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Presentacidn

Desde hace varios afios la Divisifn de Desarrollo Social de la CEPAL viene reali-
sando investigaciones que permiten un mayor conocimiento empirico de la cambiante
realidad social latinocamericana en todas sus facetas. Entre otras dimensiones,
se ha prestado atencidn a la problemitica de la enorme diversidad cultural que
caracteriza al continente, y en particular a las relaciones inter&tnicas que han
condicionado la evolucidn estructural de la mayoria de sus socledades desde la
Conquista.

En al Ambite particular del cambio en las relaciones y estructura rurales,
la Divisidn de Desarrollo Social ha publicado diversos trabajos ¥/ que tratan de
la cultura campesina e indigena, en relacidn a las barreras impuestas a la movi-
1idad y también como recurso autBctono para la autogestién, Hasta ahora, sin
erbargo, estos estudios han tenide un caricter general y telrico. Se considerd
oportuno, en este momento, complementar esta linea de investigacidén con la contra-
tacidn de un trabajo que mostrara, en profundidad y en perspectiva histdrica los
miltiples y complejos matices del cambioc social de una. etnja especifica, en un
estudio de caso concreto. '

Con este propdsito se pidid al consultor Arturo Leiva, .antropblogo chileno,
el sipuiente estudio sobre las grandes transformaciones en la situacion social del
pueblo mapuche del sur de Chile: Como es usual, las opiniones expresadas por el
consultor son de Su exclusiva responsabilidad y pueden no coincidir con las-de las

Raciones Unidas.

%/ Los trabajos.publicados por la Divisidn de Desarrollo Social scbre este
tema incluyenlos siguientes titulos: “Clase y cultura en la transformacidn del
campesinado', Revista de la CEPAL, N2 16, abril de 1982; "Pobreza indigena en
América Latina: aspectos estructurales”, en CEPAL/ILPES/UNICEF, Pobreza, necesi-
dades basicas y desarrollo, 1982; y "Comunidad andina, gestidn de recursos y dife-

renciacidn social™, en CEPAL/PNUMA, Scbrevivencia campesina en ecosistemas de
alturg, 1983,
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Resumen

&l estudic de la poblacidn mapuche arranca de los mismos afios de la Conquista.

¥l hecho mas relevante de ese pericdo y los sigulentes es que los mapuches
consiguen finalmente impedir la ocupacidn de su territorio, lo que realizan casi
a través de tres siglos. La cultura mapuche o araucana --té€rminos usados indis-
tintamente aqui--, eveluciona en esos afios a través de varias fases, desde una
época de realce cultural, cuando los indigenas logran. hacer frente -a los conguis-
tadores en igualdad de condiciones, hasta la ocupacidn final del territorio indi-
gana ~-Araucania-- a partir de lo cual se les adjudica tierras a través del
mecanismo denominado Titulo de Merced. Esta situacidn 'se conoce como la
“Radicacidn®, que no .debe confundirse ni con “Reservacidn’, “Reduccidn” o "Comu-
nidad'". Por obra de la Radicacidn y otros procesos implicados, el Grea de dife-
rencilacidn de la cultura mapuche de la cultura global tiende a empegquefiecerse
cada vez més. Puede decirse que el significado Gltimc de este Proceso es que los
mapuches ya mno tendrin posibilidades de crecer, politica y culturalmente hablando.
Por otra parte, Ia poblaciBn mapuche en Chile se calcula actualmente en alvededor
de 400 mil personas, constituyendo asi aproximadamente el 3,5% de. la poblacitn
chilena; en la Argentina, el nUmerc de indigenas h& 'sido calculadeo en 40 Ohh,
Respecto a la economia mapuche  estudiada aqui a partir -de ciertos casos represen-
tativos, puede-afirmarse -que es una economia bAsicamente orientada haciala
subsistencia aunque. establece relaciones de mercado al negesitar cada familia
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mapuche "ha bajado su nivel de reproduccidén hasta un punto de equilibric ubican-
dose en el limite de su subsistencia material” (Jos& Bengoa).

| El sistema de la Radicacion y su interpretacidn ha originado, por otra
parte, la discusidn de si los linajes patrilineales y exdgamos de los mapuches
han podido o no reproducirse exitosamente en ese sistema. Louis Faron y Milan
Stuchlik sostienen, respectivamente, posiciones distintas en torno a este punto.
El primero afirma Que desde que los mapuches se inmovilizaron en pequeiias reduc—
ciones "los linajes han aumentado en sus miembros, en su establlldad ¥ en su.
profunda significacidn social%, al tanto que el segundo oplna gue los mapucnes
deben ser considerados solamente como ‘‘pequefios propietarios agricolas" en un

estado de '"desunidad’.
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El movimiento mapuche en el presente sizlo ha evolucionado a travéds de

diversas organizaciones-socledades, cada una de las cuales origind en su momento

concepciones y reivindicaciones especificas. En la actualidad hay dos sectores

del movimiento mapuche, que se diferencian claramente en cuanto a sus demandas
y reivindicaciones.
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I. TERRITORIC Y PCBLACION

1. Conocimiento temprano

Razonables evidencias de contactos enire el grupo indigena de "los araucanos” y
los europeos sSe inauguran tan tempranc como el afio 1536, Diego de Almagro,
partiendo del Perli, vino ese afic con una expedicidn al descubrimiento de Chile.
Un conocimiento m@s sustancial de estog indios se obtuvo cinco afios m3s tarde por
la expedicidn conquistadora de Pedro de Valdivia. Desde alli se origina el proceso
de asentamiento espafiol en Chile. Aquellas tempranas expediciones elaboraron
relativamente abundantes informes. En ellos aparecen descritos rasgos de una
cultura inconfundiblemente araucana.

El t&rmino "araucanos’ fue concedido desde muy tempranc. Hay unos que
mencionan primero sus raices indigenas (¥Rag~Co™, etc.)estimindolo muy fidedigro.
El término es no cobstante de procedencia espafiola. Fue el paso del tiempo y ia
costumbre la gue volvid popular al nombre y lc hizZo aplicable a indigenas que
hablaban lengua mapuche. El t@rmino continud siendo Util después para abarcar
genéricanente el conjunto de las denominaciones locales de la etnia. Quien hable
de ''mapuche” hoy dfa */ est2 us&ndolc en un mismo sentido al “araucanc’ en el
pasado: nombre genédrico aplicade a un conjunto de pueblos de cultura mapuche
-~pehuenches, huilliches y chilotes preferentemente-- pero que difieren en pogqui-
simos aspectos. En un observador desatento se podria sembrar la confusidn o

aparecer la idea que se trata de pueblos distintos si empledramos el nombre gené-
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entonces un término compuesto como mapuche-mapuche o mapuche~pehuenche. La
primera parte del nombre se usaria ahi como genérico y la segunda como denominacidn
iocdl sin contradiccidn de dultura. .. Pero.la razdn histdrice anotada y.el .uso
prolongado durante atios volvid preferible emplear el t&rmino espafiolizado “arau-
canos” en sentido gendrico y el términc mapuche, vehuenche o huilliche, como

grupos localizados en una especifica regidn.

*/ UMapuche" es sinpgular y plural a la vez; lo correcto no seria decir
“los mapuches", sino ""los mapuche', sin s final; ello sembraria nc obstante
alpuna confusidn en nuestra conversacidn espafiolizada.
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cuando los espafioles llegarocn en el siglo XVI observaron que los araucanos
mostraban algunas variedades locales, pero los rasgos descritos aportan muy pocas
pruebas para configurar subculturas. Las informacicones tempranas colocan al terri-
toprio araucano entre el ric Choapa (lat. 32° $) v la isla de Chilod (lat. 42°50'" §).
Tal zona de distribucidn comprende alrededor de 1 500 km de norte a sur. Si una
extensidn semejante daria comlnmente lugar a diferenciaciones culturales impor-
tantes, agul son bastante menores a lo que podria suponerse. Huevas informaciones
sefialaron que habia una fraccidn nortina que iba desde el rio Choapa al rio Cacha-
poal y a la cual se denomin® “picunches', significando que eran araucanos-picunches
por "picufi-ch&": ''gentes del norte”., Inmediatamente mé&s al sur acostumbra a colo-
carse la segunda variedad local araucana, los llamados "promaucae’. E1 t€rmino
se atribuye a los incas y significaria “gente rebelde’. Los 'promaucae™ habrian
vivido entre el rio Cachapoal y el rio Itata. A partir de este Gltimo rio se
produce la instalacidén del grupo méds tipicamente mapuche, que va desde ahi hasta
el rio Téltén, unos 350 km més al sur. Hay tambi&n un grupo superpuesto en esa
misma zona, de ambito cordillerano, ccnocido come los pehuenches (“'pewéfi-ch&:
vgentes de los pifiones")., Es el Gnico grupo gue presenta caracteristicas raciales
no araucanas. Su araucanizacidn a la fecha del primer contacto parece sin embargo
completa en cultura y lenguaje. Del Tolt&n al sur, finalmente, se ubica la tierra
de los mapuches mis meridionales, llamados huilliches ("willi-ché": "gentes del
sur"). BEstos se vuelven huilliches-chilotes en la isla de Chilcé.

Los 1limites culturales de esta amplia zona de distribucidn nc son muy
claros y terminantes, pero si pueden seflalarse algunos tanto para el extremo norte
como para el extremo sur; al extreme sur, los huilliches contactan a grupos
fuEguidos septentrionales, llamados chonos y poyas. Los picunches del norte
comparten a su vez el territoric con mitimaes incas encargados de poner en
practica la ocupacidn de esu parte del pais; y, finalmente, Incursionan en fqdo el
teryitorio mapuche, principalmente en partes cordilleranas, wn pueblo diferente de
origen pampeino, perg‘gqn denom;nac;gn araucznas los puelches. Ofros grupoes no
2raucanoes son péscadoreg primitivos o cazadores del mar, quc p rmane cen ol la
parte de lc coste. Se leg iia conocido como changos.

Ala llegaua dL los espaficles lc gran ctnlu araucana o mapuche du lugar a
todo un fenbmeno de comnpacta ulgtrlbuClOW Lultdr 21 Lﬂtbu el ric Choa pa Y la 1513
Qe Chilo&€. 81 picunches, promauvcaes, mapuches, pahhgnch , huilliches, apenas
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registran mis diferencias que el nombre, poseen en cambiec considerable unidad
en todos los sentidos. Por otra parte sus diferenciss dialectales son apenas
marcadas. Algunos creen aportar nruebas cdntfarias cuando citan a diversos
grupos ocupando un mismo territorio. Pero se tpata tan solo de los represen-
tantes de la ocupacidn inca, de peécadbres'pfimitiﬁos de la costa y de cazadores
cordillerancs de origen pampeanc. E1 resto del territoric, tcdo el actual
Chile-centro y Chile centro-sur, es deflnldamente araucand con nitidos rasgos de
ocupacidn prolongada, toponimia | etc. Referenclas tempranas a ocupacidn de arau-
canos en regiones transcofdilleranaéq'especificamentefﬁe'las pampas argentinas
_;que ya seguramente visitaban o hacfan objeto de migfaciones estacionales--,
faltan en el siglo XVin Duraﬁte el sigld XVII'y'hésta el XIX eSfos movimientos
alcanzaran hasta la mlsﬂa provincia de Buenos Alres. o o

El territorio ocupado por los manucneb muestra una sorprendente y aln no
anzlizada propiedad qe aquella cultura para vivir en diferentes v hasta opuestos
h&bitat comec muy pocos puedenlexulblr En‘fuﬁcién deséen&enté pueden citarse los
siguientes hdbitat ocupados por los napuches' la etapa semldesertlca los valles
templados o mediterrd ncos, las zonas de cllna lluv1oso-templado el habltat
lacustre, cordlllerano, coatelo y mar1no~arch1plelaglco v flnalmeﬁte el habitat
pampeano y de llanura seca y humeda 1ncorporado desde el siglo XVII. Se trata de
una importante varlabllldad ecologlca ¥y ha sido poco puesta de relleve hasta el
presonte, En el curso de su evoluc1on hlstorlca la cultura araucana dlo orlgen

ademis a producciones culturales en cierto modo -1i Foﬂwxﬁ1ﬁdﬂq por habltat, pero
O N T Ty SIS RS ST A EE Mol DT S A U L L ST R S L .
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la designa con la palabra tpucal (Mpukd ”) pero existen verdaderamente tres tipos:
el comln e la Araucania de forma oval; la pampeana o “tienda de cuero de potro";

y la vivienda de arypiddlago en Chilo. Existen en el registro cultural araucano
ademas de esos, otros ejemplos. Hay embarcaciones mapuches que van desde la canoa
araucana m3s tipica o "dalca" a embarcacicnes de tamafic superior que alcjaban hasta
veinte hombres y en las cuales los mapuches presumiblemente navegaban entre la

Isla Santa Maria y el continente., A esas se afladen numerosas técnicas de fabri-
cacidon de armas, distintos géneros para esas armas, unas que parecen mis propias par
besques, otras para grandes espacios ¥V junto a todo ello un trabajo artesanal no
despreciable en plateria, ademas de la industria de textiles, etc. Con este ante-

cedente quizés se podria ilustrar bien el tema de la gran flexibilidad cultural

mapuche que sparcee expuesta en tales ejemplos.

/E1 araucano
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Fl araucano fue en realidad .agricultor sedentario y pastor en los primeros
tiempos . También y a la vez, fue pescador, recolector, cazador y sobre todo
hembre de armas por siglos enteros, descollande ahi especialmente como eiicaz
predador en botines y cautivos. Actuslmenie es parcelerc minifundista en primer
lugar; a continuacidn, en calidad de migrante, es obrero asalariado que trabaja
en fundos y en la agroindustria; por Gltimo obtiene también posiciones de
prestigio social. Alll se le suele encontrar como maestro primario, policia y

profesional independiente.

2, Base territorial de la sociedad mapuche

Al producirse la conquista del sur de Chile en 1550 el territorio araucano empezd
a sufrir sus primeras amputaciones. Primerc quedd confinado nada més que a la
regidn comprendida entre el rio Itata y la Isla de Chilo&. La conquista espaficla
cayd entonces y para siempre scbre la fraccidn nortina de araucanos , los picunches
¥y Promaucaes., Pero hacia 1580 los informes seflalan la casi completa extincidn

de la poblacitn aborigen de esta zona. Trabajadores indigenas debieron reempla-
zarla, importados desde fuera del pafs. Llegado el afio 1553, la Araucania asume

su cardcter habitual volviéndose escenario de guerras ininterrumpidas que se
alargan hasta mediados del siglo XVII. Desde esa fecha en adelante se reconoce
la independencia de los araucanos y aceptala,existencia de un‘territorio indigena
independiente. Nuevos. asentamientos espafioles se introducen despu€s al territbrio
indigenazy lo vuelven a reducir. Serd io que ocurrird, en el sur, con los empla-
zanientos de Valdivia y Osorno. Ya en la era republicana --1822-- generalmente

se da por entendido que el territorio indigena se encuentra entre el rio Toltén
por el sur, y el Bio Bio por el norte. Esta superficie, de unos 300 km de largo
por 100 de ancho, forma lo que actualmente se dencmina Araucania.

A mediados del siglo XVII y a tode lo largo del siglo XVIII la lenta pero
persistente penetracidn araucana en las pampas argentinas--y que muy pronto Se
transformard en asentamientos permanentes—- equivale a revertir la tendencia de
la pérdida territorial. Se discute todavia la forma que tomd la distribucidn
araucana en el actual territorio argentino. Pero se puede ubicar dentro de un
cuadrilatero que tiepe al ceste la cordillera de los Andes; al norte los limites
meridionales de las actuales provincias de Mendoza, San Luis y Buenos Aires; al

este el mar; al sur la proviaciade Rio Negro hasta volver a tocar la cordillera

/de los
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de los Andes. En su interior dejaba los territorics.completos de la provincla
de L3 Pampa y Neuqudn vy parte.de la de Buenos Aipres Sc trata en realidad .

de vastos e inmensos territorios, superiores a la superficie total de algln pais

europeo de tancfo medisno. - ‘ _

El afio 1860 diversas sefiales en la Araucania chilena indicaron que el
proceso de ocupacidn definitiva estaba por comenzap.  El elemente empleado fuercn
las lineas militaves. Tenfan por concepcidn el .establecimiento de una guarnicidn
base con fines de vigilancia y eventualmente el castigo de algin empeiio indigena
de resistencia en desalojarlos. En su conjunto, las lineas militares han sido
estimadas en cinco y llégafoﬁ“a‘cfuzér el"tefritérid'indigena en todas direcciones
v volver imposible cualquier intento de hacer frente al Ljército. A su vez el
afio 1878 una gﬁerra de incursiories con soldados de caballeria, encaminados a
destruir los emplazamiento$ araucanoce, llamados "tolderias", empezaba en Argentina.
Como resultado los indigenas debieror desalojar para siempre las pampas centrales
y se dirigieron a buscar refugio a las zonas -cordilleranas. Allf llegd luego
tambidn el Ejército y comenzd a perseguivies hasta.gue mucios optaren. finalmente por
pasar a Chile o se declararon vencidos y se sometieron a las. tropas argentinas.
El primer proceso es conocido en Chile como "Pacificaribnde’la Araucatia"; en
la Argentina comc "Conquista del Desierto'. - 81 los indigenas fueron igualmente
combatidos a ambos lados de -la cotdillera,su suerte, en todo. caso, no.fue igual.
En Argentina se impuso una tendencia al desarraigo, mediante traslades, expul-

4.

clames, i fTy o crofincviant s er o pericnea Ajetantes. Fn Chile, 4 los quecno
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perecieron, ni Se les enpuilsd ¥ wu Lhudal L Wlietroaat oL BIIUL LW SOTLTT
can la ocupaclidn, se les deid permanccer en sus ticrrus origingles. “Lusgo
esas ocupaciones fueron legalizadas mediante la entrega del llamado "Titulo de

Merced”,
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3, Fases culturales

Hay muchos cambios glebales que afectaron a 1a cultura araucana en sus diferentes
periodos, que se explican a veces m&s por la secuencia de acontecimientos en que
le tocd intervenir que por desarrollos internos. Aqul s&lo pondremos la cultura
mapuche en relacion a grandes procesos histdricos.

' La fracciones nortinas de picunches y promaucaes quedarcn situsdas en una
zoné de neta ocupacidén espaficla y configuran un primer grupe. Pero son los indi-
genas del sur del Bio Bio los que viven una nueva etapa de su cultura cuando
hacen intentos de oposicidn al invasor européo y tienen &zito, cuestidn que, al
principio y con sus menguadas fuerzas, no pudieron hacer. Apenas durante tres
afios, 1550 a 1553, estos indigenas pueden ser tranquilamente colocados eun repar-
timientos y encomiendas o integradoes al servicio personal. Nuy pronte, la resis-
tencia se hace activa y se demuestra gran capacidad de incorporacidn de préstamos
nilitares y adopcidn de prodﬁctoé alimenticios,ﬂganadbS'yzvestuario. En la década
de 1580 a 1590 la paridad militar con los espafioles es finalmente alcanzada, hecho
sin precedentes. In graﬁ partéjeil& se debe al émpleo que consiguén los mapuches
del caballo como arma de guerré. 'E1 cardcter general de la guerra cambia drasti-
camente y se transforma en guerra del tipo ihéursiones, con espaifioles penetrando
al territorio ihdigena y mapuches pengtfando-al territorio espafiol, lo cual hacen
en funcidn de devastacifn y captura de botines. Hacia el afio 1655 la situacidn
ha evolucionado otré vez., Ihdigenas y espafioles viven ghora principalmente en
situacidn de frontera estacionaria con una linea divisoria dividiendo ambes terri-
torics. Nuevos préstamos culturales son adoptados y se desarrollan amplias formas
de intercambio fronterizo. Ello da en general por resultado el aumentar el
caudal de bienes de la sociedad araucana. Por esta &poca la artesania en plata
se extiende y ocurre la ya mencionadé‘expansién a las pampas afgentinas.

Desde 1810 a 1825 los indigenas intervienen en las luchas politicas por la
Independencia de Chile y toman partidc en su maYoria por el bando realista. Esta
cuestidn hace que la lucha se alargue por varios afios mas. Después de 1825 y
hasta 1850, por lo menos, se vive un periodo de "modus vivendi" com la Repliblica;
los indigenas se colocan claramente en una situacidn binacional respecto a
Argentina v Chile. El trdfico ilicito de ganados cbtenidos por golpes de mano

se amplia en gran escala, aumentando tambi&n la cantidad de comercio fronterizo

o - . PR . LT e e
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realizado en base a toxtiles., objetos de plata y mércanclas diversas. Los arau-
cames ilegan practicamente a transfcrmapse casl en log principsles abaste cedores
de ezds prodictes en las UPuVlHCl.S Froﬁt“rizgs G Chiluu fiacia ¢l cho 18L0

&

empieza o ”L!lotrufﬂu en Chile un nof:blg Leacqx;;ldklo entrz el nlmero d
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poblacidn 1nclgena y chilena dé }w ronturu. CIOCJdM G ran ULUPQ“Cqu cn favor
Co esta Altima. Lo situacidn da origen a innune Tibludr;OFme Ce traspascs imdi-
viduales de la linea de frontera bor parte de especuladores an tierﬁas y aventu-
reros. Entre los alios lge2 y 1884 ocurre el ya conoc1ao proceso de OCUyaCIOn
final de la Araucania. .En 31 hay guerras locales ¥y genera¢es por el emplezamiento
de las lineas.militares. Cuando la poDlac1on araucana logra ser controlada por

lz fuerza, empieza el sistema donue los 1ndlgenq; poseeran tierras por comuni-
dades o linajes llegandc asi a su fin la situacién de control independiente de

un territorio soberano que habia practicadopla sociedad araucana por varios siglos
La situacidn posterior es dgfiﬁida pof la éﬁonomia reduccionaijy la campesini-
zacidn general. Hacia comiénzos del presente sigid hécén su éparicién las |
primeras formas de asociaclones 1ndlgenas ¥ grupos de presidn mapuches que inician
luchas como un segmepto de poblac1on con caracteristlcas propiqs. Los puntos que
suatentan esas ¢uchas son tdnto de lOD proplos mapuches como compartldos cofl otros
estratos de la SOCledad chllena._ La 1dent=aad cultural la tl;rra ¥ los problemac
sociales, flguran en prlmer téymino vy con(dlatlntos EﬁAaSlS en ;os programas

rapuches a través del tiempo. Esos puntos seran examinados con mayor detenc16n

i TP S R | -1

mis adel: -, T.-owte T ATodee 3%oe e 21 wocdedncss woninha o presentado maavar
banderas ge lucila y rescclionady aues nmui;as Guo gwsge ateiVio plie L.l SlUloEnol.
En esta lucha participa también junto a otros estratos. ' -

La cultura araucana vista en el tiempo demuestra asi la exlsten01a de grunce
lirices de evolucidn v cambic, DesSpuss que pasd la cmencza mcrta; dc,la.ucuf3
pacidn definitiva del territoric, la cultura araucana counoce un periodo de
‘reajuste”. Toda adquisicitn de ﬁroductos culturales, conseguidos yé por la via
de la imitacitn.o de la cap{ura de botin, se da en lz forma de una seleccidn
libre. Los préatamos culturales adgquiridos recorren esa pauta y no se exceptia
tampoce la religi&n catdlica, ante la cual el mapuche figura como un no converso.
Al l;egar_la Repliblica, la comunidad mapuche experimenta una época de-gran
brosperidad material. Su 1nf;ueﬂc1a se extiende a la Argent tina y logra colocar

bajo su &rbita de influencia a poblaclone° fronterizas llamadas "cristianas™ o

/teivilizadas”, principalmente



£

is

(X9
m

t

i
!
|
|

- 11 -

weivilizadas', principalmente de estratos bajos. Tanto en la Argentina como en
chile presta un concurso generalmente bien recibido & diversas facciones politicas
que disputan entre si o contra el gobierno central e sus respectivos paises.
Desde el afic 1862 comienza su {ltima batalla por pruscrvar wna scberanis que
plerde de manera definitiva el .aflo 1384 en Chile vy casi inmediatamente después

en Argentina. Ahoraz comienza su pericdo de sobrevivencia, colocada como estd

al :nterior de otra sociedad y en dependencia de &sta. La adaptacidén y el
esfuerzo consiguiente la obliga a dar un. viraie a su sociedad que, al reaparecer
planteando nuevos objetivos, lo hace como sociedad de un tipo nuevo en relacidn

al anterior.

El resumen de esa evolucidn puede llevar al sipuiente esguema. El primer
periodo es de rdpida absorcibn de préstamos culturales por la via de la seleccién
libre. 4 continuacifn su cultura expérimenta un realce. La situacién pasa a ser
de prosperidad, y la posesidn de nuevos medios econdmicos origina la aparicidn
de personalismos entre los mapuches conjuntamente al extenderse su influencia a
las pampas argentinas. Alll vecoge préstamos culturzles previamente existentes
cuyo origen eran los aborigenes pampas y-tehgglches. Couellios sosfiegen diversos
tipos de- contactos, no Slempre amistosos, pero. reclaboran est‘préstamos en una form:
que se ha dado en llamar “araucanizacidn de la pampa’, Luego participa en el
espectro politicoirepublicano hasta experimentar la ocupacidn definitiva de su
territorio. De la situaci®n de libre control de un territbrio pasa al sistema
de residencia fija. Da entonces un giro a su cultura y evoluciona hacia el tipo
campesino-parcelero como forma social. - ' '

El grupe araucano o mapuche, tanto de Chile cowo de la Argentina, muestra
sin lugar a dudas una posicidn especial en relacidn a otras sociedades indigeﬁas
de América. Hay que citar en primer tépmino utd situacidn especial que nunca
fue de aislamiento. Por el contrario desde muy temprano el mayor pesc del esfuerzo
conquistador se aplicd a la zona mapuche sin poder someterla. Por elle mismo el
territorio araucano tampoco fue periférico a la estructura territorial general del
pais. Hasta muy tarde la mayoria de los medios militares de la conguista y colenia
espafiola estuvieron concentrados en las zonas de {rontera. La gravitacidn arau-
cana en el asentamiento espafiol en Chile se advierte en el siguiente hecho. Los
conquistadores espafioles construyeron un total de 12 ciudades en el territorio

chileno a lo largo del siglo XVI, Nueve de ellds quedaron situadas en territorio

/mapuche y
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mapuche ¥ a 7 de ellas las destruyeron en tal forma los mapuches que no pudieren
gser reeonstrulddas  sino hasta el siglo XIX. La sociedad araucana se mantuvo, por
Gltime, en situacidn de scberania hasta menos de veinte afics del presente siglo.
Cuando la soberania fue perdida, no se debid tampoco a 1a postracidn seocial ni a
la rendicidn, sino a un fracasado esfuerzo militar testrero ejecutado en noviembre
de 1881 aplastado por la superioridad de medios de todo tipo. Tampoco fue ello
una rendicidn, comc que los araucanos pudieron negociar mejores condiciones para
sobrevivir en el género de vida nuevo que les impondriz el sistema reduccional

de wvida.

I, Evolucidn de la poblacidn

Muchaspersonas se interesaron en realizar cdlculos de poblacidn mapuche o araucana
a través del tiempo. Como era 1lbgico suponerlo, en una poblacifn que se mantenia
en situacidn de beligerancia militar, esos calculos no fueron hechos con mucha
rigurcsidad. En general permiten obseprvar ciertos rasgos constantes gue pueden
dar base a una estimacidn confiable., Tampoco es el caso de reproducir agui la
discusion permencorizada de las cifras hiétéricas dispenibles. En sintesis, la
estimacidn exacta del nlmerc de poblacidn araucana continia siendo dificil. Pero
la situacidn de guerra prevaleciente a través de la historia hizo que muchas auto-
ridades, politicas, civiles y militares, tuvieraninterés en contabilizar el
niimerc de sus enemigos. Se dispoﬁe asi de algunas estimaciones relativas.

Pars 1a Bnnro Ade comcndeta existe wma aifva A la mie ceneralmente se atribuye
COALRULS Lhshilladlls D Laul Luiillald Dol edlod wllagr i JLUNT p0R LTIV L
la etnia araucana a la llegada de los espafioles contaba con los siguientes
miembros: ' .‘

- 100 mil habitantes en la zona norte . (picunches promaucges)

- 250 mil habitantes entre los rios Itata y Bio Bio

- 250 mil entre los rfos Bio Bio y Toltén _ '

- 250 mil huilliches desde el rio Toltén al sur y en la isla de Chiloé

- Total: 850 mil personas;

La abultada cifra anterior coloca a la poblacidn araucana en el afio 1541 en
una cantidad cercana al milldn de'personas. Ella la ha hecho objeto de numerosas
eriticas por ﬁroceder ﬁnicamehte de autcres espaioles de la &poca. A pesar de lo

insegurc de la fuente, neo hay que exagerar tampoco la ineptitud espafiola para

/real izar ctmputos
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rgalizaniéémputds de. poblacidn. El sistema de las encomiendas, los repartimientos,
1a determinacidn de tasas para medir los tributos, y las necesidades militares,
obliga a los espaiioles a ser mds cuidadosos ‘al elaborar sus cifras.

En el siglo XVI Y AVII no hay otros computos que peyrmitan afirmar que esa
cifra aumentara o decayera,ni tampoco existen muchos estudios actuales al respecto.
Para el cémpgto general de esos siglos debe sin embargo descontarse ya a la
poblacidn araucana del centro del pais entre los rdos Choapa al Itata, 1acual,
por quedar incluida-en li zona de neta ogupacifn egpafiola, répidamente se extinguid
por dispersidn, pestes, traslados o participacidn en la guerra en calidad de
“indios amigos™. Para el afio 1610, se conoce por ejemplo una cifra de alrededor
de 2 500 habitantes aborigenes en la zona central del pais (Santiago y sus
términos) contra cevrca de los 60 mil que se contabilizaron al principio.

Diversos autores han sostenido que durante el siglo XVIII ocurrid un retro-
ceso de la poblacidn araucana que vivia en situacién independiente (“indics de
guerra’). Unos lo atribuyen a las guerras con los espaifloles, a guerras intestinas,
a la préctica extendida de represalias por brujeria, a una situacidn de prosperidad
material en la comunidad que limitd el nfimero de hijos, y a otras razones. Hay
un cémputo durante ese perfodo que puede ser extraordinariamente fidedigno sin
que haya sido analizado hasta la fecha. Corresponde al Censo mandado levantar
por el CGobernador Ambrosic O'Higgins el afio 1796, llievado a cabs en secreto y
por razones militares. Este censo arrojd una cifra de 93 937 araucanos ('indios
de guerra"}.

De los araucanos ‘de guerra” se descuenta por esa &poca la poblacidn
nuilliche del sur del Toltén y la ya numerosa poblacifn araucana viviendo en las
laderas orientales de la cordillera de los Andes.

En la era republicana las cifras gparecen muy dispares. A otras debe atri-
buirseles clara intencionalidad politica. Unos trataban de aumentar el nfimero de
los araucanos para hacerlos mis temibles y justificar aprestos militares en su
contra. Otros buscaban disminuirlos con el propdsito exactamente inverso, aungue
tratando de llegar a la larga a lo mismo. El afio 1852 fue un afio importante
respecto a las posibilidades‘de realizar un censo mapuche. Ese aflo fue oficial-
mente creada la provincia de Arauco que por primera vez tenia jurisdiccidén sobre
los territorios indigenas y tedricamente sobre su poblacidn. En la prdctica

ninguna autoridad administrativa residia sin embargo, en esos territorios.

/Al término
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Al té&rmino de las campafias de Pacificacidn de la Araucania el probiema de
calcular el nfimero de poblacidn mapuche se complicd ahora nhor dispersidn, deslo-
calizacidn espacial a causz de acciones militares, pérdidas humanas en la guerra
vy recepcidn de indigenas vefugiados de las campaBas en la Argentina. HMuchos de
elles sdlo retornaban después de haberse ido a refugiar alll primero.

En la época inmediatamente postocupacional se censd la cifra de 83 170
mapuches. Lsta cifra procedia de las mercedes de tiervas entregadas a partir del
afo 1886.

El afio 1807 el Censc de Poblacidn arrojd la cifra de 101 118 habitantes
viviendo en comunidades mapuches., Algunos sostienen que esa cifra debe corre-
zirse aumentando en pequefia proporcidn el nlmerc. por subdeclaracidin. Finalmente
los censos de 1820, 1940, 1952 y 1960,. arrojaron las cifras de 105 162; 115 0803
127 151ty 138 8Y4 habitantes mopuches respectivamente.

& partir de la época en que se puede suponer que los cdlculos se realizan
mediante procedimientos cientificos mis rigurosos, siguen wmanifestindose contra-
dicciones en las cifras. Las diferencizs ocurren principalmente entre los estu-
dicsos y autores diversos y las cifpras oficiales.

Faron,antropSlogo que realizd trabajo de terrenc, sostiene el afio 1961 que
"se calcula en 200 000 los indios araucanos que viven en més gde 2 000 pequefias
reducciones”. Faron cbtiene este datc del Archivo General de Asuntos Indigenas.

El CIDE setfials el afio 1366 que los mapuches conforman una poblacidn de

. . - .- .
ST Lol LT T L L T R A YO P P de [ s

Indigenas del afio 1963.- Esta poblacidn, representaria el 4% de la powliaCiou
total de Chile en ese afio. ELl 98.9% de los mapuches se concentraria en las
sigulentes cinco provincias: Arauco, Bio Bio, Malleco, Cautin y Valdivia. La
poblacifn mapuche representaria cerca del 25% de la poblacidn total de esas
provincias,

El autor Alejandéro Saavedra, en su libro La Cuestidn Mapuche mantiene el
afic 1971 casi la misma cifra anterior y estima que el afio 1966, la poblacidn
mapuche es de aproximadamente- 366 066, EIsta poblaci®n se divide en:

- 226 516 indigenas que viven en conunidades con titulo de Merced

15 300 indfgenas en comunidades sin titulos de Merced

76 000 .indigenas gue dejaron.de pertenecer a comuriidades

1

43 000 indfgenas urbanos.

/La estimacidn
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La estimacidn mds reciente corresponde al presente afio (1884). FEl cdleculo
arrcid una cantidad de aslrededor de 400 mil mapuches. Tal total se basa. por

un lado, en los censos de poblaci®n y agropecuarios del afio 1970, que arrojaren
una cantidad de 147 968 mapuches en la provincia de Cautin y un total de poblacidn
mapuche campesina de 251 171 personas.

A esa cifra se suma una poblacidn urbana mapuche calcuiada en alrededor de
75 a 100 mil personas; esto es estimando una tasa de migracidn de alrededor del
25% al 3C% para el total de poblacién mapuche.

Ese codmputo estd corregido por su autor, de acuerdo a los wis recientes
datos censales que provienen de los ‘“‘Datos Preliminares del XV Censco Nacional de
Poblacibn, afio 1982%, De: esta forma se sostiene el total de 400 000 mapuches.

Los mapuches constituirian asi el 3.5% de la poblacidn chilena. Las cifras
y célculos anteriores hacen posible intentar un vesumen de la situacitn de la
poblacidn mapuche actual. A este efscto puede realizérse laz sintesis siguiente:

La poblacidn mapuche de Chile se encuentra actualmente distribuida en las
freas urbanas vy rurales de las provincies de Arauco, Bio Bio, Malleco, Cautin,
Valdivia, Osornc, Llanquihue y Chiloé. En segundo t&rmino en las &reas urbanas
de la regidn metropolitana y de la provincia de Concepcidn. La porcidn mis
considerable de esa poblacifn estd concentrada en las provincias de Malleco y
Cautin, va sea en areas urbanas o rurales., La provincia de Cautin concentra de
lejos el grueso de poblacibén mapuche., (V&anse los cuadros 1 y 2.)

La poblacidn mapuche de Argentina ha sido por su parte caleulada en 40 O4L
Personas. Los mapuches argentines se distribuyen en las provincias de buenos
Aires, Rio Negro, Mendoza, Neuquén, Chubut, La Pampa y Santa Cruz,

La poblacién mapuche de Chile habita preferentemente el sector rural de las
provincias mencionadas. Sus comunidades se ubican tanto en la cordillera, el
valle y la cesta. (V€anse lzs figuras 1 v-2) En esa poblacidn indigena se han
distinguido los siguientes tipos:

a) Agquellos nmapuches que viven en conunidades rurales y disponen de titule
de Merced. b) Los que viven en &reas rurales pero que no constituyen comunidades
¥y son predominantemente parceleros minifundistas. c¢) Los peones y asalariados
mapuches que trabajan en propiedades vecinas y d) Los migrantes urbanos mas
recientes desempeiidndose en diversos oficios, principalmente en las ciudades de

Santiage, Concepcidn, Temuco, Angol, Valdivia, ete. Estos mantienen a menudo

/vinculos con



vinculos con sus comunidades de origen en una propercidn gue no se ha podido
determinar. e) Los migrantes urbanos wAs antizuos que ya han perdido todo
vinculo con la comunidad de ovigen, pero fueran educados en las tradiciones de
la cultura mapuche y podrian hablar v/o entender la lengua mapuche, si bien &
menudo han perdido hasta el nombre indigena. f) rfinalimente, los migrantes esta-
cionales principalmente aguellos que van a trabajar a las provincias limitrofes

de la Argentina o a otras provincias vecinas chilenas.

Cuadre 1

POBLACIOKN INDIGENA PROVINCIA DE MALLECO

Comunas Foblacizn .- ?op}acién - Porcentaje Superficie -?up????q?? . Porcentaie
total Aindigena 7T total. Individual '
pngol 42 065 1346 3.20 13775 7.8 0.56
Purén 7 11 991 .1 G86 15.73 o 652}6 35.2 5.39
Los Sauces . 7 332 1 680 22.91 751.2 41.5 .5,52
Renaico- 7 627 _ - - ‘ - | - -
Coilipulliw 16 088 L 282_ 20,22 1 286.1 H41.8 l 3.25
Ercilla. g8 B27 3 322 37;63 524.,2 7.4 12.85
.z nnoen 3 395 T RN 122.6 13.64
Lunaco io oy U obed b el T W | o
Vietoria. . 31 254 3 951 12 .64 1 3487.9 - 37.6 8,49
Curacauvtin 15 913 297 1.87 1 451.9 6.1 D.42
Longquimay 10 284 2 847 28.56 L £90.3 207.90 4 .60
Total
provindias 169 700 29 465 15.53 14 095.1 790.1 5.60

/Cuadro 2
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Cuadro 2

POBLACION INDIGEHA PROVINCIA DE CAUTIN

PR _

Foblacidn Poblacidn . Superficie Superiicie .

Comunas total indigena Porcentalie total “indigena Porcentaje
temuco 176 232 35 071 19.90 1 0325.7 487.3 36.75
yilchn 11 540 3 251 28.17 1 048,1 TN 4,03
Freire 21 963 10 237 Bg,61 1 516.2 18¢.9 11.19
Cunco 16 ©692 4 192 25.11 1 621.4 110.0 5.72
Loncoche 18 429 S 196 27.02 £69.2 118.8 _ 13.68

| Viliarrica 26 230 7 269 28,09 377.9 163.2 16.68

7 Pucdn 18 902 3 253 17.21 2 802.9 1G2.8 3.66

| Pitrufquén 13 331 7 231 39.45 542.0 98,2 18.11
Gorbea 14 331 3 406 23.77 h5.9 18.5 2,47

; Toltén 17 7382 5 132 28.84 1 158.3 101.7 g8.79

} Bueva Imperial 30 523 23 878 78,22 1 295.9 535.2 41.29

i Carahue 11 368 L 806 42,28 721.2 95.0 13.17

é Puerto Saavedra 28 745 17 3398 60,32 1 614.3 355.5 22,02

| Lautaro 29.?31 10 473 35,83 1 184.1 132.0 11.05
Perquenco 5 974 2 BOH 43,59 350.4 75.5 21.57
Galvarine 7 230 L B23 73.46 -383.8 140.7 36.56
Total .
Erovinciq3 L55 213 149 261 32.79 186 587.3 1 757.9 14,85

/Figura 1
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El principal criteric de diferenciacilZn actual del majuche es su pertenanciag

a una comunidad con Titulo de ¥erced y secundariamente el bilinguisme. Esto

Gltimo porque la lengua mepuche es pocc reconccida delante de extrafios. Rasgos
diferenciales menores, los constituyen el vestuario femenino y algunos adornos

que usan en proporcidn importante las mapuches.de la provincia.de Cautin y en menor
proporcidn las de ¥alleco. Prendas maculinas mapuches ne son reconocibles getual-
mente., Otres rasgos visibles son el use de la ruca (vivienda de paja de forma ovaj
v la participacidn en ceremoniss ritvales como el Gnillatin.

Las reziones con mayor indice de tradicionalisme y que conserven una conti-
nuidad histSrica importante se concentran en las zonas de Boroa y Chol Chol (Nueva
Tarerial); y en Puerto Saavedra (Baia Imperial), crovincia de Cautin, IX Regidn.
Los mapuches de estas regiones se wovilizan con frecuencia a las &reas urbanas
vecinas por lo que puede vérseles habitualmente viajanco en gran cantidad en los
redios de transporte suburbanos o haciendo compras y vendiendo articulos artesa-

nales en plazas y mepcados de Temuco y otros centros.

5. La Fadicacién

En el avance hacia el territorio de les araucanos, comenzado el afio 1662 y comple-
tado en 1884, actud la premisa de Que esos territorios carecian de duefio. En
consecuencia habia allil tierra "vacia™ o ‘‘vacante”. Las tierras de la Araucania
-~g¢ dijo~~- pertenecian en general al Istade chileno. Los indigenas podian recla
derechos sobre parte o el total de esas tierras. Pero, si el Estade estaba resue
a ocuparlags las ~~=mr»via a los mapuches. Nadile aclard lc que pasaria si los
1NAIEEHGs LhapLET Ll L LT P v oL L L Dol e s oo titn Y
importancia minima. Por lo general, despuds del ario 1862, las compras y ventas ¢
tierras lo fusron de terrenos z los cuales va habia lleszado primero algin contin-
cente armado. En cambio las ventas anteriores al afio 1862 fueron negadas por los
araucanos. La mayoria de esos terrencs fueron recuperados como consecuencia de
los sucesos ocurridos en la revoluciln de 1859,

Estrictamente hablando hasta las fortalezas militares emplazadas en terri-
torio indfgena figuran, en el papel, en terrenocs legalmente "comprados™ z los
aradcanos.

La pauta aplicada segufa diciendo después yue cuando el Estado chileno pos
yera un niimere significativo de tisrras, efectuaria su mensura para posteriormen
dividirlas en un niimero variable de hectireas. Las més comunes serian de 100 a

150 hectireas. Las tierras asi divididas entrarian luego a subastas y los

/particdlaréS”qﬁé
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papticulares que las adgquirieran no nodrian comprar mis de una hijuela por vez.
ast se evitaria la concentracidn de la propiedad en las provincias del sur.

El Estado se reservaba también una parte de esas tierras para destinarias
a colonizacidn extranjera o uso fiscal. Gran parte de los territorios incluidos
eni las actuales provincias de Malleco, Cautin y en menor grado Valdivia, proceden
asi de grandes remates realizados en enormes subastas donde a veces fueron rema-
+ados departamentos completos.

Fn relacidn a los indigenas el Estado chileno declard que iba a “asegurarles
wma segura y tranquila posesiotn de sus tiepras™. Para realizar la mensura e
hijuelizacidén de las tierras de la Araucania habia sido creada en la década de 1870
1a "Comisidn de Ingeniercs de la Frontera”. Este organismo superior tenia por
misidn realizar la mensura de todo el territoric de-la Araucania, preparar cartas
geograficas, separar porciones de terrenc para hijuelizacibn y dejar las tierras
iistas para su posterior remate. Unz ley del 20 de enebo de 1883 instituyd junto
a la comisidn principal una subcomisidn la que fue conocida ahora con el nombre
de "Comisidn Radicadora de Indigenas’.

La Comisidn Radicadora se componia de un abogado y dos ingenieros designados
por el Presidente de la Repliblica. Su misidn era deslindar tierras indigenas y
hacer que los ocupantes demostraran una posesidn continuada de ellas por un tiempo
no infevior a dos afios. Una vez realizado lo anterior la Comisidn asentaba en el
lugar al grupo de familias indigenas, las cuales se hacilan representar per un jefe

reconocido llamade "Cacique® {Lonk®) y del cual tomaban su nombre. De ahi en ade-

lante la posesidn pasaba a estar refrendada por un Titvlo do Herced entregado por

la Comisidn.
Durante cevrca de 40 afios y entre los afies 188G a 1924, la Comisibn Radicadora
de Indigenas realizd la entrega de 2 919 Titulos de Merced, que comprendieron un

total de 526 285 hectireas de tierra. <Cuando este proceso estuve completado o.

- aun durante su transcurso, ¢l asentamiento territorial mapuche fue ahora conocido

R " e e o i s o T T

con los nombres de "Radicacidn’, "Reduccidn, "Comunidad" o "Reservacidn" indigena.
Usados indistintamente estos términos han dado origen a cierta confusidn.

La superficie total de tierra que figura entregada mediante Titulo de Merced
debe también ser incrementada con las tierras indigenas de las provincias de -

Valdivia, Osorno y Llanquiliue que no cuentan con Titulc de Merced.

/El sistema
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£1 sistema de la Radicacidn conduje en la practica a situaciones desiguales.
ebido a los acontecimientos ocurridos en las décadas anteriores que condujeron
a la ocupacidn final del territorio indigena, algunos grupos indigenas no tuvieron
mayor participacidn en eventos militares y mantuvieron en general su unidad y
cetructura social. UDstos grupos se encontraron entonces en meicr pie para afirmar

derechos y efectuar reclamzciones solre determinadas porciones de territorio. En

[¢]

ambio, otros grupos hebian sido disperszdos y deslocalizados de sus tierras deorige
v s¢ hallaban refugiades en otras partes o dispersos. Por esta razdn sus antiguas
tierraslfueron'casi perdidas definitivamente vy entraron a subasta.. En este Gltimo
caso se encontraban indigenas @ los gue se acusd de haber hecho “armas contra el
gobierno’. Muchos de ellos fueron castigados no reconociéndoles derechos sobre sus
tierras. Ademds, como el procese de adjudicacifn de tierras a particulares y colono
extranjeros obtenidas mediante remate, era payalelo al proceso de adjudicacidn de
tierras a indigenas mediante radicacion, y, como ademds, ambos Drocesos no se
desarrollaban en un solo Iinstante, muchos propletarios individuales tuvieron tiempo
réra plantear reclamaciones sobre tierras mapuches que estaban en trémite de obtener
su Titulo de Merced. Asi en.la prédctica las tierras mapuches fueron experimen-
tando nuevas reduccicnes. Todos aquellos casos caen generalmente dentrg de lo que
actualmente los indipgenas llamen tierras usurpadas’. Es @til detenerse en el
significado del concepto "Radicaci®n". La Radicacidn de Indigenas no involucra
uinguno de los sipuientes conceptos: traslado -de indigenas a zonas reservadas, confi-

ETRDS SR et B O S Soomean Tunoonoom . cwn ot oo indle
genas como han llegado a decip_algunos exegerando. La comunidad mapuche pudo en
feneral permanecer en los mismos lugares que ocupaba.antes. El tamafio de sus
tierras fue también, por lo general, el mismo antes y después de la radicacidn. La
comunidad, sin embarzo, ya no pudo disponer de nuevos terrvitorios y termind definit:
vamente toda forma de libre control de tierras. Ll cambio fundamental radica en est
Los indigenas y sus propledades quedaron ahora formande parte de terrencs con statw
flegal’.

El mapa de.1830 .citade a continuecidn mostrarad =l estado de una comunidad
mapuche casi no afectada per el proceso de “.cicacids. Dsa comunidad mantiene casi
los mismos rasgos considerada 75 afics despus segin lo hard ver también el mapa
subsiguiente. (Véanse los mapes 1.y 2.) <Claro que se trata:de lziregifn de Chol

Chol, una de las de mayor :continuidad.

[Mapa 1
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La Radicacién corresponde al establecimiento legal de indigenas en los
jugares Jue ocupaban previamente. Hay prohibicién legal de disponer de esas
tierras para ventas o embargos. Al interior de .la Xadicacidn ocurre un ‘prorrateo”
de ocupaciones familiares mencres o lotes, de acuerdo al tamafic de cada grupo
familiar. Esa "commidad' se encuentra 'indivisa" en el sentido que cada ocupacidn
familiar menor no se encuentra delimitada por ley. Si cada propietario individual
quiere deslindar legalmente su parte de tierra de la de otros, se hablara de que
la comunidad ha pasado a estar "dividida®. Ese estado no estaba autorizado por

ley hasta el actual decreto que comentaremos luego, La divisidn produce la ruptura

interior en el grupo radicade. Ochocientas comunidades que se dividieron el afic
r 1927 terminaron por dispersarse y desintegrarse y dejaron de censtituir un todo.
Como la divisién afecta la cohesidn social se tiene asi en efecto, una 'soluciln
al problema indfgena’ al no tener &stos mis prcblemas comunes, £l punto sera
tratade especificamente en la parte correspondiente.

Al implementarse la Radicacidn se hizo entrega de aproximadamente seis
hectéreas de tierra por perscna y cincuenta por familia. Las cuarenta comunidades

de Chol Chol que nos muestra el mapa tienen una asignacidn de hect@reas por

comunidad muy variable. EI1 promedio en este caso es de 189.4 hectéreas por comu-
nidad y 0.34 hect@reas por mapuche.

Definir estrictamente una "comunidad mapuche es materia de otra discusidn.
La pregunta que debe interesarnos es aclarar cudl fue el significado que el cambio
; de asentamiento tuvo cuando su ocupacidn territorial fue limitada por ley. La
% materia ha sido objeto de agudo debate ¥ no puede considerarse enteramente elucidad:
al presente. Falta principalmente anZlisis sustantivo de la estructura social
del pueblo mapuche antes y despufs del acontecimiento limite que fue el proceso
de Radicacidn que es el punto medular. Parece ser que cuando los mapuches fueron
radicados su sociedad evoluciond de un tipo a otro.. Falta sin embargo aclarar
en qué puntos especificos el fendmeno de la Radicacién inzidid sobre la sociedad
mapuche. Los conceptos, "estrechamiento, "inmovilismo'", "acorralamiento" de
' indigenas no dan la idea m3s ajustada de la situacidn y alpunas veces son producto
del acaloramiento. Erréneamente muchos se han fijado en los constantes viajes
gue realizaban los mapuches dentro de su territorio antes de la Radicacidr, para
afirmar que su régimen de vida era de "extrema movilidad". En realidad los

mapuches eran firmemente sedentarios desde mucho tiempo antes y los

/cronistas espafioles




cronistas espafioles describen un patrén de vida agricola sin ninguna duda. Mas
afin, los mapuches poseian claramente el concepto de jurisdiccicnes territoriales
y los traspasos ilegales eran penados a veces violentamente. Hay amplia docu-
mentacidn que prueba el hecho.

Si uno revisa las numerosas &reas de la cultura araucang que sufrieron el
impacto del régimen de vida nuevo que cred la Padicacidn, se queda con la impresidn
de que el acontecimiento es efectivamente un acontecimiento iimite. A continuacidn
brindaremos una lista que, sin mayor an&lisis, puede servir de registro de cate-
gorias culturales arasucanas que sucumbiervon casi inmediatamente al cambiar el asen-
tamiento territorial.

Muy répidamente se asiste al casi completo desaparecimiento del sistema matri
monial araucanc, fundado en la poliginia. Con sus variedades de poliginia sororal,
representaba un valor social que teniaz el papel de eje en la vida social araucana
¥ que en numerosas oportunidades habia sido denunciado por misioneros y autoridade:
de origen europeo, como el mayor impedimento para lograr la conversidn de los
indios. La poliginia tuvo gran desarrollo especialmente en el siglo ¥IX. Hay caso
comprobados de caciques hasta con 25 esposas.

Con igual rapidez colapsd todo el sistema de justicia araucana basado en
leyes t&citas conocidas como YAd Mapu". El elemento principal de esa justicia
se basaba en el sistema del "ajuste de cuentas". Durante el periodo llamado de

"Pacificacidn de la Araucania" los actos de represalia ejecutados entre mapuches

SthitngnA-ne Yo omrBeric oo oo T Lol fLrs e oonlooiono, TocTuron gran

desarrollo y alcance. -Los repetidos chogques violentos sostenidos por glupcs
araucanos Jde regiones enteras, constituyeren un factor politice de la épceca v
brindaron gran ayuda al gobierno chileno empefiado en adelantar las "Lineas". Los
dos grupos mis claramente identificados como- rurales eran conocidos con el nombre
de "arribanocs! y "abajinos™, en eterna disputa.

A la par del matrimonic y el sistema de justicia, el ejercicio de la autoric
y el poder decayd rapidamente entre los mapuches despuds de la Radicacidn. EI1 jel
local o cacique, derivd hacia una figura mds o menos decorativa; sus posibilidades
de influencia fueron apenas recordadas y los servicios y prestaciones realizados
entre caciques y gente adscrita, llevados a la practica como actos fuera del lin
¥ que muchas veces los espaficles identificaron con el término "vasallaje', dejaro

ya de tener lugar.
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Con la Radicacifn la sociedad mapuclie perdid también sus instancias de
decisibn colectiva. Fl mis importante drganc de decisidn mapuche tenia la forma
de una asamblea colectiva de corte democritico donde se llegaba a acuerdos por
mayoria y donde sus mandamientos, aunque no obligatorios, tenian profundc peso
moral. La verificacidn de la mayoria de estas asambleas cesd u ocurrieron semi-
clandestinamente. Los mecanismos mediante los cuales la comunidad llegaba a
acuerdos perdieron toda operatividad. Discusiones del tipo politico se realizaron
s0lo en los Gnillatunes, pero sin el carfcter anterior.

Es ciérto que en. lias dnstdneias de decisidn colectiva,:los.mapuches reapa-
recen €n los.gripcs de presitn.  Perc ya ocurve un significative.descenso
en el nivel de los acuerdes. Mo .pasan ma3s 3lld de la esfera doméstica ali.-
arriban a acuerdcs que no se puéden implementar. El vacio reinante en el ejercicio
de la autoridad y el poder mapuché se hizo sentir especialmente en torno a la estra-
tificacidn social araucana antes nitida y definida. Uno puede pensar que ocurrid
una verdadera extincion de estrates completos que anteriormente estructuraban la
rovilidad social. Desde luego el estrato con mayor fuerza social, que represen-
taban los hombres de accifn o guerreros, conocidos en la literatura como. ‘mocetones’
3 "conas" ("Koni: soldado’) perdid ya toda vigencia y nunca hombres de ese estilo.
ni con esa profesién y oficio aparecieron entre los mapuches. Los indigenas se
vieron reducidos a una capa social finica e indiferenciada. Los valores que daban
sentido al ascendiente y surgian del linaie y la nobleza perdieron.gran.parte.de
su papel y desaparecieron conjuntamente con estos dltimes.

Los mapuches dicen vecordarlos pero ya no intervienen decisivamente en la
vida social. '

El sistema del rapto de la novia, importante valor cultural araucanc anterior
a la Radicaci®n jugaba un importante papel en la verificacién de alianzas entre
los linajes y también vivid su ocaso.

La prictica de matrimonios por primos cruzados caracterizada con frecuencia
como  perteneciente zl sistema de parentesco Omaha decayd hasta convertirse en
uwn recuerdo imperceptible aungue atractivo.’

Cuando se examinan otras &reas de la cultura araucana también se comprueba
el impacto que tuvieron en ellas los elementos aportados por el nuevo régimen de

vida. Merecen citarse entre ellas las prdcticas mortuorias mapuches.

/La religidn
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La religidn mapuche, estimaron algunos, cala dentro del tipo del llamado
“culto 4. los antepasados®. Especificas repercusiones traia aquello en las
practicas mortuorias. Era comln, por ejemplo, la prictica del entierro secundario.
El tiempo que transcurria entre el primer entierro y el secundario podia ascender
hasta a dos meses, hasta que fue limitado por ley chilena a no més de una semana.
Ellc fue causa de que, en su conjunto, los entierros secundarios dejaran casi de
practicarse o se hicieran en secreto. Los mapuches se muestran muy reservados en
torno a este punto y apenas dejan se les interrogue sobre él.

Con las propiaciones funerarias que tenian el sentido de servir de ayuda al
viaje del muerto a otras tierras, ccurrid otro tanto. Cuando tuveo lugar el avance
en masa de poblaciones blancas hacia el sur, muchos cementerios araucanos fueron
saqueados por la ceodicia de las ofrendas de plata que contenfian y que estaban
depositadas en el lugar de los entierros. Los mismos postes funerarios que repre-
sentaban figuras humanas estilizadas fueron extrafdos y cayeron en manos de partic
lares que buscaron comercizlizarlos. Hoy dia se les encuentra hasta en plazas
pliblicas. Las propiaciones funerarias se mantuvieron en su antiguo aspecto y
continfian haciéndose ofrendas y rogativas. Pero-ya no dan lugar a las conductas
especificas que las acompafiaban. .

Hay que agregar en el plano religioso la creencia araucana negando la muerte
natural y haci&ndola siempre producto de dafio voluntario o accidente. Cada muerte

entre los mapuches debfia ser acuciosamente investigada. Con frecuencia cenducia

e s mep bpude’ o Lo lan oo smtnaohles TRe Aaha
origen a nuevas victimas hasta que 1las partes entravan €l acCUesuy § préici’aud
recompensarse mutuamente por los dafios. La justicia chilena entrd a castigar eso:
actos de violencia y estimd que la denuncia por magia maligra era una demanda poct
seria, En adelante, el cowportamiento de brujeria y contra-brujeria tendid a no
producirse nunca mis. Estudics actuales demuestran noc obstante que la practica
lleva una vida subterranza.

8i incluimos en las areas tocadas por el régimen reduccional de vida cuesti.

tales como la desaparicidn a corto plazo de la poliginia, del sistema del rapto d
la novia, de la autoridad politica vy la estratificacidn social, de las asambleas
colectivas, del sistema de justicia araucano, de prActicas asociadas al concepto
de vida y muerte, de la magla meligna, etc., nos parece que estamos ante un gran

trastorno de la continuidad cultural de la comunidad araucana. Esa comunidad se

e
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encontraria gravemente afectada por el paso al sistema reduccional. Algunos traba-
jadores en terreno u observadores ocasionales no estin de acuerdo en ellc pues
oyeron decir o a veces vieron muchas de esas practicas subsistir de manera encu-
bierta. Pocos veparan en el hecho que actividades realizadas anteriormente en
forma pliblica y declarada, al tener lugar en la forma de prohibitivas, cambian

el significado de las costumbres. Los mapuches, ademas, gustan mencionar cualquier
tradicidn cultural que quiera atribuirseles. Se colocan asi antes como especta-
dores de sus propias tradiciones que participes en ellas. Quienes los interrogan
ademds, tienden a envolver en un halito de veneracidn lo que pueden encontrar de

} mapuche auténtico. Muchas veces, encontrar esas tradiciones pasa a ser la justi-
ficacidn de tales visitas.

En realidad el cambio experimentado por la sociedad mapuche en el paso de uno

a otro régimen de vida es de una magnitud diffcil de esconder.

- Faron, autor de loa afios 50, parece por eso algé ingenuo cuando pretende
detectar "ajustes” y ‘desajustes" en la'sociedad mapuche moderna, frente al hecho
grueso de la transformacién de su estructura social.

j La sociedad mapuche <-dice-- estd "en una fase de equilibric estructural y
pasando por algunos cambios en la organizééién como siempre, pero ellos repre-

e \ sentan ajustes de patrones secundarios dentro de una estructura social estable.

e | El cambio estructural mds importante ocurrid hace varias generaciones como resul-

tado de la adaptaéiéh inicial a 'la vida de las reducciones. Cambios cualitativos

en la estructura de la sociedad mapuche ocurrifdn de la misma forma: otra.wez, pero

s8lo como resultado de las presicnes de las fuerzas externas'. Los elementos

S estratégicos de la vida social mapuche perdidos junto a su soberania no se pueden
20 llamar sin embargo, “"ajustes en patrones secundarics'’. Se puedeconvenir,. sin
3 embargo, con €l autor antericr de que seria igualmente desacertado calificar el

praceso actual de “desaparicidn de la sociedad mapuche!.

El concepto especificamente de "lo mapuche" parece an cambio haber sufrido
ione’ | una contraccidn en magnitud.
de Su frea de difevenciacidn de la cultura global tiende a empequefiecerse cada
dia mas. Podria quizls ser legitimo sacar a luz el concepto de "reinterpretacidn
n cultural’” como factor de explicacibn, término qus emplea el mismo Faron. Asi no

! ! resulta contradictorio sostener, por un lade, que la ponderacion del costo del

: I paso de un sistema a otro de vida, es superior al que cree Faronj; y por otro,

ite /que la




que la razdn de ser de la sociedad mapuche actual, “su fuerza integradora de primer
magnitud la constituye la estructura de la moral expresada en el sistema de
matrimonios matrilaterales v en las congregaciodes ritdales”, como &1 mismo afirma.
También puede sostenerse que desde el establecimiento del sistema de reducciones en
1884, la sociedad mapuche “ha estado en equilibrio'., Ambas cosas aluden en realidz
a procesos distintos. M&s importante que todo es, a nuestro juicio, afirmar que el
paso de un sistema de vida a otro, produjo entre los mapuches un cambio en el tipo
de sociecad. Los propios mapuches:aprendieron a hacer uso de su condicidn como si
ellos mismos se disfrazaran de tale#. Antes que vivir o participar plenamente de ¢
los mapuches aprenden a instrumentalizar el concepto de "lo mapuche” en el momento
adecuado. Cilertas sociedades acostumbran a manipular simbolos de su historia cuan
en su presente nha desaparecido_toda traza de ellos. No son por tanteo los heredero
de la tradicidn que quisieran ser, pero es la propia obsesidn por sus simbolos la
que las distingue. Los mapuches éarecen haber hecho gtro tanto. La gran tradicid
fue interrumpida por la Tuerza de circunstancias dramaticas. Aprendieron quizas
que en la manipulacidn de '"lo mapuche’ por ellos mismos, estaba la mejor tradicidr
La discusidn sobre la tradicidn, origen y circunstancias desencadenantes de
la sociedad mapuche éontemporénea no esti de ningfin modo terminada. Unos han come
tido el error de analizar los bro&esos de p€rdida de cultura entre los mapuches c«
formando parte de la antinomia existente, segin ellos, entre el patrén de vida de
“extrema movilidad” antes del sistema reduccional y de "restriccidn artificial de

ctte P-oonfe. 7o mayor implicancia del

) T e oo . X
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sistema reduccional no fue el fendmeno e resiric.idn Ge €spacais Ilnllll. i
implicancia estd, en cambio, en la reduccidn del espacio politico para las alianz
que exXperimentaron los araucanos cuando quedaron separados por espacios comparti-
mentados. Eatonces, ya no tuvieron posibilidad de crecer, politica y culturalmen
hablando. El fendmeno es de indole politico y sociocultural. L& radicacién limi
en realidad las esperanzas de un pueblo. 8i esto coincidid con la delimitacidn

de espacios fisicos fue pura casualidad.
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II. LCONOMIA Y ESTRUCTURA SOCIAL

1. Algunos aspectos de la economia mapuche

No se discutird aqui el desarrollo de la agricultura mapuche en tiempos histdricos.
Su desarrollo aparece suficientemente probado va en todos los sentidos. Los

mapuches eran plenamente agricultores y pastores ya a la llegada de los espaficles.,

~ Cuando los conquistadores necesitaban alimentarse recurrian a los productos de

los mapuches. las tareas agrfcolas eran combinadas con la caza y la recoleccibn.
Poco después de la llegada de los espafioles los mapuches incorporaron gran cantidad
de nuevos productos que alcanzaron wm desarrollo importante y crecierdén en nimero
al interior de la sociedad mapuche. Muchos de esos productos citados en listas
de requisiciones de partidas militares suman volfimenes considerables. A la
produccifn propia mapuche, especialmente en el rubro ganados, habria que agregar
la cuota importante de ganados obtenidos por via de captura de botines, El siglo
XVII, tanto en sus comienzos como a lo largo de su primera mitad, fue especial~
mente activo en cuanto a incursiones predatorias se refiere, Los araucanos lograron
capturar botines en grado superior al que obtenian los mismos espafioles cuando
entraban al territorio indigena con el mismo fin. Tl alzamiento del afio 18655,
por ejemplo, marcd &poca en la historia econbmica fronteriza. En €1 los mapuches
précticamente pusieron fin & toda la fiqueza,agricblé de las provincias fronterizas
espafiolas. A lo largo del siglo XIX esa tendencia predatoria se mantuvo alcan- -
zando limites inconmensurables en la Argentina. Hizo su aparicién la riqueza
partiéular poseida por algunos caciques araucanos transformados en verdaderos
personajes. Muchos de ellos disponfan de chilenos o argentinos "civilizados"
empleadqé a su servicio como inquilinos, vaqueros y potreadores. El ganado'caballax
araucanc durante el periodo de la Conquista y Colonia y aun durante la existencia
de parte de la Repliblica fue superior en nlmero al de la parte "civilizada',
Puede deberse esto, tambifn, a que el caballo constituye la carne preferida
mapuche, N _

El-afio 1880 representa el estado econdmico mis antiguo que podemos conocer
actualmente de una comunidad‘mapuche. Quiere decir esto que se trata de una
comunidad que en importahte madida mantiene sus rasgos originales anteriores a

la Radicacién y permite conocer los productos principales,” Las 40 comunidades

/de Chol Chol



de Chol Chol representan la alianza entre similar nimero de linajes. Contaban cor
un total de 1 733 personas habitando 193 casas. Sus haberes totales en ganados
erant

- 1 165 vacunos

- 1 065 caballares

- 3 345 lanares

La produccidn agricola estaba diversificada en tres rubros principales: tri
cebada y arvejas, ¥ dos especies menores que sblo dos comunidades disponian: haba
y papas, Estos productos sumaban:.

- 537.74% qamtrs de trigo

~ 206,08 ggmtrs de cebada

- 144,5 qqmtrs de arvejas

~ 1.4 qgmtrs (140 kg).habas v papas

Cuando se pase al sistema Qé Radicacifn ser&jsintomética la rapida extincii
de los caballares, |

Las mismas %0 comunidades de Chol Chol estudiédas el afio 1890 mostraban al

afio 1965 los siguientes indices:
Cuadro 3

EXTSTENCIA DE ANIMALES EN 40 COMUNIDADES MAPUCHES
DE CHOL CHOL EN 1965

I

Tt

la produccic
total
Produccidn lanar 3 258 yu,us
Porcinos 2 812 37,37
Vacunos 1 1M 15,20
Caballos ' 247 2.9

Aves 6 377

La produccidn lanar alcanza un 81.u5 ovejas por comunidad. La produccidn
mids frecuente es de 41.5 oveias., FEl ganado vacuno alcanza a 27 unidades por co

nidad, v la produccidn més alta se sitfia en dos comunidades que disponen de 60

/unidades, respectivament
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wnidades, respectivamente. Cuarenta comunidades producen mis de 10 unidades, Ll
promedio de porcinos es de 68.4 por comunidad y el valor modal alrededor de 32

cerdos por commidad.,
'Cuadro L

PRODUCCION AGRICOLA EN 40 COMUNIDADES DE CHOL CHoL, ANO 1985

P

Quintales métricos

Trigo & 893.6 ‘ 65.8 -

Cebada y g S T382,8 g ' 3.6
Arvejas IR . 240,51 : . 2.2
Porotos S : i T 1.3
Lentejas ‘ cL ,. ' . 0.9
Habas : BT , o . SR 0.1
Papas : T ‘ : N 12.6
Maiz . : - . ‘ 3.00

S81o 10 de las 40 comunidades de Chol Chol dispenian de algln tipo de
maquinaria agricola o agropecuaria, principélmente cdrtéaoﬁas de pasto y enfarda-
doras. En una sols comunidad habfa wna ﬁéqﬁina para coséchar‘ééreales (espiga-
dora). El 75% de las comunidades carece sin ‘embargo de maqulnarla. El indice
que se obtiené es de sblo 0,22 maqUIHaS por comunidad y una maquina por cada 8# 2
hectireas de tierra.

~ En el afio 1965 el total de arados para las 40 comunldades era de 39. S&lo
una comunidad no poqeia arados vy el ind ice promedio por comunidad es del orden”de
0.4, Se obtiene asi un arado por 22.55 hect@reas de tierra.

Las rastras hacen un nfmero de 169 en 1&3‘40 comunidades. S8lo 5 comunidades
no las poseen. h | |

La carreta de bueyes constituye un elemento esencial de transporte para los
mapuches y su nfimero alcanza a 162 carretas, Sélo 4 comﬁﬁidades“no poseian carretar
v €1 indice es de 4.05 carretas por cbmuﬁidad. Esto es todo lo que dice relacién

con las 40 comunidades de Chol Chol.
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En relacidn al uso de la tisrra el mecanismo de herencia entre los araucano
es una primera instancia que permite ampliar la superficie de las hijuelas mapuch
la mayoria de ellos mantiene el patrdn tradicional, Viven en las tierras heredad
del padre pero reconccen derechos en la comunidad de la madre y en menor proporci
en la de la esposa. Los que reconocen derechos en otra comunidad son por lo gent
aquellos gue han recibido meﬁos tierras en su comunidad de origen.

Un estudio desarrollado el afic 1973 permite saber por su parte el estado de
60 familias huilliches del Lago Ranco cqmpuéstas de 362 personas, con 6 personas
como promedio por familia.

La poblacidn ocupa alli una superficie de 619 hectéreas. La superficie po
familia va entre 0.25 a 100 hect@reas con un promedio de 10,32 hectireas por
familia, E1 45% de las familias ocupa & hectéreas o menos y el 95% de ellas ocu
20 hectreas o menos. La superficie promedio por habitante es de 1.7 hectdreas,
Esta cifra es inferior, pero no estd muy lejos de la entregada el afio 1963 por 1
Direccidn de Asuntos Indigenas gque estimaba en 1.8 hectfreas por habitante, la
superficie que disponian los mapuches residentes en reducciones.

los huiiiiches del Laéo-ﬁénco produciaﬁ'bbéferéntemente'trigo (u5 predios
papas (46 predios) y remolacha (9 explotaciones)., los rendimientos promedios e
trigo eran de 20,29 quintales por hectérea y en remolacha, 357.7 quintales por
hectirea., Con la excepcidn de la remolacha que obtuvo mayor rendimiento promed
nacional en 1965, estos rendimientos son superiores comparados con los rendimie
rmmedfo s o G Tl sl s s an Toe 2 ¥ns 105K 19?3 ﬁor‘la Sociedad Nacional
Agricultura,

La produccidn pecuaria la forman bovinos, ovinos, porcinos, aves y en mer
proporcidn, caprinos y equinos. La explotacidn pecuaria m@s difundida es la
avicola, en la cual participa el 95% de los predios. '

La mayor parte de la produccidn de papas y tfigo se destinaba al autocon
y para semillas. FE1 17.5% de la produccidn de trigo se vende, asi como el 34,
de la produccidn de papas y el 92% de remolacha. El €3%, es decir la mayoria
de los informantes, consideraba mis f&cil vender los productos pecuarids que 1
productos vegetales. SBlo el 5.6% declard que comercializaba productos de rec
leceibn como leRa y durmientes, |

La estructura de la produccibdn mapuche réflejada por las cifras anterio:

y que rApidamente hemcs tenido oportunidad de revisar aguil, permitiria arriba:

/ciertas conclus,



ciertas conclusiones, la economia mapuche es una economia basicamente orientada
hacia la subsistencia. E1 40% de la superficie total de tierra se ocupa con trigo
y el otro 40% con tierras para pastoreo, La superficie restante estd formada
por chacras, huerto familiar y retazos de tierra no aprovechables. Lo que carac-
terizaria a la economia mapuche seria entonces la combinacidn de agricultura con

H genaderia de subsistencia.

José Bengoa en una obra reciente sostiene que la economia mapuche debe ser
vista como "un conjunto de unidades econdmicas pequefias que cuentan con muy pocos
recursos y equipos, operan con tecnologias.simples y hacen un uso intensivo de
su fuerza de trabajo". Estas unidades de produccidn simples tendrian como objetivo
econbmico filtimo la subsistencia del'grupdféﬁiliarg’es decir, satisfacer las nece-

sidades fundamentales de sus miembbos;

Perc la ‘economia mapuche no podria sin embargo ser considerada una economia
autosuficiente. En ella se establecen relaciones de mercado al necesitar cada
familia un nlmero de éfodﬂctbs Que-no-puede produéir‘sdla; El ingreso'represen-
tado por la venta de productos campesinos se equipara, sin embarge, con la produccit
autoconsumida. Los mapuches establecerian una clara distincibn entre sus dos
} principales producciones: la agricola ¥ la pecuaria. Los productos agricolas,
el trigo, las papas y los pérotos, productos b&sicos de la alimentacidn del mapuche,
se destinan fundamentalmente al autoconsume familiar, Ld produccién pecuaria, se
; :: destina principalmente & la venta. S :

' Por otra parte, el tamafio de los hogares mapuches ha aumentado desde 5.5

personas en 1963 a 6.2 en 1981, " En los Gltimos 10 afios se habria entonces producidc
un aumento de la retenci®n de poblacidn mapuche en el campa, El fendmeno tendria
su explicaci®n en lu menop migracidn permanente e incluso en'la migracidn de
% retorno. Si tal retencibn’ produce mayor pobreza, produce tambisn homogeneidad en
\ la commnidad. Las comunidades mapuches tendrian mayor poblacidn, tanto en té€rminos
; relativos como quiz&s absolutos.’ | 7
! "Bengoa piensa que los procesos anteriores indican qué ia sociedad mapuche se
ha "refugiado en el 1imite de su subsistencia™, La orientacifn al mercado de esa
sociedad se habria también mantenido estacionaria desde los afios sesenta.
Se puede postular, dice as? Bengda, que la sociedad mapuche ha bajado su
nivel de reproduccidn hasta un punto de equilibrio ubicindose en el limite de su

subsistencia material. Por los datos analizados los procesos de mercantilizacidn,

. .- LR s
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proietarizacidn, descampesinizacidn y otros de carfcter destructive ne tiemen lugar
entre los mapuches. Por el contrario, existe un proceso de retraccidn hacia el
interior de la comunidad buscando un equilibrio limitante.

Todos los procesos descritos apuntan a mantener la homogeneidad de la socied
mapuche y desarrollar mecanismos de defénsa que impidan los procesos de descompo-
sicidn campesina.

Tambi&n se advierten elementos en la estructura de distribucidn de recursos
de la sociedad mapuche que parecen demostrar otro tanto. En su conjunto la socied

mapuche parece orientada a preservarse como ma totalidad.

2. Problemas de estructura social

Fncontrar que los linajes mapuches se reprodujeron en el sistema de la Radicacidn,
seria brindar un importante punto de apoye a la tesis de la continuidad cultural
de 1a sociedad mapuche, Las diversas posiciones aparecidas en torno al punto no
han logradoe resolver afm este aspecto crucial., La discusi®n apenas podemos seguix
ilustrando sus argumentos principales..

Las Mercedes de Tierras las obtuvieron jefes de linaje mapuches junto a
parientes y descendientes. Estos eran los llamados "caciques". Las comunidades
mapuches anteriores a la Radicacidn no estaban, sin embargo, compuestas por un
solo linaje sino por varies. Varios linajes araucanos compartian la misma regidn
y mantenian su propia estratificacién y estructura. La situacibn de "padicacidn"

~ M"rednnrdAnt opieind 1ma unidad social dificilmente asimilable al linaje anterio

ALgUALS Qucuneh, Poid LSelLIRI Sl Lonedr Ll clemmle el v s L Mllnzoos
corporados™. . _

Faron presenta wna primera opinidn favorable a la mantencién del linaje
después de la Radicacidn. Il cree que en la Radicacidn "la proximidad espacial
indica cohesi®n social”. Declara enseguida que "la descendencia patrilineal y
la residencia patrilocal son y han sido hace mucho los principios bdsicos de
integracidn de la sociedad mapuche™, Al leer a Faron uno se queda sin embargo cc
la impresidn de que el linaje mapuche, en su concepcidn, habria pricticamente
comenzado con la Radicacidn, sin que nada significaran las anteriores alianzas
politicas exitosas, las negociaciones de igual a igual y el esfuerzo militar
constante. Tal paradoja coloca @ los mapuches en un estadio de evolucidn superic
justamente cuando son dervotados y obligados a aceptar, desde fuera, un asenta-

niento territorial,
/0tro autor,



Otro autor, en cambio, sostiene casi exactamente lo opuesto. La Radicacidn,
dice, en vez de reproducir y reforzar el linaje, produce en realidad que el indi-
viduo radicado pase a mantener wuna relacifn sdlo con los miembros mencionados
en el Titulq de Merced y de esta manera, se vuelve "tedricamente irrelevante la
relacién de &ste y también la de su heredero con el primer jefe del grupo". El
mismo autor brinda sin embargo una prueba de la accidn del linaje al sostener que

"casi toda familia o individuo adem3s de su suelo de base en su propia reduccidn,

dispone ademis delterreno en otra .y otras reducciones'". Ello no le impide reiterar
que para todos los objetivos prdcticos, los mapuches deben ser considerados 'como
pequefios propietarios agricolas...", y dice "es un error bastante grave considerar
a las reducciones como unidades econdmicas realmente existentes",

Muchas discusiones de ese estilo se originan cuando los autores entienden
cosas distintas por linaje y tratan de aproximar su propio concepto'a la situacidn
reinante entre los mapuches. ) . i

Parece ser qué, en la prictica el linaje; mds aln cuando se da poligamia y
se prolonga por alianzas, mantiene un limite de eficacia determinado por el cono-
cimiento personal que alguien ("ego") tiene de sus miembros y que &stos tienen
de "ego". En el hecho, .el sistema sBlo funciona dentro de un nfimero restringido
} de personas, Ademis las alianzas se debilitan o desaparecen por la sucesidn de
| las generaciones y vienen a ser reemplazadas por otra, El caso parece aplicable
a la situacin mapuche. A ello se agrega que el linaje en los tiempos histdricos
constituia el complementc y basamento de la unidad politica araucana.

El sistema de linaje da por resultado asi una estructura muy extensa, siempre

inestable y cambiante. Ello explicaria en cierta forma la unidad de accidn que

los mapuches mostraron en algunos momentos y las desintegraciones en otros, Al
: mismo tiempo.explicaria la larga guerra de Arauco y los'enfrentamientos internos
i mantenidos entre diversos linajes, como igualmente los cambios de partido de sus
jefes, unos inclin3ndose al bande ofiecialista vy otros no.

Cuando el pueblo mapuche pasd de una agricultura realizada dentro del terri-
torio siempre mal definido para el linaje, a un tipo dec propicdad definido por
1 la merced de tieyra y heredable segln la legislacidn chilena, la poliginia dejd

; y¥a de cumplir toda funci®n. Lo mismo ocurrid con la prohibicidn extensa y el

matrimonio preferencial, Los mapuches tendieron en forma natural a la familia

nuclear al parentesco en relacidn a los derechos de herencia.
¥y p
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Consecuencia adicional fue que el sistema Omaha de parentesco de los mapuches,
patrilineal y ex8gamo, entrd en contradiceidn con el sistema expresado a través
de la cédula de identidad. Este sistema que funciona ponjendo los dos apellidos
junto al nombre, integra el linaje del esposo de la hermana al linaje. Progresi-
vamente se va pasando a un sistema endbgamo patrilocal donde es posible la concen-
tracidn de la propiedad o entrando al sistema nuestro donde el matrimonio se realiz
al azar de los sentimientos y conveniencias de los individuos, EL significado de
las relaciones de linaje, poder politico, econdmico, ete., no cumple ya su obje-~
tivo y la estructura social se hace difusa y compleja. FEl sistema de parentesco
se simplifica., ' | ‘

Ha sido descfito por alpunos autores el proceso de pérdida de la posicidn
de autoridad de los jefes. o ‘

La pérdida de autoridad se extiende tambin a otras funciones del jefe con
la sola excepcidn quizds de la autoridad ritual, Tal cambio opina un autor, no
tuvoe lugar de inmediato. Al priﬁcipié de la época de las reducciones, algunos
jefes conservaban su autoridad. Ello produjo que otros autores, Faron, Titiev
y otros, estimaran errdneamente que la formacidn de las reducciones llevd “al
aumento de poder de los jefes", conclusidn evidentemente surgida por el hecho que
la pérdida de poder de los jefes "se hizo observable solamente a través de bastante
tiempo".

- Los jefes en cuyos nombres se otorgaron los Titulos de Merced mantuvieron

° *

=% er Lo omaveris . Lot oo Lo, rL o oifay e oo osam oantoridad limitada. A
la muerte del cacique el "“oficio' por lo generdai QUedy YacLilit, oslu L300 i TaLl
por el descendiente correspondiente. Si en otros casos el hijo u otro pariente
hereds el oficio, siempre fue reconocido por la comunidad como "cacique heredero",
pero el titule de “cacique" continud siendo reservado al jefe nombrado por el
Titulo de Merced. La autoridad del jefe, si es que existe, estard limitada a las
situaciones rituales v mis especificamente, se hace aparente solamente en el
contexto dei“_‘"fgnil.latﬁn".

Las coﬁ;ﬁidades v reducciones mapuches contempor&neas no mantienen entonces
una estructura de poder claramente definida, ni tampoco existen en ellas las auto-
ridades tradicionales generalmente reconocidas. Ese estado debemos atribuirlo
divectamente al hecho de fijaf la poblacidn a un territorio delimitado mediante
la Radicacidn.

/Milan Stuchlik



Milan Stuchlik expone claramente la din&mica de ese proceso. Dice que la
formacifn de las reducciones imposibilitd por un lado los movimientos de grupos
y por ello mismo imposibilitd también los modos de adquisici8n de nuevos terrenos.
Impulsd asimismo el nacimiento del concepto de terratenencia individual al definir
como radicados a los miembros de la reduccidn y‘mencicnarlos en el Titulo de Merced
come individuos que tenian iguales derechos al suels de la reduccifn. Por lo menos
en lo que respecta a la terratenencia la formacidn de las reducciones origind
una situacidn opuesta a las normas de la estructura social existente. El cambic
iniciado no seria fdeilmente observable en la generacidn de los primeros radicados,
ni tampoco en la generacifn siguiente, debido a’ diferentes razones: los miembros
concretos no bhabfan sido cambiados de lugar; sus derechos al suelo eran vilidos
ya antes de la formacidn de las reducciones; y el jefe original, quien apoyd su
autoridad en su posicidn de 1a &poca prerbedﬁccional;‘ia'mantuvo en gran medida
después de la fundacidn de lag reducciones, Pero ya en la segunda y, especialmente,
en la tercera geﬁeracién, el‘concepto de terratenencia comfin se debilitd y empezd
a extinguirse asi comb la posicidn del jefe como administrador del suelo, La
funcibn del jefe era caracteristicamente mo hereditaria en la mayoria de los casos,
Después de la muerte del primer jefe, la funcidn pricticamente desaparecia.
Tebricamente, como todos los radicados tienen derecho &l:suelo.de la reduccidn,
se vio gradualmente surgib‘ﬁha nueva norma: las siguientés generaciones fundamen-
taron su derecho al suelo ya no en la pértenencia al grupo o en la relacidn con
el primer jefe, sino en la relacidn con los primeros radicados, Pasade el tiempo,
esta relacidn queda, inciuso, solamente implicita v el individuo fundamentd ahora
su derecho al suelo normalmente en su relacidn con el usuario inmediatamente
anterior, en la mayoria de los casos, su padre., FEsto se hizo especialmente marcade
en aquellos casos cuando el suelo no pasaﬁa directamente del padre al hijo sino,
cuando scbre la base de alguna otra reiacién, pasaba al hijo del primer maride de
la mujer, o al hombre uxorilocalmente caéado, etc. Dste individuo ya no es ni
siguiera miembro del grupo patrilineal de parentesco, ni estd directamente rela-
cionado con ninguno de 1os antiguos radicados; su derecho al suelo se fundamenta
s0lo en alguna relacidn con el usuario anterior. ' ‘

Al haber divisidn de los terrenos después de la muerte del usuario se produce
una getitud semejante, Activamente participan en esta situacidn solamente los

heredercs potenciales, Pero los demds miembros de la reduccifn o de la comunidad,
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s6lo participan como espectadores, sean o no patriparientes del fallecide. Entre

los herederos, podria ocurrir algfn altercado, caso en el cual s8lo funciona una
opinidn ptblica muy difusa haciendo valer una autoridad que, adem3s, no es muy
poderosa, Gestan esa opinifn pliblica todos los presentes, independientemente de
su posicibn parental., En esta situacidn el patrigrupo mis amplio del fallecido,
no actlia como un todo,

La validez del derecho del individuo al suelo se fundamenta come ya hemos
visto sblo en que el usuario anterior tenifa suelo. Tampoco entre el usuario
anterier v el actual necesariamente debe existir una relacidn patrilineal, cosa
que es importante acentuar. Tambin se podria tratar de una relacibn matrilineal
o por afinidad, y no por esto el derecho del .individuo al suelo es considerado
significativamente mis débil. ,

Al contrario de lo ocurrido en la &poca prerreduccional y reduccional tempr:
el derecho del individuo al suelo empieza entonces a ser fundamentado ya no en su
relacicnes de descendencia, sinc en sus relaciones de filiaciln inmediata.

Con ello la sociedad mapuche como sociedad formalmente integrada por grupos
patrilineales, empieza por la formacidn de las reducciones a iniciar unh proceso,
donde los grupos. patrilineales van perdiendo el control scbre el suelo,

- 81 una instruccidn administrativa fue c3usa de la desencadenacibn del proce
gste 1lega a hacerse observable sblo en las @ltimas décadas.

Esa notoria vaguedad de las normas de terratenencia junto a la fuerte posi-

) Forvenr pikecalannlee. son tipicas justamen?
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para una situacidn donde, en la priactica, se ehisehlali L34 L..vEo R
nivel tradicional prerreduccional y el nivel de la norma juridica chilena.

Las normas actuales de la terratenencia mapuche v que empiezan a establece
en los filtimos tiempos, pueden constituir el resultado de una cierta forma de
compromisc entre ambos niveles, y hacer que el sistema de terratenencia de los
mapuches se reestructure frente a la situacidn concreta actual.

Stuchlik, que emite gran parte de las ideas anteriores, llega a la conclus
que bajo este sistema donde los individuos necesitan de vez en cuando ayuda y o«
boracidn de otras familias y al no poder. ser &stas organizadas por el jefe, org:
nizan su cooperacifn en base a sus relaciones individuales de parentesco, amist:
o vecindad v va no en términos de grupos. Consecuentemente ello causa la desin

gracién paulatina del grupo como unidad econdmica ccherente.

/La pérdid
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La pérdida de importancia del grupo como sistema econdmico y su desintegracidn
la causa ese proceso. Los mapuches, dice Stuchlik, frecuentemente "definen su
estado como dé& desunidad" y lo comparan desfavorablemente con el estado de sus
“abuelos que eran mucho m3s unidos y se ayudaban unos a otros". Un punto impor-
tante de esta comparacidn lo representa el patrdn de la poblacidn; mientras qug'
la comunidad tipica contemporfnea se manifiesta en casas aisladas, relativamente
apartadas unas de otras, consecuencia de la divisidn de hecho de los terrenos,
"}os abuelos vivian todos juntos como en un pueblo®,

Ahora el grupo dom@stico permanece como unidad bisica de la produccidn y
consumo entre los mapuches, EL grupo'doméético prdduce por su pro@io trabajo la
mayoria de los productos Que necesita para su shbsistencia y las relaciones econd-
micas fuera del grupo, por mis importantes y frecuentes que sean, no cambian en
esencia el carficter de aquel.

Notablemente, Faron, atropbloge que ha realizado también trabajos en terreno
entre los mapuches, llega a conclusiones diametralmente opuestas. Sostlene que
"desde que los mapuches se 1nmov1llzaron en peaueﬁas reducclones, los llna]es han
aumentado en sus miembros, en su estabilidad ¥ en su profunda 51gn1f1cac1on social.
Se ha cristalizado el pr1nc1p10 de unidad de los’ linajes". :

Respecto al significado y'reperCUBiones del sistema de la radicacidn y sus
efectos sobre la estructura social wapuche, Fafon'llégé tambidn a conclusiones
completamente opuestas. ' SR '

Es hasta cierto punto extraordinaria su afirméciﬁﬁ, dudosamente coherente
con su intento de probar la continuidad cultural entre los mapuches de que "sblo
cuando los mapuches fueron ¢onfinados en pequefias reducciones con escasa cantidad
de tierra, entonces dieron importaricia & los campos recién poseidos. La facultad
de establecer el parentesco con el fundador de la reduccidn, adquirid prioridad
sobre la facultad de defender el territoric por la fuerza de las armas, El
parentesco genealdgico tomd un significado adicional con la introduccidn de las
condicicnes pacificas y de los cambios én las actividades agricolas".

Esta concepcidn tiende a.pensar el reforzamiento del linaje como una especie
de "peaccidn" a civecunstancias adéérsas. Uno teme qﬁé apérentemente se haya
confindido aqui el significade més ami:lio del concepto de "tradicidn" social.

El nivel psicoldgico y el nivel de funcionamiento de una estruétura parecen entre-

mezclados aqui. Si una estructura social ha mantenide la vigencia de una comunidad

/en estado



en estado de soberania, con la pérdida de aquella verd sin lugar a dudas amputadas
sus funciones principales pero 1a tradicibn persistird y aun lo hard la estructura
como cuestidn formal. FEse significadotiznon por ejemplo nuestras propias evolu-
ciones como sociedad occidental, donde coexisten ritmos desiguales de cambio de la
estructura cultural, psicoldgica, econdmica, urbana, y otras. Pero unas estén

en el plano de la tradicidn y otras en el plano de la estructura vivida.

No es del caso negar sin embargo, la existencia de formas de cooperacidn
interfamiliar entre los mapuches. Tales formas se practican, por ejemplo, entre
las familias que no disponen de suficientes medios de produccifn para sus necesi-
dades o bien cuando no disponen de la mano de obra requerida para realizar algln
trabaje, o cuando se carece de instrumentos de trabajo o eguipamiento como animales
de tiro, herramientas, etc., para realizar alguna actividad programada por la
comunidad. En estos casos, la familia mapuche entra en relacidn econdmica con
una o varias familias, _

Las mas importantes formas de coopefacién interfamiliar, descritas, son
principalmente la medieria, el mingaco, keluwn, la vuelta-mano y la ayuda informal.

La medieria es una pfﬁcfipa econdmica proveniente de la sociedad chilena y
adaptada a la realidad mapuché;-donde los individuos, generalmente el poseedor de
un medio de produccidn, de matéria prima o de instrumentos de trabajo y otro que
ofrece mano de obra, deciden dividir en partes iguales el producto del trabajc o

bien el dinerc obtenido despu@s de la venta,
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"en una relacidn simétrica entre personas iguales que establecen una sociedad para
readecuar entre si sus recursos vy asi solventar mejor sus necesidades,..', dice

un autor. La medieria mapuche tendria tambi®n un sentido diferente cuando es de
tierras o de animales. ‘

Las medierias mapuches se realizan principalmente a través de miembros de la
comunidad y en ella participan parientes o miemﬁros emparuntados de comunidades
vecinas., Un estudio sefiala que el 73,6% de las familias que tomaban tierras en
medieria provenia de hijuelas con menos de 10 hectBreas siendo la mitad de menos
de 5 hectfreas. El estrato de menos de 5 hectfreas posela originalmente 119
hectSreas. Tomaba 72,5 hectireas en medieria lo que significa que con ello aumen-

taba su cabida de tierras en un 60%,
/El segunde
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£l segundo sistema de cooperacidn intérfamiliar que se conoce es el llamado
¥Yingaco. Consiste en que si un individuo necesita hacer un trabajo determinado
en uwn tiempo limitado y no dispone dentro de su grupo doméstico de bastante mano
de obra o de expertos necesarios, invita a miembros de otros grupos domésticos
para que lo ayuden, Una zncuesta realizada entre los meses de enero a mayo de
1969 encontrd que cuatro comunidades constituidas por alrededor de 90 grupos
domésticos, habfan realizade un total de 12 mingacos. Aparte de los organizadores
participaron en ellos 76 personas; 35 de la migma reduccidn del organizador y
41 de otras reducciones. <Cuarenta v seis participantes eran parientes relativa-
mente cercanos del ovganizador y 30 lejanos, amigos o vecinos. Dice Stuchlik que
no se trata de una actividad del pgrupo localizado de parentesco come un todo sinc
de "relaclones individuales del organizader",

El keluwn es otre sistema de ayuda informal que difiere en algunos puntos
del anterior, ' '

Mientras en el mingaco se hace personalmente la invitacidn y el organizador
debe preparar obligadamente comida de ‘carne y vino para los participantes, al
keluwn no se invita, '

Los participantes acuden por propia voluntad y el organizador les convida
sblo con lo que dispone en la casa sin preparar comide especial. La participacidn
de gente en el keluwn es ademis, normalmente inferior, Participan solamente
parientes y vecinos cercanos del organizador.  Esto es porgque como el keluwn no
se amumncia pfiblicamente los otros no lo saben de antemano. [Estas razones practicas
hacen que los participantes sean en su mayoria de ia misma reduceidn que el orga~-
nizador aunque no necesariamente. Por ello, opina Stuchlik, el keluwn no se puede
considerar una actividad de la reduccifn como un grupo corporade, No participa
en primer lugar en &l la reduccidn como un todo, sino sblo lo hacen los parientes
cercancs y los vecinos inmediates del organizador, En segundo lﬁgar, muchos
parientes por el lado del padre no participan, pero pueden participar parientes
de la madre o afines, Tambi&n pueden participar los vecinos inmediatos aunque
pertenencan a otra reduccidn.

El sistema de ‘'wuelta-mano es otro sistema de ayuda informal entre los
mapuches, Consiste en el acuerdo entre dos personas sobre prestacidn mutua de
servicios en forma de trabajo y de medios. -Habitualmente se produce entre dos
mapuches que tienen cada uno un buey, y donde cada socio se servir& del medio de
trabajo en una medida igual al otro,

/La ayuda
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-La ayuda informal simple, por Gltimo, consiste en prestaciones inmediatas
o informales de trabajo. Se realiza comlinmente entre vecinos inmediatos o
narientes cercanos.

Es pertinente analizar en este capitulo, lo que se ha dado en llamar “congre-
gacionismo ritual” mapuche. En &1 se puede advertir la vigencia de elementos de
la estructura social mapuche.

Algunos autores piensan que el cambio de 1a tenmencia de la tierra producida
al delimitarse la propiedad de la comunidad, hizo que el ceremonial religioso
mapuche se viera afectado vy con ello "el guillatlin perdid importancia y su conte-
nido social evoluciond". _

El gnillatfin es en efecto la principal ceremonia social y religiosa mapuche
donde se refimen todos los miembros de un linaje y sus asociados. En el wnillatln
ponia en evidencia la estratificaciBa social entve los "Ulmen" y la gente del comlin
dice un autor. Pero el contenido religioso del .niilatfn se ha ido perdiendo por
la influencia de las distintas iglesias que misionan en la zona. E1l gnillatin no
tendria entonces las mismas funciones politicas anteriores, pasando a ser, en
muchos casos, una expresién del apoyo o rechazo mapuche a los movimientos politicor
del pais. 81 el pnillatin servia funcionalmente como lugar donde se conocia la
contraparte de "ego", ahora, €l mercado de Temuco, como lugar donde se relmen en
gran cantidad los mapuches y la facilidad de la comunicacifn rural, ha venido a
suplantar ese papel. Esto hace que el gniiia:i. se transforme en una fiesta casi

conltmn et o xSl oo lian? e o e edmhaliemo religioso.  Faron

encuentra en cambio, que las ceremonias YeiipiOsac CLpahililioy Wlooun LoD Tlen
de un contexto de relacjones sostenidas entre los grupos de linaje".

Un nillatGn se realiza en la estacidn propicia y corresponde a un grupo de
reducciones, a menudo tres, cealebrarlc una vez al afio, " Uno de estos grupos es
considerado el hu@sped en las ocasiones siguientes. Los otrog participan como
miembros responsables lo que los diferencia de los meros participantes. En estas
ceremonias, dice Faron, la direccidn "estd investida en el 'puillatufe' de ser
posible un jefe de una de las reducciones participantes, persona en la que se junt
los papeles de anciano del linaje dominante de la reduccidn huésped y sacerdote
del grupo huésped". Faron encuentra que el :ui1llaiin demuestra que la moral mapi

no sobreviviria por mucho tiempo en el aislamiento relative de una sola reduccidr
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"Su vitalidad depende del nexo de varias reducciones unidas en un niicleo de ritual
y en ura red de donadores y receptores de esposas que mantienen la totalidad de

la estructura social., Estas son las fibras de la sociedad mapuche. Constituye
una estructura politicdmééiigioéa;que es subcolonial en el sentido de que no se
reconoce en el trato de los mapuches con el Gobierno chileno u otros segmentos de
la sociedad no mapuche".

Aparte de los elementos de la estructura social ya vistos y que intervienen
en el sistema de la Radicacién,‘;a éociedad mapuche tomada como un todo, manifiesta
diversos grados de homogeneidad y diferenciacidn.

La economia mapuche no contrata mano de obra y trabaja con tecnologias
simples. Tampoco presenta.desigualdades notorias en el control de la tierra ni
en la disponibilidad de recursos productivos. Todo ello, dice un autor, "permite
sostener que se trata de economias relativamente homogéneas” (B 163).

Por otra parte,_la‘gygda.ex;erna, nico mecanismo -a tfavés del cual un
campesinoe mapuche podria obtener una situacién acomodada frente a los demas, "es
demasiado escasa como pard hablar propiamente de un estrato campesino acomodado
entre los mapuches" (B 164), La economia mapuche producird entonces "una sociedad
hmogéneamente pobre”, A - E

Algunas diferencias rvegionales de'la_SOCiedad mapuche son, sin embargo,
dignas de anotarse, Aungue: la mayor densidad de poblaqién 1a“tienqn las hijuelas
del valle central, ellas arrojan los ingresos mds altos, coincidiendo asi con la
zona que posee mayor relacifn con el mercado y con ello la economia mas monetarizad

El tamafio de la tierra que sfecta los ingresos <z la economia mapuche podria
agregar un elemento de diferenciacidn en la sociedad mapuche, Otros factores
demuestran en cambio que las propiedades mds grandes y pequefias terminan por quedar
igualadas. Los predios mayores arrojan mis ingresos, pero tambidn se enfrentan a
mayores necesidades. El resultado final es que_también los ingresos personales de
las familias mapuches "aparecen muy homogéneos y débilmente asociados al tamafio
de la tierra, ‘

~ Al proceso de diferenciacidn internmo, la comunidad mapuche opondria un
limite cultural. Con ello se frenarian los procesos de acumulacidn anterior.
Serfa asi la solidaridad comunal y la tendencia a su reproduccidn la que impediria

el desarrollo de procesos de desigualdades marcadas entre los mapuches.
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TII. PARTICIPACION SOCIAL DE LCS HMAPUCHES

1. El movimiento mapuche y sus organizaciones en el
‘presente .s5iglo

oS mapuches realizaron un oﬁiginal proceso de mantencidn de su cultura y resis-
tencia a las influencias exteriores a través de mucho tiempo. Presiones y actos
provenienfes desde afuera que pusieran en peligro la supervivencia y existencia
misma de la cultura araucana, produjeron muchas veces el efecto de estimulo a una
toma de conciencia con reaccibn postefior;' Contrariamente a lo esperado, muchas
medidas adminisfrativas,'por ejemplo, produjeron el efecto inverso al que se
suponfa iban a producir. FEl cuestionamiento y la amenaza externma muchas veces
sirvieron a la cultura iﬁdigena para obtener nuevas fuerzas.

Las economias mapuches se mantuvieron ademds fuera de la, asi llamada,
"frontera de expansisn capitalista". Aquella expansidn culmind con el proceso
de asentamiento de poblacidn indigena en las Radicaciones. En los afios 1330 a
1940 termind a su vez la consolidaci®n de la hacierda del sur de Chile. En
adelante, y dicho en genéral; las tierras mapuches se encontraron fuera del mercado
capitalista, Estuvieron protegidas por leyes agrarias que prohibieron su compra
y venta y las eximieron de impuestos, De los dos factores anteriormente enume-
rados, sﬁrgia el elemento fundamental de perdurabilidad de las radicaciones

mapuches hasta el presente y el surgimiento de un espacio que permitiera a los

o

T L e v e L DL A e Tees o 7~ gogledad central, Tactores
adicionales fueron por ejemple, la escasa vitalidad weiwwSi. aas po0 ol .. 00 a0
agrario en el sur de Chile y el hecho que el campesino mapuche generalmente
ocupa suelos de baja calidad gue no son apetecidos por el capital privado.

El hecho que la accifin estatal fuera a su vez periférica al centro de las
tierras mapuches, y en general fugaz y poco sostenida y que la presidn privada
sobre las tierras mapuches haya sido escasa y alin no parezca que vaya 4 llegar
a intensificarse en el futuro venidero, expiica lo gue, en general, se ha dado
en llamar "condiciones de emergencia o aparicidn de las crganizaciones mapuches",
Un autor reciente, Kolf Foerster , hadedicado un estudio a analizar en detalle

el tema, Su principales informaciones se contendrén en los pérrafos que siguen:
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Las sociedades mspuches mds relevantes --segiin Foérster-- aparecidas entre
los afics 1900 y 1983 son las siguientes:
1. Socledad Caupolicin (1910-1938)
Federacidn Araucana (1916-1939)
Moderna Araucania (1918)
Frente Unico Araucano (1938-1342)

2,

3.

b,

5. Corporacidn Araucana (1938-1970)

6. Asociacibn Nacional Indigena (1853-1961)

7. Confederacidn Macional de Asociaciones Mapuches (1969-1973) y
8. Ad Mapu (1978).

Estas sociedades-organizaciones mapuches tienen ante si en primer lugar
planteado el problema de la tierra que "astablece una relacidn social interdtnica
conflictiva entre chilenos v mapuches'", Segundo factor es la conciencia mapuche
myy extendida de que "el Dstado al ser uno de los mayores responsables de la
problemitica mapuché contemporéanea, es el encargado de reparar y mediar en el
conflicto", Finalmente una conciencia de antorrepresentacidn mapuche indica que
para el logro de tales fines lo necesario @s estar OPgahizados;

£l conflicto en torno a la tierra --dice Foérster-- se ha establecido como
una percepcidn donde el mapuche figura en una "“relacidn desigual y asimétrica
con el no mapuche", - - e

Aquella relacidn desigual'se-vid acrecentada por el tema de las usurpacicnes
de tiervas. "No hay familia ni cominidad ‘que no tenga o héya tenido algln
litigio viclento sobre tierras en este siglo con algin fundo o colonc chileno
¢ extranjero,"

Este (ltimo elemento introdujo en el mapuche la conciencia de que era un
ser "despoiado", en contraposicidn al "despojador" o al "ladrén" de tierras,
que era todo no mapuche.

Al conflicto exterior a la sociedad mapuche se siguil sin embargo un
conflicte ahora interno o intra-étnico. Este se deriva de gue cuando aumentaron
las unidades familiares incluidas en el Titulo de Merced, ocurrieron disputas
entre ellas al tratar de delimitar cada una de sus goces particulares de tierra.
Tales conflictos ocurrieron entre hermanos y entre las familias cuando cada una

trataba de obtener un pedazo de tierra del patrimonio comunal., Entre los afios
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1862 y 1867, por ejemplo, los juicios tramitados en el juzgade de Imperial por
alteracifn de derechos-de goces "fueron 1 465 de los cuales 192 eran entre
pvarticulares e indigenas v i 273 entre indipenas.

La escasez de tierras es asi el punto medular de las reivindicaciones
mapuches.

Para el campesino no mapuche, en cambio ese mismo hecho es explicade més
come un hecho natural gque social.

A lo largo del tiempo el punto de la escasez de tierras ocupard el lugar
preferente en la conciencia &tnica mapuche.

Un segundo aspecto es el que se ha puesto de relieve mds atrés, relativo
a la orientacidn de la conciencia social mavuche que percibe al Estado pacional
chileno como un factor de mediacidn ante sus aspiraciones y posibles scluciones,
La comprensifn anterior se complementa con la conciencia que, para hacer mas
efectiva esa ante el Estado, "hay que estar organizados'.

Esa percepcidn del Estado chileno debe atribuirse em primer lugar a causas
histdricas. El Estado chileno y sus autoridades representativas eran habitual-
mente los interlocutores directos de los indigenas y efectuaban tratos y negocia-
ciones con ellos. Por iltimo, el Estado tomd el control del conjunto de las
tierras de la Araucania y después se las otorgd a los indigenas mediante un proce-
dimiento que el mismo Estado sefiald debia ser justo y equitativo,

Los indigenas participaron ademés desde muy temprano en las luchas politico-

cetn vt o v s 0 T ama e ies Lo s lns L eIt Ohviamente ese
hecho estimuld a presionar por esa via al Estado en ia sclucsla Qo Lal
particulares problemas. _

En las organizaciones y sociedades mapuches existe, por 81timo, el pensa-
miento predominante de que s8lo laautorrepresentacién es el {nico campo viable,
Piensan que sdlo los mapuches "son capaces de crear, dirigir y controlar sus
organizaciones ,,.".

Esos tres factores estructuraron eén general las orgsnizaciones mapuches,
pero otra serie de factores, comunes a muchas organizaciones estuvieron constan-
temente presentes a lo largo de su existencia. Entre ellos hay que citar las
frustraciones que producian reivindicaciones concretas no satisfechas que tuvieron

el efecto de hacer aparecer v desaparecer a distintas organizaciones. Tambi&n
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la presencia de intereses locales-familiares entre ellos, la desconfianza que
experimentan los mapuches hacia todo representante, asi comc la presencia de
ideologias internas v externas, etc.

Foérster estima que no resulta extrafia la ausencia de una organizacidn finica
ertre los mapuches. Histbricamente dice jamds tuvieron esa organizacidn. excepto
en los momentos de. guerva. S8lo en el siglo pasado se dieron los intentos. mis
zerios de organigacidn, v de jefatura mas amplias., "Con la pacificacidn --dice--
estos se frustran producidndose un verdadero descalabro a nivel del cacicazgo,
agudizdndose con la:implantacidn del sistema reduccional que multiplicd enorme-.
wente el nlmero de cacigques, como tambin, posteriormente, al perder ellos sus
débiles influencias por la imposibilidad de ejercer sus tradicionales
derechos +ee'.

El aparente vacic y debilidad organizacional de los mapuches podria susten-
tarse en una hipdtesis que enuncia Melville. El- mapuche --dice-- insiste ante
todo en la importancia primordial "de los contratos diddices convenidos volunta-.
riamente por la amistad personal como factor condicionante.. Le parece imposible
otorgar a ninguno el status de liderazgo autoritario'. Rolf Fogérster ha distin-
guido en la existencia de las organizaciones y sociedades indigenas del presente
siglo, por lo menos seds grandes corrientes, de opinidn o ideas, consistentes en
concepeiones: y discursos relativos a\un‘planteamienta hacia la sociedad chilena
o a los asuntos de integracidn, asimilacidn o rechazo.

* Incluyen a menudo una valovacidn del mundo indigena, una via general de
solucidn a los problemas del pueblo mapuche y que la organizacidn estima. fundamental,
Para distinguir a estas coprientes Foérster utiliza los siguientes nonbres:.

a) corriente-"civilizadora"; b) "indigenista mesiinica o mapuchista'; .
c) 'indigenista americana i d) “campesinista"; e) '"chilenizadora" y f) "etnicista'.

Lz copriente llamada "eivilizadora" encarnd principalmente en la Sociedad
Caupolicin especialmente cuando asumid su presidencia el profesor e intelectual
mapuche Manuel Manquilef, La posicidn contenida en la corriente “civilizadora",
asumia la necesidad de integrar al mapuche a la sociedad de corte occidental,
procese que debia realizarse fundamentalmente a través de la educacidn y que
haria al mapuche integrarse a la vida civil "como tambin transformarse en un

eficiente agricultor y gozar de un cierto bienestar®.
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£l Frente Unico Apaucano se hizo tambidn participe de la corriente
"eivilizadora", aunque & su modo de ver habia tambiZn que acentuar mecanismos
mde matepiales de la integracidn como, por ejemplo, el desarrollo de las economias
Familiares, Su organizacidn en cooperativas, etc. Por su parte la Unidn Araucana
adhipid también a esa tendencia pero destacando aspectos de cristianizacidn, lo
gue llevard a abandonar précticas consideradas primitivas y su reemplazo por
civilizadas, en especial porer fin a la poligamia y el cacicazgo.

La corriente, llamada "de .indigenismo mesiinico o mapuchismo", tuvo en
cambio por preocupacifn central. “"revivir y reestablecer costumbres, tradiciones
v practicas ancestrales tanto en forma como en contenido'. Esta corriente mani-
fastard un vechazo ostensible a todo lo que pueda ser considerado asimilacidn o
integracisn de costumbres chilenas.,

Un acuerdo firmado por la Federacidn Araucana vy sobre todec por su figura
principal Manuel Abuerto Penguilef en quien encarnd principalmente la tendencia
--decia lo siguiente: “Exhortar piiblicamente a los indigenas para que no se sigan
bautizande sus hijos en la Iglesia Catdlica con el objeto de evitarles gastos y
pérdidas de tiempo, para lo cual se tuvo presente que la raza araucana fue
guerrera y sofiadora vy que sus hijos no eran:bautizados como sucede en la
actualidad ...". La corrients de "indigenismo mesifinico" realizd también contactos
con la FOCH --Federacidn Cbrera de Chile--, que tenia por esa época planteamientos

muy avanzados de corte socialista.

TSt galdifdende ~er 2 U Teo a0 s Toar st andp? an gemfin
con la anterior la necesidad de mantener el sistema de diferencias éhivie wigde.ld
v no mapuches, perc buscande fundamentalmente $6lo la integracidn y ya no la
asimilacidn de los mapuches. Esta corriente sostiene como algo fundameutal el
mantenimiente de la identidad cultural progia.

La corriente "indigenista americana", encarnd principalmente en la organi-
zacidn Corporacidn Araucana v Sus proposiciones mis dignas de interés son la
creacitn de una "Subsecretaria Indigena', compuesta de una "Direccidn de Tierras,
de Educacidn v de Ensefianza, las cuales deberin ser dirigidas por los mismos .
indigenas ...". La Corporacifn Araucana hizo igualmente suyos los planteamientos
de los Congresos Indigenistas de México y Bolivia en gue le tocd participar y

se designaba a s1 misma como Movimlento Indigenista Chilenc,
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La corriente cue se ha denominado "Campesinista", pone en su programa el
acento en que campesinss y mapuches estdn sujetos a los mismos problemas, que
gstos problemas tienen por causa fundamental al régimen latifundario de la tierrs
¥ que, por tanto, las soluciones a tales problemas han de ser semejantes. Al
“rente Unico Araucano (1638}, pero principalmente a la Asocdiacidn Wacional -
Indigena, se con51dera exponentes prlnclpales de aquella tendencia.

La covrlente de ; nero dlstlnto es l'ique se conoce oo Chllcnlzadora v
¢ le denomina asi por estimular las ideas de que hay que "negar la cultura y
los origenes indiancs!, y tratar de obtener una asimilacidn total y completa a
la sociedad chilena. S _ ,V_ | 7‘

La asociacidn lioderna Araucania y su mﬁximq dirigente Antonio Chihuailaf
encarnd principalmente esta tendenc1a. ' o |

Chihuailaf --dicen algunos-- negaba a sus hleS la 1engua materna, aduciendo
que el bilingliisme "ippedia el huen do11n10 del espanol", y tal cuestidn debia
ser condicibn fundamental para el buen manejo del mapuche en la soc1edad chilena.

La Gltima corriente descrlto es la llamada Etn1c1sta. Se quiere 51gn1flcar
con ello el postulade de que. la soczedad napuche debia obtener lugar ¥y status
similares a los de la soclgdad.y cultura chllenaa. La ocledad indigena debia
ademds estar reconocida como. tal y‘obtghef autonomia territorial, econdmica,

politica, ete. .

La corriente. "Etn1c1sta" encarno pr1nc1palmente en la Federac1on Araucana,
especialmente el afio 1931 cuando planteo una Republlca ﬁraucana. Estos mismos
planteamientos se _encuentran despues aungue algo desartlculaoos en la
"Corporacidn Araucana" y alcanzan su mayor expresidn en el actual Ad lfapu. 7

Los programas de las organ;zagiones mapuches, tienen entonces casi siémpre
algunos puntos comunes a todas - _ , o

~El prlnc1plo de defensa de la tlerra mapuche ¥y las denunc1as acerca de los
despojos cometidos en la mlama, flguran ca51 siempre en prlmer termlno. CLa
defensa del sistema comunidad-radicacidn, v1ene a menudo a contlnuaclon, punto
sin embarpo no apliceble a la organizacidn. Unlon Araucana. Ln tercer lugar esté
la defensa de la Cultura Hapuche, En cuarto lugar las demanda° por las tierras
usureadas.. Quinto. la exigencia al Estado de ayuda economlca jurldlca, educa-
cional, etc. For Qltimo la dlct&c*on de una leglslac1on especial con partici-
pacidn mapuche en su gestidn, rue comiin al menos que cada organizacidn planteara

el esquema de una ley.
S /Las organizaciones



Las organizaciones anteriores tiemen historias peculiares y vinculos
vropios con distintas instituciones de presifn.en la sociedad chilena. EL vigor
de esta participacidn es asunto digno de destacarse.

En el punto subsiguiente, se verd el programa, actividad y problematica de
ia principal organizacidn mapuche subsistente al presente: el Ad Mapu.

2. Situacidn mapuche en el Gltimo decenio: La "Divisidn
de las Comunidades"

El mes de mayo de 1979 el Gobierno chileno promulgd el decreto ley N°® 2568 cono-
cido de "Divisibn de las Comunidades" o de "Divisidn de las Tierras Mapuches",
wediante €l se autorizaba y promcvia la divisidn de la Comunidad o Radicacidn
Hapuche, Tambi&n se modlflcaba el procedlmzento legal para ponerlo en practica,
al tiempo que generosos recursos fiscales eran destinados a implementar el proceso
y COmFletarlc en un tlempo no Superlor a cxnco ‘afios. Los mapuches reaccionarcn
unos, estimando favorable el hecho; otros cons;der&ndolo un peligro para la
continuidad de su cultura. Si com el acto legislativo parece estar en juege una
cierta forma de amenaza al asentamiento territorial mapuche; la reaccidn posterior
ha mostrado un desarrollo cidsico. Al dividirse em general la opinién mapuche
respecto al tema concreto de la divisidn, un ‘sector, por oposicién, ha revitali-
zado el sentido mapuche de conciericia y alerta al decir que el decreto mencionado
constituye un atentade a la comunidad, S5i la sociedad mapuche ha entrado en
una nueva etapa de moﬁiiiZaciéh; se cdmprobaré entonces que, como tantas veces
R T R R T P e ot . la comu:ni7-4 ha obtenid~ wna

cohesidn v conciéncia que nunca habria obtenido sin mediar el decreto legal de
divisién. | | |

El fondo del problema no debe sin embargo perderse de vista, Hay la moda
de ser muy enfitico cuando se trata de hablar del tema mapuche y presentarse como
defensor de aqudllos. Expresiones altisonantes y dramiticas como "destruceidn
de la sociedad mapuche", "etnocidio", y otras semejantes, desfiguran mds bien
el contenido del problema, eluden el tema y confunden a guien se interesa por
captar el problema v sus matices. HNinglin favor se hace en ello a los mapuches,
Ll género de relaciones sostenidas por un grupo cultural con tradiciones propias
como el mapuche v la sociedad mayoer gque lo incluye, desde el presente siglo,
constituye en cambio la necesaria base de anilisis. EL Estado nacional y espe-

cificamente el chileno, siempre intentd jugar --y asf lo prueban un clmulo de
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testimonios-- un- cardcter émirentemente "neutral" frente al indigena; esto es,
un carcter de "mediador’, §i esta cuestibn es verdadera o falsa, ha sido en
cambio asumida como cierta por los propios mapuches., Referencias a esto Gltimo
hemos tenide incluso oportunidad de anotar uds atrds,

La evolucidn del problema de lé “divisian de las comunidades'" ha tenido
varios episodios. . Il .que nos proponemos citar .aqui nos parece uno de los mis
importantes. _ A . .

El 27°de diciembre de 1980 el Obispo de la ciudad de Temuco, Monseiior
Sergio Contreras, envid con su firma un "Informe sobre la Divisidn de las. Tierras
Mapuches seglin el decreto ley: N® 25687, dirigido al General.Pinochet,:ninistros, otras
sutoridades de gohierno, ministros de 12 Corte Suprema, obispos v organismos de la
Conferencia Episcopal Chilena.. El "Informe" era ampliamente critico al problema
de la divisiBn. A &1, peplicd el Gobierno aproximadamente un afio mds tarde,
elaborande su "Documento -en Respuesta al Informe sobre la Divisidn de las Tierras
Hapuches segfin el decreto ley N9 2568 dirigido-al Obispo de Temucdnpor el Supremo
Gobierno”, Ll intercambio de documentacidn junto a los anexos e informaciones
dz prensa que lo acompafian, fueron reunidos en un documento especial, titulado,
“essier de la Situacidn Hapuche Chilena y la. Politica Mapuche del Régimen del
Presidente Pinochet™, fechado en junio de 1981. El debate a que la ley de divisidn
de las comunidades he dado origen, puede ser ampliamente seguido a través del
referido. set de docurentos, -

Para la tendtica de esa correspondencia y su andlisis, no es completamente
infitil ‘aclarar algunos conceptas contenidos en el decrete ley 2568 de ''divisidn
de las comunidades". Como se verd luego, hasta ese mismo términc ha sido puesto
en discusidn.

Las tierras mapuches fueron "entregadas" legalmente a los mapuches a fines
del siglo pasado. Si-la expresidn nos causa alguna perplejidad no es de ninguna
manera la eportunidad para discutiria aqui. En la forma ello consistid en la
entrega de un Titulo de lerced. Llamamos Titulo de ilerced a un documento de
posesidn emitido a nombre de un cacique mapuche y que incluye a un nlmero variable
de residentes, todos los cuales sor conocidos como "la comunidad”. La unidn
entre esos residentes existe por tener todos en comin un mismo Titulo de Merced
que se conoce bajo el nombre Jelprimer cacique. Los residentes incluidos en
una comunidad, mantienen asi su vinculacidn entre si por compartir un Titulo de

/Merced. Aparte
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ierced. Aparte de ello no tienen otros aspectos en comiin relativos a propiedad.
Ho cambia el hecho tampoco que algfin residente mapuche disponga, por herencia,
de tierras en comunidades distantes,

53i el llamado Titulo de Merced crea artificialmente una comunidad donde

no existen propiamente aspectos comunitaries,estamos por lo menos obligados a
peconocer la réalidad del vinculo entre los comuneros. Aparte de ello la tota-
lidad de la tierra comprendida en el Titulo de Merced se encuentra en la préctica
dividida en explotaciones individuales a las cuales sSe denomina "goces'. Ademds
el caméesino mapuche individualmente consideradec, fue siempre celose de los
declindes de su pedazo de tierra respecto al de los demds. Ello origind los
numerosos casos de roces y litigios que hemos tenido oportunidad de anotar mds
atrfs. Su deslinde, sin embargo, era algo que sabia 81l y que podian aceptar mayor
o menormente sus vecines, perc no lo indicaba la ley. El Titulo de Merced,

mantiene asi desde afuera una comunidad que podemocs llamar "a la fuerza', pero,.

al Uysar esta expresidn no hacemos més que reconocer el hecho que muchas comuni-
dades pueden no ser voluntarias. Ello vuelve en todo caso vigente el concepto

de un mapuche en tierra mapuche.

El decreto ley 2564 trastoca ese estado de cosas. En adelante, el campe-
sino mapuche podri deslindar legalmente su pedazo de tierra al interior de la
radicacidn. Hacindolo uno, lo podr&n hacer todos. Lo que era comunidad "a la
fuerza® por la cap<ns1:XMLFault xmlns:ns1="http://cxf.apache.org/bindings/xformat"><ns1:faultstring xmlns:ns1="http://cxf.apache.org/bindings/xformat">java.lang.OutOfMemoryError: Java heap space</ns1:faultstring></ns1:XMLFault>