Memoria Americana 7 - Afio 1998: 11-27

ANALISIS DE UN PROCESO DE ETNOGENESIS:
EL CASO DE LOS RECHE-MAPUCHE DE CHILE
EN LA EPOCA COLONIAL

GuILLAUME Boccara®

*  (CERMA | Ecole des Hautes Etudes en Sciences Sociales. Paris.



Resumen

Este trabajo aborda el tema de las reestructuraciones sociales, econémicas y politicas que
se produjeron entre los grupos reche del centro-sur de Chile como consecuencia del con-
tacto plurisecular y polimorfo con los hispano-criollos. Veremos que esas transformacio-
nes objetivas fueron contemporaneas de modificaciones en el orden subjetivo de la per-
cepcion del si-mismo y en la construccion de la figura del otro, desembocando en formas
totalmente nuevas de definicién identitaria. De suerte que la historia del encuentro hispa-
no-indigena puede ser interpretada como la historia de una etnogénesis a través de la lenta
transformacion de los grupos reche centrales en la nueva etnia mapuche que aparece como
tal en la segunda mitad del siglo XVIIIL.

Abstract

This paper deals with the issue of political, economic and social reestructurations produced
among the reche groups of south-center Chile as a consequence of the plurisecular and
polymorphous contact with the Hispanic-creole. We will see that this objective
transformations were contemporary to the changes in the subjective order of self perception
and in the construction of the figure of the other, ending in totally new ways of defining
identity. The history of the Hispanic-indigenous encounter can be interpreted as an
ethnogenesis process through the slow transformation of the central reche groups in a new
mapuche ethny, appearing as such in the second half of the XVIII century.



INTRODUCCION!

Abordaré aqui el tema de las transformaciones socio-politicas y economicas expe-
rimentadas por los grupos reche-mapuche durante la época colonial. Si tuviera que resu-
mir mi propésito, diria que se trata de mostrar en qué medida los contactos pluriseculares
y polimorfos entre indigenas e hispano-criollos ocasionaron cambios notables en la orga-
nizacion social de los grupos indigenas y condujeron a formas totalmente nuevas de defi-
nicion identitaria. Podria decir que la historia que voy a contar es la historia de una
metamorfosis, la de los Reche del siglo XV1 en los Mapuche del siglo XVIIL. Pues la etnia
mapuche que no existia antes de la segunda mitad del siglo XVIII, aparece como conse-
cuencia de transformaciones y reestructuraciones correlativas con las diversas estrategias
de dominacion de los espafioles, en un proceso de etnogénesis que se caracteriza princi-
palmente por la concentracion de las estructuras socio-politicas a escala macro-regional y
por la modificacién del sistema econémico.

En primer lugar, haré una descripcion de la estructura social de los grupos reche a
la llegada de los espafioles y me detendré sobre el fenomeno de la guerra puesto que
considero que ésta funcionaba como el verdadero motor de la maquinaria social indigena.

Mostraré, en segundo lugar, que entre los siglos XVII y XVIII, todo esta
reconfigurado entre las comunidades reche del centro-sur de Chile: la organizacion socio-
politica y territorial, la economia, el comercio, la division del trabajo, y que esas
reconfiguraciones desembocan en formas enteramente nuevas de definicién identitaria
perceptibles a través de la unificacion del sentimiento identitario. No trataré directamente
el lado espaiiol de este encuentro, a pesar de que no se puede entender este proceso de
etnogénesis sin tener en cuenta las estrategias de sometimiento que se pusieron en practica
con el fin de dominar a un sujeto indigena bastante escurridizo. Pero a pesar de esta limi-

I El presente articulo es una version corregida de una ponencia presentada a la Mesa Redonda
de Antropologia histérica (“Resistencias. identidades y cambios socio-culturales en el Nuevo Mun-
do™) realizada el 2 y 3 de junio de 1997 en la Casa de Veldzquez (EHEH) de Madrid. El objetivo de
este trabajo es proporcionar una vision sintética de las principales conclusiones a las cuales he
llegado al término de una investigacion realizada en el marco de mi Tesis Doctoral en Antropologia
Social (véase Boccara 1997). Por lo tanto. y con el fin de facilitar {a lectura. he reducido aqui al
maximo las referencias a los documentos de archivos que he utilizado para realizar esa reconstruc-
cion historica.
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tacion, haré algunas alusiones a las formas en que los dispositivos de poder establecidos
por los hispano-criollos (mision. parlamento, comercio) influyeron en la estructura socio-
politica y en la economia indigena’.

Pero antes de empezar, quisiera esclarecer un punto relativo a los términos emplea-
dos para designar a los indigenas que vivian en el centro-sur de Chile a la llegada de los
espaiioles. Como lo he mostrado en otros trabajos (Boccara 1996a y 1997), se suele em-
plear de manera errénea a los etnénimos “araucanos” y/o “mapuche” para hablar de esos
grupos. Digo de manera errénea porque en los documentos que he revisado, la palabra
mapuche no aparece mencionada hasta la segunda mitad del siglo XVIIL. En cuanto al
término araucano, sabemos que hace referencia a los grupos que vivian en la parcialidad
de Arauco y que, por lo tanto, no abarcaba a la totalidad de los indigenas del centro-sur de
Chile. El tinico término que aparece en la documentacion temprana para calificar de ma-
nera general a los indigenas del territorio llamado Araucania es reche, que significa hom-
bre auténtico o verdadero. Utilizaré por lo tanto el término reche para hablar de los indige-
nas que vivian en la zona considerada (rio Itata al norte y Toltén al sur) a la liegada de los
espaiioles, y reservaré la utilizacion del etnonimo mapuche para el siglo XVIII, cuando
emerge, segin mi punto de vista, ese conjunto étnico como consecuencia de un profundo
proceso de transculturacion.

LOS GRUPOS RECHE CENTRALES DEL PRIMER SIGLO DE LA COLONIA:
ESTRUCTURA SOCIO-POLITICA Y GUERRA DE CAPTACION

Abordemos pues la descripcion de la organizacion social de los grupos reche cen-
trales en las primeras décadas de la conquista. Si bien es cierto que existen todavia mu-
chos puntos oscuros en cuanto a la articulaciony funcion de las distintas unidades sociales
que estructuraban la sociedad reche, podemos sin embargo dar una descripcion formal del
paisaje sociologico indigena y proponer algunas pistas respecto de la funcionalidad de
cada agregado social.

Los documentos que he revisado me han permitido reconstruir distintos niveles de
integracion en la organizacién social indigena.

La primera unidad social o unidad social basica estaba constituida por la ruca o
casa en la cual habitaban el marido con su o sus esposas y sus hijas e hijos solteros. Sin
embargo observamos que, a veces, algunos de los hijos varones casados y su progenie
permanecian en la casa del padre, haciendo en este caso de la ruca et lugar de habitacion
de la familia extendida o poligama extendida. En la casa, cada esposa disponia de un tugar

> En otros trabajos. he propuesto una interpretacion de la evolucién de las estrategias de
sometimiento desarrolladas por tos hispano-criollos durante el periodo colonial (Boccara 1996a.
1996b v 1997).
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propio y de un fuego. Disponia también de un pequefio huerto situado en las proximidades
de la ruca. Observamos también que la ruca no estaba aislada, sino que formaba parte de
un caserio compuesto por cuatro a nueve rucas. Los miembros masculinos de este caserio
pertenecian tedricamente a un mismo linaje, el del cacique principal llamado u/men. Em-
pero, hay que mencionar que en algunos casos, el caserio no cobijaba Gnicamente a indi-
viduos pertenecientes al mismo patrilinaje, puesto que los aliados (yernos y cufiados)
podian radicarse en €l.

Los reche obedecian a una regla de residencia patri-virilocal y el hecho de que sélo
los hijos varones nacidos del matrimonio primario, y en primer lugar el primogénito,
obtuvieran por derecho de sucesion las cargas y titulos de su padre, permite suponer que
solo ellos residian en su caserio de origen. Lo que es seguro, es que un cierto niimero de
hijos del ulmen se instalaba en otro caserio, en las proximidades del primero, y que las
hijas casadas iban a vivir en el caserio de su esposo.

El nivel de integracion superior a €ste lo constituia el quifielob que integraba a
varios caserios. Los miembros de este agregado cooperaban en las actividades economi-
cas y se movilizaban en caso de agresion exterior. La documentacién que he revisado me
permite decir que el quifielob no representaba una unidad unilineal exégama como lo
afirman la mayor parte de los estudios etnohistoricos, sino que era un nucleo enddégamo.
De suerte que si bien es cierto que las comunidades reche se organizaban a un nivel basico
siguiendo un principio patrilineal, seria un error considerar a su estructura social como
una imbricacion de segmentos de linaje, linajes, clanes y tribus. Los grupos reche no
obedecian a una légica segmentaria sino que se organizaban en una trama social hecha de
multiples grupos de consanguineos y aliados reunidos alrededor de la figura de un ulmen
o0 cacique.

En el siguiente nivel de integracion encontramos a otro agregado que se llamaba
lebo. Esta unidad social puede ser considerada como el nivel crucial de la socialidad reche.
En efecto, observamos que es en el seno del lebo en donde se resuelven las cuestiones
relativas a la guerra, a la paz y a las alianzas guerreras (politica interior y politica exterior).
Es a nivel del lebo que se desarrollan las reuniones festivas y las ceremonias religiosas
esenciales para la reproduccion simbdlica de la sociedad. Finalmente, el sentimiento
identitario se define fundamentalmente en funcion de la pertenencia a un' lebo y en refe-
rencia al rehue, el espacio ceremonial de cada lebo. Las decisiones juridicas y politicas
que se toman en el lebo deben ser respetadas y se detecta la existencia de lo que podria-
mos llamar una legislacién criminal. Los conflictos en materia de brujeria, robo, adulterio
son discutidos y sujetos a compensacion. A nivel simbdlico, se puede decir que el rehue,
el espacio ceremonial de cada lebo, funciona como centro del mundo y simboliza la uni-
dad del grupo. Por otra parte, el lebo constituye el primer grado de la diferenciacion
identitaria puesto que nadie sacrifica, decapita o se come a un miembro de su lebo. Por lo
tanto, podemos afirmar que este agregado formaba una doble frontera, de orden socio-
politico e identitario. Constituia, a la vez, el primer nivel socio-politico realmente autono-
mo v el lugar de la primera demarcacion de una frontera identitaria entre el si-mismo y el
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otro. Para resumir, diria que los Reche (los hombre verdaderos, auténticos) se definian a
nivel identitario y se organizaban a nivel socio-politico en relacion a un rehue (lugar
verdadero, auténtico) o lebo.

En caso de conflictos guerreros, distintos rehue se podian reagrupar para formar
una unidad superior llamada ayllarehue, nueve rehue. Esta unidad politico-guerrera no
tenia un caracter permanente y hasta en los periodos de unién guerrera, cada rehue conser-
vaba su autonomia y su capacidad de decision.

A un nivel alin superior, tenemos al futamapu o tierra grande, formado a partir de
la reagrupacion de varios ayllarehue y que dividia el territorio de la Araucania en tres
grandes franjas longitudinales. Existen muchas dudas en cuanto a la existencia del futamapu
como distrito geopolitico en tiempos prehispanicos, puesto que estas tierras grandes apa-
recen mencionadas por primera vez a principios del siglo XVII, es decir, mas de sesenta
afos después del inicio de la conquista. Lo que si es seguro es que el futamapu no tenia un
caracter permanente y que la alianza de diferentes ayllarehue ocurria inicamente en tiem-
po de guerra.

En resumen, podemos decir que la unidad socio-politica crucial y permanente de la
organizacidén social reche era el rehue o lebo, y que varios rehue o ayllarehue podian
aliarse de manera esporadica en caso de peligro exterior. Veremos luego que uno de los
cambios notables de la estructura socio-politica y territorial de los reche fue justamente la
institucionalizacion de los ayllarehue y de los futamapu que, de unidades temporarias
funcionando en periodos de guerra, pasarian a ser agregados permanentes dotados de
representantes politicos propios.

Detengamonos ahora en el funcionamiento de esa unidad que he definido como
fundamental en la socialidad reche de las primeras décadas de la conquista: el lebo o
rehue. Dado el espacio limitado de que dispongo, abordaré el funcionamiento de esa uni-
dad a través del fendmeno guerrero y mostraré que la guerra constituia una institucion
central en la produccion y reproduccion material y simboélica del lebo.

Hay que sefialar en primer lugar que el poder politico no estaba ejercitado por un
solo individuo. Los documentos mencionan la existencia de tres tipos de personajes poli-
ticos con funciones distintas. El jefe civil o gen voye, maestro del canelo que tiene como
funcion dirimir los conflictos internos. El jefe de guerra, gentoqui, maestro o duefio del
hacha de piedra, que actiia como personaje central de la movilizacién guerrera y en las
expediciones militares. El jefe religioso, o boquivoye, que actiia como intercesor entre los
hombres de este mundo y las entidades que pueblan el otro-mundo para determinar si el
lebo debe continuar la guerra o establecer la paz. Estas cargas se obtenian tedricamente
por derecho de sucesién, pero un gran ntimero de documentos permiten afirmar que este
poder politico o guerrero podia ser adquirido o merecido. De hecho, observamos que es a
través de la actividad bélica que algunos ulmenes obtenian el cargo de toqui, o general de
los escuadrones indigenas, para luego acceder al estatus de gentoqui, o poseedor del ha-
cha de piedra. simbolo de su funcidn.

Vavamos ahora a la explicacion de la guerra y veamos en qué medida se puede
decir que este fenomeno era central en la produccion y reproduccion material v simbolica
del lebo o rehue.
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A nivel de la dindmica politica interna, observamos que es a través de la guerra que
se producian las figuras del espacio politico reche. El Gran Hombre o u/men era, antes de
todo, un gran guerrero. El chaman actuaba como un verdadero guerrero de lo invisible.
Los boquivoye, o jefes religiosos, eran los individuos claves en la determinacion de los
periodos de guerra y de paz.

Por otra parte, registramos la existencia de un ideal guerrero perceptible en todas
las facetas de la vida social reche: el espiritu de los juegos, la educacion de los jovenes, el
prestigio de los conas o guerreros que se destacaban durante el combate, nombrandose y
buscando la lucha interindividual.

Notamos también la existencia de un grupo de guerreros especializados que goza-
ban de un gran prestigio en el seno de la sociedad reche. Esos individuos, siempre listos
para la lucha, gozaban ademas de una vida privilegiada en el otro-mundo, después de la
muerte terrenal. Hace falta destacar que la existencia de este ideal guerrero tenia su tra-
duccién simbolica a nivel de las relaciones entre los sexos. Podriamos decir, traduciendo
literalmente un término reche de la época’, que los grandes guerreros eran extremadamen-
te hombres, cuando los vencidos eran irremediablemente ubicados en la categoria de mujer.
La guerra, actividad masculina por excelencia, a través de la exacerbacion de la demarca-
cién y de la definicion social de la jerarquia entre los sexos, aparece por lo tanto como uno
de los ejes de la produccién y de la reproduccion de la desigualdad sexual entre los reche.

Abhora bien, la existencia de una competicion guerrera hacia el interior del lebo o
rehue, a través de la lucha por el prestigio, es también perceptible entre los distintos rehue
aliados en periodo de guerra. De suerte que la guerra se dibuja también como una institu-
cion que estructura las relaciones entre las diversas unidades sociales que forman un
ayllarehue. La lucha para la captura de trofeos guerreros (cabezas, cautivos, caballos,
ropa, etc.) pone en movimiento una verdadera dindmica de don/contra-don entre los di-
versos rehues. Un rehue que ha capturado un enemigo lo enviara a otro rehue, muerto o
vivo, con el fin de obligario a que le devuelva el don. El rehue donatario se ve, de esta
manera, obligado a entrar en la dindmica guerrera: capturar un enemigo, decapitarlo y
mandar su cabeza al rehue donador, cerrando asi, temporariamente, el ciclo de la deuda.

La guerra funcionaba, por lo tanto, como estructura estructurante, pero también
como estructura dindmica, ya que las relaciones de fuerzas y las jerarquias inter-rehue se
modificaban regularmente en funcion del mayor o menor éxito guerrero.

Pero la centralidad de la guerra iba mucho mas alla de la produccion y reproduc-
cion del espacio socio-politico interno y externo. Jugaba un papel fundamental en la ela-
boracion de la identidad propia y en la produccion del si-mismo y del otro. Pues la guerra

Se podria decir que el momento de la guerra es el momento durante el cual el hombre es mas
hombre. Es el instante privilegiado durante el cual la diferencia entre los sexos esta radicalizada v la
valorizacion del hombre es mas clara. Luis de Valdivia sefiala en su diccionario ([1606] 1887) que
si cona significa soldado. conahuentu significa indio valiente v no. como la traduccion literal lo
hubiera exigido. indio u hombre (huentru) soldado.
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reche era una verdadera guerra de captacion de la diferencia, de construccion del si-mis-
mo en un movimiento de apertura canibal hacia el otro. Todo, en las practicas y represen-
taciones de la guerra, tendia a la asimilacion de las cualidades del enemigo.

Hay que sefialar, en primer lugar, que los guerreros hacian todo lo posible para
capturar durante el combate un objeto que simbolizara al otro. De vuelta de la expedicion
guerrera, los conas y caciques se vestian como los espafioles. Pero es seguramente en el
trabajo ritual realizado sobre el cuerpo del cautivo que se percibe de manera mas clara ese
afan de digerir al otro. Hace falta advertir que no todos los cautivos eran buenos para
comer. El cuerpo que servia para los rituales de antropofagia era el de un enemigo famoso
y valiente. En tal caso, el cautivo era decapitado (katrilonkon) y su cabeza servia de
recipiente-trofeo (ralilonko) para las ceremonias guerreras. Los huesos de las piernas ser-
vian para confeccionar flautas. La piel de la cara y las quijadas eran utilizadas en la con-
feccion de una especie de gorra guerrera (manague). El corazén era arrancado y comido
(curucul). Lo que quedaba del cuerpo de este otrora gran guerrero era lanzado con desdén
en direccion a su territorio de origen.

Los cautivos que no eran aptos para los sacrificios rituales eran sometidos a un
intenso proceso de recheizacion. Se les prohibia hablar el castellano. Se los vestia inme-
diatamente a la moda reche. Se los ponia a trabajar como cualquier otro labrador. En
cuanto a las mujeres, se las casaba con los indios y los hijos de esas uniones mixtas eran
totalmente integrados a la sociedad reche.

Seria muy largo dar mas detalles de la relacion que los reche mantenian con el otro.
Pero si tuviera que resumir diria, retomando una formula de Eduardo Viveiros de Castro
(1993), que para los reche, el otro no era solamente pensable, era indispensable. El exo-
canibalismo, la recheizacion de los cautivos y transfugas, la adopcion rapida de elementos
culturales exogenos (caballos, trigo, hierro, ropa), la identificacion con el otro en el perio-
do anterior a la guerra (los conas y ulmenes se dejaban crecer barba y bigote) y el hecho de
jugar al otro en las ceremonias realizadas a la vuelta de una expedicion guerrera, todo
demuestra que la reproduccion de la diferencia y de la identidad reche se hacia,
paradojalmente, a través de un movimiento de apertura canibal hacia el otro.

Creo que tenemos aqui un elemento de respuesta a la tan sorprendente resistencia
reche que podria resumirse de este modo: si los grupos reche demostraron una gran capa-
cidad de resistencia, de adaptacion al cambio o, en otros términos, si la sociedad reche se
caracterizo por su enorme flexibilidad es porque la guerra -hecho social central en la
produccion y reproduccion material y simbélica de la sociedad- obedecia a una logica de
captacion de la diferencia. Por lo tanto, esa guerra de resistencia traia fundamentalmente
consigo la transformacion de la sociedad, era esenciaimente vector de aculturacion. Son
precisamente esas transformaciones las que vamos a examinar ahora.

ETNOGENESIS MAPUCHE

Abordemos pues el tema de los cambios ocurridos en el seno de las comunidades reche
como consecuencia del contacto prolongado con los hispano-criollos. Tratar¢ en primer
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lugar el tema de los cambios economicos, para luego interesarme por las transformacio-
nes socio-politicas e identitarias.

A nivel econémico, se puede decir que las actividades de los indios del siglo XVIII
son radicalmente diferentes de las de sus antepasados del siglo XVI. La documentacion
temprana permite afirmar que los reche practicaban la horticultura, la recoleccion y la
crianza reducida de camélidos. La produccion de un excedente era limitada y los hombres
participaban en la labores horticolas. En cuanto al ganado (rehueque o llamas), servia
para la elaboracion de ponchos de uso doméstico y era utilizado en los intercambios ma-
trimoniales o para la paga de una compensacion en caso de homicidio, robo o adulterio.

El panorama que nos ofrece el siglo XVIII es radicalmente diferente puesto que
tenemos una economia que gira esencialmente alrededor de tres polos de actividad: la
crianza de ganado (equino, bovino, ovino), el malén o empresa de pillaje en las estancias
hispano-criollas en busca de ganado, y el comercio, a través de la venta de ponchos en los
puestos fronterizos o a los conchavadores huincas (espafioles, criollos, mestizos) que pe-
netran tierra adentro. Estos cambios econémicos ocasionaron transformaciones en la divi-
sion del trabajo. Toda la carga de la economia doméstica recayo sobre la mujer que se
dedicaba ademas a tejer el famoso poncho vendido en grandes cantidades tanto del lado
chileno como del lado argentino. La actividad del hombre se volc6 cada vez mas hacia el
exterior ya que el mapuche fue a la vez maloquero y conchavador, es decir que realizé
malocas en las estancias de la frontera del rio Itata en Chile y sobre la frontera de Buenos
Aires y Cérdoba, y comercié regularmente con los huincas de los fuertes o puestos fron-
terizos’.

Hay que sefialar, por otra parte, que esos cambios econdmicos ocasionaron una
transformacién en la utilizacién de los cautivos. Porque si en ¢l siglo XV1 'y buena parte
del XVIL, los cautivos eran sacrificados, utilizados para un rescate o puestos a trabajar, se
puede decir que se han transformado, a partir de la segunda mitad del siglo XVI], en
verdaderos esclavos-mercancia. Las mujeres cautivadas, huincas o indigenas, eran muy
apreciadas en la medida en que podian producir el poncho, pero los hombres eran vendi-
dos y circulaban de comunidad en comunidad como cualquier mercancia.

Tenemos que sefialar finalmente que la actividad econémica de los mapuche no se
desarrollé unicamente en la Araucania, puesto que a partir de la segunda mitad del siglo
XVII empez6 el fenémeno conocido bajo el nobre de “araucanizacion de las Pampas™.
Seria muy largo dar muchos pormenores sobre esta “internacionalizacion” de la economia
mapuche. Precisemos, tnicamente, que la presencia mapuche allende la Cordillera revis-
ti6 formas diferentes y obedecié a motivos diversos a lo largo del periodo colonial. Los
reche del siglo XVI se refugiaban en los Andes para huir de la presion espafiola. En la
segunda mitad del siglo XVIL los indigenas atravesaban la Cordillera en busca del ganado
cimarrén o bien para realizar malocas en la zona de Mendoza. En el siglo XVII, se nota
ya la existencia de algunos asentamientos indigenas al este de la Cordillera y, sobre todo.

4+ Estos cambios han sido apuntados en el ya clasico libro de Leonardo Ledn Solis (1991).
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se afianza un complejo sistema econdmico-guerrero (el malén) que supone la union y
colaboracion de varias etnias. Los mapuche cruzan la Cordillera en busca de sal y van
tejiendo una red de relaciones politicas, matrimoniales y econémicas con los pueblos de la
Pampa y del norte de la Patagonia. Tenemos aqui un interesante proceso de mestizaje
interétnico que queda todavia por estudiar®.

A nivel politico registramos un doble movimiento de concentracion del poder y de
cristalizacion de las relaciones de fuerza.

Primero, a nivel de la dinamica politica interna, con la transformacién de los caci-
ques reche de Gran Hombre en una especie de Jefe®. Ya no es a través de la guerra que se
constituyen las figuras reche del poder politico, sino por acumulacion de un capital econo-
mico (como resultado de malocas y de un comercio exitosos) y de un capital politico
adquirido durante los parlamentos generales con los espafioles, asi como por la constitu-
cion de amplias redes de alianzas politicas, matrimoniales y economicas con otros grupos
indigenas’. El Gran Hombre reche que se distinguia por sus cualidades guerreras y su
habilidad oratoria es progresivamente reemplazado por un ulmen que se lanza a una nue-
va competencia econdmica y a habiles negociaciones politicas. El cacique mapuche sigue
sin ejercer un poder coercitivo, pero concentra desde ahora todas las funciones de organi-
zacién de la sociedad que antes corespondian a personas distintas (jefe de guerra, jefe de
paz, jefe religioso). Esta reduccion del espacio de las figuras del poder politico y este
cumulo de funciones se acompafia de un movimiento de concentracion de las distintas
especies de capital en las manos de un solo individuo, que dispone a la vez de la riqueza
mas importante, del mitmero mas grande de maloqueros, de relaciones politicas privilegia-
das con los espafioles y de la red mas extensa de alianzas con otros grupos indigenas.

Esta transformacion en la dindmica politica interna se acompafia de un movimien-
to de concentracién de las estructuras socio-politicas. Aparecen, en efecto, agregados so-
cio-politicos macro-regionales permanentes, los ayllarehue y los futamapu. El ayllarehue
es, desde ahora, una unidad politica permanente que tiene como cabeza a un Apoulmen o
gran cacique. El Apoulmen es a la vez un jefe de guerra y un jefe de paz. Con el afianza-
miento del apoulmenato, aparece una nueva forma de delegacion del poder politico. Esa
representacion politica a nivel macro-regional en tiempo de paz contrasta notablemente
con el poder militar intermitente y local de los caciques del siglo X V1.

Esa cristalizacion se registra a un nivel aun superior con la institucionalizacion de
los tres futamapu que dividen a la Araucania en tres grandes distritos politicos®. De suerte

* Véase al respecto: Leon Solis 1981. 1982 v 1991: Bechis 1984. 1989 y 1994: Mandrini
1987 y 1991: Palermo 1991; Nacuzzi 1998.

6

1990.

P

Sobre los términos “Gran Hombre™. “Big Men™. “Jefe” .... véase Godelier 1982. Lemonnier

Utilizamos aqui el concepto de “capital™ en el sentido que le ha dado e} sociélogo Pierre
Bourdieu.

% En el altimo tercio del siglo XVIIL. se puede considerar que la Araucania esta formada por
cuatro futamapu. El cuarto futamapu. de la Cordillera. es el de los Pehuenche mapuchizados.
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que la Araucania de las postrimerias del siglo XVIII aparece como un espacio politico
integrado en el cual las relaciones de dependencia extracomunitaria van cobrando mayor
peso.

Lo que me parece interesante para destacar, es que esas transformaciones en las
estructuras objetivas fueron acompafiadas de modificaciones en la percepcion que los
grupos indigenas tenian de si-mismos y en la construccion de la figura del otro o de la
alteridad. Porque si los reche de los primeros tiempos de la Conquista definian su identi-
dad en relacion al rehue, desde ahora se definen en funcion de su pertenencia a una unidad
macro-regional y en su oposicion global a los extranjeros huincas. En efecto, en el siglo
X VI, la dispersién socio-politica y la guerra determinaban una gestion local de las identi-
dades. Ahora bien, con la desaparicion progresiva de la guerra de captacion y en razon de
la expansion territorial, del contacto permanente y unificador con el Estado colonial y del
proceso de concentracion de las estructuras socio-politicas, es toda la dinamica de defini-
cion identitaria la que se transforma.

Hemos visto que los futamapu, cuya existencia es bastante dudosa para las prime-
ras décadas de la conquista, estructuran desde ahora y de manera permanente, el conjunto
del territorio de la Araucania. Una relacion escrita por un misionero franciscano en 1775
permite afirmar que el afianzamiento de este nuevo agregado fue contemporaneo con la
emergencia de un nuevo sentimiento identitario macro-regional o global. He aqui lo que
escribe el Padre Ramén Redrado:

Los Yndios de Chile subdividen su jurisdiccion en cuatro Huythanmapu, o Provin-
cias, y esta es entre ellos 1a mas famosa division, porque aunque es verdad que para
armarse contra el espafiol con facilidad se hermanan como si fueran Paysanos,
pero entre si, miran como extranjero al que es de otro Huythanmapu, y las malocas
o guerras que dan a los de un Huythanmapu o Provincia, la hazen causa propia
todos los de ella y toman las lanzas para defender a los de un Huythanmapu, aun-
que los invadidos esten muy distantes, porque todos los de un Huythanmapu se
consideran como Paysanos®.

Varios documentos de la segunda mitad del siglo XVIII tienden a confirmar la
emergencia de un sentimiento identitario unificado puesto que es partir de este momento
que aparece el término mapuche como etnonimo. Es decir que los indigenas del centro-sur
de Chile se autodenominan. desde ese momento, mapuche. El jesuita Andrés Febrés sena-
la en su diccionario (1765) que los indigenas se autodenominan mapuche'y que llaman a
un mapuche de otra tierra. ca-mapuche. En este caso, y si relacionamos la definicion de
Febrés con la descripcion de Redrado, podemos deducir que el ca-mapuche. el mapuche
extranjero. era el miembro de otro futamapu. Vemos entonces aqui que la formacion de

9 -Relacion de los Yndios de las jurisdicciones de Chile v de Valdivia y de sus inclinaciones.
errores v costumbres”. Padre Ramoén Redrado. Vice-comisario de Misiones. 10-3-1775. Archivo
Franciscano de Chillan (Chile). Vol. 2. Asuntos Varios.



22

esta nueva unidad socio-politica macro-regional fue acompafiada por la emergencia de un
nuevo sentimiento identitario-que trascendia al simple grupo local constituido antes por el
rehue.

Una declaracién de un cacique hecha algunas décadas después del fin de las gue-
rras de independencia es, desde este punto de vista, bastante elocuente. Dice:

Nosotros, no queremos guerra contra los Huincas ... los Mapuche son ahora muy
tranquilos y miran a los Espafioles como hermanos'.

Destaco, finalmente, que €l término mapuche aparece por primera vez en la docu-
mentacién en los afios 1760. Es decir, en el momento mismo en que hemos registrado
cambios notables en la organizacién socio-politica y econémica indigena.

Por todas estas razones pienso que con los Reche-Mapuche, nos encontramos ante
un caso particularmente interesante de etnogénesis. Pues la proverbial resistencia de los
reche que les permitié sobrevivir como entidad especifica fue también el vector de un
profundo proceso de transculturacién que desemboc6 en la estructuracion de una nueva
formacion social y en la emergencia de nuevas identidades.

Desde este punto de vista, creo que la emergencia de esa nueva entidad e identidad
étnica debe ser interpretada como el resultado tanto de un proceso de etnogénesis como de
etnificacion. Etnogénesis, porque los mapuche son el resultado de una dinamica socio-
histérica especifica. Etnificacion, porque la naturaleza de los métodos empleados por los
agentes del estado colonial produjeron, sin lugar a dudas, un efecto tanto sobre las estruc-
turas objetivas de los grupos indigenas (economia, organizacién socio-politica) como so-
bre las estructuras cognitivas de los individuos y colectividades.

Daré un solo ejemplo, para terminar, de la manera en que una institucién o un
dispositivo de poder colonial (el parlamento general) podia influir tanto sobre los meca-
nismos politicos como sobre las conciencias indigenas.

A un nivel puramente formal, notamos que la realizacion regular de parlamentos
obligaba a cada grupo a elegir representantes hacia afuera de la comunidad. Ademas,
estos representantes debian tener el poder de comprometerse en el momento mismo del
parlamento. A nivel de la organizacion del parlamento, notamos que sélo algunos de estos
representantes tenian el derecho de palabra y que cada futamapu debia elegir un solo
representante, lo que contribuia ain mas a la concentracion del poder politico y a la dina-
mica de delegacion del poder. Por otra parte, hay que sefialar que el parlamento se convir-
tié en una reunién politica obligada para todos los caciques de la Araucania. En primer
lugar, porque un cacique que no participaba de un parlamento, corria el riesgo de ver a

1

“Memoria sulla civilizzazione degli Araucani letta I'undici di giugno avanti il Consiglio
della Societa evangelica dal Sacerdote Don Giuseppe Emmanuelle Orrego del Diretorio di detta
Societa in disimpegno dell’incarico assidatogli di visitare le Misioni dell” Araucania™. 1854. Archivio
Generale dei Frati Minori (Roma). Fondo Misioni 110.
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otros caciques establecer relaciones privilegiadas con los espafioles y de quedar por lo
tanto marginado del campo de poder global que constituia desde ahora la Araucania. En
segundo lugar, porque el parlamento no era solamente el espacio en el cual se discutian
Jos conflictos hispano-indigenas. En la segunda mitad del siglo XVIIL, el parlamento ge-
neral llegé a ser el lugar donde se conversaba de los problemas y conflictos inter-indige-
nas, se CONVirtio en una especie de congreso «pan-tribab» bajo la mediacion de los espafio-
les y de los indios amigos'".

Pero el parlamento no tendia solamente a cambiar los mecanismos politicos tradi-
cionales, tenia también una influencia sobre la vision que los indigenas se hacian del
espacio socio-politico. Primero porque en razon de su naturaleza exhaustiva, el parlamen-
to general reagrupaba en un solo lugar y al mismo tiempo a los representantes de la tota-
lidad de los grupos indigenas, proporcionando asi una vision de la Araucania en su con-
junto, una suerte de modelo reducido del espacio socio-politico. Segundo, porque los
diferentes grupos que participaban en el parlamento eran clasificados y repartidos en el
espacio de manera rigida. Se asignaba un lugar propio a cada futamapu y las parcialidades
llamadas suelras debian ser necesariamente integradas a esta nueva representacion y orga-
nizacion del espacio. Cada uno de los representantes indigenas debia encontrar su sitio ¥
permanecer en él. La construccion de un espacio politico ordenado con distritos clara-
mente delimitados era concomitante con la inculcacion de estructuras cognitivas y con la
difusién de una norma juridico-politica sin las cuales toda armonia entre el orden objetivo
de las cosas y el orden subjetivo de las conciencias hubiese sido imposible'.

CONCLUSION

Quisiera terminar este articulo enunciando algunas ensefianzas generales que el
caso particular del encuentro hispano-mapuche nos permite sacar.

En primer lugar, creo que el caso mapuche nos permite desprendernos claramente
de una perspectiva substantivista que tiende a considerar a Jos grupos. Jas identidades y las
etnias como siempre dados o como una esencia. Me parece que este enfoque dinamico
que tiene como objetivo aprehender los mecanismos por los cuales los grupos se constitu-
ven. las identidades se dibujan y las etnias se estructuran, puede ser considerado como
uno de los aportes mas valiosos de la antropologia historica.

A nivel tedrico, parece también que la antropologia ha conocido ultimamente, como
las otras ciencias sociales. una evolucion bastante nitida. a través de la reincorporacion de

' Véase Leon Solis 1992,

12 No hay que olvidar tampoco la influencia que ha podido tener el hecho de fijar una realidad
social. politica e historica sobre un papel. a través de la escritura. Véase al respecto Goody 1977
1986 v 1993: Boccara 1997.
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los sujetos sociales en la construccion de su historia. No se trata de decir que los sujetos
libres hacen su propia historia con una conciencia clara de sus actos, pero se pretende
reincorporar a los agentes sociales en la construccion de nuestros modelos con el fin de
percibir como las estructuras sociales se ponen en movimiento a través de sus actos, de sus
representaciones, de sus estrategias. En resumen, la complementariedad entre la historia y
la antropologia permite derribar las falsas fronteras académicas para plantear verdaderos
problemas teéricos y abrir nuevas perspectivas de investigacion'.

La segunda ensefianza general que quisiera sacar de este caso particular tiene que
ver con un problema recurrente de la antropologia politica en torno al pasaje de socieda-
des sin estado a sociedades con estado o con relaciones de poder cristalizadas de manera
permanente bajo la forma de hegemonias sociales y politicas. Aqui también, me parece
que no se pretende ir en busca del origen del estado o de la sociedad. Lo que se intenta es
mucho menos ambicioso pero a la vez mucho menos hipotético: se trata de analizar, a
través del encuentro entre sociedades estatales y sociedades sin estado, los procedimien-
tos utilizados por los agentes estatales para imponer la legitimidad de una dominacién y
de un ejercicio centralizado de la fuerza publica. La creacion de cabezas, la formacion de
dirigentes indigenas, la politica de parlamentos que tiende a organizar el espacio, a clasi-
ficar los grupos, a asentar una norma juridico-politica nos permite ver, a partir del estudio
de casos concretos, que el reconocimiento de la legitimidad del Estado no es un acto libre
de la clara conciencia, como lo proponia Max Weber, sino que se arraiga en el acuerdo
inmediato entre las estructuras incorporadas, vueltas esquemas practicos, y las estructuras
objetivas, retomando aqui una formulacién de Pierre Bourdieu (1995). Desde este punto
de vista, creo que habria que estudiar con mucha atencion los dispositivos asentados por
los diferentes agentes coloniales en el Nuevo Mundo con el fin de establecer un orden, no
solamente de manera violenta sino también a través de la produccion de un acuerdo entre
las estructuras cognitivas que la historia colectiva e individual ha inscripto en los cuerpos
y las estructuras objetivas del mundo al cual se aplican.

Por otra parte, el desfasaje entre una accién de estado que tiende a unificar un
territorio, a inculcar una vision y una division comiin, universal, y unas sociedades acéfalas
cuyos miembros incorporan de manera automatica las estructuras sociales sin mediacién
estatal, permite que se cuele el fendmeno de la resistencia. La resistencia, no tanto como
conciencia clara de luchar por su libertad, sino como inscripcion dichosa en una historia
especifica y como espacio de libertad que se deja abierto debido a la no-correspondencia
entre las estructuras objetivas espafiolas (aparato de estado, mision, escuela) y las estruc-
turas cognitivas indigenas (vision del mundo, representacion del espacio, sistema simbé-
lico, explicacion de la desdicha, etc.).

13 Véase al respecto los estudios siguientes: Picon 1983. Combeés v Saignes 1991. Wachtel
1992, Bernand (comp.) 1994. Méndez 1997. Salomon y Schwartz 1998.
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