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2.- PRESENTACION

El contexto

- La machi mapuche siempre ha sido considerada en su cultura como el nexo
principal entre el mundo sobrenatural de los espiritus y deidades y el mundo concreto, real
y humano mapuche. Su rewe es concebido como un arbol césmico que comunica el terreno
humano con el de los dioses, y su ascension al rewe simboliza su ascension al cielo y el
vuelo magico de la machi en el mas alla. La funcidon mas antigua y conocida de la machi es
la curacidn espiritual y el uso de hierbas medicinales. El rol sacerdotal de la machi como
orador ante la colectividad es una innovacién relativamente reciente. Se conoce en algunas
zonas donde los oradores tradicionales ya no existen pero donde todavia hay interés por
mantener la tradicion mapuche. Al ejercer un rol sacerdotal, la machi adquiere una nueva
dimension. Pone su capacidad de relacionarse con seres sobre-naturales al servicio de la
comunidad, y adquiere presencia comunitaria y mayor influencia. Aunque las préacticas
rituales de los mapuches y las funciones de la machi se han visto transformadas, los
conceptos sobre-naturales sobre los que se asientan siguen siendo los mismos.

El sistema ritual es un punto entrecruzado de redes de relaciones sociales,
simbolicamente, la machi encabeza la regla de significados y significantes que involucra
desde los elementos rituales o instrumentos musicales que emplea en el machitum,
incorporando a su saber chamanico el poder que le genera el trance. Es el sistema oral el
que da verso a la sanidad del enfermo, por enfermedad entiendo a las personas que portan
los kalkus, la machi desempefia diversos roles al servicio de su comunidad destacandose su
participacion en los ritos medicinales terapéuticos y diagnosticos, adivinatorios y
comunicativos, proyectando la eficacia de los vientos para sanar o dar enfermedad, ella
puede bendecir o maldecir en una doble significancia.

Es el sistema oral el que da verso a la eficacia simbélica que ella produce a través de
las creencias tradicionales, la machi elimina el kalku, la machi proyecta la seguridad de la
sociedad mapuche, ella puede bendecir o maldecir en una doble significancia, pero es la
eficacia simbolica de la hechicera del trueno la que sana o enferma, esta eficacia simbdlica
es traducible a todos los elementos o instrumentos musicales que poseen simbologia. El
significante de las concepciones mitoldgicas son reactualizadas a través de la poderosa
comunicacion del discurso chamanico (Grebe 1986: 47 -66) en los ritos simples, dichos
contenidos se expresan mediante recitaciones y canticos; y en los ritos de mayor
complejidad, se agregan a dichas recitaciones y canticos una amalgama densa de poesia,
musica, danza y episodios dramaticos que le dan poder exclusivo a la machi, ella debe
descubrir el mal pensamiento o negacion del espiritu. El texto son los simbolos que
acomparian a los elementos del sistema ritual, los cuales son traducibles estructuralmente.

La concepcion comunicativa de la cultura mapuche aborda el problema dinamico
por medio de la nocién de estructura, este problema dindmico pasa por la tentativa de un
proceso de integracion del tiempo. No son simples estructuras que podamos incorporar a un
mundo dado; debemos comprender las funciones mediante las cuales se imprime una forma



particular de la realidad. EIl estructuralismo radical rechaza este aspecto funcional de la
lengua, separandolo radicalmente del lenguaje de la machi, la estructura ritual como objeto
de ciencia solo se incorpora a ella en forma organicista y se corre el riesgo de tomar
conceptos explicitos, nociones intuitivas aun muy oscuras trasladadas directamente de
nuestra experiencia no elaborada de la vida . EI margen de seguridad en sus posibilidades
de diferenciacion, su grado de integracion en la estructura ritual son reactualizadas a través
del discurso chamanico, asi se vera llevada a enfocar un estado del habla como cuasi-
equilibrio.

- Obijetivo principal:

Entender el rito mapuche a través de los elementos e instrumentos musicales que
acompafan las recitaciones y canticos para idear un estructuralismo sobre la oralidad ritual,
como herramienta antropoldgica, exponiendo el material simbdlico para entender el
procedimiento simétrico de la red de relaciones sociales que recepcionan los mapuches
atendidos por la machi, esta cosmovision ritual mapuche se comprendera como un nuevo
ejercicio antropoldgico, estudiando la relacién del rol machi-sacerdote con el ngenpin u
orador, y con la labor de sacerdote cristiano. Se analizaran los aspectos sincréticos que
encontramos en deidades, rituales y simbolos religiosos usados por la machi — sacerdote y
el efecto que tienen sobre el sentido de identidad mapuche. Se vera la relacion que surge
entre la funcion sacerdotal y la funcion curativa de la machi. También se sugerird una
relacion entre ésta y las enfermedades sobre-naturales producidas por el desarraigo y el
mestizaje cultural. Se investigara en fin los procesos de evolucion que afectan las funciones
de la machi, el ngenpin y nguillatin que hoy pasa a tener gran importancia para la
supervivencia social y espiritual de la comunidad mapuche.

- Obijetivo secundario:

Idear el estructuralismo sobre el concepto de tralkamachi o hechicera del trueno
para respaldar la eficacia curativa en el machitin, existen distintos tipos de machitunes. Es
necesario traducir los codigos simbdlicos de la machi para definir el estructuralismo de
reciprocidades, las que se vinculan a través de la red de relaciones sociales.

Investigar el rol sacerdotal que cumple la machi en el nguillatun. Defendiendo la
tesis de Ana Maria Bacigalupo, por que la machi actia como sacerdote en las zonas
cercanas a centros urbanos y su relacién con cambios socio-econémicos, con el sistema de
reservaciones, con la agricultura intensiva y con la propiciacion a una deidad mapuche

- Hipotesis

El estructuralismo puede involucrar la comprension de los codigos a los que se rige
la machi en el sistema ritual, entendiendo asi el caracter de significados traducibles
oralmente, es posible dar valor a lo que se entiende por enfermedad con un nuevo concepto
para alienar a la cosmovision mapuche a c6digos nuevos.



Es posible entender la practica de la machi como la de una chaman que no puede
desear el bien o el mal de las personas si no es por las fuerzas de la naturaleza, es debido a
esto que no opera en un mito sino en una historia oral, el caracter de esta historia oral es lo
gue construye la memoria etnografica, dentro de la sociedad mapuche. Hay diferentes
formas de iniciarse, tratare de dar forma a estos procesos de iniciacion a través de formas
ritualmente pautadas. En materia cultural el etndlogo hace suya los intercambios de
movimientos chamanicos acentuados por las fuerzas de la naturaleza.

Asi la machi se expresa a través del campo estructural mediante una filosofia del
lenguaje que puede ayudarnos a comprender de una vez las virtudes y las limitaciones de
sus rasgos dominantes de su estilo mental. Segun Levis-Strauss el chaman al tratar a su
enfermo ofrece al auditorio un espectaculo, ¢que espectaculo?, el que le valié de la
revelacion de su estado: el chaman no se contenta con reproducir 0 minar ciertos
acontecimientos, los revive efectivamente en toda su vivacidad, originalidad y violencia. Y
puesto que al concluir la sesion recobra su estado normal, podemos decir tomando el
termino esencial del psicoanalisis que abre acciona ese momento decisivo de la cura en que
el enfermo revive la situacion inicial que origino su trastorno, antes de superarlo
definitivamente. En ese sentido la machi es un abreactor profesional.

La machi es la filosofa de la naturaleza del tiempo, este es un factor dado en nuestra
situacion social, es un aspecto esencial de nuestras vidas que damos por supuesto, siempre
hay algo que se repite, lo dias, la luna o las estaciones y también algo que no se repite en
donde todo proceso es irreversible. El tiempo dice Whitehead — no es otra cosa que la pura
sucesion de épocas sin fin (Whitehead, 1927, p150). Todo lo que precisamos reconocer es
que esta irreversibilidad de tiempo es sincrénica, y la psicologia es un estado estacionario,
la machi la aplica. Estos acontecimientos no son légicamente idénticos, existe un control
que aplica la machi dado por ngénechen desde el pantedn de los dioses a las ceremonias
mas importantes en las que participa la congregacion ritual, son el nguillatin y el awn .El
nguillatin es un rito agricola de fertilidad que suele celebrarse en la época antes de recoger
la cosecha, para suplicar que aseguren la cosecha, protejan a los animales y proporcionen
prosperidad y bienestar a los mapuches.

- Metodologia

La tesis se construye a través de estudios cualitativos ocupando el estructuralismo
como instrumentalizacion, el estudio se realizara con un enfoque analitico y sintético que
no escapa al estructuralismo, con una nocion de observacion a estudios etnoldgicos vy
etnogréficos que abarcara un analisis a documentos y escritos bibliograficos.

Se examinan los siguientes factores socio-culturales y sicolégicos en machi mujeres
y hombres: 1) conceptualizaciones sobre machi de centros urbanos, 2) variacion en
competencia ritual de las machi, 3) motivaciones personales de cada uno para hacerse
machi. ;Como se comparan las machi mujeres con machi hombres? ;Por qué se hacen
machi? ;Y como varian?



El rol de la o el machi mapuche requiere de cierto conocimiento y comportamiento
ideal para su rol (farén 1964:138-176). Sin embargo, cada machi toma el rol de forma
distinta de acuerdo a sus experiencias personales y dones. Asi, la experiencia subjetiva de
la machi se apega a los simbolos culturales y se expresa por intermedio de ellos. Esto por
medio del uso que la machi le da a los simbolos y creencias culturales y como ella o el
conceptualiza este uso.

Como las motivaciones personales de la machi se relacionan con su competencia en
el rol ritual, y la percepcidn que tiene la comunidad de machi en general.

Se realizaran interrogantes como las siguientes: ¢se ajusta el comportamiento de la
machi a la percepcién general que la comunidad tiene de ellas o ellos?, ;Como se usan los
simbolos culturales de machi en forma individual?, ;Cémo afecta el rol de machi al status
de las mujeres y hombres que tomaron este rol?.

- Las conceptualizaciones sobre machi de la comunidad. Estas
conceptualizaciones estableceran el marco general dentro de la cual se veran los
casos individuales, cuando los conceptos culturales se comparan con los casos
individuales. Se vera si hay variaciéon individual, pero ninguna diferencia sexual
(entre hombres y mujeres machi) o al contrario, que difieren considerablemente en
algun aspecto.

- Variacion en competencia ritual de machi, las machi mapuches son llamadas
sobrenaturalmente e través de suefios, visiones y enfermedades, pero tienen que ser
entrenadas por mucho tiempo por otra machi antes de ser consideradas
suficientemente competentes para ser a su vez machi. El hacerse machi también
depende de la voluntad del afectado, la fuerza del llamado y de la ayuda de la
familia para su entrenamiento. Cada machi tomara su rol de forma distinta y se
destacard mas en algunos aspectos que en otros, dependiendo de sus atributos
personales.

- Motivaciones personales. Las machi estan influenciadas por
conceptualizaciones culturales, y por las expectativas que la comunidad tiene del rol
de machi. La competencia ritual se puede medir de manera uniforme para todas las
machi, pero la manera en que incorporan estos elementos a su experiencia depende
de sus motivaciones profundas, restricciones, necesidades personales, y su llamado
a servir.

Este trabajo intenta contribuir al estudio de la relacién lengua —cultura —sociedad
desde una perspectiva centrada en el analisis del discurso. Los recientes enfoques en el
campo de la etnolingdistica otorgan cada vez méas importancia a la interrelacion que se da
entre la estructura del discurso y la funcion del mismo, como una expresion y actualizacion
reciproca de la relacion entre la lengua y la cultura de una sociedad.



ILUSTRACION DE LA MACHI




3.- MARCO TEORICO Y DISCUSION BIBLIOGRAFICA

La machi es una chaman segin Levi —Strauss (1970 antropologia estructural,
editorial Eudeba, buenos aires), segun Pedro Mege en su obra la Imaginacion Araucana
(Fondo Matta, museo de arte precolombino primera edicion 1997) la llama la hechicera
excesiva, cuantas formas hay para llamar a una machi, esto tiene que ver con el modo
linglistico de producir una consonancia que exprese las fuerzas de la naturaleza a través, de
conceptos que pueden ser entendidos con la gramatica comparada de ferdinand de saussure.
Toda invencion sirve para hablar de una cultura como dice Pedro Megge R. (el castellano
no traduce el golpe fonético que se produce al pronunciar tralkamachi o hechicera del
trueno, se necesita de una lengua aglutinante y dura para rescatar el efecto de su impacto
sonoro). La linguistica mapuche no escapa a esta disciplina antigua que se ocupa del uso
discursivo del lenguaje.

El deslizamiento de la dialéctica a la sofistica define el mayor peligro de declive del
discurso, la machi no escapa al sofisma, creatividad colectiva cuyos resultados se han ido
de generacion tras generacidon. Segun la tradicion oral mitica mapuche, el cosmos se
compone de siete tierras cuadradas-plataformas estratificadas y superpuestas en el espacio
cosmico (Grebe et. 1972: 50), dichas tierras representan dominios controlados por
potencias sobrenaturales, tanto benéficas y constructivas como también maléficas y
destructivas. Las cuatro tierras cuadradas superiores conforman el wenu-mapu (tierras
altas). Es el &mbito supremo de las fuerzas del bien, donde residen los dioses y espiritus
benéficos, antepasados, machi y caciques difuntos, en cambio en el ranifi-mapu (quinta
tierra ) residen los wekiife (espiritus malignos) y en el minche-mapu (séptima tierra) los
kalku y wekife (brujos y espiritus malignos todos los cuales son agentes del mal, la
enfermedad y la muerte, y por Gltimo en el mapu (la sexta tierra) residen los hombres y
mujeres mapuches, coexistiendo en ella las potencias del bien y del mal todas estas tierras
césmicas fueron creadas en orden vertical descendente, adoptando como modelo la
plataforma del dios creador situada en la altura maxima. Los tres géneros tienen en comdn
la rivalidad entre discursos opuestos, entre los cuales hay que elegir el mas apropiado. En
cada caso, se trata de hacer prevalecer un juicio sobre otro, la controversia reclama su
resolucion, incluso en el genero epidictico se puede hablar en sentido lato, de litigio o
proceso, el sistema ritual es un proceso dentro de la sociedad mapuche. La nocion técnica
de observacion es pues abandonada, y si la observacion es evidencia, también lo es esta
ultima o podemos ocuparnos de la cuestion de la evidencia cientifica sin la ayuda del
término, técnica evidencia.

En vez de eso nos podemos arreglar con la nocion de oraciones observacionales
para evidenciar los signos linguisticos, asi la machi pasa al terreno de las reuniones
conmemorativas sin problema de cumplir con el proceso que hemos venido considerando.
El tiempo es un factor dado en nuestra situacion social, este es un aspecto esencial de
nuestras vidas que damos por supuesto (Er. Leach, 1961 Ed, seis barral). El estructuralismo
de Leach es sincrénico en el tiempo, esta oposicion del acontecimiento y la estructura es en
efecto la que constituye al parecer, la fuente principal de los problemas epistemoldgicos
promovidos por las ciencias humanas, el problema epistemologico fundamental lo plantea
precisamente, esta actividad de estructuracion sui generis considerada por una
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interpretacion que se cree apresurada como prueba del idealismo espiritual mapuche, la
comunicacion entre los dominios cdsmicos del bien y los mapuches es posible mediante la
intervencion de la machi, intermediaria entre los humanos y las potencias cosmicas
benéficas. De este modo, ella es capaz de generar la energia vital, salud, bienestar
supervivencia y destino de los seres humanos. Dicha intervencion se produce mediante las
potencias positivas comunicadas en las experiencias oniricas y en el trance extatico
chamanico, opuestamente, las potencias negativas del mal operan mediante la intervencion
del kalku (brujo o bruja) y de los wekife (espiritus malignos). Estos ultimos generan
sufrimiento, desgracias, enfermedad y muerte destinados a los seres humanos.

Lo importante como objetividad integral, puede nacer de esta oposicion dialéctica
entre la aprehension sensible del mundo y la construccién inteligible del esquema
cientifico. El rewe constituye una representacion icdnica de la construccion simbdlica del
cosmos mapuche. Hay dos variedades de rewe: uno, con un tronco de siete peldafios, que
representa al cosmos mapuche total que suma siete tierras; y otro con un tronco de cuatro
peldafios, equivalente al wenu-mapu (cielo mapuche), integrados por la suma de cuatro
tierras superiores del cosmos mapuche. Por su parte, el kultrGn mapuche (timbal
chamanico) representa la tierra mapuche (Grebe 1973), mientras su vasija, con diversos
objetos terrestres en su interior-equivale a la tierra, su membrana pintada en cruz es
polisémica, representa tanto a la division de la tierra mapuche en cuatro lugares, cuatro
familias regionales y un centro, como también a los cuatro puntos cardinales, a las cuatro
estrellas, astros o planetas; y asimismo a la machi, su duefia, puesto que su voz y espiritu ha
sido introducido ritualmente en su interior.

Lo propio de la condicion humana, una vez surgida, es la cultura que como
sabemos, consiste ante todo en un sistema de signos que se relacionan entre si conforme a
reglas y la primera regla es el respeto a las diferencias, la cosmovision mapuche
proporciona un modelo explicativo del universo, mediante el cual es posible acceder a los
simbolos y sus referentes compartidos, estos Ultimos permiten una comprensién mas
profunda de la construccion cultural de su universo simboélico. Un estudio reciente
(Grebe1993) ha revelado la existencia de los ngen, espiritus de la naturaleza silvestre. Los
dioses creadores han confiado a cada uno de éstos el cuidado de un elemento, al cual el
hechizado cede ante el terror que experimenta, esta diferencia de la integridad de los
convocados a las reuniones conmemorativas la que no deja de ser atendida por la machi
pasa por un proceso de produccion, que abarca, por igual, las relaciones que los humanos
mantienen entre si, como las que estos mantienen con la naturaleza, Maurice Godelier
(Instituciones Econdmicas). La Machi no queda exenta a estas instituciones econémicas, las
gue no dejan de ser estructuralismo econdémico, en su sentido, lato los modos de produccion
son conjuntos duales de estructuras sociales.

La machi no deja de emplear la produccion como resultado de los elementos que
integran las fuerzas de la naturaleza, la nocion de estructura implica una seguridad muy
significativa en la congregacion ritual, las ceremonias religiosas organizadas, tienen lugar
dentro de relaciones sostenidas entre grupos de linaje, relaciones que implican la
participacion regular de muchas reducciones, esta reunion tiende a coincidir con la
expresion regional (local), del sistema de matrimonios matrilaterales. Es decir, grupos de
donadores y de receptores de mujeres, relacionados en forma permanente por los
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matrimonios matrilaterales. También constituyen parte de la comunidad ritual (Luis Faron).
Un rango central de la moral religiosa mapuche, es el concepto de una relacion de mutua
dependencia entre los vivos y sus antepasados. Esto representa una moral basada en la
familia, simbolizada por la extension de términos apropiados de parentesco a los miembros
de la congregacion ritual. La relacion especial entre los vivos y los muertos se expresa en
forma casi dramatica en los funerales (awn), y en los ritos de fertilidad (nguillatin). Cada
una de estas ceremonias une a un cierto numero de linajes y reducciones en acciones
rituales concertadas. Las creencias religiosas mapuche implican la propiciacién de los
antepasados auténticos del linaje, la definicion de los ancestros miticos, elucidado de un
pantedn de dioses que reciben un énfasis regional y las suplicas a ngénechen.

La machi realiza sus funciones de diversas formas dentro de los patrones culturales
aceptables para los mapuches. El rol de machi esta culturalmente como propiciador de los
espiritus ancestrales, combatiente de las enfermedades y fuerzas del mal, conocedora
esotérica de los sagrados codigos y normas que velan por el bienestar de la comunidad, y
gran conocedor de hierbas y remedios. La importancia de los suefios chamanicos, el rewe o0
el altar y el tambor ritual o kultrum también son aspectos comunes a todas machis.
Bacigalupo, ha observado las grandes diferencias que existen entre ellas, y la importancia
que tienen éstas para la realizacion reciproca entre machi-paciente, y machi-comunidad.
Explora como varian estas segun: 1.- Su ubicacidén geogréafica (zona de valles centrales
cercanas a centros urbanos, zona costera del centro sur, zonas cordilleranas, y pre-
cordilleranas lejanas de cetros urbanos), 2.- Su grado de adaptacion frente a préacticas
medicinales y culturales chilenas (rol adaptado, rol atenuado y nuevos roles emergentes),
3.- Tipos de llamamientos (espiritu heredado, Perrimontim o catastrofes naturales) y sus
connotaciones (machi de sol, de luna y de dios).

Bacigalupo encontr6 una mayor proliferacion de machi en zonas de agricultura
intensiva mas aculturadas y cercana a centros urbanos donde los jefes rituales son menos
importantes y la machi ha asumido nuevas funciones. El tratamiento de enfermedades
psicosomaticas producidas por el desarraigo y la pobreza son atribuidas a causas
sobrenaturales que le da una nueva vigencia a la machi, descubrié ademas que existe una
clara tipologia de machi en estas zonas basada en distintos llamamientos, pero cuyas
reputaciones individuales dependen de sus caracteristicas personales y no del tipo al cual
pertenece.

Las machi, como muchos otros chamanes (curanderas indigenas contemporaneas)
interactian con sociedades occidentales modernas dominantes, sin perder por ello el nexo
con sus propias tradiciones, ni cambiar la esencia de su matriz cultural. Ellas han
sobrevivido al colonialismo de la medicina occidental y la competencia de la medicina
popular, por que son capaces de tratar el desequilibrio entre mente, cuerpo, emociones,
espiritualidad, medio ambiente y medio social. Aunque la machi sigue usando las pautas
tradicionales de curacion, al mismo tiempo trata las enfermedades de la modernidad,
mientras los mapuches explican la existencia del desequilibrio como producto de la accién
de un ente maligno. Los chilenos no mapuche (wingka), no tienen explicacion espiritual
para estos desequilibrios, pero sus sintomas no son los mismos (angustia, estrés, depresion
e insomnio).
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El mal y las enfermedades espirituales son mas frecuentes en las zonas cercanas a
las ciudades, por que es alli donde la cultura hegemdnica chilena discrimina mas
fuertemente contra el mapuche, produciendo en ellos sintomas psicosomaticos. Los
mapuches sienten angustia y desarraigo al sufrir problemas de inadaptacion, pobreza y
discriminacion frente a la cultura hegemdnica chilena. También existe mayor competencia
entre los mapuche por empleos, recursos y tierras escasas provocando mayor envidia y
celos entre vecinos, parientes y amigos. Es ademas en esta zona de frontera, en la region de
la araucania donde se ha incrementado el numero de personas (wingka) que buscan los
servicios de machi para curarse de los males de la modernidad.

Las machi mapuche son Ilamadas sobrenaturalmente a través de suefios, visiones y
enfermedades, pero tienen que ser entrenadas por mucho tiempo por otra machi antes de ser
consideradas suficientemente competentes para ser a su vez machi. ElI hacerse machi
también depende de la voluntad del afectado, la fuerza del llamado y de la ayuda de la
familia para su entrenamiento. Cada machi tomara su rol de forma distinta y se destacara
mas en algunos aspectos que otros dependiendo de sus atributos personales.

Se espera que las machi tengan un poder sobrenatural, y que aprendan técnicas de
trance, curaciones, conocimiento herbal y que adquieran su parafernalia ritual, como el
kultran, el rewe y otras. Deben poder sacar los espiritus malignos o wekufes del cuerpo de
los enfermos, en las ceremonias de curacién o machitin, y llamar a los pillanes o espiritus
ancestrales y ngénechen o sus deidades para ayudar a la comunidad mapuche en el ngillatin
o ceremonia de fertilidad ritual

Las fuentes etnohistoricas parecen indicar que el chamanismo sigue teniendo un rol
importante en la cultura mapuche contemporanea, especialmente en las zonas mas cercanas
a los centros urbanos.

Los autores Faron 1964, dillehay 1990 y stuchlik 1976 indican que la situacién
tradicional de los mapuches ha cambiado por la pérdida de tierras y recursos materiales de
los mapuche, debido a esta situacion los hombres han comenzado a trabajar fuera de la
comunidad por sueldos fijos y las mujeres han empezado a vender artesanias y a trabajar
como asesoras en las zonas urbanas, como lo indican bengoa 1983 y Montecino 1984. A
pesar de esta situacion, Dillehay 1985, ha indicado el crecimiento del poder de las machi en
las zonas urbanas, en ellas adquieren poder politico informal.

Las fuentes etnohitéricas también sefialan que tradicionalmente los machi eran
hombres afeminados quienes invocaban a los espiritus familiares antiguos o pillanes para
ayudar a curar enfermedades y para proteger a la comunidad. Antiguamente estos pillanes
eran los espiritus muertos de guerreros, soldados muertos en combates y machi antiguas
(Rosales 1674), lo que indica que estos espiritus serian todos masculinos. La teoria de
denominar de esta forma a los machi cambia, en la actualidad la mayoria de los sacerdotes
ya no son hombres, después de 1884, por el efecto de la reduccion de tierras en territorio
mapuche, segln Faron, a través de su reflexién, la matrilinialidad, determina a los sacerdote
como machi mujeres.
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El primer indicio de machi mujeres no esta claramente documentado y faron indica
que el cambio de la predominancia de machi hombres a la predominancia de machi mujeres
no esta claramente documentado, Cooper 1946, ubica los primeros indicios de la existencia
de machi mujeres en la segunda mitad del XVIII, Alonso de Ovalle 1646 lo ubica desde el
siglo XVIl'y Moesbach a fines del siglo XIX.

Levi Strauss rechaza las interpretaciones clasicas en el estudio de la mitologia, en
primer lugar los mitos no expresan como se ha querido ver frecuentemente, sobre todo
desde el terreno de la filosofia, los problemas externos que los hombres se han planteado
desde siempre, su origen, su destino, la naturaleza de lo real, el orden, lo importante es la
naturaleza de lo real, Moesbach tiene la razon segun la l6gica de mi tesis fundamentada en
la teoria del parentesco de faron 1964.

Desde el punto de vista de la comunicacion, la transicién de la naturaleza a la
cultura se ha apoderado como consecuencia de la ruptura de comunicacién entre los
hombres y los dioses, debe existir una mediacion, en la cultura mapuche, esa mediacion es
la machi.

La machi sirve a las reuniones conmemorativas como equilibrio de la condicién
humana y es esta condicion humana, llena de cultura, es la que consiste en un sistema de
signos que se relacionan entre si a través de un sistema de reglas y la primera regla que
define la comunicacion a buena distancia, es la exigencia al respeto de las diferencias. Las
culturas nunca deben ser homogéneas se contraponen los objetos rituales en cada
operacion.

Contraponiéndome a Pedro Megge la machi no se inicia a través de una
reglamentacion de los hombres, la machi es iniciada epidicticamente por las fuerzas de la
naturaleza a través de las reuniones conmemorativas, es un auto revelarse, aunque no
elaborada en conceptos cientificos tan estrictamente definidos. Cuando se sustituye la
escritura por el pensamiento, los que se privan de esta imagen sensible, corren el peligro de
percibir mas que una masa informe con la que no saben que hacer (Ferdinand de Saussure ).
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4.- CHAMAN Y MACHI

Los chamanes son agentes medico-religiosos propicios de una sociedad tribal o de
cacicazgos. Los chamanes participan en la economia de subsistencia ademas de realizar las
labores propias de su profesion. Se diferencian de las demas personas de la comunidad por
entrar en trance, comunicarse con deidades y espiritus, y tener suefios, visiones, y
enfermedades que son atribuidas a causas sobrenaturales. Los chamanes no se hacen
profesionales por voluntad propia, sino que son elegidos sobre-naturalmente, y esta
eleccion es algo que ellos no pueden rehuir. El neofito tiene contacto con los espiritus
ancestrales y transmite sus mensajes, tiene alucinaciones y realiza vuelos méagicos para
recuperar almas perdidas. Los chamanes tradicionales no se organizan ni actdan en grupo
sino en forma individual. Es comun entre ellos la practica del ventriloquismo y los ritos de
curacién donde el mal se extirpa fisicamente del cuerpo del enfermo en la forma de piedras,
lagartijas, bichos y otros objetos, produciendo una sensacion de alivio en el paciente.

El rol tradicional del machi del siglo XV1y principios del siglo XVII es equivalente
al rol chamanistico siberiano definido como hombre medico sicopompo, mistico, sacerdote
y mago que esta en control de los espiritus (Eliade: 1964). La sociedad mapuche era una
sociedad centralizada antes de 1884, conformada por pequefios grupos creados en base a
relaciones de parentescos. Tradicionalmente, el machi era el propiciador de los espiritus
ancestrales, combatientes de las enfermedades y fuerzas del mal, conocedor esotérico de los
sagrados cddigos y normas, hierbas y remedios. El actuaba como médico y exorcista en la
ceremonia de curacion llamada machitin, donde el mal es exorcizado y el alma del enfermo
es recuperada de las manos de espiritus malignos o wekufes en el mas alla, el machi
bendecia al moribundo para que su alma se juntara con la de sus antepasados y no se
convirtiera en un wekufe o espiritu maligno. Ademas, los machi solian hacer adivinaciones
y dar concejos que le daban mayor seguridad al hombre mapuche sobre su futuro incierto
en situaciones conflictivas. Estos consejos estaban guiados por creencias religiosas y
normas morales y éticas de conductas mapuches, que llevaban a una convivencia armoniosa
con la comunidad viviente y con los antepasados. Con un propdsito bastante parecido, el
sacerdote catolico busca salvar las almas de sus feligreses y les aconseja segun los patrones
de moralidad cristiana y bendice a los moribundos para que sus almas encuentren paz en el
mas alla.

En el siglo XVI y XVII los machi eran mayoritariamente hombres propiciaban
pillanes o espiritus masculinos (Bacigalupo: 1988), de caciques, soldados y machi antiguos
para tener suerte en la guerra, hacer adivinanzas y realizar curaciones. Las ceremonias
colectivas de nguillatin tenian un énfasis netamente militar donde oficiaban los Nguenpin u
oradores. Los machi contribuian con sus augurios sobre el resultado de las batallas y los
lugares donde se encontraba el enemigo (Rosales).

Con la pacificacion, el énfasis de los nguillatunes se volco a la agricultura (Farén:
1964), y las congregaciones rituales bajo el sistema de reservaciones se hicieron cada vez
méas grandes. Los nguillatunes se realizaban principalmente para pedir fertilidad y
abundancia de cosechas y dar gracias por lo concedido.

16



En esta época empezaron también a predominar las machi mujeres. Las primeras
aparecieron a fines del siglo XIX ( Moesbach: 1930), predominan sobre los machi hombres
en la época post-reduccional. Estas machi eran regidas por el cuyen o la luna, el ser tutelar
de la fertilidad, la generacién y la fecundidad (Latcham: 1922), elementos necesarios para
lograr una buena cosecha. En la época moderna, el ochenta por ciento de las machi son
mujeres. La funcién de la machi se modifica segin los cambios socio-econémicos
producidos en la sociedad mapuche y se transforma en un chaman-curandera. El rol de la
machi aun estd en procesos de transformacion, y en algunas zonas empieza a adquirir
elementos del rol sacerdotal.

Las machi se convierten en mediadoras de ngeénechen cuando adquieren poder
informal, cuando aparece la agricultura y la especializacion, y cuando dejan de estar
vinculadas a la guerra, empiezan a adquirir importancia las actividades de grupos de machi
y a formarse grupos solidarios entre machi que trabajaban como profesoras de aprendiz.
Ahora la machi es poseida por su espiritu familiar y depende de la fuerza de ese espiritu
en vez de dominar a los distintos espiritus sobre-naturales, como sucedia con el machi-
chaman de antafio.

En el siglo XIX aparece el concepto de ngénechen, la deidad mapuche, y se afianza
con la sedentarizacion de los mapuches al implantarse el sistema de reducciones en 1884.
Las machi empiezan a propiciar mas a ngénechen y a las deidades regionales y cada vez
menos a los espiritus ancestrales. Esto es consistente con los nguillatin de hoy, que estan
formados por una gran congregacion heterogénea que no tiene espiritus ancestrales en
comdn. En la actualidad los rezos de machi se dedican predominantemente a la
propiciacién de deidades y espiritus ancestrales regionales. Son los nguenpin los que
propician a espiritus ancestrales locales para fortalecer los vinculos del patrilinaje.

Las descripciones sobre la practicas curativas de las machi del siglo XV1I (rosales),
coinciden con las caracteristicas basicas de las curaciones actuales, como el uso del canelo,
el sahumerio. El uso del kultran determina la existencia de grupos de machi, el exorcismo y
la operacion ritual. Lo que se pierde son los aspectos mas dramaticos de los rituales de
machi, el sajarse la lengua y abstraer sangre del cuerpo, el que el kultran salte al lado de la
machi cuando esta en trance, el pisar tizones ardientes y realizar verdaderas operaciones
con instrumentos punzantes.
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5. NGENPIN Y EL SACERDOTE

Las machis como sacerdotisas se conciben transculturalmente como profesionales
de tiempo completo, que asumen sus funciones, herencia social o sucesion. Realizan un
culto eclesiastico y estan bajo el control del admapu. Las formas més bésicas de sacerdocio
se encuentran en sociedades agricolas donde el lider socio-politico es a la vez lider
religioso, es el caso del ngenpin mapuche, estos sacerdotes son benevolentes, realizan
cultos ancestrales vy rituales vinculados a la agricultura. Las formas mas desarrolladas de
sacerdocio se dan en sociedades estatales politicamente integradas, donde el sacerdote s6lo
realiza funciones religiosas como es el caso del sacerdote catolico.

Los sacerdotes tienen que pasar por un sistema de educacion formal y adquirir
conocimientos intelectuales de su cultura que se relacionan con el mundo sobre-natural
(rituales, conocimientos de historia, genealogia y antepasados, conocimientos acerca de
deidades y espiritus, y en el caso de los sacerdotes pre-colombinos, un conocimiento cabal
de astronomia). Durante los cultos eclesiasticos la congregacion religiosa asume un rol
pasivo frente a las ceremonias realizadas por el sacerdote (Harris: 1987).

En la cultura mapuche, nunca ha habido agentes religiosos desvinculados del
admapu y respaldado por un sistema jerarquico estatal como en el caso del sacerdote
catélico. La sociedad mapuche tradicional tenia una organizacion politica centralizada, no
existian los especialistas politicos estatales. Hoy en dia con el sistema imperante de
reducciones, hay un jefe a la cabeza de la reduccion, pero se mantiene el sistema de
autoridad centralizada. Cuando la machi o el ngenpin o nguillatufe (jefes ceremoniales)
oran en el nguillatdn, realizan una actividad adicional a su trabajo ordinario que les permite
subsistir.

El ngenpin o nguillatufe es una persona que sabe orar, es instruida o aprende de
oidas de otra persona y tradicionalmente es el que ora en las ceremonias de nguillatin,
puede haber varios ngenpin, pero sélo uno de ellos es el jefe ritual que lidera la ceremonia.
Los ngenpin estan vinculados al sistema patrilineal por nacimiento (Far6n 1964). El
ngenpin representa el patrilinaje dominante en el ritual colectivo del nguillatdn, y conecta a
los vivos con los antepasados. La existencia de los ngenpin es documentado a partir del
siglo XVII. Rosales se refiere al ngenpin como el hijo del cacique que cuenta a toda la
gente noble y les hace un razonamiento desde lo alto, refiriendo las personas principales
que han muerto de su linaje en aquellos afios pasados y dando el parabién a los presentes de
gue estén para ornamento de su patria y estirpe. EI ngenpin tiene conocimientos de rezos
tradicionales que no tiene el mapuche comin, conoce la genealogia, segun la teoria del
parentesco de Faron, y la lengua antigua. Los ngenpines no entran en trance ni son poseidos
por espiritus, como las machi, pero cuando un ngenpin poderoso muere se cree que algun
miembro de la familia heredara el espiritu del orador para continuar con la tradicion.
Rosales clasifica a los ngenpin como sacerdotes, porque son especialistas de tiempo
completo. Como resultado de su posicion social como jefe de linaje, y no como sacerdotes
catdlicos integrados al sistema estatal chileno.
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Tradicionalmente el nguillatufe o ngenpin principal, conducia la ceremonia y era el
hijo del cacique de la reservacion anfitriona del mercado nacional en formacion después de
1884 el que seguia la tradicion oral. El cacique no era jefe de varios linajes no
emparentados, fue el toqui, en su defecto algun anciano de linaje dominante de la
reservacion, un cabeza de familia o lonko tendria actualmente la autoridad como jefe de la
congregacion religiosa que desempefiara el rol de jefe, era suficientemente competente, se
recurria al nguenpin de otras reservaciones y mas recientemente a los servicios de las
emergentes machi. En la actualidad los lonkos tienen cada vez menos entrenamiento en las
practicas rituales tradicionales y no se sienten capaces de realizar el rol del ngenpin en los
nguillatdn.

Las caracteristicas del ngenpin y de la machi son bastante distintas, aunque los dos
pueden oficiar en el nguillatin, los ngenpin estdn asociados al poder politico y social y
funcionan dentro del sistema de parentesco patrilineal, son jefes u hombres mayores del
patrilinaje, parientes de los espiritus ancestrales y conocen los derechos y obligaciones de
distintos grupos de parentesco dentro de la congregacién. Aprenden los rezos tradicionales
y la genealogia de los antepasados formalmente, pero no tienen ningln poder sobrenatural
mas alla del efecto que tienen los rituales llevados correctamente.

La machi no es ajena a las estructuras de parentesco y participa donde los
conocimientos rituales son escasos. La machi tiene un contacto directo con el mundo
espiritual a través de estados de conciencia y deriva su poder de un espiritu familiar,
mientras que el ngenpin sélo se comunica con entidades espirituales a través de
ofrecimientos y propiciaciones aprendidas formalmente. Las machi dirigen a su espiritu
familiar y lidian con espiritus. EI ngenpin es el representante de la comunidad ante sus
antepasados, y su funcién es mas dinastica, logran la union y la solidaridad entre distintas
reservaciones dentro de la congregacion. La funcion sacerdotal de la machi tiene un
enfoque mas religioso, refuerzan habilidades rituales y ahuyentan espiritus malignos. La
machi oficia en el nguillatin por sus poderes sobre-naturales y su capacidad para combatir
espiritus malignos.

Cuando la machi participa en ceremonias de nguillatin, combina elementos del rol
chamaénico tradicional con otros que son sacerdotales. Sigue realizando ceremonias
individuales de curacion, pero ademas empieza a propiciar a deidades y entes sobre-
naturales para lograr beneficios Comunitarios.

Rol social y la funcion religiosa del machi.

La condicion chamanica en la sociedad mapuche, se encuentra determinada por dos
I6gicas, en primer lugar por un nexo parental y de ascendencia, el cual posibilitd que este
rol haya sido cumplido por antepasados de la machi y que por sucesivos relevos haya
Ilegado a ser ejercido por ella, y en segundo lugar por la eleccion de la cual ella es objeto
por parte de la divinidad, hay pues una continuidad genealdgica que discurre
generacionalmente dentro del linaje, manifestandose a través del tiempo. Los espiritus que
obran como mensajeros y mediadores para combatir la enfermedad y el mal a través de la
machi, actualizando de este modo un encadenamiento vertical que, partiendo de ngénechen,
pasa por su enviada y se comunica por la machi a los miembros de la comunidad o grupo
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afectado, para que todos enfrenten y derroten al mal. Este por su parte, exhibe su
continuidad emparentandose con los miembros de la familia que le ha acogido, en una surte
de alianza cuyos lazos una vez trenzados con la vida de un miembro, ya no es posible
romper. Su proteccion va cobrando la vida de una familia hasta terminar con ella, chaman y
kalku son, en cierto modo, elementos nodales en la interrelacion de lo terreno con lo etéreo
benigno y con lo maligno (Kuramochi 1990).

Nadie decide por si mismo ser machi, ni otros miembros de la comunidad
proceden en forma alguna a elegirlo o designarlo. Aunque tal ejercicio es prestigioso por
una parte y rentable, por otra es una tarea muy dura y de gran sacrificio. Por lo tanto hay
personas que deciden no seguir este llamado, otras que lo asumen y otras que se debaten
entre una y otra opcién. En un relato estudiado por Grebe, una mujer elegida no acepta este
llamado y manifiesta que sabe que ha interrumpido el flujo de la tradicion y el desarrollo de
la identidad de su pueblo, pero, por otra parte, se sabe que en algunos de sus descendientes
volvera a presentarse este llamado. En otro relato, después de numerosos hechos, visiones y
repeticion de fendmenos que sefialan como elegida a una nifia, ella y su familia aceptan
esta mision (Carlos Cayupan). En el caso de la indecision, estamos presenciando el proceso
de una joven que habiendo decidido no ser machi, a pesar, de sus mdltiples suefios o
visiones y al sentir la presencia de espiritus tanto buenos como malos que no la dejaban en
paz, ha decidido finalmente ser machi.

La eleccion a veces se manifiesta incluso en la nifiez. La madre de la nifia que se
inicia como machi, tuvo suefios sobre su hija, premonitorios en este caso. Sofié un ritual
relacionado con un corte o perforacién de la lengua de la nifia a través del cual atravesaba
un filamento vivo; ello sera adoptado por la nueva machi. Grebe nos dice que atravesando
la cordillera una mujer con su hijita pequefia, quiso sacar huevos de un nido de un arbol, al
subirse, cayé el nido aparente cubriendo un haz de culebras, esta sefial indico la eleccion
temprana, en la realidad futura fue una machi con gran poder.

Las curaciones logran eficacia por la oracion, nivel de actuaciéon sobrenatural que
alcanza vibraciones suficientes, exaltacion y poder sobre una zona oculta de las cosas y los
seres, tal vez perceptible también para los poetas o los alucinados por el canto, tal como en
otras culturas dentro de un sistema de comunicacion de multiples codigos en la dimension
sagrada, activando el nexo que lo liga a lo natural.

Persistencia de los seres malignos

Observo una linea de continuidad en las vinculaciones de los seres malignos con los
hombres de modo que una alianza se perpetta en los descendientes. Se presenta también,
una relacion inexplicable ain en estas alianzas y sus efectos como en las victimas de los
brujos en relacion a la sangre. EI mal s6lo ataca a los que estan ligados sanguineamente,
ademas es muy persistente el patron de favor y pago de animales a familiares, cuando los
animales se terminan comienza la envidia y se origina el kalku.

Lucha de la machi contra el kalku..
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La etnografia de Fardn revela que habia entre los de Novolhue y Huichalhue
contra los de Huilcuve (Temuco); que hubo enfrentamientos entre jefes en la region de
Chaura por asuntos matrimoniales; una relacion nos habla de enfrentamiento por razones de
no avisar a la familia de una mujer sobre su muerte y otra del enfrentamiento del cacique
Colipi con sus enemigos de raza auxiliado por los extranjeros. Otros relatos hablan de
enfrentamientos entre mapuches. Por otra parte, aukan es un término anterior a la guerra
Ilamada de Arauco (en los relatos del diluvio se habla de aukanko: levantamiento. Sin ley ni
autoridad no hubo naturalmente situaciones de dominantes y de dominados u otras
equivalencias como explotadores y explotados es decir no era una sociedad de estado,
pensando en la Idgica del mercado nacional de 1884. De acuerdo con Clastres, el discurso
econdmico estatal de la republica de chile, determina la légica de reduccion. El discurso
levistraussiano define el estructuralismo a través del concepto de reciprocidad, fundamental
y aceptable para validar la existencia de la guerra en la sociedad primitiva mapuche,
concuerdo en que debe existir para la perfilacion y conservacion de la identidad el
enfrentamiento con otros grupos. Comenzando con los mitos de origenes, el mito diluvial
presenta el enfrentamiento entre dos grandes cerros-serpientes, mito que pervive y que esta
muy lejos de tener el significado distante que podria tener para nuestra cultura de mercado
nacional. Los registros actuales muestran la pelea de los volcanes con gran persistencia y
con variaciones segun Kuramochi, este acontecimiento remoto pervive en la costumbre del
fuego sagrado de los sacrificios y del baile ritual en la region de Calafquén para los
mapuches. En este contexto quisiera situar el machitin como enfrentamiento con las
fuerzas del mal. A este respecto muchas personas de la sociedad mapuche son tomadas
como medios por el mal por su falta de fe o el alejamiento de su tradicion, para actuar
contra otro que podria llamarse enemigo (la motivacion mas frecuente podria ser la envidia
0 la venganza). Por otra parte, los litigios son una forma de guerrear legalmente, sin
embargo en donde la guerra continta por una desvalorizacién y rechazo de la cultura es con
respecto a lo Ilamado wingka, este hecho fundamenta mi teoria del racismo mapuche.
Muchas veces la machi siendo mediador del servidor del cielo dice que causa el mal el que
su gente se mezcle con los wingka, abandonando sus tradiciones, y en esto puede verse una
forma de resistencia inducida por la cultura circundante que opera reforzada por el nivel
religioso.

Lo que se da aparejado con un cierto ensimismamiento de la cultura y una
sujecion ansiosa a la tradicion, es lo que pareciera acercarse a lo que Levy-brihl dice de la
mentalidad primitiva “hacer lo que los antepasados han hecho y no hacer lo que no han
hecho”. Las guerras religiosas son mas largas y enconadas, segun lo muestra la historia. Las
machi que siguen siendo elegidas y que siguen actuando en bien de la gente, son
propiciadoras de la actualizacidn constante de este enfrentamiento cubierto por un impulso
hacia la identidad enfrentada al estado nacional y al mercado republicano chileno. Sin
embargo, internamente, las luchas grupales han dejado lugar al ataque oculto, individual,
pero igualmente actuante y muchas veces con desenlace fatal, de unos a otros por la
brujeria, ademas de los enfrentamientos de litigios, derivado del problema de la tierra. Este
enfrentamiento confirmaria la tesis de Clastres sobre la sociedad primitiva exenta del
mercado econdmico chileno, fundamento del kalku por la falta de fe en ngénechen, esto
implica desvalorizar al wingka, lo que promueve a la civilizacion del mercado chileno a no
idealizar a la sociedad mapuche. Conviene, por ultimo, recordar el caracter altamente
guerrero del pueblo mapuche que aparece introduciéndose como una cufia entre los
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aborigenes del norte y del sur de chile, que por testimonios arqueoldgicos, antropologicos y
linguisticos, destacan como diferentes, llamando la atencion su ferocidad en la costumbres
guerreras, como desollar, decapitar, las que no se encuentran en otros grupos indigenas.

Sentido comunitario

El mal es una agresion a la comunidad y se origina muchas veces por una falta de
ésta y como tal es enfrentado por la comunidad en el acto curativo. Ya se ha propuesto el
caracter mediador de la machi con la especificacion de que ella estd en un doble servicio a
ngénechen y a la comunidad. Esta actuacion de la machi restringe y regula su poder y su
individualidad dentro del proceso colectivo en la comunidad no autarquica, aunque con
dificultad por el problema de la tierra, regida por la ley de reduccion de 1884, que afecta el
plano religioso mediatizado por espiritus ancestrales. La misma divinidad se ve
comunitariamente en las invocaciones e imprecaciones. (Ddnde se sitia entonces la
individuacion? al parecer en el mismo acto distintivo del otro como enemigo, del mal
mediatizado por otros miembros de la misma comunidad, en otros términos es una forma de
guerra interna. He aqui, al parecer, una forma de hostilidad, de guerra, que la etnografia
muestra de gran incidencia y hasta en progresion. Un aspecto destacable resulta la
transposicion del patrén de intercambio, dar-recibir, observable desde las ceremonias de
rogacion, a las relaciones del hombre con los brujos o espiritus malignos: se recibe riqueza,
se paga con vidas de animales y de personas.
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6.- EL CONCEPTO MAPUCHE DE ENFERMEDAD

La légica consensual tradicional mapuche plantea que no existe una linea divisoria
entre mente y cuerpo como en la medicina occidental oficial. Todas las enfermedades
mapuche se tratan en forma holistica, y tienen componentes espirituales, mentales y fisicos.

Segun esta vision, las emociones, los procesos organicos y psiquicos estan
interrelacionados: las emociones afectan el flujo de la sangre en el corazon, el estbmago el
higado y los rifiones, la tristeza y los problemas familiares afectan el funcionamiento de los
organos, por lo cual la cura de enfermedades es tanto espiritual como fisica. Cuando a un
problema o enfermedad se le atribuye una causa espiritual, las caracteristicas de los
malestares fisioldgicos estan intimamente relacionados con el tipo de espiritu maligno que
se cree esta actuando.

Las machi entregan hierbas medicinales a sus enfermos, ademéas de aconsejarles en
la resolucion de conflictos personales y sociales. Los mapuche deben tener fe en sus machi
para que sus curaciones sean efectivas .En verdad, una enfermedad puede ser curada con
medidas terapéuticas radicalmente diferentes y tedricamente contradictorias. Lo que
importa es la fe que tienen los actores en el método de curacion utilizado.

La forma en que los mapuches tratan la enfermedad es un asunto fundamentalmente
practico, buscan las causas, tanto naturales como espirituales, de los fendmenos que
experimentan. Los mapuche poseen un sistema de pensamiento méagico-religioso que tiene
el proposito racional de buscar las causas de las cosas. Analizan la sucesion de eventos del
episodio morbido y lo clasifican sobre la base de no abstrae la solucion concreta a su
problema o dolencia.

El tratamiento de enfermedades involucra procedimientos terapéuticos simbdlicos y
empiricos. Frecuentemente, esto incluye la magia simpatética y la extirpacion de objetos
que simbolizan el mal tales como huesos, piedras y gusanos. A su vez, realizan actos
especificos con eficacia simbolica como rituales, oraciones y uso de simbolos. Ademas, se
realizan masajes con hierbas, cataplasmas y la ingestion de remedios hechos con hierbas
medicinales.

El mal es percibido como una de las principales causas de la enfermedad y existe
una clara vinculacion entre el cuerpo bioldgico y el orden social.

La enfermedad y el mal son concebidos como fuerzas externas al cuerpo del
enfermo y a la sociedad mapuche que se activan cuando los mapuche se vuelven envidiosos
o transgreden ciertas normas sociales o rituales que rompen con el ideal cultural de
reciprocidad y solidaridad.

Las actividades realizadas por la machi para exorcizar el mal y alejar a los espiritus
malignos que vienen desde fuera, son una verdadera guerra espiritual y simbdlica. Son
comparables a los enfrentamientos militares de guerreros mapuche contra el invasor
espafol para defender su tierra, los enfrentamientos entre pulluam (almas de guerreros)
mapuche espafioles en las nubes, y a la lucha del mapuche contemporaneo para mantener su
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identidad cultural frente al proceso de creciente homogeneizacion de la sociedad chilena y
el proselitismo religioso cristiano (Bacigalupo).

- Clasificacion de kutran

Tradicionalmente los mapuche clasifican sus kutran de acuerdo a causas y sintomas,
la diferenciacion entre las enfermedades wingka y las de los mapuche aparecié con la
colonizacion.

Los kutran son causados por elementos existentes dentro del mundo mapuche y
considerados posibles dentro del &mbito de este mundo y tratados por la medicina mapuche.
Algunas dolencias como el céncer, el sida, la bronco pulmonia, el reumatismo y la
tuberculosis son consideradas de origen wingka y tradicionalmente tratadas con la medicina
occidental. Sin embargo, hoy en dia existen machi y practicantes de la medicina tradicional
mapuche que tratan enfermedades wingka leves con hierbas medicinales. Por otro lado, las
enfermedades mapuche producen sintomas graves con grandes alteraciones organicas
también pueden ser clasificadas como wingka kutran.

Las enfermedades pueden tener causas naturales o espirituales y todos los sintomas
pueden ser clasificados de acuerdo a su intensidad, duracion y localizacion (Grebe).

Seguln su intensidad, estan los pichikutran o enfermedades menores y futakutran o
enfermedades graves.

De acuerdo a su duracion, las enfermedades pueden ser lefkutran (recientes) o
kuifikutran (mas antiguas o cronicas).

Por ultimo, las enfermedades estan clasificadas por su localizacion: kutran lonko
(enfermedades de la cabeza), kutran piuke (enfermedades del corazon), kutran forro
(enfermedades de los dientes y los huesos), kutran putra (enfermedades del estomago) y
kutran namur (enfermedades de los pies).

Las enfermedades mas dificiles de curar son las de caracter grave, cronicas y
espirituales, que afectan la cabeza y que nosotros denominariamos enfermedades mentales
segun la neurologia. No obstante, todas las enfermedades espirituales pueden desplazarse
de una localizacion a otra y varian en su forma e intensidad.
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1.- KUYMIN

El rol de la machi no varia fundamentalmente en relacion al de los chamanes en
general en el establecer comunicacion con el mundo sobrenatural e incluso en el
enfrentamiento con las fuerzas del mal. Pero hay algunas distinciones fundamentales. En
primer lugar él no actia por motivaciones economicas, de estatus social o incluso de poder,
como lo propone Clastres para otras sociedades. El actia como servidor, en segundo lugar,
no es él quien actla, es el espiritu, quien tomando su cuerpo opera en el ritual, por eso €l
deja de ser y se convierte en otro ser kuymin. Decir que estd poseido, seria una
extrapolacion grave desde la percepcion de la realidad de esa cultura, se trata de otra
situacion relacional entre los sujetos y la realidad. Su discurso es diferente ya que utilizan
términos que no son usuales, aunque no muestra un caracter hermético absoluto, llegando a
ser esotérico, metafdrico o codificado con alteraciones morfosintacticas y a través de él se
produce la corriente de alimentacion desde lo religioso funcional a la actualidad
comunitaria y a su identidad. En esta comunicacion se revela la importancia de la lengua y
del sustrato tradicional religioso como elementos constituyentes y preservantes de la
cultura.

El dungumachife es el interlocutor del pulle que habla en el ser del kiiymin. No
obstante otras personas mayores se dirigen a €l para alimentar su didlogo. Todos los demas
se comunican a través de expresiones corporales ritmicas y gritos de aliento. El sonido de
los instrumentos musicales enriquece los cddigos de este proceso.

El pille, segin algunos se trata de un espiritu de algin antepasado o de muchos
espiritus de machi anteriores que combaten con el machi contra el mal, en la ceremonia
terapéutica.

Machitin

Machitun y nguillatin parecen denominaciones ambiguas ya que no existe una
ceremonia Unica, éstas son distintas para cada caso y ocasién. En cuanto a la enfermedad se
puede decir lo mismo que en la cultura occidental, que no hay enfermedades sino enfermos.
En este sentido no resulta dificil situar el concepto de enfermedad en la cultura occidental.
Se ha sobrecargado de estimacion la consideracion de la enfermedad como un objeto, una
cosa en desmedro del aspecto subjetivo implicado. Para la cultura mapuche habria que
pensar que la enfermedad es un asunto psicosomatico religioso y colectivo, inserto en su
concepcion continua, horizontal y estratificada del mundo, por que en su cosmovision
entran con igual estatus el suefio, la vision y la interpretacion de todas las percepciones del
entorno natural e historico.
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8.- LA INTERRELACION DE ESTRUCTURA'Y FUNCION EN LA
NARRATIVA ORAL MAPUCHE. ETNOGRAFIA DICURSIVA DEL
MACHITUN.

Este enfoque se sitia en el analisis de un tipo de genero narrativo mapuche
denominado weupin (lenz: 1985) o poesia religiosa, en la forma de un discurso del
machitin, pronunciado por una sacerdotisa o “machi” con el propdsito de sanar a un
enfermo. Para observar la interrelacién de la estructura del machitin, pondré atencién a los
elementos fonoldgicos, 1éxicos y de organizacion poética y retdrica por una parte, como
asimismo a la funcién y proposito tanto del evento en general como de las intenciones
individuales de los participantes.

El texto que analizare corresponde a una clase de narrativa discursiva o weupin, que
se distingue de la narracién en prosa que incluye relatos o conversaciones ngiitram y epeu,
historias de animales y mitos, como también de los ulkantun o cantos de variado tipo. Los
weupin son discursos de exhortacion a un grupo o a un enfermo que se caracterizan por su
alto componente magico, regularmente con presencia de espiritus sobrenaturales, son
ademas textos muy realizativos ya que la exposicion verbal publica pone de manifiesto todo
el poder y los conocimientos que se brindan desde el wenumapu.

El machitdn en particular, es el rito de curacion de un enfermo por parte de la
machi, los textos y las frases que lo conforman son verdaderos guiones de accion para
lograr el objetivo. Los textos son discursos en el sentido de matriz principal y constituyen
un patrén fijo, memorizado, y heredado de las practicas originarias de machitin, pero la
contextualizacion del rito al enfermo y su caso particular, permite a la machi crear parte de
los textos en el momento del discurso. La correcta verbalizacion realizadora del textoaccion
a traves del espiritu de la machi, es esencial para sanar al enfermo.

El machitun se inicia a la entrada del sol o aniifima, previo a ello se han dispuesto
dos coligues paralelos o “kemukemu”, seperados a 80 cm. de distancia y enterrados en la
tierra frente a la casa del enfermo, en ellos se posara el espiritu de la machi y ésta se
sujetard de ambos al entrar en trance. Asimismo, a los pies y cabeza del enfermo acostado
en el suelo, se le plantan dos kemukemu de distinta especie, que se alternaran diariamente
mientras dure la sanacion.

El pariente mas directo del enfermo presenta a la machi su peticion para la sanacion,
hace esta alocucion sentado frente al enfermo, haciendo énfasis en los dones divinos que
ella posee por designio de ngénechen. Mientras mas larga y reiterativa sea su peticion, mas
ayudara al logro del objetivo.

Los participantes del rito son la yellfe, su ayudante, quien acompafia con su
cascabel o kultran el ritmo del canto discursivo de la machi, también a su lado esta el
dungumachife cuya misién es memorizar todo el mensaje que dara la machi durante su
estado de trance para reproducirlo al término del ritual. Participan también un grupo de
hombres con chuecas en sus manos, los kefafafe que las golpean y dan gritos sobre la
machi y el enfermo para ayudar a sacar el espiritu maligno del enfermo.
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El machitin es una lucha del espiritu de la machi, que es el espiritu del chau dios
gue se posesiona de ella, para luchar contra el espiritu maligno del enfermo.

Primera fase-*“aniifima nutran”
La machi comienza su oracion con una
Melodia ritmica de canto candencioso:
“hoy voy hacer tratamiento a este enfermo, e-ep!
Porque todos por aqui me pidieron que se sane,
Por que yo soy machi me buscaron, si,
Tu, padre dios, me hiciste que sea machi, si
Por eso padre, que se sane este enfermo, e-ep!
Existe en este mundo si fuerzas, de maldad
Existe en la vida si, fuerzas de maldad
Si es que existiera, padre, que salga!, que se vaya!
Que sane esta criatura .tu criatura ésta es, e ep!

Al termino de cada intervencion de la
Machi, los kefafafe golpean sus chuecas y
Gritan con un tono muy agudo al inicio y des-
Cende al término:

“ya —a-a-a-a
y-y-y-y-y”

Segunda fase — ““kiiymitan”’
Cuando la machi comienza a mover pesa-
damente la cabeza hacia los lados, es signo
que ha entrado o “kiymifi y el es-
piritu “pille” que ha tomado posesién de ella.
El dungumachife la anima diciéndole:
“t0 que eres machi, dijiste,
gue sane esta criatura,
td, chau dios, hiciste esta criatura
ihaga fuerza ud. Papay”
La machi se afirma en los Kemukemu y co-
mienza a hablar entre dientes, sin modular,
con melodia de canto:
““esta era una persona sana, ya no esta sana, e —ep
Tratenlo con buen remedio,
Le van a dar remedio de los antepasados
Hay remedio para la herida del enfermo, e ep
A este no le ocurrira nada
tratenlo con buen remedio
nada mas le sucedera a la cabeza enferma
y al estomago enfermo
estara bien otra vez
tratenlo con buen remedio. e —ep”
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tercera fase —““0lir”
Al termino del mensaje, la machi
se aproxima al enfermo para hacer “0lur”, can-
to de sanacién. Con un pufiado de hojas
de yerbas en una mano, las aplasta sobre el en-
fermo, mientras con la otra mano hace sonar
su “wada” (calabaza con semillas adentro)
su espiritu le habla al espiritu del reme-
dio en forma desafiante:
““t0, remedio, de antepasado te dejo Chau dios
para que sanes al enfermo,
al enfermo, su criatura,
para que sanes al enfermo,
por eso, sana a este enfermo!”’

Cuarta fase —* tripay pulli™

Concluido el tratamiento, la machi vuelve
al patio cantando y tocando su kultran. La
acompanfian el “dungumachife”, la “yeulfe”y
los “kefafafe™, la machi se para frente al
kemukemu y su espiritu “p0llu” sale y se
despide de ella. La machi hace un resumen
del enfermo y su tratamiento, dice si se recu-
peraré o no, y si serd un tratamiento largo o
corto.

El dungunmachife agradece al espiritu de la

Mahi, dice:

“gracias si, que nos trajeron buena noticia
Nos dieron esperanza, nos dijeron
Que se sane nuestro enfermo
ud. ya entré a hacerle tratamiento
A través de ella, la machi
Por que ella es machi
Por eso la buscan
Haga mucho empefio que se sane este enfermo”
Luego, se dirige a la machi y le dice:
“ahora esté atenta por que su espiritu
En suefio le revelara los remedios”

La machi confirma diciendo “feley, feley
Chau™. Luego ella y el dungumachife se des-
Piden del espiritu, le dicen: “peukayal, peukayal”.

Tomando un impulso final con mucha
energia, la machi da saltos, hace “puran” (bai-
le con Kultrin) mientras los kefafafe golpean
sus chuecas sobre ella. Entonces vuelve a su
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normalidad y deja el estado de “kuymifi.
entrega su kultran para que se lo guarden.

Quinta fase —*“Glur machi”

El dungumachife toma un cuchillo y
presiona la hoja de éste sobre la cabeza, hom-
bros y brazos de la machi. Este rito tiene
como funcion sacar el espiritu maligno del
enfermo que se alojé en la machi durante la
fase del “dlur”.

La machi toma entonces un sorbo de agua
Frescay lo lanza al aire con gran fuerza en
Forma de neblina como simbolo de vida, de
Frescura .Luego se lava las manos y se seca.

Sexta fase — “ngltramtan””: Martin alonqueo (1979)
Ahora la familia del enfermo la invita a pasar a la casa o ruka (casa de madera y paja),
Le dan un asiento especial o si desea se sienta en el suelo .El dungumachife se sienta frente
a ella'y comienza a reproducir todo el discurso pronunciado por la machi durante su estado
de trance desde el inicio y hasta el final del rito.
Concluido su relato, hace participar a los kefafafe, yetlfe duefios del enfermo para que
complementen lo relatado, si quedo algo importante sin mencionar.
Asi concluye el machitn en su etapa de afiifima o inicio.
Al amanecer se iniciara de manera idéntica todo el ritual, el cual toma el nombre de
“tripal” o terminacion.

A continuacién algunos elementos que componen la estructura discursiva y las
funciones del machitin. Digamos primero que la variedad linguistica de este rito difiere del
habla cotidiana mapuche en varios aspectos. Un rasgo fonoldgico sobresaliente es el
alargamiento del fonema vocalico /a/ cuando va precediendo a un fonema consonantico
oclusivo como en tiifachi o tufa pile, efecto estético que otorga una pauta melddica
cadenciosa al texto.

Otro elemento que contribuye al ritmo poético melddico del discurso es la
intercalacion del grito de tono ascendente “e-ep”al término de una frase que la machi desea
enfatizar en forma especial y que permite ademas disponer de un espacio de tiempo para
conectar las ideas de su discurso.

En la estructura morfosintactica se observa un uso mucho mas frecuente y de
significado mas amplio que el del uso coloquial, del sufijo desirativo de tercera persona
“pe”, como en “tremope tifachi pifien” (que se sane esta criatura) o “machingepe (que sea
machi), su funcion en este tipo de textos es enfatizar el deseo profundo de que algo ocurra
de determinada manera, como también aproxima la accion al momento mismo del habla, la
materializa a través de la palabra.
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Los elementos léxicos que caracterizan a este texto son, por una parte, el uso
reiterativo de “pufien”, que en el habla cotidiana corresponde a hijo pequefio de mujer, pero
que al ser pronunciado por la machi toma el significado de “criatura de dios”, en un sentido
figurativo de origen divino, Otro elemento es el uso del “mai”que corresponde al adverbio
enfatico “si”, intercalado frecuentemente en el texto. Su uso marca las lineas poéticas y le
sirve a la machi para llenar los espacios de tiempo mientras elabora la siguiente emision
otorgandole textura y cohesion a su discurso.

El nombre con que la machi interpela al espiritu del remedio es tambien de
particular importancia, lo llama “alwe lawen” (remedio de los antepasados) atrayendo hacia
él la fuerza de los espiritus de antepasados para que sanen al enfermo. Esto es una muestra
del gran poder verbal magico que ostenta la machi, que al describir una accion en el
lenguaje del espiritu hace que éste realmente exista y acte con todas sus propiedades
sobre el enfermo.

En la estructura organizacional y retdrica del discurso se observan paralelismos
sintacticos y semanticos que unen lineas adyacentes. El sufijo desiderativo de “pe” se
intercala al verbo cuando en la frase se nombra al enfermo por su nombre divino “plfiefi”
(tremope tifachi pufiefi: que se sane esta criatura), pero se omite en la frase con un
significado similar, pero mas terrenal (tremo tifachi nutran: que se sane este enfermo).

Asimismo, en dos lineas idénticas se reemplaza una palabra por otra levemente
distinta a la anterior, pero que pertenecen a un mismo campo semantico

Muley ta mapa newen kay, filladkawun
Existe en este mundo fuerzas de maldad
Muley mongumew kay, fill adkawun
Existe en la vida si, fuerzas de maldad.

La repeticidn de lineas idénticas para enfatizar lo afirmado se observa en el discurso
de “kuymitun”, donde “kiime lawentuafimiun” (tratenlo con buen remedio), se repite tres
veces alternadas.

Aparte de la funcion netamente poética, los paralelismos descritos permiten generar
textos largos, la longitud de éstos esta intimamente relacionada con la gravedad del
enfermo, como también sirve de ayuda de memoria para ir moviéndose de una linea a otra.

Finalmente, el rol de cada participante nos permite describir la funcion de cada uno
en el evento comunicativo.

El rol del enfermo es pasivo y su funcion es meramente receptora de los
acontecimientos.

Los duefios del enfermo adoptan una actitud de colaboracion y participacion en la

oracion permanente durante el rito, cumpliendo una funcién comportativa. Por otra parte, la
“yellfe” en su papel de ayudante.
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Los “kefafafe” contribuyen al éxito de la ceremonia de sanacion con el golpe de sus
chuecas y gritos cuya funcidn es espantar al espiritu maligno que ha poseido el enfermo.

El “dungumachife” apoya y reconforta a la machi, y Luego interpreta su mensaje
entregado durante el estado de trance. El discurso de este personaje cumple una funcion
metacomunicativa, ya que estd constantemente clarificando razones y argumentos,
estableciendo la correspondencia entre el contenido proposicional y el evento
comunicativo, y especifica permanentemente lo que esta ocurriendo en el momento en que
éste ocurre.

La machi es el actor principal del evento. Por designio divino asume el papel de
médico de su comunidad, tanto en lo fisico como en lo psiquico y social, ella cumple dos
funciones ampliamente realizativas en el machitin, desde la perspectiva de los actos de
habla. Una de sus funciones es judicativa, ella interpreta y realiza estimaciones de los
designios de dios para con sus hijos y es también ejercitativa o directiva porque ejercita
todo su poder para ordenar que las cosas ocurran de cierta manera.
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9.- LA MACHI LIDER CEREMONIAL

Desde épocas inmemoriales, la cultura mapuche ha desarrollado un sistema de
creencias magico religiosas que la es propio y que se encuentra muy arraigado en la gran
mayoria del pueblo mapuche.

La lider ceremonial, principal portadora y actual oficiante de las creencias y
practicas ancestrales en las comunidades campesinas mapuches, es la machi, ella es agente
de salud, conocedora de un complicado rito de accion terapéutica denominado machitdn.

El machitin mapuche, es una ceremonia de ancestro remoto destinada a sanar a los
enfermos del mal que han provocado “espiritus malignos”, este ritual incluye cantos y
oraciones chamanicas, percusion del kultrin o tambor de machi, trance, masajes, infusiones
de yerbas medicinales, aspersion, fumigaciones con tabaco, exorcismo, danza y una
comunicacion ritual que se establece entre la machi y su espiritu benefactor. La machi
realiza esta ceremonia de cardcter humanitario en su lengua nativa: el mapudungun.

La machi como agente de salud entre los mapuches antiguamente se les denominaba
“fileos’que etimoldgicamente significa “fil”’: todo; ““leufun’: saber (aquel que todo lo
sabe). La machi mapuche, es definida como un médico curandero, intermediaria entre la
gente y el mundo de los espiritus, las machi ejercen una doble funcion ritual comunitaria.
Como agente de salud, preside las practicas chamanicas de la medicina empirico mégica,
ejerciendo una funcion humanitaria que involucra ideas de amor fraterno. Su accion esta
destinada a curar el mal o la enfermedad que aqueja a sus semejantes, como lider
ceremonial preside la diversas actividades rituales de la comunidad mapuche, este rol lo
desempefian en forma reciente, ya que antiguamente eran los caciques y lonkos “ulmen”
los encargados de organizar los nguillatunes.

A estos lideres ceremoniales, se les considera fieles depositarios y portadores de las

tradiciones miticas de ancestro remoto y las creencias de su pueblo, su rol de curandero y
sacerdote ha permanecido vigente a través del tiempo.

32



10.- PERFIL DE LA MACHI

Las machi son seleccionadas desde la infancia para dedicarse a este doble oficio,
generalmente se produce algin acontecimiento en la comunidad mapuche que indica que
cierto individuo ha sido elegido por los espiritus para ejercer esta funcion, su eleccion se
evidencia a través de signos o enfermedades que podrian ser consideradas psicoldgicas.

Las machi novicias son sometidas a un aprendizaje que requiere determinadas
aptitudes, de manera que no todas pueden llegar a convertirse en expertas machi o
chamanes.

Las innumerables machi consagradas aseveran que su vocacién se produce a través
del “espiritu de machi” que se posesiona de las futuras aprendices a través de
manifestaciones visibles y concretas para la comunidad mapuche.

Todas las machi identifican una fuerza extrafia, poderosa, sobrenatural, un espiritu
de machi, al cual hay que obedecer para recuperar la salud y aliviar las dolencias. Las
manifestaciones oniricas juegan un papel muy importante en la eleccion de las machi
seleccionadas para el rol.

Las reclutadas para la curacién de enfermedades o algunos sintomas psiquicos, que
las hacen ser candidatas aceptables para ser machi. Antiguamente y segun la tradicion oral,
existian mapuches que habian tenido este privilegio por transmision de oficio en forma
hereditaria.

Una vez que la postulante a machi ha sido reconocida por la machi oficial, apta
para ser introducida al sacerdocio, ésta se traslada a la ruca de la machi instructora donde
dard inicio a su periodo de instruccién y aprendizaje.

La transmision de todos los conocimientos chamanicos se realizara en forma oral,
en su lengua vernacula: “mapudungdn”.

La educacion de una machi se concreta fundamentalmente sobre tres aspectos
béasicos:

a) El reconocimiento exhaustivo y profundo de las propiedades curativas de las
plantas o yerbas medicinales, que en cada caso se debe aplicar al enfermo conforme
a una terapéutica especial

b) El dominio completo del arte de la percusion de su tambor chamanico: el
kultran, ademas del canto y la comunicacion ritual.

c) El perfeccionamiento de sus aptitudes hipnoticas
Los conocimientos médicos eran transmitidos por las machi consagradas a las

novicias que se iniciaban en las delicadas artes de la medicinas. El entrenamiento de la
machi mapuche comenzaba por lo general muy temprano en la vida, de aprendiz y con el
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correr del tiempo, adquiria su consagracion definitiva. El periodo de instruccion pre-
iniciatico de la futura machi era variable segun sus capacidades.

La machi instructora le otorga ensefianzas sobre la cosmologia araucana, le revela
secretos heredados de antafio por sus antepasados referentes al dios dual, la misteriosa
divinidad dual expresada en una sola persona.

Es instruida respecto del pillan, un espiritu protector y guardian de los hombres. La

tradicion sefiala que este espiritu benefactor fue en épocas arcaicas un antepasado comun, a
este espiritu alude la machi en su canto matinal denominado: pillatdn.
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11.- LA ACCION TERAPEUTICA

Todas las sociedades tienen su particular concepto referente a las causas de la
enfermedad, a los medios en uso para descubrirlas y la manera particular de tratarlas. La
antropologia médica en general y su sub-campo, etnomedicina, proporcionan innumerables
ejemplos de esta aseveracion.

En efecto el concepto de enfermedad en la cultura mapuche esta intimamente
relacionado con la creencia en seres sobrenaturales. El habitante indigena de la araucania
cree que las enfermedades y la muerte son causadas por haberse introducido en el cuerpo
del paciente un espiritu maligno o por que han sido victimas de un dafio o mal de parte de
un brujo o kalku.

Si la causa de la enfermedad es de origen natural, la machi puede remitir su
tratamiento a un especialista segun sea el caso, por ejemplo : de una torcedura ,dislocacion,
ella puede indicar al paciente que acuda al “gnatanchefe” (componedor de huesos ); si se
trata de un problema a la vista , remitira al “gnaguentuchefe” (oculista arcaico), y si es una
enfermedad leve y sin mayores complicaciones , lo puede atender el “lawentufe” quien
probablemente le hara un “rapitin” (vomito), o un gnahuentefiun (lavado) y la accién
terapéutica se concentrard exclusivamente en los recursos de la medicina herbolaria
tradicional y sus derivados.

- Diagnostico

El diagnostico realizado por las machi es variado y mixto, dependiendo en gran
medida del grado de aculturacién existente en la comunidad mapuche y de la distancia al
centro urbano mas cercano. En las comunidades campesinas relativamente aisladas se
puede encontrar con mayor pureza.

Destaca entre ellos el diagnostico chamanico, el “pewuntin”, rito de adivinacion por
una prenda o ropa usada por el enfermo. Este rito de diagnostico o adivinacion chamanica
es el mas complejo e infalible prondstico respecto de las causas que han producido la
enfermedad.

La uroscopia o examen visual de la orina, es otra técnica utilizada como diagnostico
La muestra de orina debe ser depositada en un frasco limpio y transparente, el paciente
debe estar en ayunas. La machi agita el liquido y observa la forma que toma el remolino, el
color, la consistencia, incluso el olor, ayuda a la machi a formarse un cuadro clinico exacto
del paciente que la consulta.

- Procedimiento Terapeutico

Para la gran mayoria de las machi realizar un machitin a un enfermo requiere de
gran sacrificio y predisposicion mental .La ceremonia comienza muy de madrugada antes
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de la salida del sol, cundo la machi Ilama al pillan (o espiritu benefactor) en un rito simple
y solitario llamado “pillatin”.

A través del canto, la machi se comunica con el pillan, espiritu mitico ancestral, y
por intermedio de el solicita a la divinidad dual su incondicionalidad, apoyo, ayuda y
proteccion.

La sesion chamanica esta regida por las fases de la luna, se prefiere el “pun apon
pillen” (la noche de la luna llena) para la realizacion de esta ceremonia.

La machi ha traido consigo brebajes y yerbas medicinales: “pepafin nutran, nierki
lawen” (he venido a ver oportunamente a este enfermo, por que aun tiene remedio).

La machi ha llegado a presidir esta sesion terapéutica engalanada con muchas joyas
de plata, especialmente brazaletes, pulseras y anillos de plata. Segun la creencia de que este
metal es un contra para que el mal del enfermo no sea transmitido (por contacto)

- Método

La accion terapéutica se desarrolla junto al canto y toque del kultran, incluye
masajes e infusiones de yerbas medicinales. Su labor la inicia con el ritmo Illamado
“tatltan” (cantico con diagnostico). El tadltin es la primera fase ritual, son canticos
proféticos, entonados antes de pasar a la segunda fase denominada “datun”. El datin es un
rito mixto, incluye canto y masaje para relajar. Es un acto de frotacion del cuerpo en forma
completa con yerbas medicinales.

Un rito denominado “pitreutim”, sahumerio con tabaco, masajes y succiones en la
parte enferma del cuerpo del afectado (donde se encuentra alojado el mal). Concluyen
estas ceremonias nocturnas del machitin. Para asegurar que el enfermo sanara y que la
mala suerte abandonara el medio familiar; la machi mapuche solicita al enfermo que orine,
para luego realizar el andlisis previo (examen visual de la orina o uroscopia) y recetar, de
acuerdo a la sintomatologia la yerba medicinal correspondiente y su profilaxis magico-
empirico.

El lenguaraz relata el contenido del lenguaje ritual que la machi ha comunicado
durante su estado de trance, y ésta a su vez lo expresa a los interesados participantes de la
ceremonia, quienes escuchan el episodio con sumo interés, concientes de que se trata de un
mensaje sobrenatural en beneficio de los afectados .
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12.- REPRESENTACIONES, SIMBOLISMO, PANTEON Y MITOLOGIA

- Las Representaciones

El orden del universo, aparece con claridad cuando consideramos a lo sagrado como
una sintesis entre lo condicionado (el mundo cotidiano y temporal) y lo incondicionado, (el
mundo mitico y atemporal), esto es posible por el empleo de simbolos que estan
relacionados con las clasificaciones esenciales a cuyo mérito se debe que todas las cosas se
encuentran ordenadas.

En la sistematizacion del universo clasificatorio mapuche destacan la obra de Luis
faron, Ester Grebe y Tom Dillehay, ademas de intelectuales mapuches como Martin
Alonqueo, Armando Marileo, y Juan Nanculef.

Faron realizo su trabajo de campo en areas cercanas a Temuco en la década de 1950,
constaté una serie de oposiciones complementarias cuyo simbolismo estaba asociado a la
“moralidad religiosa”. Para é€l, el principio ordenador del sistema fue el de “izquierda y
derecha”, malo y bueno.

Una segunda observacion de Faron fue que el orden izquierdo contenia a las
categorias “inferiores” y el derecho a las “superiores” y se introdujo asi un principio de
jerarquia: izquierda; mujer y nifios, derecha; hombre, en el segundo caso evidencia como
“categorias mentales”, el sentido de las practicas sociales mas esenciales de la sociedad
mapuche, como el sistema de alianzas parentales regidas por el “operador matrilateral”
(casamiento preferencial con la hija del hermano de la madre) y el congregacionalismo
ritual .

Maria Ester Grebe amplié de una manera notable el sistema clasificatorio a otras
esferas de la cultura mapuche: al espacio, al tiempo, los colores, los instrumentos musicales
la mitologia, etc. Para Lévi Strauss el pensamiento salvaje se define por su coherencia
interna y por su capacidad de extension practicamente ilimitada, una “devoradora ambicion
simbdlica”. Grebe Identificd el dualismo como el principio ordenador de la visién cosmica
mapuche. El dualismo, para esta autora, es un “sistema interpretativo integral del universo”
que “postula la existencia de dos principios heterogéneos, disimiles e irreductibles, los
cuales estarian presentes tanto en las configuraciones culturales complejas como en sus
elementos constituyentes 0 aspectos particulares de su realidad, cuya base reside en la
conjuncién de dos principios opuestos que forman parejas de oposiciones, tales como
bien/mal, hombre/mujer, vejes/juventud. Es condicion necesaria para lograr el equilibrio
cosmico, la yuxtaposicion o sintesis de dichas polaridades” (Grebe 1974: 47). A diferencia
de Fardn, consider6 que la oposicion fundamental es entre el bien y el mal; “en efecto, la
connotacion negativa del lado izquierdo y positiva del lado derecho, son subproducto de
una orientacién espacial de la cultura mapuche hacia el este, punto cardinal 6ptimo hacia el
cual se dirigen las rogativas rituales, por lo tanto, al enfrentarse hacia el este, el lado
izquierdo se ubica hacia el norte (punto cardinal negativo ) y el lado derecho hacia el sur
(punto cardinal positivo). A mi juicio el punto de partida de las parejas de oposiciones
mapuches reside en el par antitético bien y mal (Grebe).

37



El modelo de Fardn esta mas cerca de la realidad, por que homologar el universo de
los seres y de las cosas a la clasificatoria del bien y del mal, puede llevar a pensar, por
ejemplo, que “el terror” que siente el mapuche frente al wekufe (mal) es analogo al color
negro, que Grebe clasifica en la misma categoria. Hay, ademas, un cierto relativismo en la
oposicién bien/mal. El negro (para seguir con el mismo ejemplo) es utilizado en algunos
nguillatunes para pedir lluvias cuando hay amenaza de sequia, los adornos de plata,
altamente valorados, dejan de serlo sin embargo en determinados contextos rituales. Los
ejemplos son infinitos. Por otro lado muchas de las oposiciones son pensadas como
complementarias (hombre /mujer; dia /noche) o antagdnicas (incesto/matrimonio; bien
/mal). Las primeras pertenecen propiamente al campo del “dualismo” no asi las otras.

Grebe a partir de catorce testimonios construyo el siguiente esquema del cosmos:
siete plataformas cuadradas iguales que estan superpuestas en el espacio. Su creacién se
realiz6 en forma descendente “tomando como modelo la plataforma méas alta”, las
plataformas se pueden agrupar en las siguientes connotaciones, de cielo (numapu: melifiom,
kelafiom, epufiom, Kkifiefiom, ankawenu), una de tierra (mapu) y una de infierno
(minchemapu). Hay plataformas de bien y de mal. Las de bien son las cuatro primeras y son
el aposento ordenado y simétrico de los dioses, espiritus benéficos y antepasados. Las de
mal son dos: ankawenu y minchemapu, son zonas oscuras, extrafias y caoticas, alli residen
los espiritus maléficos (wekufes) y los hombres enanos o pigmeos (laftrache), por ultimo,
“la contradiccion derivada de la oposicion de estas dos zonas cosmicas en perpetuo
conflicto se proyecta dindamicamente en la tierra, mundo natural en el cual este dualismo se
sintetiza (Grebe: 1972). Dillehay, por su parte, afiade que cada uno de estos niveles “tiene
su dimensién horizontal orientada por los cuatro puntos cardinales. Cada punto cardinal
representa un grado menor de lo bueno, partiendo del este como punto de referencia inicial
.Las superficies verticales se interceptan unas a otras a través de la direccidn este-oeste Al
ascender los planos, un ancestro pasa desde la esquina ubicada en la parte este (muy bueno)
hacia la esquina de la parte oeste (muy malo) del préximo nivel mas alto hasta que se
alcanza el mundo del wenumapu. Una ultima obse