote, para
que todos le conoscan y respeten por valeroso y valiente
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goldado; siendo asi gque es nacién que no usa barbas ni

bigotes, que antes se lag quitan cuando emplezan a
galirles" (El subrayado e&s nuestro; 1984:140)

La definitiva consclidacidén del cona araucano COmo guerrero
profesional, junto a la creciente preeminencia de los caudillos
militares de la que nos hablaba Osvaldo Silva, constituirén en
su conjunto un elemento desestabilizador en el siglo XVII, no
s6lo para la propia dinamica del enfrentamiento bélico hispano-
indigena - recrudecimiento de la guerra - sino que también
afectaré a las "fricciones horizontales" {relacién interétnicas:
con log otras etnias indigenas del este - pehuenches - y sur -
huilliches -) y las “"fricciones verticalesg" (conflictos
intraétnicos) que se producirdn en el seno de la propia sociedad
indigena (Pinto, 1988), las cuales tendremos ocasidn de examinar

en el préximo epigrafe.

Arturo Leiva, en su trabajo sobre la incorporacion del
caballo a la cultura araucana, destacd el papel que este animal
habia jugade como medio de comunicacién entre las diferentes
comunidades araucanas, COmMe Nexo transmisor de los elementos
culturales europecs aprehendidos en la guerray, Por dltimo, como
elemento cristalizador de la profesionalidad del cona araucano;
base incipiente de una nmilicia permanente" previa a la
constitucidén de una entidad politica mayor que resultd fallida.
Algunos de los planteamientos de Leiva son similares a los que
va hizo Robert H. Lowie en su estudio sobre la incorporacidn del
caballo o horgse complex a las tribus de las praderas
norteamericanas (1940); ateniéndonos ahora egstrictamente al
fenémeno de la guerra, observamos gue no abélo se ha omitido la
comparacién con algunos de los resultados que se produjeron entre
lag sociedades indigenas de las praderas, sino que también han
adquirido dimensiones diferentes a las que Leiva ha gquerido
atribuir para el caso araucano. El caballo propicié en Estados
Unidos la comunicacién entre las diferentes tribus indigenas,
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facilitéd el contacto y el intercambio cultural entre agrupaciones
némadas o sedentarias que antes estaban separadas por amplias
distancias, y les permitié perfeccionar y desarrollar la caza del
bisonte, la cual produjo un progresivo enriquecimiento y
complejizacién de su cultura. Pero la aparicién del caballo
también dié lugar a que algunos grupos nomadas pudieran valerse
de &l para saldar ventajosamente las disputas ancestrales con sus
enemigos, para el robo de caballos a Otro grupo o, el caso de
necesidad, el asalto de las comunidades sedentarias en busca de
alimentos. La adopcién del caballo en las praderas fue portador
de un intrinseco componente bélico-pacifico; Lowie afirma que en
las incursiones que se hacian contra las tribus se buscaba el
botin y la venganza, pero su meta principal era la de "alcanzar
la gloria" (1940,II:216) en acciones en las no existia el
propésito de la "extincidn de una tribu hostil". En la guerra de
las praderas primaba mas el caricter del combate simbdlico
reflejado en el coup, © golpe al contrario, que la masiva
aniquilacién de los miembros de la tribu; para Lowie, la guerra
en las praderas "era un emocicnante pasatiempo que se jugaba de
acuerdo con reglas establecidas, siendo el peligro lo que le daba
un verdadero interés" (1940,I1:217).

Sin embargo en Chile, la adaptacién del caballo se llevd a
cabo bajo unas circunstancias completamente diferentes a 1as de
las praderas norteamericanas. En primer lugar, el habitat
geogrdfico chilenoc va a condicionar el curso de la adaptacidn de
log elementos culturales de origen fordneo; en la Araucania, la
alta concentracién de poblacidn prehispanica en una escasa
superficie de territorio habia provocado frecuentes fricciones
entre las comunidades por el control de los recursos naturales,
entre los que no se contaban la existencia de grandes mamiferos
como el bisonte de las praderas. En gegundo lugar, la adaptacidn
del caballo por parte de los araucanos ge llevé a cabo en el
marco de la presidén gque estaban ejerciendo los hispanocriollos
en la regién, a la que se afiadié la incorporacidn de armas
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europeas que superaban notablemente la capacidad ofensiva del
armamento indigena de las praderas. La herencia de las
tradicionales rivalidades indigenas junto con el complejo marco
de adaptacién del caballo trajo consigo unas consecuencias muy
lejanas al acercamiento y unificacién de posturas de las que
hablaba Leiva, y nos remite a un aspecto poco conocido de los
enfrentamientos fronterizos: las guerras intestinas indigenas,
gobre las que ya se ha hecho una referencia particular para el
caso de la Araucania (Pinto, 1988) y otra mis general para el
resto de la América Hispana {(L&zaro 1992a y 1992b). NoO es
arriesgado suponer gue la misma efectividad bélica que
desplegaron los araucanos contra los espafioles fuera utilizada
en sus disensiones internas contra sus enemigos tradicionales -
huilliches o pehuenches; el caballo, medio que habia acrisolado
la perfecta consolidacidn de la profesionalidad del guerrero
araucano, se convirtié en uno de los factores de incremento de
1a tensidn interna de las comunidades indigenas. Para el siglo
¥VII tenemos dificultades para conocer cudl fue el grado de
enfrentamiento entre las comunidades indigenas, puesto que la
consolidacién de la frontera impedia saber con exactitud los
sucesos que ocurrian allende el Biobio; sin embargo, la
progresiva penetraciodn hispanocriclla en 1la Araucania permitiéd
tener un conocimiento cabal de las rivalidades indigenas, las
cuales intentaron ser apaciguadas © controladas por la
administracién colonial y la Corona en beneficio propio (ver
Leonardo Leén La corona espafiola y las guerras intestinas entre

los indigenas de Araucania, Patagonia y las Pampas, 1982Db) .

Antes de finalizar el apartado relacionado con las
transformaciones indigenas en el campo militar queremos hacer
referencia a los efectos directos que las campafias bé&licas
llevadas a cabo a finales del sgiglo XVI, ¥ la progresiva
delimitacién de la frontera en el rio Biobio, tuvieron para las
comunidades indigenas meridionales. Ya hemos tenido ocasién de

comprobar que los enfrentamientos con log hispanocriollos ¥y las
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epidemias que se desataron a la llegada de los europeos mermaron

considerablemente el nimero de la poblacién aborigen:

vhabiéndose disminuido el nimerc de los enemigos de mas de
dos millones que en el principio de aquella guerra
habia..... en los tiempos presentes tasadamente habran
quedado en todo el reino de Chile entre amigos y enemigos,
30.000 indios que puedan tener armas, de los cuales seran
con poco error los 20.000 de guerra" {(Gonzdlez de Najéra,
1971:97)

Aunqgue la valoracién de este militar resulta algo exagerada,
los Gltimos estudios de poblacidn apuntan hacia una realidad un

poco mds optimigta puesto que:

"la débil dominacién hispdnica en los distritos del sur
sustrafa del control directo de los conguistadores a gran
parte de estas agrupaciones [araucancs y huilliches]; el
sistema de control mas laxo amortigud los efectos del choque
cultural y permitié la supervivencia de los araucanos y
huilliches como importantes grupos poblacionales a fines del
siglo XVI" (Inostroza, 1990-91:31)

Indudablemente, los efectos de la guerra y las epidemias
debieron haber ocasionado numerosas bajas entre los varones de
las agrupaciones araucanas situadas a uno y otro lado del Biobio,
hecho que influird notablemente tanto en el aprovisionamiento de
armas como en el entrenamiento con las migmas, dando como
resultado la existencia de un nidmero ligeramente mWenor de

guerreros pero,, sin lugar a dudas, mejor armados.

Sin embargo, la derrota espafiola de Curalaba (1599) y el
progresivo afianzamiento de 1a frontera militar en los primeros
decenios del siglo XVII serdn los hechos que, a la postre,
producirin una notable alteracién en el campo sociomilitar de las
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comunidades  araucanas. El abandono de los territoxrios
meridionales y el afianzamiento de una linea de fortines ¥y
presidios, sobre los que la colonia afianzd su politica ofensivo-
defensiva, produjo una progresiva y drédstica separacién entre las
parcialidades riberefias del Biobio y el resto de las comunidades
indigenas sgituadas mas al sur. Muchas de ellas se vieron
obligadas a atravesar el rio y solicitar la hospitalidad de sus
vecinos meridionales, mientras que otra gran parte de las
comunidades araucanas se gquedaron en los territorios del norte
a merced del dominio de los hispanocriollos y, con el paso del
tiempo, constituyeron lo gue en la historia fronteriza de la

Araucania se conoce como los indios amigos.

La delimitacién fronteriza en la Araucania genexré un
complejo marco de relaciones y divisiones en la que los indios
amigos asumirian progresivamente un destacado papel. La
importancia de estos grupos indigenas ha sido puesta de relieve
en un reciente y exhaustivo trabajo realizado por la historiadora
chilena Andrea Ruiz-Esquide, guien ha utilizado la frase del
cronista Santiago Tesillo: "los indios de paz que sirven como
soldados en la guerra" (1993:19), para definirlos correctamente
en el complejo entramado £ronterizo. En la guerra de la
Araucania, la actuacién de los indios amigos era conocida, ,
porque fueron desplazando paulatinamente a los cuerpos auxiliares
indfgenas que habia traidc el ejército hispanocriollo al sur;
estos contingentes estaban formadas por "yanaconas' e indigenas
procedentes del valle central, gue acompafiaban a susg gefiores y
encomenderos espafioles al conflicto surefio. Antes de 1la
implantacién del ejército costeado por el real situado, los
vecinos y encomenderos del valle de Santiago se veian obligados
a la ingrata tarea de participar en la lucha con sus servidores,
muriendo muchos de ellos en los campes de batalla. Los indigenas
del wvalle central se resistian a combatir en las guerras
araucanas, por lo que eran frecuentes los casos de desercidn vy
registencia a desplazarse al sur; a ello, se le unian las
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interesadas protestas de los estancieros del valle central, que
veian con preocupacién el elevado descenso de la poblacidn
aborigen del valle central y la pérdida de una mano de obra
barata (Ruiz-Esquide, 1993:26), por lo gue la administracidn se
vié obligada a buscar en la propia regidén sur una nueva fuente
de auxiliares indigenas que ayudaran a contrarrestar su
desfavorable balance numérico, dirigiendc sus peticiones a las

tribus de la frontera que se hallaban en paz.

Al principio, las tribus araucanas que guedaron bajo el
dominio espafiol fueron utilizadas en tareas de apoyo logistico
(abastecedores de alimentos, pasto para el ganado y lefla) e
infraestructuras para el ejército (construccidn de balsas ¥y
almadias para vadear rios, reparacidén de caminos, fuertes y
excavacién de fosos, etc.); pero la sobrecarga en las tareas de
trabajo de estas comunidades - trabajar en la encomienda y servir
al ejército - dio lugar a que varias tribus se especializaran
exclusivamente en servir a los esgpafioles en la guerra,
integrindose poco a poco en el ejército como habiles exploradores
y tropas de choque. La destacada presencia de estos auxiliares
araucanos en las filas del ejército hispanocriollo no dejé de
suscitar algunas reticencias en la administracidn colonial,
principalmente entre los miembros de la Iglesia. Se criticaba a
los mandos del ejército el hecho de que los indigenas seguian
practicando sus antiguas tradiciones (poligamia, embriaguez,
sacrificios humanos con los indios enemigos) haciendo caso omiso
de las ensefianzas del evangelio, y de las reiteradas peticiones
para que fueran a vivir junto a los presidios espaficles. Su
constante negativa a "reducirse" a pueblos, y la escasa
proteccién que recibian del ejército espafiol, les caugd no pocos
descalabros a manos de los "indios de guerra'.

Pero soldados, oficiales, maestres de campo y gobernadores
se veian obligados a hacer la vista gorda; ademds de la

importancia numérica que adgquiria su presencia en las filas
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espafiolas, los indios amigos:

"son los que toman lengua, los que vadean los rios, cortan
los caminos, reconocen los pasos, ellos los que sirven de
centinelas, y en las malocas entran a los ranchos, prenden
y cautivan las piezag, y en las campeadas gueman y talan
los sembrados, y en las batallas y encuentros al calor y
vista de los nuestros pelean valientes y denodados,
entrando a la parte en todas las demds acclones militares,
que no se pudieran hacer, o no se harian tan bien sin
ellos" (Carta de la Real Audiencia a su Magestad..... ;
1639:£.44)

Por otro lado, hubo numercsos intereses  espaifioles
depositados en la participacién de los indios amigos en la
guerra; la cédula real de 1605 por la que se legalizaba la
esclavitud de los indigenas capturados en la guerra también
permitia a los auxiliares indigenas tomar parte en el negocio
esclavista; los tratantes de esclavos y los militares sin
escripulos veian en ello una manera de cobtener altos beneficlos
en el trueque de esclavos que hacian con los indios amigos,
puesto que les ofrecian ropas, sombreros o baratijas a cambio de
las "piezas", amén de no exponer demasiado la vida en su captura.
En contrapartida por su destacada actuacién en el ejército
fronterizo, los indios amigos solicitaron a lo largo del siglo
XVII la concesién de varias prebendas: la exencidén de 1la
encomienda, de prestaciones laborales no retribuidas, del pago
del tributo personal y, sobre todo, proteccidén frente a las
indiscriminadas incursiones esclavistas que asolaban a 5us
parcialidades. Algunas de estas peticiones les fueron concedidas
a varias tribus por su fidelidad ante los ataques de los "indios
de guerra", pero fue en log parlamentos de Paicabi (20 de marzo
de 1605) y Arauco {20 de noviembre de 1612) donde los indigenas
aliados de los espafioles consiguieron una condicién juridica muy

favorable: exencién del servicio personal y en especie,
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imposibilidad de someterlos a la encomienda, fidelidad al Rey ¥
exclusividad para el servicio de la guerra. También se incluia
una cldusula referente a qué tipo de trabajos y sus pagos podian
llevar a cabo los indios amigos fuera de sus obligaciones con la
milicia fronteriza (Ruiz-Esquide, 1993:25 y ss8.).

A pesar de haber llegado a un acuerdo bajo la solemnidad que
le conferia el parlamente, a lo largo del siglo XVII los
hispanocriollos cometieron numerosos agravios y abusos contra
ellos, convirtiéndose en el principal motivo de su inestabilidad
vy ambigiiedad; el mismo que daria lugar més tarde a unc de los
desencadenantes de la rebelidn que asold la Araucania en 1655,
Pese a todo, los indios amigos siempre desempeflaron un papel
crucial en el complejo entramado fronterizo. Esta deilidad de
posicidén en sus tratos con los espafioles dio lugar a que, en la
primera mitad del siglo XVII, los indios amigos se valieran de
un sistema de labiles alianzas que les permitiria erigirse con
una notable posicién de fuerza en el conflicto. En algunas
ocasiones, varias parcialidades indigenas atravesaban el rio,
gsolicitaban la paz y la alianza con los espafioles con el dnico
fin de dirimir sus tradicionales rencillas con las parcialidades
mapuches de la otra banda del =rio; en otros casos, las
parcialidades amigas que habitaban en el territorio controlado
por los espafioles fomentaban el rumor de un levantamiento o
incursién indigena para tener una excusa con la que internarse
en el territorio y capturar esclavos. Las crbénicas y documentos
resaltan el doble juego gque hacian los indios amigos para
aprovecharse de los momentos de mayor friccidén entre "indios de
guerra" y espafioles, ya que amenazaban a éstos Ultimos con la
posibilidad de tomar partido por los indigenas no reducidos,
alegando razones como ofensas y agravios hechas por los soldados,
malocas esclavistas espafiolas, o injustos tratos en el trueque

de esclavos.

Pero no todo fue ambiguo entre espafioles e indios amigos;
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la alianza con los europeos fue fielmente respetada por algunas
parcialidades, y los aliados indigenas dieron verdaderas muestras
de ello, incluso a través del mantenimiento de sus propias
tradiciones. Andrea Ruiz-Esquide ha seflalado que los indios
amigos demostraban su fidelidad a los espafioles sacrificando a
los prisioneros de guerra y consumiendo su corazdn; acto que,
junto a la entrega en las paces de las hachas de piedra (toquis)
bafiadas en la sangre de una llama sacrificada, constituian 1la
mejor evidencia del rechazo de los "indios de guerra" y la
fidelidad hacia los espafioles (1993:40 y 43). Por otra parte,
egtas claras demostraciones de alianza con los espafioles les
atrajeron a los indios amigos los reiterados y cruentos ataques
de las comunidades meridionales, ocasiondndoles la pérdida de

numerosas vidas y bienes.

Estamos de acuerdo con Ruiz-Esguide en que la complejidad
de la guerra fronteriza produjo una convergencia entre los
intereses espafioles e indigenas; los espafioles necesitaban una
fuente de refuerzos que cubriera sus bajas en la guerra, mientras
que los indios amigos, a la vez que combatian a sus viejos
enemigos, se beneficiaban de la captura y reduccidén a esclavitud
de los mapuches meridionales - que luego eran vendidos a los
espaficles - el saqueo del ganadc y alimentos de sus
asentamientos, y el trato de favor que le dispensaban los
espafioles; de éstos obtenian regalos y un reconocimiento que los
caciques exhibian en sus comunidades y, sobre todo, a los indios
rebeldes de la otra orilla del rio. La progresiva fidelidad de
log indios amigos y la disponibilidad de objetos que significaban
prestigio (caballos, herramientas, ¥ropas, licores) debid de
provocar un dspero resentimiento entre las parcialidades del otro
lado del rio que se tradujo en un incremento de sus ataques

contra sug ranchos.

Esta situacién tuvo que generar un circulo vicicso de

venganzas que la aparicidén de la Guerra Defensiva habria de
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alterar notablemente. Es evidente que las propuestas de paz de
Luis de Valdivia chocaban frontalmente con la cadena de intereses
que se estaban estableciendo con los espafioles; pero, por encima
de todo, la implantacién de la Guerra Defensiva en los primeros
decenios del siglo XVII - momento en el que todavia no se habia
establecido una clara alianza entre hispanocriollos e indios
amigos - suponia privar a un poderosgo aliado de lo que parecia
gser el verdadero objetivo de su ambigua politica: recuperar sus
antiguos dominios y la preeminencia en el territorio del que
habian sido expulsados. Este aspecto estd claramente reflejado

en la carta que Juan Jaragquemada envid al Rey:

"lag causas por qué estdn separados de sus tierras y

gozando de ellas los aucaes de guerra, siendo todos uno, es

de gaber gque los que [los] tienen exonerados de ellas vy

forzéndoles a venirse a amparar de nosotros han gido

parcialidades mds poderosas por guerreras., Yy disensiones

gque entre ellog ha habido" (El subrayado es nuestro; Carta
de.....a Su Magestad, 1612:f£.418).

La situacién de los indios amigos en la frontera araucana
es un clarc producto de la Guerra Defensiva: estas tribus
indigenas quedaron comprimidas entre las presiones que ejercian
el frente militar y la fuerte resistencia de las tribus riberefias
del sur, dando lugar a una situacidén gue en ningin momento se
puede llamar guerra civil - puesto gue los araucanos nunca
formaron un estado como tal - sino que generd un conflicto que
se sustentaba en el dificil y complejo equilibrioc de sus tres
participantes (hispanocriollos, indios amigos e indics de
guerra), cuyas primeras fases recordaban el viejo juego de las
guerras y alianzas intertribales primitivas gue los araucanos
conocian tan bien. En esta especie de todos contra todos, las
parcialidades indigenas ribereflas fueron las mas perjudicadas
puesto que se veian en la constante necesidad de atravesar el rio
hacia el sur huyendo de la opresidén colonial y la injusticia que
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la encomienda, la esclavitud y el servicio personal les imponian;
a cambio, recibian el ataque de las malocas hispanocriollas bajo
la acusacién de que se "habian rebelado y huido al enemigo". Por
el contrario, si pasaban el rio para establecerse en su margen
septentrional bajo la proteccidén espailola, era debido a que
linajes araucanos mas poderosos les habian expulsado de sus
territorios ancestrales, o para evitar las terribles incursiones
espafiolas, quedando a merced de los atagues de los "indios de
guerra". La consolidacién de la frontera en el Biobio, y la
paulatina e interesada toma de partido que fueron haciendo las
tribus aledafias al rio, fueron librando a los indios amigos de
este peligroso vaivén. El asentamiento de la paz que se produjo
en la segunda mitad del siglo XVII también les fue alejando de
los frentes de guerra, para terminar integrandose en el apreciado
y creciente peonaje que trabajaba en las haciendas y estancias
ganaderas cercanas a la frontera (ver Ruiz-Esquide, 1593:87 ¥y

ss.)

Como hemos tenido ocasién de comprobar, 1la progresiva
delimitacién de una linea fronteriza coincidente con el curso del
rio Biobic en la primera mitad del siglo XVII, provocd un
importante trasiego de comunidades indigenas que, presionadas
inicialmente por el frente espafiol se habian visto obligadas a
abandonar sug asentamientos tradicionales, atravesar el rio ¥y
buscar refugio entre log linajes meridionales. Sabemos que los
posteriores vaivenes de la guerra fronteriza hispano-indigena y
las tradicionales querellas internas dieron lugar a un nuevo
éxodo forzado hacia las tierras del norte, provocando a la larga
la consolidacién de un cuerpo auxiliar de combate formado
exclusivamente por araucanog, gque luego actuaron & intervinieron
decigivamente en los posteriores sucesos histéricos de la
frontera. Sin embargo, sabemos realmente poco acerca de aquellas
parcialidades araucanas que, tras su huida de la ribera
septentrional del Bicbio, optaron por permanecer entre los
linajes el sur del rio; el desconocimiento que tenemos sobre lo
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que ocurria entre las sociedades indigenas que se hallaban mas
alla de la frontera (se incrementa a raiz de la puesta en
prédctica de la Guerra Defensiva) es manifiesto. Tras el fracaso
de las propuestas conciliatorias de la Corona que los jesuitas
pusieron en prdctica en la Araucania y la vuelta a la Guerra
Ofensiva, es dificil hacerse una idea de lo que realmente estaba
sucediendo en el territorio comprendido entre 1los cursos
fluviales del Biobio y el Toltén; de ahi que los informes y las
declaraciones de cautivos, préfugos de la justicia y desertores
del ejército sean, junto con log parlamentos gue se volvieron a
celebrar a partir de 1641, fuentes de sumo valor para conocer la

situacién de la sociedad araucana después de 1626.

Sin embargo, hay que destacar que en el marco de la mondtona
situacién de malocas y contramalocas que espafloles y araucanos
llevaban a cabo en la frontera, no todos los grupos indigenas que
habitaban al sur del rio que servia de frontera se sumaban a esas
acciones hostiles. Como ha sefilalado Carlos Aldunate, los grupos
mapuches que vivian al sur del rio de La Imperial mantenian una
actitud pacifica y estable y, por lo general, hacian caso omiso
a las alianzas indigenas que se formaban contra los espafioles.
Esta actitud permitié a los hispanocriollos refundar Valdivia -
que se convirtié en plaza fuerte - y reactivar la labor misionera
{1982:78}) .

Para corroborar esta diferenciacidn, Carlos Aldunate se vale
del testimonio de Pineda y Bascufidn, quien decia que las tribus

indigenas de la zona de la Imperial:

"han sido criados con los espafioles y se hallan con mas
sosiego retirados en las ciudades antiguas" (1863:472)

v "no habia quien se moviese a tomar las armas...sl no eran
algunos muy contados mocetones soltercs Yy otros pobres

inficionados al pillaje de la guerra; que los cacigques que
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tenian comodidad y descanso en sug casas no querian ni habia
quien los moviese de su quietud y regalo" (1863:527)

Este y otros testimonios de la época han sido utilizados por
Aldunate para afirmar la existencia de diferentes procesos
fronterizos en la Araucania: uno mds pacifico, que se localizaria
en la regidén adyacente a la plaza fuerte de Valdivia y, otro mas
violento, radicado en la regién de Arauco (1982:78). Este autor
también considera que como una de las consecuencias directas de
la coexistencia violenta en la frontera origind el proceso de
aculturacién de 1las etnia pehuenche y la emigracion de
contingentes mapuches al otro lado de la cordillera de los Andes,

‘aspecto que tendrd gran relevancia en el siglo XVIII:

"]los contactos entre el wmapuche y el pehuenche que databan
de épocas prehispinicas, fortalecidos por la colaboracion
de ambos grupos en la mantencidén de la guerra de Arauco Yy
por el creciente mestizaje entre ambas etnias, aceleraron,
durante el transcurso del siglo XVIII, el proceso de
difugién de la cultura mapuche fuera de sus fronteras
naturales, hacia la vertiente oriental de la cordillera de
los Andes" (Aldunate, 1982:78)

Esta blsqueda de territorios seguros y alejados de 1oOs
ataques espafioles dio lugar a una creciente despoblacidén de las
regiones ribereflas meridionales, que tan s6lo eran recorridas por
grupos indigenas a quienes Aldunate denomina como indios
fronterizos (1982:76-77). Aldunate considera que 1los indios
fronterizos son 1log herederos directos de aquellos grupos
cordilleranos que en el siglo XVI participaban en la guerra
contra los espafioles a cambio de pagas en chagquiras y ropa; estos

guerreros profesionales:

"Ocupaban las lineas de la frontera norte y se

caracterizaban por su extrema movilidad, aptitudes bélicas
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y una economia en que las bases de subsigtencia estaban
relacionadas con los atagues y obtencién de botines en
poblaciones o haciendas fronterizas o en malocas a Jgrupos
indigenas mag prosperos del interior, de donde obtenian

mujeres v alimentos'" (EL subrayadoc es nuestro; Aldunate,
1982:76)

Al parecer, existid entre las parcialidades indigenas del
interior un notorio temor hacia estos indigenas mercenarios, cComo

se desprende del siguiente testimonio:

"dondequiera que van los fronterizos, les socorren los de
la tierra adentro con lo que piden, y con lo gque han
menester, y en las partes donde no tienen estas atenciones
como deben, los obligan a tenerlas con hurtarles los
ganados, caballos y lo que mads encuentran en sus disgtritos,
sin que se atrevan los daflados a hablar palabra aungue
claramente conozcan de donde les vino el dafie" (Pineda y
Bascufidn, 1863:77; citado por Aldunate, 1982:77)

Estos indios fronterizos también son un claro reflejo del
proceso de profesionalizacidn guerrera que habian experimentado
los indigenas de las regiones adyacentes al Biobio scbre el que
nos hemos detenido anteriormente; sin embargo, nc estamos
completamente de acuerdo con Aldunate acerca de cual pudo ser el
origen de estos indios mercenarios del siglo XVIL. Para Aldunate,
este mercenariado se nutria esencialmente de los grupos
ncordilleranos o pehuenches gue estaban en proceso de asimilacién
de la cultura mapuche" (1982:77), comunidades indigenas gque
habitaban en el cursc alto del Bicbio y bajaban a los territorios
desocupados de los llanos para dedicarse al pillaje. Seglin la
propuesta de Aldunate, a estos grupos se les unirian otros
guerreros mapuches procedentes de las parcialidades pacificas,

ansiogos de gloria y botin,
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No negamos que el vacio de poder producido en la regioén
cercana al Biobio pudiera haber sido aprovechado por 1los
pehuenches, grupos némadas montafileses tradicionalmente hosgtiles
a los mapuches; sabemos gque en numerosas ocasiones grupos de esta
etnia se atrevieron a asaltar estancias y poblaciones fronterizas
espafiolas e indigenas pero, exceptuando aquellos que estuvieran
asimilados culturalmente por Llos mapuches, estas incursiones
debieron hacerlas en escaso nimero, puesto gue los pehuenches se
convertirian en el siglo XVIII en los mejores y mas fieles
aliados de los hispanocriollos, ocupandose inclusc de avisarles
de las frecuentes incursicnes de los puelches que vivian al otro
lado de la cordillera. La presencia de grupos puelches en el
escenario bélico de Chile no es novedosa; en la segunda mitad del
siglo XVI ya se hicieron patentes los lazos existentes entre
ellos v los huilliches (Lebn, 19288-89:38; Olaverria, 1594 :15) gque
cristalizaria en la incursién conjunta de pehuenches y puelches
de marzo de 1637 en los territorios del Maule {(Informe de las
cosas de Chile por Alonso de Soldrzano y Velasco, 1877:440) .,

Aungue no tenemos suficientes pruebas para demostrarlo,
quisiéramos gue se tuviera en cuenta el papel que pudieron habexr
jugado aguellos grupos mapuches gue, desarraigados de B5us
tradicionales territorios situados al norte del rio por la
presencia espafiola, rechazados luego por 1los grupos cordillerancs
y pehuenches del este, y expulsados de las tierras habitadas por
las comunidades indigenas surefias, se hubieran visto obligados
a establecerse como un grupo tapdn entre los esgpafioles y los
linajes meridionales. El gobernador Francisco Lopez de Zuhiga,
Marqués de Baides, que fue el principal impulsor de la politica
pacifica de la Corona en la segunda mitad del siglo XVII, en su
anédlisis sobre la situacién resalté la exclusividad castrense de

estos grupos:

"gente que no tiene otro exercicio ni divertimento mas que

el manejo de las armas que aln en las sementeras de sus
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comidas no se ocupan sinc sus mugeres= y pOor partes estan
a veinte y seis leguas de nuestras fronteras a lo mas largo
estos fronterizos, gque llamamos soldados; gque luego 1la
tierra adentro los que gogan de wmads quietud es gran suma'
(Bl Marqués de Baides refiere largamente...., 1640: f£.72-
73)

Estag tribus desterradas debieron de centrarse en la
especializacién en la guerra fronteriza como medio de vida,
beneficidndose - al igual que hacian los indios amigos en el
territorio espafiol - de la dualidad gue podian llegar a ejercer:
saqueos de las estancias hispanocriollas y cobro de tributo a las
parcialidades del interior a cambico de su proteccioén y
trangquilidad; de ahi que debamos hacer hincapié en la cita de
Pineda realizada dos pdginas antes {1863:77), y gque este mismo
autor completé en un manuscrito posterior, explicando la causa
del robo de ganado que se le hizo a un pastor indigena del

interior:

"que cuando [los fronterizos] entran la tierra adentro
adonde asisten los que no la siguen y los caciques ricos y
poderosos les dan todo lo gue piden y lo que han menester,
y si no lo hacen, lo quitan como en esta ocasién lo
hicieron, sacando del atajo de ovejas las gue qguisieron, a

pesar del que las guardaba, gélo con significarx gue eran

fronterizos" (El subrayado es nuestro; Pineda, 1.984:128)

Sin embargo, cabe preguntarse cudles fueron las razones y
las consecuencias que se derivaron de la permisividad existente
hacia los excesos que cometian estos indios fronterizos. Dejando
a un lado el hecho de que estos indigenas mercenarios frenaban
v recibian los mayores efectos de las malocas espafiolas, hay que
seflalar que estos grupos bélicos volantes no sélo se formaban a
partir de indigenas pehuenches o cordilleranos - €OmMO ha

propuesto Aldunate - ©O guerreros oriundeos de las tribus
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desterradas. A ellos también se les unian otros guerreros de las
parcialidades del sur que no ge veian directamente amenazados por

las acciones espafiolas, tal y como ha explicado Pineda:

"1legd un embajador con flecha de convocacidén de un cacique
guerrero y fronterizo que hacia junta de soldados y formaba
ejército para contra los espafioles y nuestras fronteras; y
aunque para los indios y caciques de la tierra adentro
adonde yo asistia no era forzoso ni de obligacién el acudir
a sus llamamientos, estdn obligados los que los hacen a dar

parte a sus distritos, porque hay algunos gue naturalmente

son_inclinados a la guerra, y de su voluntad.y bella gracia

acuden con gusto a_semejantes discursos" (El subrayado es
nuestro; Pineda, 1984:151)

En las Jjuntas gque este tipo de caciques guerreros
organizaban todavia se preservaba la tradicidn de hospedar y
alimentar a los guerreros alistados, asi como indemnizar al
linaje por los indios muertos en combate con chaquiras y ropa;
pero es interesante sefialar en esas compensaciones la inclusiodn
de caballos y armas europeas, como elementos equiparables en
valor a los habituales presentes utilizados en la indemnizacidn
de los gquerreros (Olaverria, 1594:23). Por otro lado, estas
juntas de guerra entraflan ficticiamente el espiritu de las
confederaciones indigenas de antafio: defender a sus familias y
territorio de un enemigo fordneo comidn (incas o espafioles). Ante
la delimitacién fronteriza y a causa de la presencia de los
indios amigos, las parcialidades indigenas o se muestran
pacificas con los espafiocles -- como los de la regidn adyacente
a vValdivia -- o no sufren las consecuencias de la guerra por la

presencia de los indios fronterizos.

Se ha diluido el grave peligro que suponia la amenaza
espafiola, concentrédndose en el territoric inmediato a la ribera
meridional del Biobio, por lo que no existe esa obligacidn de
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acudir; sin embargo, tenemos abundantes referencias de guerreros
de las parcialidades que se hallan en paz, que se adhieren
voluntariamente a los cuerpos volantes fronterizos en busca de
gloria y riqueza, guerrercs a guienes ningin cacique puede
impedir que se unan a los indios fronterizos. Es muy probable que
la liberalidad e impunidad con gue estos grupos indigenas
actuaban también estuviera respaldada por el acuerdo técito de
reciprocidad y ayuda mutua que la tradicién araucana establecia
ancestralmente para hacer frente a un enemigo comin: por lo gque
todas las tribus debian aportar fuerzas ¢ apoyo contra el invasor
espafiol; pero en la realidad, muy pocos caciques debieron de
querer arriesgar su privilegiada situacidn en una empresa que ya

no resultaba una amenaza para ellos.

Aparte de la tradicional imposibilidad de imponer su
voluntad a los conas, los cacigues se veian obligados a
congraciarse con los indios fronterizos por el hecho de alejar
de si y de sus ranchos la probabilidad de recibir una maloca, v
también por la eventualidad de que caciques o guerreros de otra
tribu se aliaran con los fronterizos y urdieran algin plan para
arrastrarles a alguna sublevacién o maloca. Luis de Valdivia
relata en una carta al Rey un claro ejemplo de la manera de vivir
v actuar de los indios retirados {(araucanos expulsados de sus
territorios habituales) las peticiones a los legitimos habitantes
de la provincia para gue se unieran a ellos en sus ataques, Yy la
afiagaza de los indios fronterizos para que los espaficles creyeran
que los indios de la cordillera y Puren eran los que habian

tenido la culpa; éstos, le dijeron al padre que:

"todos gustavan mucho de la quietud y que los caciques de
lag provincias de arriba respondieron que ellos estaban
quietos, vy quien los inguietaban era la Provincia de Puren
y las de guerra comarcanas a los Espafioles llamandolos a
juntas. Pero en esta provincia de Puren hay dos sitios
donde estdn juntos todos los indios que llamamos retirados
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que se han huydo de acd de nuestras tierras al enemigo,
gente de Arauco, Tucapel, Catiray, Cuyundaes, Quelquis y de
Angol y Guadaba, que por todos serdn poco mds de dos
doscientos y viven juntos en Pellahuen y Repocura, y por
gser eatos grandes aoldados han hecho mucho caso dellos en

tiempos de qguerra, entregandoles el gobierno dellg 1os
na ales de aguella Provincis de las demds, y ahora

sienten mucho y contradicen estos retirados la quietud [la
paz producte de la Guerra Defensival porgue con €lla no han
de hazer caso de ellos 1os cacigues naturales, porque va no

les habrin menester, v log tratardn como forasteros, ¥y
ellos wvivian de la guerra teniendo con ella honra Yy

provecho, y por otra parte, temen volverse a sus tierras
propias porque los matardn log indios nuestros de paz" (El
subrayado es nuestro; 1618: £.16-17}

Por eso, los indios, ante las peticiones de unirse a la

guerra de los fronterizos:

"no quisieron, antes se rieron de los retirados y de su

liviandad, y__comg no podian hazex gente, POr Ser
foragteros, si no ganaban para gi algin togui natural de la
tierra..... la traza fue enviar algunos retirados a hurtar

nuestras fronteras, tras de los que con buen corazdn venian
a tratar y contratar con nogotros de las provincias de la
Cordillera y de Puren {tras el hurto, é&stos] temerian de

volver al comercio y trato y comunicacién, sin el cual les

seria fuerza volver al pillaje" (El subrayadc es nuestro;

1618:f.19-20)

En otras ocasiones los caciques pacificos se veian obligados
a tomar parte en las confederaciones que se hacian frente a los
espafioles en contra de su voluntad; como les ocurrié a 1los
caciques de la Imperial cuando fueron objeto de una maloca

dirigida por el maestre de campo Fernando de Cea:
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"Atemorizados se bieron los caciques de la Imperial....,
sacaron camaricos que es como en Egpafia presentes,
ofrecieron guias para las tierras de los indios que habian
hecho guerra a los espafioles, disculpandose de que ne eran
ellos log gue continuamente la hacian, sino en tales casos

de llamamientos v que exan forzados; cosas no vistas ni
esperadas de la condicién rebelde de este enemigo se

experimentaron en esta campeada por quedar guias unos con
otros, hacer agasajo aungue fuera forgado, traer espailoles
ya por trueques de indios, ya por apaciguar, no se habia
imaginado en su acerba condicidn" (El subrayado es nuestro;

Informe sobre Francisco Laso de la Vega...., 1634:395)

La dependencia de los guerreros profesionales es clara; pero
es evidente que, ademds de asombrar a los propios espafioles,
estas forzosas participaciones debieron de generar en las
parcialidades pacificas un creciente descontento contra los
indios fronterizos. Algunas de estas parcialidades seflalan las
coacciones que ejercian sobre ellos los fronterizos para entrar

en guerra.

Para finalizar, gqueremos geflalar que estas comunidades
desarraigadas de indios fronterizos debieron de ser, juntc a las
discolas parcialidades de indios amigos que habitaban en el
territorio dominado por lcs espafioles, los principales escollos
eri los intentos de pacificacién del territorio, convirtiéndose
posteriormente en interlocutores de los espafioles en sus
parlamentos de paz. Por otra parte, esta situacidn de desarraigo
de sus territorios habituales, que empujé tanto a indios amigos
como a fronterizos a buscar la proteccién y la seguridad que
otros linajes les pudieran brindar en su territorio, no era
nueva. Antes de la sublevacidn general de 1598, ya se tenia
conocimiento de la dificil situacién que la guerra puso a algunas
de las parcialidades. Por la declaracién de Dionisioy Sebastién
del Castillo - mulatos capturados por los espafioles - sabemos que
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estos grupos o se quedaban en sus tierras y soportaban los

rigores de la guerra y la esclavitud, o tenian que:

"irgse a vivir a tierras agenas, donde padecen notables
trabajos por los malos tratamientos que los naturales de la
tierra donde viven les hacen en sus persgonas, v tomdndoles
sug muiereg, e hijos, e haciendas; vy Sug personag son

sujetas a todos los llamamientos de guerra gue hacen asi

contra espaficles como contra naturales, y los pueblan
siempre en fronteras donde el enemigo siempre hace suerte,

y los ponen en los mayores riesgos, y en las gontribuciones

siempre le hacen contribuir con chagquiras, ganados ¥y
chicha, y siempre son muy mal tratados, porgue es gente sin

caridad" (El subrayado es nuestro; Declaracidn de ciertos
mulatos....1594:366)

El padre Ovalle transcribe una carta que Diego de Rosales
le envia al padre Valdivia que se encuentra en Espaifia,
comentdndole las penalidades que pasaron un grupo pacificado de

fronterizos en territorios ajenos:

nyiniéronse todos a sus tierras con grande gusto a estar de
paz, porque alld la gente de la Imperial, ¢omo a
forasteros, les hacian mal pasaje, y les daban un aiflo un
pedazo de tierra en que sembrar, a otro se le quitaban y ya
les arrebataban las hijas, ya las mujeres, con lo cual, y
con lo que les habian apretado los espafloles con la guerra,
se veian tan oprimidos gue alzaron las manos al cielo
cuando se les tratd de paz..." (El subrayado es nuestro;

1969:336)

En definitiva, indios amigos e indios fronterizos se vieron
obligados a hacer valer la experiencia que habian adquirido en
el campo de batalla para garantizar su supervivencia en un
complejo marco de relaciones: los indios fronterizos, bajo el
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indisimulado desprecio que sentian hacia ellos los linajes del
sur; vy los indios amigos, sujetos al wvoluble capricho gque
significaban los agravios y agasajos que recibian del linaje
hispanocriollo. Ambos grupos indigenas se vieron obligados a
enfrentarse entre sgi durante la primera mitad del siglo XVII,
credndose una nueva red de ofensas y venganzas que en algunos
casos - como el cacique Paylaguala afirmé en su declaracidn -
escondian el mero hecho de envidiar el accesc a los preciados

bienes europeos:

"Fuele preguntado que aviendo Guanocuna y Guanchullanaja
prometido de no hacer guerra si no se les hiciese de
nuestra parte, y no habiéndoles hecho ninguna gque como
venian a nuestra tierra con gente armada y nos mataban los
indios amigos y nos prendian y nos llevaban los yanaconas
y caballos y hacian otros dafics cuantos podian. Dijo que
los indios entre si tienen envidias como también las hay
entre los espafioles y gue deseaban gque ahorcasen a este
declarante porque se impidiesen la comunicacidn que 108

indios deste declarante tenian con log espafioleg porque les
tenian mucha envidia porgue llevabap muchos capotes con
ciertas preseag gue rescataban y leg daban™ (Bl subrayado
es nuestro; Declaracién de Paylaguala, 1614:f.2v.)

Pero, antes de acabar con el apartado concerniente a las
transformaciones en el campo de la milicia indigena, queremos
sefialar que es la propia existencia de los indios fronterizos
dentro del conjunto de indios de guerra o rebelados, la gue nos
mueve a hacer una pregunta gque quizds- tengamos ocasidén de
responder en los prdximos apartados, pero que ahora nos gustaria
dejar planteada: ¢Qué consecuencias tuvo para la sociedad
indigena la participacién de aquellos "inclinados a la guerra'
que, habiendo luchado con los fronterizos, wvolvian cargados de

gloria y botin a la tribu?
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B~ TLosg cambios en la economia indiaena.

En el apartado anterior vya nos hemos referido a 1las
consecuencias de la paulatina incorporacidon de armas y caballos
de origen europeo a la sociedad indigena, como consecuencia del
contacto bé&lico que se produjo durante los afios finales del siglo
XVI y el primer cuarto del siglo XVII. También hemos sefialado que
el traslado del territorio de conguista hacia el sur, el
posterior abandono de los asentamientos espafioles allende el Bio
Bio, y la abierta confrontaciém bélica que estaba dejando paso
al progresivo afianzamiento de la frontera, habia deparado graves
consecuencias a los araucanos: un drdstico decrecimiento de la
poblacién indigena (Inostroza, 1990-91:9} y el éxodo de numerosos
grupos de araucanos, que se vieron cobligados a abandonar el valle
central para refugiarse en las montafias y valles interserranos

de la cordillera.

Esta huida masiva de poblacién en busca de refugio, debid
de provocar importantes alteraciones en la estructura econdmica
mapuche., La imposibilidad de cultivar en los valles y riberas de
los rios, asolados por las incursiones espafiolas, obligd a los
indigenas a modificar el medio de obtener sus alimentos; vy,
aunque algunas comunidades ya tenian bastante experiencia en la
recoleccién de los frutos y tubérculos silvestres, estos
alimentos no podian equilibrar las deficiencias producidas por
los efectos de la guerra. Por otro lado, también tendremos que
considerar los cambios y adaptaciones que los araucanos hicieron
en su economia, a raiz del estrecho contacto que hubo entre las
comunidades indigenas y las haciendas Yy estancias espafolas

antes, del levantamiento general de 1598.

Por ahora, el dnico estudio gque conocemos sobre las

transformaciones econdémicas de la sociedad indigena araucana es

la inédita tesis de licenciatura de Ivan Inostroza La economia
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indigena araucana y la frontera del Bio-Bio, 1550-1880 (1990).
A pesar de que este historiador chileno realiza su estudio en un
marco cronolégico muy amplio - lo cual gquizds le ha restado
profundidad a sus planteamientos - ha 1llevado a cabo un
interesante andlisis de los importantes cambios que se produjeron
en la tradicional economia neolitica mapuche durante los tres

siglos de contacto con los espafiocles,

La hortic¢ultura mapuche fue la actividad econémica mas
afectada por el contacto pacifico, y el subsiguiente conflicto
con los hispanocriollos. Antes de que se produjera la rebelidn
general de finales del siglo XVI, las comunidades indigenas del
valle central y algunos grupos araucanos ya habian tenido ocasién
de tener un contacto directo con los productos y técnicas
agricolas europeas, mediante la prestacidén obligatoria de
servicio personal en las encomiendas y haciendas hispanocriollas.
Ya hemos sefilalado en el primer capitulo dedicado a la
alimentacidn tradicicnal araucana que, a pesar de la variedad y
continuidad de los recursos naturales de la Araucania, éstos no
proporcionaban una dieta equilibrada. Este es uno de los
principales factores por los que los araucanos Sse mostraron
receptivos a la hora de incorporar especies agricolas europeas.
Inostroza explicé que las ordenanzas de Santilldn (1558},
legislacién que regulaba el trabajo indigena, también fue otro
de los factores que condujeron a la aparicién de una agricultura
de cariacter dual entre los mapuche, ya que una de sus principales

medidas:

"fue disponer que la sexta parte del oro extraido por los
indigenas debia ocuparse en su propio beneficio, agregando
ademas, disposiciones para los trabajos agricolas y
ganaderos que favorecian el traspaso de herramientas,
animales y plantas para que 1los nativos elevaran sus
condiciones materiales de vida y se integraran a los modos
de wvida hispanocriecllo....... la incorporacién de los
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bienes materiales europeos en la sociedad neolitica ocurrid
con una velocidad asombrosa y que por lo mismo, este
proceso se halla consolidado en los cincuenta afios que van
de 1550 a 1600" (Inostroza, 1990:74)

La introduccién de algunas plantas como el trigo y la cebada
postergé a un segundo plano los cultivos del maiz, la guinoa y
el magu como plantas productoras de harina; aungue los araucanos
preservaron el maiz y la quinoca por sus cualidades nutritivas,
y para mantener la variedad de consumo (Inostroza, 1990:91}) . Este
autor también seflala que la introduccidn de los cereales europeos
marcé la aparicién de la agricultura extensiva entre los mapuche,
que se caracterizd por la ausencia de algunas de las principales
técnicas utilizadas por los espafioles: traccidén animal para el
arado y las yuntas de bueyes, gue fueron introducidas en el siglo
XVITI (81). Este tipo de agricultura sufrid importantes
modificaciones tras el levantamiento de 1598; los araucancs se
vieron obligados a abandonar el sistema de siembra tradicional
gque hacian junto a sus asentamientos, trasladando sus campos de
cultivo a los ocultos y Fértiles valles interserranos, en donde :

"Hacen las mas de sus sementeras, en donde se les da con
mucha abundancia por la grandisima fertilidad de aquella
tierra y asi proceden estos indios el dia de hoy seguros de
no verse con necesidad de bastimentos, y las sementeras que
al presente hacen en los llanocs es mds vicio gque de
necesidad" (Olavarria, 1594:97)

A partir del desastre de Curalaba, los araucanos se vieron
en una situacién muy similar a la de los aborigenes de los valles
contiquos a Santiago en su enfrentamiento con los espafioles.
Leonardo Ledn sefiala que en el enfrentamiento entre picunches y
espafioles de mediados del siglo XVI, se produjo "un deterioro del
aparato productivo tribal, que no podia sostener por un largo
periodo de tiempo a los miles de guerreros que buscaban refugio
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en las montaflas" (1988-89:39). El resultado mas tangible de la
rebelidén general que los araucanos llevaron a cabo contra los
hispanocriollos fue el éxodo de sus menguadas comunidades a los
valles interserranos de la cordillera en donde, a pesar de la
riqueza alimenticia aportada por lasg especies agricolas europeas,
debian enfrentarse al problema que suponia alimentar tanto a un
nimero crecido de guerreros, cuya funcidn primordial residia en
el exclusivo entrenamiento castrense, como al resto de la
poblacién no combativa de la tribu sobre la base de un territorio
que, aungue feraz, no podria facilitar alimento suficiente al

conjunto de indigenas desarraigados.

Antes de que estas tribus desarraigadas optaran por buscar
refugic entre los espaficles o las comunidades araucanas mas
meridionales para solucionar sus problemas de asentamiento,
debieron de recurrir a alguna solucidn para resolver su inestable
situacién. En principio, se puede plantear el hecho de que las
labores de produccién alimenticia recayeran, junto con el resto
de las tareas del asentamiento, en el habitual trabajo femenino;
pero existen indicios que nos hacen plantearnos la posibilidad
de que los araucanos se hayan visto obligados a transformar el
sistema de produccién. Cuando habldbamos del proceso de
profesionalizacién de los guerreros araucanos, tuvimos ocasidn
de citar los interesantes testimonios de Alonso de Brcilla, Luis
Tribaldos de Toledo y Santiago de Tesillo - pertenecientes a
diversas etapas del siglo XVI y XVII - en los que claramente se
aludia a la presencia de gente baja, plebe o labradores, que por
su falta de capacidad o ausencia de espiritu guerrero para la

milicia, estaban encargados de las labores agricolasy ganaderas.

Nos hallamos ante la presencia de un grupo especializado de
trabajadores a quienes se les ha vedado el acceso a una parte de
la tradicional entidad del hombre araucano: el guerrero. LOS
hombres declarados indtiles para la guerra van a asumir
ampliamente el otro rol que desempefiaban comidnmente en la
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sociedad primitiva (cazadores, recolectores, ayudantes en las
tareas de la preparacién de los campos de cultivo) tomando parte
en el conjunto de las tareas agricolas gque habitualmente
desempefiaban las mujeres. Se podria aludir en contra de nuestro
razonamiento que: habiendo disminuido el conjunto de la poblacidn
indigena por causas inherentes a la guerra, los araucanos no
tendrian por qué destinar hombres a la agricultura, puesto que
los recursos podrian bastar para todos; pero existen razones que
pueden fundamentar nuestra opinién sobre la aparicidén de los

grupos de labradores entre los araucanos.

En primer lugar, deberiamos precigar gue, aungque los efectos
inmediatos de la guerra hispano-indigena se hicleron notar
principalmente en la poblacidn combativa (guerreros jovenes y
adultos), si hacemos caso a los espeluznantes relatos de los
cronistas podemos supcner que las consecuencias indirectas del
conflicto (saqueos, epidemias, hambrunas, miltiples asesinatos
indiscriminados) también debieron incidir en ancianos, mujeres
y nifios. Si el descenso de poblacidén masculina fue notable, la
merma de la poblacién femenina tuveo que ser lo suficientemente
apreciable como para gue se vieran obligados a destinar hombres
para el laboreo de los campos. Cuando el famoso tratadista
militar Bernardo de Vargas Machuca comentaba en 1599 las
diferentes opciones que se arbitraban para acabar con la guerra
en Chile, ya seflalé la importancia que tenia para los araucanos
la presencia estable de una fuente de suministros obtenidos

raccias a una mano de obra no combatiente:

"Otros [argumentan] gue procurar coger la chusma de mugeres
i hijos i tenérsela en rehenes 1 ocupdndola en sementeras
i otras grangerias con que se puede ayudar al gasto de la
guerra en que los indios recibirdn gran dafio, por decir gue
mediante ellos tengan guien leg haga lag comidas pueden

gustentar la guerra" {(El1 subrayado es nuestro; Vargas
Machuca, 1599:155}
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La segunda razén gue nos conduce a pensar en la existencia
de grupos de hombres dedicados a ayudar en las labores agricolas
estd estrechamente relacionada con la adopcidén de los cultivos
europeos. Ya hemos seflalado la apreciacién de Ivéan Inostroza
acerca de gue la incorporacidn de los cereales europeos dio lugar
a la aparicidén de cultivos extensivos entre los araucanos, pero
que éstos - a pesar de que hoy sabemos que disponian de abundante
nimero de bueyes y caballos, y conocian a través de los yanaconas
préfugos las técnicas agricolas eurcpeas - no se valieron de la
fuerza animal para roturar sus campos. La extension de los
terrenos de cultivo de cereales europeos y la ausencia de la
fuerza animal para el trabajo también debid redundar en una
necesidad de mano de obra que paliara la dureza de las labores
del campo v la ampliacién de las extensiones cultivadas,.
Finalmente, existen dos aspectos estrechamente vinculados al
fenémeno bélico que debieron de influir en la aparicién de los
labradores en la sociedad araucana. Por un lado, sabemos que las
incursiones espafiolas tenian como cbjetivo prioritario encontrar
y destruir las sementeras ocultas gue cultivaban los indigenas,
con el fin de que bajo la presidén de la carestia de alimentos,
se avinieran a bajar al valle y dar la paz; los araucanos siempre
se mostraron muy celosos a la hora de preservar sus vitales
fuentes de aprovisionamiento, por lo gue no seria extrafio pensar
que multiplicaran, en la medida de sus posibilidades, los campos
de cultivo con el fin de salvaguardar la mayor parte de ellos de
las feroces malocas espafiolas. En algunas ocasiones, 1os
araucanos roturaban y cultivaban algunos campos con el fin de

despistar a las fuerzas espaflolas:

v, ...acordaron por via de gobierno que viniessen de todas
las provincias algunas parcialidades a sembrar a 1a de
Purén para que cuando entremos a sus tierras tengamos alli
en que entretenernocs sin passar mas adelante a hacerle méas
dafio por estar muchos retirados en la Imperial" (Informe de
Juan Jaraquemada sobre las cosas de Chile, 1611:235)
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Finalmente, la dispersién y multiplicidad de los campos de
cultivo indigenas no s6lo obedecian al intento de preservar el
mayor niimero de provisiones, y desviar asi la atencidn de los
espafioles; los araucanos gque se velan amenazados por las malocas
egpafioclas también se vieron obligados a cultivar mids campos de
1o habitual, con el fin de suministrar los alimentos necesarios
para el sustento de los guerreros gue eran convocados en las

fiestas previas a las juntas de guerra:

"Rl Sefior presidente....habiendo proseguido en hacer dafio
a los Purenes y que habia gastado 8 dias en cortar comidas,
gquemar ranchos y hacer otros destrozos, Yy que hecho cotejo
parecido que serian nueve o diez mil fanegas de toda
sementera la cortada y que preguntado a los caciques Yy
demds que se venian de paz qgue para gué sembraban tan
copiosamente [respondieron] porque tenian designio de hacer
grandes borracheras para Jjuntar contra nosotros paxa
venganza de tantos dafios como recibian" (Informe de
Francisco Laso de la Vega, 1634:405}

Sin lugar a dudas, el elemento mas impactante para la
economia indigena fue la incorporacidn de la ganaderia europea
en la segunda mitad del siglo XVI: caballos, ovejas, cerdos
vacas, etc.., revolucionardn el &mbito de la milicia, la
comunicacién, la alimentacién y la economia. Para Ivén Inostroza,
el rasgo mds sobresaliente de esa asimilacidn rgerda la formacidn
de una actividad ganadera con una variedad de animales
desconocida en el periodo anterior, cerdos, cabras, ovejas,
vacunos y equinos, que reemplazardn rapidamente a la ganaderia
del hueque" (1990:79)

Sin embargo, esta nueva actividad ganadera no se centrd en
el pastoreo del numeroso ganado Vvacuno gue los araucanos
capturaron tras el abandono de las siete ciudades al sur del
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Biobio; los araucanos demostraron preferencia por caballos,
ovejas y cerdos como fuente de alimentacidén y obtencidn de
materia prima para la produccidén textil. El ganado vacuno no fue
introducido en la habitual dieta alimenticia de los indigenas;
por lo general, vacas y bueyes eran mds apreciadas por el cuero
que podian proporcionar para la fabricacién de las adargas y
cascos de los guerreros, asi como las protecciones laterales de
los caballos de guerra. Los rebafios de vacas gue quedaban en su
poder fueron destinados al incipiente comercio que los indigenas
establecian en los fuertes de la frontera, o con los mercaderes
que a mediados del siglo XVII se arriesgaban a internarse més
alld del rio. El ganado, juntc a los productos textiles
manufacturados; se convirtieron en el centro de los principales
intercambios comerciales que se desarrollarian en la segunda
mitad del siglo XVII; esta actividad se desarrollaria
notablemente en el XVIII y XIX. En estos siglos se produjo un
importante trasiego de ganado procedente de las Pampas V
haciendas bonaerenses; los indigenas conducian grandes manadas
de vacunos a través de los pasos cordilleranos para vendérselos
a los estancieros chilenos. Este circuito comercial generd un
complejo entramado de relaciones en el que se verian implicados
log indigenas de uno y otro lado de la cordillera (ver Ledn, 1991
y Mandrini y Ortelli, 1992). Diego Barros Arana también ha
seflalado los importantes intereses coloniales creados en tormo
a este intercambioc de ganado con los indios. Los hispanocriollos
también realizaron expediciones al otro lado de la cordillera con
el fin de facilitar una afluencia constante de cabezas de ganado
en las estancias. Estas empresas ganaderas hispanocriollas
estaban destinadas a mantener un nimero elevado de cabezas de
vacunos en lag estancias chilenas, con el fin de abaratar los
costes de los articulos que se exportaban al Perd (sebo, grasa,
cueros y carne salada, o charque) (1885:294-295} .

En el caso del caballo, y al igual que las tribus indigenas
de la Pampa, los araucanos demostraron una especial predileccidn
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por el congumo de su carne: "tal vez por ser menosg rica en grasas
o mds fibrosa, lo que la hacia muy semejante a la de sus animales
de caza como el guanaco y el huemul" (Inostroza, 1990:79). Ya
hemos seflalado que la cuidadosa seleccidn gque 1los araucanos
sometian a sus caballos de guerra dio lugar a la aparicidn de una
raza mas fuerte y resistente a las inclemencias y fragosidades
del habitat geoclimidtico de la Araucania. Esta seleccidn les
permitid destinar aquellos animales desestimados para la guerra
para el transporte de vituallas y perscnas. Finalmente, el
caballo, aunque no llegdé a desplazar por completo a la llama,
también fue abundantemente utilizado para la convocatoria de
juntas bélicas (Informe de Francisco Laso de la Vega, 1634:367),
y para compensar la muerte de los cacigues y guerreros que habian

caido en el combate.

Los indigenas también introdujeron en su dieta alimenticia
las carnes y grasas procedentes de las ovejas y cerdos que habian
capturado y c¢riado en sus asentamientos, aprendiendo la
preparacién de alimentos derivados de su carne a través de los
numerosos cautivos y renegados que se hallaban en sus ranchos,

principalmente las mujeres espafioclas que cocinaban:

tviandas de las que acostumbran en nuestros convites, porque
habia muchas espafiolas antiguas de las ciudades asoladas,
y entre ellas habia algunas esmeradas cocineras" (Pineda y
Bascufidn., 1984:132)

Los productos textiles, manufacturados a partir de la lana
de las ovejas, fue otra fuente de intercambio para el circuito
comercial gque se estaba desarrollandoe en la frontera. La
fabricacidén de ponchos y otras prendas de vestir, por parte de
las mujeres indigenas, también origind una serie de importantes
transformaciones en la sociedad indigena. En primer lugar, rompid
el monopolio de posesidén de prendas textiles gue hasta ese
momento habian ostentado los caciques, que eran los Unicos que
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podian utilizar vestidos de lana manufacturadas a partir del
tejido procedente de la primitiva ganaderia del huegue. Este
pastoreo de las llamas no fue completamente suplantado por la
introduccidén del ganado europeo, pues los hueques siguieron
desempefiandc un activo papel en el tradicional sistema de
compensaciones guerreras, y en los rituales de paz dque Bse

llevaban a cabo en los parlamentos de paz.

Con las manufacturas procedentes de la lana de las ovejas,
los indigenas tuvieron ocasién de abandonar los vestidos hechos
de pieles de animales o fibras vegetales, en favor de las prendas
de lana de las ovejas; a los vestidos fabricados por los
indigenas se le afladian variopintas piezas del wvestuario
capturado a los espaficles en la ruina de las siete ciudades. Las
manufacturas textiles indigenas empezaron a ocupar un lugar tan
destacado en los intercambios comerciales hispano-indigenas que

provocd una febril actividad textil en sus asentamientos:

"Los ponchos eran mercancias apreciadas en los trueques,
como tal representaban un paga o cullin; cada paga era
equivalente a un caballejo, un freno, un par de espuelas,
una manta o tres ovejas; un buey equivalia a dos pagas"
(Febrés, 1765:464)

Pensamos que la incorporacién del ganado europeo, junto con
el incremento de las tareas de produccién de ponchos, debid de
provocar una nueva sobrecarga en las labores domésticas de las
mujeres indigenas. Al igual que sucedid en la agricultura, los
araucanos también pudieron haber destinado a aguellos hombres no
validos para la guerra a las tareas de pastoreo. El cuidado de
las rebafios de ovejas, cabras, vacas, cerdos Y caballos,
requerian un escaso ndmero de hombres; si a ello le afiadimos la
posibilidad de que pastorearan vacas Yy caballos, con la ayuda de
é&stos Gltimos y que en el cuidado de las piaras de cerdos y los
rebafios de ovejas fueran ayudados por algunos ancianog y niifios,
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se aliviaria la dedicacién de las mujeres araucanas a este tipo
de trabajos, permitiéndoles compaginar estas tareas con las
diferentes etapas de la agricultura (siembra y recoleccidn}.
Pero, si a todas estas labores le afladimos el incremento del
trabajo que supone la creciente importancia que estaba
adguiriendo la manufactura textil entre los araucanos -
desempeflada exclusivamente por las mujeres - 10S volvemos a
encontrar con una recurrente falta de brazos entre las menguadas
parcialidades araucanas. Ademds, hay gque seflalar que, aunque la
introduccién de las ovejas y el aprovechamiento de la lana
permitid la conservacién del cardcter textil que la ganaderia del
hueque habia tenido en la economia araucana (Inostroza,
1990:119), debemos tener en cuenta que esta fabricacidn de
ponchos se vié envuelta en una demanda gue provenia del ventajoso
comercio con los hispanocriollos, quienes por el alto valor de
lags telas indigenas obtenian paflos, afiil, licores, objetos de
hierro, plata y herramientas. A partir de la segunda mitad del
siglo XVII, la produccién también debid de atender las peticiones
de otros grupos de la Araucania que no se hallaran en posesidn
de ovejas, o no tuvieran el nimeroc suficiente de animales como
para autocabastecerse, asi como tampoco pudieran disponer de los
crecientes intercambios que se hacian con las tribus indigenas
de la Pampa, en las expediciones ganaderas gue hacian los

araucanos al otro lado de la cordillera.

Este planteamiento nos lleva a preguntarnos cébmo fueron
capaces de solucionar los araucanos esta falta de mano de obra:
¢fue tan estricta la exclusividad de los guerreros araucanos para
la guerra como nos han contado los cronistas, o pervivié entre
ellos la tradicional reciprocidad que permitia la recogida
colectiva de las cosechas?, ¢(recurrieron a algin otro mecanismo
que les permitiera solucionar esta evidente falta de brazos, en
la creciente actividad que se estaba desarrollando entre los
indigenas a raiz de la incorporacién de las especies agricolas
y ganados europeos?. Es Dbastante probable gque continuara
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perviviendo el caracter reciprocitario que se hallaba inmerso en
actividades comunales como el mingaco © recogida comunal que se
hacia de la cosecha de uno de los miembros de la tribu. Pero hay
que recordar que esta actividad es muy diferente a los cahuines
o banquetes, en los que los caciqgues pretenden hacer patente el
prestigio que tienen en la tribu, y en donde: "se consumen mas
animales, mwas granos y mas licores que aquellos que podria
necesitar una familia entera para sustentarse dos afios"
(Inogtroza, 1990:83). Este consumo sin medida cbligaba a la
generacién de unos excedentes que dificilmente se podian
congeguir si no habia suficientes productores. He de decir que
no poseo suficientes datos numé&ricos Como para asegurar que la
presencia en la agricultura y la ganaderia de hombres no aptos
para el combate fuera excesiva; pero, por lo que nos transmiten
las crénicas, debid de ser significativa. Sin embargo, existe
otro factor que nos puede indicar hasta qué punto ha habido una
transformacidn en el tradicional sistema sociocecondmico araucano
que ha originado la necesidad de agricultores y ganaderocs: la
notable presencia de cautivos espafioles y, sobre todo, de

indigenas que trabajan en losg campos araucanos.

En un trabajo reciente (LAzaro, 1994b) hemos tenido ocasidn
de examinar cuidles fueron las caracteristicas del cautiverio de
espaficles e indigenas entre los araucanos; el tema del cautiverio
espafiol fue tradicionalmente analizado por los cronistas de la
época bajo visiones emocionales como la afrenta al honor, que
suponia la presencia de esgpafiolas entre salvajes. Estas
consideraciones han impedido evaluar el importante papel que
desempefiaron los cautivos come elementos de transculturacidn y
aculturacién en la sociedad mapuche, cuestidén a la que nos

referiremos en los siguientes apartados.

Por lo general, en el estudio del tema del cautiverio de la
Araucania se ha hecho muicho hincapié en la suerte que corrieron
las cautivas espafiolas capturadas por los indigenas, alegando
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ademéds errdneamente que los hombres eran asesinados por los
indios. Una buena fuente de informacién sobre las actividades de
los cautivos se halla precisamente en la documentacibn que se
conserva sobre las penalidades que habian sufrido las
prisioneras, trabajandoc en las labores domésticas, agricolas y
ganaderas de los indigenas:

"obligdndolas a segar trigo i cortar el maiz sin que les
permitiesen dejar la hoz desde la maflana a la noche aunque
las viesen arder en los trigares del sol..... en los frios
ingufribles del invierno las enviaban a los campos a cortar
lefia" (Relacidn para el Virrey del Perd, AN,ACG, 1685:
£.128v)

El interesante trabajo de Gabriel Guarda sobre el cautiverio
(1987), también ha insistido en el cardcter emocional con que fue
tratado este tema durante la colonia, refutando la creencia
generalizada que se tenia de que los hombres eran asesinados por
los araucanog por el exclusivo interés que tenian los indigenas
en las mujeres, argumento que era ampliamente utilizado por los

partidarios de la guerra esclavista:

" gi los indios rebeldes a los espafioles que cautivan los
hacen esclavos y quitan las vidas traténdoles inhumanamente,
qué razén puede haber para que los que cautivan los

espafioles no estén sujetos a la misma pena siendo tan grande
la diferencia de esclavitud de unos y otros, que los gue
cautivan los espafioles reciben beneficio temporal y

espiritual con buenos tratamientos® (Informe....Santiago

regillo sobre el estado del Reyno de Chile, 1670:522)

Exceptuando aquellos cautivos varones que eran preservados
para el intercambio de prisioneros o cuyos oficics eran del
agrado o la necesidad de los indigenas (herrero, sombrerero,

misico, etc.), la mayoria de los prisioneros pasaban a desempefiar
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las tareas agricolas y ganaderas, como se desprende de la
declaracién de Fray Juan Falcén, gque estuvo 14 afics prisionero
de los mapuches. Este dominico decia gque los hombres eran
destinados:

"a arar, cavar y labrar la tierra y mirarles por sus
ganados y caballos y que anduvo sirviendo a los dichos sus
amos" (Zapater, 1988:314)

Aungue todavia no se ha hecho un edmputo exacto del nimero
de hispanocriollos gue se hallaban cautivos de los araucanos en
el siglo XVII - las estimaciones de Gabriel Guarda apuntan a gue
pudieran ser mds de un millar (1987) - es interesante destacar

su presencia entre los araucanos como trabajadores forzados.

Sin embargo, en nuestro trabajo sobre el cautiverio (LAzaro,
1994a) también pusimos de relieve el escaso interés que ha
recibido la presencia de los numerosocs yanaconas, mestizos e
indios de las reducciones aliadas de los espafioles gque eran
prisioneros de los araucanos: a la hora de ser mencionados por
los cronistas, en sus informes de liberacidn de cautivos de los
indios de guerra, aparecen en una proporcidén numérica mayor que
la de los espafioles. Miguel de Olavarria ya destacaba en su
Informe de 1594 que los indios de guerra de Purén asolaban las
comunidades araucanas de la Imperial, capturando a sus mujeres
e hijos, provocando una alarmante reduccidn de la poblacidn de
esa provincia (1594:16-17); pero es en el siglo XVII donde
tenemos mas noticias de estos sucesos. Francisco Laso de la Vega
analizando el resultado de una incursién a Purén en abril de

1632, comenta:

W, ... rescataronse siete espafioles, viniéronse 49 indios de

los_gue estaban cautivos y de paz mds de 60 con su chusma'
(El subrayado es nuestro; 1634:396}
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Otros testimonios aportan mds datos sobre la presencia de

cautivos indigenas entre los indios de guerra:

"[un cacigque enemigo] entré después en las reducciones de
Lebo y matd y se llevé mas de cuarenta indios de los
reducidos.." (Carta de Gabriel de Celada, 1611:200)

"cuando estos indios sitiaron la ciudad de Osorno y Villa-
Rica, platicaron entre ellos que se atendiese a mas que

quitar los indios de paz y llevArselos por bien o por mal

como podian....... y ahora pretenden hacer lo propio, y no
vienen a buscarnos a nosotros sino solamente a los indios
de paz y como no los podemos guardar todos dan unas veces
en una parte, por otra en otra, y al fin llevan algo" (El
subrayado es nuestro; Carta de Alonso Garcia Ramén al Rey,
1613: 271.)

"degollaron al cacique Queinchunere y al cacigque

Terquepillan con cincuenta y cuatro indios y mis de cuarenta
mujeres y nifios sin doscientas almas gue llevaron cautivas
que se pasaron de la otra banda de Allipen..... e e
[y el cacique Nagueltoro] que hizo tamaflo estrago en las

riberas del Maule que ge llevd mds de cuatrocientas pigzas

cautivas con muerte de tanto hombre de importancia y algunos
sacerdotes" (El subrayado es nuestro; Relaciodn escrita por
el teniente general de caballeria Alonso de Figuerca, 1673:
£. 6 v 11)

Otra prueba de la captura de indigenas por parte de los
indios de guerra la aportan los informes de las autoridades
coloniales, que recogen la continuas quejas de los indios amigos
a quienes se les impedia vengar las capturas de sus familias y

amigos:

"y como los indios amigos estaban muy guejosos de que no se
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les dejaba ir a tomar venganza de los dafios que han recibido
v a cobrar sug hijos, mujeres que leg han llevado los de
guerra, o prender otros para rescatarlos"(El subrayado es
nuestro; Carta de Alonso Garcfa Ramdn al Rey, 1613:270)

El padre Rosales también seflalaba algunos de los problemas
inherentes a la liberacidén de los indios capturados:

"Como la guerra es reciproca i nosotros les cautivamos
muchos indios i indias, asi ellos nos cautivan muchos

egpafioles, espafiolas, i indios amigos i indias. Pues

acontece en las malocas que hacen los espafioles a las
rancherias de los enemigos, apresar a muchos de los que nos
habian llevado cautivos de nuestras tierras" (El subrayado

es nuestro; Manifiesto Apologético...., 1910:219)

Este jesuita asegura que muchos de los indigenas que eran
rescatados por los espafioles fueron coaccionados por soldados y
oficiales para que se declarasen rebeldes y ser vendidos en el
Pexr(i. Por dltimo, el padre Luis de Valdivia analizaba agudamente
las terribles consecuencias que podia acarrear para los espaficles
la falta de solucién a la indefensidn de sus aliados, y avisaba:

"que o bien les defendiésemos o les dejdgemos a ellos hacer
sus juntas para vengarse de los de guerra y rescatar sus

piezas cautivas, porque si no infaliblemente se pasarian con
ellos" (Informe sobre el padre Luis de Valdivia, 1621:301)

Respecto a estos indigenas que eran capturados por los
indios de guerra nos preguntamos: ¢qué funcién tenian y cémo se
articulaban en el conjunto de la sociedad indigena que les

cautivé?. La respuesta nos la proporciona uno de los gobernadores

de Chile:

nguando estos indios de guerra vienen a buscarnos no es al



178

Exercito de los espaficles que con ellos poco miedo tienen,
sino a las reducciones donde estdn los indios de paz a

los tienen po: \VOoS . r ¢ el v (R

subrayado es mio, Informe del gobernador Juan Jaragquemada,
1611:241)

Los araucanos debieron de recurrir a la estrategia de
emplear mano de obra esclava -- indigena y espaficla -- para
compensar las carencias que tenian sus propias comunidades para
realizar las labores agricolas. Inostroza ha afirmado que, aungue
desconoce su magnitud en términos reales, en la segunda mitad del
siglo XVII las consecuencias de la guerra, unidas a las
crecientes emigraciones de grupos mapuches y huilliches al otro
lado de log Andes dio lugar a que la poblacién indigena situada
entre el Biobio y el Tolten se hallara en su punto demogrdfico
mas bajo (1990:85). Al igual gue ocurriera con los espafioles,
muchas de las capturas de hombres y mujeres que realizaban los
indios de guerra estaban destinadas a los intercambios de
parientes prisioneros en el campo espafiol; pero como los indios
situados al sur del Biobio no podian permitirse el lujo de
alimentar a gente ociosa, debieron de obligarles a participar en
el trabajo de la comunidad. Conviene resaltar que, al igual que
el fenémeno del cautiverio, el trabajo forzado de indigenas e
hispanocriollos en las sementeras de los indios de gquerra es un
hecho totalmente novedoso en la cultura araucana Yy, eI
consecuencia, es un claro producto de este violento contacto

fronterizo.

Al igual que en la mujer se centrd la produccidén de las
manufacturas textiles, no es arriesgado suponer gue la guerra,
el comercio y la incorporacién de elementos culturales de origen
eurcpec hubieran dado lugar a un proceso de especializacidn en
la manufactura de algunos elementos que estaban adquiriendo una
creciente relevancia en el mundo bélico y simbdlico araucano:
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herreros y plateros. Aunque cada guerrero se fabricaba sus
propias armas y protecciones, las consecuencias directas de la
guerra les hizo ver a log araucanos la necesidad de contar con
alguien que pudiera reparar los desperfectos de sus armas,
herramientas y arreos; de ahi que preservaran la vida de aquellos
cautivos que conocian los secretos de la fragua y el martillo,
y que aprendieran posteriormente su manejo. A pesar de que los
araucanos tradicionalmente nc hacian usco de los adornos de oro,
prestaron especial atencién a la acumulacidén de plata, que
obtenian de los espafioles en sus intercambios comerciales. El
progresivo aprendizaje del oficio de herrercs, adquirido y
supervisado por los cautivos espaficles, les hizo capaces de
transformar la plata en hermosas joyas con las que engalanar a
sus mujeres y adornar los arreog y estribos de sus caballos,
claro simbolo de su rigueza y prestigio ante los demds miembros

de la tribu.

Antes de hacer una evaluacién final sobre el nuevo sistema
econémico adoptado por los araucanos en el siglo XVII a raiz del
contacto con los espafioles, queremos hacer alusidén a un fendmeno
comercial que, habiendo partido de una arraigada tradicidn
indigena, se transformd totalmente a consecuencia del contacto
fronterizo con los espaficles: nos referimos a lo que los
cronistas identificaban como venta o trdfico a la usanza. Este
fendémemo, que tiene su origen en la tradicional "venta" de la
novia en la sociedad araucana, dio lugar posteriormente a la
aparicién en la sociedad araucana de una fuente de alimentacidn
del conocido trafico de esclavos chileno, uno de cuyos inductores
fueron los propios indigenas. Antonio Ramirez Laguna nos

proporciona una excelente explicacién sobre este hecho:

wEn este estado inventé la codicia otra guerra mas
pernicioga para estos pobres Yy miserables indios, haciendo
como esclavos vendiesen sus hijos, deudos y parientes y los

caciques los muchachos huérfanosg en esta manera=
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Es costumbre entre estos indios el comprar las mujeres con
guien se casan por ser permitido entre ellos la pluralidad
de mujeres; de tal manera que el que mas tiene, é&se es mas
rico porque siembran, guardan el ganado, sirve cada uno lo
que un criado o esclavo, y, como entre nosotros se doctan
[sic] las hijas, hermanos y parientes para casarles con Sus
maridos, (ellog] doctan lag mujeres con que se casan pagando
a sus padres, hermanos, deudos y parientes lo que ellos
habian de recibir con ellos en dote, al revés de lo dque
usamos nosotros; estas ventas las hacen los padres, hermanos
y parientes mds cercanos porque todos participan del precio

y se llaman ventas a la usanza: a_truegue de caballos,

armas, vestidos vy otras cosgas regulando cada mujer por
tantas pagas conforme la hermosura, y cada paga [equivale

al doce pesos de a ocho reales" (El subrayado es nuestro;
Carta de Antonic Ramirez de Laguna a S.M. el Rey. 1652:
£,31)

Lo que en un principio era una costumbre circunscrita al
modo de actuar indigena, con el contactoc fronterizo adquiri6 la
forma de prestacidén de servicios remunerada; posteriormente, el
interés indigena por los bienes de origen europeo que los
espafioles les ofrecian, hizo que ambos bandos transformaran esta

practica en una esclavitud encubierta. En su Manifiesto

Apologético, el padre Diego de Rosales denuncia esta deformacidn
del cardcter inicial de las ventas a la usanza como uno de los

principales males que aguejaban al reino:

"LLa usanza, que en este reino tiene este nombre, eg um uso
que en si no incluye malicia alguna ni cosa contra las
buenag costumbres entre estos indios: antes de &l se seguian
muchos bienes. Y era que los espafloles que necesitaban de
servicio aguerenciaban un indio o una india, que de su
voluntad les sirviese, i para que sus padres se le dejasen,
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les contentaban dandoles algunas pagas a su gusto, al uso
que ellos tienen de comprar las mujeres y pagarselas a los
padres. Pero [los indiog] siempre se quedaban en su
libertad, vy con potestad de volverse a los suyos, como
muchos lo hacian, y volvian parte de las pagas si con el

servicio no las habian devengado..... Ugdge giempre una cosa

miv debida v muy dusta. que fue no vender ni enajenar jams

a_ningiin_indio o india de la wusapza" (El subrayado es
nuestro; 1910:204)

Y también sefiala la drastica decisidén que tomaban las

majeres indigenas que eran vendidas contra su voluntad:

"porque las indias, como mujeres flacas 1 de poco corazdn,
viendo que las llevaban a vender a tierras extraflas por
esclavas, siendo libres, desesperaban y se ahorcaban con
sus propias fajas, cosa usada entre estas indias en
dandolas alguna pesadumbre sus maridos; que CcOomo son
compradas en uganza, porque el marido pierda la hacienda
que dio por ellas, pierden bédrbaramente las vidas 1 se
ahorcan. I los mismo hacen cuando las venden por esclavas,
siendo libres, que se ahorcan, i pierden la vida porque el

comprador pierda la hacienda" {1910:201)

Curiosamente, las mujeres indigenas que se suicidaban
estaban aplicando a los espafloles una practica comin en el
contexto cultural araucano: cuando un matrimonio era establecido
sin el consentimiento de la novia, la expresién mds drastica del
rechazo al marido consistia en quitarse la vida para que el
esposo perdiera a la mujer y la dote que habia entregado a los

padres.

Rosales no era el Unico que consideraba que el gentido
inicial de la venta a la usanza era perjudicial a los indigenas;

Gerénime de Quiroga, en su descripcidn sobre esta costumbre,
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también extrae conclusiones positivas:

"egstos indios tienen costumbre de vender sus familias como
ganados, gin distincidén de lo racional... de suerte que por
cuatro vacas o caballos venden los hijos y sobrinos y las
mujeres; y por cuatro arrobas de vino, con la trampa que
puede haber en vendérselo puro o aguado... Ademas que los
suyos usan de sus leyes y derechos vendiendo los hijos como
frutos de las mujeres que compraron, asi como un espafiol que
comprd wmuchas negras para ocuparlas en su servicio, VY
teniendo hijos de ellas los vendié todos. De la propia
suerte de log indios compran las mujeres para servirse de
ellas como los bueyes, y luego venden los hijos, y en caso
gque los espafioles no los comprasen los habian de vender a
otros indios.... y habiendo de sexr vendidos de mas alivio
y provecho serd darlos a los cristianos que a los
infieles... Pasando a los espafioles tendrdn la conveniencia
de ser educados y bautizados, y la repiiblica egpafiola tendrd

quien le sirva y conserve" {1979:234)

A pesar de los desvelos de Rosales Y Quiroga por
proporcionar una educacién cristiana y una proteccidn a los
infelices que se vendian a la usanza, sus alegatos nos recuerdan
a las propuestas de fray Reginaldo de Lizdrraga y sus denuncias
sobre la esclavitud de los indigenas chanés de la cordillera
chiriguana. En el piedemonte oriental boliviano también se
produjo una situacidén similar a la de Chile con la diferencia de
que los chanés se encontraban a merced de las incursiones
esclavistas que chiriguanos y espafioles hacian entre ellos. Los
chanés, que en tiempos prehispdnicos habian servide de victimas
de los banquetes canibales de los chiriguanos, con la llegada de
los espafioles y la demanda de mano de obra esclava gsufrieron un
drastico cambio de concepcidén y empezaron a ser capturados por
los chiriguanos para - como en la Araucania - cambidrselos a los
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espafioles por metales y bienes europeos. Lizarraga denuncié el
trdfico de esclavos que espafioles y chiriguanos hacian con los
chanés, a quienes consideraba trabajadores y propensos a la
convergidén, pero con el fin de evitar su desaparicién y gque no
fueran destinados a los bangquetes canibales chiriguanos,
congentia - al igual que Quiroga - que los espafioles los
comprasen {(ver Lazaro, 1992:capitulc 4). Pero a pesar de las
buenas intenciones de Gerdnimo de Quiroga y el celo misionero de
Lizdrraga y Rosales, su permisividad seguia favoreciendo el
trafico esclavista.

Asi, lo que en un principio era una conversitn de una
priactica habitual indigena en un sistema de trabajo asalariado,
fue dando paso a una corriente de indigenas desarraigados, que
eran trocados o vendidos a los esgpafioles por objetos europeos,

o utilizados para el intercambio de prisioneros:

"y en este tiempo también paso un mestizo que venia con los
enemigos llamade Tom&s, el cual traia una hija suya de
nueve o diez afios para dejarla entre cristianos; y el dicho
Tomés me dijo gue habia vendido a usanza de los indios esta

su hija al cacique Mancalicédn de Puren para que rescatase
una pieza suya que tenian en el fuerte, y que no la habia
vendido por necesidad que tuviese de lo gque le dieron por
ella, gino por tenerla entre cristianos" (El subrayado es
nuestro; Sucesos acaecidos al Padre Luls de Valdivia,
1614 :1v}

En esta actividad se juntaron la falta de escripulos de los
espafioles, quienes no tuvieron ninglin inconveniente en azuzar la
codicia de los indigenas por los bienes europeos para que éstos
les suministraran nuevas piezas; y la de los araucanos, gque no
repararon en destinar al negocio esclavista a otros indigenas
Estos infelices no gélo debieron ser aguellos individuos que no

tuvieran ningdn vinculo social con su propia tribu, o hubieran
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perdido a sus familiares, sino que también es posible que los
indios retirados que solicitaban asilo en su territorio - y que
como hemos visto - se hallaban bajo la voluntad y el capricho de
gsus anfitriones, se convirtieran en las victimas de estas ventas.
Villalobos también ha seflalado que los indios amigos se
adentraban en la Araucania para capturar mujeres y nifios de las
parcialidades que se hallaban en paz y encubrié&ndolos bajo un
vinculo ficticio, destinarlos a este comercio esclavigta
(1992:273) .

La problematica de la venta a la usanza nos muestra que, una
vez mig, nos encontramos en el territorio indigena no dominado
una situacién similar a la gque los hispanocriollos hacian con los
araucanos que los iIndiocs amigos capturaban en la guerra; de
nuevo, gon los intereses comerciales los que se sobreponen a la
propia guerra y hacen cambiar la tradicién indigena. Un caso
similar a esta transformacién operada en el seno de la sociedad
indigena lo encontramos entre los chichimecas de la frontera
norte del virreinato wmexicano y en log chiriguanos del piedemonte
boliviano. En época prehispdnica, estas sociedades indigenas
destinaban sus prisioneros de guerra a sacrificios humanos y
rituales canibales; tras el prolongado enfrentamiento fronterizo
con los espafioles, chichimecas y chiriguanos fueron abandonando
estas practicas en favor de la venta de sus prisioneros indigenas
por las armas y elementos de origen europeo, que los &vidos
traficantes de esclavos espafioles les ofrecian, en una clara
muestra de la asimilacién que habian hechc estas culturas del

valor econdmico del cautivo (Lazaro, 1992b:52-53 y 60-62) .

El peligro que la prdctica de la venta a la usanza suponia
para la poblacién indigena se refleja en las reiteradas
peticiones que funcionarios y religiosos hicieron a la Corona,
dictandose finalmente dos reales cédulas (1664 Y 1682)
prohibiendo este comercio gsclavista encubierto. Pero antes de
realizar una valoracién global, nos gustaria llamar la atencidn
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no sélo sobre la aparicién en el seno de la sociedad indigena
araucana del factor laboral gue representan los prisioneros de
guerra, sino también como elemento de creciente valor econdémico.
Después de los primeros encuentros bé&licos que se produjeron tras
la sublevacidn general de 1598, hispanocriollos e indigenas
destinaron a sus respectivos prisionercs de guerra a los
intercambios de cautivos que se celebraban periddicamente en la
frontera:

"OQue a los [indios] que =se cojiesen de aqui adelante
viniendo acd a ofendernos, también sean libres; pero que
estén presos para trocarlos por espafioles cautivos, como lo
disponia el P. Luis de Valdivia y que trabajen en el
interin, no siendo cacique o capitédn de estima, en servicio
del Rey, y que se les pague su trabajo" (Real Cédula
dirigida al P. Luis de Valdivia para la Guerra Defensiva,
:272)

Pero con el paso del tiempo y la dispersidn general de los
cautivos - los araucanos eran enviados al valle central de Chile
o al Perd, y los espafioles fueron diseminados por 1las
parcialidades meridionales - este tipo de intercambios fué menos
frecuente, y los espafioles se vieron obligados a recurrir a la
préactica de pagar por el rescate de sus mujeres, hijos vy
parientes, o que la generosidad de los gobernadores intercediese

por ellos. Este fue el caso del Margués de Baides:

nClon estos triunfos de su cristiana caridad, con la gloria
que le proporcionaban ciento cinco cautivos espafioles gue

rescatd a sus expensas" (Carvallo Goyeneche, 1875,I1:57)

gl excesivo interds de los indigenas por los bienes
obtenidos en el rescate de los egpafioles no hizo mas que aumentar
el peligro de que cualquier hispanocriollo que se aventurase en

territorio fuera capturado para ser intercambiado; prdctica sobre
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la que el virrey del Perld puso sobre aviso a la Corona a finales
del siglo XVII (Carta del virrey del Peri a la Reina respondiendo
a la cédula sobre la inconveniencia de gque las cantidades que se
juntasen para el rescate de cautivos se empleen en beneficio de
los que lo estuvieren en poder de los indios bdrbaros de Chile,
1671)

El contacto con los espafloles trajo consigo una
transformacién de las bases y sistemas laborales de la sociedad
araucana. A pesar de la ayuda proveniente de los trabajadores
forzados, es indudable que en el proceso de incorporacién de
elementos culturales europeos en la sociedad araucana la mujer
indigena adopté un papel crucial en las relaciones econdmicas de
produccién. Sobre ella recaia el peso fundamental de las tareas
agricolas, ganaderas y textiles. En ese sentido, y teniendo en
cuenta que nos hallamos ante una cultura en la que se practica
la poligamia, podemos establecer el hecho de que la rigueza y el
prestigio de cada hombre en el seno de la tribu araucana es
directamente proporcional al nimero de mujeres con las que esté
casado. Cuantas mds mujeres roturen sus campos, cuiden de sus
rebafios y preparen alimentos, asi de fastuosas gerdn las
borracheras a las que pueda invitar a sus deudos y parientes. Por
otro lado, si un hombre consigue un nimero apreciable de esposas,
mayores serdn las posibilidades de manufacturar ponchos y mantas
para conseguir, mediante el intercambio comercial con los
espafioles, licores, telas, ropas y otros bienes de origen europeo
con los que obsequiar a sus invitados y demostrar su rigqueza y
prestigio. Aquel hombre que pudiera disponer de los recursos
suficientes para organizar mejores cahuines tendria mayores
posibilidades de extender sus lazos de relacién y reciprocidad
- y por ende la ampliacidn de su linaje - mediante el matrimonio

de sus hijos e hijas. Porque, como dijo Fray Baltasar de Ovando:

ngl padre que mas hijas tiene es més rico porque desde niflas

lag venden a otros por mujeres y &l _Que compra €S perpetuo
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Eributarigt (1605:f.99v)

Ivdn Inostroza ha sefialado que el sistema econdmico que
desarrollaron los araucanos en el siglo XVII significd un claro
abandono de una economia neolitica de cardcter agrario en favor
de un sistema agricola y ganadero semejante a la produccifn
hispanocriolla (1990:85). Pero, esta adecuacidén también esconde
la perfecta convivencia entre dos sistemas socioecondmicos que
se complementan a la perfeccidn: el sistema agroganadero que
sustenta las tradicionales relaciones de reciprocidad de la tribu
araucana, y el sistema comercial que le asegura la relacidn con
los espailoles y los bienes de origen europeo. La clave de todo
este sistema econdémico radica en el trabajo femenino; por eso los
conflictos sociales que surgieron en el seno de la sociedad
tribal araucana del siglo XVII giran en torno a las posibilidades
de acceso que el grupo y el individuo tienen para adquirir y
controlar, tanto los nuevos elementos econdmicos de origen
europeo como la clave del sistema econdmico dual que se ha creado
a partir del mismo: las mujeres. Es ésta y no otra la razén por
la cual los araucanos defendieron obstinadamente la préctica de
la poligamia ante las exigencias de funcionarios y misioneros.
Finalmente, hemos de seflalar que es esta lucha interna por la
capacidad de control de los nuevos recursos econdmicos y sus
productores - las mujeres -, la qQue proporcionara un mayor
dinamismo a la sociedad araucana, y que serda completamente
influida por los diferentes procesos histéricos externos.
Procesos cuales, a su vez determinardn la reaccién de la sociedad
tribal araucana a la ambivalente presién bélico-pacifica de los

espafioles y su propia configuracién a lo largo del siglo.
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Después de los andlisis de las transformaciones en el campo
guerrero indigena, han sido las propuestas sobre la dinamica
interna de la sociedad araucana las que han acaparado la atencién
de los investigadores. El historiador chileno Jorge Pinto ha sido
el primer investigador que se refiridé de forma tedrica a los
cambios sociopoliticos de los araucanos. Pinto sostiene que en
la historia fronteriza de la Araucania, los historiadores han
privilegiado los choques fronterizos protagonizados por
hispanocriollos e indigenas, descuidando el estudio de la accidn
de otros elementos sociales mapuches que protagonizaron la mayor
parte de las "fricciones horizontales" {relaciones interétnicas
violentas con otras etnias indigenas del este - pehuenches - Y
sur - huilliches -) y las "fricciones verticales" (conflictos
intraétnicos) que afectaban a 1la estructura sociopolitica
indigena y que se produjeron entre caciques y mocetones (Pinto,
1988:24-286) .

Para ubicar cronolégicamente este tipo de conflictos, Jorge
Pinto se ha valido de los postulados de José Bengoa para indicar
gque esta dindmica interna de la sociedad mapuche es propia "de
una comunidad que estaba en vias de constituirse en una sociedad
estratificada en grupos de intereses antagénicos en transicidn
a formas de servilismo ganadero" (Bengoa, 1985:68). En
definitiva, estos investigadores chilenos estdn trasladando el
escenario cronolégico de estas "fricciones verticales" a los
siglos XVIII y XIX, momento en el que estas disputas internas
confluyen con las "fr;cciones horizontales" con otras etnias
indigenas, las cuales provocaron las temidas guerras intestinas
indigenas a las que la Corona intentd poner fin (ver L. Leén,
1982b). Sin embargo, creo que exigten datos gue nos permiten
afirmar que tanto las "fricciones" internas de la sociedad
indigena como los choques violentos con los espafioles, huilliches
y pehuenches son anteriores al marco cronoldgico que aportan Josgé
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Bengoa y Jorge Pinto; y que, como plantearemos a continuaciodn,
tuvieron su origen en contextos histérico-sociales muy concretos

del siglo XVII  (primera vy segunda mitad de siglo,
respectivamente) .

En nuestro planteam_if?nto sobre las transformaciones operadas
en la sociedad indigena vamos a seguir teniendo en cuenta la
propuesta que hizo Osvaldo Silva (1990): acerca de la incidencia
que la sucesién de los hechos histéricos tuvieron en el mismo:
un periodo prolongado de guerra hasta la primera mitad de la
centuria, seguido de un creciente descenso de la violencia hasta
finales del siglo XVII. Esta fue la propuesta que sirvio a
Osvaldo Silva para explicar el proceso de las luchas incernas gque
se desataron en el senoc de la sociedad indigena entre los
dirigentes tradicionales (lonkos o ulmenes), los jefes de guerra
(toguis) y los guerreros araucanos (conas) a mediados del siglo
XVII.

El hecho de que S8ilva examine la existencia de estas
tiranteces internas es un ejemplo demostrativo de hasta qué punto
las circunstancias histérico-sociales de la sequnda mitad del
siglo XVI y primera del XVII han dado lugar al surgimiento en la
sociedad araucana de unos nuevos grupos sociales, con
caracteristicas diferentes a los de la sociedad indigena
prehispénica. Siguiendo este planteamiento, 1o primero que
debemos establecer es cudndo podemos hablar con seguridad de la
existencia de estos grupos sociales (toquis y conas) y de las
capacidades que tienen de cuestionar la autoridad o preeminencia
- y no el poder pues recordemos que nos hallamos ante una
sociedad indigena en la que no existe propiamente un poder
coactivo - de lonkos y ulmenes. La primera y mejor referencia que
tenemos sobre la existencia e importancia de estos grupos - asi
como de sus rivalidades con 108 lonkos y ulmenes gque han
detentado tradicionalmente el prestigio y la preeminencia sobre
los demds miembros de la tribu - la hallamos en las
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conversaciones que mantuvo el padre Luis de Valdivia con los
araucanos los dias previos al parlamento celebrado en Catiray el
2 de junio de 1612. De camino al lugar donde se iba a celebrar
la junta de paz, el padre Valdivia, a través del segundo punto
del discurso de Huaguimilla - un destacado dirigente guerrero -
tuvo ocasién de comprobar la existencia de los diversos pareceres
que habia en el seno de la sociedad indigena, respecto a las

promesas de paz que el jesuita les hacia:

"ElL 2° punto fue darme cuenta como todos los Ulmenes creian
ser verdad lo que yo traia, pero que los Conas, que son 108
soldadog, no podian creer tanto bien y tal género de paz sin
servir, diciendo que era traza para engafiarles como otras
veces para después servirse de ellos" (Carta del padre Luis
de Valdivia...1612:172)

Huaquimilla le dijo al padre que, a pesar de los recelos de
los guerreros indigenas, si él1 se presentaba al parlamento

desaparecerian los recelos de los conas y se:

"acreditaba mi embajada para toda la tierra de guerra, a que
ayudarian ellos [los ulmenes] acompafidndome a lag demas
provincias™ (1612:172)

Ante la evidente adversidad que manifestaban los conas
araucanos, Huaquimilla intentd tranquilizar al jesuita y sus
acompafiantes, y les garantizd que sus vidas no correrian peligro,

porque:

"aunque log conas son atrevidos (cuando hay algunos ulmenes
gue les favorecen) pero aqui todos los ulmenes estaban de
mi parte" (1612:172)

Como se puede observar, el padre Luis de Valdivia ha tenido
ocasién de comprobar que la ausencia de un poder centralizado,
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y la tradicional independencia politica de los diferentes
miembros de la sociedad tribal araucana, no s8élo fue un
impedimento para gue los espaficles pudieran dominar a 1los
araucanos por la via militar sino gue, a la hora de establecer
la paz también existen intereses divergentes. Sin embargo,
después de este encuentro inicial con Huaguimilla, el padre
Valdivia nos ofrece una descripcidn general del parlamento gue
nos hace reflexionar sobre el nuevo cariz gue han adquirido las
relaciones en el seno de la sociedad indigena. Cuando Luis de
Valdivia se acercé al lugar de la reunidén portando la rama de

canelo, el simbolo de paz sagrado para los araucanos:

njuntdronse todos los Ulmenes que serian como cincuenta,
sentados en el suelo en circulo; luego llamaron a los

Capitanes que también se sentaron en el mismo girculo, v a

sus espaldas se sentaron todos los conas v los labradores.

Yo hice llevar un asiento alto en gue sentarme, habiéndclo
comunicado primero con Carampangui que es el méds principal
Ulmen de todos por ser de singular prudencia y discreccidn"
(El subrayado es nuestro; 1612:174)

Como vemog, en su intento de establecer un didlogo pacifico
y directo con los araucanos, el padre Luig de Valdivia siguid al
pie de la letra todo el ritual indigena de los parlamentos, ¥y
pididé permiso a Carampangui - ulmen principal de Catiray - para
ocupar un sitio privilegiado en una junta en la que todos sus
asistentes tenian los mismos privilegios. Sin embargo, la aguda
observacién del jesuita también nos muestra la existencia de un
orden jerarquico en la tribu araucana, tanto en el proceso de
agsistencia como en la distribucién de los congregados en el
parlamento. En la primera linea del circulo se sientan los
ulmenes, grupo social gue goza del prestigio que le conceden sus
posesiones y la ayuda de su parentela; en el mismo circulo se
sitlan los toguis o capitanes de guerra, cuya preeminencia en la
tribu se ha acrecentado considerablemente debido a las numerosas
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confederaciones que log araucanos tuvieron que organizar contra
los espafioles. Los bienes obtenidos por los toquis en la guerra
aumentaron su patrimonic personal, tanto como para entrar en el
gutil juego politico de 1la reciprocidad-dependencia en que se
hallaba inmerso en el sistema de los convites araucanos. Detras
del grupo formado por ulmenes y togquis se gituarcn la gran
mayoria de los guerreros y labradores indigenas. La disposicidn
de conas y agricultores en el parlamento celebrado en Catiray
refrenda los planteamientos que hemos tenido ocasidn de hacer en
apartados anteriores; el novedoso cardcter gue tanto guerreros
como labradores indigenas tuvieron en la sociedad araucana del
siglo XVII se muestra agui claramente. La descripecién jerarquica
que hace Valdivia de la reunidn sitGa a los agricultores en
Gltimo lugar, postexrgados por los guerreros; ¥y, aunque
tedricamente, todos los asistentes a la junta tienen derecho a
expresar su opinién - siguiendo las reglas de intervencion
establecidas - en el parlamento de Catiray no hubo ocasidén de
saber la actitud de los labradores scbre las propuestas pacificas

del padre Valdivia. O al menos no lo comenta el jesuita.

Antes de continuar con nuestro planteamiento, conviene
explicar someramente el funcionamiento de los parlamentos
indigenas., A la hora de intervenir en un parlamento, todos los
asistentes indigenas delegaban la palabra en el ulmen principal
de la regién donde se celebraba la reunidén quien, por lo general,
reunia notables cualidades de oratoria. Todas la intervenciones
estaban perfectamente estipuladas, y siempre que los indigenas
eran interpelados o recibian una propuesta, la sometian a
consideracién. A continuacién, como dicen los cronistas, "daban
mano" para que su interlocutor pudiera transmitir a la parte
contraria el resultado de sus deliberaciones, por lo que
cualquier intervencidén a destiempo, o realizada por una persona
no autorizada a hablar en ese momento, era un clarc signo de
alteracién de las normas tradicionales. Poxr ello, hemos prestado
una especial atencién al andlisis de los parlamentos realizados
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con los indigenas araucanos a lo largo del siglo XVII, puesto que
es un medio indirecto para conocer la situacidén de la sociedad
indigena que se hallaba asentada al otro lado del Biobic y lejos
de las fuentes de informacién espafiolas. Por dltimo, cabe sefialar
algo respecto al tema de los intérpretes en este tipo de juntas;
la mayoria de los investigadores da por sentado que la resolucidn
que tomaban los araucanos era traducida del mapugundun por el
intérprete espafiol o mestizo, que ineludiblemente se hallaba
presente en este tipo de actos, y al que Sergio Villalobos ha
dedicado atencidén en su estudio de los "tipos fronterizos" de la
frontera araucana (1982:179 y ss.). Pero, como tendremos ocasidn
de comprobar, en el parlamento de Catiray los araucanos también
disponian de un mestizo gue entendia el castellano con el fin de
averiguar si lo que traducia el intérprete oficial se ajustaba
a la realidad de lo que elles habian acordado. La presencia de
intérpretes castellanos en el bando indigena durante la
celebracidn de parlamentos debid de ser constante; sabemos que
muchos de ellos eran cautivos, renegados o mestizos que habian
permanecido mucho tiempo entre los araucanos, y que disfrutaban
de algunos privilegios por desempefiar este papel. La clara
dependencia de los intérpretes que tenfan ambas culturas, y el
importante proceso de aculturacién que ello produjo en las
sociedades indigenas es un fendémenc poco estudiado todavia en la
Araucania (ver V.G. Arnaud, 1550, Emma Martinell Gifré&, 1988 y
Francigco de Solano, 1975 y 1992),

Una vez que el padre Luis de Valdivia les expuso a los
araucanos las lineas principales de la politica que los espafioles
pensaban llevar con ellos a raiz de la puesta en marcha de la
Guerra Defengiva, Carampanqui manifestd la famosa peticién que
los araucanos hicieron de despoblar el fuerte de San Gerdnimo;
hecho que provocd la ruptura entxe valdivia y el gobernador
Alonso de Ribera, y que supuso el inicio de abiertas criticas a
la gestién de los jesuitas en Chile. Ahora queremos llamar la
atencién sobre la manera en que el ulmen Carampangui expuso esa
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peticidn:

"Afiadié a lo dicho que todos los conas y también los

ulmenes con ellos me querian pedir tres cosas para que los
dejase con 1leno gozo;...... ... e e Dijo pues que la
primera era que les guitasen el fuerte de San Gerdénimo. . ."
(E1l subrayado es nuestro; 1612:184)

Hay que hacer notar que en Bsu carta, el padre Valdivia
destaca el interés de los guerreros araucancs por realizar la
peticién, a la que, por 1los Sucesos posteriores, los ulmenes
parecen sentirse obligades a apoyar. El padre Valdivia se negd
inicialmente a la peticidn de los conas, ya que no tenia potestad
para conceder la peticién de los araucanos; esta decisidn provocd

una airada reaccién en el bando indigena:

"Entonces, un Capitdn llamado Llancamilla dijo a los Conas:
no tiene talle el padre de guitarnos el fuerte, ¥ egtando
en pié el fuerte, serviremos gin duda, y los ulmenes guieren

todos venir en esto, porque ellos no han de servir, y lo

hemog de pagar nosoLros;: VY de esta manera nos engafian 1los

ulmenes v _los espafioles. Levantdse encjado y fuese de la
junta, y con &l se levantaron en pié todos los conas con sus
lanzas en las manos, y de ella se fueron también enojados.
Entonces Carampanqui me dijo: suplicote Padre que mires por

nuestro bien y quietud, gque como alld hay vulgo. y_soldados

gue se amotinan los guele haber acd y deseamos quietarlos,

y para esto has venido, para pacificarnos a nosotros entre

nosotros mismos, primero gque gon vosQtros, Y harids dos

paceg. El Capitdn Pinto we dijo: ocasidén es esta en que V.P.
ha de mostrar su discrececidn porgue hay gran riegqgo de estos

Ulmenes v nogotros; y no digo mis porgue he conocido _agui

un indio ladino aue nos entiende." (El1 subrayado es
nuestro; 1612:185-186)
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Pese a que el capitdn Pinto descubri6 la presencia de un
intérprete indigena entre los araucanos, sabemos que el padre
Valdivia accedié finalmente a las siplicas de los caciques y
concedid la peticién de retirar el fuerte de San Gerbénimo. Este
hecho contribuyé enormemente al envanecimiento de los guerreros
araucanos, teniendo una enorme repercusidm en el posterior
asesinato de los jesuitas en Elicura. Pero, para nosoLros, la
agitacién suscitada en el parlamento de Catiray constituye la
mejor expresién de las disensiones internas gue se estaban
produciendo en ese momento en la gociedad araucana y nNos
transmite dos puntos de andlisis gque vamos a desarrollar a
continuacién: a) la airada reaccidén de los conas por la
posibilidad de servir a los espafioles, mientras permanezca el
fortin de San Gerénimo; y b) la alusidén gque hace el ulmen
Carampanqui al padre Valdivia de que, si despoblando el fuerte
se llega a la paz, podrd pacificar a los araucanos entre ellos
mismos, incluso antes que con los espafioles, vy de esta manera

habra conseguido "dos paces".

El primer punto de anédlisis esconde el miedo que tenian 1los
guerreros indigenas a formar parte de los indios encomendados,
si se concedia la paz. Los araucanos de finales del siglo XVI y
principio del XVII sabian por 1los numMerosos huidos que
atravesaban el Biobio que, si no eran convertidos en esclavos y
vendidos en Santiago o en Lima, su destino era acabar prestando
un duro servicio personal en las haciendas espafiolas. Pero
también sabian que no todos los individuos prestarian ese
servicio en caso de aceptar la paz. Osvaldo Silva ya sefiald que
la presencia espaflola en la Araucania proporciondé un marcado
cardcter diferencial al status de los dirigentes araucanos
(ulmenes, toguis y lonkos); este autor sefiala que en época
prehispanica no se tenia en estima el acceso a estos cargos. La
razén era que los dirigentes araucancs no poseian una autoridad
efectiva que les permitiese acceder a unos beneficios notables
dentro de la tribu; por el contrario, para seguir manteniendo su
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preeminencia, este antropélogo chileno sefiala que se veilan
obligados a realizar frecuentes convites para demostrar su
generosidad entre los demds miembros de la tribu y, gue a través
de las fiestas, éstos les confirmasen la deferencia que sentian
hacia toquis, lonkos y ulmenes; pero nunca acatamiento. E1l padre
Diego de Rosales aporta un testimonio esclarecedor sobre este
asunto:

"Y hay poca ambicidén entre ellos, por ser de poca utilidad
el oficio y cargo de cacique, aungue s de honor. Y después
que entraron los Espafloles en esta tierra, y pusieron
tributo a los indios y servicio personal, estiman en mas el
ser Cacique por eximirse del trabajo personal, y no pagar
tributo. Que por cédulas reales no le pagan los Caciques ni
sus primogénitos" (1989,T:138)

Asi, con la llegada de los espafioles y la imposicidn de la
legislacién por la cual se privilegiaba el status de los caciques
-- eximiéndoles de las prestaciones laborales -- el carcter de
los dirigentes tradicionales araucanos dio un giro radical. Este
argumento de Osvaldo Silva nos permite comprendexr perfectamente

la airada reaccién de los conas en el parlamento de Catiray.

Incluso en el peor de los casos -- Ccaer prisionero de los
espaficles -- los caciques y jefes de guerra recibian condiciones
especlales:

ngue a los [indiocs] que se cojiesen de aqui adelante
viniendo aci a ofenderos, también sean libres; pero Jue
estén presos para trocarlos por espafioles cautivos, ... ...,

y que trabajen en el interin, no siendo caciqgue o capitidn

de estima, en servicio del Rey, Yy que B5e les pague su
trabajo" (EL subrayado es nuestro; Real cédula dirigida al
p. Luis de Valdivia para la Guerra Defensiva de Chile.....
1613:272) .
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Al igual que los araucanos tenian un perfecto conocimiento
de estas disposiciones, y gue los descendientes de los caciques
podian aprovecharse del sistema legal espafiol para pleitear sobre
la herencia de su privilegiada condicidén, sabemos por las
crénicas que en miltiples ocasiones los indigenas eran obligados
a trabajar sin recibir ningln salario a cambio, situacién que los

propios caciques le hicieron ver al padre Valdivia:

"que cémo habian ellos de acabar con sus Quindujeres, que
este nombre dan a sus vasallos, que ayer eran soldados
libres de lanza, y ya estaban cavando en sus mitas, y que
perseverasen si no les pagaban algo..." (Tribaldos de
Toledo, 1864:98)

0 también como era frecuente, los prisioneros de guerra
caian en manos de los traficantes de esclavos que los trasladaban
a las regiones aledafias a Santiago o al virreinato peruanc. No
obstante, existen otros argumentos para comprender la resistencia
a la paz de la faccidn guerrera araucana; Ivadn Inostroza también
ha comentado que al principio, la mita araucana no respetd los
privilegios de los caciques y capitanes de guerra, y se basa en
un comentario de Tribaldos de Toledo: "algunos poxr haber sido
capitanes corsarios, se han ido a tierra de enemigos por no ser
mitayos". Este cronista también sefiala que las preccupaciones que
podia acarrear a la colonia la presencia de estos dirigentes
guerreros en tierra de guerra, trataron de ser paliadas por el
padre Valdivia, quien propuso que los privilegios de los caciques
cambién fueran extendidos a los capitanes de guerra {1992:35)

En este sentido, para los conas araucanos, la aceptacion de
la paz de Catiray con el cercano fuerte de San CGerénimo suponia
incrementar la posibilidad de convertirse en indios encomendados
o esclavos; y por esc afirmaban que "lLos ulmenes quieren todos
venir en esto", porque las consecuencias de la paz la "hemos de

pagar nosotros, y de esta manera nos engafian los ulmenes y los
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espafioles". Creemosg que las propuestas de paz del jesuita Luis
de Valdivia generaron la posibilidad de establecer una alianza
entre dos segmentos muy diferenciados de los bandos en litigio:
dirigentes tradicionales indigenas y partidarios de la Guerra
Defensiva. Ahora cabe la posibilidad de preguntarse si hubo
alguna otra razén por la dque estos dirigentes indigenas
estuvieran predispuestos a aceptar la paz que les ofrecian los
espaficles a principios del siglo XVII, Y si esa razdén tiene
relacién con el segundo punto de andlisis que hemos seflalado
anteriormente: el planteamiento que hace Carampangui al padre
valdivia en el que le seflala su intencién de apaciguar a 1los
conas, y la posibilidad que tiene el jesuita de "pacificarlos
entre ellos mismos".

Esta "pacificacién" dual gque quieren llevar a cabo los
ulmenes araucanos es un claro signo de la agitacion interna que
estaban experimentando los indigenas a principios del siglo XVI1;
y a su vez, otro claro reflejo de la transformacidn de la
estructura interna de la sociedad tribal indigena como
consecuencia del contacto con los espafioles. Ahora es pertinente
referirnos al trabajo de Osvaldo Silva Guerra y Ctrueque CONO
factores de cambio en la estructura social. Una aproximacidn ai
caso mapuche (1990); que es el segundo estudio al que nos hemos
referido al principio de este epigrafe sobre la transformacién
de la sociedad araucana tras su contacto con los hispanocriollocs.
gilva se refiere en este articulo a dos fases consecutivas de
transformacién de la sociedad araucana que estdn estrechamente
relacionadas tanto con el prolongado fendmeno bélico que sacudid
a la Araucania por el espacio de un siglo, como con las
consecuencias del intercambio comercial con los hispanocriollos.
Aunque la cita de sus planteamientos es extensa, hemos creido
conveniente incluirla por las similitudes ¥y diferencias gque

presenta con nuestras propuestas.

Para Silva, el conflicto generalizado que se desatd en la
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regién hasta 1598 favorecid la consolidacién de los toguis de
guerra y los caudillos, gquienes lideraban bandas de guerreros due
conseguian en su combate con los espafloles bienes europeos que
otorgaban a sus poseedores alto status dentro de la tribu. Este
autor sefiala que la aparicién de estas figuras sociales como
consecuencia de la guerra perenne con los espafioles produjo

importantes consecuencias en el seno de la sociedad indigena:

"Se produjo ademas, una fuerte relacién interlinajes
dejando, momentédneamente en el olvido, pasadas rencillas;
adivinos y curanderos aumentaron su prestigio debido a la
necesidad de interpretar los signos magicos de buenos o
maloe augurios tan importantes al interior de una gsociedad
en estado de guerra. Créaneos enemigos fueron desplegados
como trofeos por doquier....... Todos estos elementos,
dentro de la mecadnica interna de las sociedades tribales,
conducen hacia la estratificacién pues la propia sociedad
estéd generando surcos que abren camino al surgimiento de un
jefe que sea reconocido como tal por una gran cantidad de
subalternos, independientemente de sus vinculos gsanguineos"
{1990:88) .

Finalmente, este antropélogo chilenoc considera que los jefes
de guerra y los caudillos constituyen el nicleo de ese procesc
de estratificacién, cuyas bases de apoyo son el prestigio y el
poder:

"prestigio y poder son fenémenos complementarios; el poder,
a su vez, se traduce en autoridad cuando quien lo ejerce
cuenta con los medios necesarios para mandar y hacerse
obedecer lo cual, obviamente, exige disponer de una fuerza
coercitiva que a nivel tribal, se expresa en el apoyo
incondicional de un grupo seleccionado de guerrercs, capaces
de enfrentarse exitosamente tanto fuera como dentro de la
comunidad" (1990:88)
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Paradéjicamente, el freno de este vertiginoso proceso de
transformacién de la sociedad gque hubiera conducido a un
liderazgo supralinaje, se produjo con la sublevacién general de
1598 y el posterior establecimiento de la frontera en el rio
Biobio (1990:88-89). La reduccidén de los combates a las regiones

habitadas por los indios fronterizos dio lugar a que:

tMuchos de los elementos diferenciadores de status ya no
pudieron obtenerse a través del potin logrado durante los
malones; al no mediar contactos directos con los mapuches
del interior, é&stos debieron recurrir a otras vias para

proveerse de baratijas ¥y aguardiente" (1990:89)

osvaldo Silva piensa que durante el siglo XVII la reduccidn
de la conflictividad fronteriza y la necesidad de obtener bienes
de origen europeo mind las bases de poder de los togquis de guerra
y caudillos en beneficio de una nueva transformacidén en la
sociedad provocada por 1la implantacién del proceso fronterizo.
Este antropdlogo sefiala que a partir de los parlamentos
celebrados por el jesuita Luis de Valdivia se produjo un espacio
de entendimiento entre espafioles y araucanos, dadas las mutuas
necesidades que tenian ambos de los productos manufacturados que
unos y otrog realizaban. Este marco de entendimiento que
facilitaron los parlamentos fue contemplado por los araucanas
como: "el equivalente a las practicas ancestrales destinadas a
vivir en paz dentro de un generalizado dnimo de guerra de todos
contra todos" (8ilva, 1990:89). Y a partir de él, surgieron lasg
bases gque provocaron una nueva estratificacién en la sociedad
indigena de la mano de la controvertida figura del ulmen u

"hombre rico'.

Para Silva (1990:90), en el siglo XVII confluyeron una serie
de fenémenos que propiciaron la aparicidn de esta controvertida
vy novedosa figura social, cuya verdadera definicién aln hoy es
dificil de establecer: paz relativa, notable descenso demografico
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indigena, establecimiento de la frontera y mayores contactos con
los hispanocriollos a través de los parlamentos, capitanes de
amigos y comisarios de naciones (sobre estos "cipos fronterizos"
ver Villalobos, 1982). En este contexto especifico se produjo la
conjugacidén de una serie de factores como la posibilidad de
aumentar la familia poliginica, debido al gran decrecimiento de
varones en edad reproductora; y el aprovechamiento de los ganados
y las tierras abandonados por los egpaficles, cuya explotacidn por
parte de las mujeres revertia en una importante cantidad de
excedentes, destinados al comercio con los europeos o a su
redistribucién en su propio linaje. Para Silva, agquel indigena

que lograba aunar esta serie de factores en Su propio beneficio:

"Ejexcia. .. una generosidad que en el contexto
reciprocitario que regulaba las relaciones sociales, 1o
convertian en acreedor de todos aguellos gue, por el gimple
hecho de aceptar un convite o ayuda, quedaban obligados a
devolver la atencién. El hombre dadivoso pedia manipular
hiébilmente sus excedentes alimenticios y crearse una fama
de liberalidad que aumentaba su prestigio, dentro y fuera
del linaje, independientemente de la jerarquia gue ocupase
dentro del grupo de parentesco. Siendo O no jefe de clanes,
linajes o familias extendidas, gozaba de una "autoridad",
basada en el numeroso contingente de "deudoxres", que
acudian a &l en busca de consejo o le auxiliaban cuando
eran requeridos en razdn de las obligaciones de

reciprocidad. Tal era el ulmen.... (1990:90~-91)

De esta mapnera, Silva piensa que el ulmen, con independencia
de su origen social o vinculacidn social, manejando hédbilmente
el gistema reciprocitario que alimentaba gsobre la base del
trabajo de sus mujeres ¥ deudores, pudo haber recabado la
concentracién de los excedentes indigenas (mantas, ponchos,
cueros, ganados) y haberlos utilizado para monopolizar el

intercambio comercial con los espafioles (1990:93), empleando
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ademds los bienes obtenido en el trueque para alimentar el
sistema reciprocitario e incrementar el ascensc de su status
mediante la posesién de mujeres, ganados y esclavos. Segin el
antropdlogo chileno esta aparicidén del ulmen en la sociedad
araucana del siglo XVII también debié de haber provocado una
nueva estratificacién de la sociedad indigena.

El progresivo surgimiento y preponderancia de los "ulmenes!
s6lo debi6 peligrar durante los periodos de combates continuados
y el alzamiento general de 1655 (1990:89) ; en esas ocasiones, los
tulmenes" se enfrentaban directamente al descontento de "conas"
y "toquis", y se veian arrastrados a la ruptura de los acuerdos
pactados, so pena de perder su propia vida y hacienda. Sin
embargo, una vez que el fantasma de la guerra se iba alejando de
la frontera a través de los parlamentos, los ulmenes - que hasta
ege momento habian articulado los mutuos intereses
hispano-mapuches del comercio de ponchos, mantas, Y ganados a
cambio de afiil, aguardiente, monedas de plata, estribos, pafios,
ete. - perdieron su monopolio desde el momento en que el tlujo
de mercaderes que se internaban en la Araucania comenzd a hacerse
mie intenso. De esta manera, todos losg componentes de la tribu
vy de las parcialidades del interior tenian ocasidn de negociar
directamente con log buhoneros, dando lugar a gue el incremento
del flujo de bienes europeos a la Araucania tuviera unos
elementog claramente definidos en el siglo XVIII, con su base
comercial situada en Concepcidén (Silva, 19%0:94; Villalobos,
1982:35) . Esta es la razdén que Osvaldo Silva esgrime como la
causante del freno a la segunda transformacidm de la sociedad
araucana, que habian iniciado los ulmenes con el monopolio del

comercio exterior.

Como se puede observar, el interesante planteamiento gue
hace este antropdlogo chileno es fiel a los diferentes sucesos
que jalonan la historia de la Araucania en el siglo XVII; 1los
diferentes periodos (guerra prolongada, implantacién fronteriza
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y progresivo decrecimiento de las hostilidades hispano-indigenas)
que la corriente historiogrdfica chilena de los afios 80 ha
marcado con sus amplios estudios, ha sido utilizada por Silva
para diseflar las pautas de su acertado planteamiento sobre las
transformaciones de la sociedad araucana. Sin embargo, este
antropdlogo ha manejado algunas de las premisas utilizadas por
los historiadores de manera muy amplia, como el hecho de atribuir
a la fecha de 1598 el punto de partida para el ascenso de los
ulmenes, aduciendo la relativa paz gue imperaba en esos momentos;
cuando sabemos que la pacificacién fronteriza empieza a alcanzar
su punto dlgido a partir del parlamento celebrado en Quillin en
1641. Aun asi, la frontera se volverd a ver agitada despué&s en
un nuevo y terrible alzamiento general producido en el afio 1655.
Por otro lado, Silva tampoce tiene en cuenta las sugerencias que
dltimamente se han hecho a la hora de contemplar el espacio
fronterizo de la Araucania como un cimulo de regiones o comarcas
que algunas veceg - como ha seflalado Aldunate - tuvieron procesos
histérico-fronterizos disimiles; fendmeno que, junto a la falta
de datos (que este mismo antropdlogo reconoce no poseer para
asegurar el proceso de monopolizacién llevado a cabo por 1los
ulmenes {1990:93)), pueden plantear algunos interrogantes sobre
sus propuestas generales de transformacidén. Pegse a todo, creemos
que el esquema de estudio llevado a cabo por Osvaldo Silva
resulta el mds valido a la hora de analizar cuédles fueron los
cambios que se produjeron en la estructura social araucana; por
lo que nos hemos propuestc seguirlo a la hora de desarrollar
nuestros propios planteamientos, que tienen como base de partida
que la transformacidn de la sociedad indigena estd estrechamente
relacionada con el marco higtérico en el que se desarrolla la
incorporacién de elementos culturales Yy sociales de origen
europeo, y luego con el control de las nuevas formas de
produccién que la introduccién de esos elementos provocan.

gi volvemos a la siplica que en el parlamento de Catiray
hace el ulmen Carampanqui al padre Valdivia, sobre la posibilidad
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de que el fuerte sea despoblado para que Se "pacifique" a los
araucanos entre ellos, nos encontramos ante la posibilidad del
enfrentamiento de dos grupos sociales cuyas formas de vida y
bases econémicas en 1612 - primer afioc de la Guexra Defensiva -
han resultado ser antagénicas. Empezaremos con las consecuencias
que tuvo para la sociedad indigena el amplio periodo de guerra -
siguiendo el marco historico de villalobos; ver cuadro adjunto -
que se desarrolld en la Araucania. Sabemos por los trabajos de
Leonardo Leén (1985), Osvaldo Silva (18%0) y los apartados
anteriores expusstos en este trabajo, que la violencia endémica
de esta primera etapa histérica de la Araucania, gue podemos
fijar hasta 1660, supuso la aparicién y consolidacidén de los
toguis de guerra, los caudillos y los conas profesionales. El
surgimiento de estas nuevas figuras sociales vino acompafiado de
la plena adopcidén de las armas y caballos de origen europeo; 1o
que supuso gue las bases de la autoridad de los jefes guerreros
fueran muy sélidas, y estuvieran defendidas por unos Jguerreros
indigenas muy profesionalizados - Silva nabla de '"guerreros
seleccionados" - que, en conjunto, estaban empezando a cuestionar
las reglas sociales gue el admapu araucana (conjunto de creencias
y costumbres gque habian heredado de sus antepasados) habia
consagrado hasta ese momento,

Para explicar mejor nuestra propuesta del cuestionamiento
que los grupos recién conformados por efecto de la guerra contra
los espafioles hacen de la tradicién, queremos aportar un ejemplo
gimilar producido entre las tribus de las praderas
norteamericanas. Eric Wolf expone una visidn menos idilica que
la que aporta R.H. Lowie sobre la vida de las tribus de las
praderas a raiz de la adopcién del caballo, y expone una serie
de consecuencias que, obviando las otras diferencias existentes
entre las tribus de las praderas Y los araucanos, son may
gimilares a las ocurridas entre las tribus de la Araucania:

"Las nuevas oportunidades que la caza del bisonte ofrecia
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a la empresa individual tuvieron como efecto poner en tela
de juicio el control de la élite sobre la guerra, la
actividad asociacional y la adquisicién de poderes
sobrenaturales" (1987:220}

Las tierras, privilegios y haces medicinales de 1los
poblados habian side propiedad de matrilinajes o clanes,
pero en las llanuras las unidades de parentesco corporado

se atenuaron o desaparecieron por  completo. Se

individualizaron la propiedad de log medios de produccién

tales como caballog y armas, Y también los derechos a 1o0s

haces medicinales, a canciones, a danzas 4
nombres; ......ademds, la ampliacion de la palabra hermano

a_ng parientes fortalecid la unidad igualitaria de los

querreros a __expengas de la unidad de las lineas de

ascendencia. En lag aldeas, el liderazagco habia sido

prerrogativa hereditaria de las casas de la glite que

exigian obediencia a toda la poblacidén de la aldea. Pero

entre los pastores de caballos, el liderazgo dependid

Qrimordialmente de los logros en la gquerra YV en el

comercio; en estos cascs el jefe recibia la mayor parte de
su apoyo en su propio grupo y no de la tribu en general"
(El subrayado es nuestro; Wolf, 1987:223)

Sabemos que la guerra también trajo consigo transformacicnes
similares en las sociedades indigenas gue protagonizaron otres
conflictos fronterizos de la América Hispana: entre los
chichimecas, chiriguanos, guaycuries y pampas tambié&n se produjo
una preponderancia en el sector guerrero, justamente a partir de
su enfrentamientos con los hispanocriollos (Lazaro, 1992b) .

Estamos de acuerdo con Osvalde Silva en que las nuevas
circunstancias higtdéricas Jgue concurren e la Araucania
facilitaron el ascenso de los grupos beligerantes, gquienes
exhibieron su poder frente a los dirigentes tradicionales scbre
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la base que el prestigio y la exhibicién de objetos simbdlicos
capturados a los espafioles les reportaba. Sin embargo,
consideramos que las consecuencias intrinsecas de este
comportamiento beligerante no bastaban, por si solas, como para
constituir una seria alternativa de poder que desbancara a 1los
toquis y lonkos. Recordemos que las circunstancias de la guerra
endémica no sélo habian obligado a destinar hombres a las tareas
agroganaderas, sino que el papel de la mujer indigena como base
de la produccidén econdmica se habia incrementado enormemente;
también tenemos que acordarnos de que la manera gue log jovenes
araucanos tenian para consegulr una esposa era mediante el pago
de una dote a los padres de la novia. Estas posibilidades en
tiempo de guerra fueron altas, puesto que Silva sefilala gue las
altas tasas de mortalidad varonil producidas por la guerra
fomentaron el incremento de la familia poliginica; perc hay que
tener en cuenta que los dirigentes tradicionales son, hasta ese
momento, los Gnicos gue poOsSeen YecCursos suficientes como para
desposar a varias mujeres, con el fin de destinarlas al activo
proceso de produccidn econémica realizado por la incorporacitn
de elementos agroganaderos europeos. La obtencidn de mujeres para
poner en marcha la unidad productiva econdémica, reforzarla Yy

gentar las bases para crear un linaje propioc:

n. . .siendo su total riqueza, deleite Yy utilidad 1la
pluralidad de mujeres que compran, unas con el trabaijo
incesante de otras y sustentan su continua embriaguez con
los frutos gque estas siembran, cojen ¥ benefician y asi
mesmo venden los partos como se venden los de las negras
esclavas entre ellos" (Carta del Fiscal de la Real Audiencia
a 5.M el Rey, 1696:f.186)

El deseo de aumentar la familia poliginica no sélo fue una
de las principales fuentes de tensién interna araucana sino que,
junto al alcoholismo, cred graves problemas a los intentos de

pacificacién espaficla:
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", .. porque la gran divergion en que habitan y el continuo
uso de sus embriagueces desayuda notablemente a la

consecucién del yntento que se desea, Y especialmente la

pluralidad de mugeres gue UNOS tienen v otros_desean tener"

(E1 subrayado es nuestro; Carta del Fiscal de la Real
Audiencia a S.M el Rey, 1696:£.183)

Asi las cosag, la pregunta es (como pudieron los jovenes
araucanos consegulr casarsge Con una mujexr, Dbase econdmica ¥y
social de la familia araucana de la primera mitad del siglo
XVII?: a través de la guerra. Los malones que dirigian los toguis
de guerra y los caudillos les permitian a los jévenes araucanos
no sélo acceder a objetos europeos gue tuvieran un enorme valor
simbdlico, sino que, a través del botin de guerra, podian
conseguir armas y caballos que les permitieran profesionalizarse
en la milicia - convertirse en los "guerreros seleccionados" de
los préximos malones -; © lo que es més importante, destinar
estos elementos foraneos de creciente valor econdémico y simbdélico
- ganado, ropas, pafios, caballos, armas - al pago de la dote de
la novia. Pero la participacién de los jévenes guerreros en las
malocas contra los espafioles tawmbién supuso la aparicidén de una
nueva alternativa al habitual sistema de matrimonio araucanc: la
captura de mujeres blancas, mestizas o indigenas. Aquellos
jévenes que lograran cautivar a una mujer quedaban completamente
exentos del oneroso sistema de retribuciones y dependencias gue
implicaba el matrimonio indigena, evitando la posibilidad de que
la ruptura del matrimonio trajera consigo una pérdida de los
bienes entregados al padre © posteriores querellas con 8u
familia. Si a este hecho le afladimos el importantisimo valor
gimbélico que la captura Y matrimonio con una mujer blanca
empezaba a Lener en el seno de la sociedad araucana
comprenderemos qué grado habia alcanzado la tensién interna en
la estructura social araucana.

Hay que sefialar que esta tensidén no es hecho exclusivamente
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atribuible al periodo colonial. El historiadoxr Fernando Casanueva
ha sefialado cudl fue el origen de esta tensién en la primitiva

tribu araucana:

“Siempre existié una especie de fuerza centrifuga al
interior del grupo, o permanente tendencia a la escisidn,
tan comin en las sociedades primitivas, representada por
los mwiembros masculinos del grupo familiar, los reches
(gente comin) llamados aucas (alzados o rebeldes) o

mocetones por los espafioles, gue tendian siempre a formar

grupos separadog, con la ambicidn de llegar también ellos

a_ser lonkos o apo-ulmenes. %l lonko debia mantener una

vigilancia congtante aobre los mocetbtones, pues su
autoridad, o mas bien su prestigio, podian en la préctica
ser puestos en Jjaque por ellos mediante 1la fuerza" (El
subrayado es nuestro; 1984:8 y %)

Los dirigentes tradicionales araucanos Se dieron cuenta
répidamente del peligro que entrafiaban para ellos los malones en
territorio espafiol; éstos eran la via mas adecuada para que los
conas obtuvieran una nueva salida al habitual sistema de
matrimonio que controlaban ellos tradicionalmente. Sin embargo,
el mayor peligro para la conservacién de su prestigio provenia
de los jefes de guerra due eran apoyados por los conas; pordque,
al igual que sus subordinados, ellos también podian empezar a
acaparar ganados, ropas, plata ¥y, sobre todo, mujeres, con los
que crear una base econémica que - unida al prestigio que le
conferfan sug hazafias guerreras - formara una sélida oposicidn
al prestigio tradicicnal que ellos detentaban. Por si fuera poco,
lonkog y ulmenes sabian - al igual que sus potenciales opositores
- que las condiciones que imponian los esgpaficles a 8sus
prisioneros de guerra sélo les beneficiaban a ellos; y que los
toquis de guerra, conasg contemplaban la posibilidad de acceder
al status de cacique para evitar ger adscritos, junto al resto
de los miembros de la tribu, al servicio personal, al tributo y,
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en el peor de los casos, el desarraigo y la esclavitud.

Esta es la razdén por la que se pudo haber establecido una
alianza entre dos bandos aparentemente antagdnicos: los
partidarios de la Guerra Defensiva y los ulmenes araucanos. Los
capitanes de guerra y los conas no podian votar a favor de la paz
ofrecida por Luis de Valdivia porqgue sospechaban la posibilidad
de que las circunstancias de la guerra y la evolucidn paralela
que estaba sufriendo la sociedad araucana confluyeran en una paz
cimentada por los intereses comunes existentes en ambos bandos.
para el sector belicista araucano, la guerra del maldn era el
medio que les permitia librarse de la opresién socioeconémica y
politica a que le sometian las costumbres de la primitiva
sociedad araucana. La guerra contra los espafioles imbuia a los
toquis de guerra y a los conas de un orgullo castrense, de una
forma de ser del hombre distinta a la que habian conocido en sus
mayores; y lo que es mds importante, les permitia alcanzar un
prestigio y unos medios con los que acceder al ansiado puesto del
dirigente tribal. En definitiva, podemos afirmar que durante la
primera mitad del siglo XVII, al igual que ocurriera en el bando
hispanocriollo, también hubo sectores de ia sociedad indigena
araucana que no estaban dispuestos a aceptar la politica

conciliatoria del padre Luis de Valdivia.

El aflo 1598 es la fecha que Osvaldo Silva sefiala como el
momentoc en el que, coincidiendo con el establecimiento de la
frontera en el Biobio, se inicia el declive del poder que habian
alcanzado los toquis de guerra y los caudillos, y la aparicién
del ulmen u hombre rico de la sociedad araucana. El argumento
hiustérico que emplea este antropblogo para justificar 1la
aparicién del ulmen y la nueva posibilidad de transformacidn y
estratificacién de la estructura social araucana se basa en el
progresivo fin de las hostilidades que Supuso la aparicién de la
politica de parlamentos emprendida por el padre Luis de Valdivia,

vy el aprovechamiento miltiple de las nuevas circunstancias
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econdmicas que concurren en la sociedad araucana a partir de la
asimilacién de bienesg econémicos europeos. Silva comenta que el
origen de estos nuevos ricos no estd ligado a ningin caso
concreto de parentesco o linaje especifico, pero que se vale del
habitual sistema de reciprocidad para crearse deudores Y adeptos,
y controlar el creciente flujo de elementos materiales (vino,
aguardiente, paflos, afiil, plata, armas) y humanos {cautivos de
ambos sexos) procedentes de los espafioles para cimentar su
posicién, sugiriendo la posibilidad tedrica de que monopolizaran
el intercambio comercial hispano-indigena hasta la llegada de los
comerciantes hispanocriollos a las regiones del sur del Biobkio.
Para Silva, el incremento de la presencia de buhoneros en la
Araucania a partir de la segunda mitad del giglo XVII, abortd la
posibilidad de una nueva ¥y definitiva estratificacién de la

sociedad indigena.

En su planteamiento general sobre los cambios operados en
la sociedad araucana, este antropdlogo chileno ha descrito un
proceso evolutive principalmente activado por figuras sociales
(togquis de guerra, ulmenes) estrechamente vinculadas a los
procesos histdéricos que se guceden en la Araucania. La propuesta
de Silva es personalmente arriesgada en cuante que recurre al
viejo tépico de la guerra de Arauco en un momento en el que la
corriente historiogrdfica de sus compatriotas se cifle
fundamentalmente a la realidad fronteriza; pero tiene la
habilidad de descubrir el caracter 'creativo! que Euvo el
conflicto para los araucanos, y aporta viag de investigaciodn
Gtiles para conocer qué pasd entre los indigenas antes y después
de la implantacién de la linea fronteriza.

gin embargo, creemos gue en el argumento de Osvaldo Silva
ge utilizan de manera algo excluyente las posibles congecuencias
que tuvo la aparicidén de esos activadores de la transformacidn
y la estratificacién social, y que por ellos, a veces se aleja
de la compleja realidad del marco histérico al que Silva confiere
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tanta importancia. Estamos de acuerdo en el hecho de que el
periodo endémico de guerra - que se extiende practicamente hasta
1655 y no hasta 1598 - trajo consigo la relevancia de los jefes
de guerra y los guerreros araucanos; pero también sabemos que las
dificiles circunstancias en gque se vidé envuelta la sociedad
aborigen, junto con la asimilacién de bienes econdmicos europeos,
les obligb a destinar algunos hombres no aptos para la guerra y
a los cautivos (espaficles, mestizos e indigenas) a la agricultura
vy el pastoreo, cuestidén a la que no se ha hecho referencia nunca,
y cuya mejor confirmacién la hallamos en la total ausencia de
opinién directa de los "labradores" en el parlamentc de Catiray.
En los sucesivos parlamentos que se convocaron e la Araucania
las fuentes no citan la participacidén de los labradores o de
opiniones relacionadas con ellos en la junta de paz aunque si se
habla de su presencia. Por ltimo, también sabemos gque la
presencia de agricultores y pastores indigenas - cautcivos O no -

se extiende hasta el Gltimo cuarto del siglo XVII, lo gque nos
hace pensar que constituyeron un grupo gocial importante, aungue

numericamente no fuera considerable,

Como ya hemos gefialado anteriormente, nuestra propuesta
sobre la transformacién y estratificacidn de la sociedad indigena
guarda bastante relacién con el interesante argumento que
presenta Silva, pexro no comparte del todo el caracter
"secundario" que presenta a los ulmenes como segundo activador
de la transformacidén. Pensamos que el proceso de conformacién del
hombre rico en 1la sociedad araucana B €S paralelo al del
surgimiento de 1los toquis de guerra caudillos y conas; €8s
probable que el origen del hombre araucano gue posteriormente
acapara riquezas sea mdltiple, pero nos inclinamos a pensar Jue
los dirigentes tradicionales (lonkos y toquis) hayan partido con
mayor ventaja a la hora de poder acceder al status de hombre
rico, pues en la primitiva sociedad prehispénica ellos eran los
que tenian el privilegio de de disponer una mayor concentracidn
productiva o econbmica gracias al trabajo de sus esposas
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(Inostroza, 1990:257). Es légico que, desde 10S Gltimos afios de
la segunda mitad del siglo XVI al periodo precedente a la
promulgacién de la Guerra Defensiva f{1612), los ulmenes se
hubieran opuesto a la invasién espafiola porgue a fin de cuentas,
significaba la opresidén de los espafioles y la posibilidad de
morir en una maloca. Pero ante la inesperada posibilidad de
disfrutar del creciente engradecimiento de su persocna o linaje
en un territorio que - por las propuestas de Luis de Valdivia -
los espafioles se comprometian a no asentarse, a cambio de
permitir libre paso a sus COr¥eos Yy avisar de las llegada de sus
enemigos europeos, tanto los dirigentes tradicionales como los
ulmenes pudieron ver la posibilidad de llegar a un acuerdo con
ellos; sobre todo, después de los mutuos intereses comerciales
que existian entre unos y otros. LoOS espafioles también creyeron
ver en la actitud de ulmenes, toguis y lonkos unos aliados
naturales a sus propuesta de paz Yy por eso centraron su
persecucidén en los jefes de guerra. Sin embargo, PpOr razones
diplomdticas tanto a unocs como & otros les aplicaron su

concepcién estamental de la sociedad hispanocriolla:

".... mi parecer es que a los cacigues Yy personas

principales,_gue como gente de mas honor v que tienen honra

v hacienda, Vv dJque pPOX todo ello se procuran conservar el

_paz para que esta se consiga, se les procure hacer todo
buen tratamiento y para gque no quede ocasion de escandalo
todos log capitanes y mandones de la guerra, los quales son
gente disoluta y licenciosa, y que acabada la guerra son la
escoria de estas provincias, y durante ella son sefiores
absolutos de estos tales..." (Avisos de Luis Merlo de la
Fuente, 1611:229)

Tampoco podemos despreciar la pesibilidad de que algunos
dirigentes tradicionales hubieran adquirido tempranamente una
configuracién mixta {(guerrerocs Yy comerciantes) similar a la

definicién que Leonardo Ledn (1988) utilizaria acertadamente para
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identificar a log caciques araucanos del siglo XVIII: malogueros
y conchavadores (1988) . Este historiador chilenoc se valid de esta
expresidn (maloguero de maloca: incursidén guerrera, Y
conchavador, de conchavo: truegue) con el fin de explicar la
actividad de aquellos indigenas que atravesaban la coxdillera
andina para robar ganado en la estancias bonaerenses, con el fin
de venderlo en las haciendas del valle central chileno. Es
posible que el origen de estos malogueros y conchavadores pueda
hallarse en aquellos dirigentes guerreros de mediados del siglo
XVII que no guieren abandonar por completo la guerra del maldn,
porque les reporta un importante prestigio con el que exhibirse
ante sus congéneres, pero que también son conscientes del camulo
de riqueza que se puede extraer mediante la explotacién de la
agricultura, la ganaderia, la manufactura de mantas y ponchos y
su posterior reinversidén en la cadena de reciprocidad de los
banquetes festivos. Luis Tribaldos de Toledo ya apuntaba la
manera de contrarrestar el poder de uno de estos "hombres ricos"
o dirigentes que, a diferencia de 1o expresado por Silva, también

tenia guerreros entre sus adeptos:

w ... y taldndola [la campafla]l se derriban los caciques e

indios ricos que hacen el plato a 108 soldados _y son los

sefiores v cabezas no por titulos ni herencia, sino por gola

autoridad adguirida mediante el posible [haciendal , aungue

cuando ocurra de linaje ayuda, pero no tanto, porgue COn la
hacienda compran muchas mujeres gque hagan la ropa, la
chicha y sementeras, a que ayudan todos los parientes de
ellos y de ellas, a quien festejan todo el afio con
perpetuas borracheras, y con esto y el ser hechiceros, son
temidos y respetados; y con las talas [de log campos] cesa
todo" (El subrayado es nuestro 1864:122}

La consolidacién y las tensiones internas de los diferentes
grupos sociales que aparecieron en la primer mitad del siglo XVII
debieron de estar sujetas a los valvenes histéricos de la
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frontera. El estado de guerra debid de favorecer la importancia
de lideres belicosos, pero, como ha dicho gilva, su preeminencia
se redujo a los periodos de abierta conflictividad. Y, al
parecer, nunca debieron de llegar a ejercer un poder efectivo ni
4 tener los suficientes adeptos como para imponer su opinidn al
resto de los linajes. Un buen ejemplo de ello nos lo proporciona
el gobernador Alonso Garcia Ramén cuando habla sobre el famoso
toqui Ancanamon, a guien se le atribuyé la decisidn de la muerte

de los sacerdotes de Elicura:

"Pero como era trato general de toda la guerra el matarlos
no pudiera Anganamon hacer menos de venir en ello, ni
tampoco en Anganamon parte para que los deméds den la paz;
porgue hay muchos caciques gue mandan tanto como &1 ¥y mas,

gque son mas ricos y poderososg, porque Anganamon no tiene

mas que 40 hombres'" (Carta de Alonso Garcia Ramén al Rey,
1613:276)

En resumen, podemos afirmar que hasta la llegada del periodo
pacifico que se produjo a mediados del siglo XVII (lonkos,
toquis, ulmenes, toquis de guerra y conas) estaban protagonizando
la mayoria de las fricciones internas que se estaban produciendo
en el seno de la sociedad indigena, y que tenfan como objetivo
comiin garantizar un base econdmica que les permitiera acceder con
ventaja a un status de distincidén y prestigio desde el que se
requlaba el sistema de relacidn reciprocitaria.

El sistema de acceso y congolidacidn del status de honor y
prestigio volveria a verse alterado por los acontecimientos
fronterizos de mediados de siglo. A partir de este momento, los
lonkos pretendieron moncpolizar y canalizar las relaciones que
se establecieron entre los espafioles y los araucanos a través
del sistema de parlamentos que inauguré el padre jesuita Luis de
valdivia en 1612; este sistema de relacién fue plenamente
ritualizado y aceptado por ambas partes, Yy Su practica se
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prolongaria a lo largo del siglo siguiente. En esta ocasidn los
toquis de guerra y los conas miraban con desconfianza las
actuaciones de los lonkos y el grado de representatividad que les
concedian los espafioles en las juntas de paz; éstos siempre se
wmostraron muy interesadog en localizar en la sociedad mapuche un
interlocutor con la suficiente capacidad de representacién y
autoridad como para hacer valer los acuerdos que se alcanzaban
en este tipo de reuniones. En los parlamentos de la relativamente
pacifica segunda mitad del siglo XVII, los hispanocriollos se
valieron de la concesidén de titulos honorificos {gobernador} y
la entrega de bastones de mando COn pPOMOS de plata, a los lonkos
o toquis mds representativos de 1as comunidades indigenas mas
cercanas a la frontera provocando un fendmeno de desigualdad
regido desde el exterior que no sdlo provocd celes y discordias
entre los miembros del propio linaje, sino también entre las
diferentes tribus de una regidén. En los textos de lcs parlamentos
de esta época encontramos que esta imposicién exterior de una
autoridad artificial provocd entre los araucanos una exagerada
ritualizacién de los parlamentos, en los que se hacian patentes
las fricciones y dependencias internas y externas de cada uno de

los grupos indigenas que concurrian a estas reuniones.

En los parrafos anteriores, hemos tenido ocasién de
contemplar que las disputas internas sugcitadas por los viejos
grupos de poder de la sociedad tribal, y las poderosas facciones
gue surgen entre 1los araucanos a raiz del enfrentamiento inicial
con los espaficles, se valieron del apoyo en una base econdmica
con un funcionamiento muy peculiar. La economia bésica araucana
del siglo XVII todavia seguia utilizando el tradicional sistema
de reciprocidad por el que sus integrantes contraian una serie
de derechos y deberes, segin el lugar que ocuparan en el sistema;
sin embargo, este sigtema tradicional indigena se alimentaba de
una serie de elementos de origen europeo Cuyos medios de
consecucién y asimilacidén (malones, intercambioc comercial,
trabajo forzado de prisioneros) fueron los gue generaron gran
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parte de las tensiones internas de la sociedad araucana. También
ruvimos en cuenta el estudio de Osvaldc Silva sobre la aparicion
de jefes de guerra y hombres ricos y a su modo de ver, fallido
resultado en la estratificacién de la sociedad indigena; perc el
resultado de nuestro trabajo nos lleva a plantear también que en
la sociedad araucana del siglo XVII se produjo una profunda
diferenciacién entre los grupos sociales que la componian., La
base de esa diferenciacién se hallaba tanto en el lugar gque un
hombre o mujer ocupaba en la cadena econdmica establecida en el
gsistema de reciprocidad, como en la capacidad que tenia de

asimilacién y posesidén de nuevos elementos simbdliceos de status.

El ejemplo mas evidente 1lo hallamos en los famosos
labradores que concurrieron al parlamento de Catiray; segin el
testimonio de Gonzédlez de Ndjera, los trabajadores agroganaderos
araucanos eran también unos firmes opositores a que se€
perpetuasen las correrias en los dominios espafioles durante los

primeros afios del siglo XVITI:

wHallanse también entre los indios unos insolentes
valentones, que son entre ellos los gallos, y los que mas
blagfeman del nombre espafiol, gue han quitado las vidas a
muchos indios sdlo porque han tomado en la boca el nombre
de la paz, por lo cual tienen disimulados enemigos gue se
han de declarar y volver contra ellos el dia que la
hubiere, y como saben gue tales delictos han de salir a la
plaza de nuestra noticia, temen que no S5€ han de pasar en
silencio ni quedar sin castigo, Yy asi han introducido una
vigorosa inquisicidén para gue no se pueda hablar de paz,
porque no deja de haber entre los indios algunos labradores

gue la desean, tanto porgue no hacen nrofegion de soldados,

cuanto por log _agravios y molegtias que reciben de los que

entre ellos son" (El subrayado es nuestro; 1971:119)

Estos agricultores sufrieron lag consecuencias de las
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transformaciones econdmicas de la sociedad indigena y, a mediados
del siglo XVII, aparecen englobados dentro de lo que 1los
espafioles conocian como quindujeres o vasallos (Tribaldos,
1864:98) o plebe, o chusma. El famoso cautivo, Alonso Niflez de
Pineda y Bascufidn, nos ha dejado un claro testimonio de su
percepcién en un banquete de una serie de grupos sociales

notablemente diferenciados:

ipara el comin y chusma gue_ llevamog, pusieron de antemanoc

veinte menques de chicha" (....... )

"juntdronse todos los cagigues que se hallaron presentes de
diferentes reglies y parcialidades con Ancanamon y los de la
guya, que arrimidndose al palenque, adonde cantando Yy
bailando estaban los mocetones con la plebe...." ({(El
subrayado es nuestro; 1863:75-76)

El propio Pineda, cuando analiza el importante tema del
cautiverio espafiol, atribuye a la plebe araucana conceptos
extraidos de su sociedad estamental de origen para justificar su
participacién en los malos Cratos propinados a los cautivos

egpaficles:

"Meditese sin pasién y como se debe el comin tratamiento que
hacen a los cautivos soldados nuestros: dejemos aparte als
plebe, que en todas las naciones se extrema y se aventaja
en lo cruel y en lo mal intencionado, como se verifica en
1o comn de este barbarismo, insistiendo y provocando a los

mis nobles caciques a _gue engrandezcan Sus armas Y

fortifiquen sus togques [hachas de piedra)l con la sangre de

los espafioles. ... (1863:87)

Existen otros dog elementos que nos han ayudado a la hora
de percibir la diferenciacidn social existente entre los
araucanos; el primero de ellos estd relacionado con el vestuario
indigena. Sabemos que la manufactura de la lana obtenida de las
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ovelas capturadas y criadag por los indigenas, supuso la ruptura
del monopolio textil que los toguis y lonkos habian ejercido
anteriormente sobre la lana de las 1llamas. Las nuevas
manufacturas textiles permitieron dotar a los indigenas de los
apreciados ponchos araucanos, siendo precisamente en estasg
prendas donde se volvidé a manifestar la diferenciacién:

"las personas de inferior condicién 1llevan también el
poncho turqui, pero las gentes ricas o acomodadas lo llevan
blanco, roxo o azul con listas del ancho de un xeme,
texidas con suerte de figuras, flores o de animales, en el
qual sobresalen todos los colores" (Molina, 1783,1I1:56)

la diferenciacidn también la encontramos en la confeccién del
trarilonco o cinta que utilizan para recoger el pelo alrededor
de la cabeza:

"los jefes llevan cintas mds ricas y cuidadosamente hechas,
que pueden estar entretejidas con hojas de plata y trozos
de turquesas u otras baratijas que tienen en alta estima"
(Stark, 1980:198)

El segundo elemento que nos permite sustentar la opinidén de
la diferenciacién socioeconbmica existente entre los araucanos
es la posesién de esclavos. La flnica manera que tenian los
araucanos de poseer esclavos -- higpanocriollog, mestizos o
indigenas -- era a través de las malocas en las estancias
espafiolas o las reducciones de indios amigos, o cambiandcoselos
a sus captores por otros objetos de valor similar. Osvaldo Silva

ha hecho hincapié en que la posesidn de un esclavo:

v"aumentaba el rango y la dignidad de quien lo detentaba.
Pero en una sociedad igualitaria, apegada a las normas
reciprocitarias, el duefio de un esclavo extranjero estd
realmente detentando un trofeo obtenido a través de la
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accién de poderes magicos dque involucraban a toda la
comunidad; no era por tanto un objeto personal, gu

pogesién, con escasas excepciones, debia ser compartida al

interior de linaje o _entre jefes de linaje........ Es por
ello que, salvo los poseedores de alain oficio:

sombrereros, herrerosg, plateros, sastres, etc. a gquienes se

retenian, log prisioneros circulaban como un regalo de

principal a principal., de cacigue & cacique... donde se

reafirmaban los lazos de solidaridad interma' (ElL subrayado
es nuestro; 1990:92)

Como venimos exponiendo, no pensamos gue la sociedad
indigena araucana del siglo XVII haya sido una sociedad
igualitaria, ni siguiera en la posesidén de esclavos O cautivos.
Silva sefiala que &stos eran una propiedad exclugiva de "caciques
y principales", quienes se veian obligados a repartirselos entre
si como si fuera un regalo; por lo que deducimos que el resto de
la sociedad indigena no tenia derecho a su posesién en exclusiva,
aunque trabajen para el conjunto del linaje o tribu. Sin embargo,
es la excepcién de los prisioneros cualificados, que seilala
Silva, donde nosotros gueremos recabar nuestra atenciodn.
Herreros, sastres, sombrereros, migicos, militares espafioles,
indigenas famcsos y cautivos que sabian leer y escribir eran
celosamente exciuidos de esa cadena de simbologia reciprocitaria.
La razén de esta exclusidén se halla en el hecho de que no tienen
el mismo valor simbélico las ropas espafiolas, los sombreros, las
filigranas de plata y la reparacidén de objetos metdlicos y armas
que realizaban estos cautivos que el simple trabajo de agricultor
y ganadero que podia desempefiar cualquier otro prisionero. La
retencién del mayor ntmero de estos cautivos egpecializados por
parte de un lonko o un ulmen era directamente proporcional al
prestigio que él, y en segundo término el resto de su comunidad,

podia exhibir ante los restantes linajes.

El ejemplo mas claro de esta significativa diferencia de
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valor simbdlico que existe entre unos Yy OLYOS cautivos lo
encontramos en los conocidos ejemplos de cautiverio
protagonizados por el padre dominico Fray Juan Falcdn y el
militar Alonso Nifiez de Pineda y Bascufian. En la declaracidn dque
hace el padre Falcdn, después de catorce aflos y medic de su
cautiverio (ver Zapater, 1988 y Lazaro 1994b), este religioso
dice que estuvo trabajando en los campos de los indigenas,
recogiendo lefla y pastoreando su ganado, gsiendo intercambiado por
sus duefios - caciques - en cuatro ocasiones. Este ejemplo de
cautivo no especializado en tareas que produjeran objetos de
valor simbélico contrasta enormemente con el <aso de Francisco
Nifiez de Pineda y Bascufidn; este militar era hijo del maestre de
campo Alvaro Nufiez, que tenia entre los indios una reputada fama
de soldado valeroso y de trato justo entre l1os indigenas. El
duefioc de Francisco Nufiez era Maulicén, togui de guerra de los
indios fronterizos, tuvo gue rechazar en numerosas ocasiones las
ofertas de intercambio que le llegaban de OLros dirigentes del
interior, llegando a esconder a su preciado cautivo ante las
amenazas de llevdrselo por la fuerza. El objetivo de este
intercambio era realizar un sacrificio ritual de este prisionero
ante una junta de indigenas, con el fin de que el alto wvalor
simbdlico que tenia per se Francisco Nafiez como soldado valeroso,
unido al hecho de gue era hijo del famoso ¥y regspetado maestre de
campo, sirviera como estimulo para provocar una nueva rebelidn
general. El pretendido sistema de prestacién reciprocitaria entre
caciques, del gque hablaba Silva, no se produjo en esta ocasidén
puesto que Maulicén protegié en todo momento a Su cautivo, a
quien cedid posteriormente a otro togqui fronterizo para dJue
rescatara a un pariente suyo dque estaba prisionero de 1los
espafioles. Es evidente la asimilacidn del prisionero espafiol como
un elemento simbdlico sometido al nuevo proceso econdmico
aparecido entre log araucanos, (ue inclugo englobaba a cautivos
procedentes del otro lado de la cordillera:

] .

"Wolvié a sus tierras Lincopichén, i diciendo cémo el sefior
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gobernador le habia recibido muy bien, enviaron siete
caciques sus mensajeros, i el cacique Aillacuriche a un
sobrino suyo, hijo de Tinaqueupu, con seis indios i un
espafiol cautivo de Mendoza, que comprd en doce pagas por
presentédrsele al sefior gobernador,..." (Rosales, 1910:191)

Ademas del importante wvalor simbdlico que tenian los
prisioneros espafioles de alto rango, en su contacto fronterizo
con los espafioles, log araucanos también se percataron de la
necesidad de contar con prisioneros espafioles para canjear a sus
propios parientes capturados en la guerra:

v es cosa muy natural entre ellos tratar de su libertad
como los presos de la cadrcel o cautivos de Berberia"
(Carta de Gerénimo de Quiroga al Rey, 1694:f.14r}

o tammbién para intercambiarlos con otros linajes indigenas o los
propios espafioles con el fin de obtener los preciados elementos

de origen europeo.

Por {ltimo, cabe seflalar en referencia a la posesidn de
prisioneros en la sociedad araucana otra prueba que nos permite
rechazar la propuesta de que fuera una sociedad igualitaria tras
el contacto con los espafioles, y afirmar el hecho de que existid
una clara diferenciacién social. Entre los prisioneros que fueron
capturadog después de las rebeliones generales de 1598 y 1655 se
hallaba un buen nGmerc de mujeres que no entraron en ese sistema
de prestacidn reciprocitario del que hablaba Silva. La posesidn
de una mujer hispanocriolla congstituyd uno de los mayores hitos
simbdlicos de la sociedad araucana del siglo XVII, no s6lo por
el hecho de pertenecer al bando del enemigo, sino por la
posibilidad que tenian sus captores de incrementar la fuerza de
trabajo de la unidad econémica doméstica y ampliar 1a extensiodn
de su familia con los hijos que tuviera con ella. Por ello, es
dificil que lecs Ionkos Y toquis araucanos destinaran a estas
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prisioneras con tan preciado valor econdémico y simbdlico a ese
sistema de intercambio entre los jefes de tribus y linajes; buena
prueba de ello es gque cuandc en los parlamentos de paz que se
hicieron en la segunda mitad del siglo XVII se les exigia a los
araucanos la entrega de cautivos como sefial de buena voluntad,
los indigenas se mostraron muy reacios a dejar partir a sus
esposas blancas, y si las liberaban era sin la posibilidad de
llevarse a sus hijos mestizos con ellas o, en todo caso, porque
su edad avanzada les impedia seguir siendo ltiles para el trabajo

o para tener mas hijos.

Las Ultimas alusiones que hemos hecho sobre la posesidn de
los cautivos, como prueba de la diferenciacidn existente en la
sociedad indigena, nos conducen a hablar de la importante y
novedosa presencia que tuvieron los prisioneros de guerra, los
desertores y los hispanocriollos indianizados en la sociedad
araucana del siglo XVII. La rebelidén general de 1598 y el
abandono de los asentamientos espafioles al sur del Biobio
facilité la captura de numerosos hispanocriollos, mestizos,
yanaconas e indios amigos por parte de los araucanos; a estos
acontecimientos se unid el hecho de que las duras condiciones de
vida que soportaban los soldados movieron a muchos soldados a
buscar refugio y probar fortuna entre los indios de guerra, a
sabiendas de gue serian bien recibidos si llevaban con ellos
armas y caballos. Por fltimo, la incorporacidn de sujetos
extrafios a la sociedad aborigen también se vié favorecida por el
establecimiento de la frontera en el Biobfio y la progresiva
decadencia de los choques bélicosg hispano-indigenas; lo cual
permitié la huida a territorio araucano de todos aquellos
elementos sociales que sufrian una marcada marginacidn en la
sociedad estamental espaficla (mestizos, mulatos) o habian tenido
problemas con la justicia (ladrones, desertores, esclavos huidos,
etc..); como tendremos ocasién de ver, esta compleja mezcla de
origenes y extracciones sociales ejerceria una marcada influencia

v

en la cultura gue les acogio.



223

En trabajos anteriores (LAzaro, 1994a y b) hemos tenido
ocasién de referirnos al tema del cautiverio en la Araucania de
los siglos XVI y XVII, examinando el contenido y el contexto
local de las obras més difundidas sobre dos cautivos
hispanocriollos: el fraile dominico Juan Falcén y el militar
Francisco Niflez de Pineda y Bascufidin. En pdginas anteriores,
también nos hemos referido al papel econdmico desempefiado por los
cautivos en la economia y en el comercio indigena, por lo que
ahora nos dedicaremos a comentar cudles fueron las circunstancias
de su vida entre los indigenas. Ya hemos hablado acerca de los
problemas que actualmente existen a la hora de cuantificar el
nimero y el sexo de los prisioneros hispanocriollos que fueron
capturados por los araucanos, pero sabemos que su supervivencia
en la sociedad araucana se debid a su valor simbdlico, econdmico
y comercial (principalmente las mujeres), al reconocimiento de
su valor en combate, al desempefio de profesiones o habilidades
del agrado de los araucanos o al mero hecho de presentarse COMO
desertores o aliados de los espafioles, incluso cuando mediaban

relaciones de amistad previas a las rebeliones de 1598 y 1614:

"Otro indio fue en busca de Dofia Beatriz Anarcs de Lezama
que habia sido su sefiora: halldndcla con la atfliceidn gue
pedia su desdicha le dijo: no te aflijas gque reconocido al
pan que comi en tu casa i al buen tratamiento que me hiziste
vengo a librarte" (Relacidén para el virrey del Peru,
1685:f.138r)

El anidlisis de la documentacién oficial y de los propios
relatos de los excautivos nos permiten plantear el hecho de que
en la colonia se sabia que los araucancs aplicaron a éstos el
mismo tratamiento que log hispanocriollos propinaban a sus
congéneres prisioneros: "si los indios rebeldes a los espafioles
que cautivan los hacen esclavos" (Informe del maestre de campo
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Santiago de Tesillo, 1670:522) . Hay cueatro factores
gsignificativos que permiten avalar nuestra propuesta: a) la
dispersidén de los cautiveos en el territorioc indigena, b) los
drasticos cambios que se produjeron en su vida (alimentacion,
lengua y vestimenta), c¢) los trabajos que desempeflaban en la

sociedad indigena y d) la mezcla étnica.

Los araucanos siempre tuvieron pleno conocimiento de que a
los parientes que los espafioles capturaban en sus malocas
esclavistas se los llevaban a zonas tan alejadas de la Araucania
como el valle central chileno o, incluso, los enviaban a 1los
mercados de esclavos del Perid. Y no tenian en cuenta si separaban
a padres, hijos o hermanos; por ello, decidieron llevar a cabo
la misma desnaturalizacién y ruptura de les vinculos sociales con

sug cautivos:

"1levAronse los indios a las Espaficlas retirandolas a sus
campos o montes, dividiéronlas sin que wmas se comunicasen
con otras, ........ dividiendo muchas madres de sus hijas
i hermanas de hermanos" (Relacién para el Virrey del Perd,
1685: f£.128v)

Este aspecto fué corroborado por los relatos de Francisco
de Nifiez de Pineda y Fray Juan Falcdn (1588:313}, los cuales
podian ratificar la costumbre de repartir los cautivos entre los

dirigentes de los linajes principales.

"yeig aqui, capitan los més cautivog espafioles que asisten
entre nosotros, el tratamiento que tienen, como lo habéis

experimentado en este vuestro compafieroc y en OLros que

habéis visto derramados en otros distritos" (El subrayado

es nuestro; Pineda, 1984:140)
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Los indigenas también hicieron sentir a sus prisioneros las
penurias que log araucanos cautivos atravesaban sirviendo en las

mitas y haciendas espafiolas, pues recibian:

"mucha aspereza de cbra Yy de palabra....dandoles de palos
y bofetadas en venganza de lo que decian gue se hacia con

ellos por _logs espafioles cuando 1os servian" (Falcon,

1988:315. El subrayado es nuestro)

", ...y en prenda dello, truxeron de presente al Marqués| de
Baides] tres Espafiolas cautivas, y dos nifias nietas de la
una, ... en tan vil y despreciado trage, desfiguradas y
maltratadas de los rigores del Sol y el frio, y como guien
havia 42 afios que de sus estrados havian passado a la
miserable servidumbre" (Relacidén de los sucedido. ...,
1642 :£.800v)

El duro tratamiento al que sometian a algunas mujeres nos
hace pensar gque los indigenas consideraban que eran las
principales inductoras de los sufrimientos que tenian que pasar
ellos desempefiando las faenas del hogar en el cautiverio espafiol,
y se wvalian para recorddrselo de una refinada c¢rueldad

psicolégica:

vdesnudaronlag en carnes diciéndolas viles afrentas sin que
gse conmoviesen los bAarbaros (oyendo lastimas, ruegos i
lagrimas)"... "davan de palos a la triste cautiva i
decianle: Sefiora por qué no barres, por qué no cocinas, por
qué no vas a cortar lefla" (Relacidén para el Virrey deil
Perd, 1685: £.128v).

Estos gon ejemplos evidentes de la cumplida venganza que se
tomaban los mapuches de sus antiguos duefios, a quienes obligaban
en su cautiverio a realizar el mismo tipo de tareas que ellos se
vieron obligados a hacer. Pero al igual que los prisioneros
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indigenas de los espafioles se tenian gque enfrentar a un mundo
cuyos cédigos culturales eran totalmente diferentes a los que
dictaba su admapu, los araucanos también sometieron a sus
cautivos a un completo sistema de deculturacidn gue empezaba
eliminando cualquier wvestigio de vestimenta europea; a los

cautivos varones:

"a los mas traen desnudos, descalzos, destocados, ¥y algunos

los traen poco noblemente yestidog al modo que ellos log

dichos indios usan" [mientras que a las mujeres se
limitaban]) "a darles mas vestuario gue una corta manta
que cubria de los pechos a los tobillos dejando sin
cubierta losg brazos". {(Falcén, 1988:315 El subrayado es

nuestro)

El padre jesuita Alonso de Ovalle gefiala la paradoja que se
producia en el bando araucano en relacién con el cambio de

vestimenta:

tManiatdbanlos como a esclavos, desnudédndolos de sus
vestidos y dédndoles tasadamente un mal calzoncillo vy
camiseta a su usanza para cubrirse las carnes. Vestianse
los indios de las vestiduras de los espaficles en seflal de
triunfo: con que en una hora se volvid toda aquella
repiblica lo de dentro afuera, los espafioles vestidos de
indios y los indios vestidos de espaifloles; éstos, sujetos
y esclavosg, obedeciendo a los indios como a sus sefiores, ¥

los indios mandando como amos y duefios" (1969:280)

Estos testimonios constituyen una prueba perfecta del
forzado proceso de integracidn en su propio entorno gsociocultural
- como los espafioles, pero a la inversa - que los mapuches
estaban sometiendo a sus cautivos; ; los mapuches les
proporcionaban a los cautivos las vestimentas propias de los

hombres y mujeres indigenas, mientras que la ostentacidén y uso
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de las prendas europeas que hacian ellos constituia un ejemplo
simbélico del dominio total gue ejercian los araucanos sobre
ellos. En esa misma linea de asimilacién forzosa, a los cautivos
se les tenia terminantemente prohibido hablar en castellano entre
ellos, siendo obligados a aprender a hablar el mapugundin {(lengua
mapuche) para comunicarse:

"y gi hablaban habia de ser en la lengua de los dichos
indios y no con la espafiola de ninguna manera, porque tienen
tan aborrecidc el nombre espafiol que cosa que les parezca
no querian ver y asi [los cautivos] casi tienen olvidada la
lengua espafiola" (Zapater, 1988:317) .

Esta imposicién tuvo tanta eficacia que el propio Fray Juan
Falcén tuvo dificultades en expresarse en castellano cuando fue
interrogado por la audiencia tras su rescate; también se conoce
el famoso caso del matrimonio de Pedro de Soto ¥y Ana de
Santander, prisioneros de ascendencia noble, que tuwvieron muchos
hijos blancos en el cautiverio gue no sabian hablar ni una sola
palabra de espafiol (Rosales, 1989,II1:175). Finalmente, sabemos
por el testimonio de Gonzdlez de Nijera que el proceso de
deculturacién al que eran sometidos cautivos y desertores era muy
completo:

"pPorque de tal manera los quieren mal, gue para engaflar el
natural odio que les tienen a fin de poder tratar con ellos
sin que les turbe el sentido, la apariencia y muestra de
espafioles, los obligan desde el principic no sdlo a que
anden descalzos a su uganza y vestidos en su habito, pexo
a que traigan las barbas peladas como ellos; y porque hasta
los nombres que tienen de espaficles les dan pegadumbre, les
hacen que los muden dandoles oOLtros de los que elles usan'
(1971:118}

Y cabe destacar que obtuvo notables resultados con la
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dilatacién del cautiveric entre los prisioneros de la regidn de

la Imperial:

nCclaman [log indios] por los Padres de la Compafiia de
Jesds, que vivan entre ellos... y los que instan mas en
esto son los desdichados Espafioles cautivos, que aungue

tienen libertad para salir del cautiverio, o vya por la

verguenga de parecer entre los Suyos, olvidados de 1a

policia vy nativa lengua" (Relacién verdadera..... ,
1643;:f.802r)

Por Gltimo, podemos sefialar que la prueba mas significativa
de que los mapuches aplicaban a sus prisioneros el wmismo
tratamiento que los espafioles hacian a los esclavos indigenas era
el hecho de que a algunos de ellos les marcaban con un hierro al
rojo, como hacian los hispanocriollos con los araucanos: "porque
por venganza e imitacidn habian comenzado a marcarlos con una

herradura" (Hanisch Espindola, 1981:37).

Como se puede apreciar, los araucanos no les dejaban mas
alternativa a la mayoria de sus prisioneros que - siempre en
calidad de esclavos o inferiores - incorporarse a 1la sociedad
indigena a través de la forzada adopcién de sus costumbres,
vestidos, lenguaje, alimentacién y formas de trabajo. Sin
embargo, hubo ocasiones en que los cautivos gozaron de wmenos
privaciones y mayor comodidad entre los indios por los oficios
y habilidades que tenian. Este es el caso del desertor de los
tercios de Arauco, Gaspar Alvarez, que ademas de ser sombrerero -
- oficio muy estimado por los araucanos -- sabia leer y escribir;
Gasar Alvarez era utilizado por 1los araucanos para la
concertacién de los tratados de paz (Rosales, 1989,I1:176) tratos
en los que nosotros también imaginamos que, hasta que fue
perdonado por los espafioles, también debid actuar como intérprete
de castellano para los indigenas. Otro casc famoso era el
Francisco Almendros, cuyo oficio de herrero era muy apreciado
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para reparar las armas y otros objetos de metal con los que se
estaba dotando a los indigenas; en cambio, otro herrero llamado
Nieto era forzado por los indigenas a hacer el mismo cometido
(Gonzélez de Najera, 1971:121). Los mapuche también favorecieron
a los cautives o desertores que sabian tocar alglin instrumento

musical:

"aman realmente la masica de instrumentos, en particular la
gque se obtiene con los de metal, lo gue se comprueba con
1as marcadas consideraciones con que favorecian antes a los
desertores y mestizos que tocaban la corneta. Era un gran
honor para un cacique llegar a una reunidn con uno 4de estos
individuos que producia sonidos semejantes a una marcha"
(Guevara, 1913:232).

También se dio el caso de que, al principio de la conguista,
el propio color de la piel librara a los negros capturados del

cautiverio:

ntuvieron lugar de cautivar un cautivo negro gue era esclavo
de un soldado espafiol llamade Francisco Duarte; a este
echaron mano con mas codicia que a otros, porgue les parecid
cosa monstruosa, y teniendo duda si el color era natural o
postizo, no hacian sgino lavarlo y rasparlo para ver si
podian quitar la negrura; como lo intentaron con otro negro
los indios.... mas como vieron que no habia remedio de
quitarle aquel color, lo enviaron libremente a 1los
espafioleg" (Marifio de Lobera, 1960:316)

Pero del conjunto total de prisioneros, gquizas fueron las
mujeres las que recibieron una especial atencién poxr parte de sus
captores. Con esto N0 Jueremos decir que ellas recibieran un
trato sgimilar al de los cautivos distinguidos, como hubo en
algunos cagos; sino que, por la especial consideracidn

socioeconémica que tenia la mujer en el seno de la sociedad
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indigena, se libraron de entrar en el circulo comercial de
prisioneros. Los cronistas espafioles recalcan gue, ademas de
realizar las duras faenas agricolas - algunas de las cuales se
hacfian andando de rodillas - y atender las labores hogareflas como
el resto de las mujeres indigenas, las espafiolas recibian los
celos y maltratos de las mujeres mapuches tanto por su condicidn
de espafiolas (Gonzdlez de Nijera, 1971:66) como por la gran
importancia que tenian para 10S indigenas. Hay numerosos
testimonios sobre la especial predileccidn que tenian los

mapuches por las mujeres blancas:

"los indios mis quieren cualguiera mujer por comin y vil que
gea cuanto mas del mucho precio en que estiman las Espafiolas
que todo cuanto o0ro ni otros haberes tiene el mundo"
(Informe sobre el Padre Luis de valdivia, 1621:312)

"y oy dia tienen en su poder mds de quinientas de las que
solian ser sus sefloras y por aventajarle en gobierno y
hermosura a las suyas, son la suma rigueza gue poseen y
abusan dellas" {Memorial de Fray Pedro de Soga, 16lé6:
f.187r).

Sobre esta predileccién por la mujer blanca se ha dicho que
se esconde la general atraccidn sexual que tenia para el indigena
americano la mujer espafiola (Socolow, 1387) asi como el motivo
de orgullo gue suponia para un cacique exponer a una mujer de
origen espafiol (Guevara, 1913:257, nota 1) ; sin embargo, Creemos
que se debe considerar wmas la importancia socioeccnémica que
tenia la mwujer indigena en la sociedad mapuche con la
introduccién de la ganaderia lanar y las labores textiles a
partir del siglo XVII. Desde esa época, el hecho de poseer muchas
mujeres para la fabricacién de ponchos destinadcs al naciente y
fructifero comercio con los espafioles era el principal objetivo
de los mapuches; en este sentido Fray Antonio Sors nos dice que:
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"No tienen otro comercio que el de los ponchos y mantas que
hacen muchos, porgue cada mujer ha de dar a su marido cada
mes un poncho o manta. Invencidén es esta de demonio para que
jamas se conviertan a Dios Nuestro Sefior por la cuenta que
les tiene tener muchas mujeres" (Fray Antonio Sors, 1780:
f£.66).

Ahora bien, la importancia de las mujeres blancas para los
mapuche no sélc debid de radicar en su hermosura, sino en el
hecho de que la posibilidad de capturar a una mujer blanca en los
malones era mucho mas asequible que el sistema tradicional del
matrimonio indigena, a la vez que se convertia en una via
factible para dar salida a los conflictos intergrupales que se
produjeran en el seno de la sociedad araucana ante la dificultad
de reunir una dote. De todas wmaneras, los relatos de las crdénicas
- muy parciales por el cardcter emocional gue rodeaba al tema del
cautiverio en la colonia - no parecen excluir del todco a la mujer
cautiva del mal tratamiento que el conjunto de prisioneros
hispanocriollos - no hemos encontrado alusidn al trato de 1los
cautivos indigenas - recibian de los araucanos. Para destacar la
lamentable situacién de los cautivos, no sdlo se alude al
forzamiento sexual de las mujeres espafiolas, sino que las
crénicas también seflalan las practicas sexuales e incestos a las
gue eran obligados los esgpafioles:

"{para losg indios] amanzevarse c¢on las hermanas es muy
usado, no s6lo los infieles sino los bautizados, por lo cual
los espaficles que tienen cautivos, si el espafiol es casado
y tiene alguna cufiada [india o espaficla] le compelen a que
tenga acceso a ella delante de elles mismos sino lo mataran;
conozco a quien le sucedid y el pobre por huir de la muerte
cometid tan gran incesto" (Noticias de Chile.,1605:f£.99r-¥

"....y¥ lo muy ordinario fuera del mal tratamiento que les
hacen forzar a sus cauptivos para el pecado nefando en que
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son vicicsisimos tanto que me han certificado captivos que
han salido rescatados que no reservan para este abominable
vicio ni a las criaturas de seis a siete afios que los matan
en tan infame exercicio" (Carta del Obispo de Santiago de
Chile a S.M. 1l664:f£.47)

Por Gltimo, a 1la complicada situacidén de los cautivos
hispanocriollos, mestizos e indigenas se le afifadia el hecho de
que los araucanos consideraran brujos o inductores de maleficios
a todos los extranjeros de la tribu; lo cual suponia un peligro
de muerte inmediato ante la posibilidad de que imputaran a 1los
prisioneros el origen de alguno de estos hechos (Guevara,
1913:280-281).

El famoso militar Alonso Gonzélez de Ndjera es muy explicito
a la hora de comentar las ventajosas condiciones iniciales que
gozaban los desertores espafioles: "perdonan la vida estos de
Chile....a solos aquellos que de nuestra parte se pasan a ellos
para ayudarles en la guerra" {(1971:54) y nos proporciona datos de
su frecuente presencia entre log araucanos, y los comentarios que
suscitaban entre los espafioles:

".,.. es pues que hay entre los indios mids de cincuenta
espafioles que los industrian, ensefian y amaestran en todas
las cosas gue exceden a su capacidad....mucho admira a los
antiguos pobladores de Chile el wver gque haya tanto nimero
de fugitivos espafioleg entre los indios....en otro tiempo
tenian a gran maravilla haber alglin mozuelo mestizo entre
ellos huido por algln delicto" (1971:117)

Generalmente, fueron los mestizos los principales inculpados
en los casos de desercién en la Araucania. Los cronistas
militares como Gonzdlez de Ndjera no consideran que los mestizos
procedentes del Perd fueran buenos combatientes (1971:73), ni
tampoco al resto de los scldados procedentes del virreinato,
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porque eran incapaces de aguantar las penalidades de la vida en
el presidio de la Araucania. En una carta al rey, el gobernador
Alonso Garcia Ramdén se queja amargamente de los refuerzos que le
envian a Chile:

"mayormente, con la gente que trajo el gobernadoxr Antonioc
de Mosquera, lo cual certifico a V.M. la mayor parte es de
muy poco provecho y sienten tanto el trabajo que por huir
del se dejan morir, y algunos se van a los enemigos de los
cuales redundan grandes dafios, como sucedid en el de la
Imperial por haberse ido dos de los que vinieron de Mé&jico
a log indios" (Carta de Alonso fGarcia Ramdén al Rey,
1607:15)

Las penalidades de la guerra, la necesidad de escapar de la
justicia, el hambre que se pasaba en los fuertes sitiados por los
araucanos, y razones pasionales - como la del clérigo Juan Barba
que se pasd de bando por amor a una india - fueron algunos de los
principales motivos que dieron lugar a las deserciones en el
campo espafiol (Villalobos, 1982:330); es cierto que la especial
configuracién de la sociedad estamental hispanocriclla empujd a
aquellos desheredados sociales como los mestizos y mulatos - ver
el caso de los mulatos Sebastidn y Dionisio del Castillo en el
Apéndice Documental - a pasarse al campo indigena, donde los
araucanos les recibian con agrado por la gran ayuda que suponia
para ellos sus conocimientos sobre la guerra. Uno de los casos
més famosos de desercién lo protagonizd el mestizo Prieto, que
era polvorista. El pdnico cundié momentaneamente entre las filas
espaficlas, dadas las grandes posibilidades que tenian los
araucanos para fabricar pdélvora con el abundante azufre y carbén
que habia en los terrenos volcénicos, bajo la direccién de
Prieto. Finalmente, las hdbiles disposiciones del marqués de
Baides permitieron el regreso de Prieto al bando egpafiol, siendo
rdpidamente trasladado a Perd para evitar una situacidn gimilar.
Los espafioles conocian el importante papel que jugaban los
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mestizos desertores entre los araucanos, e intentaron
solucionarlo desde los primeros afios del siglo XVII mediante la
Real Cédula dada al padre Valdivia para los caciques de Chile en

la que se indicaba que guedaban:

"perdonados todas las culpas Yy delitos que en la
prosecucién de tantos afios de rebelidén aveis cometido, asi
vosotros como los nuestros mwmorenos soldados espafioles
fugitivos y otras cualesquiera personas gue S& han ido a

vivir entre las que estdis de guerxa" (1610:£.36)

E]l caso de Prieto constituye el ejemplo mas dramdtico de la
importancia que tenian los desertores de los tercios de Arauco
como asesores militares de los guerreros araucanos; a pesar de
que éstos desarrollaron sus propias tidcticas de combate con la
introduccién de las armas y caballeos de origen europeo, los
desertores pulieron y depuraron sus tidcticas de combate, y les
seflalaron los puntos flacos de las armas Yy tdcticas europeas.
Gonzédlez de Ndjera también advirtié scbre el taimado papel que
jugaban los mestizos a la hora de servir como intermediarios en
las paces y acuerdos, puesto que siempre intentaban desnivelar
el resultado de los acuerdos, en su favor o en el de sus
protectores (1971:145) .

Log araucanos recompensaban la traicidn de estos desertores
permitiéndoles ocupar el cargo de toguis de guerra, emulando a
mestizos legendarios como Lautaro y Alejo (Zapater, 1989:63) y
adaptados completamente a la vida indigena, ocupaban una posicidn
de privilegio y obtenian tierras y bienes (villalobos, 1982:330).
En la cultura de adopcién los desertores mestizos podian llegar
a conseguir algo que era inimaginable en la socledad estamental

espafiola, casarse con una mujer blanca:

"Lag mujeres que les dan [los indios] son espafiolas de las
muchas cautivas que dije tienen en su poder, aunque sean
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casadas y sefioras principales, y los menos esposos mestizos

o mulatos, los cuales las aceptan aungue saben gue log

verdaderos maridos son hombres de calidad v gue estan entre
los nuestrog" (El subrayado es nuestro; Gonzdlez de Najera,
1971:118)

Hemos podido comprobar que, pese a la insistencia de las
crénicas en destacar el lado mds oscuro del cautiverio en la
Araucania, y sin dejar de tener en cuenta el forzado proceso de
deculturacién que sometian a sus prisioneros adultos, la sociedad
indigena demostrd tener una gran flexibilidad para aceptar a
desertores, pré6fugos de la ley y cautivos en su seno; por lo que
cabe la posibilidad de realizar dos preguntas: ¢(cudles fueron las
razones gque movieron a los araucanos a aceptarlos ©
incorporarlos? y Jqué consecuencias depard a la sociedad indigena

su presencia?.

Una de las razones por las gue los araucanos aceptaron la
presencia de hispanocriollos, mestizos e indigenas esta
estrechamente ligada al dréstico decrecimiento de la poblacidn
indigena registrado a finales del siglo XVI y principios del
XVII. Los efectos directos e indirectos de las campaiias b&licas
habian mermado a las comunidades araucanas, por lo gue la
recepcién de desertores del bando espafiol no sdlo reforzaba
numérica y cuantitativamente su capacidad de lucha; sino que
impedia, con el entrenamiento y la mejora de la técnica bélica,
el aumento del ndmero de bajas, posibilitaba la recuperacidn de
la poblacién mediante los hijos concebidos con las cautivas y,
finalmente, reforzaba el aparato productivo tribal con la ayuda
adicional que suponia el trabajo en las labores agroganaderas de
los cautivos. Uno de los ejemplos mds exitoscos de aculturacidn
antagénica gque emplearon los araucanos fue la completa
"indianizacidén" de los nifios cautives capturados, unc de cuyos
mejores exponentes fue Rodrigo de Cuebas:
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"que en el alzamiento general cautivaron los indiogs ¥ pOY
ser tan nifio y tan inocente le perdonaron la vida gue con
su rabia y furor a todos los grandes se la quitaban. Este
espafiol como se crid entre los barbaros no supc otra
doctrina ni otra ley sino la que ellos usaban, y assi tenia
quatro mugeres y vivia como ellos en todas las demds
costumbres" (Diego de Rosales Vida del grande misionerc y
apostdlico padre Alonso del Pozo, 1654:£.30-31)

Algunos de estos cautivos indianizados luegoe se convirtieron

en encarnizados enemigos de los espaficles:

"Egta ha sido la causa de que estos jenizaros vivan como
gentiles por haberse criado entre ellos sin ninguna
ensefianza de la fe, porque aungue sus padres o madres eran
cristianos, no tenian comodidad de instruirse en ella, ....,
y asi han salido tan grandeg soldados gque después aca han
sido més los que han dado més en qué entender al ejército
espafiol" (Ovalle, 1969:284)

La presencia de los prisionerocs hispanocriollos, mestizos
e indigenas entre los araucanos tuvo mayores consecuencias para
las comunidades indigenas de la Araucania. Los cautivos fueron
el principal medio de transculturacidn de los araucanos, ejercida
en su mayor parte por las prisioneras, dando lugar a dos grandes
cambios en la sociedad indigena: el mestizaje bioldégico y la
transmisién de hébitos y costumbres espaficlas. Todavia no se ha
estudiado con profundidad el fendémenc del mestizaje que se
produjo entre las comunidades indigenas del sur de Chile que
rechazaron el dominio espafiol; Osvaldo Silva ha hecho una pequeila
referencia en un articulo més general (1989). El andlisis de este
tema nos llevaria a una amplitud y objetivos que ahora no estan
incluidos directamente en este trabajo, asi que haremos una

sucinta referencia.
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A partir de finales del siglo XVI y principios del XVII, los
cronistas espafioles comienzan a hacer referencia a los mestizos
como una consecuencia directa de las deserciones de los mestizos
de los enclaves y Tercios hispanocriollos, y la presencia de
cautivos en los ranchos araucanos. Al principio, los mestizos que
se fugaban del bando espafiol eran mal vistos por los propios
indigenas:

"porque los indios abominan a los mestizos como a hombres
gue les parece tienen aguella parte de su sangre adulterada
y traidora, por tenerla mezclada con la de enemigos gque tan
de corazdén aborrecen, como son los espaficles, y también
porque como los mestizos de Chile entre sus naturales
defectos tienen una cosa buena, que s ser poOr excelencia
buenos soldados....tienen por esta causa tan ofendidos a
los indios de guerra con los dafios que les hacen" (Gonzalez
de Najera, 1971:144)

Sin embargo, esta concepciébn varié radicalmente con los
mestizos nacidos entre los mapuches del sur del Biobio. A medida
que la fusién de etnias se hacia mas patente en el siglo XVII,
los mestizos comenzaron a ocupar puestos de relevancia politica
y a mostrarse los mds fieros toguis de guerra en las
confederaciones que se organizaban contra los espafloles. Como la
mayoria de las mujeres blancas fueron desposadas por importantes
lonkos y toquis araucanos, la mayoria de sus hijos mestizos
heredaron el cargo por primogenitura. Sergio Villalobos nos
recuerda la admiracién del padre Rosales por el caso de Don
Antonio Chicaguala:

'mestizo de gallardo talle y linda disposicién, hijo de un
gran cacigque de Maguegua que tuvo poxr mujer a dofia Aldonsa
de Aguilera y Castro, una seflora cautiva muy principal®
(1982:331) .
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Otros caciques mestizos famosos fueron Alonso Naguelguala,
Felipe Inalicdn y Martin de las Cuevas y Palan, hijo del Rodrigo
de las Cuevas al que nosg referimos con anterioridad. Sin embargo,
el caso mas famoso fue el protagonizado por Don Lope y Don
Felipe, hijos de los caciques Pelentaro y Unabilu, que, habiendo
sido confiados al padre Valdivia, se intentaron unir al bando
indigena tras la derogacidn de la Guerra Defensiva; pero fueron
ajusticiados con gran alivio de los espaficles, temerosos de los
conocimientos que habian recibido durante su educacidn (Zapater,
1989:63). Por ultimo, creemos gque los matrimonios mestizos
debieron de generar graves problemas en el sistema hereditario
espafiol; Sergio Villalobos ha sefialado que, debido a l1la alta
mortalidad de los varones espafioles en el combate, la mujer
hispanocriolla se convirtié en un elemento Dbasicc de la
transmisién de la riqueza (1977:76). Si consideramos que uno de
los objetivos predilectos de los araucanos fue la captura de
mujeres blancas, no #6lo podremos imaginar el desajuste que se
produciria en el sistema hereditario, sino también la posibilidad
de que algin hijo mestizo de noble ascendencia hispano-indigena
pudiera reclamar su herencia gracias al sistema legislativo

espafiol ,

Ademds de las importantes fusgiones étnicas que origind el
cautiverio, hubo otrasg facetas de la vida mapuche que se vieron
sensiblemente transformadas, como la alimentacidén y la vivienda.
La introduccién de cultivos y ganado eurcpeo supusc el aporte de
nuevas fuentes alimenticias a la dileta mapuche y, en este
sentido, volvieron a ser las mujeres cautivas las protagonistas
de estos leves cambios. Pineda y Bascufidn, cautivado en el primer
tercio del siglo XVII, dice que durante su estancia con los

mapuche recibid:

"viandas de las que acostumbramos en nuestros convites,
porgue habia wmuchas espafiolas antiguas de las ciudades
asoladas, y entre ellas habia algunas esmeradas cocineras"
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(1984:132)

Otros testimonios hacen referencia a los cambios dque se
operaron en la vivienda, como en el caso de los araucanos de la
Imperial, Villarrica y Osorno:

"tienen casas de madera, usan de pan y regalos que las
mugeres espafiolas (lastimosa relacién) los han ido haciendo
mds tratables, introduciéndolos en mas policia" {(Informe de
Francisco Lagso de la Vega, 1634:368)

La presencia de los cautiveos también tuvo que abonar el
terreno a la posterior presencia de los misioneros jesuitas que,
tras el fracaso de la politica propugnada por Valdivia, se
aventuraron en misiones volantes en el territorio indigena. Entre
los prisioneros hubo un gran nimero de clérigos y religiosos que,
a pesar de tener severamente prohibidc profesar o predicar la
religién catdlica, consiguieron difundir algunas nociones entre
los araucanos. Creemos que agquellos indios amigos cristianizados
que fueron capturados por los araucanos del sur del Biobio
debieron de ser un buen vehiculo para la conservacién, motivacidn
y dispersién de la fe catélica entre cautivos e indigenas, dando
lugar a que los misioneros jesuitas gque se internaron en el sur
a partir de la segunda mitad del siglo XVII fueran respetados y
escuchados, aungque pocos indigenas se convencieran con sus
prédicas. Por otro lado, la presencia de algunos clérigos vy
personas instruidas entre los cautivos también propicid un clima
de didlogo en el que, al igual que hiciera Pineda y Bascufién
durante su cautiverio, se cuestionaba la legitimidad de la
conquista espaficla. El padre Rosales destaca un suceso gue le
ocurrié al misionero jesuita Pedro de Sotomayor, cautivo de los
indios de Purén:

"y gi como son barbaros fuera gente politica que supiera
escribirlos [los agravios], como otras naciones, hicieran
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manifiestos que nos sacaran los colores al rostro, como se
los sacaron al padre, gue aungque es gran lenguaraz, no supo
qué responderles. Y ellos propios dijeron: veis como el
padre se ve convencido, y no sabe qué responder en favor de
los espaficles" (1910:192-193)

Otro campo en el que los cautivos ejercieron una gran
influencia en la sociedad indigena fue en la wvaloracidn y
aceptacién de los documentos legales espafioles. Recordemos due
en la primera junta hispano-indigena de 1605, los araucanos
habian pedido copias de las cartas reales al gobernador Alonso
Garcia Ramdn para poder exhibirlas come salvaguarda ante los
desmanes de los espafioles. Pero ante el poco respeto que hacian
los hispanocricllos de las provisiones contenidas en las cédulas
reales, los araucanos recurrieron a los medios legales espafioles

para garantizar su seguridad:

"De tal suerte que los indios de Osorno y Cunco que son
fronterizos de los espafloles de Chiloé&, viendo que ni
juramento ni palabra real se les cumplia, y que gi daban la
paz luego les malogqueaban con cualguier pretexto, tomaron
por medio pedir el sello real; porgue algunos egpafioles
cautivos les habian dicho el respeto gue se tenia al sello
real" {Rosales, 1910:198}

Sin embargo, la cualitativa importancia de la presencia de
los hispanocriollos, mestizos e indigenas también depard graves
consecuencias para la sociedad araucana. Al igual que la
presencia de los prisioneros europeos girvid para la transmisidn
de beneficiosos elementos culturales para la sociedad indigena
e incluso les permitié resistir con més eficacia a la presién
militar y politica espaficla, también facilitdé la aparicidén o
incremento del consumo de bebidas alcohblicas destiladas,
propagdndose su consumo en contextos completamente alejados de
los rituales religiososg y conmemorativos araucanos, y desplazando
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a la chicha indigena, cuyos efectos nocivos y dependientes eran
mucho menores que los de las bebidas hechas por los espafioles.
Por otro lado, los desertores, log mestizos y los cautivos que
habian adoptado el modo de vivir indigena también influyeron
determinantemente en las decisiones politicas que habian de tomar
los araucanos. En algunos casos, como la ocupacién holandesa de
Valdivia en 1643, la decisiva intervencidn de algunos cautivos
en favor de las tropas espailolas reafirmd la alianza que
espafioles e indigenas habian sellado en la paz de Quillin dos
afios antes, impidiendo que algunas parcialidades indigenas de
Valdivia se unieran a los holandeses para luchar contra los
hispanocriocllos. Pero en otras ocasiones, fueron los propios
cautivos y desertores los que dificultaron los procesos de
negociacién con los espafioles. La razén principal radicaba en
que a las enormes dificultades que tuvieron algunos cautivos para
obtener la libertad de sus captores, se le afiadia el hecho de que
el decrecimiento de la guerra y el advenimiento de la paz
facilitada por los parlamentos nos les auguraba un buen
recibimiento en el campo espafiol. En un trabajo anterior (Lazaro,
1994b:202-205) ya menciondbamos la existencia de impedimentos
juridico-sociales y culturales que obstaculizaron la reinsercion
de los excautivos y desertores en la sociedad hispanocriolla.
Aquellos egpafioles y mestizos que habian huido del ejército
espafiol o eran préfugos de la justicia sopesaban la posibilidad
de que sus anfitriones pudieran entregarles a los espafioles en
los parlamentos como sefial de buena voluntad y tCener que
responder de sus delitos ante un tribunal. Los cautivos que se
habian quedadoe a vivir entre los araucanos adoptando todas
agquellas costumbres gue eran mal vistas por los espafioles
(poligamia y embriaguez) también sabian que recaerian sobre ellos
acusaciones como paganismo, sospechas de brujeria, poligamia o
practicas sexuales licenciosas de las que tendria que responder
ante la justicia civil ¥y religiosa; las mujeres cautivas
arrastraban el baldén de haber engendrado hijos mestizos con los

araucanos y se avergonzaban de presentarse a 1o0s egpafloles en un



242

estado tan lastimoso (Gonzdlez de Nédjera, 1971:68). En el caso
del cautiverio femenino los espafioles antepusieron de nuevo sus
prejuicios estamentales al sefialar que los matrimonios mixtos
s6loc se produjeron entre las wujeres plebeyas (Lazaro,
1994b:202), cuando la realidad demostraba que no existieron nunca
excepciones de este tipo.

cuando las sucesivas celebraciones de parlamentos de paz en
la segunda mitad del siglo XVII aseguraron la posibilidad de que
cautivos, préfugos y desertores volvieran al norte del Biobio,
con la posibilidad de que la justicia espafiola les pidiera
cuentas, éstos optaron por buscar refugio entre los araucanos,
quienes demostraron una vez més la flexibilidad cultural de los
indigenas para aceptar elementos sociales foraneos. También se
produjeron casos en los que excautivos y préfugos difundieron
rumores sobre la falsedad de los acuerdos realizados por el otro
bando en los parlamentos; rumores gue contaron con cierto crédito
entre los araucanos debido a las continuas violaciones que se
producian de los tratados, pero que no alteraron el ritmo de
pacificacién que se fue produciendo a partir de 1655. No
quisiéramos finalizar la referencia a los elementos sociales no
indios que vivieron entre los araucanos sin hacer alusidén a la
influencia que tuvo en la sociedad indigena la presencia de los
lenguaraces y comigarios de naciones y capitanes de amigos
(Villalobos, 1982:179-183); éstos (iltimos personajes fronterizos
aparecieron en la frontera a partir del segundo parlamento de
Quillin (1647), y mantuvieron estrechas relaciones con los
indigenas, actuando en todo momento cCoOmo intermediarios ¥y
transmisores de las peticiones y quejas de los indios a las
autoridades coloniales. La gran ascendencia de los comisarios de
naciones sobre los indigenas daria lugar a que en el siglo XVIII
actuaran casi como plenipotenciarios de los araucanos; Dero
cayeron en el error de intentar controlar desde esta pogicién el
fructifero comercio hispano-indigena, provocando una nueva
rebelién general entre los indigenas de la Araucania (ver H.
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Casanova Lag rebeliones araucanag del siglo XVIIT., 1289)

Para finalizar c¢on nuestro analisis de los procesos de
transformacién interna de la sociedad indigena queremos
referirnos a las consecuencias gue tuvo el agitado contacto con
los hispanocriollos durante el siglo XVII para agoreros, brujos
y machis. Realmente, se sabe poco sobre cémo pudo haber afectado
este contacto a este tipo de personajes; en principio es acertado
el comentario de Osvaldo Silva cuando se refiere a que las fases
iniciales de encuentros bélicos aumentaron el prestigio de
adivinos y curanderos:

tdebido a la necesidad de intexpretar los signos mdgicos de
buenos o malos augurios tan importantes al interior de una
sociedad en estado de guerra" (1990:88)

Imaginamos que en las fases mas criticas del conflicto, los
supersticiosos araucanos debieron de haber invocado la ayuda de
brujos y adivinos para corroborar que los rituales de abstinencia
v proteccién ante las armas de los enemigos se realizaban
adecuadamente, y gue los vaticinios para el combate eran
favorables. Los espafioles también se aprovecharon de la presencia
de estos brujos y agoreros, asi como de las supersticiones
existentes entre los araucanos acerca de los venenos gue
proporcionaban, para obtener provecho propio. En la gsegunda mitad
del siglo XVII, algunos intérpretes se valieron de la legislacidn
espafiola - que perseguia este tipo de prédcticas - para acusar
falsamente a algunos dirigentes indigenas de la muerte de otro
miembro de su tribu o linaje; este tipo de chantaje daba lugar
a que el supuesto brujo cediera a los intérpretes algunos de sus
hijos - que eran vendidos como esclavos - con el fin de no ser
juzgado, torturado y condenado & muerte.

A lo largo de nuestro trabajo, hemos venido insistiendo en
que los enfrentamientos bélicos de la primer mitad del siglo XVII



244

fueron dando paso progresivamente a una etapa menos violenta gue
favoreceria un periodo de relaciones pacificas en el siglo XVIII.
Al igual que el proceso pacifico produjo cambios en los intereses
y actitudes de los indigenas vy redundd en apreciables
transformaciones sociocecondmicas, también podemos hablar de la
aparicién en la sociedad indigena de un grupo social que por sSus
funciones estd relacionado con brujos y agoreros, aungque sus
augurios estan estrechamente vinculados al ritual de la guerra
y la paz: nos referimos a los boguibuyes (bogui: canelo; Obregdn,
1991:168) .

Se sabe muy poco acerca del origen de estos augures
vinculados a las ceremonias de la guerra y la paz araucana;
Horacio Zapater (1978:177) ya seflalé que el padre Diego de
Rosales fue el Gnico que menciond la presencia y actividades de
los bogquibuyes entre los araucanos. Recientemente, Jimena Obregdn
ha publicado parte de un manuscrito andnimo donde se relatan las
razones de la sublevacién araucana de 1655, en el que se hace
mencién a los bogquibuyes y cuya informacidn corrobora los datos
proporcionados por el jesulta Rosales (1991). La mencién que
hacen el religioso jesuita y el autor anénimo de la presencia de
los boguibuyes en la sociedad indigena esté@n vinculadas tanto a
los sucesos histéricos posteriores a la celebracién de la paz de
Quillin que promovié Francisco Lépez de Zlfiiga, Marques de Baides
en 1641, como a log distintos parlamentos gue se sucedieron antes
de la rebelién general de 1655. La primera descripcibdn de estos
nsacerdotes del Demonio o sacerdotes vanos" como los denominéd
Rosales, la hizo este jesuita en el capitulo gque dedica a la
explicacién de las fiestas araucanas (Libro 1, capitulo 24):

"3 fiesta mags solemne es la que hazen los Boquibuyes, que
son los sacerdotes del Demonio para salir de su
encerramiento y dexar el hébito. Que para ella no sdlo
convidan a los parientes, que les traigan chicha y carne;
sino a los amigos de muy lexos que no tienen obligacidn a
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estas cargas, les obligan a que les traigan ovexas de la
tierra {llamas] que son las mds estimadas. Y aunque en
otras borracheras no las suelen matar, sino una o otra por
el aprecio que de ellas hazen. Pero en esta borrachera
matan todas las que trahen log Cullas que assi llaman a
estos amigos. Y hay grande fiesta y baile, que dura diez o
doze dias. Y al Culla que le traxo la oveja de la tierra le
lleva después en agradecimiento un grande reposteria de
chicha y el corazdén de la oveja cocido en un plato, ¥y
brindandole con 1la chicha le da el corazbn: Yy COmMO
reliquia, y comida de grande precio le reparte en pedacitos
muy pequefios entre todos los parientes" (1989,1:142)

Pero los comentariocs sobre las actividades de estos
sacerdotes nos los proporciona Rosales, con motivo de la
agitacién que produjeron entre los araucanos de la regién de
Arauco log numerocsos rumores de traicidn que los grupos
cordilleranos habian difundido sobre ellos en el bando espafiol.
Para reafirmar las paces que habian acordado en 1641 los
habitantes de la regién de Arauco no s0lo convocaron a sus propio
boguibuyes, sino que también se lo solicitaron a los indigenas
de Purén, regién vecina con la cual mantenian disputas

ancestrales, como muestra de buena fe ante los espafioles:

vtrazaron de hacer una invencién, que sélo de tarde en
tarde la hazen, y es entre ellos un gran sacramento y medio
eficaz para conservar las pazes, Que es hacer Boguibuyes,
que es un género de sacerdotes que assi lo esplican ellos,
los quales tratan de la paz, Y vigten habito diferente,
abitan en una montafia gue tienen para este propdsito que
llaman Regue, y €8 cOmo Su convento donde se recogen Yy no
comunican con sus mugeres el tiempo que alli estén, y solo
unos muchachos gque llaman Comallues, que SO0 como Sus
monazillos, o legos, les lleban de comer. Y el tiempo que
son religiosos no puede ninguno tomar las armas de sus



246

soldados, ni aver guerra..... y concertidndose, eligieron
los Caciques mas principales de una y otra Provincia que
para el oficio sacerdotal no admite esta gente personas
plebeyas. Que con ser barbaros y su sacerdocio de burla y
por tiempo, no juzgan por dezente que suba a €l persona
valadi y de pocas obligaciones..." (1989,II:1154)

A pesar del poco crédito que le inspira este rito "gentil",
Rosales aporta claves fundamentales para comprender la figura y
funcién de los boguibuyes. En primer lugar, este jesuita nos
habla de que no era un cargo permanente en la sociedad indigena,
que se convocaban "de tarde en tarde", y que este sacerdocio sdlo
podia ser desempefiado por los caciques. Una vez mads hallamos que
en la sociedad araucana del siglo XVII se vuelve a elegir entre
los dirigentes o personas sobresalientes de la tribu a los
candidatos para ocupar un cargo ritual de importancia, relegando
o coartando el acceso de los "plebeyos", signo evidente de la
clara diferenciacién social. ELl ritual ofrecido por los
bogquibuyes es complejo e incluye actos compartidos por el
ceremonial guerrero como la abstinencia sexual, la preparacién
previa, los ramos de canelo y el sacrificio de las ovejas de la

tierra o chilihueques que se realiza como consagracién de la paz:

"Estubieron recogidog estos Bogquibuyes en sus conventos
todo aquel afio, los de Puren en el suyo y los de Arauco en
el de Arauco, sin salir de el, ni quitarse el hébito, ni
los bonetes colorados que trahen ni aun para dormir gque es
modo de penitencia no quitarse el hébito o ceremonia suya
supersticiosa. Y al tiempo gue hubo de salir la campeada,
que el gobernador tenia apercibida, salieron de su convento
en comunidad los Banos sacerdotes, y Boguibuyes de arauco,
y fueron marchando con el campo haziendo comunidad aparte.
Y cuando llegaron a Puren, salieron de su convento en
comunidad los Boquibuys de Puren a recevirlos.........se
pusieron en oxden todos los Boguibuyes de Puren, haziendo
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una frente vistosa, todos con sus ramos de canelo en las
manos sus vestidos particulares de aquella regidn o
sacerdocio, cabelleras largas de cochayuycs de la mar,
ldminas de plata en la frente, y muy graves y mesurados
estuvieron aguardande a que llegasen los Boquibuyes de
Arauco los quales se pusieron a distancla de ctreinta
passos, parados y en orden, enfrente los uncs de los otras.
Y sin hablarse palabra comenzé el coro de los Boguibuyes de
Arauco a cantar un romance particular ysado sdlo de los
Boquibuyes, y tan singular que cuando hubieron de hacerse
los Boguibuyes no avia quien lo supiese, que ya se habia
perdido de la memoria, por aver muchos aiflos que con la
guerra no habia Boguibuyes. Y s6lo se halldé un indio muy
viexo que le avia conservado. Acabando de cantar su romance
los Araucanos callaron, y cantd el corc de los Boguibuyes
de Puren el mismo romance, estando todos los indios y los
Espafioles de el exercito mirando una novedad como aguella.
Fueronse acercando con mucha pausa y mesura los de un COro
al otro, y luego que se juntaron salieron ocho indics de
Purén con ocho ovejas de la tierra y las mataron alli, y se
las sacrificaron a los Boguibuyes de Arauco en sefial de paz
y confederacién y sacando los corazones palpitando untaron
con su sangre los canelos, y partiendo el corazdén en
pedacitos, losg repartié cada Boguibui a los de su mando,
para que quedasen unidos los corazones de log Araucanos con
log de Puren, con quienes avian guerreado tantos afios. Con
esto, llebaron los Religiosos Bogquibuyes de Puren a su
convento a los Boquibuyes de Arauco para hospedarlos en el
v regalarlos. Que el tiempo que estdn encerrados en el
convento les trahen de toda la tierra quantos regalos se
hallan de pescado, aves y otras cosas, Y SuUS mujeres les
envian los guisados, sin entrar dentro muger ninguna, gue
fuera gran sacrilegio. Que aungue sacerdotes vanos, guardan
castidad todo el tiempo que los son. Y no sdlo mugeres ni
otros Indios, ni Espafioles consienten gque entren en B5u
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convento por ninguna manera" Y en esta ocasidn solo el
Maestro de campo general del exercito y a mi dieron
licencia para entrar dentro., Y el Maestro de campo entrd.
Pero yo no quise por no cooperar, ni entremeterme en
ceremonias que tienen mucho de supersticidén y que en todo
son gentilicias" (1989,I1:1154-1155)

Las referencias gue hace Rosales en este documento a las
escasas convocatorias de boguibuyes por causa de la guerra nos
llevan a pensar que la ceremonia oficiada por este géneroc de
sacerdotes debid de tener un origen prehispénico, cuyo fin seria
ratificar el tratado de paz que varios linajes indigenas sellaban
en un parlamento, diferenciandolo de las treguas ocasionales y
paces fingidas que se producian habitualmente entre las
comunidades araucanas. La alusion que hace el jesuilta de que "por
aver muchos afios que con la guerra no habia Bogquibuyes" concuerda
con el dilatado periodeo de combates hispano-indigenas que se
produjo entre mediados del siglo XVI y los primeros cuarenta afios
del siglo XVII, por lo que el renacimiento de la practica de
convocar a los boguibuyes podria haber coincidido con el periodo
de paz que se cernia en la Araucania a partir de 1641. Sin
embargo existen razones para pensar gue la convocatoria de
boquibuyes pudo haber resurgido veintinueve aflos antes,
concretamente en el afio 1612, marco cronolégico en el que el
padre Valdivia intenta llevar a cabo la pacifica politica de la

Guerra Defensiva.

En la descripcién que hace Luis de Valdivia del segundo
parlamento celebrado con los araucanos ese mismo afio en Pailcavi
este misionero relata cuando un grupo de indigenas se acercd

portando ramas de canelos:

". .. a las tres asomaron como un cuarto de legua de este
fuerte de Paicavi los dichos caciques, capitanes y conas de
Elicura...., venian a pie en procesidn uno tras otro...
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estos quince caciques yenian en traje de pesues [sicl que
son a modo_de gacerdotes guvos con bonetes redondos en lag
cabezas v encima de lag camisetag unag vervas de la mar que
se llaman cochayuvog colgando muchas por delante v por
detrds a wanerag de borlag v dalmAticas, las cuales son
ingignias entre ellos de wuna supersticién gue llaman
reguetin la cual golamepnte ugan en tiempo de paz v guietud,
que es8 la mayor sefial que ellos pueden darnos della" (El

subrayado es nuestro; 1612:285}

Queremos seflalar las similitudes existentes entre las agudas
descripciones de los dos jesuitas entre las que hay una
diferencia de casi treinta aflos. Aquellos elementos del vestuario
que Rosales sefiala como distintivos de los boguibuyes (bonetes,
racimos de algas marinas llamadas cochayuyos, ramas de canelo)
aparecen reflejados en el relato de Valdivia; ambos también hacen
alusién al lugar donde realizaban la ceremonia (rehue, reguetiin) ,
y coinciden en su juicio religioso a la hora de afirmar que todas
estas ceremonias eran producto o estaban asociadas a la
ngupersticién" y el demonio. Fueron estas Ultimas razones las que
nos han impedido saber con exactitud cuales fueron las
actividades que desarrollaban los boguibuyes en estas cuevas O
"conventos", puesto que los relatos de las crénicas sdlo nos
permiten afirmar la existencia a principios del siglo XVII de
augures que se internaban en cuevas:

#Tienen estos indios segiin oi afirmar a los nuestros en
aguel reino muy gran respeto ¥ miedo al demonio, y algunos
pléatica y familiaridad con &1, tanto en sus propias casas
como en profundas cuevas donde dicen hacen algunos
hechiceros penitencia y le hablan familiarmente, a 1los
cuales van otros muchos con presentes para que les
profeticen cosas que deseen gaber" (Gonzdlez de Najera,
1971:48)
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"No falta entre estos falsos int&rpretes quien predique a
los demds sus desconcertados discursos, sus frivolas y
aparentes inauguraciones, ni quien por esto los estime y
juzgue por sujetos dignos de particular reverencia como
gente religiosa y sagrada; y es asi que los tales viven vida
penitente y de mucha abstinencia, y con esta demostracidn
y ser personas de una elocuencia natural mas que vulgar
llevan tras si la simple comunidad..." (Tribaldes de Toledo,
1864:23)

Como se puede apreciar, augures y boguibuyes comparten las
cuevas como lugar de recogimiento previo a la realizacidn de
cualquier vaticinio, pero a pesar de que los testimonios de
Gonzdlez de Najera y Tribaldos de Toledo pertenecen a la primera
mitad del siglo XVII, aln no hemos encontrade informacidn
suficiente como para afirmar definitivamente que el resurgir de
la tradicional convocatoria de bogquibuyes se produjc a principios
de siglo como consecuencia de la politica emprendida en la Guerra
Defensiva. Es posible que el resurgir de los boguibuyes fuera
paralelo al inmenso incremento de los agoreros egpecializados
araucanos, e incluso que compartieran algunos de sus métodos,
pero nos inclinamos a pensar gque ambos tenfan funciones
diferentes, y que fueron los deseos de paz de los araucanos los
que obligaron a rescatar una tradicién cuyos ritos y canticos

casl se habian perdido.

Para finalizar el apartadc sobre las transformaciones
sociopoliticas de los araucanos, gqueremos analizar un tema al que
ya hemos tenido ocasidén de referirnos con anterioridad: 1la
concepcién "estatal" que algunos espafioles tenian de los grupos
fronterizogs araucanos y la aparicién de las grandes
confederaciones politicas regionales, wds conocidas COmMO

butalmapus (buta: grande, mapu: tierra).

Padden fue el primer investigador que tuvo en cuenta en su
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trabajo sobre los efectos de la presencia espafiola entre los
araucanos (1957) la existencia de un "estado" en el territorio
indigena de la Araucania, estadc que organizdé de una manera
efectiva la resistencia contra los europeos. Padden entendid por
"egtado" la designacibén espafiola del territorio de Talcamavida,
Laucamilla, Catiray, Marigueno, Angol, Arauco, Andalicén, Tucapel
y Purén. Para este investigador norteamericano, las provincias
de Arauco, Tucapel y Purén fueron las cabezas de la rebelidn de
1553, a partir de la cual asumieron el liderazgo pesterior de la
resistencia indigena frente a 1los espafioles. Segin Padden,
despues de aquellos afios en los que la guerra habia sido més
dura, los espafioles empezaron a identificar ese "estado" con
connotaciones de cardcter politico (1957:114). De esta manera
Padden consideraba que las acciones de la confederacién araucana
que agrupaba ese "estado", a pesar de contar con serias
discrepancias internas en provincias destacadas en la
confederacién como Arauco, actuaban de manera uniforme no sélo
contra los espafioles sino contra todos aquellos grupos indigenas

gue se negaran a prestar su apoyo a la confederacidén (1957:115).

Esta teoria sobre la existencia de un "estado" en territorio
indigena volvié a ser propuesta por el investigador chileno
Alamiro de Avila Martel en su articulo Régimen juridico de la
Guerra de Arauco (1973). Desde un punto de vista juridico y
basandose en el establecimiento de la frontera, los numerosos
tratados realizados con los araucanos - a los cuales confiere el
cardcter de tratado internacional - y algunos hechos histdéricos
que no precisa, Alamiro de Avila amplia su concepcidén de estado
al conjunto geogradfico de la Araucania, al cual, desde el siglo
XVII hasta la independencia de Chile, considera basdndose en el
derecho constitucional, un "estado vasallo". Avila argumenta para
demostrar su planteamiento gque los espafioles exigieron
continuamente a los indigenas el reconocimiento de la soberania
del rey de Castilla, a pesar de que la realidad demostrara que
la ausencia de tributo y la obstinada defensa indigena anulaba
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ese reconocimiento (1973:336-337). Frente a esta concepcidén
juridica de Avila en la que la guerra de la Araucania apareceria
como un conflicto entre estados, Horacio Zapater ha argumentado
que el margués de Baides, principal impulsor de la politica
"parlamentaria" de la segunda mitad de siglo - en las que
juridicamente se reconocia la libertad de los indigenas para
habitar los territorios del sur del Bicbio - conceptuaba a los
araucanos como "indigenas rebeldes" que, habitandoc un territorio
que habia pertenecido a la corona de Espafla, se levantaron en
armas contra ella (1989:75, nota 126).

Existe un namero similar de dudas respecto al origen de las
famosas confederaciones indigenas o butalmapus en que se dividian
los territorios de la Araucania situados al sur del rio Biobio.
Desde principios del siglc XVII, las crénicas y documentos nos
hablan de la existencia de tres agrupaciones de supralinajes
(Valdivia, 1618), que guedaban comprendidas entre 1la cadena
montafiosa costera y la cordillera andina, y que englobarian a
comunidades y hébitats muy diferentes (ver mapa adjunto). La
primera de estas agrupaciones seria el lavquen mapu, - tierra
maritima o Butalmapu de la costa, para los hispanocricllos - y
englobaria toda la franja costera existente entre el océano
Pacifico y la vertiente occidental de la cordillera de
Nahuelbuta, La vertiente oriental de la cordillera costera, en
direccidn sureste comprende un territorio encuadrado por el curso
de los rios Lumaco, Cholchol y las confluencias del Quepe y el
Cautin, que era conocido como el lelvun mapu, tierra de los
llanos, o Butalmapu de Angol. Por dltime, los valles y terrenos
que formaban el piedemonte andino era conocido como el inapire
mapu o Butalmapu de la cordillera. En el siglo XVIII también se
menciona la existencia del pire mapu, pais andino o Butalmapu de
los Andes. E1 abate Molina, aportandonos informacién sobre el
siglo XVIII, completa la divisién de estas organizaciones
diciéndonos que cada butalmapu estaba dirigido por un toqui, y
se dividia en 5 ayllareguas o provincias mandadas por los apo
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ulmenes, y que una ayllaregua estaba formada por nueve regues o
condados dirigidas por ulmenes (1783:59-61). Aparte de que es una
clasificacién perteneciente al siglo XVIII, tenemos serias dudas
sobre el jerarquizado sistema de gobierno que Molina propone para
los araucanos; dado que alin hoy en dfa, y partiendo de la menor
complejidad de la organizacién politica del sigleo XVII,
desconocemos parte de su estructura y funcionamiento. En un
informe de finales del siglo XVII todavia se seflalaba que:

"la divisidén @de las provincias entre los Indios se
constituye por familias o reducciones cortas, que por la
variedad de sus lenguas que se diferencian en poca distancia
por algunos vocablos de que resulta que por el nimero de las
Provincias no se puede hacer la estimacién de lo que suena
en nuestro idioma castellano" (Informe sobre las provincias
de Indios, 1681:f.108)

Ivan Inostroza considera que la aparicién de estas
denominaciones politicas es un producto exclusivo de la

mentalidad hispanocriolla:

"Su empleo debidé de obedecer al interés hispanocriocllo por
asimilar a sus formas de pensamiento la realidad geografica
del territorio al sur del Biobio con el objeto de planificar
1a defensa de la frontera u otras medidas que se querian

llevar a cabo® (1990:111)

Al igual gque ocurriera con la distincidén de cacigques
gobernadores - o la concesién de bastones de mando con pufios de
plata que las autoridades espaficlas hacian a algunos caciques
araucanog para Crear artificialmente una jerarquia politica en
la andrquica sociedad araucana - parece que tuvieron que recurrir
a un sistema similar para organizar el espacio indigena, y lo que
es mads curioso, los indigenas no opusieron ningin problema a esta
imposicién artificial de su territorio. No poseemos datos



254

suficientes como para refutar la opinidén de Inostroza, pero
tampoco podemos aceptar su planteamientoc de que la realidad
politico- geografica de los butalmapus partiera ex-novo de la
mentalidad hispanocriolla del siglo XVII. Al menos, debieron de
haber existido algunos antecedentes prehispanicos que les
hubieran facilitado a los europeos el establecimiento de tales
demarcaciones. De lo que no cabe la menor duda es de que
hispanocriollos e indigenas utilizaron Y entendieron
perfectamente el significado politico-geografico de los
butalmapus en los parlamentos del siglo XVII y XVIII.
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D- Ias tranaformaciones religiosas v culturales

Al igual que la mayoria de los diferentes aspectos de la
sociedad araucana, las c¢reencias religiosas indigenas, su
concepcidn sobre la vida de ultratumba, el sacrificio humano, el
canibalismo y sus conceptos culturales mds arraigados también se
vieron transformados, influidos o resucitados por la doble faceta
bélico-pacifica que supuso la presencia y el contacto continuado
con los hispanocriollos. En el curso del siglo XVII, los
araucanos experimentaron una multitud de cambios en sus creencias
religiosas y concepciones culturales gque respondian al
vertiginoso ritmo que los acontecimientos histéricos — en los
que ellos estaban tomando parte de una forma muy activa — les

estaban imponiendo.

La primera evidencia que tenemos sobre los cambios o
innovaciones en el campo religioso araucano tiene que ver con la
aparicién de un culto al que se le ha atribuido un carécter
defensivo: el super-Pilldn. Segin Padden, la aparicidn del super-
Pillan en el seno de la sociedad araucana obedecid al desec de
contrarrestar la proclamacién que hacian los espafioles en el
combate y en su cultura del Dios cristianoc omnipotente
(1957:117); esta deidad araucana del super-Pillén esté
estrechamente vinculada al dilatado periodo bélico que los
indigenag vivieron por el espacio de un siglo, y cuyas maximas
expresiones se encuentran en la simbologia gue encierra el
gacrificio humano realizado por log araucanos y la especial
concepcién de la vida de ultratumba gue tenian los guerreros,
cuestiones a las que nos referiremos con posterioridad. Es
evidente que la préctica continuada de la guerra provocd entre
log araucanos la aparicién de una simbologia que se adecuaba
perfectamente al homenaje que en cierto momento se le hizo al
fendémeno bélico, en el que eran resaltados las gestas de combates
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y héroes muertos por los espaficles. Para el antropdlogo chileno
Rolf Foerster, la guerra araucana también adquirid un sentido
ciltico, porque:

"lo que estaba en cuestidn era la capacidad de mantener el
admapu (tradiciones sagradas y profanas, dadas y ensefiadas
por las divinidades a los antepasados" (1991:188),

Este antropdlogo coincide con Padden (1957:119) a la hora

de sefialar que la guerra:

"se transforma en un hecho social total donde nuevamente
intervienen los vivos y los muertos, los hombres y las
divinidades" {1991:189).

En este sentido, la guerra entre espafioles y araucanos no
se limitd al mero hecho del combate figico, sino que, al igual
que los indigenas perfeccionaron, asimilaron y utilizaron nuevas
armag y técnicas, también generaron deidades y concepciones gue
fueran capaces de enfrentarse al pantedn cristianc en la batalla
coésmica que ellos creian que también se desarrollaba en el cielo.
La concepcién de la defensa del modo de vivir araucanc llegd a
calar tan hondo en la mentalidad araucana de finales del siglo
XVI y principios del XVII que también dic lugar a la aparicidn
de una nueva concepcién scbre la vida de ultratumba y que estaba
vinculada exclusgivamente a los guerreros caidos en combate.
Recordemos que la creencia generalizada de los araucanos sobre
la existencia después de la muerte era que cuando morian se iban
a vivir a una isla al otro lado del océano pacifico donde comian
papas negras, Miguel de Olaverria, a través de su conocido
Informe de finales del siglo XVI -- unos de los periodos de mayor
presencia bélica en la Araucania -- es el primero que nos aporta
datos concretos sobre la aparicién de esta novedosa creencia
entre los araucancg:
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"afirman, opinién sustentada de pocos afics a esta parte
propia de tales duefios que es gue los que mueren en la
guerra van a otra tierra donde gozan de mis mujeres, regalo
y haciendas que en la gue nascieron, gue si en ellos no
hallase lugar el temor natural que los hombres tienen a la
muerte, lo que es imposible les falte, fueran invencibles
por esta parte, como mucho se confirma con el poco temor

que tlenen a la muerte..." (1594:40)

Existen otros testimonios que completan el sentido general

de esta nueva concepcidn:

"Y c¢reen que después de muertos van allad de la otra parte
del mar donde tienen muchas mujeres y se emborrachan"
(Noticias sacadas del manuscrito de Fray Baltasar de Obando,
1605:£.99r)

"y que las almas que van de los gue mueren han de durar para
gsiempre y que se van de la otra banda del mar, donde tienen
sus lugares de recreacidn y gustos; y que se ocupan en
bailar y cantar, y que tienen mucha abundancia de comidas
y bebidas, y que con esto se dan grandes y espléndidos
banquetes, y que gozan de muchas mujeres, pero gue nc hacen
hijos, y que esto allad es ilicito, y que las mujeres que
tienen acd también las han de tener allé; y asi se lamenta
el que no la tiene diciendo: Ah, pobre de mi, que en la otra
vida no tengo de tener mujeres como las tiene Fulano, que
va tiene all&d tantas qgue le hagan chicha y buenas bebidas"
(Ovalle, 1969:348)

La desconexién entre la vida terrenal y la wvida de
ultratumba que existia en &poca prehispénica ha dado paso a un
claro reflejo de 1los actos (borracheras, convites) ilusiones
(posegién de muchas mujeres y riquezas) y felicidad que el
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indigena persigue normalmente en la vida terrenal, elementos due
estan muy alejados de la concepcidn que se tenia antes de la
llegada de 1los espafioles vy, sobre todo, estrechamente
relacionados con la creciente importancia que estén adquiriendo
los grupos guerreros en la tribu. En esta nueva creencia 1la
pergistencia del fendmeno bélico llega a unos extremos en los gque
los indigenas consideraban que incluso en la vida de ultratumba

proseguia el combate con los espaiioles:

"Las almas de los indios soldados, gue como valerosos mueren
en la querra, dicen que suben a las nubes y se convierten
en truenos y reldmpagos. Y alla prosiguen con la misma
ocupacidn que acd tenian del ejercicio de la guerra; y lo
mismo dicen que les sucede a los Espafioles gue mueren en
ella, gue suben a las nubes y allad estan peleando con los
indios" (Rosales, 1989,I:163)

Por Ultimo, cabe seflalar que la continuada presencia de
misioneros entre los indigenas desde mediados del siglo XVII y
el resto del siglc XVIII provocd notables cambios en su
concepcién de la vida de ultratumba puesto gue Molina cita un
testimonic en el gque, junto a la concepcidén tradicional indigena,
aparece claramente la influencia que estaba teniendo el

cristianismo en la religién indigena:

", .despuéds de muertos van a la otra parte del mar, hacia el
occidente, a un cierto lugar llamado Gulcheman, esto es, la
morada de los hombres tramontanos. Pero algunos creen gue
aquella estancia sea dividida en dos regicones: una llena de
delicias para los buenos [¢el cielo cristiano?], y la otra
falta de todas cosas para los malos [¢infierno cristiano?].
Otros por el contrario, son de opinidén gue tedos los muertos
gozardn ahi indistintamente placeres eternos, pretendiendo
que las acciones mundanas no tengan ningin influxo sobre el
estado futuro" (Molina,1763,I11:89)
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Para finalizar con las alusiones al mundo funerario araucano
queremos mencionar que la asimilacién del caballo por parte de
la sociedad indigena también did 1lugar a la aparicién de
innovaciones en los ritos funerarios araucanos. El caballo
preferido del fallecido era sacrificado, y su carne se introducia
en la tumba para que sirviera de alimento al muertc en su viaje
al mundo de ultratumba; el pellejo del caballo se rellenaba de
paja y se colocaba de pie, sujeto por palos, junto a la tumba del
muerto (Escritos del padre Aldeodato de Bolonia, 1757:£s5.153).
Mientras que se procede al entierro del difunto numercsos jinetes
realizan carreras alrededor del cortejo funerario (Guevara,
1913:259)

Los testimonios sobre la vida de ultratumba de los caildos
en el campo de batalla, constituyen una clara sefial de la
influencia que estaba teniendo la defensa del modo de vivir
indigena frente a los espafloles en las concepciones religiosas,
simbdlicas y funerarias; sin embargo, el fendmeno cultural gue
mejor expone y aglutina la defensa simbdlica, religicsa vy
cultural de los araucanos se halla en el ritual del sacrificio,
consumo y exhibicién del cuerpo humanc de los espafioles. En el
primer capitulo de este trabajo ya seflalamos la inexistencia de
la antropofagia y los rituales de sacrificio entre los araucanos
prehispénicos. Es a partir de la llegada de los espafiocles cuando
las crénicas y documentos empiezan a enumerar casos en que los
espaficles son objeto de una muerte ritual y sus cCraneos son
exhibidos y guardados celogamente por los caciques de las
diferentes tribus; aunque existen exagerados testimonios sobre
la profusién de estas practicas: "y comen a los espafioles que
toman es muy ordinario" (Memorial del Licenciado Juan de Herrera,
1570:£.233v.), el andlisis de las crénicas y documentos demuesgtra

que se realizaban en contextos simbdlicos muy concretos,

Padden considera que el sacrificio y la antropofagia de los
espafioles fue institucionalizada por los araucanos, no sdlo para
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canalizar y ritualizar su resistencia simbdlica frente a los
espafioles, sino porque sabian perfectamente el aborrecimiento que
los cristianos profesaban a todo aquello que tuviera relacidn con
el canibalismo (1957:119) . Conviene aclarar que en el
planteamiento que hace Padden para explicar las practicas
canibales de los araucanos los hispanocriollos fueran las finicas
victimas de estos rituales; sabemos que los indios amigos también
llevaban a cabo sacrificios rituales con los indios de guerra

capturados para demostrar su fidelidad a los espafioles:

"la los indios de guerra] les enciende el encjo y 1les
irrita la cdlera el wver que los indios amigos de 1los
espafioles hagan de ellos...flautas de sus canillas y huesos

matdndolos a su barbara usanza, sacandoles el corazén,
comiéndoselo a bocados" (Rosales, 1989,1:129)

Asi mismo tenemos referencias acerca de que el sacrificio
y canibalismo humano también se llevd a cabo entre los miembros
de la comunidades situadas al sur del Bickio (Informe sgobre
Francisco Laso de la Vega, 1634:136) y que era exhibido por las

comunidades mads meridionales de la Araucania como amenaza:

"Todos los indiocs que se toman dicen que no dan la paz
porque los indios de abajo les envian a decir que no den la
paz ni sirvan que ellos les inviaran una gruesa junta ...
y el que la diese le an de comer vivo y assi los traen

encausados" (Informe de Francisco del Campo, 1601:136}

El andlisis del cardcter simbdélico del ritual canibalistico
araucano nos indica que, tanto este acto como los rituales de paz
que se llevaban a cabo con espafioles e indigenas, guardan en
comin el elementoc simbélicoc del uso y consumo compartido de un
corazén humano © animal (generalmente de 1llama). El caractex
simbélico del corazén reside en el hecho de que este 6rganc es
el origen y el fin de las manifestaciones mas sagradas de los
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araucanos, intimamente asociados al principio de origen y fin de
la vida que radica en el corazén; con su sangre se impregnan los
toquig (hachas de piledra) y las ramas de canelo de 1los
parlamentos, y de &l se hacen pedazos para ser consumidos por los

agsistentes mas destacados del sacrificio ritual:

"Sucedid en esta ocasién que, cogiendo los indios enemigos
un soldado espaficl l1llamado Valverde, le habian hecho
pedazos y sacadndoles el corazdn y deshéchole entre los
dientes en seflal de rabia y odio que tenia contra los deméas

y el deseo de vengarse de todos ellos" (Ovalle, 1969:251)

El regar con la sangre del corazdémn las hojas del canelo vy
consumirlo en los sacrificios rituales es un acto colegiado en
el que todos los asistentes comprometen su juramento de fidelidad
a la paz, ayuda para crear una nueva confederacidn o renuevan su
mayor sentimiento de aversidén hacia los espafioles. Trocear un
corazén enemigo con la boca constituye la mayor de expresién de
odio hacia él, y en suma su muerte -- el fin --, mientras que el
hecho de aceptar un trozo de la carne de este drgano se convierte
en una especie de comunién en la que todos los participantes
juran y se comprometen a participar en la decisidén que se ha
tomado encierra el significado de que algo nuevo comienza o da
principio a partir de ese acto. El resto de los agsistentes a este
acto también toman parte del juramento relamiendo la sangre del

corazén extraido a la victima:

"lo hizo pedacitos muy menudos gque comieron todos los
caciques y los demds se relamian en su sangre Y todas las
parcialidades que tocan parte del muerto quedan juramentadas
a unir las armas y tener un corazdn contra los espafioles"
(Rosales, 1989,1:120)

Hemos detectado la presencia de otros elementos simbdlicos
que estédn presentes en el ritual del sacrificio humano araucano.
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Recordemos que en este acto se obligaba a arrodillarse a la
victima, cavar un hoyo en el que iba arrojando palitos o ramitas
a las que se identificaba con el nombre de soldados y oficiales
espafioles valerosos, perteneciendo el Gltimo de ellos al nombre
de la persona gue iba a ser sacrificada. En el momento en que
arrojaba el Gltimo palito al hoyo, la victima era golpeada en la
cabeza y su cuerpc era desmembrado por los asistentes. Es
precisamente en el proceso previo a la muerte del prisionero y
su posterior desmembracidén donde gqueremos llamar la atencidn;
durante su famosc cautiverio, Francisco Nafiez de Pineda vy
Bascufidn tuvo ocasidén de presenciar el sacrificio humano de un

soldado espafiol:

"Acabadas de decir estas razones, los tres cuchillos que
tenia en la mano, los clavé en tridngulo la redonda del
hoyo gque habia hecho aquel desdichado soldado

Putapichun, con el togue en la mano, que habiendo puesto a
los sacrificadores en medio, le entregd a mi amo una porra
de madera pesada sembrada toda de clavos de herrar las
cabezas para afuera, y el cuchillo gue habia puesto hingado
en medio de los dos., gue repregentaba la parcialidag de
Maulicdn mi amo v de log guvos; y log otros dos cuchillos,

mandd a los acdlitos o ministros log cogiesen en lag manos
cada uno el que el gque le tcocaba, siendo el uno de la

parcialidad de la cordillera y el otro de la cogta. Con
ellos y sus lanzas arboladas se pusieron a los lados del

sacrificante...[cuando el soldado entierra los palitos,
Maulicdn] le dio en el cerebro un tan gran golpe gque le
eché los sesos fuera con la macana.... al instante los
acdlitos que estaban con los cuchillos en las manos, le
abrieron el pecho y le sacaron el corazén palpitando" (El
subrayado es nuestro; 1989:40-41)

Aqui podemos apreciar la representacién simbdlica de la
divisién politica de los supralinajes araucanos que hay en el



263

ritual del sacrificio araucano. Maulican -- del butalmapu de los
llanos -- junto con los miembros de los otros butalmapus, actdan
de forma conjunta en el sacrificlo del prisionero dando a
entender que la muerte del cautivo sella la aversidn de todos los
araucanos frente a los espaficles. Maulican sustituye el hacha de
piedra que habitualmente ge utiliza para descerebrar al
prisionero por una maza, pero el simbolismc es claro: &l, por
hallarse en su butalmapu y actuar como representante debe dirigir
la ceremonia, siendo ayudado por los otros representantes de los
butalmapus.

Esta profunda asimilacién y simbolizacién de las
confederaciones politicas araucanas gque se hallan presentes en
un acto ritual de tanta transcendencia nos hacen volver a
plantear algunas dudas sobre el origen, significacién vy
concepcién hispana de los butalmapus, dado que paraddjicamente
supondria la asimilacién y el empleo de términos y concepciones
de origen hispano en un ritual en el que se trata de conjuntar
esfuerzos para rechazar a los europecs. Un buen ejemplo de este
planteamiento seria el rechazo gue experimentaron los araucanos
hacia el uso del apelativo auca para designarles. ELl primer
testimonio que podemos aportar es el de un mestizo al gue el
padre ILuis de Valdivia obligé a ratificar las falsas
disposiciones de paz de los indios de guerra; cuando el mestizo

terminé de hablar a solas con el religioso:

tga1i6 el dicho mestizo llorando y se 1llegd a mi y me dijo
en lengua de castilla: Mire V.M. seficr Pinto cual me ha
tratado el padre que me ha dicho que soy un yndio y mas auca
que los Aucas" (Sucesos acaecidos al Padre Luis de Valdivia,
1614:f.1v.)

La mejor explicacién del carédcter despectivo del término
auca y su rechazo por parte de los indigenas la proporciona el
cacique Alcapangui:
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"Vogotros espafioles nos llamais Aucaes (que quiere decir
barbaros, infieles a Dios vy a log hombres} y no 1o somos y
no lo hemos sido nunca, pues conocemos a un Dios que esta
[en] todas las cosas que invocamos y adoramos; (cémo puede
ser que somos Aucas los que estamos en las tierra que Dios
[dio] a nuestros antepasados?" (Fray Miguel Aguirre,
1646:£.41x)

La representacidn simbdlica de los butalmapus no sdlo se
halla en otros testimonios del siglo XVII (Rosales, 1989,I1:133),
sino que en el siglo XVIII, cuando entra en la escena histérica
el pire mapu o butalmapu de los pehuenches, éste también aparece
representado en la descripcién que hace Molina del sacrificio

humano :

"Log Oficiales alrededor de los soldados forman un circulo,
en el centrc del qual se planta, en medio guatro puilales
que representan los quatro Uthanmapus [butalmapus] la hacha
digtintiva del toqui' (1783,IIL:79)

Los araucanos también tenian una especial predileccidn por
la cabellera y el craneo de los hombres que eran sacrificados:

"v la cabeza la desuellan, y hazen de el Pellexo un
apretador o guirnalda para la cabeza, gque llaman Mafiague

Y el casco le quege y le quitan la carne y los seso0s,
v luego beben en el los caciques més principales. Y a vezes
gon tan inhumanos y tan carniceros, gue beben en el casco
de la cabeza, antes de descarnarla i, guisarla los seso0s,
haziendo gala de esta barbaridad, y punto de honra... en
que beban los Caciques, y gente noble y no la plebeya'
(Rosales,1989,1:129)

"para de alli en un mes, gue es hacer una borrachera en que
se juntan todos a beber chicha y a bailar; y el que hace la
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fiesta hace de la cabeza del difunto, pelando el casco, un
vaso en que beben los mas principales convidandose vy
brinddndose unos a otros. Hacen también de las quijadas
cosidas en un pellejo de zorra un apretador o tocado para
la cabeza que es una grande gala; y con la flauta de la
canilla tocan para bailar, y estas tres piezas, las
flautas, las quijadas y el vaso, hecho del casco, las
guardan para todas las fiestas y el que las lleva a su
casa, entiende que lleva una cosa de grande estima, y asi
estas preseas se reparten entre los mds principales"
{Ovalle, 1969:397)

Resulta curioso constatar que, al igual que los esclavos
cualificados y las mujeres blancas, estos importantes elementos
simbdlicos procedentes de la novedosa aparicién de 1los
sacrificios humanos vuelvan a ser un patrimonio casi exclusivo
de los dirigentes tribales, que s6lo sean ellos los encargados
de llevarlos a cabo y se les permita el exclusivo privilegio de
su uso y propiedad. Los crédneos de los espaficles muertos en
combate o gacrificados eran celosamente guardados por estos
dirigentes puesto que su atesoramiento era una fuente de
considerable prestigio, mientras que su exhibicidn y circulacidn
entre el resto de los dirigentes de las demés parcialidades y
bultalmapus servia para catalizar todos los movimientos
insurgentes contra los espafioles. Nos encontramos de nuevo ante
la evidencia del control existente por parte de los antiguos y
nuevos dirigentes tribales -- Maulican, el amo de Pineda, es
toqui de guerra de los indios fronterizos -- de todo aguello que,
procedente del exterior o interior de la tribu, revertiera en

posibles beneficios o importantes fuentes de poder y prestigio.

sin lugar a dudas, la presencia y el contacto con los
europeos, sobre todo con los misioneros a partir de la segunda
mitad del siglo XVII, constituyé uno de los factores mas

decisivos para la transformacidén de algunos de sus conceptos
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culturales tradicionales y la aparicién de otros nuevos. No
obstante, este proceso siempre se vid dificultado por dos
importantes razones. La primera de ellas reside en el hecho de
que si bien la politica de parlamentos llevada a cabo por ambos
bandos dié paso al progresivo asentamiento de la paz, ésta no
alcanzd a dominar por completo las relaciones hispano-indigenas
de la segunda mitad de siglo; buena prueba de ello es la
suspicacia con gque ambos Dbandos observaban sus actuaciones
posteriores a las juntas de paz e interpretaban como una
violacién de los acuerdos la existencia de algunos sagqueos ¥
malocas esclavistas a uno y otro lado de la frontera. ELl ejemplo
mas evidente de esta inestabilidad se produjo con la sublevacidn
general de 1655, cuando el afan de obtener esclavos dque tuvieron
dos cuflados del gobernador Antonio de Acufia y Cabrera trats de
ser enmascarada bajo una incursién punitiva; la rebelibén que
ago0lé el terricorio sur de la Araucania trajo consigo recuerdos
de pasados hechos funestos que los hispanocriollos creian haber
desterrado de sus pensamientos, frenando considerablemente todo
los resultados que una estabilidad fronteriza que, a pesar de la
presencia de la wiolencia, habia logrado abrir nuevos derroteros
para el futuro pacifico de la regidn gque cristalizarian

definitivamente en el siglo XVIII.

La impermeabilidad de los araucanos frente a la influencia
cultural hispanocriolla también se vid favorecida por la
permanente negativa de los indigenas a reducirse a pueblos,
objetivo principal del conjunto de peticiones que hacian los
misionerog a la administracidén colonial para consegulr su
catequizacién. La conservacidén de su hébitat tradicional
disperso, la pequefia movilizacién estacional que debiexron haber
experimentado a consecuencia de la adopcidn y el pastoreo del
ganado europeo, y la amenaza latente de una maloca esclavista
espaflola que pesaba sobre los araucanos, fueron los factores que
obstaculizaron en todo momento la concentracidn de las
comunidades indigenas, de ahi gque los jesuitas optaran por
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cambiar los métodos misionales que se habian empleado en tiempos
del padre Luis de Valdivia en favor de las "misiones volantes"
que realizaban estos religiosos en la Araucania con el fin de
solventar el problema de la dispersidén de los ranchos araucanos.
La actividad desplegada por los misioneros jesuitas no fue
compensada por el niimero de conversiones de indigenas ni por la
actitud permisiva pero indiferente de los araucanos; 1los
misioneros tuvieron muchos problemas a la hora de tratar de
convencer a 1los araucanos para que abandonaran la prdctica de la
poligamia y los sacrificios humanos, objetivos cuya practica ni
siquiera habian podido erradicar de las parcialidades de los
indios amigos. Entre éstos Ultimos, el sacrificio humano y la
poligamia era consentida por las autoridades coloniales -- cCOn
gran escéndalo por parte de las eclesidsticas -- con el fin de
agsegurar la imprescindible ayuda de los auxiliares indigenas al
ejército hispanccriollo en la frontera. En el caso de 1los
sacrificiogs humanos y con el fin de apaciguar los animos
soliviantados de religiosos y misioneros, los oficiales del
ejército y los capitanes de amigos sugerian a los indigenas que
les entregasen a la victima y que sacrificasen en su lugar a un
perro negro (Rosales, 1989,1:128) aunque fuercon pocas las
ocasiones en que los indigenas accedian al cambio. Menos éxito
tuvieron con la poligamia indigena; Gerénimo de Quiroga relataba
en un carta el poco caso gue hacian los araucanos de la religién
cristiana y del encubrimiento que hacian de la poligamia bajo el

matrimonio cristiano:

"..,. hemos preguntado cdmo entienden este matrimonioc y
dicen que asi lo dijeron y lo hizieron, y que se han casado
con una y tienen diez y doce en su casa como criadas y que
como no tienen bayetas ni otras cosas con que agasajarlas
como lo hacemos nosotros para mantener nuestras criadas,
duermen cada noche con una y c¢on este agasajo las conservan
en su compafiia" (1694:£.18)
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La lucha contra la poligamia no fue el inico obstaculo al
que tuvieron gque hacer frente los misioneros jesuitas que se
internaron en la Araucania; tras el £fracaso de la Guerra
Defengiva (1612-1626), los jesuitas paraddjicamente depositaron
sus esperanzas de convertir a los araucanos en el sistema gue
habian empleado los franciscanos antes de la rebelidén de 1598 y
que ellos mismos habian criticado duramente: la via sacramental.
El bautismo de los indigenas gque se hallaban préximos a morir
depard efectos contradictorios entre los indigenas; por un lado,
1a administracién de este sacramento a nifios enfermos Yy
moribundos, al igual que ocurriera entre los tribus chiriguanas
del piedemonte oriental poliviano (Nino, 1912:301), fue asociada
por los araucanos como un signo inequivoco de muerte y arraigd
entre ellos un temor reverencial hacia el bautismo que ni
siguiera los casos en log que los recién nacidos o los enfermos
se recuperaban pudieron desarraigar. Jorge Pinto ha comentado que
los araucanos conceptualizaban a los misioneros jesuitas como los
machis de los espafioles (1988); es posible que como a tales,
recurrieran a ellos y al simbolo de 1la cruz para conjurar
sortilegios y evitar los frecuentes casos de envenenamiento que
se producian entre ellos. Esta concepcién indigena de los
misioneros jesuitas podria servir para aclarar las razones pox
las que los araucanos durante el parlamento general con 1los
caciques de Osorno en el que se hallaron presentes log padres
Juan Moscoso y Francisco de Vargas, permitieron que la cruz
ocupara el lugar del arbol sagrado del canelo:

"admitieron las capitulaciones, y hicieron las ceremonias,
gque los Indios acostumbraban, aungue no como los de [las
paces] de Boroa y la Imperial con el ramo de canelo, 8ino
al pie del Aarbol de nuestra Redempcién la Santa Cruz, a
quien consagraron las ovejas que mataron de la tierra, y a
cuyo pie enterraron los instrumentos de la guerra y las
enemistades antiguas, haciendo el juramento ante ellal
(Rosales, 1991:359)
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Sin embargo, la oposicién de los araucanocs hacia los
patirus, que es el nombre que los indigenas daban a los jesuitas,
fue patente en todo momento. Las razones se hallan en los
sermones qgue los jesuitas predicaban a los indios en los que se
atacaba frontalmente a la poligamia, los excesos alcohdlicos que
se producian en los cahuines (fiestas colectivas) y 1la
"ociosidad" con la que los religiosos calificaban el peculiar
modo de vida indigena y se les instaba a abandonarlos. Los
araucanos, al igual que otras etnias de la Araucania como chonos,
poyas, puelches y pehuenches (Casanueva, 1982:11), se opusieron
tenazmente al abandono de estas practicas, fundamentales por otro
lado para mantener el nuevo modo de vida que hemos tenido ocasidn
de analizar, e incrementaron su rechazo con el apoyo de los
machis, guienes veian en los patirus unos peligrosos
competidores.

No obstante, existe un dato curioso acerca de la influencia
que seglares y misionerog debiercn de ejercer entre los araucanos
y 8u relacidn y concepcién de otros europeos que recalaron en sus
costas: ingleses, holandeses, etc. Recordemos que a lo largo de
los tres siglos de la colonia, numercsos buques de estas
nacionalidades arribaron a las costas chilenas con el fin de
proveerse de alimentos para seguir la ruta de los convoyes que
trangportaban la plata a Espafla o saquear los establecimientos
plazas costeras hispanocriollas. Los tripulantes de estos navios
eran conocidos entre los araucanos <como los moros huincas
(Rosales, 1989,II:1168) o muruches:

"A los demds europeos Ingleses, Franceses, Italianos que
ellos saben distinguir dan el nombre de muruche cuya
etimologia deriva tal vez de la wvoz moro" {Molina,

1763, I1:111)

Log hispanocriollosg fueron 1los inicos que pudieron haber
transmitido el concepto de moro y el significado que tenia en el
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conjunto de la cultura espafiola; es posible que cuando misioneros
y seglares fueran interpelados sobre el origen de los ingleses
vy holandeses que frecuentemente arribaban a su costas aquéllos
les respondieran que eran luteranos, herejes y por lo tanto
enemigos de la fe catélica. Siguiendo este planteamiento, los
araucanos debieron de haber encontrado un denominador comin en
la herejia existente entre los corsarios europeos que invadian
sus costas y los moros que poblaban los romances, las historias
de la guerra de Granada y los numerosos vocablos de origen arabe
que poblaban la lengua castellana gque continuamente escuchaban
de los espafioles.
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4.- LAS TRANSFORMACIONES INDIGENAS Y SUS EFECTOS EN EL MARCO DE
LA INTERRELACION FRONTERIZA HISPANO-INDIGENA DEL SIGLO XVII
(1626-1700) .

En el capitulo anterior hemos tenido ocasién de comprobar
el volumen y la importancia de lasg transformaciones que se
produjeron en la sociedad indigena araucana a lo largo del siglo
XVIT; sin embargo, los fines que persigue este trabajo quedarian
incompletos si no analizdramos los efectos que esos cambios
militares, socioecondmicos, politicos y religioso-culturales
tuvieron en el desarrollc de los hechos histéricos de la
Araucania en el sigle XVII; gque, en suma, regponden al
planteamiento que hicimos ya en un trabajo anterior (Lazaro,
1992a), sobre la casi total ausencia de valoracidén histdrica de
la participacién activa de las sociedades indigenas americanas,
que se vieron involucradas en los conflictos fronterizos de la

América hispana.

En este punto, reanudamos la secuencia histdérico-cronoldgica
que interrumpimos al final del primer capitulo con el fracaso de
la Querra Defensiva, y analizaremos cudl es el papel que juegan
todas las transformaciones descritas anteriormente en el conjunto
de las relaciones egstablecidas entre log diferentes protagonistas
fronterizos: espafioles, indios amigos e indios de guerra . El
historiador chileno Jorge Pinto, comentando el caso de las
rebeliones de 1723 y 1766, ha planteado que su origen hay que
buscarlo en el hecho de gue uno de esos integrantes intentd
anteponer sus intereses al resto de log actores fronterizos,
provocando una gerie de reacciones Qque convulsionaron
parcialmente la situacién de narmonia" que se habia vivido hasta
entonces (Pinto, 1988). Creemos que el origen y consgolidacidn de
algunos de esos protagonistas se produjo concretamente en el
siglo XVII; y que la aparicién de ese equilibrio fronterizo de
que habla Jorge pinto fue producto del especial contexto
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histérico que hizo su aparicién en la Araucania a partir del
tratado de Quillin de 1641 en el que, a pesar de la presencia
continuada de la violencia fronteriza, todos los bandos avanzaban
en busca de una paz duradera. Pensamos que el antecedente directo
mis relevante de la alteracién de ese equilibrio se produjc en
el levantamiento de 1655, en el que los espafioles se lanzaron al
otro lado del Biobio en una de las cldsicas malocas esclavistas
que caracterizaron los primeros aflos del siglo XVII, provocando
un alzamiento general que sacudid la frontera y rompid los
acuerdos que se habian alcanzado en Quillin y en tratados
posteriores, No obstante, también queremos plantear en este
capitulo cuédles fueron las razones por las que, a pesar de la
gravedad de esta rebelidén y sus funestas consecuencias para
hispanocriollos e indigenas, todos los protagonistas directos del
procesc fronterizo volvieron a resgtablecer ese precario
equilibrioc reflejado en la progresiva celebracion de parlamentos
de paz en la etapa comprendida entre 1655 y 1700; reuniones que
cada vez se iban haciendo mis complejas y ritualizadas hasta
adquirir el status de institucidén fronteriza que alcanzaron en
el siglo XVIII.

En este sentido, interesa en este punto llamar la atencidn
respecto los factores que en uno y otro bando propiciaron el
establecimiento de unas relaciones no bélicas gque perdurarian -
casi ein interrupcidén - por el espacio de siglo y medio. La
corriente historiogrdfica chilena de los afios ochenta considera
a esta politica pactista espafiola como el resultado del "pacifico
equilibrio fronterizo" relaciondndola con la decadencia
internacional de Espafia. En este capitulo también se tiene en
cuenta el factor del declive del imperio espafiol en el mundo; lo
cual nos obliga a analizar los sucesos de la Araucania desde la
perspectiva del papel que el reino de Chile juega en el contexto
internacional, fijdndonos tanto en el desarrollo de 1los
acontecimientos politicos de la peninsula ibérica (secesidn de
Portugal y sublevacidn de Catalufia) como en el agotamiento de la
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capacidad econémica Y humana de la corona de los Austrias para

solucionar el problema de la imparable decadencia del imperio
espafiol en el escenario europec.

Sin embargo, en este capitulo también planteamos la
posibilidad de analizar la existencia de otros interezes que
concurren en los parlamentos: :son los espaficles los {nicos
interesados en 1la paz?, (bay intereses indigenas en 1la
concertacién de estosg tratados, a la vista de 1los problemas
internos existentes entre las parcialidades indigenas al sur del
Biobio?. Aqui es donde esti cperandc la nueva sociedad mapuche
cuya transformacidén hemos analizado con anterioridad, lo cual
puede contribuir a aclarar el origen de los principales fendémenos
que se producirdn en el siglo XVIII chileno: la paulatina
permeabilizacién de la frontera por parte de la sociedagd
hispanocriolla, y el inicio de las masivas corrientes migratorias
hacia la Pampa.

El afic 1626, fue una fecha en la que se produjeron notables
cambios en el reino de Chile; aunque de forma interina por la
enfermedad del gobernador Pedro Osores de Ulloa, Luis Ferndndez
de CoOrdoba tomaba posesidn del cargo de gobernador de Chile
trayendo consigo la real cédula de 13 de abril de 1625 en la que
se ordenaba reanudar la Guerra Ofensiva contra los araucanos vy
se regstablecia su esclavitud de acuerdo a las normas de la real
cédula promulgada en 1608. Si bien es cierto que durante los
catorce afios en que se instaurd la Guerra Defensiva no habian
dejado de producirse enfrentamientos entre los hispanocriollos
y sug aliados con los indios de guerra, en la Araucania se habia
mantenido la nocidén de frontera (Villalobos, 1992:255). Los
espafioles recibieron de nuevo el espaldarazo oficial para
continuar con las malocas esclavistas que habian estadc haciendo
afios antes, encubriéndolas como acciones de justa defensa contra
los atagues araucanos. Las numerosas incursiones en los
territorios meridionales provocd la reaccidédn araucana; el togui
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Lientur organizé una confederacién indigena con la que asold el
territorio dominado por los hispanocriollos. Lientur se valid de
los numerosos pasos cordilleranos de los Andes para sorprender
en numerosas ocasiones a las tropas que comandaba Ferndndez de
Cérdoba. Los guerreros araucanos aprovecharon su buen
conocimiento de estos pasos para sorprender a los hispanocriollos
a uno y otro lado del Biobio; en una de estas incursiones, los
indigenas infringieron a los espafioles la famosa derrota de la
batalla de Las Cangrejeras (1629), en la que fue capturado el

célebre cautivo Francisco Nifiez de Pineda y Bascufidn.

La victoria indigena de Las Cangrejeras influyd tanto en l1a
opinién de la corona que ésta decidié enviar un militar gque
reuniera las prestigiosas caracteristicas de otros antecesores
ilustres en el cargo, como Alonso de Sotomayor y Alonso de Ribera
cuya fama proporcionara &nimos a los colonos, y cuya pericia
militar pudiera poner fin a la desastrosa y dilatada guerra
(Encina, 1944,III:166). Bl cargo de gobernador recayd en Otro

veterano de las guerras de Flandes: Francisco Laso de la Vega,

Aunque el nuevo gobernador no tenia ninguna experiencia de
la guerra que se hacia en esta regidén de América, tuvo la
habilidad de reunir numerosos pareceres e informes sobre la
guerra de Arauco que le sirvieron para extraer la conclusidn de
que, si tenia que poner fin al conflicto de la Araucania,
necesitaba aportar un buen nimero de refuerzos y pertrechos a la
desmoralizada tropa que defendfa la linea fronteriza, a la vez
que vislumbraba la necesidad de una victoria que elevara la mcral
de los colonos y enterrara en el recuerdo el desastre de la
batalla de Las Cangrejeras. A pesar de tener que hacer frente a
dos reveses militares, al poco tiempo de haber iniciado su
gobernacién, Laso de la Vega tuvo ocasidén de obtener su ansiada
victoria en la batalla de la Albarrada (1631), frente a un
ejército indigena dirigido por los toguis Butapichén vy
Quempuante, v del que dias antes se habian separado Lientur y sus
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seguidores al considerar que ya se habia perdido el factor
decisivo de la sorpresa.

Para los hispanocriollos, la derrota araucana supuso el
acceso a los territorios mds meridionaleg; en sucesivas campafias
realizadas entre 1631 y 1636, el ejército de Laso de la Vega
llegé a los antiguos emplazamientos espafioles que habian sido
abandonados tras la rebelién general de 1598. La linea
fronteriza, tras la que se habian parapetado los espafioles
después de casi medio siglo, se trasladd hasta las margenes del
rio de la Imperial, cien kilémetros més al sur, obligando a las
comunidades indigenas que habitaban este territorio a realizar
un nuevo éxodo en busca de proteccidn entre las parcialidades del
butalmapu de la cordillera y las comunidades huilliches. Las
malocas del ejérecito hispanocriollo se desparramaron por el nuevo
territorio conguistando, capturando y esclavizaando a muchos
indigenas, quemando ranchog y asolando sus campos de cultivo; a
finales de 1636, esta extensién de terreno comprendida entre 10s
rios Biobio e Imperial estaba précticamente libre de poblacidn
indigena hostil, y hubiera permitido el afianzamiento de un nueve
limen fronterizo en el rio Imperial a no ser por las graves
dificultades de aprovisionamiento y la falta de recursos humanos

que tenia el gobernador.

Laso de la Vega apeld al virrey del Perd, Luis Ferndndez de
Cabrera, conde de Chinchén, y al rey de Espala indicando la
importancia de la victoria alcanzada, el territorio
reconquistado, los cautivos liberados y, sobre todo, poniendo
énfasis en la necesidad de reconstruir y fortificar el puerto de
Valdivia para evitar la posibilidad de que tomara forma el temor
que se tenia en Chile, Lima y Madrid: que los holandeses se
establecieran en el sur y sellaran una alianza antiespafiola con
los araucanos. Pero, a las angustiosas peticiones de refuerzos
procedentes de Chile, Espafia s6leo respondia enviando

felicitaciones y aprobaciones para que se fortificara valdivia
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con el situado de Chile y los fondos de Lima, puesto que sus
arcas y ejércitos, concentrados en los problemas peninsulares y
europeos, eran totalmente incapaces de aportar ni un s6lo soldado
o peso mids para la defensa de Chile. Por su parte, el virrey del
Peri consideraba infundados los temores de Espafia y Chile sobre
la invasién holandesa de la Araucania, porque el conde de
Chinchdén creia - errdéneamente - que los holandeses no tenian
medios suficientes como para asentarse en Chile; y, en el caso
de que lo hicieran, suponia - acertadamente - que la futura
alianza entre holandeses y araucanos se fragmentaria rdpidamente
(Encina, 1944,ITII1:182). Ante la falta de refuerzos, el gobernador
decidié retroceder con sus mermadas fuerzas hasta el antiguo
emplazamiento de Angol, ciudad que reedificd y fortificd con las
escasas fuerzas de que disponia, abandonando casi el 50% del
territorio recién conquistado a las parcialidades araucanas que
se habian refugiado en el sur. Francisco Laso de la Vega, agotado
por una enfermedad que le acosd a lo largo de todo su gobierno,
murid en Santiago en 1639, adonde se habia trasladado a la espera

de su sucesor.

La mayoria de los historiadores e investigadores coinciden
a la hora de afirmar que las campaflas militares llevadas a cabo
durante el gobierno de Laso de la Vega favorecieron las gestiones
de su sucesor, Francisco Lépez de Zifiiga, Marqués de Baides, para
promocionar la politica de parlamentos que se sucederian en la
Araucania a partir de su gobierno. El nombre del Marqués de
Baides en Chile 1lleva indisolublemente asociado el famoso
parlamento celebrado con los araucanos en el paraje de Quillin
en 1641; pero si hemos de ser sinceros, en los dos primeros afios
de su gobierno Lépez de Zifiiga - quien también habia tenido una
dilatada experiencia militar en Flandes - se beneficié de la
experiencia y de los resultados obtenidos por su predecesor con
el uso de la fuerza militar. El marqués de Baides, a sabiendas
de que no recibiria ningin refuerzo de Espafia, siguid el ejemplo
de Laso de la Vega e intentd poner en campafia y movilizar todos
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aquellos hombres y recursos aptos para la lucha; el objetivo era
marchar hacia la frontera e iniciar una nueva campafia militar
entre las comunidades indigenas que habian ocupado de nuevo los
territorios comprendidos entre el rio Imperial y la recién
fundada ciudad de Angol.

Sin embargo, parece ser que el verdadero objetive que se
escondia tras esta demostracidn de fuerza era concertar una paz
duradera con los araucanos. ¢Culdles fueron las razones y las
circunstancias que llevaron al marqués de Baides a plantear la
celebracidén de un acuerdo de paz con los indigenas de la
Araucania?. Francisco Antonio Encina ha criticado duramente el
gobierno de Lépez de Zidfilga en Chile, seflalando que los
verdaderos origenes de la paz de OQuillin se hallan en los
intereses personales del marqués de BRaides. Segln este
historiador chileno, el verdadero objetivo de este gobernador era
obtener un ré&pido tratado de paz con los aborigenes que le
permitiera hacer fortuna en Chile; y, al final del mandato,
regresar a Esgpafia a hacerse cargo del titulo y posesiones que
heredaba de su padre. (1944,III:187-195). Encina le reprocha al
marqués de Baides el hecho de no haber continuado la campafia
militar que habia iniciado Lasc de la Vega contra unos araucanos
diezmados por la guerra y debilitados por el éxodo, el hambre y
lag enfermedades; pero este historiador parece no tener en cuenta
la falta de los recursos humanos y econdémicos que se hubleran
necesitado para consolidar los territorios que se conquistasen,
con el fin de que no se repitieran los sucesos posteriores a la

rebelién general de 1598.

Sergio Villalobes considera que la realizacidn de 1los
parlamentos inaugurados por el marqués de Baides es un fenémeno
estrechamente relacionado con la demarcacién fronteriza y la
consecuencia que se obtiene del deseo de comerciar con 1los
indigenas y establecer una convivencia pacifica; convivencia en
la que se reconocia el derecho de los araucanos a dejar de pasar
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espafioles. El Conde-Dugque de Olivares se encontraba ante el
dilema de que Espafla, y esencialmente Castilla, no podia asumir
de forma exclusgiva el ingente esfuerzo que suponia el
reclutamiento, avituallamiento y financiacién de los ejércitos
que hacian falta para hacer frente a la compleja situacién
europea que habia heredado de Felipe III: la tregua firmada con
los holandeses expiraba en 1621, y la situacibn auguraba la
cercana posibilidad de que los tercios espafioles volvieran a
batirse en Flandes. Por otro lado, Felipe IV también se veia
indirectamente involucrado en los sucesos que habian provocado
el estallido de la Guerra de los Treinta Afios en Europa Central
por ayudar a sus primos de Austria. Por iltimo, la Francia del
cardenal Richelieu estaba amenazando el vital territorio de la
Valtelina, zona de paso utilizada por los tercios espafioles para
desplazarse entre Flandes y el Milanesado, lo que abocaria a los
espafioles a abrir un nuevo frente bélico en el que se verian
involucrados los territorios septentrionales de la peninsula

ibérica.

Las consecuencias directas de los nuevos compromisos
politicos de Espafia en Europa, y de la politica emprendida por
el Conde-Dugue de Olivares para mantener la posicién hegemdnica
del imperio espafiocl revertian directamente en el reino de
Castilla: la despoblacidén, la caida de la tasa de crecimienc
demogrdfico, el absentismo laboral, el inusitado incrementeo de
indigentes y monjes que vivian de la caridad de la
despilfarradora vida de los nobles, habian mermado enormemente
la base productiva castellana, pilar principal del expansionismo
hispanico del siglo XVI. Olivares sabia que, en esas
circunstancias, Castilla no podia suministrar los ¥recursos
necesarios para que los suefios regeneracionistas del valido de
Felipe IV se hicieran realidad; por eso el Conde-Duque de
Olivares, aungue habia dictado medidas para contener los gastos
de la corte y la aristocracia - lo que le valid la antipatia de
log nobles - concibid el proyecto de Unidn de Armas para que los
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restantes reinos de Espafia - Aragén y Portugal - contribuyeran
a la creacién y financiacién de un ejército comin, a cambio de
facilitarles el acceso a las altas Jjerarquias militares vy
estatales que, hasta ese momento, habian monopolizado los
castellanos. Como sefiala Joseph Pérez (1990), Aragdn y Portugal
no estaban dispuestos a sobrellevar las pesadas cargas fiscales
que suponia participar en los posibles - e inciertos - beneficios
de la aventura europea. A pesar de las numerosas reticencias
demostradas, el Conde-Duque de Olivares consiguid un discreto
apoyo financiero por parte de Aragbn vy Valencia, pero Sus
expectativas fracasaron totalmente en 1640 con la rotunda
negativa de Portugal y Cataluiia. El reino luso hahia contemplado
la indiferencia e ineficacia con la gque Espafia habia permitido
el establecimiento de los holandeses en el noroceste de Brasil y
la relativa impunidad con la que los corsarios europeos sagqueaban
sus naves Yy enclaves comerciales,y acabaron optando por
secesionarse y enfrentarse violentamente a 108 ejércitos
castellanos. Por si fuera poco, en ese mismo afio Catalufia también
se habia mostrado reacia a sufragar los gastos de la futura Unidn
de Armas y, aprovechando una rebelién popular y la presencia del
ejército francés en los Pirineos, hizo frente a Olivares Yy
solicité proteccidn de los franceses. La tragedia que se desatd
en Espafla en 1640 fue completada por el ccnato de rebelidn en
Andalucia encabezada por el primo del Conde-Duque de Olivares,
el Duque de Medina-Sidonia; a la que le giguié ocho afios después
1a intentona secesionista del reino de Aragdn encabezada por el

Duque de Hijar.

El gobierno del Conde-Duque se vid incapaz de gsolucionar la
terrible tormenta que habia estallado, no en los confines de
América ni en los campos de Flandes, sino en el corazon del
imperio. Cualquier intento de ayuda destinado a socorrer la
situacién de aquellas colonias americanas gue, como Chile, hacian
angustiosas peticiones de dinero y refuerzos eran totalmente
infructuosas. Por ello no es de extraflar que la noticia del
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establecimiento de una paz duradera en el Flandes Indiano - O
Araucano - fuera acogida con jidbilo en medio del caos en el que
se debatia la corona espafiola en esos momentos; Yy dJue el
contenido del tratado fuera excepcionalmente incluido en el
memorandum que compilé Abreu y Bertodano (1746). Por Gltimo,
queda por dilucidar el hecho de si realmente existidé consciencia,
en la Espafia anterior al desastre de 1los afios 40, de la
posibilidad de proponer un acuerdo de paz a los indémitos
araucanos; y si, con ese fin, se envidé a un veterano de las
guerras de Flandes como el Marqués de Baides. Aunque la
diplomacia espafiola tenia la experiencia de haber intentado
concertar un tratado de paz duradero con enemigos tan
irreductibles como los turcoe - tratado que gozaba de numerosas
garantias de llevarse a cabo y que la actitud perscnal de Felipe
IT deshizo (Parker, 1993) - sin embargo, creemos que el origen
del parlamento de Quillin es genuinamente americano y obedece a
los deseos espafioles de solucionar un problema enquistado en
Chile, para el que s6lo contaban con la experiencia llevada a
cabo durante la Guerra Defensiva del padre Luis de Valdivia.

La gequnda razén que podemos aducir para explicar el origen
de las conversaciones de paz que cristalizaron en el tratado de
Quillin tiene un origen netamente indigena. Tanto Carlos Aldunate
del Solar como Ivan Inostroza han aludido en sus trabajos al
proceso diferencial de evolucién politica de las diferentes
parcialidades araucanas, a raiz del establecimiento de 1la
frontera. Aldunate ha comentado gque la implantacidn de la
frontera en el Biobio en 1598 did lugar a que las parcialidades
araucanas gue vivian mas al sur no estuvieran tan expuestas a los
efectos de la guerra, porgue se sabian defendidas por los indios
fronterizos que habitaban junto a ella y los mocetcones de sus
propias parcialidades que se unian a ellos en busca de gloria y
botin (1982:78). Ya hemos tenide ocasién de referirnos en el
capitulo antexrior al papel de doble frontera constituido por las
rancherias habitadas por los indios fronterizos, desarraigados
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Yy expulsados de sus legitimos territorios situados al norte del
Biobio. Ya nos hemos referido también que al desprecic vy
hostilidad gue sentian hispanocriollos e indios amigos por estos
indios desarraigados; a todo ello se le unia el caracter
altanero, los agravios y la supeditacién que debian a las
comunidades indigenas situadas mds al sur. Ello provocaba que los
indios fronterizos jugaran el papel de territoric colchdén entre
los espaficles y los indios libres gque vivian al sur, recibiendo
malocas de ambos lados. Por otro lado, también sabemos que las
comunidades situadas entre la Depresién Intexrmedia y 1la
cordillera de los Andes fueron menos afectadas por las
incursiones espafiolas, y se beneficiaban de la proteccién natural
que les brindaba la orograffia del territorio; por ello, y
confiando en la defensa de los indios fronterizos después de la
rebelién general de 1598, sus intereses se centraron en el
oriente andino {(Inostroza, 1990:113), tal y como demuestra la
presencia de indigenas chilenos cerca de Buenos Aires hacia 1635
(ver Schindler, 1972-78).

Sin embargo, esta situacidén se veria notablemente trastocada
por los sucesos histéricos posteriores a 1626. El gran avance
militar realizado por el gobernador Francisco Lasc de la Vega,
el descalabro indigena en la batalla de 1la Albarrada, Yy la
subsiguiente despoblacién inicial de la franja de territorio
comprendida entre los rios Biobio e Imperial, didé lugar a un
nuevo éxodo masivo de la poblacién indigena hacia el suxr que
provocd una importante presién demografica sobre el territorio
habitado por las parcialidades huilliches. Es posible que este
nuevo éxodo meridional fuera la causa del inicio del
desplazamiento de pequefios grupos huilliches hacia el otro lado
de la cordillera, para asentarse junto a los mapuches en las
Pampas y en la Patagonia, iniciando el proceso conocido como la
Araucanizacién de la Patagonia y las Pampas (ver Canals Frau,
1946 y 1953). Aungue no tenemos datos suficientes como para
asegurarlo, suponemos que la presién ejercida por los grupos
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indigenas que fueron obligados a emigrar més alla del rio
Imperial provocado por el fulgurante avance del ejército espafiol,
debié de constituir el germen de las futuras guerras intestinas
araucanas que tanto preocuparon a la corona espafiola en el siglo
XVIII. Pero de lo que si estamos segurcos es de gue lag acciones
del gobernador Laso de la Vega provocaron un nctable cambio de
actitud entre las comunidades que habitaban el sector de la costa
y la regién de Angol {butalmapu de la costa y butalmapu de los
llanos, respectivamente), dado que su proximidad a la linea de
la frontera y a la vecina ciudad de Concepcion permitid
concentrar sobre ellas una mayor efectividad de las malocas
hispanocriollas. Ivédn Inostroza considera que esta accidn provocd
que el butalmapu de la costa y el butalmapu de los 1llanos

adoptaran una reaccidén comin:

11a solidaridad entre ambos sectores se acrecentd, iniciando
asi una evolucién militar y politica conjunta, que
desembocara en el parlamento de Quillin con las fuerzas
hispanocriollas" (1990:114)

Asi, podemos considerar gue la participacién de gran parte
de las parcialidades indigenas del butalmapu de la costay del
butalmapu de los l1lanos en el parlamento obedece a un deseo
manifiesto de la mayorfia de la sociedad indigena; el de dejar de
ser el blanco de las incursiones militares del ejército
hispanocriollo, respondiendo a las garantias de paz y libertad
que contenian los términos del tratado ofrecido por los
espafioles. BEn definitiva, la decigidn de realizar un tratado de
paz por parte de los indigenas no se reduce sdlo al degseo de
abandonar las penalidades gue los araucanos habian pasado en los
valles interserranos del butalmapu de la cordillera, Yy también
entre las comunidades huilliches en las gue suponemos que &€
habrian producido circunstancias similares a las vividas por los
indiocs fronterizos a principios de siglo, como lo atestigua el
testimonio de Catumalo, cacique de los indios amigos:
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"Y assi, respondiendo al arrogante razonamiento de
Butapichon le refirié las victorias que de é1 v de los
suyos avian alcanzado los Espafioles por sus trazas, y con
su ayuda, cémo los avia echado de sus tierras, retirdndolas
hasta las agenas, hasta la Imperial, reduciendolos a hambre
y desnudez, a esclavitud perpetua" (Rosales, 1989,II1:1135)

Llevar a cabo una paz con los espafloles también favorecia
las intenciones de los lonkos, togquis y ulmenes de disfrutar de
las nuevas ventajas econémicas que el contacto con log europeos
les estaban brindando a log indigenas con la explotacidén de los
nuevos cultivog, ganados y comercio textil; y asi hacer frente
a las presiones que togquis de guerra y conas estaban llevando a
cabo, buscando el beneficio que, como el togui de guerra
Butapichén refiere en 1os prolegémenos del parlamento de Quillin,
obtenian del nuevo conflicto con los espafioles:

"Con la guerra vive el soldado, con ella adquiere nombre y
fama, y con el pillage hazienda. Y a los que lo somos, no
nos estubiera mal la guerra, que como tus soldados la han
apetecido, los nuestros la han deseado, que con @lla hemos
sido sefiores de vuestras armas, caballos, petos, espaldares,
morriones, espadas anchas. Y en vuestras estancilas y casas
hallébamoslosganados,ovexas,bacas,yeguas,mulas,yerro,
plata, ropa, mujeres en las Espafiolas y criados en vuestros
soldados y estancieros, hartando en abundancia nuestra
codicia y supliendo superabundantemente nuestra pobreza."
(Rosales, 1989,I1:1134)

Por otro lado, los grupos menos favorecidos de la sociedad
araucana también habian tenido ocasibén de escapar a la pobreza
y sujeccién que los grupos gJuerreros Yy los dirigentes
tradicionales ejercian sobre ellos, beneficiéndose del contacto
fronterizo anterior a 1636, debido a la creciente e importante

contratacién de mano de obra gue se habia estado realizando entre
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los asentamientos hispanocriocllos fronterizos de la ciudad de
Concepcién y las parcialidades indigenas que permanecian en paz
(ver, Luz Maria Méndez, Trabajo indigena en la frontera araucana
de Chile, 1987). Parece que la identidad de necesidades que habia
en uno y otro bando generd una comunidad de intereses cuyo
resultado directo fue la celebracidén del parlamento de Quillin.

Por dltimo, queremos sgeflalar que 1la celebracioén del
parlamento de Quillin también se vié favorecida por agquel sector
de la colonia chilena que anteriormente habia mostrado mayor
interés en el establecimiento de relaciones pacificas con los
araucanos partiendo de una base juridica legal: la Compaftia de
Jesls. En este sentido, nos gustaria responder ampliamente a la
pregunta que Horacio Zapater dejé planteada en sus reciente
bicgrafia sobre el padre Luis de Valdivia:

v:Se volvié a intentar, en la primera mitad del siglo XVII,
una via de comunicacién entre dos modos de vida en pugna?
¢Algo que rememorase el logos del jesuita? (1992:179)

El mismo Zapater vislumbra un atisbo de continuacién de la
forma de actuar del padre Valdivia en la actitud conciliatoria
que demostrd el Marqués de Baides ante los araucanos en el

parlamento de Quillin:

"En mi tendréis padre que os ame, gobernador que OS ampare
y amigo que os agasaje, Yy para esto ofresco mi vida,
hacienda y estado" (1992:179)

pero creemos que la mejor respuesta al interrogante gue plantea
este antropdlogo chileno nos la proporciona otro de los
destacados cronistas jesuitas de Chile, Diego de Rosales, en una
carta que dirigié el 20 de abril de 1643 al propio Luis de
valdivia, sin saber gue éste habia muerto un afio antes:
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wpax Christi etc. Mi P. Luis de Valdivia: agravio hago a la
buena memoria de V.°R.® en no darle cuenta de las COSas de
por acd, pues al presente estd este Reino en tan buen
estado, como V.®R.* lo desed ver; Yy ahora se Ccogen los
frutos de los trabajos con que sembrd V.°R.° aguel campo: Yy
cada dia les hago memoria a los indios del bien que V.°R."
les trujo, y no supleron conocer; y viendo lo presente Yy
gozandolo se alegran. Porque ha llegado Chile a estar todo
de paz; y con la buena gracia y agrado del Gobernador que
hoy tenemos, el margués de Baydes, hombre desinteresado de
piezas, y persona de buen celo, se ha conguistado lo que No
se ha podido con las armas" (Enrich, 1891,11:482)

Hemos tenido ocasién de examinar las circunstancias que
concurrian en uno y otro bando, y, dque & la postre, les
condujeron a la celebracién de un pacto. También hemos
considerado la posibilidad de adscribir el origen del parlamento
de Quillin a la gran necesidad de la administracidn virreinal y
colonial de terminar con el dilatado conflicto de la Araucania.
La corona espafiola nada podia hacer frente a las continuas
peticiones de socorro que recibia de las colonias americanas, por
lo que recibié con agrado un pacto consensuado en el que se
dejaba patente la soberania del rey sobre el territorio araucano,
a pesar de que no existié nunca un dominio efectivo; y lo
demuestra el hecho de que el parlamento de Quillin fuera el dnico
tratado de paz con aborigenes americanocs que se incluyd en la
Coleccidén de los tratados de_paz, alianva, neutralidad en el

Reynado del S.Rey D. Phelipe IV. compilada por José Antonio de
Abreu y Bertodano (1746).

Espafia se vié abocada a un pacto, pexo hay que sefialar - y
reivindicar - que si bien el origen de los parlamentos de la
década de los 20 partid de la administracidén wvirreinal, fue
conformado intelectual y pragmidticamente bajo un planteamiento
jesuita cuyo espiritu todavia estard presente en 1641; como lo
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demuestra la carta que Rosales envia al padre Valdivia a Espafia
y el hecho de que el Veedor General del Ejército, Francisco de
la Fuente Villalobos, escogiera a los padres Francisco de Vargas,
Juan de Moscoso y al propio Diego de Rosales como sus ayudantes
para entablar las negociaciones preliminares del proceso de paz,
dada la reputacién que tenian estos jesuitas en el reino de estar
bien instruidos en la lengua y costumbres de los araucanos. A
partir de 1641, los misioneros jesuitas volverian a formaxr equipo
con la administracidn colonial para intentar solucionar el
problema de la guerra de Arauco; Y estaran siempre presentes, en
las numerosas juntas y parlamentos que se celebraron a lo largo
de la segunda mitad del siglo XVII. Pero esta vez y a diferencia
de la politica seguida en la Guerra Defensiva, 108 miembros de
la Compafifia de Jests fueron relegados a un segundo plano,
cumpliendo un papel de intermediarios y diplométicos entre los
diferentes gobernadores que sucedieron al marqués de Baides en
el sigo XVII y los togquis y lomkos araucanos. La razén se halla
en el renacimiento del interés de la administracién estatal y
virreinal por controlar lo gue sucede en los territorios allende
el Bio-Bio, ante la posibilidad de una invasidn a gran escala de
los holandeses desde sus bases en el noroeste del Brasil, cuyo
ejemplo més evidente es la realizacidén de los parlamentos de paz.
Tambidén lo es el aprovechamiento del papel que degempefiaran los
lenguaraces y los capitanes de amigos, y la utilizacidédn de la
politica misional que estaban llevando a cabo los misionercs
franciscanos y jesuitas en las tierras cercanas al estrecho de
Magallanes y el cabo de Hornos; zonas especialmente susceptibles
de una ocupacién por parte de los rivales europeos de Egpafia que
adquirirdn gran importancia en el siglo XVIII y principios del
XIX (Casanueva, 1982:22; ver Leonardo Ledn, 1994).

Las conversaciones preliminares al tratado de paz, ¥y Su
definitiva realizacién en el paraje de Quillin el & de enero de
1641, tammbién tuvo una amplia difusién editorial. El jesuita
Alonsoc de Ovalle publicdé en Madrid a través del impresor
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Francisco Maroto una Relacidn verdadera de la pazes que capituld
con el araucano el marqués de Baides (1642), texto que reprodujo

y comentd en su Histdrica relacidn del Reino de Chile (1969:301-

312), Existe otra versién del parlamento de Quillin proporcionada
por otro correligionario de Ovalle, Diego de Rosales quien ademds
fue testigo presencial del suceso y lo relatd en su Historia
General del Reino de Chile, Flandes Indiano (1989, I1:1125-1140});
por dltimo, y dejando de nuevo constancia de la presencia de este
tratado en la Coleccién de los tratados de paz, alianza,

neutralidad en el Reynado del S.Rey D. Phelipe IV. compilada por
Abreu y Bertodano (1746,III:416) queremos sefialar la existencia

de otra relacién incompleta, de autor andénimo, que se halla en
la Seccién de Manuscritos de la Biblioteca Nacional de Madrid
Relacién de lo sucedido en la jornada que el Sr. Marqués de
Baydes..... hico en tierras de los enemigos (1642) cuya riqueza
se halla articularmente en la profusién de detalles que
proporciona acerca del ritual indigena para la celebracidn de la
paz; y también aporta informacién precisa sobre los midltiples
detalles que concurrieron en la celebracidédm del tratado (ver
transcripcién en el Apéndice). Por la naturaleza y comentarios
generales de este documento, y el interés etnografico que
demuestra a la hora de recoger las caracteristicas del sacrificio
araucano de las llamas, podemos apuntar la posibilidad de que
este manuscrito fuera un borrador confeccionado, previamente, por
Alonso de Ovalle para redactar el texto definitivo que imprimid
Francisco Maroto, © la relacién del parlamentoc que el padre
provincial Juan Bautista Ferrufino envio a Madrid para que se
publicase (Encina, 1944,III1:197).

De las versiones del padre Rosales (1989), y el impreso del
padre Ovalle (1642) podemog extraer las principales clausulas del
parlamento que celebrd el Marqués de Baides con los araucanos:

1- Log indigenas no serian encomendados y se convertian en
vasallog directos del Rey.
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2- Los araucanos que se habian retirado hacia al sur debian
volver a poblar sug tierras, y se permitia a los espafioles
reedificar las ciudades destruidas después del levantamiento
de 1598,

3- Obligacién de acudir con armas y guerreros al servicio
del rey para pelear contra los indios rebeldes,
convirtiéndose en aliados de los espaifioles frente a los
enemigos de Espafia.

4- Entregar todos los espafioles e indios cristianos
cautivos en seifial de buen voluntad, asi como dos caciques
principales de cada parcialidad que quedarian en gituacidn
de rehenes hasta que hubieran cumplido lo estipulado.

5- Admitir misioneros y permitirles la difusién del

evangelio.

La aceptacidén por parte de los araucanos de las cldusulas
acordadas en el parlamento de Quillin - sacralizadas por la
ceremonia ritual del sacrificio de las llamas, la extraccidn de
sus corazones y el riego con su sangre del canelo,, bajo el que
se enterraban los toquis de piedra y armas espafiolas - sirvid
como punto de referencia para todos los tratados que se
celebraron con posterioridad en la Araucania y practicamente
ratificé juridicamente el hecho de que los indigenas pedian vivir
libremente, y como vasallos del rey de Espafia, en los territorios
situados al sur del rio Biobio. A pesar de que después se
celebraron una serie de juntas de paz - Maquegua, Boroa, Rio
Bueno, Mariquina, 1646; Osorno, 1647; Valdiviay Quillin, 1647 -

que sirvieron para que los indigenas se adhirieran a 1o tratado
en Quillin (1641), o se estableciera una nueva clausula, como la
peticién de los indigenas de que fueran enviados capitanes de
amigos a sus parcialidades, llevada a cabo en el parlamento en
Quillin (1647), sabemos por el testimonio de un declarante en el
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Informe de Antonio de Ibarra al Rey que los araucanos habian
aceptado los términos de la paz expuestos por el Marqués de
Baides por un periodo de diez afios, y que las romperian si los
hispanocricllos no cumplian lo estipulado (1988:323). Este
testimonio coincide con la celebracién, diez afios después, de un
nuevo parlamento en el afic 1651 en el fuerte de Boroa; esta fue
la dltima junta de paz que los hispanocriollos y los araucanos
celebraron antes de la sublevacidn general de 1655, producida por
una flagrante ruptura por parte de los espafioles de los términos
establecidos en Quillin.

El hecho de que se hubiera llevado a cabo un tratado de paz
entre espafioles y araucanos en 1641, no supuso un cumplimiento
automdtico de todos los puntos estipulados. Ambas partes
volvieron a demostrar el recelo y desconfianza que habian
presidido los acuerdos de paz celebrados bajo el auspicio del
padre Luis de Valdivia veintinueve afios antes, sobre todo de
parte de los indigenas. Existi6é un descontento palpable entre
aquellas parcialidades indigenas que, por la suscripcion del
tratado, se veian obligados a proporcionar rehenes como garantia
de adhesién a lo acordado, y entre aquellas otras comunidades que
no habian sido agasajados como los principales inductores de la
paz o no habian acudido al parlamento. LoS recelos en el campo
indigena hacia la significacidén que el marqués de Baides habia
hecho con algunos caciques mediante la entrega de bastones con
pufios de plata, capotes y ropas espafiolas (Rosales, 1989 ,1I:1124)
era contemplado con muchas suspicacias por parte de las demas
parcialidades. La entrega de regalos que hizo el marqués de
Baides - bastones de mando y la concesién de titulos de rango
militar conocidos por los indigenas como gobernador, maestro de
campo, sargento mayor etc. - constituye el primer ejemplo que
tenemos del aprovechamiento que hicieron los espafioles de la
vanidad indfigena para conseguir crear njefaturas artificiales”
entre la aparente anarquia de la sociedad araucana; todo esto se
hizo con el fin de obtener y asegurar un cumplimiento y una
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subordinacién a los dirigentes que ratificaban las clausulas de
los sucesivos parlamentos que se fuercn celebrando en la segunda
mitad de siglo.

Como est&bamos diciendo, los recelos provocados por los
agasajos y distinciones que los espafioles prodigaban entre los
asistentes mas destacados de los parlamentos, provocaron
rencillas entre las diferentes comunidades indigenas, y pronto
corrieron rumores de levantamientos y tumultos provenientes del
butalmapu de la cordillera, el Unico que no habia agistido al
tratado, rumores que sirvieron de excusa a aguellos integrantes
de la colonia que estaban interesados en la esclavitud y que
siempre habian resaltado la fatuidad del juramento araucano. Sin
embargo, el espiritu de paz y alianza gque ambos bandos habian
gellado en 1641 en Quillin se puso a prueba dos afios, después con
la temida llegada de una nutrida expedicién holandesa dispuesta

a asentarse en territorioc chileno.

Los espaficles del territorio continental tuvieron noticia
de la arribada de la flota de cinco navios, que dirigia Henry
Brower, cuando los holandeses vya habian saqueado Castro,
principal asentamiento espafiol de la isla de Chiloé&, y se habian
dirigido a Valdivia con medio millar de huilliches en donde, por
fallecimiento de Brower, habia tomado el mando su sobrino Elias
Herckmans y estaba tratando con los indigenas de la costa un
acuerdo formal en nombre del Principe de Orange (Medina, 1923:
114-115 vy Stark, 1980:195) en gue se incluia la posibilidad de
que los araucanos les abastecieran de alimentos a cambio de
armas, objetos de metal y otros abalorios, ¥ también se
establecia una alianza ofensivo-defensiva contra los esgpafioles.
Curiosamente, la cronica holandesa del wviaje de Brower Yy

Herckmans sefiala que:

"No hubo, sin embargo, forma de reducirlos a que se pusiese
por escrito lo acordado, por ser esto, -seglin decian contra
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lo acosgstumbrado y por cuanto las promesas Jque hacian se
debian mirar como el mds fuerte lazo gque pudiera ligarlos,
y que en prenda de ello guardarian la carta del Principe de
Orange" (Medina, 1923:115)

Los holandeses, desconocedores del ritual de paz araucano,
recelaron de la resistencia que mostraron los aborigenes a
resefiar en un papel el acuerdo al que habian llegado con los
indigenas de la costa, y empezaron a sospechar aln mas de ellos
cuando, al desvelarles sus intenciones de intercambiar oro por
baratijas - uno de los principales objetivos de su viaje -, los
araucanos les indicaron la inexistencia de metal aurifero en su
territorio, dando sobradas muestras de desconfianza hacia los
europeos. A pesar de los mutuos recelos, araucanos Y holandeses
fortificaron Valdivia, y extendieron por las provincias
adyacentes el mensaje de gue habian llegado a la costa unos
enemigos de 1los espafioles con un barco cargado de armas

destinadas al intercambico con los araucanos.

Francisco Lépez de Zifiiga, a la vez que solicitaba ayuda
urgentemente al virrey del Perd - Pedro de Toledo y Leyva,
marqués de Mancera - intentd reunir el mayor nimero de informes
posibles sobre la situacidn de los holandeses en Valdivia y sobre
el &nimo de las parcialidades araucanas préximas a Valdivia,

enterandose de gue:

"ha wvenido flecha de los Caciques de Valdivia, a la
Imperial, Toltén y otras partes, y a los que de nuevo avian
dado la paz, y gue todos andaban vacilando y dudosos a que
1ado se avian de arrimar, a los espafloles o a los Olandeses
que dizen que los vienen a vengar, y que cOn €sto renuevan
los Indios todos los odios y enemistades antiguas. Y que lo
primerc que se mandd a todos so pena de la vida, fue que no
diesen cuenta de nada de esto a los Espafioles, para
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cogerlos descuidados por mar y por tierra con una junta, en
gque avian de ir Olandeses con bocas de fuego, y avian de
dar también muchas a los indios para pelear con ellas'
(Rosales, 1989,II:1168)

El Marqués de Baides se volvid a valer de los buenos oficios
que le habia prestado el desertor Gaspar Alvarez, sombrerero e
intérprete de los araucanos en los parlamentos, y también el
cautivo Francisco Almendras, que desempefiaba entre los indios el
oficio de herrero. Estos espaficles vivian entre los araucanos
desde hacia tiempo, y habian convencide a muchos cacigues sobre
la buena voluntad gque mostraba el Marqués de Baides en sus
ofertas de paz de Quillin; con motivo de la invasidén holandesa,
este cautivo y este desertor sirvieron de confidentes al
gobernador para averiguar los movimientos de los holandeses y las
intenciones de los araucanos, indicéndole la conveniencia de que
liberara a los caciques que tenia en calidad de rehenes para
garantizar las paces, con el fin de qgque los araucanos
persistieran en su alianza con los espafioles. La liberacidn de
los cacigques presos, y la propaganda llevada a cabo por Almendras
vy Alvarez de que los holandeses s6lo perseguian ocobtener oro y
egsclavizar a los indigenas confirmaron las crecientes sospechas
de los indigenas. lLa prediccidén del anterior virrey del Perq,
conde de Chinchén, sobre las futuras desavenencias que se habian
de producir entre los recién llegados Y los araucancs, Se
cumplid; a los espafloles pronto les llegd el rumor de que la
alianza entre holandeses y araucanos estaba a punto de romperse,
porque los europeos recibian cada vez menos comida de los indios,
y éstos habian recibido con estupor el deseo de Herckmans de que
los araucanos ajusticiaran a los desertores holandeses que huian
de Valdivia a causa del hambre (Rosales, 1989,I1:1170) .

Finalmente, los holandeses ante la creciente hostilidad de
los aborigenes y la drastica reduccién de los suministros de
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alimentos optaron por abandonar Valdivia en septiembre de 1643,
La armada de socorro enviada por el virrey del Perl, marqués de
Mancera, sirvidé para la definitiva reconstruccidén de Valdivia
como puerto fortificado, destacando las imponentes defensas de
los castilleos de Niebla, Mancera y Corral, sirviendo como punto
de avanzada sobre el butalmapu de la costa. lLa pacificacidn del
territorio adyacente a Valdivia tras la incursidén holandesga, y
el restablecimiento de un importante niicleo fortificado en el
flanco occidental del territorio araucane, no sélo permitié a los
espafioles disponer de un punto intermedio de comunicacidn
terrestre entre la frontera del Biobio y la estratégica isla de
Chiloé; sino que también les permitid relanzar su politica de
persuasién a través de las dos instituciones que se mostraron
cruciales para cimentar las bases de la futura paz del siglo
XVIII: la misidén y el parlamento.

La politica misional desarrollada por los jesuitas en la
Araucania se valid de la misma salvaguarda que el Marqués de
Raides habia utilizado para garantizar lo estipulado en los
parlamentos de paz: la utilizacién de rehenes. Esta medida,
aunque despertaba numercsos recelos entre los indigenas ¥y
provocaba no pocos tumultos que degeneraban en choques bélicos,
demostrd ser eficazmente disuasoria; por eso, y para evitar
sucesos trdgicos como los ocurridos en el valle de Elicura, a
todas aquellas parcialidades indigenas que solicitaban la
presencia de los religiosos, los jesuitas les pedian el envio de
rehenes para garantizar la vida de los padres que se aventuraban
en sug tierras (Rosales, 1654:f.304). Sabemos que a pesSar de
todos los esfuerzos desplegados por los misioneros en la
evangelizacién de los indigenas y la permigividad de los
araucanos para que pudieran circular las misiones volantes por
gus tierras, tuvieron numerosas dificultades para congregar a sus
fieles en las risticas capillas que los lonkos de la tribu les
dejaban construir cerca de sus ranchos y percibian el desprecio
vy la indiferencia con que los machis y otros miembros de la tribu
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les trataban. Los efectos de la labor que ejercieron los
parlamentos y las misiones en la segunda mitad del siglo XVII fue
lenta, dificil y obtuvo resultados que no se dejarian sentir
hasta el siglo XVIII. Incluso es posible pensar que la peticidén
que hacian los araucanos para que fueran religiosos a sus ranchos
también tuviera que ver con la apertura y relacidn comercial, que
la presencia mds o menos estable de los misionerocs podia suponerxr
para los buhoneros que se internaban més alld de la frontera, ¥y
con el interés que demostraron los jesuitas por fomentar el
comercio hispano-indigena - que llegd a ser un tema tratado en
los parlamentos - como medio progresivo de contacto e
incorporacién de los indigenas al sistema socioecdndmico de los

hispanocriollos (Boccara, 1993:8).

por otro lado, parlamentos y misiones también han sido
contemplados como nuevos y mds complejos dispositivos de poder
utilizados por los hispanocriollos para dominar y deculturizar
a log indfgenas. El antropélogo francés Guillaume Boccara,
basandose en las propuestas tedricas que hizé el fildsofo francés
Michel Foucault sobre el poder, ha planteado que en la sociedad
fronteriza colonial chilena de 1los siglos XVI a XVIII 1los
espafioles se valieron de una variada gerie de dispositivos de
control de la sociedad indigena; Boccara considera que, desde el
inicio de la conquista de Chile hasta la primera mitad del siglo
XVII, los hispanocriollos establecieron un "diagrama soberano’
cuyos elementos de poder fueron la encomienda, la expedicion
guerrera, la esclavitud, el requerimiento y la maloca. Pero a
partir de la segunda mitad del siglo XVII y durante el siglo
XVIII existid un "diagrama disciplinario" cuyos dispositivos
fueron la misidén, el parlamento, el comercio, y la eacuela de
indios (1993:2-3). Boccara congidera que el "diagrama
disciplinario" era menos sangriento y més sutil, puesto que
incluia una "nueva forma de poder" menos vioclenta como el
parlamento, a través del que se puede saber el nlmero de indios,
regular el comercio, conocer la situacidén de las parcialidades
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mése alejadas de la frontera, etc. Y también una "nueva forma de
saber" encargada de la disciplina de los araucanos a través del
control, civilizacién y evangelizacidén de su cultura (Boccara,
1993:6) .

A pesar de que en los gobiernos del Marqués de Baides (1639-
1646) y Martin de Midjica (1646-1650) se empezaron a sentar las
bases (respeto juridico d&el territorio indigena, comercio,
intervencidén misionera, alianza defensiva) y los medios sobre los
que se iban a canalizar las futuras relaciones hispano-indigenas
(parlamentos) . ElL dificil eguilibrio que se habila establecido en
la frontera araucana se habia vuelto mds complejo a raiz de las
transformaciones sociopoliticas operadas en el conjunto de las
sociedades tribales araucanas. Creemos que la paz de Quillin de
1641 fue un hito histérico cuyas consecuencias se dejarian sentir
a largo plazo, pero las posibilidades de llegar a un acuerdo
perdurable todavia eran muy endebles; a las complejas relaciones
que se habian establecido entre higpanocriollos e indios amigos
se les afiadieron los resultados de la dindmica interna de la

sociedad araucana.

Aunque es cilerto gue en la segunda mitad del siglo se
registrdé un notable descenso de los choques entre egpafloles ¥y
araucanog, la persistencia de malocas, incursiones punitivas y
nuevos éxodos indigenas nos muestran la existencia de una
violencia que todavia es palpable., La pervivencia de las
expediciones guerreras indigenas muestra la compleja dinémica que
se debid estar produciende entre los araucanos dJue vivian
libremente al sur del Biobio. A nivel local o regional, los afios
posteriores al tratado de Quillin deben constituir el marco donde
se estaba desarrollando la pugna de intereses entre los
dirigentes tradicionales araucanos Yy 1los grupos Juerreros
acaudillados por los arrojados toquis de guerra; también debieron
de hacerse patentes las desavenencias y suspicacias que la paz
de Quillin debié de haber provocado entre las diferentes
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provincias de los butalmapus de la costa y de los llanos por
obtener el reconocimiento, titulos y agasajo de los espafioles;
y, a su vez, los recelos que se pudieron haber despertado entre
estas organizaciones supralinajes y el butalmapu de la
cordillera, al wver este uUltimo cémo se podia desvanecer la
posibilidad de que el frente humano que les protegia se fuera
deshaciendo. En defintiva, la relativa paz - o si se prefiere la
ausencia de una guerra continuada - era producto de un fragil
equilibrio que los intereges de uno u otro bando podia desnivelar
facilmente. Este equilibrio fue alterado de nuevo por los
egpafioles y didé lugar a una nueva sublevacidn general que

asolaria de nuevo la Araucania.

En los primeros dos afios de su mandato, no hubo ningin
indicio aparente que presagiara el imponente desastre que se le
avecinaba al nuevo gobernador de Chile, Antonioc de Acufla ¥
Cabrera. En 1651, diez afios después del tiempo estipulado por los
indigenas para renovar los acuerdos sellados en Quillin, los
araucanos se volvieron a reunir en parlamento general en Boroa,
reunién a la que incluso asistié una delegacidn huilliche de la
isla de Chilée. Segin Encina, log araucanos Irenovaron los
acuerdos expresados en el parlamento de 1641 Yy sdlo se incluyd
la cldusula por la que debian reconocer en toda la extensién de
su territorio el dominio del rey de Espafla (1944 ,ITI:240).

La celebracién ‘de este parlamento auguraba el fin de la
gquerra de Arauco; porque, a diferencia de ocasioneg anteriores
en que algunas comunidades no se habian presentado al parlamento,
a la reunién de Boroa concurrieron todas las parcialidades de la
Araucania. Sin embargo, un evento aislado provocd el
desencadenamiento de una serie de sucesos que culminarian en una
insurreccién general de todo el territorio al sur del Biobio: con
motive del saqueo de un barco espafiol que se dirigia al puerto
de vValdivia por parte de un grupo de indios cuncos, Juany José
de Salazar cufiados del gobernador Acufia y Cabrera, organizaron
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una expedicién punitiva en territorio indigena cuyo verdadero fin
era capturar un buen ndmerc de araucanos, con el fin de
vendérselos a los estancieros qgue se habian empezado a asentar

en la ribera meridional del Biobio.

Los araucanos estaban recelosos de los preparativos de
guerra de los espafioles y transmitieron sus temores a Francisco
Nifiez de Pineda y Bascuifidn que en aquellos aflos ocupaba el puesto
de comandante del fuerte de Boroa, maestro de campo. Nafiez de
Pineda transmitidé al gobernador el wmensaje de los indigenas, y
desaconsejé a los cufiados que se internasen en la Araucania
porgue sabia que los aborigenes se estaban preparando para su
defensa. Los hermanos Salazar desoyeron los consejos del
experimentado militar NGfiez de Pineda y llevaron a cabo la maloca
esclavista que se saldd con una vergonzosa derrota en el rio
Bueno. Los hermanos Salazar intentaron rehacer su maltrecha
imagen de ineptos oficiales realizando una nueva incursidn en
territorio indigena que fue la que verdaderamente provocd el
estallido de la insurreccidn general. Log araucanos empezaron a
atacar a las columnas espaflolas y a asediar las plazas fuertes,
pero parece ser que los efectos de la sublevacidn fueron mayores
por la répida huida del gobernador Acufia y sus cuflados hacia
Concepcién, desamparando el territorio y abandonando a su suerte
a los soldados y colonos que se hallaban al sur del rio Biobio.
La magnitud del desastre fue tan grande que incluso sobrepasé la
frontera histérica que el gobernador Alonsc de Ribera habia
establecido en el Biobio; la reaccién popular de los habitantes
de Concepcién provocd la deposicién del gobernador Acufia y
Cabrera, teniendo que intervenir la Audiencia de Santiago para
que se le repusiera de nuevo en el cargo hasta gque el virrey del
Perti - Luis Enrique de Guzmin - le destituyd poniendo en su lugar
al almirante Pedro Porter Casanate.

A pesar de que los acuerdos alcanzados en Quillin debian ser
renovados continuamente por cada gobernador, o por el hecho de
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que se hubiera producido un hecho violento - independientemente
de que fuera protagonizado por araucancs o espafioles -, 1los
sucesivos parlamentos que se convocaron desde 1641 a 1651 habian
establecido una lenta pero firme via de relacidn entre los
hispanocriollos vy los araucanos, cuya esencia se vid
flagrantemente violada por los intereses personales gque escondian
las malocas esgclavigtas de los hermanos Salazar. Los efectos de
la sublevacidn de 1655 barrieron por completo todos los avances
politicos y fisicos que habian llevado los espafioles durante casi
sesenta afios, viéndose obligados a retroceder ante el empuje
indigena a posiciones situadas méds alld de la ribera
septentrional del Biobio; la rebelidn de la segunda mitad del
siglo XVII sorprendié a los espafioles por la capacidad de
respuesta araucana y, sobre todo, por el grado de asimilacidn que
seguia demostrandc la sociedad indigena a la hora de incorporar
elementos sociales de origen foraneo, como fue el caso del
mestizo Alejo, quien comandd la confederacién araucana que

derrotd a las fuerzas hispanocriollas hasta su muerte.

Tuvieron que pasar siete afios hasta que los espafioles y los
araucanos volvieran a reunirse en el fuerte de Santa Maria de
Guadalupe para tratar de la paz, inicidndose un nuevo ciclo de
parlamentos - 1664, 1665, 1671, 1683, 1692, 1693, 1694 - en los
38 tltimos afics que le restaban al siglo. En este periodo, los
espafioles intentaron volver a recuperar la posicién que habian
detentado antes de 1655 en un programa de dos fases: la primera
de ellas perseguia volver a establecer los colonos y las
guarniciones militares en la regién adyacente a la ribera
septentrional del Biobio, y desde alli restablecer las
guarniciones militares que habia establecido Alonso de Ribera en
la orilla meridional del Biobio a principios de siglo. Hacia
1682, Villalobos considera que la presién bélica en la Araucania
decrecié a causa de las nuevas incursiones de los corsarios
europeos en las costas chilenas - expedicién de Jhon Narborough
en 1670 y B. Sharp en 1680 - que volvieron a recordar a los
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espafioles la expedicién holandesa de 1643 y la precariedad de sus
defensas costeras. El fin de las malocas esclavistas vino por la
abolicidn de la esclavitud indigena en 1683, y el aumento de la
poblacién mestiza (1992:259), 1la cual hacia innecesaria 1la
organizacién de las costosas empresas esclavistas entre una
poblacién indigena que, aungue empezaba a mostrar signos de
recuperacién demogrdfica, todavia acusaba los efectos de los
combates librados contra los espafioles en 1655. Es posible que
entre 1662 y 1700 la accidn combinada del restablecimiento de la
frontera, los parlamentos y los misioneros hubieran facilitado
el apaciguamiento de la frontera; pero tampoce es arriesgado
suponer que a esa pacificacién hubieran contribuido las
crecientes migraciones que se estaban empezando a producir hacia
el otro lado de la cordillera andina, por parte de numerosos
grupos oriundos del butalmapu de la cordillera y, sobre todo, de
las comunidades huilliches del sur.
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CAPITULO 5
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5.~ CONCLUSIONES.

Ha llegado el mcmento de extraer las conclugiones de este
trabajo sobre el origen y caracteristicas dé las transformaciones
que se produjeron en los diferentes aspectos de la sociedad
araucana del siglo XVII, aunque creemos que algunos de ellos
{(cautiverio hispano-indigena, parlamentos, canibalismo ¥y
sacrificio ritual) merecen un estudio especifico dada la
complejidad que adquiere su desarrcllo en el seno de la sociedad

indigena.

A la hora de exponer nuestras conclusiones - agi comc 1los
interrogantes que ain se hallan sin resolver - vamos a seguir un
esquema sgimilar al utilizado en el desarrollo del segundo
capitulo de la tesis: partiendo de las transformaciones
detectadas en la base nuclear de la sociedad araucana - 1la
familia extendida - hasta llegar a la politica adoptada por las
grandes confederaciones - los butalmapus - en su relacidén con los
espafioles. No obstante, gueremos llamar la atencidén socbre la
existencia de una premisa que debemos tener presente en todo
momento: a partir de las insurrecciones generales de 1598 y 1655,
y hasta la primera década del giglo XVIII, los hispanocriollos
tendrin enormes dificultades para saber qué es lo que estaba
ocurriendo entre las parcialidades indigenas libres situadas més
allad del Biobio, por lo que recurrirdn - al igual que nosotros
hemos hecho para explicar algunog puntos de este trabajo - a
fuentes de informacidén indirecta: testimonios de cautivos v
préfugos, relatos e informes de los misioneros y militares que
se adentraban en la Araucania, y a las relaciones de 108
parlamentos celebrados con los indigenas. Sin embargo, este tipo
de relatos y documentacidén también contiene una serie de factores
subjetivos que deben ser tenidos muy en cuenta a la hora de
calibrar la verosimilitud de la informacién que nos proporcionan:
los informes religiosos y suponen la présenc'ia del diablo en los
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"ritog gentilicios" araucanos, los militares espafloles sienten
la natural animadversién frente al enemigo indigena y su
perseverante resistencia, 7y también hay gque esperar la
parcialidad o "silencios" de los relatos de los préfugos y
excautivos que, azuzando log fantasmas de la guerra Y
sobredimensionando la belicosidad de los indigenas y la crueldad
del cautiverio araucano, pretendian salvar las numerosas trabas
y sospechas que la rigida sociedad estamental hispanocriolla

presentaba para su reinserciom.

Pese a todo, creemos que los autores de este variado tipo
de informacién quizds fueron los gque mejor llegaron a conocer y
describir gran parte de los cambios sucedidos en la sociedad
indigena que hemos tenideo ocasidn de tratar en este trabajo. Por
ello, un ugo cuidadoso de este tipo de fuentes junto al resto de
las crénicas, documentacién y trabajos de investigacién gque se
han elaboradc sobre el tema, nos han permitido llegar a una
conclusién lo mas cercana posible al cursc de los acontecimientos
del siglo XVII: el debate del famoso mito de la "helicosidad
araucana" ha constituido uno de los temas de investigacidn que
més ha impedido ver las posibles transformaciones que se
produjeron entre log araucanos. El andlisis del mito de la guerra
y sus consecuenciaz fue fielmente seguido a través de los
trabajos de la mayoria de los historiadores y antropélogos en su
intento de dar wuna explicacién histérica de la exitosa
resistencia militar de los aborigenes de la Araucania. Incluso
algunos miembros de la corriente historiografica chilena de 1la
década de los ochenta, radicalmente opuestos a continuar con la
tesis belicista establecida por Mario Géngora, aceptaron la
existencia de esta etapa violenta como la fase previa al
establecimiento de la linea fronteriza; pero sin plantearse las
posibles consecuencias que la guerra pudo haber tenido en la
sociedad indigena araucana, mas alla de la consabida revoluciodn
en la técnica militar indigena. Creemos que estos investigadores
han centrado mds la atencién de sus estudios en el
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establecimiente mas o wmenos pacifico de la frontera, y en
demostrar el declive de la guerra a partir de 1655 como prélogo
de la convivencia pacifica que se establecié en el siglo XVIII.

A lo largo del trabajo hemos tenido ocasidn de precisar gue
ya en el siglo XVII se pueden distinguir dos etapas bien
diferenciadas; gsobre la primera de ellas, gque abarca
prdcticamente los primeros cincuenta y c¢inco aflos del siglo,
todos estamos de acuerdo a la de hora de clasificarla como un
periodo de guerra abierta e intensa; pero a partir de 1655, no
podemos asumir el argumento de gque existiera un periocdo
completamente pacifico. Aceptamos la posibilidad de calificar a
este periodo como una época en la que se produce un paulatino
declive de la guerra o, si prefiere, la relativa presencia de una
paz duradera producto de la implantacidén fronteriza; pero no
resulta desacertado afirmar que hasta el Gltimo tercio del siglo
XVII perduraba en la Araucania un palpable clima de violencia,
aunque ambos bandos lo trataban de canalizar a través de las
juntas de paz. Es posible que la obsesiva negacién del "fantasma
de la guerra" por parte de algunos miembros de la corriente
historiogrdfica chilena de los afiog ochenta - tanto por su
acertada conviccidén de gque se produjo un verdadero contacto
fronterizo como por aguellos gue siguen una tendencia méas
indigenista, y creen gue 1la exhibicidén de ese "belicismo"
perjudica la imagen del actual pueblo mapuche - les ha impedido
ver el cardcter potencial de transformacidén que el fendmeno
bélico supusc para 1los araucanos, cuyas consecuencias
trascendentales para la vida de la frontera (las nuevas
prerrogativas politicas, econdémicas y culturales que adgquirieron
los jefes y guerreros indigenas) se dejarian sentir mas tarde,
principalmente en la segunda mitad de siglo.

Aunque en menor grado, los antropdlogos y sociblogos también
se vieron arrastrados por el fendémeno del belicismo indigena a
la hora de analizar, a través del fenémeno de la "aculturacidn
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antagénica", las razones por las que se produjo una adaptacidn,
reinterpretacién y oposicién de armas, animales y técnicas de
combate de origen europeo frente a los propios espafioles. Pero,
a diferencia de algunos historiadores, fueron capaces de plantear
- escasas y descoordinadas, pero certeras - cuestiones acerca de
los cambios que habian empezado a detectar entre los araucanos
como consecuencia de ese contacto violento, llegande asi a
establecer una clara distincién y relacién entre los fendmenos
sociopoliticos y econémicos que aparecieron en las diferentes
mitades del siglo. Pero en realidad, sin llegar a valorar por
completo el marco histdrico-cronolégico, general y particular,

donde se produjeron esos cambios: el siglo XVII.

En este sentido, la primera conclusidn general que hemos
podido extraer de nuestro trabajo es que la presencia espafiola
en la Araucania provocd en la cultura araucana un proceso de
evolucién y adaptacién vertiginosa que daria lugar a la aparicién
de una cultura indigena "simbidtica"; una cultura en la que la
incorporacién de los nuevos elementos econémicos, culturales y
sociales de origen europeo fueron reinterpretados, y convivieron
en perfecta armonia, con los elementos tradicionales indigenas.
Ello provocaria el surgimiento de una nueva identidad cultural
indigena, completamente diferente a la de =sus antepasgados
prehispénicos, la cual les permitid sobrevivir al acoso militar
y cultural de los hispanocriollos por espacio de dos siglos. Las
consecuencias de esta increible capacidad de adaptacidn vy
flexibilizacidn de la cultura y la sociedad araucana marcaran la
pauta de las futuras relaciones gue los araucanos tendran con los
espafioles y los criollos, a unc y otro lado de la cordillera, en
los siglos XVIII y XIX.

La guerra desatada para contener la invasién de los
hispanocriollos constituyé solamente el motor gue puso en marcha
un procesc de transformaciones de la sociedad indigena. El
ininterrumpido proceso bélico que se habia producido en el
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centro-sur de Chile desde mediados del siglo XVI, y que Luvo su
punto mds dlgido en la rebelidén general de 1598, dio lugar a la
cristalizacién definitiva y bien conocida del grupo guerrero
araucano; los profesionalizados toguis de guerra Y conas
araucanos esgencialmente, distan mucho de los lideres y hombres
comunes de la primitiva sociedad araucana, dJque eventualmente
tomaban las armas para defender los intereses de su comunidad
sobre los recursos de explotacidn, O lideraban grandes
confederaciones contra poderosos enemigos extranjeros como los

ejércitos del Inca.

La guerra contra los espafioles supuso la muerte del hombre
potencialmente guerrero y dirigente, en favor del guerreroc
profesional y el caudillo; y lo que es mds importante, del
prestigio y del poder - simbdlico Yy fadctico - sSupuso una
alternativa frente a la repetida afirmacidén de la existencia
previa de una sociedad gemidemocratica araucana, en la gue se
decia que el poder del pueblo radicaba en la inexistencia de un
poder coactivo por parte de los togquisy lonkos, quienes tan sdlo
detentaban el prestigio que podian conseguir a través de la
convocatoria de banguetes, porgue la verdadera autoridad
permanecia en manos de los Jjefes de familia, Se nos ha dicho que
la sociedad primitiva araucana funcionaba en torno a un eje de
reciprocidad a través del cual repartian en los cahuines o
banquete comunal - gque nos recuerda al potlatch de la costa
noroeste norteamericana - la chicha y 1los alimentos que les
permiten producir sus privilegios en la posegién de varias
mujeres y la excepcional explectacidén de varias tierras entre los
demés miembros de la tribu. A cambio de los regalos de comida y
bebida que se concedian a los invitados, y que suponian una
importante alteracién de la habitual Erugalidad alimenticia de
los araucanos, los asistentes confirmaban el derecho de poder
seguir detentando esos privilegios y les reconocian el prestigio
que tenian a la hora de consultar su opinidn sobre algln asunto
o disputa.
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Antes de la llegada de los espafioles, la obtencidn vy
confirmacién de esos privilegios y prestigio resultaba en extremo
onerosa, y por eso se ha afirmado que muy pocos miembros de la
tribu podian - o guerian - acceder a su condicidén. Pero a lo
largo de nuestro trabajo hemos tenido ocasi6én de comprobar las
observaciones que se han hecho acerca de la sutil dependencia que
se establecia entre los convocados a participar en los cahuines
y sus anfitriones. S5i el gque asistia al banquete también
detentaba la condicidn de toqui o lonko, gquedaba obligado a
responder con un fiesta similar o mayor a la de su anfitridn, si
no queria ver cémo mermaba su prestigio a ojos de la tribu; en
el caso de que el asistente fuera un miembro cualquiera de la
sociedad tribal se establecia un cierto grado de dependencia, que
se reforzaba en el caso de que pretendiera establecer un
matrimonio wventajosoc con alguna de las hijas del dirigente. El
matrimonio, como fuente bésica para el acceso y la creacidn de
una riqueza para el futuro apuntalamiento de un puesto destacado
en la sociedad, fue origen de las principales fricciones internas
de la tribu.

En este sentido, la obligada concesién de esfuerzo laboral
suplementario que la sociedad tribal araucana tuvo que hacer en
favor de la continuada permanencia de un conjunto de lideres y
guerreros en aras de la defensa de la tribu, y de otros grupos
de jévenes gue trabajaran excluslvamente en el campo para suplir
la ausencia de brazos dedicados al esfuerzo de la guerra, trajo
como consecuencia la conformacidén de un nuevo grupo social. Su
actividad privilegiada pulverizaba el sistema tradicional de
acceso a 1los recursos que permitian el pago de la dote de la
novia y, en consecuencia, la posibilidad de generar una rigueza
que,, convenientemente distribuida, les otoxgaran el acceso al
titulo de togui o lonko. Los 7jb6venes solteros aptos para la
guerra veian en las frecuentes ocasiones en que se enfrentaban
a los espafioles la posibilidad de conseguir botin, prestigio y

- lo que es mas importante - la oportunidad de consegulr una
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mujer, preferiblemente blanca, con la gque formar su nicleo
econémico-familiar sin necesidad de entrar en las redes de
reciprocidad-dependencia que el sistema tradicional de matrimonio
araucano les imponian. La consolidacidén de esta alternativa
econémica y social de poder gse llevé a cabo durante el periodo
bélico; y es por ello a finales del siglo XVI y principios del
siglo XVII cuando en la sociedad indigena se produce una guerra
interna, paralela al proceso histérico de implantacién de la
frontera en el rio Biobio.

La segunda conclusién que podemos extraer es que la guerra
contra los espafioles trajo consigo un proceso inicial de
estructuracién de la antigua sociedad tribal araucana, que dio
lugar a la aparicién de un grupo de hombres dedicados
exclusivamente al aspecto bélico, y de otros miembros de la tribu
separados de la tradicional funcién de guerrero-horticultor
obligados ahora a proporcionar junto a las mujeres el sustento
para los demés miembros de la tribu. Esta diferenciacidén social
inicial provocé una violenta dindmica interna entre toquis de
guerra y conas frente a los lonkos y toquis que perduraba durante
las primeras décadas del siglo XVIT vy estarad estrechamente
relacionada con algunas de las dificultades que tuvo el padre
Luis de Valdivia para que se implantar su propuesta de Guerra
Defensiva que habia sucedido a la delimitacidn fronteriza. Las
peticicnes de paz que los dirigentes araucancs le hicieron al
padre Valdivia en el parlamento de Catiray eran la consecuencia
del genuino interés gque existia, en dos sectores del bando
indigena, para que se estableciera una paz con los espafioles: a)
el interés expreso de los caciques, porque si finalizaba la
guerra se abortaba la posibilidad de que el prestigio de
caudillos y guerreros alcanzara mayores dimensionesg; y b) aungue
no fuera hecho pidblico en el parlamento por temor a las
represalias, el interés de labradores y pastores de no seguir
sometidos a su condicién de trabajadores agricolas exclusivos.
Pero el interés de la paz indigena chocaba con tres factores muy
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importantes; el primero de ellos era cdémo plantear en el seno de
la sociedad indigena la posibilidad de llevar a calbo una paz con
los esgpafioles cuando éstos habian sido los causantes directos de
la muerte, éxodo y desgracias de gran parte de la poblacidn
indigenas. Lonkos, togquis y labradores sabian que, en tiempo de
guerra, tradicicnalmente cualgquier miembro de la tribu que
hablara de paz podia ser ajusticiado por los toguis de guerra O
los conas sin ningln miramientc ni defensa por parte de los otros
miembros de la tribu. Los finicos que podian hacer una declaracidn
asi eran los hombres de prestigio araucanos, y aprovecharon todas
las ocasiones con que contaron para expresarselo a los espaficles,
siendo la més clara la que les ofrecid el padre Luis de Valdivia

en primer lugar, y posteriormente el marqués de Baides.

El segundo factor con gue chocaban los partidarios de la paz
indigena era la especial condicidn que adgquiriercn las
parcialidades indigenas que habitaban cerca de la frontera y cuya
especial relevancia como grupos colchén que amortiguaban los
efectos de las incursiones espaficlas sobre las comunidades
meridionales ya hemos puesto de manifiesto en nuestro trabajo.
La delicada situacidn de estos grupos fronterizos indigenas
también les impedia ofrecer a principios del siglo XVII una paz
abierta con los espafioles. Muy castigados por los combates Yy
exiliados por el avance de los hispanocricllos y sus aliados
indigenas - muchos de los cuales tenian rencillas ancestrales con
las comunidades que habian huido al otro lado del Biobio como
hemog tenido ocasgsién de comprobar - estos grupos fronterizos
araucanos vivian bajo la doble presidn que ejercian sobre ellos
log hispanocriollos, y la supeditacién gue tenian respecto de
aquellas comunidades meridionales que les habian permitido
asentarse en su territorio con la condicién de acudir con 8sus
guerreros Yy 8su trabajo a todas las confederaciones dque §Se
organizaran frente a 108 invasores europeos - dando lugar a lo
que hemos denominado como indios fronterizos - y sufriendo los
excesos y abusos que estas parcialidades cometian sobre ellos,
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sus mujeres e hijos. Presentar una opcidén de paz hubiera supuesto
vulnerar el status quo en el gue precariamente vivian los indios
fronterizos, porque las parcialidades sureflas no estarian
dispuestas a suprimir el frente militar que les habia protegido
hasta esos momentos vy esto daria lugar a que los fronterizos se

vieran obligados a tomar de nuevo el incierto camino del exilio.

El iiltimo factor que se oponia verdaderamente a la aparicién
de la paz en el bando araucano procedia del campo espafiol, e
incrementaba la presién previa de las fricciones internas - ya
sefialadas - que sufria la sociedad indigena fronteriza. Todos los
miembros de los grupos fronterizos sabian que, bajo el dominio
de los espafioles, el destino mds seguro que tendria que afrontar
la mayoria de los integrantes de la tribu era el servicio
personal, las mitas y, en el peor de los casos, la esclavitud y
el desarraigo de su amada tierra. A los caudillos de guerra y
soldados que se habian seflalado en el combate les esperaba la
esclavitud, o la muerte en la horca por la acusacidn de rebelarse
contra el rey en 1598; vy, a'pesar de las infructuosas gestiones
del padre Valdivia por convertir a los toguis de guerra y a los
conas araucanos en soldados fieles a Espafia, los indigenas sabian
que los Unicos a quienes los espafioles eximirian del servicio
personal y la esclavitud era a los que ellos consideraban como
los nobles araucanos: toguis y lonkos cuyo elemento distintivo

era el hecho de poseer hacienda, © 8&a TYECUrSO0S familiares

propios.

Estas fueron las dificiles circunstancias que se conjugaron
en la primeras décadas del siglo XVII, y que dieron lugar a que
hispanocriollos, indios amigos e indios fronterizos fueran los
integrantes de un complejo y dificil equilibrio fronterizo en el
que la alternancia de los tiempos de paz y de guerra dependian
del prevalecimiento de los dispares intereses particulares que
egtuvieran en juego. Los intentos de pacificacidén de los jesuitas
que encabezd el padre Luis de Valdivia se debieron de haber
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estrellado contra este complicado entramado de intereses; pero
también hemos llegadc a la conclusidn de que la arriesgada y
sacrificada gestidén de los jesuitas por hacer llegar la paz a la
Araucania pudo haberse malograde también por circunstancias
intrinsecas al proyecto jesuita y &l momento histdrico en que
fueron planteadas. Los araucanos de 1612 debieron de recibir con
estupefaccién los planes de paz de Valdivia, en medio de la
politica de guante de hierro que los espafioles habian aplicado
hasta ese momento sobre ellos; y es lbégico pensar gue hayan
reaccionado con recelo e incredulidad ante los planes de dotar
juridicamente a los indigenas de un estatuto especial que los
hiciera vasallos directos del rey de Espafia - reconociendo su
autoridad -, y que se les eximiera de la esclavitud y del trabajo
personal , y pudieran vivir tranquilamente al sur del Biobic. Pero
creemos que fueron las contrapartidas de estas concesiones
(reducirse a pueblos y aceptar la prédica de los misioneros
jesuitas que se internasen en su territorio) uno de los origenes
del fracaso més rotundo de los jesuitas entre los araucanos.

Creo que las propuestas de Valdivia encerraban el proyecto
embrionario de recrear en la Araucania la exitosa experiencia que
habian obtenido los jesuitas en sus reducciones del Paraguay. Las
similares circunstancias concurrentes entre las sociedades
indigenas guaranitica y araucana, asi como el problema fronterizo
y esclavista gue mantenian con 1los espafioles, daban cabida a la
posibilidad de experimentar en el sur de Chile una forma utdpica
de acceder a la paz y a la conversiom del indigena, mediante el
método misional y reduccional. Pero, resulta paraddjico que los
jesuitas, quienes junto a los franciscanos fueron los gue mejor
comprendieron la cultura araucana, fueran los que recibieron un
mayor rechazo por parte de los aborigenes de la Araucania. La
razén puede hallarse en el hecho de que los métodos Y los
preceptos de la religidén cristiana que predicaban los jesuitas
en sug sermones eran frontalmente opuestas al conjunto de

tradiciones que componian el admapu araucano: erradicacidn de la
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poligamia, rituales gentilicios que incluian grandes consumos de
alcohol, abandono de las venganzas tradicionales para solventar
las ofensas causadas por los enemigos, y el abandono de su
habitat disperso para formar pueblos en torno a iglesgias. Los
machis supieron sacar un gran provecho de lcs aspectos negativos
que para ellos contenia el discurso misionero; pero, aparte de
la oposicién existente entre las creenciasg y costumbres araucanas
v el discurso y método religioso que llevaron a cabo los jesuitas
creo que en la primeras décadas del siglo XVII se produjo la
aparicién de un elemento novedoso, que guardaba una estrecha
relacién con la tradicién cultural araucana y que también actud
como revulsivo ante las propuestas de la Guerra Defensiva: el
importante papel de la mujer en la nueva organizacién econdmica

araucarna.

La cuarta conclusién general a la gque hemos llegado esté
estrechamente relacionada con la estructura socieoecondmica
araucana. De forma paralela al revolucionario proceso de
adaptacién de las armas Yy técnicas de combate europeas, los
araucanos también habian llevado a cabo la adaptacion de nuevos
elementos econdmicos europeos procedentes de la ruina de las
siete ciudades que guedaron abandonadas después de la sublevacidn
de 1598. La introduccién de nuevos cultigenos y ganado europeo
y - sobre todo el proceso de manufacturacién textil asociado a
la incorporacién de este ganado - generd un ctimulo de trabajo gque
desbordaba 1las labores habituales de la mujer indigena
prehispénica y que sdlo pudo ser absorbido por tres medios: a)
la dedicacidén de los hombres declarados no aptos para la guerra,
b) el trabajo forzado de los cautivos hispano-indigenas no
especializados, y c¢) el incremento del nOmero de wmujeres
productivas a través del matrimonio poligédmico. De esta manera,
el ataque de los jesuitas a la poliginia araucana suponia un
ataque directo a la base de la nueva economia indigena araucana
de la primera mitad del siglo XVII; y esto era algo que la
mayoria de l1os grupos araucanos no estaba dispuesto a consentir.
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por otro lado, las mujeres eran indispensables para la produccion
de la chicha y alimentos que después se repartirian en 108
cahuines, por 1o que la reduccidén de la mano de obra femenina que
un hombre podia desposar ge relacionaba con su capacidad de
confirmar su prestigio entre sus congéneres a través de 1los
banquetes; y en el caso de gque ese hombre fuera un dirigente
tradicional - lopko, toqui, curicsamente los principales aliados
de la politica de paz espaficla - la medida que proponian los
jesuitas torpedeaba su capacidad de mantener su preeminencia, y

dejaba el paso libre a los caudillos guerreros.

A la nueva economia de la primera mitad del siglo XVII esta
asociado la aparicién de una nueva figura social, cuyo origen y
funcién todavia es dificil de discernir: se trata del ulmen u
hombre rico, gquien es posible que llegara a moncopolizar ©
canalizar el creciente comercio hispano-indigena que g€
desarrolld en la frontera a principios de siglo. La acaparacidn
de riquezas por parte de los ulmenes debid de haberles concedido
algunas prerrogativas de poder: lo que en todo caso, les debieron
haber adscrito a agquellos interesados en establecer un
acuerdo pacifico con los egpafloles, para que bajo la sombra de
la paz hubieran podido multiplicar sus riquezas. También es
posible que las relaciones comerciales hispano-indigenas
desarrolladas en la ambivalencia bélico-pacifica de la frontera,
hubieran constituido el germen de OLIO personaje gque tuvo un
enorme protagonismo en la Araucania y las Pampas del siglo XVIII;
nos referimos al maloquero-conchavador del que hablaba Leonardo
Ledn, gque era un indigena que centraba sus actividades econdmicas
en el robo de ganado bonaerense para Su posterior venta a los
estancieros chilenos del valle central. Por ltimo, hemos tenido
ocasién de comprobar gque en la economia y el comercio indigena
del siglo XVII aparece dos aspectos totalmente novedosos: a) la
consideracién econdémica que el cautivo de guerra hispano-indigena
adquiere en el marco de las relaciones econdémicas intergrupales
indigenas, y b) la peligrosa desviacién que sufre la préctica
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exclusivamente indigena de la venta a la usanza como medio de
intercambio econdmico que en realidad encubre un favorecimiento
del trafico esclavista promovide por los espailoles entre los
proplios araucanos.

La conclusién general que podemos extraer es que la guerra,
el contacto fronterizo vy el comercic con los hispanocriollos
provocd una notable estratificacidn social entre los araucanos,
e introdujo factores que alteraron los tradicionales mecanismos
de la reciprocidad indigena, dando paso a la aparicidn de la
propiedad privada y de la desigualdad socioecondmica, basada en
la capacidad que tenia cada grupo para acceder y explotar los
nuevos medios econdmicos que se ponian a su alcance. A partir de
1598, esa sociedad indigena también contd con elementos sociales
foraneos como cautivos hispano-indigenas, desertores del
ejéreito, préfugos de la justicia, y con todos aquellos que por
su propia voluntad desearon adoptar las costumbres de vida
indigenas. Este nlcleo social desempefié un importante y activo
papel en la sociedad araucana, sobre todo las mujeres blancas y
las cautivos especializados en algln trabajo del interés
indigena. La sociedad aborigen dispuso de una asombrosa capacidad
de adaptacién para todes aquellos miembros de origen foréneo, ¥y
se mogtrd mucho mas receptiva que la sociedad estamental egpafiola

a la hora de incorporar al segmento mestizo en su seno.

La siguiente conclusién gque podemos extraer de nuestro
estudio es que al igual que la sociedad y la economia indigena
ase vieron afectadas e interrelacionadas, las concepciones
religiosas, rituales y mortuorias de los araucanos tambié&n fueron
involucradag en el proceso evolutivo paralelo desencadenado por
la presencia y el contacto con los hispanocriollos. En este
gentido, la aparicién de un guper-pilldn, la vida de ultratumba
de log conas araucanos, la compleja ritualizacién antiespafiola
del sacrificio humano y el proluncién (uso del créneo para los
festines rituales de los caciques Y dirigentes guerreros), Y la
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revitalizacién de los boguibuyes constituyen la cara de una misma
moneda. La guerra Yy la paz marcharon indisolublemente unidas
durante la primera mitad del siglo XVII, y la presencia de estos
fenémenos religiosos debe ser interpretada como efectos
culturales pacificos o violentos gue reflejan la realidad, cuyo
denominador comin pasa poxr el sacrificio del huegue (llama o
prigsionero de guerra), y, finalmente, la extraccibén y €l consumo
compartido de su corazdén como el acto gimbélico de wmayor
significacién en el gue sus participantes se comprometen al

solemne juramento de ir a la guerra O regpetar la paz acordada.

Las caracteristicas y los intereses de la sociedad indigena
que acudid en 1641 al paraje de Quillin para negociar la paz con
el marqués de Baildes, era muy distinta a la que los espafioles
habian conocido a principios de siglo, al igual que eran muy
diferentes las circunstancias en las que se hallaba la colonia
hispanocriolla chilena. Si bien es cierto que las campafias de
Laso de la Vega habian obtenido importantes triunfos militares
y notables avances territoriales, el imperio espafiol de la década
de los cuarenta se hallaba sumido en una terrible crisis general
que culminaria con el cambio de la dinastia real al final de la
centuria. Pero lo que parece bastante probable es que en Quillin,
espafioles y araucanos estaban necesitados de la paz y, por ello,
dentro de ese frégil equilibrio fronterizo, abrieron la puerta
a una via directa de negociacién y relacién: los parlamentos. Las
juntas de paz fueron instituciones que contaban con precedentes
en ambas gsociedades contratantes, Yy su progresiva
institucionalizacién en la Araucania constituyd una seria
alternativa a las violentos contactos que hispanocriocllos e

indigenas todavia mantenian en la Araucania.

La conclugidén que podemos extraer de la instauracién y
progresiva celebracién de parlamentos de paz en la Araucania es
la dicotomia que se produce entre log intereses de los butalmapus
de la costa y de los 1llanos, directamente involucrados Y
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afectados por los sucesos fronterizos posteriores a 1636, y el
butalmapu de la cordillera, que paulatinamente ha ido centrando
sus objetivos en el oriente andino; mientras que para los
hispanocriollos es el sempiterno intento de racionalizacidn
politica y jerdrquica de la sociedad indigena. Todavia no podemos
demostrar cudl es el verdadero origen de la concepcién politica
del término butalmapu, perc de lo gue sl estamos seguros es que
las concesiones de titulos y vregalos a los dirigentes que
asistian a los parlamentos perseguian el infructuoso
establecimiento de una jerarquia politica coactiva en una

sociedad que ellos pengaban estaba dominada por la anarquia.

El parlamento también se vislumbrd como un medio de control
de las comunidades indigenas y una fuente de informacidn sobre
aguellas parcialidades que vivian muy alejadas de la frontera.
Por su parte, los araucanocs se valieron de los parlamentos para
obtener los presentes y renovar los t{tulos que les conferian un
gran poder simbélico frente a los demas miembros de su comunidad
y, le garantizaban su preeminencia frente a otras parcialidades.
Esta préctica revela la curiosa decigién de delegar en los
espafioles el arbitrio del liderazgo simbolico de los dirigentes
provinciales y regionales, arbitrio gque frecuentemente no exra
regpetado por la autonomia interna araucana, y que facilitaba el
desagradable fraccionamiento politico y la falta de autoridad
coactiva: situacién a la que los espafioles siempre querian poner

fin.

En este sentido, y para finalizar el conjunto de
conclusiones que hemos podido extraer de nuestro trabajo,
queremos sefialar que, si a lo largo del siglo XVII hemos podido
detectar la presencia de unos procesos de cambios que discurrian
de forma paralela y dieron lugar a la aparicién de una entidad
indigena diferente a la de la época prehispdnica, ese conjunto
de transformaciones nunca permitid 1la emergencia de un grupo
social que ejerciera un poder coactivo total. Pero de lo que no
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cabe la menor duda es que el resultado final de ese proceso
influyé directamente en el procesc histbrico de la Araucania en
el sigle XVII, y determinaria finalmente el desarrollo de las
relaciones hispano-indigenas en la Araucania y las Pampas durante
los siglo XVIII y XIX.
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APENDICE 1

Autos en razdm de las paces de los indiog sobre el perddn general

Memoria como se han de entender las provisiones de los
indios de Chile i algunos tratos particulares que entre ellos
tienen con la declaracién de los nombres de los caciques gque de
presente han dado la paz i de los que la tienen dada de cierto
tiempo a esta parte que a todos se le han leido las proviciones
porque la han dado de nuevo.

Dividiercon estos indios esta tierra para convocar jente en
provincias a las mas provincias dividieron en 9 reguas i algunas
o algunos que no alcanzd este namero dividieron en 7 i otras en
5 a la provincia de 9 llaman aillaregua porque ailla en su lengua
quiere decir 9 i la de 7 llaman gelqueregua porque selque en Su
lengua quiere decir 7 i a la provincia de 5 reguas llaman las

quechereguas porque quechi quiere decir 5.

Cada regua se divide en dos mitades que cada una llaman
llacachuya que quiere decir la mitad de la poblacién, quando la
una mitad es de gente mas principal que la otra la llaman mugal
que quiere decir cabeza i rei i a la otra 1llaman huenchu que
quiere decir cabeza como gente idalga. En cada mitad destas ai
in indio mui principal que llaman butaulmen que quiere decir
sefior mds principal de aquella mitad. guienesmag? gue SOn
capitanes unos de a caballo i otros de infanteria i muchos
allenestoques que son indios principales que hacen borracheras
piblicas, cada uno destos tiene sus quidudones gue son los indios
vasallos i no tiene ninguno més quidudones que SuUS propios
parientes i1 cada parentela estd asentada en un puesto; el puesto
se entiende en tantas quebradas tantos ranchos de paja divididos
el uno del otro gran trecho a donde habitan
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De la manera que se gobiernan.

En las cosas de paz en cada parentela el pariente mayor es
suprema cabeza con el que se junta el pariente agraviado a vengar
sus injusticias. Y en la de paz universales i perpetuas como
pagar tributos o poblarse o evitar alglin dafio universal u otros
de bien de toda la provincia se hace junta universal que es toda
la aillaregua i esta junta llaman en su lengua coyantrim que es
como en Francia el parlamento i si el bien universal es de sblo
una regua i de la mitad dellas se juntan log principales indios

de aquella regua o mitad de regua

En las cogag de guerxa.

Cuando se sucede defender una provincia sola sin ayuda de otras
o una regua sola sin ayuda de otras dan el togui a unc en
particular que eligen por més valiente i experimentado al cual
dan mano para poder llamar i aprecibir imbiando el togui estan
obligados todos los que ge eligieren habidos con la gente que

piden i a donde mandan. Las pagas que para esto les dan es matar
un carnero de la tierra i todos los caciques que comen del han
de imbiar sus soldados i cada cacique wata un Carnero para Sus
soldados i el que come del esta obligade a acudir cuando lo

llamasen como si sentasen debajo de bandera

En la cubierta dice lo siguiente= Chile, Autcs en razdén de
las paces de los indios sobre el perdon general= Hai una rabrica
[Alonso Garcia Ramén]= 1605. (Biblioteca Nacional de Santiago.
Manuscritos Medina. vol 118, ££.45-47).
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APENDICE 2
Relacién de log subcedido en la jornada g. el Sr. Marqués de
Bavde Gobernador Capvtan general de este reino de Chile

Pressidente de la Real Audiencia hico a tierras de los enemidos
reveldes campeando con su exercito por los fines del mes des de
diciembre de 1640 afio poniendo ese principio los motibosg gue hubo
v otras jugtas consideraciones para desear se reduxegsen a 1a paz
y obediencia de su maqg,

[1r] A quattro de henero del dcho. afio salié su Sria a la primera
campeada que higo despues de haver tomado la possession de este
govierno de la qual resulltd g. haviendo llegado con el exercitto
a las tierras del togue antegueno y gquemado y talados s8sus
vibiendas comydas y sementeras y de toda su parcialidad y
ayllaregua y pagsado por el rio de la ymperial a las tierras del
toque Lincopichon dondeno havia llegado xamas el exergitto y
estando para hazer lo mismo le ymbid este Lincopichon muchos
mensajeros e hijos hasta venir el empersona conmucha humildad y
sumigsiénes g no fue poco para su gravedad y sinceridad en que
mostraba muy bien ser hombre pringipal pidiendo a su Sria [8s?]
no le destinyesen ni gustase sus comidas g por si v los suyos
prometia a dar la paz y cbediengia a su mag. Yy combocar a otros
sus conbecinos para que hiciessen lo mismo mestrando esta promesa
con grande efectto y wanifestandola a los grandes [?7?]

amigos de las reduccicnes de su mag en Sus parlamentos en cuya
sefial ofrecid una obeca de la tierra para que se mattase a su
acostumbrada ussanca, ceremonia gen que muestran assegurar la paz
q enttre ellos se promete con esta accién. haviendo entrando el
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Sr Marques en acuerdo y considerando las muchas tierras que havia
reconocido por los caminos havia wmarchado despobladas y tan
capaces y fertiles para sementeras ¥y labores criangas de ganados
y otras qualesquiera labores y trattos y hazyendo memm® [memorial
del poco fruttto y combiniencia que le servia a la Real Corona
despoblarlas y las demas del reino quedassen desiertas y sin
{ ]} la terguedad y pertinacia de estos yndios se conocla ser
ynacabable la guerra con el rigor vy fuerga de las armas y por
estar rettirados en monttafias y valles de tantta aspereza en g
oy havitan y hacen frontera por estar tan agregados y unidos y
por amar tanto la libertad y sus vigios gue aungque sevayan
acavando este error se an de continuar como estd previsto y que
la tierra siguiente no viene a ser de gervigios ni augmento Yy
adbirtiendo [1lv] assimismo gquan ganadas estaban todas las
reducciones de los yndios amigos y que de doge afios a esta parte
no se ha podido atraer a ellass ningin yndio de los rebeldes ¥y
q. lo que su mag. encarga por Sus RS. cédulas es la pacificacidn
de este rreino conservacién y pacificacién de sus natturales y
buen trattamiento dellos== Y con particular adbertencia en todas
g. tratemos a vasallos suyos y noc Como esclavos. Y tomando su
aria. diferente medio le parecid seria muy posible q. lo ge. no
se ha podido conseguir con la fuerg¢a y rrigor de las armas se
haga con caricia y buenos agassaxos para que obligados con el
buen tratamiento viniesen a la paz ¥y obediencia de su mag. Con
esta attencién y consideraciones sin embargo de g, huvo muchos
q. dubdaron el poderse acavar por este camino seresolvid adarle
principio azettando el ofrecimiente hecho por el toque
Lincopichon concediéndole el dexarle libre sus comidas Y
viviendas y assigurando g a elles y a todos los . viniessen a
la paz y obediencia de su mag. serian tenidos y estimados como
sus vassallos sin encomendarlos ni dar lugar a ¢. se les
quitassen sus mugeres ni hijos y que estarian como los demas
indios amigos de las rreducciones de Arauco ¥ Sanxpobal con lo
qual y haciéndole muchos agassaxos a el y a sus hijos y a otros
muchos cacigues han venido a esta ciudad de la concepcidn
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mostrando mucho amor y wvolunttad y haciéndoles regalos de
bestidos y otras dadibas ymbiandoles juntoss y quedando rreferido
lo cierto del offrecimiento y el tomar assiento en ello para la
sequnda entrada que havria de hazer su Sria en el discurso de

este tiempo haviendo de verse los pareceres de los subjettos de

este reino con las [ ] que han hecho de la ynfidelidad g. han
tenido estos enemigos== fiando mucho en Dios aseguradco este
dictamen hasta reconocer ser verdad | ] y para resclver lo mas

combiniente al servicio de ambas magestades dispusso esta segunda
xornada aperc¢ivir para ella a los encomenderos y obligando a
otros por medio de su [ldad y agradable condicidén a g. se le
ofreciessen para ella procurar entrar con fuerga de gentte Yy
algun lucimiento mas en su exercitto para g.. entendieran estos
enemigogs ya [ 1 vastante para destruyrlos sino viniesen en su
reduccién por buenos medios con lo gqual haviendo [ ] por sus
ordenes que todos los que le siguiessen llevassen con armas
yndios yanaconas de servicio y estuviesen en la estancia de el
Rey [2r] nombrada buena esperanza== salio de la ciudad de 1la
concepcién, martes 18 de Diciembre haciendo primero oracion en
la yglesia cathedral de dha. ciud. al Santiss™ BSacramento y a
nuestra Sra. de las niebes. Y en la hermita del mismo nombre
pidiendo a ntro. Sr, Padre [ ] ymagen los buenos subcesos contra
los ynfieles para onrra y gloria suya y que se consiga la
pacificacién deste Reyno acompafiaron a su Sria. algunos
religiosos de 1la Compafiia de Jesls, su capellan y Capp®®.
reformados y algunos yndios que de mensageros Se hallaron y en
esta ciudad este tiempo y haviendo dado orden en los tercios de
Arauco y S* M* para que saliessen el Mtro de Campo y Sargto.
Maior con la gentte dellos para yncorporarse en el nacimiento
[ ] haver caminado hasta alli. ¥ haviendo llegado a este
[parajel hallo en el al cacique quelentaro y OLIros caciques
principales contra tropas de asta sesentta yndios de los términos
de Boroa y la Imperial que vinieron a trattar del agsiento de
la paz v traxeron al rescatte tres espafiolas cautibas y dos nifios
nietos de las sefioras y los yndios yanaconas de que mostros su
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agradecimiento y se los rescatto y les rescvio dos cartas de
gagpar alvarez y Fran® de almendras cautibos . estan en las
tierras destos caciques y son con los que su Sria. se ha
comunicado para los tratos de esta paz y reduccidén y por ellas
dan a entender haverse juntado los cacigues y desear todos los
mas venir a la obediencia y respondio a ellas agradeciendoles el
cuydado gque en esto ponian y llegado al fuerte de angol
naviendose aloxado en la vega de su rio paso muestra [revista]
a toda la gente del exercito por haverse yncorporado alli y con
[ ] de 1356 espafioles que binieron de los tercios y de la gente
g. salio de los pressidios para esta ocasidén y de los
encomenderos ofrecidos vy compafiias de capitanes reformados y de
los yndios amigos. Y de los parttidos y [ ] de las encomiendas
y yanaconas 940 toda gente muy lucida y en este sitio [ 1 por
ser los encomenderos ofrecides 146 agregdé a su campo de
reformados los encomenderos y otras personas y formé una compaiiia
de a cavallo de 65 ombres de que higo capitan a don Joan barba
q. lo era reformado dandole por puesto para la marcha un lado de
su compafiia y de la gente . salid de los residios y fuerttes que
fueron 103 hico compafiia de arcabuceros y mosqueteros [2v]
nombrando por capitédn al alferez Antonioc gongalez de Guzwman,
sefialéndole por puesto para la marcha arettaguardia y espl ] de
su compafiia de reformados c¢on orden de que &e [ 1 ocassidn de
pelear se yncorporassen entre las langas de log reformados y de
aqui con buen concierto y dispossicidén se fuera marchande
llevando el bagaxe enmedio del exto. y haviendo llegado a [ ] del
rioc de Caypo se reconocieron de la otra parte del algunas
quadrillas de yndios enemigos y haviendose hecho alto en una loma
se vieron venir dos a gran prissa sin langas y haviendo llegado
adonde estava su Sria. parecian ser de las tierras de Lincopichén
y les ymbiava su hijo Chauquene que venia de parte de su padre
a recivir a Su Sefioria y darle su embaxada y a esos dos siguieron
otros de los terminos de Boroa y entre ellosg un cuilado del
cacique quelentaro yba en compafiia de su hijo 1lamado Cheuquebilo
q. dixeron venir de parte de los caciques y traxeron carta en .
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pedian [ ] guelentaro a sus tierras para hazer junta y saldria
a dar la paz diclendo g. sin el por ser el mas principal no se
podia tomar medio en lo que se havia de trattar y su Sefioria le
dio licencia para que se fuesge y fueron entrando otros muchos
mensagercs de diferentes parcialidades ¢g. desde alli se
despacharon con orden de que los caciques saliessen dentro de
seis o ocho dias a quillin donde su Sria. se aloxaria para que
se juntassen y trattase de la paz . offrecian. a este tiempo
havia entrado cheuquene hijo de Lincopichon pidiendo que para los
tratos se fuesse a aloxarse a las tierras de su p® pues haviendo
gido el primero g. havia offrecido la paz en la primera campeada
q. su padre se ofenderia no lo haciendo asi== ¥ quelentaro pidio
de su parte . su Sria llegase a el [ ] g. era donde empegavan
los terminos de sus tierras que alli saldrian los de su
ayllaregua a dar la paz y que no [ ] g. ellos salieron a tierras
agenas a dar la paz? ¢g. entre ellos se tenian por algo de menos
valer Su Sefioria rrespondioc a todos [3r] g. por ser el sitio de
quillin en parte acommodada para los de la Sierra por ser enmedio
de la frontera y sitio neutral y despoblado lo havia elegido para
mas conbiniencia, g. si por esto gue no traian tan buena
volunttad endesear la paz y reducirse y que esto le [ ] bien para
la quietud de las familias no havia g. hacer reparo en lo que
proponian y g. si cada ayllaregua y parcialidad lo huviese de
hacer para haver de dar la paz en sus tierras viessen dquan
yncomodo seria el haver de marchar con un ex™ de tanta gente y
tanto bagaje q. les havia de ser penosso en ellas por el dafio (.
podrian tener los soldados en sus ganados y sementeras y que a
esto attendria para gque todos se acomodasen y no resciviesen [

] vy al hijo de Lincopichon le gatisfigo con dezir . pues su
padre havia sido el primero d. havia ofrecido la paz y que havia
ayudado para . lo hiciessen los demas lo seria dandole el primer
lugar para 4. hablase en la junta con lo qual Yy haviendolos
agasaxado y dado de comer y vever ¥ pafio y chaquiras, afiil y
otras cosas guedarcon muy gustosos Y tratando de despacharse a sus
tierras y anttes que se fuessen viesen el lucimiento de sus armas
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y ext®, que hizo salir y poner en orden fuera del aloxamiento
haciéndose dos esguadrones de la ynfanteria de los dos tercios
y poniendo la cavalleria e yndios amigos e yanaconas por sus
mangas salié con su compp. de reformados llevando delantte todos
estos yndios para gq. lo fuessen viendo y pudiessen dezir en sus

tierras la fuerca de gente y armas con . se hallaba y la salida
de los esquadrones y demds compp®*. dieron la carga con muy bien
concierto y se despidié de los mensageros gquedando todos
admirados y haziendole muchos agasaxos== despues de esto entraron
Lincopichon con sus mensageros y antegueno, chicaguala y otros
muchos caciques a quienes resgivio con mucho ruydo y alegria con
sus acostumbrados agasaxcos y dadibas y demostraciones de amor y
voluntad senttandolos a comer [3v] a su mesa y haviendo llegado
al aloxamiento de quillim [ ] sefialade para las capitulaciones

Domingo seis de henero de quarenta y uno dia de los rreyes se
apercivio para dar [ ] a todos los caciques ¢. se havian de
hallar en la junta y a los yndios amigos, mtxo. de campe, sarg.

m., capp. de las comp.* de cavallos e ynfanteria y mros. de
campo y algunos capitanes reformados y algunos de los
encomendewros ¢g. [ | asistiessen alli a wver y conferir lo qg.
estos yndios prometian para gq. cada uno diesse su parezer Yy
adbirtiesse en lo masg combiniente al Real Servicio haviendo
mandado hacer para esta Juntta un gran rramada fuera del quartel
y a este tiempo se hallaban [ 1 de nuestro exercito en la
campafia [ ] y cinco cacig. que se nombraron y mas de mill y
dugientos yndios por la quenta de las quadrillas q. entraron y
para el tiempo g, havia de durar el trattar de este partticular
dio Su Sria. orden saliessen a la campafia todas las compp. del
ex* y que se formase un esquadron de la ynfantteria y g, la
cavall®. e yndios amigos y yanaconas tomasen 8us puestos dexando
enmedio del exercitto coxidas por todos lados lag cuadrillas
destos yndios enemigos y se hico assi y es de ponderar (.
haviendo visto estos enemigos marchar al exercito con esta orden
y tomar los puestos Yy hallandose cercados de nuestras armas

mostraron estrafio valor procurando [ 1] podria azercarse Sin
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género de flaqueza ni mudanza estando todos desarmados, seiial
ebidente de la verdad con que proceden y el desseo de assenttar
la paz y quietud domados de tantto guerred y obligados del [ ]
y no es de menos admiracion la diferencia de diversos pareceres
q. aeste tiempo y viendo marchaxr a estos enemigos tras el ex"™
hacian los nuestros llegando mucho de ellos a los castos oydos
del Sr. Marq. diziendo unos estos yndios son gentte sin palabra
ni fe dellos se puede esperar permanencia en lo q. prometten son
[4r] unos embusteros y 1o haran por coger Sus comidas vy
rretirarse, otros dezian fuera wmucho wmexor [ 1 junttos
degollarlos y de los enemigos los menos q. pues es gente sin
palabra no aya obligacidén de cumplirsela. Otros q. sin
fundamento ni creencia se puede tener de yndios g. tantas beges
se han lebanttado y mafiana harén lo mismo enbiendo ocassion. Para
cogernos descuydados otros, lo mexor serd . pase palabra enttre
los yndios amigos para que ellos les embistan g. por quitarles
los despoxos 1 como gentte cubdigiosa habra menester ppoco y se
podra serbyr a desorden suya y no a culpa del governador haciendo
estos [ ] sus agenos de toda razén sin considerar que la caussa
de log lebanttamtos ¢. a havido en este rreino ha sido de ntra.
parte por los malos trattamientos g. estando domesticos se les
hacia por sus encomenderos y otras personas Yy por los g. han
governado quitténdoles sus mugeres Yy hijos y sirviendosse de
ellos como de esclavos con travaxos excessibos g. les obligo vy
ha obligado a pelear por su libertad durandoles este terror de
q. ha de subceder lo mismo y es de enttender g. si cuerdamente
se huviera procedido con ellosg fuera posible haverse conservado
en quietud este reyno sin haber hecho tan durable esta guerra
haviendo corrido tanta sangre [ ] y reputtada y se be que todo
lo que han pretendido y pretenden es su liberttad y no estar
obligados mas a lo [ ] de tiempo y discursos. El1 Sr. Marqués por
no desabrirse ni dar lugar a congebir otros yntenttos no se dava
po entendido poniendo todo en las manos de Dios y en el medio [
] fiando de esto cuerdamente sus buenos acierttos asegurando con
la palabra que en nombre de su mag. tenia dada la vida destos
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ynocentes ¢g. con ttantta llane¢a havian venido a ntras. manos
diziendo en 1lo publico si estos enemigos | ] deducirse
compartidos g. sea muy [ ] a lo que se capitulare en favor de
su mag. los defendiere [4v] gq. con ellas yo les gastigare
mostrando siempre el valor y animo generoso de la sangre que goga
y siguiendo la disposicidén de sus medios y dando a todos
esperangas de los buenos subcessos ¥y gquietando los coragones
obstinados con su cordura y [ ] de sus palabras llego el tiempo
de la Juntta y el togue antegueno, Lincopichon, <Chicaguala
pidieron licencia para matar a su uSanca algunas obexas de la
tierra con las ceremonias que acostumbran para asentar [ 1 pazes
y hazer durable su palabra en fe de la verdad de su progeder Yy
amor cong. procedian y haviendolo consultado se les concedio
juzgandole por maior empefioc para ellos con esto el dho, anteguenc
entrd con un ramo de canelc en las manos que emttre ellos le
tienen por simbolo de la paz y lo ofrecio al 8. Marg. g. le tomo
en las manos y los demas de la Juntta y aviendose gquedar con el
Antegueno tras esto se siguio | ] obexas de la ttierra por
parcialidades g. fueron matando con un golpe ¢. les daban en la
nuca y otro en los lomos con un palo y murieron 24 sacaronlas los
corazones y los yban ofreciendo a los yndios a;igos y manchaban
con la sangre de ellos el arbol [ ] repartieron las obexas ¥y
ofrecieron a Su Sria. Gallinas, Capones, corderos, frutilla,
papas y otras legumbres y acavada la ceremonia se entro en la
Juntta y haviendo trattade de la forma g. se havia de tener en
el assiento de 1la Reduccion y pazes gq. ofrecian por
interpretacion del capp. Migl de Ybancos lengua general de este
Reyno que por mandado del seflor marques se les propuso y haviendo
estos cacigques hablado entre si gran rato tomo [la palabra?] el
togque Antegueno y dixo haberse combocado para dar la [(paz?l Yy
obediencia a Su mag. mediante las buenas nuebas que havian tenido
de los agasaxos g. a todos hacia Su Sria. y q, esto lo hacian con
todos gsug coragones y repitiendole dixesse q. era lo que
prometian hazer con estas paces y qué seguridad se havia de tener
para la conser. dellas respondio que daban la paz por vivir
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Seguros en sus tierras y gozar con quietud de sus mugeres e hijos
Y no andarse escondiendo en los montes [5r] ¢g. ya estaban
canssados de las armas y porg. se les havia prometido estarian
como vassallos de Su mag. sin ser encomendados ni obligados a
sacar oro ni platta como de antes sino q. havian de estar como
los demas amigogs de lasg reducciones de Su mag. g. alli estavan
press. y que casso ¢. e les pidiegsen algunos muchachos o chinas
para servir como otras vezes se havia hecho los darian; a esto
Su $8*. les mando decir que no pretendian quitarles sus hijos ni
hijas sino que gocassen de la guietud de sus casas y ¢, lo que
queria y que mas les combenia a ellos para vibir con comodidad
y anchurosos era q. todos los que se havian rettirado a aquellas
montafias y fronteras de guerra volviessen a poblar en sus tierras
pues las havian dexado por venir a las agenas donde eran
guespedes y vibian tan apretados sembrando en tierras prestadas
y que cada dia se lo davan en rostro siendo asi que las que
havian dexado eran muchas y buenas fuera de montafias con muchos
pastos y aguas ¢. sembrar y criar sus ganados gstenderse ¥y
multiplicar y ser ricas comunicandose y trattando unos con otros
vy haviendoselo dado a entender les parecio a todos ser cosa muy
justa y serles a los nuestros y a los otros de comodidad y se
asenté asi por prime.* capitualcidén y (. havian de salir en
cogiendo sus comidas de manera d. dentro de cinco o seis meses
segun la quentta g. hizieron an de estar poblados para el signo
de easto offrecieron como rehenes un cacique de cada parcialidad;
capitulose ansimismo g. los Duefios de las tierras en g, havitan
sean obligados a echarlos de ellas y darles passo franco para
sacar sugs mugeres, hijos y ganados ¥y ayudarlos para ello aung.
egten emparentados unos con otros== {. si algunos de qualesquiera
tierras sequisieran pasar a nuestras tierras y fronteras con sus
familias y hacienda se les ha de dar passage== que todos de unas
y otras parcialidades ansi los que se guedan en las fronteras
como los que se buelben a sus tierras como vassallos de Su mag.
Subjettog a sus ordenes y de sus gobernadores Como berdaderos Y
fieles amigos y vassallos y q, en las ocasiones gq. fueron
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apercevidos ¢. se offrecieren han de tomar las armas y salir de
gus tierras a pelear contra los rebeldes que no vinieren [5v] a
la obediencia siendo enemigo suyo sin respecttar amor, parentesco
y otras ragones acudiendo a todas las agiones del Real Servicio==
Otro si que hayan de ser obligados a dar a rescate todos los
cautibos y cauptibas espafioles que hubiere en sus tierras
ymbiandoles para tal efectto en llegando a ellas y los dgue se
pudieren sacar para traer en esta jornada los havian de dar luego
q. en las ocassiones g. se ofreciessen de dar avisos de los
combiniente a la quietud de sus parcialidades y servicio de Su
mag. han de pasar a nuestras fronteras hasta dos caciques
principales sin que puedan salir gquadrillas para . no caussen
alboroto ni escandalo si no es con la venia del govierno== d. han
de cumplir todo lo conttenido en estas capitulaciones sin poderse
mudar ningun cacigue ni otro yndioc de sus subjettos de sus
tierras otras de rebeldes y enemigos so pena de traidores al Rey
y al que lo quebranttare muera por elloy lo executten los calg®.
para exemplo de los demas. Todo esto se aprobo por los de la
Juntta y no con poca admiracion suya de haver visto las muestras
de amor y gusto con g. habrazaban y concedian los parttidos q.
se les pedia== Y lo q. cada cacique dezia de los tiempos passados
y de los presente no ay quien lo pudiese apercebir y llego el
desengafio de los g. con juicios temerarios prebenian la rruyna
v castigo de estos q. como Domesticos | 1 nuestras manos ¢. ante
[ ] hallarse debaxo del amparo, Providencia y justo celo y
palabra de Su 5* el Marg. fuera posible executar algunas {
acciones?] de mal nombre pero como tan attentto al servicio de
ambas Magestades y a la Reputtacién de las armas (. Govierna
siempre ha ydo con la mira a no descubrir la opinidén y buen
nombre de ellas, sino adelanttarlas usando de los medios mas
combinienttes para conseguir la quietud de los yndios teniendo
por cierto que en los tiempos passados todos los accidentes g.
a havido conttrarios han resultado de los malos tractamientos q.
se les a hecho quitandoles a sus mugeres y hijos y teniendclos
como a esclavos sin haver reparado en [ 1; acavada la Juntta se
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quedaron los yndios amigos y estos caciques haciendo sus
parlamentos en orden a lo bien { ] lo trattado dandoles a
entender nuestros amigos [6x] ¢. cumplian la palabra (. havian
visto y reconocido a que respondieron los enemigos g. de la
manera que aquellas cbexas muerttas estaban en paz y descansaban
ansi havian de morir enttre ellos y acavarse los rencores Yy
enemistades g. havian tenido y el manexc de las armas. Y el §.
Marques les mando dar seis cueros de vino con que se brindaron
y quedaron muy c¢onttentos== Otro dia se despidieron esgtos
Caciques y el S. Margues les higo muchos agassaxos Yy & las
mugeres de Lincopichon y otros dandoles a ttodos pafio, afiil,
pafiluelos, chaquiras y otras cosas con lo gual fue prosiguiendo
y en el discurso del viage le fueron siguiendo otras muchas
quadrillas de caciques e yndios q. fueron viniendo de diferentes
tierras v en el aloxamiento [?] de la vega del Rio de la ymperial
se hicieron otras dos Juntas de caciques en las formas g. la
primera y con las mismas capitulaciones asentaron su Reduccidn
ocurriendo gran suma de yndios, mugeres Yy mucha [ 1 de todas
parcialidades por manera que fueron los caciques . se nowbraron
en las Juntas 162 a quien siguieron mas de 300 | 1 yndios
enttrandose con ellos las yndias y muchachos por el exercito como
si fuera por sus cassas teniendo de esta banda de los Rios
ymperial y Tabon en las vegas mas descubierttas gran cantidad de
sementeras de todas semillas y muchos ganados que esto y todo 1o
demas causd admiracion a los del exercitto por reconogerse por
Verdaderos sus tratog pues confiados en q se les havia de admitir
la paz havian salido a sembrar en tierras descubiertas en los
passages destos rios tenian sug canoas comunicandoles a los
nuestros g. querian passar a sus Ranchos sin ningun regelo ¥y
combidando con sus bebidas y semillas de la tierra que es su

rigqueza

Desde el primer dia g. empegaron las capittulaciones hasta el de
la retirada traxo de hordinario el S. Margu. comiendo a su mesa
todos los cacigues q. yban viniendo brindandolos por su propia
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mano luego que llegavan g. de oxrdinario de estos y de los amigos
comian a su mesa y en sus toldos y despensa mas de 100 yndios en
g. hubo muy grandes gastos siendo el principal movimiento para
la realizacion y assiento de estas pazes las muchas dadibas (.
les a hecho desde su primera campeada a todos los mensageros .

han venido y a estos con la primera presentte pcasion con gue se
hallan prendados y obligados [6v] y no ha sido de mencs
consideracion la continua assistencia que de orden ha tenido
dando Audiencia a estos yndios asi caciques como demas gin tener
ora de descanso por los muchos g. cada ynstantte concurrian (.
de suyo son cansados y pessados en sus platticas y rragonamientos
y de nada rescivia enfado haviendose despedido de todos estos
caciques hico llamar a los yndios amigos para ¢, 1O entendiessen
hacia dellos menos ¢g. no les havian de faltar sus agasaxos y les
hico un combite general diziendo la estimacién g. de ellos hacia
y q. havian sido partte para conseguir las reducciones de estos
rreveldes prudentte acuerdo por el reconocimiento g. tiene del
natural suyo g. son ymbidiossisimos y con esto ¥y darles por

despedida sesis cueros de vino fueron muy conttentos

Quando aloxo el Sr. Marques en Curalaba gittio donde subcedio la
muerte desgraciada del Sr. Governador Martin Garcia de Loyola de
q. resultto el alzamiento general de los yndios y ruina de las
ciudades haciendo memoria de el y de los demas Q. alli perecieron
hizo [ ] con misa canttada y las regadas . se pudieron dezir
con muchas oracil 1 pidiendo a ntro. Sr. si algunos dellos se
hallaban en el purgattorio los sacasse de aquellas penas y en
hacimiento 'de gracias de los principios . asta alli havian
tenido

Desde el aloxamiento de la Vega del Rio de la ymperial al pasar
a ver la ciudad arruynada cuyo sitio es amenisimo de arboles y
por una parte passa el rio de su nombre caudaloso y por ottro del
del Damas alli hico cantar otra misa y dezir otras rezadas en
hacimientto de gracias de los subcedido y por los difuntos q.
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alli havian perecido y a este tiempo havia dado orden ¢. en el
sittio havia sido la yglessia catredal alla donde [ ] del altar
maior se buscasse con cuydado el cuerpo del Sr. D. Agustin de
Cisneros obispo g. fue de dha. ymperial que se [ ] woro en ella
dos afios antes de su ruina gq. algunos dijeron se bhavia buscado
otras vezzes y no havia parecido y se conocio ser esto glierto en
algunos socabones ¢. havia en aquel gittio y respectto de . huvo
alli un fulano Fris y otros viexos antiguo espaficles (.
cautibaron en el alzamientto g. dixeron se acordaban haver sido
enterrado en aquel sitio §.8*. manddé profundarla hasta ¢. se topo
con una boveda donde se allaron los guesos con un caxa de madera
que ya estava consumidad con el tiempo [7r] y se recogieron para
trasladarlos a la concepcidn; alli salio un yndio convertido (?)
suyo de asta afio y medio y pidio al S8r. Margues le hiciesse
Baptizar y fuesse su padrino. huvo algunas disputas sobre si se

podria o deberia hazer haviendose de quedar la criattura enttre
los Padres si tendrian voluntad en siendo capaz el nifio para
poderse ensefiar de darle para ¢. se trayga entre nosotros
respondieron que si y el Padre dixo le traeria a la concepcidn
con lo qual se Bauptizd. Dics muebe estas cosas no gin causa Su
divina mag. dava a esta criatura su luz para que conozca la fe
que ha rrescivido; de agui se rretiro Su Sria. siguiendole muchos
indios y entre ellos Lincopichon q. no quiso dexarle [ ] jornada
de su retirada representtando siempre haver sido el principio
desta reduccidén y de haver hecho este servicio a su mag. Y
diziendo assimismo a los yndios g. por el havian de gogar de la
quietud y paz en sus tierras y cierto q. este cacique es digno
de qualquiera onor y a su despedida el sefior marques le ymbic muy
gustosso y c¢onttentto dandecle de todo gquantto tenia asta los
pafios de manos y servillettas y pafiuelos de su [ ] por haversele
acavado el pafio y demés géneros ¢. havia llevado de respectto
para esto==

Antes de llegar al fuertte de le nacimiento salio al camino
aliante toque de sus tierras gq. estan zerca de la cordillera
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acompafiado de 360 nuebe (?) yndios y haviendo hecho altto Su S§°.
vy mandado se le preguntasse a g. venian respondid haver tenido
noticias de lo g. se havia capitulado con los caciques de las
demas tierras y venia a ofrezerse y dar la paz y que no havia
podide venir antes por falta de cavallos Yy aviendole dicho Su
ss*, q. para g. venia g. ya estaba dispuesto a yrle a buscar a
sus tierras respondio que para escusarse havia venido a ganar por
la mano. Siguio al sefior marqués hasta el nacimiento y alli se
hicieron con el las mismas capitulaciones, es gran soldado y dixo
que aung. havia peleado muchas vezes nunca havia tenido volunttad
de ver a los espafioles y que haviendo tenido notigia de los
agasajos de su s* venia con mucho gusto y agora (. le ha visto le
havia dado todo su corazdén [7v] y le siguid hasta la concepcidn
donde le wvistid y regald y fue muy contento con estas
capitulaciones. No trattd el §. Margu. con estos vndios de hazer
poblaciones en sus tierras g. venian en ella por tenerlo ellos
yva entendido asi ni de darles doctrina para ¢g. se reduzgan a
nuestra sta. fee cattolica lo primero por no hallarse con gentte
bastante para poderles poblar quando se les trattase y quiso mas
entendiesen g. se hacia confianga de ellos q. no (gquerian ?)
reconociessen flaqueza en nustras armas dexandolo paraguando Su
mag®. le socorra con gente para ello pues seria necegsario para
la firmeca y conttinuacién de las pazes . se hagan domesticos
vy lo segundo no lo tratto al toque y [ ] poblado en sus
tierras y fuera de las frontteras q. uno y otro haviendose
conseguido esto lo admitan en qualquiera tiempc y para . se
consiga y que stos enemigos olbiden las armas Yy el wmanixo de
ellas y se rreduzgan a nuestra sta. fee sge juzga por necessario
empiece la ensefianza de sus hijos que en la nifiez y crianza en
diferente costumbre y doctrina yran perdiendo los resavios de los
Padres q. oy estan ttan soverviog y metidos en los bigios de las
mugeres que es la maior [ ] y en embriaguez y con la menor de
la sangre ¢. han derramdo de espafioles y los despoxos ¢. gogan
y en estos viejos dura y dura yrremediablementte este exror pues
[ ] q. aun ntrog. yndios amigos [ ] las mismas costumbres
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g. los enemigos. Sin embargc de la doctrina que tienen y se
permite para [ ] de este por no poderse hazer la guerra sin

ellos y ser el principal [ ] de nuestro exercitto.

Todos los yndios g. ay desde la cordillera hasta mas de seis
leguas de la otra partte de la ymperial son comprehendidos en
esta parte y reduccién y solo an faltado de venir los de la costa
de la mar por no poder el sefior marques passar con el exercito
a sus tierras y por estar los cavallos algo cansados y los yndios
amigos gastadas las comidas y por el cuydado de nuestras
fronteras gq. havian quedado con poco resguardo con acuerdo de los

que lo sigquieron [ ] de alli su retirada.

Traxo rescatadas 24 espaflolas g. las mas son mugeres Yy muy
biexag== Vienen reducidos muchos yndios que los mas havian sido
cautibos en ntras. reducciones que con las mujeres y chusma
llegaron a 80 piegas y entre ellos dos yndios corsarios que tenia
el enemigo g. se havian hydo de al Reduccidn de San Xrobal y eran
los g. ynguietaban y alborotavan la tiexra ¥ hazian las Junttas
[8r] Haviendose conferido con personas practticas que tienen
conocimiento de las tierras de estos enemigos y con algunos que
han sido cautibos se halla con esta ynteligencia gque tienen en
sus tierrag los soldados de langa siguientes:

las tierras del togque lincopichén 0400
las de Antegueno 0200
las de Liencura 0300
las de Chicaguala 0300
las de queleulemo 0200
las de' quelentaro y demas de bora 40000
las de maulican 10500
en lo rretirados de cableyllo 30000
en lo de Tucapel 0200
en las de Cayocupil ' 0080

en las de elicura ‘ 0120
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en relamo 0150
en Paycabi 0300
en Lincoya 0100
en molubilla 0060
en Tirua 0400
en claxoa 0060

desde toltem seis leguas del rio de la ymperial 80000
en las de aliante 0500

190850

0. son zerca de 200 y rregulados unos con oOtros a seis mugeres
v hijos de cada familia q. es lo menos J. se€ puede dezir porque
ay muchos g. tienen a seys y a ocho son 119010 ademas . estos
vasallos se han dado a su mag. a esta jornada estando estos
frontericos y los demas de la costa quietos todos. Los demas de
la ttierra adentro [ ] colhue por no ser aguellos soldados
y se rreduciran con muy gran facilidad y se vera mas llano =i se
poblase a Baldibia Dios ntro Sr. q. lo a dado este principio dara
los medios para que se continue y asigure y teniendo su mag.
pacifico este rreino goze de la mexor provincia y de mas gruessas
y fertiles tierras y rricas de minerales de oro que tiene su
corona y dios se sirba dar a estos barbaros luz para ¢q. le
conozcan para mas onra y gloria suya [8v] Traxo el S* Marques
nuebe caciques en rehenes para el cumplimiento de que 1los
retirados se volvieran a poblar en sus tierras g. han de estar
en esta ciudad hasta g. lo cumplan y alguncs de los cacigues
reducidos para onrrarles hadadec bastones de sargentcs mayores
gobernadores de sus tierras de . han hecho estimacibn

Llegado q. fue al concepcidén el Sr. Marques hizo depositar 108
qlesos del Sr. Cbispo Don Agustin de Zisneros en el combentto de
San Francisco y de alli con un suntuosso Y llucido entierro y
haciendo el servicio (?) el Obispo D. Diego Cambranoc de
Villalobos [ ] trasladdé en la catredal della poniendolos en
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un sepulcro en el mismo lado del ebangelio donde se havian
hallado en la ymperial. Haciendo dezir muchas misas a la clerecgia
y Religiosos Premissas ciertas de gue este Justo baron descansa
en la vida eterna . tal se puede entender piadosamente por la
opinion de su buena vida y este subceso

Despues de llegado su SS°. a la concepcidén le traxeron unos
mensageros un yndio Auca que tenia | ] en la [ ] g. se en
la campeada ansi mismo faltto un soldado mestizo q. se huyo en
dcha. campeada y vino nueva ¢g. le havian preso en cable y le
tenian para traer muestras ciertas de g. han de faltar a lo
prometido==

Hall&ndose su S*. a la yda de su viaje en el aloxamiento de Tabon
cayo enfermo un capitan reformado llamdo Mariano de manera que
no pudo passar adelante ni subir a cavallo y uno de los caciques
que alli se hallaron pidio al Sr. Marques ¢. se lo dexase en su
rancho que el lo curaria y regalaria y lo dexo ha¢iendo
confianza de este cacique y de buelta [ ] en el exercitto con
alguna mexoria haciendole regalos y [ ] que pudo llegar a su
casa q. tambilén es prueba de la verdad de su trato y se pudieran
poner otras particularidades . se escusan por no dilattar mas

esta relacion

Butapichon que es uno de los mas valientes soldados . tiene el,
ememigo para las armas se ha hecho mas lugar al que tienen por
general vino a concepcién por el mes de marzo ¢. se reduxo con
su parcialidad y prometioc volverse a poblar en sus tierras vy
salir de las montafias donde estava [ ] de Lincopichén.

[9r] De la costa de la mar vinieron 145 caciques y mas de 700
yndios a las pefiuelas zerca del fuerte de Lebo donde ge juntaron
para dar alli la paz y rreduccién y haviendo avisado al Sx.
Margues ymbio al Capitan Juan Cattalan y otros espafioles y
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cincuenta caciques y capitanejos principales de 108 amigos de
Arauco ¢g. se hallaron en la Juntta y ofrecieron hazer lo mismo
q. los demas y volverse a sus tierras con demostraciones de
alegria y sus ceremonias pydieron [ ] ¥ apellando de manera (.
todos los fronterizos g. ay de la cordillera asta la costa no ay
mas parcialidad g. no se aya redugido Dios los conserve para su
servicio.

(Biblioteca Nacional de Madrid, Manuscrito n°2371)
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APENDICE 3

Autos de las Paces o perddn general hecho pox el gobernador Don

Alonso Garcia Ramén. Parlamento de Paicabi, 20 de marzo de 1605.

" mandd el dicho gobernador a todos los corregidores i
capitanes de guerra i de fronteras diesen alguna noticia a todes
los caciques e indios principales que han estado revelados de que
el dicho gobernador les gqueria hablar en todas las dichas
fronteras para lo cual deseaba se juntasen todos los que
ppudiesen a oir los medios que de nuevo S.M. les ofrece para su
quietud, para lo cual les mandd dar toda sefial de su regua i de
la tercera regua llamada Allinpeo Dulqguayante i Longomilla en
nombre de los demds i de la cuarta regua llamada Itata el cacique
Hunica capillan en nombre de las demds i de la cuarta [quinta]
reqgua llamada Puchuca 1 los caciques Unavillo, Pailage,
Consillapoca, Quintugueno, Melinaqueto antes Mangques i de la
sexta regua llamada Isiquinataguern Leumino en nombre de de los
demads de su regua i por un intérprete desta lengua de Chile
1lamado Alongo Sanchez les dijo el dicho gobernador que S.M. como
tan cristianigimo principe habiendo sido informado por ppersonas
fidedignas que la principal causa de haberse revelado i
perseverado tantos afios en su revelién los dichos indios, era la
servidumbre personal en que ellos en algin tiempo i todos los
demas indios deste reino habian estado i estaban, tomédndoles sus
hijos, hijas, mujeres para la dicha gservidumbre i dichos agravios
que al principio recibieron y al presente reciben de los
espafioles habitantes en este reino le habian embiado ¥y elegido
por gobernador deste reino [y en] reparo de los dichos agravios
imbiaba con el dicho Gobernador lag provisiones de que les hizo
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demostracidén i juntamente les imbiaba al dicho padre Luis de
valdivia de la Compafifa de Jesis para que se las declarase i
diese a entender la voluntad de S.M. i les hiciese capaces de
cuan bien les estaba los medios que S.M. les ofrece gues tuviesen
mui atentos al dicho padre; i habiendo hecho asi oficio mui
despacio leyendoles las dichas proviciones muy bien traducidas
en su proia lengua les preguntd el dicho Gobernador si habian
bien entendido todo lo contenido en las dichas proviciones i si
tenian algo que responder i suplicar a §5.M. acerca dellas lo
hiciesen i los dichos indios habiendo respondido todos a una que
habian bien entendido todo lo quel dicho padre les habia dicho
dieron la mano al cacigque mds principal que alli habia llamado
Unavillo para que rspondiesen en nombre de las dichas seies
reguas, i habiendo primero entre si conferido la respuesta, el
dicho Unavillo respondid lo siguiente: lo primero, que agradecian
mucho a S.M. las grandes mercedes que en las dichas proviciones
les hace las cuales han sido servido con grande alegria i
contento por haber dado S.M, en la total causa de su rebelidn i
en el reparo della que era el gservicio personal por el cual se
revelaron i cuando algunas veces han dado la paz ha sido con poco
gusto mas con fuerza que de grado degeando simepre huir del dicho
servicio personal i demas agravios expresados con las dichas
proviciones, por lo cual ahora que g.M. defendid su libertad i
les amparaba tan fraternalmente, daban las gracias de nuevo
conformes con mucho gusto i entero corazdn suplicando al dicho
Gobernador les hiciese cumplir con efecto las dichas proviciones
i les mandase dar a cada regua un traslado auténtico dellas para
su defensa en todo tiempo i el dicho Gobernador les ofrecid de
cumplir en todo tiempo y enteramente las dichas provisiones
juntamente les pregunté si querian de buena gana tomar por su rei
y sefior al Rei don Felipe tercero nuestro sefilor para que pues
todos ya eramos hermanos i estabamos de paz tuviéremos una migma
cabeza sefior i rei para que nos amparase i gobernase i hiciese
justicia lo cual respondieron por el dicho Unavillc que con
mucho contento le tomaban por su Rei i seflor que en su lengua
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llaman reigalo al cual habian de amar mucho i servir como a sefior
i como a tal le querian dar el tributo moderado que en sus
proviciones reales se apunta pero gue remitian la cantidad que
cada indio tributario habia de pagar para cuando la tierra toda
estuviese pacifica i asentada por este negocio tocante a todas
nuevas de su provincia que estédn alli juntas mas de las sels i
por ser tributo que habia de perpetuarse en sus descendientes.
v el dicho Gobernador viniendo en los susodicho del tributo los
abrazé a todog en demostracién de que los recibia i amparaba a
vasallos de 8.M., i como a tales los ponia debajo de su real
proteccién i corona advirtiéndoles que gi en los tiempos pasados
tuvieron alguna justa causa para revelarse i negar la cbediencia
2l Rei nuestro sefior no fue la causa S.M. sino sus ministros que
contra su orden i mandato les agraviaron i agraviaban porque 5.M.
no imbid los espafioles a estas partes al principioc para tratarles
mal sino para que defendiesen a 1los sacerdotes que venian a
predicarles el Santo evangelio y darles a conocer al criador de
todas las cosas que era Dios nuestro seflor i a jesuscristo
nuestro sefior, hijo de Dios redentor del mundo para que amparasen
en su real nombre a los indios naturales deste reino que se
convirtieron a nuestra santa fée catdlica y le tomasen por su Rei
i protector como le tomaron muchos dellos que se convirtieron al
principioc i que asi de holi en adelante no tienen ni tendran
ocasién justa para revelarse habiendo visto y recibido 1las
mercedes arriba referidas 1 que asi si en algGn tiempo se
revelasen S.M. i el dicho Gobernador en su real nombre les dara
cruda guerra a fuego y sangre, coOmo a desleales vasallos para
cuyo efecto y por si caso inquietasén de la paz arriba ofrecida,
S.M. le imbiaba al dicho Gobernador como a persona de quien ellos
gaben mui de atras con cuanto rigor se la haga, para lo cual
imbia S.M. en este afio las tres armadas de jente espafiola la una
por la gran cordillera de mill i cien hombres i la otra gque se
egpera de Méjico de cuatrocientos, los cuales junto con mill i
tantos soldados quel dicho Gobernador halld en este reino i otros
tanto vecinos i habitantes en las ciudades del por todo lo cual
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le requirié i mandd el dicho Gobernador por el amor que les tiene
procuren la paz ofrecida i recibida e los dichos indios afladieron
para mayor seguridad les suplicaba no se les quitaren las muchas
mujeres que cada indio principal suele tener segun su antiguo uso
y costumbre, a lo cual respendid el dicho Gobernador que en lo
que toca tener una o muchas mujeres S.M. no se entrometeria,
porque ese punto dependia de au voluntad dellos, porque si ellos,
oida la ley de Dios quiseron recibirla de su voluntad i
bautizarse, en tal caso la dicha lei de Dios les obligarad a tener
una sola mujer, pero en caso que ellos no quiseren recibir la lei
de Dios, no obstante que serd en mucho dafio de sus almas el tenex
muchag mujeres no consentird S.M. que le sean gquitadas contra su
voluntad, i mandé el dicho Gobernador se les diere un traslado
auténtico a cada regua de las proviciones referidas i les mandd
diesen noticia i extendiesen la voz de las dichas provigiones a
todos las partes comarcanas a sus tierras i los dichos Indios por
no saber firmar lo suscdicho Padre Luis de valdivia firmare por
ellog, i assi lo firmé 1 el dicho Gobernador e interprete
referido siendo testigos el capitéan Juan del Campo, i el Capitén
Francisco Galdames, i el Capitdn Herndn Cabrera=== con B&u
ribrica== Luis de Valdivia== Alonso S&nchez==Ccon su ribrica==Ante
mi, Lorenzo del Salto== con su ribrica

(Biblioteca Nacional de Santiago, Manuscritos Medina, vol.118,
£f.5-9)
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APENDICE 4

e vivian entre los indics

chilenos rebeladog acerca de la querra y costumbreg de estos,

"En los Coyuncos, a veinte y siete dias del mes de diciembre
de wil y quinientos y noventa y tres afios entrante el de noventa
y cuatro, Martin Garcia de Ofiez y Loyola, Caballero de la orden
de Calatraba, gobernador, capitén general e justicia mayor en
este reino y provincias de Chile por el rey nuestro sefior y ante
wi el secretario Domingo de Losan hizo parecer ante si a Dionisio
del Castillo y Sebasti&n del Castillo su hermanc mulatos hijos
de un fulano del Castillo y de Elena negra esclava de Martin de
Algaraya difunto vecino que fue de la ciudad de Angol presos en
los dichos Coyuncosg, caudillos de los indios revelados contra el
real servicio, de los cuales recibid juramento en forma de
derecho por dios nuestro sefior y por una gefial de Cruz que cada
uno de ellosg hizo con los dedos de su mano derecha, so cargo del
cual prometieron de decir verdad de lo que supiesen y les fuere
preguntado y a la fuerza de dicho juramento cada uno de ellos
dijo "si juro y amén": ¥y siendoles por su sefioria hechas las
preguntas que abajo iradn declaradas dieron entrambos juntos y

conformes las respuestas ¥ confesién siguentes:

Fueles preguntado digan ¥y declaren cémo se llaman y si son
libres o esclavos; dijeron: el mayor de ellos que se llama
Dionisio del Castillo y que es librey el menor dijo gue se llama
Sebastisdn y que esclavo de Hernando Ortiz de Algaraya, Yy due
entrambos son hijos de un fulano de Castilloc gue no le conocieron
de vista y de Elena esclava de Martin de Algaraya su primexr amo.
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Fueles preguntado digan qué tantos afios ha que estéan entre
1os indios rebelados e huidos; el dicho Dionisio dijo gue ha tres
aflos poco més o menos, y el dicho Sebastian dijo que ha dos afios
poco mas © mencs.

Fueles preguntado digan y declaren y clara y distintamente
qué causa y ocasi6én les movidé a huirse entre los indios de
guerra; respondidé el dicho Dionisio que la causa ¥y ocasidén que
a &l le movid fue que estando por caudillo en el fuerte de
Longotoro por orden de Alonso de Sotomayor empefié un arcabuz que
tenia a Juan de Ledn vecino de Angol por dos botijas de vino, ¥y
en esta sazdédn Andrés Valiente corregidor de Angol, le apercibid
para una maloca que queria hacer a estos coyuncos ¥y pidiéndole
al dicho Ledn su arcabuz le respondié lo habia deshecho y hecho
clavos y que no se lo pedia dar y que de ninguna manera le
convenia parecer ante el dicho corregidor porque lo habia sabido
y estaba muy enojado de ello y que junto con esto el dicho
corregidor le queria quitar una india que tenia en su servicio
del repartimiento de Gregorio de Ofia llamada Elvira, e gue por
gozar de mas libertad de la dicha india y de temor del dicho
corregidor por lo gue dicho tiene, se determind a irse. Y el
dicho Sebastian dijo que la causa que a &l le movid fue que
Hernando Ortiz de Algaraya, su amo, le llevd a la ciudad de
Santiago y en ella le vendidé o le guiso vender y dejéndole en
ella se vino el dicho Hernando Ortiz a la ciudad de Angol, el
cual pocos dias después se vino tras del, y fue derecho a su
casa, y el rogd no le vendiese a persona alguna porgue &l se
serviria muy bien; el cual le respondid que asi lo haria y en
este tiempo le dié al dicho su amo de las viruelas y en el
testamento que otorgd supo y entendid mandabale volviese a la
ciudad de Santiago a poder de la persona a quien le vendid, y por
no verse en poder de otro amo y porgue su hermano Dionisio le

llevo una hija suya a los indios de guerra se fue a ellos.

Fueles preguntado digan y declaren qué es lo que cada uno
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dellos llevd a los indios de guerra cuando se huyeron; el dicho
Dionisio dijo que solamente llevd a la dicha india Elvira, e no
armas ni otra cosa ninguna. Y el dicho Sebastidn dijo que llevd

dos caballos, y una cota, y una espada del dicho Hernande Ortiz
sSu amo.

Fueles preguntado digan y declaren si antes que se huyesen
a los dichos indios de guerra tuvieron algin trato con ellos; el
dicho Dionisio dijo que no tuvo ningdn tratc con ellos. Y el
dicho Sebastidn dijo que se fue a los indios de guerra por lo que
dicho tiene, y por un recaudo que su hermano Dionisio le envid
para que se fuese.

Fueles preguntado digan y declaren a qué lebo de los dichos
indios de guerra se fueron a guarecerse; el dicho Dionisio dijo
que vino a esta provincia de los coyuncos al lebo de Malleco. ¥
el dicho Sebastisn dijo que fue a la provincia de Manequano, al

lebo de Petereve.

Fuele preguntado al dicho Sebastidn diga cémo fue al dicho
lebo de Petereve dejando decir donde estaba el dicho su hermano,
pues dice le envid recaudo para que se fuese. Dijo, gque porgue
no supo el camino para donde estaba el dicho su hermanc y que

desde Petereve le envid llamar, a donde vino a su llamado.

Fueles "preguntado digan que acojimiento les hiciexron los
indios de guerra al tiempo que a ellos se fueron; y el dicho
Dionisio dijo Curninongo, cacique de Malleco le acogid bien, Yy
envidé a llamar a Puyllanga, cacique de Cabullanga para Qque le
viese, y se holgaron mucho de su venida e mandaron que ninguno
les hiciese mal; y el dicho Curinango le tuvo en lugar de hijo.
v el dicho Sebastidn dijo que Angamilla, cacique de Petereve,
hizo una junta de caciques e indios comarcanos, y en un
parlamentos que les hizo les mandd le tratasen como a hijo suyo.
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Fueles preguntado si luego que llegaron a los dichos indios
de guerra trataron con ellos algunas cosas tocantes a ella. Dijo
gue si, pero que hasta que se juntaron ambos en Petereve, y con
ellos Diego Nufiez, mestizo que estd entre los dichos indiocs, no
hicieron ningin efecto; y luego que se juntaron todos tres con
cincuenta de a caballo, acometieron una mafiana al fuerte de
Longotoro y los que en &l estaban se les defendieron, y aun les

mataron algunos indios, y con egtos se retiraron.

Fueles preguntado s8i alguna vez trataron de dar en el pueblo
de Angol o en otra ciudad poblada. Dijeron que diversas veces
trataron los indios para que diesen sobre el pueblo de Angol, y
ellos siempre les contradijeron certificandoles se perderian,
trayendoles muchos ejemplos para ello,

Fueles preguntado digan y declaren qué efectos de guerra han
hecho en el tiempo que han estado entre los dichos indios de
guerra con su parecer y ayuda. Dijeron: que el dicho Dionisio
habia dos aflos poco mds o menos, fue con Maylangoy, con
Cononabal, cacique de Quanquegua, en las cabezadas de Maguegua
con doscientos soldados, los ciento y diez de a caballo y 1los
demds a pie, al fuerte de Juan Beltrdn con el cual encontraron
y pelearon y les hizo huir, ¥ cierta cantidad de ellos que serian
hasta doce o quince indios, se hicieron fuertes en un paso, y en
&l pelearon con el capitan Maluenda que iba al socorro del dicho
Juan Beltran, y le degollaron con otros dos soldados y les
hirieron a otros; y esta junta hizo el cononabal. Y después el
dicho Sebastié&n y su hermano, Y Bernal, otro mulato que estd
entre log dichos indios, e Maugan con segenta de & caballo se
fueron a Molchén y dieron sobre el fuerte, e mataron veinte
indios e tomaron algunos caballos y 1os llevaron. Y esta junta
hizo Payllacaneo, indio natural de Molchen que estd retirado en
Coyuncos; y agi mismo se hallaron en la junta que fue en el
fuerte de Arauco en gue habria dos mil indios, la cual junta hizo
Pilleuquete, togqui de Chichirinebo, y asi mismo se hallaron en
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otra correduria en Quilacura e mataron unas ovejas de la tierra.
Y en otra correduria sobre Longotoro, e no hicieron nada; y
{ltimamente en otra que se hizo a los Maques y tampoco hicieron
nada. Y habrad guince dias en la ciénaga de Purén pelearon con su
sefioria el sefior gobernador [Martin Garcia Ofiez de Loyolal donde
fueron desbaratados con muerte de algunos indios, y habrd seis
dias que fueron convocades para ir a la venganza de la muerte de
Puyllanga, e por ello determinaron de salir con [ilegiblel, toqui
de Pidaco, que fue a Molché&n con estos confesantes y Tanamar,
toqui destos Coyuncos y Anteman, y Praylingo, y Longonomay, due
fueron presos con ellos que iban a la dicha venganza y hurtar
caballos donde fueron presos.

Fueles pregquntado donde se hallaron cuando tomaron el fuerte
de Tepeleve e mataron a Mateos Ramos, caudillos del dicho fuerte.
Dijeron que se hallaron en Ylicura [Elicura] y no fueron al dicho
fuerte.

Fueles preguntado si se hallaron en la guagabara de las
cabezadas de Maguegua donde fue desbaratado el coronel Francisco
del Campo y ahogado su cufiado. Dijeron que no porgue estaban en

Coyuncos.

Fueles preguntado si se hallaron en la toma del fuerte de
Raugale y en la muerte de la gente de él. Dijeron gue no.

Fueles preguntado si se hallaron en el cerco del fuerte de
Maguegua. Dijeron gque no.

Fueles preguntado quienes fueron los que desbarataron al
Coronel Francisco del Campo y oxdenaron el cerco de Maguegua.
Dijeron que Payllangua, a guien su sefloria cortd la cabeza habra
diez dias, y Cononabal a quien su sefioria ha traido de paz. Y la
junta [lal hizo Quariqueupo, a quien su gefioria corté la cabeza
habrd ocho dias, y Anganamén cacique de Pallaguen.
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Fueles preguntado guiénes son los caclgues que de ordinario
inquietan a Molchén y Longotoro. Dijeron gue Tanamar, que fue
preso con estos declarantes, y Payllancalo, que estd retirado en
Coyuncos, y Caulepichdén e Payllaguala, cacigques destos Coyuncos,

y Panteus, toqui destos Coyuncos, e Pirume antes gque su sefloria
le prendiese.

Fueles preguntado qué caciques o indios son los que en
particular inquietan la ciudad de Angol. Dijeron gue los dgue
roban caballos, y bueyes, y hacen otros daflos son Puelpellan,
indio de Molchén que estd retirado en Guadava, e Maniaguala,
indio de Longotoro que estd en Purén, que es el que engafid al
Maestre de Campo Alonso Garcia Ramén y le mataron a Ochoa, y
salid desbaratado y herido en un hoyo.

Fueles preguntado gi hay algunos indios que egtén de paz
entre nosotros que dan avisos a los de guerra de nuestros
designios. Dijeron que el que més avisos da a los indiocs de
guerra de lo que pasa entre espafiocles es Colocolo, cacique de
Angol el viejo, debajo de la paz gue tien dada que es fingida a

1o que le dice.

Fueles preguntado cémo saben gue la dicha paz del dicho
Colocolo es fingida y qué avisos saben ha dado en particular.
Dijeron que ser fingida la dicha paz es cosa cierta, porque el
dicho Colocolo les decia a estos confesantes cdémo el capitéan
Andrés Valiente, corregidor que fue de Angol, le haria pagar
porque les cortare las cabezas, y les dijo muchas veces todo lo
que le decia el dicho capitén, y asi sus designios eran luego
descubiertos y si el dicho Colocolo quisiera les pudiera cortar
facilmente las cabezas porque dormian muchas veces en sSuS casas,
el cual tomd de Marigueno, y Curitipay, Y Quentilican, caciques
de Purén, en presencia del dicho Dionigio un bocado [venenol para
darlo a Mantoque, .amigo de los espaficles, el cual han entendido
murié habré ocho dias y puede se presumir haberle muerto el dicho
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Colocolo con el dicho bocado, porgue han sabido que en el rio de
Angol, andando el dicho Mantoque con su sefiloria, comieron juntos
y todos los indios de guerra le deseaban matar por los dafios que
les hacia, y saben que los dichos indios tienen bocado que mata
a media hora, y a los dias, y a cuatro, y como ellos quieren; y
[los confesantes] tienen para si le matd el dicho Colocolo con
el dicho bocado, el cual saben que provee de pdlvora y pelotas
[proyectiles de arcabuzl a Cheuquenete, a Realucero de Guadaba,
lo cual Resgata e Peudeo, padre del dicho Colocolo que estd preso
en Angol, vy dio el dicho Colocolo aviso de una trasnochada que
el capité&n Andrés Valientes hizo a Coyuncavi a prender a estos
confesantes, el cual aviso llegd tres horas antes que su sefioria
llegara por medio del dicho Chuequenete, por cuya causa no fueron
presos; y asi mismo dio avio a Purén de cémo su sefioria habia de
volver de vuelta a Purén, e los demas avisos necesarios e
importantes los d8 siempre y el propio [Colocolo]l dice tiene dada
la dicha paz hasta ver si puede sacar a su padre de la prisiédn,

y que luego se tornard a alzar haciendo todo el dafio que pudiere,
y entienden lo hard porque es el indio mds belicoso e mas
valiente que hay en la ayllaregua de Purén y Tucapel, y en la de
Catiray s6lo se halla unc igual, un indic llamado Longo peydo,
el cual agsido a la crin de un caballo corre y escaramuza muchas
horas como estos declarantes lo han visto y entendido poxr su
igual. Y estos declarantes tienen por cosa cierta que el dicho
Colocolo jamds serd buen amigo; y también da avisos Chidegueno,
indio de Quillaco, a un cufiado suyoc llamado payllacaneo, al cual
asi mismo le da avisos Payllacheuque, indio de Pillen, que esta
en Molchén, los cuales le recogen en su casa para que de alli
haga hurtos e robos; y el dicho Chidegueno avisd el otro dia al
Payllacanco con Guayquimilla, envidndole un caballo rucio del
capitdn Juan Gonzdlez, diciéndole se fuese por &l con alguna
junta de gente como que 1e iba a hacer maloca y que de camino
1levara la cabeza de su amo Francisco de Vergara, ¥ de otros dos
gsoldados gque estaban con &1 en su pueblo para 1o cual estos
confesantes fueron apercibidos y lo han dejado de hacer hasta que
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se deshiciese el campe de su sefioria, considernado que no se
perdia tiempo, porque siempre que gquerian se podia hallar el
dicho Vergara en casa del dicho Chideguenc para le matar, y que
de sdlos estos indios sabe que dan aviso e no de otros ningunos

en Angol, ni en la Imperial, ni en otra parte,

Fueles preqguntado si a estos declarantes admitian los indios
de guerra en sus consejos y acuerdos. Dijeron que si, y que el
dicho Sebatidn mis ejecutab lo acordado por otros que por si. ¥
el dicho Dionigio era de los primeros del comsejo y parlamento,

y siempre trataban de su congservacién y libertad.

Fueles preguntado qgué cosas en particular trataban en las
dichas juntas y parlamentos que asi hacian, y qué es lo que
tienen determinado acerca de dar la paz o de sustentar la guerra.
Dijeron que, como dicho tienen, todo su trato ¥y platica dellos
es acerca de su conservacidén y libertad suya y de su mujeres y
hijos, y tienen determinado de sustentar la guera como hasta aqui
vy de defender su libertad y la de sus mujeres y hijos, y de tal
manera tienen puesto estanco al tratar de paz que al que lo
tratare le matarfan comc a traidor; y para sustentar la guerra

estin hermanados todos los indios que estan de guerra.

Fueles preguntado digan, pues dicen que defienden su
libertad y la de sus mujeres y hijos, y su sefioria en la ciénaga
de Purén cuando por alli pasé les prometid de les dar libertad
a ellos y a sus mujeres y hijos, gue es lo que entre 1os caciques
e indios de la dicha ciénaga se traté. Dijeron que algunos
caciques de la dicha ciénaga de Purén les parecidé bien la
proposicidén de su sefioria e vinieron a Guanquepichén porque habia
muerto a Lequeno, indio amigo de su sefiorfa y a la vuelta que su
sefioria volvia a la dicha ciénaga queriendo Ygopillan, cacique
della tratar a su sefiorfa de tratos de paces, dicho Dionisio le
persuadié que no lo hiciese, porque temid gque déndola le habian
de entregar a su sefioria.
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Fueles preguntado si saben o entienden que ofreciéndoseles
a los dichos indios de nueve libertad de sus personas, mujeres
y hijos si vernian [vendrian] a dar la paz. Dijeron que entienden
que no, porque estédn resueltos en defender su libertad por armas;
y sin esto, tienen en la memoria wmuchos malos tratamientos que
los primeros gobernadores les hicieron, y el poco concepto que
tienen después acd por la guerra continua que se les ha hecho e
muertes y menoscabos que cada dia reciben. Y para darles a
entender que al presente serén bien trtados, tienen por cosa
dificultosa de hacerles creer porgue como gente gue no tiene
cabeza, cada unoc o cada cacique quiere sustentar su voto, y de
tratar de paz entre ellos es traicidn, y si segunda vez le trtan
de matar e no se quieren persuadir a que se les guardaran las

capitulaciones de paz que se les concediese.

Fueles preguntado si les parece que si se les dejase de
hacer la guerra a los indios rebelados si estarian en sus tierras
quietos sin hacernos dafio a las nuestras. Dijeron gque no, porque
son tan arrogantes y soberbios que les pareceria que les dejaban
de hacer la guerra por miedo, y como gente ociosa y viciosa, la
harian ellos a los espafioles.

Fueles preguntado qué género de guerra les parece a esto
confesantes es la que mag les obligaria a dar la paz y qué se ha
tratado sobre ello en sus parlamentos. Dijeron que la guerra e
remedio mas conveniente para los conguistar es poblaciones de
espafioles, porque donde muchos pueblos hacen la guerra muy
ordinaria y los obligan a dar la paz o a irse a vivir a tierras
agenas, donde padecen notables trabajos por los malos
tratamientos que los naturales de la tierra donde viven les hacen
en sus personas, y tomandoles sus mujeres, e hijos, € haciendas,
y sus pergonas son sujetas a todos los l1lamamientos de guerra gue
hacen asi contra espafioles como contra naturales, Yy los pueblan
siempre en fronteras donde el enemigo siempre hace suerte, ¥ los
ponen en log mayores rilesgos, y en las contribucicnes siempre le
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hacen contribuir con chaquiras, ganados y chicha, y siempre son

muy mal tratados, porque es gente sin caridad, y ansi es lo mis
daficso a ellos el poblar.

Fueles preguntado si para hacer una junta para hacer algun
dafio o para dar alguna batalla, la hacen con facilidad o 1les
cuesta su hacienda. Dijeron que hasta juntarla la hacen con
facilidad y a muy poca costa; y después de juntar, les cuesta
mucha comida, ganados y chicha, Y para el camino en donde van a
hacer algin efecto no se les da comida, sino cada unc lleva de

su casa para el tiempo que han de estar fuera.

Fueles preguntado si a las gentes de estas juntas les pagan
algunas pagas por los dias o por los meses que han de estar en
la guerra o cémo ge entiende esta junta o quién la paga. Dijeron
que la costumbre gue tienen es que si una ayllaregua o
parcialidad llama a indios de otra ayllaregua, por los que mueren
en la guerra paga el toqui de la yllaregua que hizo llamamiento
por cada cacique o hijo de cacique que muere en la guerra cuatro
sartas de chaquira o tres carneros de la tiexrwa, y por cada indio
particular gue muere, dos sartas de chagquiras o dos carneros de
la tierra. Y si no cumple estas pagas, el [all toqui le matan los
parientes de los muertos si pueden y sobre esto suelen haber
otras muertes y pesadumbres entre ellos. ¥ no hay otra paga ni

costa entre ellos.

Fueles preguntado cémo habiendo muerto a Don Pedro de
valdivia la ayllaregua de Tucapel y habiéndoles poblado dos veces
a la ciudad de Cafiete de Tucapel y hecho muchas otras hazafias la
dicha ayllaregua la tienen a la de Catiray poxr mas temida Y
principal. Dijeron que lo que en esto han oido tratar es que la
muerte del dicho gobernador Valdivia y las demds victorias que
la ayllaregua de Tucapel alcanzé fueron con ayuda Yy consejo de
la ayllaregua de Catiray, y dque por esto es temida como la més

principal.
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Fueles preguntado si saben o entienden que si se conquistase
o diese la paz la ayllaregua de Catiray la de Purén y Tucapel
darian la paz. Dijeron que han oido tratar y platicar a caciques

de Purén y Tucapel que falténdoles Catiray y su ayuda no se
podrian sustentar.

Fueles preguntado digan y declaren qué gente entienden habra
en toda la tierra de guerra deste reino. Dijeron gue no la saben,
fuera que la vez gue mds gente vieron junta para pelear fueron
dos mil indios sobre Arauco, y en la segunda junta les dijeron
se habian juntado hasta cuatro mil, y estos son los que pelearon
con el maestre de campo Alonsc Garcia Ramdn.

Fueles preguntado digan cémo se sustenta una junta general
v qué tiempo puede estar en las partes donde van a dar batalla
o sobre un pueblo o fuerte. Dijeron gue se sustentan como dicho
tienen de la comida que cada unc lleva de harina tostada, ¥
cuando mucho llevan para ocho dias, y acabado el cacavi [sic]
luego se deshace la junta.

Fueles preguntado cémo dicen gue se deshace la junta al cabo
de ocho dias por que no se llevan para mis gque comer, pues Se&
sabe que la junta sobre Arauco estuvo cuarenta dias. Dijeron gue
es verdad lo que dicho tienen y que la dicha junta sobre Arauco
se sustento de las comidas que estaban en el campo de los levos
Millarapue, Quirico y Quiapo, y Andalixcan que estaban de paz
aunque fingida, y por ser esta junta hecha en tiempo de comidas
en campafia que se sustentd, gue de otra suerte no se pudiera
gsustentar.

Fueles prequntado si en el tiempo que han andado entre los
dichos indios de guerra han entendido ddnde tengan las minasg de
oro o plata los dichos indios. Dijeron que con grandisimo cuidado
y recato esconden log dichos indios las minas de oro o plata que
tienen, y 8i algdn indio halla algln oro le mandan que calle.
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Y es entre ellos muy general el silencio dello y asi no lo saben;
pero es cosa notoria que en Quillacoya, Rolomo y Viderregua hay
muchos mineros de oro y tambié&n los hay en otras muchas partes.

Fueles preguntado digan y declaren qué ritos o ceremonias
tienen los dicho indios, o si invocan al demonio o a quien tienen
por su Dios. Dijeron que no han visto cosa dello, ni les conocen
particular orédculo; y todo su Dios es el toqui y la guerra.

Lo cual todo dijeron y confesaron ser verdad so cargo del
juramento que tienen hecho en que se afrimaron y ratificaron e
no firmaron porgque no supieron. E yo Domingo de Loza, escribano
piblico e del cabildo desta ciudad de la Concepcién y su
jurisdiccidén por el rey nuestro sefior presente, fui en uno con
el dicho seflor gobernador e confesantes a lo que dicho es e de
sis se hace mencidén., E la fice escribir del original que en mi
poder queda en esta dicha ciudad de la Concepcidn en veinte e dos
dias del mes de Abril de mil e quinientos e noventa y cuatro
afios, y en fee dello fice agqui este mio signo que es a tal aen
testimniuo de wverdad== Domingo de Loza escribano plblico y
cabildo. {Biblioteca
Nacional de Santiago, Manuscritos Medina, vol 95: £347-372)
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