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Dedicado a Filomena Llanquinao/Cabrapan,
fallecida en la década de 1980 —se calcula que
ala edad de 120 afios.

Sin haberla conocido, admiramos su
profundo conocimiento sobre el Wenumapu,
aun vivo en la voz de sus nietos y nietas.
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Gabriel Pozo Menares « Margarita Canio Llanquinao

1l afio 2008 naci6 la idea de conocer las caracteristicas del cielo en la socie-

dad mapuche, considerando aquellas interpretaciones de personas que
en la actualidad contintian observandolo para organizar sus vidas o para re-
memorarlo por medio de historias y narraciones de antafio. Sin tener certe-
za de que esta ‘sabiduria ancestral continuaba vigente en la actualidad, fue
Juan Canio Llanquinao (padre/suegro) y su hermana Margarita (tia) quienes
nos expresaron que si era posible arriesgarse a indagar sobre este tema. Les
agradecemos en primera instancia.

Cuando decidimos que este proyecto requeria de ser descrito en gran
parte del territorio mapuche, fue Cristian Marilaf Cortés quien nos acom-
pafié para iniciar la exploracién hacia el Puelmapu [Argentina]. Llegando
alla, varias personas nos ayudaron: Marisa Malvestitti; Pablo Cafiumil, su
esposa Daniela Liska y la hija Ligko. Principalmente, agradecemos a Car-
men Llanquin, maestra y dirigente mapuche de Junin de los Andes.

A los compafieros y compafieras de Universidad, estudiantes egresados
de la carrera de Pedagogia Bésica Intercultural, quienes nos contactaron
con sus familias, comunidades y conocidos: Francisco Paillacoi (Lof Rere-
ko); Ingrid Ancan (Lof Peleko); Carolina Huilcapan (Lof Riiniiptilli); Carmen
Pilquinao (Lob Ikalma); Cecilia Melifiir (Lob QUimke1).

A Gregor Wolff y Katrin Hoffmann, del Instituto Ibero-Americano de Ber-
lin; y a Horst Junker, de la Sociedad Berlinesa para Estudios de Antropo-
logia, Etnologia y Prehistoria. En estas instituciones alemanas revisamos
material inédito sobre “astronomia mapuche” recopilado por el investigador
Robert Lehmann-Nitsche (1872-1938).

A Helmut Schindler y Minerva Yafiez, quienes desde la lejania de Ménich
realizaron la transcripcién y traduccién de los manuscritos en aleméan que
confeccioné el mismo Lehmann-Nitsche. Ademas, apoyaron y siguen apo-
yando constantemente nuestros trabajos de investigacién.

A Jestis Adanez Pavon, profesor del Departamento de Historia y Antro-
pologia de América, Universidad Complutense de Madrid, quien fue tutor
de la investigaciéon previa a la publicacién del presente libro.

A Jorge Osorio y Marisol Henriquez, académicos de la Universidad Ca-
télica de la Santisima Concepcién, excelentes compafieros de trabajo. Re-
visaron y corrigieron las primeras versiones del manuscrito e hicieron los



aportes necesarios para que la escritura de este libro fuese lo més pulcra
posible en estilo, gramaética y ortografia. De la misma manera, se agradece
a Florencia Velasco, quien coordiné los detalles de la edicién. Extendemos
las gratitudes a todo el equipo de trabajo de Ocho Libros Editores, quienes
propusieron la version de disefio y diagramacion.

A Ramoén Daza Pilquinao, responsable de la creacién original de las ilus-
traciones que representan los conocimientos del cielo mapuche. Estas per-
miten que el libro sea més atractivo, especialmente para nifios y nifias que,
de seguro, aprenderan sobre el Wenumapu leyendo y observando.

Agradecemos de manera especial a profesores y profesoras que desde el
inicio apoyaron este proyecto: Sonia Montecino y Rolf Foerster (Universi-
dad de Chile); Jaime Constenla y Heidi Oppliger (Universidad Catélica de la
Santisima Concepcién); Viviana Gémez y Francisca de la Maza (Universi-
dad Catdlica, sede Villarrica); Juan Mancilla y Manuel Mieres (Universidad
Catoélica de Temuco); Carmen Gloria Bravo (Universidad de Santiago); y Ro-
drigo Becerra (Universidad de Concepcién). Al mismo tiempo, se agradece
a Ana Tironi (Biblioteca Nacional de Chile) y a Alejandro Mihovilovich (Bi-
blioteca Municipal de Concepcién).

Al Consejo Nacional de la Cultura y las Artes, a través de FONDART Re-
gion del Biobio, institucién que aportd recursos econémicos para la impre-
sién de esta edicién.

Principalmente, agradecemos a todas las personas que participaron
con sus relatos, conversaciones, conocimientos. De ellos y ellas emergi6 el
fundamento del presente libro. Considérense los verdaderos autores inte-
lectuales, donde nosotros somos mediadores para transferir la oralidad en
escritura-ilustraciones, y luego difundir a la sociedad.

Gabriel Pozo Menares
Margarita Canio Llanquinao
CONCEPCION, MARZO DE 2014
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Lavida de las estrellas; la vida de la gente de la tierra

enumapu: Astronomia y Cosmologia Mapuche es una investigaciéon

largamente esperada por los(as) estudiosos(as) de la sociedad mapu-
che y ha llegado por fin de la mano del minucioso, paciente e impecable
trabajo de Gabriel Pozo Menares y Margarita Canio Llanquinao. Este libro,
amorosamente escrito y producido, inaugura un campo de indagaciones sis-
tematicas sobre las concepciones mapuche del cosmos y de sus habitantes,
acercando saberes y estableciendo un dialogo interdisciplinario que roza la
astronomia, la literatura y la antropologia.

Eltexto dibuja un primer campo de conocimientos vinculados con el ma-
terial bibliografico sobre los astros y los fenémenos cosmolégicos asociados
a ellos, mostrando el corpus de registros existentes, poniendo de relieve los
manuscritos inéditos elaborados hace un siglo por el conocido investigador
aleman Robert Lehmann-Nitsche, que los autores han tenido el privilegio
de conocer y consultar en Berlin.

Por otro lado, traza un segundo espacio que se posa en los saberes de
hombres y mujeres mapuche de distintas regiones del Wallmapu (totalidad
del territorio), sacando a luz la rica diversidad que existe sobre el mundo ce-
leste. Este campo se va “laboreando” —ocupo esta palabra como metafora
del tejido a telar con dibujos que realizan las tejedoras de mantas, frazadas
y alfombras— con la comparecencia de los testimonios de conocedores(as)
que son presentados(as), en los casos que corresponde, en lengua mapuche
y su respectiva version en castellano.

El tercer componente es el de la tradicién oral: a partir del niitram, epeu
0 pewma, nos acercamos a la narrativa sobre los astros, en este caso reco-
pilada en terreno. Y este gesto —que se suma a un conjunto de relatos mas
o menos conocidos de la oralitura mapuche— aporta ineditas y complejas
versiones que amplian el repertorio y proponen nuevas tesituras a las vo-
ces polifénicas de la memoria oral sobre el mundo del cielo.

Los(as) lectores(as) podran aproximarse, a través de este valioso trabajo,
alos modos en que la sociedad mapuche concibe su relacién con los elemen-
tos del cielo, los cuales emergen adosados a su cuerpo, a su vida cotidiana y
a su futuro. No hay lejania, sino distancia con las estrellas, planetas, cons-
telaciones y otros astros que pueblan esa tierra que es también el cielo. Mi-
les de afios de observacién y de sincronizar la cadencia de la vida personal y
social al ritmo de la noche y el dia, de la rotacién y traslaciéon, de que los(as)



antepasados(as), los animales, las plantas y ciertos objetos se inscriban en
el cielo, son los sentidos que se leen en este libro. Por ello, no es extrafio que
la existencia mapuche esté entreverada con el Sol y la Luna —con la luz y
la oscuridad que ambos propician—; con las constelaciones que marcan las
estaciones y los ciclos —como las Pléyades o “Naw”, claves para marcar inicio
del Afio Nuevo o “Wetripantu’—, con los presagios y el destino —las formas
en que se presentan el Sol y la Luna—, con las estrellas fugaces —que anun-
cian matrimonios—, entre otras cosas.

El cosmos mapuche sin duda no es el mismo que el cosmos huinca o de
otras culturas, no en su materialidad, sino en sus significados y en el engar-
ce, conexibn y experiencia sensorial. El autor y la autora permiten que nos
aproximemos a esa vivencia de (y con) los seres astrales, saber que hay un
“espiritu” que vibra en cada uno(a) de ellos(as), que también tienen parentelas
y que todos(as) podemos alcanzar esa tierra del cielo a través de distintas
vias, destacando, por ejemplo, el perimontun o el pewma.

Se trata Wenumapu: Astronomia y Cosmologia Mapuche de un camino tran-
sitado y que hoy se comparte con el publico amplio. Me imagino (suefio) que
los(as) profesores(as) de todas las escuelas del pais muestran a sus alumnos(as)
la Via Lactea o “Wenulewfii”, el sendero por el cual podran desplazarse sus
almas una vez que dejen la tierra, y que con ella aprendan a valorar los saberes
mapuche, tanto como estiman los saberes occidentales, rompiendo el eurocen-
trismo que ha colonizado los textos escolares y pedagdgicos.

Celebramos la aparicién de este libro como lo hariamos en un Wetripantu:
orando, limpiandonos el cuerpo y comiendo de los alimentos que el Naw nos
ensefia en su inquietante brillo nocturno. Sin duda, se inaugura con la labor
de Gabriel y Margarita un nuevo ciclo para los estudios mapuche sobre la
tierra del cielo.

Sonia Montecino Aguirre
Premio Nacional de Humanidades
y Ciencias Sociales, 2013

Wenumapu: Astronomia y Cosmologia Mapuche
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..l cielo es llamado huenu mapu, lo que se
traduce con “El pais de arriba”. Ven pues en la
béveda celestial, una tierra, otra tierra que la
por ellos habitada, pero constitucionalmente
idéntica con este “pais acd’;y como éste, aquel
“pais arriba’, también presenta no solamente
ciertos detalles geograficos, sino también es
habitado por hombres y animales.

Robert Lehmann-Nitsche (1925: 12-13).

La observacion del cielo diurno y nocturno, desde tiempos inmemo-
riales, es una de las actividades humanas fundamentales. Gracias
a ello se ha logrado establecer horarios, estaciones del afio, pronésti-
cos climaticos, organizacion efectiva de las siembras y cosechas, ade-
mas de crearse un completo sistema de creencias espirituales. Sol y
Luna, Lucero del Amanecer, Via Lactea, Nubes de Magallanes, Bolsas
de Carbén, estrellas en su totalidad, estrellas individuales —incluyen-
do planetas—, aquellas que se visualizan en movimiento —estrellas
fugaces-y constelaciones. Todos estos astros son comprendidos des-
de diversas perspectivas culturales, teniendo influencia directa en la
configuracién de la sociedad.

Sobre estos temas, se han publicado diversos trabajos cuyo cam-
po de estudio son las sociedades indigenas del continente america-
no (Aveni 1980 y 1991; Arias y Reichel-Dolmatoff 1987; Magafia 1987,
1988 y 2006; Broda, Iwaniszewski y Maupomé 1991; Alberdi 1999;
Cay6n 2002; Descola 2004; Nifio 2007), destacando los enfoques et-
noastronémicos, arqueoastronémicos, cosmoldgicos y mitolégicos.
Sin embargo, para el caso mapuche —pueblo originario ubicado al
sur de Chile y Argentina—, no se habia profundizado al respecto.
Solo se contaba con apuntes de misioneros llegados en tiempos de la
Congquista y Colonia; trabajos etnograficos realizados durante el si-
glo XX; recopilaciones de material mitico; analisis interpretativo de
ceramicas; y monografias elaboradas por los propios mapuche. En la
mayoria de estas investigaciones, los contenidos relacionados con el
cielo estan entrelazados con otras tematicas afines, identificAndose
una generalizacién de conocimientos que requieren de la necesaria
contextualizacion en los ambitos familiares y comunitarios.



El presente libro es fruto de un intenso trabajo en terreno iniciado el afio 2008, a través del
cual se visité y se sostuvo conversaciones con decenas de personas en distintos sectores terri-
toriales. Por ende, el conocimiento astronémico y cosmolégico que aqui se expone, es repre-
sentativo de los lafkenche de isla Wapi y alrededores del lago Budji; de los mapuche en la zona
central, cercanos a la ciudad de Temuco; de los pewenche, desde el Alto Biobio hasta Icalma;
de los mapunche, quienes habitan a los pies del volcan Lanin; y de los mapuche-tewelche,
oriundos de la zona patagénica argentina.

Territorio Pewenche @
Territorio Lafkenche @
Territorio Mapuche @
Territorio Mapunche
Territorio Mapuche-Tewelche @

Wenumapu: Astronomia y Cosmologia Mapuche
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« Lob'del territorio pewenche: Trapatrapa, Kawelluko, Kallawken, Keplikaralko, Chenkeko,
Qumken, Icalma, Rincén Icalma.

« Lof del territorio lafkenche: Riintipiilli, Zewmue, Peleko.

« Lof del territorio mapuche: Llamiiko, Membrillar, Truftruf, Kusako, Kurako, Piitrawe,
Yawyawen.

« Lof del territorio mapunche: Chuiwkiilliwifi, Awkapan-Nawelmapu.
« Lof del territorio mapuche-tewelche: Chakaiwaruka, Koliitoro, Kuriimawiza.

Con esta publicacién se pretende difundir la riqueza de observaciones astronémicas mapu-
che yla construccién de su cosmologia, entendida esta tltima como una concepcién de mun-
do, comenzando por el entorno subterraneo y terrenal, hasta llegar al lugar més alto del cielo.
“Toda sociedad dispone de un conjunto mas o menos coherente de representaciones sobre la
forma, el contenido y la dindmica del universo: sus propiedades espaciales y temporales, el
tipo de seres que se encuentran en él, los principios o potencias que explican su origen o su
devenir. En este sentido, el término cosmologia recubre contenidos conceptuales variados,
pero que se refieren todos a la totalidad de lo existente” (Viveiros de Castro 1996: 188). Surge
asi una ontologia que fundamenta las practicas cotidianas y la sabiduria religiosa/espiritual.

El propésito principal es ofrecer estas tematicas a una amplia variedad de lectores, desde
antropdlogos, astrénomos, aficionados a la astronomia, publico en general y piblico ma-
puche, donde nifios y nifias cumplen un papel fundamental. Para ello, se ha adaptado la
escritura, considerando el lenguaje técnico astronémico y, a la vez, incorporando los relatos
originales en lengua mapuche? con su respectiva traduccién al castellano. También, se han
elaborado ilustraciones que permiten representar los contenidos, labor original y creativa
desarrollada por el artista Ramén Daza Pilquinao. Por Giltimo, con la intencién de graficar la
observacién de los astros a simple vista, se han utilizado iméagenes obtenidas del programa
informatico Stellarium.

El libro esta organizado en dos partes. La primera, es la presentacién y descripcién de cada
uno de los astros. Para ello, se sigui6 una propuesta cosmoldgica de ascenso hacia el cielo, co-
menzando por la Luna, siguiendo con el Lucero del Amanecer, continuando por las estrellas
(como totalidad, tres planetas, estrellas fugaces), siete constelaciones, las ‘aguas’ que existen
en el cielo, para luego finalizar con el Sol. Se debe precisar que todos estos astros tienen como
caracteristica compartida sus interacciones con el entorno y vida social cotidiana, tales como:
organizacién del tiempo diurno, nocturno, dias, meses, afios; indicadores climéticos a corto y
largo plazo; trabajos agricolas como siembras, cosechas, tala y poda de arboles, castracién de

1 El concepto Lof se refiere a las personas y comunidades mapuche establecidas en un territorio especifico que tiene su
propia toponimia. En la variante lingiiistica pewenche se pronuncia Lob.

2 La lengua mapuche tiene diversas denominaciones dependiendo del sector territorial, entre ellas: mapuzunun,
mapunzunun, mapudunun, chedunun, mapuzumu, chezumu, tsesunun. En este libro, se respeta la forma utilizada por las
personas que expresaron sus relatos. En cuanto a la escritura de la lengua, se opté por el Grafemario Unificado, confeccionado
por la Sociedad Chilena de Lingiiistica (1989), agregando breves modificaciones: el sonido “eng”, representado en Unificado por
/Ng-ng/, se ha reemplazado por /N-n/. Para los sonidos interdentales /N-n/ y /L-1/, se ha omitido el subrayado. Para graficar los
sonidos propios de la zona pewenche, se considera el uso de la /D-d/ y /B-b/. Finalmente, queda como proyeccién para futuros
trabajos la revisién y normalizacién de temas ortograficos.



animales; trabajos maritimos en tanto captura y recoleccién de peces y mariscos; organiza-
cién de viajes nocturnos que se realizan en medio de la cordillera; prediccién de fenémenos
naturales (tormentas, sequias, terremotos); tratamiento de enfermedades —considerandose
especialmente la Luna en su etapa decreciente—; cantos y rogativas que se les dedica en cere-
monias comunitarias y en actividades personales/familiares.

La segunda parte concentra relatos de la tradicién oral mapuche. Se inicia con dos tex-
tos de tipo histérico: uno, sucedido en tiempos antiguos, cuando el campo llamado Kaikai
generd una catastrofe, ante lo cual otro campo, llamado Trentrer), logré elevarse hacia las
alturas del cielo, lo cual implicé que un grupo de personas sobreviviera frente a esta terrible
inundacién. El otro acontecimiento, mas reciente, trata sobre una “bola de fuego” prove-
niente del cielo que cay6 en una comunidad patagénica, hecho interpretado como un pre-
sagio del cambio climatico y destruccién de la naturaleza, hechos que estarian actualmente
en desarrollo.

Posteriormente, se presentan dos relatos miticos que también podrian considerarse cos-
mogobnicos: el primero, es el nacimiento de las estrellas, fruto de la relacién entre Lucero
del Amanecer y una mujer que fue llevada hacia el cielo; el segundo, es el contexto donde
habitan cuatro de los astros —Sol, Luna, Lucero y Cheriife—, esta vez personificados con ca-
racteristicas humanas y viviendo junto con su madre al interior de un volcan. A ese lugar
fue llevada una joven, quien a su regreso narré con detalles su experiencia.

Termina esta segunda parte con la presentacién de tres suefios: 1) la observacién directa
de las caracteristicas que tienen Sol y Luna en su propio espacio de ubicacién; 2) cuando
una nifia se sofié con el Lucero del Amanecer, quien le concedi6 el rol de “médica”; 3) algunos
consejos que una ‘sombra del cielo” le entrega a una mujer, con la intencién de ensefiarle
el respeto hacia los seres espirituales, conociéndose asi la importancia que tienen algunos
astros para la vida diaria.

Es de esperar que con la publicacién de este libro se ponga en valor la memoria oral y ex-
periencias vividas por cada una de las personas con quienes se conversé en torno al tema.
Estos hombres y mujeres se mencionan con nombre, apellido y lugar de origen cada vez que
se hace referencia a sus expresiones. A ellos y ellas va toda nuestra gratitud, por permitirnos
comprender la infinidad de conocimientos sobre el Wenumapu, tanto sus astros como los
seres que alli habitan.

Breve historia sobre los estudios del cielo en la sociedad mapuche?

El concepto de “Wenumapu” -Mundo de Arriba—, incluye una gran variedad de elementos que
existen en el cielo; no solo los astros visibles a simple vista, sino también los seres y espacios
que forman parte del conocimiento cosmolédgico y/o ontolégico. Sobre esta diversidad de te-
mas se han realizado estudios desde la llegada de los conquistadores en el siglo XVI, aunque
con una postura colonialista. Por ejemplo, el padre Luis de Valdivia (1684) tradujo en su gra-
matica las palabras cielo, estrellas, Sol, Luna, sin indicar mayor contexto ni las implicancias
sociales con las que se corresponden. Ademas, con el objetivo de erradicar las creencias en
torno a dichos astros, confecciond un catecismo en el que expone:

3 Larevisién de fuentes que se presenta en este apartado, forma parte de los trabajos de investigacién desarrollados en el
marco de los estudios de postgrado (Pozo 2009a, 2009b y 2011). Se complementa con bibliografia actualizada al afio 2013.
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Vachi Dios cay ta ant(, ta clyen, ta
huaglen cay ta alel geam, yavutulgeam
ta puchecay ta eli. Antd Dios no may.
Dios ta fii elel ve [...]. Ta anty, ta clyen,
huaglen cay ta cimeleam ta che ta Dios
meu ta gelcageuyeygn.

Este Dios cri¢ el Sol, Lunay estrellas que
alumbrasen, y sustentasen a los hombres. El
Sol no es Dios, sino hechura suya [...]. El Sol,
Lunay estrellas fueron hechos para el bien
del hombre.

(Valdivia 1897: 48)

De esta misma manera, otros misioneros que arribaron a Chile, tales como Febres (1765) o Ha-
vestadt (1883), hicieron referencia a la obra confeccionada en primera instancia por Valdivia,
continuando con el objetivo evangelizador. Por otra parte, el Abate Juan Ignacio Molina (1788
y 1795), genera una integracién del conocimiento mapuche al de Occidente, ya que:

la lengua de ellos, como se vera despues, es docil, y susceptible de toda especie de com-
posiciones; por lo qual con facilidad se podrian formar las voces tecnicas necesarias para
acomodar las ciencias & la Araucana, y para hacerlas comunicables a aquellos pueblos
(Molina 1795: 99).

Con esta idea de ‘traduccién, entendida como formacién de nuevas voces, confeccioné un
catalogo donde recurre a la observacién de caracteristicas que presentan los objetos para
luego sefialar un posible nombre. Es asi como la palabra “constelacién” es asociada con pal
o ritho, ya que el significado otorgado por el autor es de “unién” (en este caso, unién entre
varias estrellas para conformar una figura). Para ello, cada una de estas constelaciones las
nombra segin el namero de estrellas que la forman, tales como Ctilaritho —tres unidas, Tres
Marias—; Meliritho —cuatro unidas, Cruz del Sur—; Cayupal —seis unidas, Pléyades— (Molina
1788: 408). Incluso, la palabra Gau [que justamente serian la Pléyades], el autor las traduce
como “planetas”. Muchas de estas inexactitudes fueron reproducidas por otros investigado-
res alo largo de todo el siglo XX y que, a la luz de nuevas investigaciones, es posible confron-
tarlas y corregirlas.

Es necesario mencionar que esta situacién ya habia sido criticada hace bastantes afios
atras. Rodolfo Lenz se expresaba a fines del siglo XIX de la siguiente manera:

Hoi sabemos que cada lengua tiene su propia l¢jica y sus propios fundamentos sicoldjicos
[..]. Ni el material de las gramaticas de los padres es suficiente para indagaciones cientifi-
cas. Es seguro que los Febrés, Havestadt i muchos otros padres de aquellos tiempos supie-
ron expresarse intelijiblemente; pero esto no prueba que sus traducciones i platicas sean
escritas en araucano lejitimo, idiomatico, correcto, en fin como las escribiria un indijena
que supiera manejar la pluma (Lenz 1895-1897: XIX).

Este parrafo resume, a grandes rasgos, los problemas que ha enfrentado el estudio del co-
nocimiento cultural mapuche en sus distintas connotaciones. La idea de su aprendizaje y
sistematizacién se fundamenté en la ‘cristianizacién' y ‘civilizacién'. Los prejuicios de la época
y larepresentaciéon social de quienes escribian, nos dejaron un legado que no necesariamente
corresponde a lo que en su propio contexto se pensaba y vivia.



Fichas astronémicas de Lehmann-Nitsche. Fotografias: Gabriel Pozo, 2011.

A partir del afio 1900 comienza una preocupacién mas especializada para intentar descri-
bir el cielo de la sociedad mapuche. El investigador que inicia un estudio sistematico fue
el aleman Robert Lehmann-Nitsche, director del Departamento de Antropologia del Museo
de La Plata, en Argentina (ver su biografia en Farro 2009; Bilbao 2004), quien ademaés tiene
decenas de publicaciones sobre la astronomia de otros pueblos originarios de América del
Sur (Lehmann-Nitsche 1923, 1924). En su articulo “Las constelaciones del Orién y de las Hia-
des y su pretendida identidad de interpretacién en las esferas Eurasiatica y Sudamericana”
(Lehmann-Nitsche 1921), anuncia que esta preparando un ensayo especifico que se titularia
“Astronomia Araucana’, el cual nunca logré concretar, posiblemente debido a su muerte in-
esperada en 1938, a la edad de 66 afios. Sin embargo, todo su legado astronémico, consistente
en miles de fichas manuscritas, se conservan actualmente en la Sociedad Berlinesa para Es-
tudios de Antropologia, Etnologia y Prehistoria.

4 Nombre original de esta institucién académica: Berliner Gesellschaft fiir Anthropologie, Ethnologie und Urgeschichte.
Se agradece especialmente a Horst Junker, encargado de administrar este material manuscrito, quien autorizé su revisién y
digitalizacién.
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Estas fueron estudiadas durante los afios 2010 y 2011, gracias a una estadia de investigaciéon
gue desarrollamos en la ciudad de Berlin, Alemania.’

Eltotal aproximado de fichas asciende a unas tres mil, distribuidas en siete cajas. El autor
anota aqui los datos extraidos de variada bibliografia que trata sobre las astronomias indi-
genas a nivel mundial. Aquellas que tienen relacién con el mundo mapuche, se ubican en
las primeras cuatro cajas (Caja 1,2, 3 y 4), dedicandose més de doscientas fichas que incluyen
los siguientes datos: revisién y transcripcion de la bibliografia consultada; observaciones
de su propio trabajo de campo; registro de entrevistas; reflexiones comparativas; dibujos de
constelaciones y fotografias de los objetos con los que se relacionan. Varias ya habian sido
trabajadas en publicaciones afines (Lehmann-Nitsche 1918, 1936 y, principalmente, 1925),
pero otras tantas estaban a la espera de su develamiento.

Para graficar la magnitud de este trabajo, a continuacién se exponen y comentan diez
fichas,® ubicadas en la Caja 1.

5 Pasantia de investigacién realizada por Gabriel Pozo y Margarita Canio, con el objetivo de sistematizar los archivos de
Robert Lehmann-Nitsche. Se agradece a Katrin Hoffmann, quien estableci los contactos para que llegasemos a la institucién
donde se conservan las fichas astronémicas.

6 La mayoria de las fichas que hacen referencia al conocimiento astronémico mapuche estan escritas en aleman. La trans-
cripcién y traduccién fue realizada por el antropélogo Helmut Schindler y su esposa Minerva Yariez, a quienes se agradece el
enorme trabajo realizado.



Centauri a und f.

Araukaner (Rio Negro, dept. Bariloche):

Die geworfenen Straussenboleadoras (it'Gif kno litkai, boleadora tirada).
(Lehmann-Nitsche 1917 Ms.)

Ein Indianerjunge aus Santa Rosa de Toay zeigte mir 1918 die Sterne a, B, y
Trianguli (a die manija) als Boleadoras, aber e. alter Indianer aus der stidl. Cor-
dillere, den ich heranholte, klarte ihn auf, dass es sich nur um a und B handelt
Centauri handele.

Der Ind.[ianer] Juan Cafiumil aus Chacaihuartka kannte kein 3 kugel.[ige] Bo-
leadora am Himmel. Die betr.[effende] Waffe nannte er epulonko = 2 Képfe oder
.Zweikopf®. Verhort Bs As 15.4.1922.

Centauroay .
[Segun los] mapuche de la Provincia de Rio Negro, en el Departamento de Bariloche:

Lasboleadoras avestruceras tiradas (iit"iif k'no liikai significa “boleadora tirada”).
(Lehmann-Nitsche, manuscritos del afio 1917)

Un muchacho indigena de Santa Rosa de Toay, me mostré en 1918 las estrellas
a, B, y del Tridngulo Austral como las boleadoras, donde a es la manija. Sin em-
bargo, un indigena anciano del sur de la cordillera, a quien busqué, le aclaré que
se tratasolodela a y 8 del Centauro [y no del Tridngulo].

El indigena Juan Cafiumil, originario de Chacaihuaruca, no conocié ninguna
boleadora de tres cabezas en el cielo. El arma correspondiente él la denominé
epulonko, que significa “2 cabezas” o “dos cabezas”. Entrevistado en Buenos Aires,
el 15 de abril de 1922.
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Centauri a und B.

Puelche (Nordpatagonien, Rio Negro):

Die zweikugeligen Wurfkugeln oder, die Straussenwurfkugeln (talak), span. Bo-
leadoras avestruceras; es wird besonders erklart, dass sie den Strauss, dessen
Fuss das stidliche Kreuz darstellt, verfehlt haben; s. siidl. Kreuz.

Centauroay (.

[Segun los] puelche del norte de la Patagonia, en la Provincia de Rio Negro:

Las “boleadoras de dos bolas” o “boleadoras avestruceras” (llamadas talak), en
espafiol se traducen como “boleadoras avestruceras”. Se explica detalladamente
que, el avestruz, cuyo pie es representado por la Cruz del Sur, no le acertaron
[cuando le lanzaron las boleadoras]; mas detalles ver “Cruz del Sur” [en la ficha
correspondiente].



Argus n (Carinae) und die dicht darum gruppierten ganz kleinen d, p, g, 1, s, t!, t2,
U, W, X,Z.

Araukaner (Los Toldos, W der Provinz Buenos Aires): Chaulin achahuall.

R.L.N. Ms. 1920.

Die Sache verhalt sich wohl folgenderm.[af3en]: Die span.lische] Bez.[eich-
nung] von der Gallina und den Pollos fiir die Plejeaden ging ins Araukan. in
Ubersetzung (Chauiin achahuall) ins Araukanische iiber u.[nd] fing an, die
einheim.[ische] Bez. ngau zu verdrangen. Indianer, welche das Sternbild ngau
kannten u. von dem Chautin achahuall horten, dachten nicht daran, dass beide
Namen das gleiche Sternbild bedeuten kénnten u. suchten sich daher fir die
neue Bez. e. neues Sternbild!

R.L.N.

Argo Navis n (Carina) y las que estan bien cerca, unas [estrellas] pequeiiitas agru-
padas a su alrededor, las p, g, 1, s, t, t2 u, w, X, .

Para los mapuche del poblado Los Toldos, al oeste de la Provincia de Buenos Ai-
res, [le dicen]: Gallina con Pollos.

Robert Lehmann-Nitsche, manuscritos de 1920.

El asunto se desarrolla mas bien de la siguiente manera: la expresién espa-
fiola de la gallina y los pollos para las Pléyades, se tradujo Chautin Achahuall
en lengua mapuche y empezé a desplazar la expresién autéctona Ngau. Indi-
genas que conocian la constelacién Ngau y que luego escucharon de Chauiin
Achahuall, no pensaron que ambos nombres podrian referirse a la misma cons-
telacién y por eso buscaron, para la nueva expresién, juna nueva constelaciéon!
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Kohlensack + a- Centauri + q Carinae.

Araukaner (Azul, Prov. de Buenos Aires):

Ein nach Siiden laufender Strauss; der Kohlensack ist der Kérper; dessen schma-
le Verla schlauchartige Verlangerung bis zum Stern q Carinae der Hals; dieser
Stern [ist] der Kopf; die Verbindung von Kohlensack — 3-a Centauri das Bein.
L-N Ms. 1921.

Saco de Carbén + o-f Centauro + g Quilla.

[Segun los] mapuche de Azul, en la Provincia de Buenos Aires:

Un avestruz corriendo hacia el Sur; el Saco de Carbén es el cuerpo; la estrecha
prolongacién en forma de un tubo hasta la estrella g de la Quilla es el cuello;
esta [misma] estrella es la cabeza; la unién [del] Saco de Carbén [con] B v a de
Centauro, es la pierna.

Lehmann-Nitsche, manuscritos de 1921.

Magellanwolken.

Araukaner (Chile):

Frither waren es drej; die erste dritte ist bereits ganz verschwunden und die zwei-
te im Verschwinden begriffen; wenn auch sie und die dritte verschwunden sind,
geht die Welt unter. Erzahlung einer Greisin, welche lange Jahre unter den India-
nern als Gefangene lebte und 1916 jetzt in Colonia Frias, Rio Negro, lebt wohnte.
(Lehmann-Nitsche Ms.)

Nubes de Magallanes.

[Seglin los] mapuche de Chile:

Antes eran tres; la primera ya desaparecié completamente y la segunda en vias
de desaparecer; tan pronto como ella y la tercera también desaparezcan, el mun-
do se acaba. Relato de una anciana, quien vivié largos afios entre los indigenas
como cautiva y en 1916 residia en Colonia Frias, Rio Negro.

(Manuscritos de Lehmann-Nitsche).



Milchstrasse.

Araukaner (Azul, Prov. Buenos Aires):

Ein Fluss (leufu). An dem 6stl.[ichen] Ende steht liegt e.[ine] sumpfige Stelle, cha-
pad leufu; hier hélt sich ein Hund auf, trehué (Sternbild!, noch zu bestimmen),
(nicht angebunden, extra gefragt!), der verhindert, dass die Seelen der Toten {iber
den Fluss kommen.

Also der griech.[ische] Cerberus! genau Stidlichster Auslaufer! Vgl. Walter Le-
hmann in [fiir] Mittelam.[erika].

Anfangs Am 21. Juni 1921 erkldrte mir Juan José Catriel das betr.[effende]
Sternbild des: ,Aukéa thehua” (,Perro cimarron®); allerdings war er etwas unsi-
cher, das Sternbild ist auch [--] nicht deutlich; es ist das Mittelstiick des Schiffes:

Q Carine Kopf Vorder Rist, g-& Vorderbein, Centauri Kopf ghd-¢ + 6-¢ Car.
linae] Hinterbein, & Carinae- y Velae Schwanz; n Car.[inae]- y Velae- k Velae
- & Velae - gbd Car.[inae] - g Car.[inae] Rumpf; u-A Cent.[auri] Kopf.

Ich vermute, dass es eher der Skorp.[ius] ist, da hier die Milchstr.[asse] ,sumpf.
liges] Gelande" darstellt!

22
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Via Lactea.

[Seglin los] mapuche de Azul, Provincia de Buenos Aires:

Es un Rio (Leufii). En el extremo de este se encuentra un sitio pantanoso, [que le
nombran] Chapad Leufii; aqui permanece un perro, un Trewa (jconstelacién!, fal-
ta determinarlo), (ino estd amarrado, lo pregunté especialmente!), el cual impide
que las almas de los muertos crucen el rio.

iEs el Cerberos de los griegos! jUna versién més surefia!l Comparese con [in-
vestigaciones de] Walter Lehmann en América Central.

El 21 de junio de 1921, Juan José Catriel me explicé la constelacién corres-
pondiente del “Auka thehua” (“Perro Silvestre”); sin embargo, él estaba algo
inseguro. La constelacién tampoco esté [--] clara. Es la parte en la mitad de la
constelacién Barco [Quilla, Vela y Popal. La g de Quilla es la mano delantera; y
entrelag-¢ eslapiernadelantera; entre gbd-€ + 6-¢ de Quilla, es la pierna tra-
sera; entre 6 de Quillayla y de Vela, es la cola; desde la n de Quilla, pasando
por y, Kk, & dela Vela, siguiendo por gbd-q de Quilla, es el torso; entre u-A de
Centauro, es la cabeza.

Supongo que mas bien es el Escorpién, ya que alli la Via Lactea representaria
el jterreno pantanoso!




14 julio de 1923, en el Hotel de Inmigrantes 28.07.1922 Lienan R.

leufs, Via Lactea

huelu huitrau [=] 3 Marias

gnau [=] cabrillas; Bed.[eutung] unbekannt (denominacién desconocida)
luan < [dibujo del guanaco] Guanako also des andern sitzend (Guanaco, sentado
hacia el otro lado)

panon choike

renanko

hueriélfe [=] Lucero mafnana

lokai

Mariano Epulef, de Kulan Konhue, Chubut, 35 leguas de Ekél [Esquel].

Varios detalles son destacables en la recopilacién desarrollada por el autor. Estas fichas se
han seleccionado ya que exponen los hallazgos del trabajo en terreno, fruto de las visitas
realizadas a: Juan José Catriel en Azul; una “anciana” de Colonia Frias; el “muchacho” de Santa
Rosa de Toay; y alguien no identificado, originario de Los Toldos. También, aprovech¢ la ins-
tancia para entrevistar a personas mapuche que viajaban a la capital argentina: Juan Cafiu-
mil de Chakaiwaruka (comunidad cercana a la localidad Rio Chico, Provincia de Rio Negro);
Mariano Epulef, de Colan Conhué (cercano a la ciudad de Esquel, Provincia del Chubut). Es-
tos exhaustivos datos etnograficos permiten valorar a los interlocutores y validar la informa-
cién que obtuvo, la cual incluso surgié de la interacciéon entre ellos, por ejemplo, la discusién
de si Liikai —Boleadoras— se corresponde con el Tridangulo Austral o con Centauro.

Un dato novedoso que se presenta en estas fichas, es la formacién de constelaciones con
los sectores oscuros de la Via Lactea en conjunto con algunas estrellas. Estas formaciones
son bastante comunes en otros pueblos originarios andinos (Alberdi 1999), pero que hasta la
fecha, segiin la bibliografia consultada, no habian sido identificadas en el contexto mapuche.

Otro detalle interesante aparece en los relatos orales, tales como la desaparicién de las
Nubes de Magallanes; o el origen de las boleadoras persiguiendo al avestruz en el cielo. Jor-
ge Claraz, un naturalista que viaj6 por la Patagonia en la década de 1860, también recopild
un relato con similares caracteristicas:

Fuimos a dormir; el cielo se aclard y se vio muy bien la Cruz del Sury las “dos boleadoras”[...].
Los indios me contaron que las dos Boleadoras, junto al Avestruz, tenian gran significado.
Al principio del mundo, un indio cazd un avestruz y tir6 las boleadoras, pero erré. Por eso
los indios todavia yerran a veces hoy en dia. Si hubiese alcanzado al avestruz, los indios
no errarian nunca. Esto fue anotado en el cielo para que los indios lo recuerden siempre
(Claraz 1988: 87).

Ademés de registrar este tipo de relatos, asi como la anotacién de palabras con traduccién
directa —como en la ultima ficha presentada—, Lehmann-Nitsche también hace ciertas com-
paraciones que podrian tener su origen en el mundo occidental. Es asi como realiza su propia
interpretacién sobre la constelacién Trewa o Awka Trewa —el Perro-, la cual tendria plena
relacién con Cerberos (ubicada en la constelaciéon Hércules). Ya sea la narracién o la figura
misma, contienen aquella inseguridad que hace dudar; pero a la vez, provocan que el autor se
arriesgue a proponer una asociacion, situaciéon producida también con Chauiin Achahuall,
la Gallina con Pollos.

De manera complementaria a la elaboracién de fichas, la sistematizacién realizada por
este antropdlogo también incluyé un constante dialogo a través de cartas para intercam-
biar ideas con algunos misioneros e investigadores radicados en Chile; por ejemplo, con
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Félix de Augusta y Ricardo Latcham. A continuacién se exponen dos de aquellas cartas,’
donde se da respuesta a las inquietudes planteadas en el proceso de indagacién sobre los
conocimientos del cielo:

Valdivia, 27. April 19162

Sehr geehrter Herr Professor!

Gestern abends empfing ich Ihren freundlichen u. interessanten Brief vom 15. Apr. Die
Grammatik ist leider nicht angekommen. Ware sie angekommen, so ware dieses fiir mich ein
Ereignis gewesen, so eine Art Fest-Essen. P. Prefecto hat heute auf der Post nachgefragt. Man
hat ihm gesagt, sie miiBten die Giite haben, bei dem Postamt anzufangen, wo Sie das Buch
aufgegeben haben.

Zur Sternbilderbeobachtung ist das gegenwartige Wetter schauerlich wenig geeignet,
und ist das [--] an der Sache, daf3 gerade genug geeignete Indianer sich hier befinden, [--]
und [--] sind, die Aufklarung geben kénnten.

Die Milchstral3e, das kann ich Thnen schon sagen, hei3t Rapu-apeu (Madrchensteg) Was
Sie als wefielfu huangelen aufgeschrieben haben, ist kein Sternbild, sondern der Morgens-
tern (wun-yelfe wanal-en, von wun- der Tag, das Tagen u. yen tragen, kaum etwas anderes
als Lucifer). Der Abendstern ist ye*-pun- (Noctifer).

Thre Angaben sind auch aufkldrend fir mich, nur kommen sie etwas spat fiir das
Diktiondr, der erste Teil ist schon fertig gedruckt, es fehlt ihm nur ein Druckfehlerverzei-
chnis, das aber nicht grof3 wird. der Druck ist préchtig. In einem Supplement kann ich noch
manches nachholen.

Im zweiten Teil habe ich folgende Angaben unter dem Worte Constelacién: Ciertas cons-
telaciones astrales conocidas a los indigenas: namun- choike; panon choike; nau (las tres
Marias?, ich weif3 nicht, was es ist); kalolasta; korralkullifi; tranal-skai boleador tendido; wé-
luwitrau (tal vez la Cruz del sur o el Orion); watrulpofiu (lit.: montédn de papa) la gallina con
el pollo; kuduweke (vellén negro, literalm.) mancha oscura en la via lactea cerca del psnon
choike; ronanko (hoyo o pozo de agua, literalm.) dos manchas en la via lactea.

Mehr habe ich nicht, ich will aber der Sache nachgehen sobald sich Gelegenheit dazu
findet. Unterdessen sendet Thnen recht herzliche Griif3e
Thr
ergebenster
Fr. Félix José Augusta
P. Prefecto 143t Sie bestens grii3en

Valdivia, 27 de abril de 1916°

jEstimado Sefior Profesor!

Ayer por la noche recibi su amable e interesante carta del dia 15 de abril. Lamentablemente

no ha llegado la gramaética. Si hubiera llegado, habria sido un evento para mi, una forma de

banquete. P. Prefecto ha preguntado hoy en la oficina de correos. Le han dicho que usted ten-

dria que dignarse a preguntar en la oficina de correos desde donde usted ha mandado el libro.
El tiempo esté terriblemente inadecuado para la observacién de constelaciones y eso es

7 Estas cartas estan conservadas en otra institucién alemana, en la biblioteca del Instituto Ibero-Americano de Berlin (Ibero-
Amarikanisches Institut). Aqui se ha catalogado gran parte de los archivos manuscritos y fotograficos de Lehmann-Nitsche
(Hoffmann y Wolff 2007). Las cartas que se presentan estan ubicadas en las siguientes carpetas: 1) Briefe von Felix José de
Augusta an Robert Lehmann-Nitsche, signatura N-0070 b 17; 2) Briefe von Ricardo E. Latcham an Robert Lehmann-Nitsche,
signatura N-0070 b 411.

8 Transcripcién realizada por: Katharina Motzkau, Dipl. Reg. Wiss., Universidad de Colonia, Alemania.

9 Traduccién realizada por: Kathrin Reinert, Dipl. Reg. Wiss., Universidad de Colonia, Alemania.
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lo [-] del asunto, ya que justo hay suficientes indigenas calificados aqui, [--] y son [--], que
pudieran dar aclaracién.

LaVia Lactea, eslo que le puedo decir, se llama Ropu-apeu (Sendero de los Cuentos). Lo que
anot6 usted como wefielft huangelen no es constelacién, sino la estrella del alba (wun-yelfe
wanal-en, de wun- el dia, el amanecer y yen llevar. No es otra cosa que el Lucifero). La estrella
vespertina es ye*-pun- (Noctifero).

Sus datos también me aclaran mucho, solo que llegan un poco tarde para mi Diccionario. La
primera parte ya fue impresa, solo le falta un indice de errores de impresién, el cual no sera tan
largo. La impresién es magnifica. Todavia le puedo afiadir algunas cosas en un suplemento.

Enlasegunda parte doy los datos siguientes con la palabra “Constelacién™ ciertas conste-
laciones astrales conocidas por los indigenas: n-amun- choike; panon choike; nau (¢Las Tres
Marias? no sé qué es); kalolasta; korralkullifi; trandl-okai [=] boleador tendido; wéluwitrau (tal
vez la Cruz del Sur o el Orién); watrulporiu (literalmente: montén de papas), la gallina con
el pollo; kuduweke (vellén negro, literalmente), mancha oscura en la Via Lactea, cerca del
panon choike; rananko (hoyo o pozo de agua, literalmente), dos manchas en la Via Lactea.

No tengo mas, pero seguiré aclarando el asunto cuando se dé una oportunidad. Por mien-
tras le mando muy cordiales saludos.

Su

rendido

Fr. Félix José Augusta

P. Prefecto le manda los mejores saludos.
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Casilla 246. Santiago de Chile'™
20 de Dic. de 1916
Sefior
Roberto Lehmann-Nitsche
Buenos Aires.
Muy estimado colega.
En primer lugar tengo que disculparme por no haber contestado antes su estimable [carta] de
fecha 23 del pasado. Mi profesién de ingeniero de minas me tiene constantemente fuera de
Santiago y solo llegué anoche después de una larga ausencia.
Contestando sus preguntas, le diré que mis observaciones eran personales recogidas durante
una permanencia de mas de tres afios entre las tribus del sur en intimo contacto con ellos.
1888-1891. Y si se nota una semejanza de detalles con la obra de [Tomas] Guevara, proviene
en parte de que muchos de los datos utilizados por éste fueron suministrados de mis notas
personales.
Entre mis apuntes, tomados durante una residencia de nueve meses en la ruca [vivienda] de
un cacique, tengo anotados los datos a que refiere Ud. en su carta. Otra idea curiosa que tam-
bién hallo entre mis notas, es que la luna nueva sale delgada y demacrada después del parto
y que la estrella vespertina que aparece junto a ella en ese periodo es el hijo recién parido.
También he oido en otra versién que esta estrella es un perrito que guia sus pasos mientras
crece y gana fuerzas después del desembarazo.
Esto, lo mismo que el nombre anthii-malhuen mujer del sol, solo se emplea actualmente en
sentido alegérico o en los cuentos y leyendas. El nombre corriente que dan los mapuches a
la luna es kiiyen (quiyen).
Por el mismo correo tengo el agrado de remitirle el folleto que me pide.
Me es grato saludarle y desearle feliz Pascua y Afio Nuevo.
SuafmoyS.S.
Ricardo E. Latcham

10 Se ha corregido la ortografia y signos de puntuacién en esta transcripcién del original.
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Siguiendo las propuestas de estas cartas, en el caso de Latcham, se registra una creencia en
la casa de un “cacique’, pero sin dar mayores referencias sobre quiénes y en qué comunidad
se logrd recopilar. En definitiva, el dato que aporta al estudio es la luna nueva acompafiada
de una estrella, pero que termina convirtiéndose en algo anecdético, sin hacer vinculaciones
con otros conocimientos surgidos de la oralidad. Para superar esta falencia, Lehmann-Nits-
che (1918) lo publica en el marco de su articulo “El diluvio segun los araucanos de la Pampa’,
dedicandole una seccién exclusiva para la vinculacién entre Sol y Luna, instancia en la que
profundiza sobre el tema.

Por otra parte, en la carta de Augusta, se refleja que él no es un especialista en la materia,
ya que si bien nombra las palabras mapuche para referirse a ciertas estrellas y constelacio-
nes, tiene dificultades para asociarlas con los nombres de origen occidental. Algunas no las
traduce, mientras que otras las confunde, por ejemplo: Naw como Las Tres Marias; Weluwi-
trau como la Cruz del Sur; Kuduweke y Ronanko ambas como manchas en la Via Lactea.
Ademés, nuevamente se evita profundizar en temas culturales u otro tipo de actividades
cotidianas, lo cual demuestra que estos conocimientos solo se abordan para generar tra-
ducciones. Si bien la gramatica y diccionario de Augusta (1903 y 1916) son relevantes para
la época, en torno a temas astronémicos no logré hacer una identificacién certera. En la
actualidad, dichos datos forman parte de un legado que es compilado y validado por parte
de otros investigadores (ver, por ejemplo, Alvarado 1988), sin considerarse un analisis critico
de los desaciertos que concentra.

Sin duda que los estudios realizados por Lehmann-Nitsche fueron rigurosos y constan-
tes, no solo para el caso mapuche, sino que con otros pueblos originarios. Aunque quedo
una deuda que necesariamente debe superarse: relacionar correctamente los nombres de
constelaciones con su respectivo de origen occidental; profundizar en torno a las activida-
des y conocimientos que fundamenta la observacién sistematica del cielo; y recopilar con la
extensién original aquellos relatos orales cuyo foco de atencién son los astros.

Continuando con las recopilaciones que se realizaron a principios y mediados del siglo XX,
una de las obras que entrega una mejor identificaciéon de ciertas constelaciones, son las me-
morias del anciano Pascual Cofia, originario de Raukenwe-Aweyeku, en las cercanias del lago
Budi, anotadas y publicadas por otro sacerdote capuchino, Ernesto Wilhelm (1930). Al leer el
libro, se identifican varios detalles expresados por el narrador, quien intenta clarificar paso
a paso los acontecimientos que forman parte de su biografia. De la misma manera, su des-
cripcién de los astros presentada en el Capitulo V “Mi tierra natal y su naturaleza’, también
fue ordenadamente relatada de acuerdo con la ubicacién respectiva en el cielo. Sin embargo,
quien actia como mediador, no logré establecer con certeza aquello que estaba escribiendo
y traduciendo:

2. Méleyim kiime wenu ka nenoyim 2. Sihay un buen tiempoy el cielo esta
trom, fei pun- meu métewe llifédwei despejado de nubes, brillan en las noches
téfachi waniil-en ka kildemallu Uinei muchisimas estrellas y lucecitas chicas
al-in wanl-en; ifiche re kimfif feichi (como candelillas, luciérnagas). Gran
wénelfe, wiin-yelfe pinei kai, ka feichi nUmero de estrellas tienen nombre propio.
yepun-. Kifielei, pi tafii Padre, welu Yo conozco sélo el lucero de la mafianay
chumpeichi mail ifiche kimlafifi. de la noche. El Padre dice que esas dos son
una misma; pero jcémo puede ser? Yo no lo
comprendo.

Wenumapu: Astronomia y Cosmologia Mapuche



Gabriel Pozo Menares « Margarita Canio Llanquinao

Ka kimniefifi feichi traukélechi nau, nau Ademas conozco el grupo de estrellas,
pofil ka wéchulpofili ka chawnachawall llamado ngau o «<montdn de papas», o
pinei kai; ka téfachi witran: kiila flichake «gallina con pollo (las pléyadas). Ademas
wantl-en wipéllkélei, ka kiila welu- el «tirador» de la forma siguiente: tres
wipéllkélei, epe krusfelei feichi epu estrellas grandes estan en linea, otras tres
wipéll. K& kimfifi feichi pénon-choike, ka forman una fila que se cruza casi con la
tranaltikai, ka melipal, lastawantil-en ka primera (sera el Orion). También conozco
kalolasta pinei kai, ka malal-ofisha, ka el «rastro del avestruz» (las tres Marias),
kushi weke, ka feichi aififi wenu leufd, el «boleador tendido», la cruz del sur o
répl apeu pinei kai. «estrella carreta», el «corral de ganado», el
«pellejo obscuro» (no son estrellas, sino
una mancha obscura en la via lactea) y la
hermosa via lactea o rio Jordan (Lit. Rio
celeste o camino de las hadas).

(Pascual Cofia, transcrito y traducido en Wilhelm 1936: 78-79).

De todo el material bibliografico revisado, este relato se considera clave, por lo menos para
identificar estrellas y constelaciones, sus nombres y posiciones en el cielo. En la traduccién
realizada por Wilhelm se presentan algunos problemas, los cuales podrian dilucidarse con
la siguiente interpretaciéon: al inicio del texto, se aclara que Lucero puede tener dos deno-
minaciones, Wénelfe o Wiin-yelfe, pero descarta que sea exactamente la misma estrella que
Yepun-, idea de la que el padre ha intentado convencerlo, pero que él “no logra entender”. Lo
que ocurre es que la bibliografia de la época (Augusta 1916) da cuenta de que estos dos astros
se corresponden con el planeta Venus en su etapa matutina y vespertina, respectivamente;
sin embargo, lo mas posible es que Pascual Cofia vea a Yepun- como aquella que es visible du-
rante toda la noche, apareciéndose en el sector este del cielo, cuando recién se inicia la noche,
y ocultandose por el sector oeste, cuando ya estd amaneciendo (por tanto, se asociaria con el
planeta Jupiter).

Otros inconvenientes surgen al momento de asignar la relacién entre constelaciones de
origen mapuche con su respectiva de origen occidental, nombrando a Orién y Tres Marias
por separado, estando ambas en el mismo grupo de estrellas. También, la constelacién kushii
weke —que seria kushti, color plomo; y weke, el guanaco-, lo traduce como “pellejo obscuro”.

Siguiendo la lectura de lo expresado directamente por Pascual Cofia, sin recurrir a las
traducciones en castellano, se identifica que cada una de las estrellas y constelaciones son
nombradas en orden, dando cuenta de las que estan mas cercanas o relacionadas entre si.
Con estos antecedentes, y en vista de los hallazgos del trabajo en terreno realizado en la
actualidad, a continuacién se propone un planteamiento que representaria la descripciéon
del narrador:

Ne Estrella/Constelacion Traduccion Asociacion

Planeta Venus o Jupiter,
siempre en su fase
matutina.

“Estrella que atrae el

1 Weénelfe o Wiinwyelfe .,
amanecer”.

“Estrella que lleva la Planeta Jupiter, en su fase

2 Yepun- " .
P noche”. vespertina.




» Nau « "Aglomeradas”.
» Nau pofid « "Papas Aglomeradas".
« Wéchulpofii « "Papas
3« Chawnachawall Amontonadas”. Pléyades.
(Cuatro formas de « “Reunién de Pollitos”.
denominar a la misma
constelacion).
4 Witran Jala.r [ambas e.n Tres Marfas y Tres
sentido contrario]. Chepas.
5 Pénon-choike “Rastro del Avestruz”. Cruz del Sur.
6 TranalUkai “Boleadoras Lanzadas” | a vy [3 de Centauro.
« Melipal « “Cuatro Azadones".
« Lastawaniil-en « “Estrella [con forma
7 e Kalolasta de] Rastra". Eas,cfr, %gﬂﬂ de
(Tres formas de denominar « “Rastra Extendida”. pion.
a la misma constelacion).
8 Malal-ofisha “Corral de Ovejas”. Corona Austral.
6, 1" K, A, U de
9 Kushi weke “Guanaco Grisaceo". Escorpion; vy, €, n de
Sagitario.
« Wenu leufl « "Rio del Cielo".
« Répl apeu « “Sendero de los o
10 (Dos formas de denominara| Cuentos”. Via Lactea.
la misma constelacion).

Todos estos astros identificados por Cofia forman parte de una secuencia: primero, Wénelfe y
Yepun- corresponden a las estrellas/planetas mas brillantes que aparecen por la madrugada
y al anochecer; segundo, Nau y Witran estan una al lado de la otra, apareciendo por el sec-
tor este del cielo en las madrugadas de junio y en los atardeceres de noviembre; tercero, se
nombra a Pénon-choike y Tranaliikai, la boleadora que persigue en todo momento la huella
del avestruz, situacién visible durante todo el afio observando hacia el sector sur del cielo
nocturno; cuarto, encontramos al grupo mas numeroso, donde interactiian Melipal, Malal-
ofisha y Kushii weke. Estas constelaciones tienen en comun la ubicacién cercana o al interior
del Wenu leufii, similar caracteristica observada en otros pueblos originarios de América del
Sur (Reichel-Dolmatoff 1978; Urton 1987).

Luego de la publicacién del libro basado en los relatos de Pascual Cofia, hay un intervalo de
varios afios en que no se hallan trabajos relacionados con aspectos astronémicos o cosmo-
légicos mapuche. Es en la década de 1960 cuando reaparecen estudios antropolégicos que
abordan el tema, destacando la obra de Faron (1964 en inglés, traducida al espafiol en 1997).

11 Existe una estrella llamada Kolliipal, que significa “Azadén Anaranjado’, correspondiéndose con la estrella a de Escorpién
(Antares), la cual justamente presenta esta caracteristica de color.
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En este trabajo se profundiza en temas relacionados con la espiritualidad que surge desde la
observacién del cielo y también de la tierra, y se aprecia un enfoque mas cercano a lo cosmo-
légico. Entre los seres que identifica este autor, se encuentran: Nenechen, Nenemapun, El-
chen -dominadores, controladores y creadores de la gente y de la naturaleza—; Kupuka Fucha,
Kupuka Kushe -mediadores entre la gente y Nenechen para que haya abundancia—; Tralkan
Fucha, Tralkan Kushe, Pillan Fucha, Pillan Kushe —dioses del rayo—; Antu Fucha, Antu Kushe
—dioses del Sol—; Kuyen Fucha, Kuyen Kushe —dioses de la Luna. Todos estos seres espirituales
aparecen aqui como parte de un pantedn, pero sin referirse al momento mismo en que se
expresan dichos conocimientos (ya sea en rogativas o en la tradicién oral). En este sentido,
estudios actuales son mas claros en sistematizar el contexto; por ejemplo, en el trabajo de
Sanchez (2001-2002) realizado en comunidades pewenche del Alto Biobio, donde transcribe y
traduce las plegarias realizadas en las ceremonias Gillatun y Plinteviin, comprendiéndose asi
laimportancia y momentos en que se conmemora a los diversos seres espirituales de la tierra
y del cielo (en el mismo contexto territorial, ver Gundermann 1981).

Siguiendo esta linea de investigacién, entre bibliografica y etnogréafica, se encuentra el
enorme trabajo desarrollado por Ewald Béning (1974 en aleman, traducido al espafiol en
1995). Aqui se hace un seguimiento a los aspectos espirituales que estan relacionados con
el concepto de Pillan, el cual enfoca en comunidades aledafias a la ciudad de Panguipulli.
Ahora bien, este concepto, que de paso se considera uno de los mas complejos dentro del sis-
tema de creencias en el mundo mapuche, ha sido discutido de manera amplia sin alcanzarse
una conclusién definitiva. Schindler (2006) da cuenta de que no corresponderia a un ‘ser es-
piritual’, mas bien parece ser un adjetivo ('sagrado’) que incluye ciertos objetos o personas,
como puede ser un cuchillo o una anciana. Otra interpretacién que se considera en esta
discusién, es la tesis de Tadashi Yanai (1995) en tanto existe una reminiscencia, entendida
como la “imitaciéon del cielo en la tierra”. Si se sigue esta reflexién, cada vez que se usa el
enunciado Pillafi es para referirse a aquello que existe en el cielo, pero que aqui en la tierra
se esta replicando. En ese caso, palabras como Pillafilelfiin, Pillafikiitral, Pillafikawellu, Pi-
llafikushe, muy usadas en los contextos ceremoniales de Panguipulli, ya no se traducirian
como “campo sagrado’, “fuego sagrado”, “caballo sagrado” o “anciana sagrada’, sino como
“campo de la tierra que representa/imita a aquel que existe en el cielo”, y asi sucesivamente.

*

En la misma década de 1970, aparecen los estudios de Maria Ester Grebe, inaugurando la idea
de “cosmovisién mapuche” enfocada desde una perspectiva religiosa (Grebe, Pacheco y Segura
1972; Grebe 1973). En estas publicaciones se especifican tanto el simbolismo que representan
las figuras dibujadas en el kultrun (timbal), relacionado directamente con los astros; asi como
la concepcién de Universo separado en cuatro grandes espacios: un mundo de abajo (etéreo
inferior) denominado Minche Mapu; un mundo terrenal (fisico) llamado Mapu; uno interme-
dio entre la tierra y el cielo conocido como Anka Wenu; hasta llegar a las alturas del Wenu
Mapu, la tierra de arriba, subdividido a la vez en otros cuatro espacios. Para llegar a estas
conclusiones, los autores se fundamentaron en los siguientes procedimientos metodolégicos:

se establecié contacto con quince portadores de las préacticas, creencias y conocimien-
tos tradicionales relacionados directa o indirectamente con cosmovision. Por transmitirse
estos Ultimos sélo entre iniciados y por poseer un caracter secreto y esotérico, nuestro
material tuvo que restringirse a aquellos portadores que cumplian con varias condiciones
necesarias: 1. Estar desempefiando activamente los roles de machi (chamaén), dunulmachife
(lenguaraz de la machi), lonko (cacique) o nillatufe (oficiante del nillattn, ritual de fertilidad);
o, en su defecto, estar ligado por lazos de parentesco o amistad estrecha con los antedi-



chos [..]. El trabajo de terreno se llevé a cabo en seis reducciones de la provincia de Cautin:
Zanja, Pitraco, Trumpulo Chico, Truf-Truf, Botrolwe y Tromen, en las cuales se habfan desa-
rrollado contactos y trabajo previo durante perfodos que oscilaron entre cinco y dos afios
de duracion (Grebe, Pacheco y Segura 1972: 47-48).

Si bien estas especificaciones son bastante precisas, comenzd a generarse una especie de
generalizacién de conocimientos producto de la constante reproduccién de dichos esque-
mas por parte de otros autores (Gonzalez 1976; Soublette 1984; Dillehay 1990; Conejeros 2004).
Incluso, Grebe (2004) agrega este mismo esquema, pero ahora desestimando su campo de
estudio, transformandose aquellos descubrimientos surgidos en un territorio especifico en
practicamente la iinica’ interpretacién sobre la cosmovisién. Casamiquela (2007) critica este
modelo, pero, no obstante, también lo reproduce e intenta modificar algunas informaciones,
sin proponer un esquema propio a partir de los anélisis que él realiza.

Por otra parte, gracias a los estudios efectuados por las mismas personas mapuche (Man-
quilef 1911; Alonqueo 1979; Alcaman 1985; Marileo 1995; Quidel, Huentecura, Rain y Hernan-
dez 2002; Huenchulaf, Cardenas y Ancalaf 2004; COTAM 2009), se logra comprender una
visién mucho méas compleja sobre temas cosmolégicos y de espiritualidad que estan a la
base de los rituales y vida cotidiana. Si bien algunos contintian con una propuesta generali-
zadora, otros se sitiian en ciertas comunidades especificas, describiendo y transcribiendo a
fondo algunos cantos y rogativas que se efecttiian en los ceremoniales.

Uno de los testimonios que se han publicado en el Gltimo tiempo, son los manuscritos
de Manuel Aburto Panguilef, los cuales estan siendo ‘desclasificados’ por André Menard
(2013). En este aparece una fuerte relaciéon entre el dirigente mapuche y aquel mundo de las
alturas, que se le presenta en varias oportunidades a través de visiones, las cuales fue regis-
trando con fecha y hora. Por ejemplo, el dia miércoles 25 de febrero de 1942, tuvo una vision
a las 4:30 de la madrugada en la que se le aparecieron los “Callfuenu pu cacique” —caciques
del Kallfliwenu, cielo resplandeciente o azul- (Aburto 2013: 209). Asi también, el lunes 3 de
mayo de 1948, tuvo una manifestacion espiritual entre las 4:40 y las 5:00 horas, en la cual se
le sefiala aquellos seres que existen en el Kallfiwenu y la forma en que deben ser rogados:
“Callfu Rey fcha Callfu Rey Cushe”, espiritus del cielo azul que observan/controlan todo lo
que sucede en la tierra y humanidad (Aburto 2013: 453).

Si bien se podria hacer un analisis sobre las influencias de la religién occidental que se
presentan en los discursos de estas personas de origen mapuche (principalmente de Alon-
queo, Alcaman y Aburto), lo que interesa demostrar en esta oportunidad es la presencia
constante del cielo en el mundo espiritual, de su rememoracién e influencia en la vida, lo
cual permite proyectar el comportamiento social. Y esto aparece regularmente desde las
descripciones més antiguas hasta las recientes, con sus continuidades tradicionales y sus
transformaciones producto de las influencias culturales.

Como se ha revisado, los trabajos antropolégicos son los que han intentado avanzar con
mayor dedicacién para comprender estos conocimientos, comenzando por el acercamiento
astronémico de Lehmann-Nitsche, pero derivando hacia etnografias cuya area de interés es
la religién o espiritualidad, entre otras descripciones de la cultura mucho mas complejas,
profundizandose ademas en comunidades especificas (destacan, por su extensién, Course
2011; Schindler 2013).

Rolf Foerster (1995) hace una exhaustiva revisién de las referencias bibliograficas dis-
ponibles, desde tiempos de la Conquista hasta la época contemporanea, para proponer las
diversas formas en que ha sido tratada la idea de religiosidad mapuche, materiales que
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abarcan los mitos fundacionales, rogativas, ceremonias, entre otras tantas tematicas. An-
terior a ese trabajo, el mismo autor habia realizado su trabajo de campo en San Juan de la
Costa, localidad cercana a Osorno (Foerster 1985). Aqui se identifica un “pantedn sincrético
huilliche” bastante diferente al resto del territorio, apareciendo una fuerte creencia hacia
el Abuelito Huenteao, Virgen Maria y algunos santos. Sin embargo, al momento de hacerse
las plegarias, también se expresa la conmemoracién a aquellos astros del cielo caracteristi-
cos del conocimiento tradicional mapuche: “Lefkétumai Chao Antii [...] Lefkétumai Mamita
Luna” (Foerster 1985: 78), dando cuenta de un sincretismo pero a la vez de un paralelismo en
tanto representaciones espirituales, reemplazandose en algunas oportunidades el concepto
mapuche para adaptarse a uno de origen espafiol. Algo similar plantea Salas (1996) cuando
se refiere al Lucero del Amanecer (Wifiellfe), que pasa a comprenderse como la Virgen Ma-
ria, no solo en los contextos de pueblos originarios, sino también en el mundo campesino.

En la misma senda de rogativas y ceremonias, las comunidades ubicadas en Argentina
tienen una fuerte vinculacién en tanto conmemoracién de los astros, en el marco de las
plegarias ngillatun/ngellipun y en los cantos sagrados tayiil (Robertson 1975; Malvestitti
2005; Golluscio 2006). Sobre este tipo de canto, Pelinski y Casamiquela (1966) realizaron
una amplia sistematizacién (con partituras incluidas). En ellas, se puede encontrar el canto
del cielo, del Sol y de la Luna, los cuales forman parte de una gran variedad entonada en las
ceremonias Kamarikun.

Otro antecedente de esta relacién entre cielo y espiritualidad, son los estudios sobre el
recibimiento del don de machiy su funcién medicinal. Por su parte, Bacigalupo (1995 y 2001)
describe los procesos que les permiten recibir el ‘espiritu’ o piillii, muchas veces provenien-
tes desde los astros u otros fenémenos celestes (como el trueno). También, tanto en sueflos
como en sus trances, se van relacionando constantemente con aquel espacio, lugar donde
van a buscar medicinas y respuestas para dar tratamiento a la persona enferma. Schindler
(2006), en el contexto de la comunidad Sahuelhue, en las cercanias de Melipeuco, expone
la biografia del ‘profeta’ [similar al rol de machi] Elias Troncoso, caso concreto por el cual
logré comprender parte de la cosmologia mapuche y sus transformaciones. En una especie
de suefio o visiones que tuvo cuando se desmayd, don Elias visualizo a los seres espirituales
que bajaban desde el cielo (diosito/taitita); pero también viajé hacia all4, gracias a un caba-
llo blanco que tenia alas, el cual subi6 a través de un recorrido en forma de espiral. Existen
unas doce etapas en el ascenso, tales como kallfti wenu, awaw wenu, wiril wenu, plilan wenu,
y otras (comparese con la versién de Grebe, Pacheco y Segura 1972). Estos detalles permi-
ten tener un acercamiento més acotado, relevandose asi los conocimientos de personas y
comunidades especificas, lo cual permitira tener una comprensién de los conocimientos
astrondmicos, cosmoldgicos u ontoldégicos que se viven al interior de la misma diversidad
intracultural.

Uno de los trabajos que constantemente se han realizado en torno al conocimiento cultural
mapuche, es la recopilaciéon de sus memorias orales. Los relatos histéricos y/o miticos han
sido el objeto que ha persistido en la investigacién de folcloristas y antropélogos. Aunque los
contenidos astronémicos/cosmolégicos se vislumbran entre una diversidad de narraciones,
se reconoce que es aqui donde surge gran parte de esta sabiduria. En torno a este tema, se
puede hacer un seguimiento desde los mismos autores ya mencionados, como Lenz (1895-
1897), Augusta (1910), Guevara (1911), Wilhelm (1930), y la recientemente publicada obra péstu-
ma de Robert Lehmann-Nitsche, quien recopilé relatos cosmogénicos y cantos, destacando
uno en particular que expresa la idea de que “el cielo es igual a la tierra’, siendo aquel espacio
el lugar donde llegan personas fallecidas, ‘quienes se transforman en estrellas” (Katriilaf/



Juan Castro, recopilado por Lehmann-Nitsche, citado en Canio y Pozo 2013: 620-621).

Otros textos de igual importancia han aportado para comprender los relatos miticos e histé-
ricos sobre el cielo, sus astros y los seres que habitan en él, destacandose el extenso trabajo
de Berta Koessler-Ilg (1954 y 1962), cuyos materiales inéditos fueron publicados el afio 2006
bajo el titulo Cuenta el pueblo mapuche en tres volimenes, gracias al trabajo de edicién coor-
dinado por Rolf Foerster (leer comentario en Delrio 2008). En estos se pueden ubicar relatos
cosmogonicos, tales como el origen del mundo, el divorcio entre Luna y Sol, la enfermedad
que afecta al Sol y su pronto final dentro de dos mil afios méas. Una de las criticas que se le
ha planteado a esta folclorista, es que gran parte de sus relatos no fueron recopilados en
terreno, sino que reprodujo textos ya publicados por otros autores, acusandosele incluso de
“plagio” (Casamiquela 1991), exageracién a la cual nos oponemos rotundamente. Sin embargo,
lo que queda como asunto no resuelto, es la forma en que se realizaron las entrevistas y sus
respectivas transcripciones, dejando la incertidumbre acerca del conocimiento de la fuente
primaria.

Existen otras recopilaciones donde se reconoce a la persona entrevistada y su lugar de
origen, transcribiéndose el texto original en lengua mapuche con su respectiva traduccién,
desde los cuales surgen una diversidad de conocimientos sociales en torno al cielo, tales
como las condiciones climaticas, organizacién del tiempo, formas de reaccionar frente a
los eclipses, entre otras extensas narraciones. En esta direccién se hallan los trabajos de
Llamin (1987) y Pranao (1988); asi como también el aporte de académicos universitarios que
incluyen analisis lingiiisticos (Kuramochi 1992; Salas 1992).

En la perspectiva de publicar trabajos pensados para todo publico, agregandose ilustra-
ciones que permiten imaginar aquellos astros celestes y las respectivas vivencias en torno
a ellos, se encuentra el libro de Dalila Giampalmo (2007) y, més recientemente, el de Sonia
Montecino y Catalina Infante (2013). En este Gltimo, destaca la adaptacién de varios relatos
miticos, con la intencién de otorgarle una preponderancia en la sociedad actual, ya que,
aseguran las autoras,

Todos los elementos se conjugan en el firmamento, humanos, animales y culturales. Tan
importante es ese pliego que se expande sobre nuestras cabezas que su lectura es algo
ineludible y esta poblada de signos, viejos caminos y por un enjambre de relaciones [...]. La
tierra del cielo es un lugar enigmatico sino se conoce su origen, sus propiedades y los seres
que allf habitan (Montecino e Infante 2013: 12-13 y 15).

En este sentido, lo que se requiere en el mundo educativo, es visibilizar este tipo de cono-
cimientos, los cuales se resisten a ser olvidados en un mundo cada vez mas tecnolégico y
globalizado, donde la sabiduria de los pueblos originarios esta en el &mbito de un pasado
lejano sin posibilidad de proyectarse ni en el presente ni hacia el futuro. Es este uno de los
fundamentos que permiten volver a proponer aquello que se tenia por perdido y otorgarle el
valor que siempre mereci.

Una dimensién que en esta oportunidad queda pendiente, pero con la intencién de enfocarla
en futuros trabajos, es la representacién de los astros o del mundo celeste por medio de obje-
tos materiales. En torno a ello también se han realizado variadas publicaciones, entre otras, el
estudio estético realizado con ceramicas, desde el cual podria interpretarse una completa or-
ganizacion calendarica (Gonzalez 1984); las representaciones talladas o dibujadas en piedras
y las figuras tejidas en vestimentas (Oyarzun 1929; Miguens, Paz y Carballo 2001; Conejeros
2004); las pinturas plasmadas en los instrumentos musicales, principalmente en el kultrun
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(Pérez 2007); y la impresionante representaciéon de los astros a través del juego de hilos lla-
mado piilalkantun o kashkatun (Martinez-Crovetto 1970; Guevara 2011). La proyeccién seria
realizar una etnografia que permita describir dichas imégenes, tomando como referencia los
conocimientos de quienes las dibujan, tejen, tallan o forman.

Con todos estos detalles, necesarios de ser explicitados para conocer el estado actual de las
investigaciones en el area, el lector y la lectora ahora podran hacer sus propias comparacio-
nes y analisis en conjunto con el contenido que se compila al interior de este libro. En esta
interrelaciéon entre lo bibliografico y lo etnografico, de seguro se encontraran concordancias
y discrepancias, asi como también sus continuidades y cambios de acuerdo con los estudios
realizados desde hace mas de cuatro siglos, los de las Gltimas décadas y las novedades que
han aparecido recientemente. Ante todo, queda como desafio profundizar en torno a otras
materias y seguir sistematizando la valiosa relaciéon que existe entre cielo y el conocimiento
social mapuche.






Achid




Primera Parte

Wenumapu penekelu miilei fii niinezuamneal

Elementos visibles del cielo y sus interacciones
con el entorno

Beichi dunu ta epurume monen miilii, Mapumonen
Wenumonen ka. Bei Mapumonen ta inchifi ta tiiba mu
ta trekayawiifi ta wentemapu, kintuwdiliifi ta kom ta ad.
Welu beita kisu ta Ai niinew(in ta belelai, Ninemapun
Wenumapu ta ninennii kom. Bei pikebui taifi pu
kilpanme‘upachi pu‘takecheyem.

Este tema tiene dos tipos de vida, la vida de la tierra
y la vida del cielo. La vida de la tierra es aqui donde
estamos caminando, encima de la tierra, donde obser-
vamos las cosas que existen. Pero esto no se manda
solo, es el ser del cielo llamado Niinemapun quien lo
estad ordenando todo. Asi contaban nuestros antepa-
sados, los ancianos y ancianas que han fallecido.

Ramoén Naupa, Lob Kawelluko, 2010
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CAPITULO 1

1 Destaca ademas
“tripkiriyim Kiyen’,
nomenclatura que hace
referencia a su color blanco
reluciente; o también
“patonpatonkiilekii Kiiyen”,
Luna que tiene una forma
completamente redonda.

Para iniciar el recorrido que permite comprender el Wenumapu,
cuya traduccién literal es “Mundo de Arriba”, se toman como re-
ferencia los astros visibles a simple vista y la influencia que ejercen
sobre el entorno. Las nociones cosmoldgicas en la sociedad mapu-
che son variadas y situadas en sectores territoriales especificos. Una
de estas ha sido descrita por Clementina Neculfilu, que consiste en
dar una vuelta circular en el Nagmapu —Mundo Terrestre—, nom-
brando los bosques, lagos, cerros, volcanes, y desde alli se sube orde-
nadamente hacia el Wenumapu, comenzando por Kiiyen —Luna—;
Witiellfe —Lucero del Amanecer—; Warnlen —estrellas y planetas—;
para finalizar con Antti —Sol.

Kiyen, la Luna, tiene gran importancia en la vida sociocultural,
ya que influye en la organizacién de trabajos cotidianos, en mate-
rias climaticas y es uno de los seres fundamentales dentro del siste-
ma religioso o mundo espiritual. Ello esta en relacién con sus etapas
variables durante el mes, siendo las més relevantes:

« Wekiiyen y Tremkiiyen: es la luna nueva visible y creciente. Esta
etapa se extiende hasta aquella denominada Ranifikiiyen (luna
media).

« Rapiikiiyen: es la Luna partida perfectamente por la mitad, en su
etapa creciente.

- Epeaponkiiyen: pasado el dia en que la Luna estuvo en su mitad,
comienza esta etapa, cuyo significado es “antes de que la Luna esté
llena”.

« Llepiilii ta Kiiyen, Aponkiiyen o Piirkiiyen: son las variadas for-
mas de nombrar laluna llena, dependiendo del sector territorial. “Lle-
ptlii ta Kilyen” hace una analogia entre la Luna y el cesto redondo
estilo balay llamado llepii —utensilio que sirve para limpiar el trigo.
También, se le denomina “‘Aponkiiyen” o “Plirkiiyen’, traducciones di-
rectas de luna llena:
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« Ayonkiiyen o Menkuante:? es una etapa muy similar a la anterior —luna llena, o, un dia
antes de luna llena—, y tiene la caracteristica de encontrarse frente a frente con el Sol, ya sea
al amanecer o en el atardecer. Este fenémeno se produce solo una vez por mes.

Centrando la vista simultdneamente hacia el este y oeste en un atardecer, se observa lo
siguiente:

Vista Oeste Vista Este

« Wiifonkiiyen: es el regreso de la Luna, una vez que ya pas6 por su etapa de totalidad. Esta
se extiende hasta la siguiente Ranifikiiyen, luna media en sentido decreciente.

« Rapiikiiyen: es la segunda observacién de la Luna perfectamente partida por la mitad,
esta vez, en su etapa decreciente.

« Afmechikiiyen y Epefiamkiiyen: etapa de la Luna en la cual comienza a desaparecer pau-
latinamente, después de la luna media decreciente.

« Namkiiyen: etapa de dos o tres dias en que la Luna no es visible a simple vista, ni en la
madrugada ni en el atardecer.

Un ultimo detalle que surge al momento de observar a Kiiyen, es la figura que se forma con
las manchas interiores, que representarian la cara de un animal llamado luwan, el guanaco.
Esto fue indicado por dos mujeres que habitan las comunidades cordilleranas del Alto Biobio:

Kiyen mu ahf esta el chem, luwan, fii Enla Luna se puede ver una cosa: el

pilun bambamne, lonkoluwan Kiiyen guanaco. Sus orejas estan asf [levantadas],
mu. Inche beimu peken na, ta fi pilun la cabeza del guanaco enla Luna. Yo lo he
balii, lonkoluwan Kiyen mu, triinktriytim | visto all, sus orejas, la cabeza del guanaco
Kiyen beimu. en la Luna, cuando esta llena.

Seberiana Ancanao, Lob Chenkeko, 2010

2 La palabra menkuante es paradéjica, ya que proviene del castellano “menguante”. Sin embargo, el significado no coincide.
En lengua mapuche se refiere a aquella Luna llena que se visualiza al mismo tiempo que el Sol, cada uno de estos astros en sus
extremos este u oeste.









Kifleke mew penennellimai, pero Algunas veces se puede ver clarito, pero

demostracion que se le da tati Kiiyen es una demostracion que aparece en la
mu, patonpatonkilekii. Kiyen mu miilei Luna cuando esta bien redonda. Si la miran
bambamkintunen mu. Piri ti Kiiyen,'na fijamente, esté alli en la Luna. Cuando la
kiime penennekii. Luna esta llena, se puede ver muy bien.

Juana Beltrdn, Lob Kallawken, 2010

Esta cabeza del luwan no fue relacionada con otros tipos de relatos cosmogénicos, pero des-
de el punto de vista practico, permite diferenciar y reconocer los inicios y términos de las eta-
pas dela Luna: en creciente, comienzan a visualizarse las orejas del guanaco;y en decreciente,
merma desde las orejas.

Organizadora de trabajos cotidianos
Algunas interacciones que se producen entre el entorno y la observaciéon de Kiiyen, son
aquellas relacionadas con trabajos cotidianos. Estos forman parte de: asuntos agricolas;
tala, poda y plantacién de arboles; castracién de animales; recoleccién de peces y mariscos
en la mar, entre otros. Todo ello debe realizarse en etapas especificas, ya que cada una inter-
viene positiva o negativamente.

La etapa maés beneficiosa para cualquier tipo de trabajo es la denominada Aponkiiyen
o Purkiyen. En la zona cordillerana habitada por poblacién pewenche, tiene una corres-
pondencia vital para trasladar los animales a las “veranadas” —territorio de mayor altura
cubierto de nieve en el invierno, pero rico en pastos durante la primavera, verano y parte
del otofio. Esta actividad se realiza, aproximadamente, entre los meses de diciembre y mayo
de cada afio. Ademas, desde marzo en adelante se pueden recolectar los piilliw (pifiones),
fruto del arbol pewen o araucaria. Para viajar hacia esos lugares, es necesario prepararse de
acuerdo con la Luna:

Nosotros, gracias gracias a la Luna
Inchifi, Kiiyen mu ta mu miawkelleif, andamos por este sector, vamos a la
vamos a la veranada bei rekorekeifi pun veranada y recorremos por aqui en las
t'a mu; y en el dia, cuando hace mucho noches; y en el dia, por el hecho de que
calor, kiidawtukelaifi. Beichi bei grande hace mucha calor, no trabajamos. Eso es
valor niifi inchif, tati Kiiyen kai ka, pun. algo valorable que tenemos nosotros, es la
Luna que aparece en la noche.

Bernardo Mariluan, Lob Trapatrapa, 2010

Por otra parte, cuando la cantidad de dias de trabajo aumenta, la observacién y conocimiento
de la etapa Aponkilyen se hace mas necesaria:

Especialmente para los viajes, a la hora que se debe viajar, lo primero que se observa para
viajar, tiene que ser la luna llena, porque esa le alumbra el camino. Se debe esperar la luna
llena para viajar, porque el viaje es largo de a caballo, un par de dfas, esa es una parte im-
portante, la luna llena.

José Melinir, Lob Qtimken, 2010

Wenumapu: Astronomia y Cosmologia Mapuche



- w e, ¢ a0 i -

- ".ﬂr' 3
e

AP

N Tt
- e

5

o



En estos viajes se arrea gran cantidad de ganado, principalmente chivos, ovejas y caballos. La
idea de aprovechar la noche es para evitar las altas temperaturas del dia. En estos casos, Luna
y noche se complementan para entregar claridad y frescor. No obstante, si bien es esperada
la luna llena para realizar este tipo de trabajos, ello no quiere decir que en otras etapas no se
efectiien. Durante todo el afio esta es una rutina constante.

Asitambién, la etapa Aponkiiyen tiene una relacién fundamental con la agricultura. Las
siembras se veran beneficiadas gracias a la eleccién de una “buena Luna”.

Cuando la Luna esta recién creciendo y la
gente siembra, dicen que eso no es bueno.
Dicen que la luna llena es favorable, porque
entrega [alimentos]. También, cuando

viene asi la Luna [creciente], es buena para
colocary plantar los arboles.

Beita Welechikliyen mu ta tukukai

che, beita kiimekelai pikiintin. Beichi
Purchiklyen mu beita wilkii pintn. Kabei
ta kipalii ta Kiiyen ta fii ta webptm,
tukuneken ta chem ka, antimka.

Ramdn Naupa, Lob Kawelluko, 2010

De manera maés especifica, en otros sectores territoriales, se expresa que estas siembras de-
ben realizarse en la etapa Menkuante:

Cuando dicen que la Luna se llend, a esa
etapa los mapuche le llaman “Menkuante”.
Ahi los mapuche saben que deben

sembrar las hortalizas, ya que es una

buena Luna. Cuando hay luz de lunay

le dicen “la luz parece un sol”, la gente
puede andar. Antiguamente, cuando habia
esa luminosidad de luna, los mapuche
trabajaban. La gente antigua realizaba sus
trabajos durante la noche. Cuando estaban
muy atareados, estos trabajos los realizaban
porque estaba muy iluminado. Se le dice ale
alaluz de la luna cuando esta en su etapa
Menkuante; “es una buena Luna’, se dice.

Feiti Kilyen, Apomechikiiyen piniin, ta
apotui ta Kiiyen, “Menkuante” pitui ta
pu Mapuche, feimu kimi pu Mapuche
fii nantineken tukukan, Kiimekuyen.
Ale, milii ta ale, "Antilii ta ale” pinetui,
miyawafui ta che ale mu, kiizawkefui
kuifi Mapuche, fiitakeche entukii
kiizaw eniin pun, aliin kiizaw nien mu
enlin. Fei mu nentukei feiti alelen mu,
ale pinii ta milemum ta Menkuante;
"Kiimekiyennii” pi.

Maria Angélica Llancavil, Lof Yawyawen, 2008

Ademas de esto, algunas veces se siembra en etapa creciente, en el Tremkiiyen. Sin embargo,
Maria Angélica recalca que “estas plantas crecen, pero no le salen frutos. La gente piensa que
las semillas estdn malas, pero no es asi; es porque no se sembrd en la Luna correcta”. En este
sentido, tanto los relatos de la cordillera como de la zona central coinciden en los momentos
propicios para la realizacion de estas actividades. Por otra parte, hacia la zona costera, se pre-
senta un conocimiento diferente. Es necesario compilar esta versién, aunque no sea acorde
con la ya planteada, para demostrar que cada lugar e incluso cada persona interactta con el
cielo de manera diversa.

Wenumapu: Astronomia y Cosmologia Mapuche



Gabriel Pozo Menares « Margarita Canio Llanquinao

Desde lo que conozco, en este sector
todavia queda sabidurfa antigua. Por esa
razdn, lo primero que aprendf es sobre

las comidas que nos permiten vivir, con

la comida nuestro corazén esté vivo, por
eso lo primero que miramos es la Luna

en el Wenumapu. Existe la etapa de la
Luna cuando comienza a crecer, entonces
dicen: “ha llegado el tiempo para sembrar,
tenemos que preparar la tierra, vamos a
sembrar ahora, asf las personas debemos
mirar bien la manera en que va avanzando
la Luna, cuando va avanzando la luna nueva
visible’, y entonces la gente siembra.

Inche fAi kimn, tifa ple, fei petu milei
kuifikekimn, fei mu fei wiine kimiin ta
tifa mew fei ial kam monekelu inchif,
ial kam witratupiwkeliifi, fei mu fei
wiine ta leliwiilkeifi Kilyen Wenumapu
mew. Wekiiyen milei na fei dtewma,
“petu akui tiempo dema nanal, muliifi
preparaal mapu, feimu ma fei nanaif
tufa, fei malii ni leliwllal kime chi
tunten fAii amulel Kiiyen che, amlii
Wekiyen’, fei na fei nanii che.

Cristébal Huincateo, Lof Zewmue, 2010

Sembrar en la etapa Wekiiyen, a través de esta experiencia, resulta ser la méas beneficiosa.
Aunque muy cercano a aquel sector, en los alrededores del lago Budj, se hace una relacién
mas completa, desde el primer dia en que aparece Kilyen en su etapa creciente, hasta que
llega el Menkuante:

La gente dice que “la luna nueva visible
es buena etapa para sembrar; en la luna

"Wekiiyen kiimii naniin mu, Namkiiyen
kiimelai” pi che. Wekiyen muletulu fei
kiimii naniin mu ka buen tiempu papa,
todo, verdura, todo plantan, ese es buen
tiempo, “Wekiyen miletui ya kiizawai,
tukuai ketran plichiken” pi che, alfish,
kom, kachilla, verdura, kom tukualu kai
Menkuante mu. Ese chem niifi inchifi
faw pile.

desaparecida no es bueno”. Cuando hay
luna nueva visible, eso es bueno para
sembrar, es un buen tiempo para las papas,
para todo, para las verduras, de todo se
planta, ese es un buen tiempo. La gente
dice que ‘cuando hay luna nueva visible se
comienza a trabajar, se siembra un poco
de trigo, arvejas, de todo, trigo, verduras".
También se siembra de todo en la etapa

Menkuante. Esa es la cosa [conocimiento]
gue tenemos nosotros por este sector.

Laura Aillapan, Lof Rtintpdlli, 2010

Siguiendo estas afirmaciones, la mejor época para cualquier tipo de siembras va desde la
etapa luna nueva visible hasta el Menkuante. Es una temporada de diez a doce dias que se
toman en cuenta para efectuar estos trabajos. De todas maneras, a partir de lo mencionado
por Cristébal Huincateo, se aclara que es bueno sembrar “‘cuando crece la luna nueva visible”
y que, ademas, es la etapa en que la gente debe “preparar la tierra’, proceso que en el sector
dura aproximadamente una semana con sus actuales tecnologias (bueyes y arado).

Lo que si esta claro es que las etapas Afmechikliyen o Epefiamkiiyen —“menguante”™—y
Namkiiyen —‘nueva’, ambas segiin el concepto astronémico—, no fueron relacionadas con
temas agricolas; aunque si con otros trabajos cotidianos. Es aqui donde aparece el momen-



to propicio para cortar arboles destinados a fabricar madera firme, pensando en una vida
atil prolongada, por ejemplo, los postes de una ruka (vivienda tradicional), los yugos que
permiten enlazar una pareja de bueyes, los pilares del witral (telar tradicional). Todos estos
artefactos artesanales requieren de madera cortada en una etapa especifica de la Luna, en
Namkiiyen.

“Nosotros tenemos que cortar arboles
“Fei mulii ni katrinmamdllal inchif, para que fabriguemos los yugos’, dicen
fei yugo zewmaalu inchifi tati” pikii ti los maestros. Entonces los maderos
pu maestro, feimu fei yafimamiilinele deben ser duros, para que no se quiebren
watrowatronenoal ni herramienta, las herramientas, por eso en la luna
fei mu ta fei Namkiiyen mu kiimerkii desaparecida es bueno hacerlo: “"vamos a
tlfa: "katruafiiil ta mawiza, feiti fowla cortar arboles en el monte, ahora vamos
zewmaifil yugo, zewmaal ta varal ka, a fabricar yugos; una vara también, para
zewmaal zimif, zewmaal astiltoki, elaborar el zim{f [arado hecho de maderal.
astilazaon’, itrofill mu ta fei purakintui Para todo asunto la gente mira hacia arriba,
che ta Wenumapu mew, fei milerkii ta hacia el Wenumapu. Cuando esta la luna
Namkiiyen, fowla fei yafiimamdill miilii desaparecida es el momento preciso en que
tati, “fei mu fei durai ni kiizaw" pikiintin hay maderos duros. "Por eso es que estas
ta pu pefii tiifa pile. herramientas duran un tiempo prolongada’,
dicen los hombres por este sector.

Cristébal Huincateo, Lof Zewmue, 2010

Es reconocido que existen ciertos arboles que tienen como caracteristica una madera dura,
pero su firmeza depende también de la etapa lunar en la que fue cortada. Para que la herra-
mienta resista a largo plazo y no se quiebre al primer golpe, es necesario fijarse en la deno-
minada Namkiiyen, cuando ha desaparecido la Luna. Y si bien los maestros son especialistas
en fabricar algunas herramientas, los telares son responsabilidad de cada familia, siendo la
mujer quien decide la fecha méas propicia para cortar las maderas, de tal manera que sea de
buena calidad.

Otra actividad cotidiana que requiere de esta observacién, es para la época de castracién
de animales.

Bajando la Luna, cuando ya esta casi des-
Bajando la Luna, epefiamlu, epefiamlu aparecida, cuando falta poquito para que
plchike dos dias, tres noches desaparezca, unos dos dias, cuando le que-
milewelu, ese es bueno: kapunka dan tres noches, ahi es bueno: se castran los
toro, de todo, sanchu, farako. Toro méas toros, de todo, los cerdos, el verraco. El toro
bien, miyawkanual. con mayor razon, para que no ande por ahi
[causando problemas].

Laura Aillapan, Lof Rindpdlli, 2010

Para la gente de las comunidades es conocida la peligrosidad de los toros, tanto por el dafio
que pueden hacerle a las personas como también por sus escapadas para perseguir a las
vacas. Lo mismo ocurre con los verracos —cerdos sementales—, ya que es casi imposible
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controlarlos, se van a la tierra de los vecinos y, por lo tanto, se generan altercados y discusio-
nes. Para evitarlo, se les castra. Pero esta actividad no se realiza en cualquier fecha, se debe
esperar la etapa lunar Epefiamkiiyen, ya que esto se relaciona directamente con el sangrado:
es cuando los animales sufren una menor hemorragia; si se hace en otra etapa, puede morir
a causa del desangramiento.

Siguiendo las mismas caracteristicas de la descripcién anterior, se presenta un testimo-
nio mas utilitario del asunto:

Y estan los maestros que castran los toros,
aquellos que castran a los que van a ser
bueyes para trabajar, también miran la
Lunay asf hacen la castracion. Entonces,
es muy malo si hay luna creciente, se dice
que sangran mucho, “sigue sangrando y
puede morir el animal’, dicen. Pero cuando
no hay Luna, “voy a castrar ahora, la Luna
esta desaparecida, estamos en la etapa de
la luna desaparecida, hay que castrar a los
animales para que hayan bueyes, para que
no sangren mucho’, dicen. Asi, todo tipo de
conocimientos esta vinculado con la vida
del Wenumapu.

Ka milii ta pu maestro feiti kapunkelu
toro, kapunkelu manshunneal kiizawam,
kafei leliwdlkii ta Kilyen feimu fei
kapunafiel. Feimu fei mite weza milii
Wekiyen, fei mollftikii pi, “amukii i
mollfifi laafui kulliii” pikii. Welu fei
Namkiyen mu kai fei “kapunafin fola,
petu namorkii Kilyen zewma, amulechi
Namkiyen zewma, kapunnerkii kullif,
feimu fei miileam manshun, fei amukelai
mollfGA" pikii ka, femuechi, itrofill ta
kimin ta tuwkdtlerkii Wenumonen
Wenumapu mu.

Cristébal Huincateo, Lof Zewmue, 2010

De esta manera, asuntos practicos del trabajo cotidiano estdn completamente relacionados
con las etapas de la Luna. Observar la influencia que ejerce sobre los animales y vegetales,
permite construir la sabiduria para interactuar con el entorno.

Una tltima descripcién que demuestra la constante y sistematica observacién del cielo
y su influencia en el mundo terrestre, estd basada en la relacién existente entre Kiiyen y
lafken, la mar. Victor Ancan, quien vive muy cerca de la costa, desde su nifiez practicé la
pesca utilizando redes, lo cual le permitié reconocer las pleamares y bajamares que se pro-
ducen segun las diversas etapas de la Luna.

Wechupayal mu Kiyen, mulekei Cuando la Luna va a llegar al cenit, sube la
tripakon, wiichukei lafken zoi tremkei, marea, hay més oleaje y también crece mas
wefpan mu; petu fii wefpanon Kiyen, cuando se aparece; pero cuando la Luna
fei llakolekei lafken, fewla reke, todavia no aparece, la mar esta tranquila,
arkenarkennekii. Ka'fa pile pillepun como ahora, esta calmadita. Y también
mu,fa pile amulei zewma Kiyen, kafei cuando se acerca por acé [pasa el cenit
[lakokii, Ilakokei lafken, arkiikii. Koni y va hacia el oeste], cuando la Luna esta
Kiyen lafken mu, fei ka illkutukei lafken, | avanzando por ac4, también se calma, se
tripakon muletukii, tripako, zoi tremtukii | calma la mar, se tranquiliza. Cuando la Luna
lafken, zoi rewnekii ka, femnechi mu entra en la mar, ahf la mar esté brava, se

fei niwkulei Kliyen enu, amulei zunu produce la salida de agua, el tripako, crece
Kiyen enu, newen mu, newenlafken mas la mar, tiene més sonido rew, de esa
niwkilei. Ka amuletui Pirkuyen, fei manera esté vinculado con la Luna, asf van
kiimelafkennekii lafkentukelu mu, relacionados con la Luna, con la fuerza, con
nentuam lafkentun ial, fei kimelafken la fuerza/movimiento de la mar esta




mulekii, fentrentulekii kiimelafken kom
anti, ka riif Namkiiyen ka, iamkiilechi
Kiyen mu kafei ka rume kiimelafken
mulekii, lafkentuam, nentuam challe,
loko, macha, pellu pinei ka feiti ial
mulelu, “‘choro” pinetukei winkakimin,
fei kom tripakei luwa, lluche, feichi
lafkentun ial, fei arkennen mu,
Namkiiyen, Namkiiyen ka Pirkiiyen ka,
Aponkdyen, fei mew fei rume newkdilei
Kiyen enu lafken, Kiiyen rume nii kimdin,
Klyen mu rume amui lafken, lafkentual
mu, Ktiyen leliwllnienii chumlen,
chumuechi fii amulen, fei kimnienei
mdlen arken, tripako, tripanko pinei.

relacionada. También, cuando llega la etapa
de luna llena, eso es que hay una buena
mar para las personas que van a buscar
alimentos, para sacar alimentos de la mar.
Entonces hay una buena mar, en la mar
hay muchos alimentos todos esos dias. Y
también, cuando hay NamkUyen, cuando
esta desaparecida la Luna, también es una
muy buena mar para buscar los alimentos,
para sacar el challe, loko, macha, pellu

se llaman ese alimento, “‘choro” le dicen
en lengua castellana, todo eso sale,

luwa, lluche, esos son los alimentos que
se sacan de la mar, eso es cuando esta
tranquilo, en luna desaparecida, en luna
desaparecida y también en luna llena, en
luna llena. Por eso esta muy vinculada la
Luna con la mar. Sobre la Luna se tiene
mucho conocimiento, la mar va segln

la Luna. Para buscar los alimentos de la
mar, siempre se estd mirando como esta
la Luna, la manera que va, asf se conoce
cuando la marea esta baja o alta.

Victor Ancan, Lof Peleko, 2010

Esta conversacién permite conocer la primacia que tiene Luna en tanto efectos que promue-
ve en algunos espacios de la Tierra. Segun la fecha de conversacién, el oleaje se presenté
tranquilo y la marea baja, ya que la Luna estaba en su etapa Namkiiyen, no visible en ningtin
momento del dia ni de noche, con lo cual se logré observar de manera directa el enlace entre
esta etapa, las mareas y la abundancia.

Piirkiiyen es indicador de constante marea alta, al igual que Namkiiyen. Ambas etapas se
asocian con la existencia de una muy buena mar para recolectar alimentos. A la vez, marea
alta y marea baja se relacionan con la posicién de la Luna en el cielo, sobre todo en su etapa
llena. Cuanto mas hacia el este se sitte, cuando esta recién apareciendo, la marea esté baja.
Una vez que llega al cenit, las mareas estan al limite, en pleamar. Mientras que, iniciada su
declinacién hacia el oeste, las mareas vuelven a calmarse. Finalmente, al entrar en la mar,
nuevamente sube la marea.

Todos estos cambios de mareas —que permiten la abundancia de peces y mariscos—, re-
quieren de una preparacién por parte de las personas y asi capturarlos. Para ello, se confec-
ciona una red artesanal llamada neweri. Esta se debe colocar varios metros hacia el interior
de la mar, a través de la siguiente técnica:

Feita mu milepun mu Kiyen, pillelepun
lafken mu, fei tukunekei ka esperanetui
ka fii miletual ti arken ka, epe wefpachi
Klyen mew, petu fii wefpanon, petu fi
nenon tripako, fei ka ka nentunetukei,

Cuando la Luna [llena] va por esa parte,
cerca de la mar [en la madrugadal, en ese
momento se debe poner [la red]. Después se
espera a que se tranquilice. Luego, antes de
que aparezca la Luna [por el este,
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Unumnekei Ai mileyal ti arkenlafken,
feita reke, femechi feleal, tripako lafken
mu fei kiimelai nentunen mu, pepilfal-lai,
kimfalkelai, tripakelai. Welu fei tripako
mu, fei konkei ti challwa newefi mew,
reytichi lafken mew, riflichi lafken mew,
fei challwa fei amukontui newefi mu fei,
feimew tunekei challwa.

avanzada la tarde], cuando todavia no
aparece y todavia no hay marea alta, ahf

se saca, se espera a que esté tranquila la
mar, asi como esté ahora, de esa manera.
Cuando esta la marea alta no es bueno
sacarla, no es posible dominarla, no se
puede ver, no sale. Sin embargo, cuando
hay marea alta, ahf entran los peces en la
red, cuando se mueve la mar, cuando salen
las olas de la mar, entonces los peces sin
darse cuenta van a caer en las redes, asi se
capturan los peces.

Victor Ancan, Lof Peleko, 2010




Para la gente que vive cerca de la mar es esencial dominar la vinculacién entre las mareas y
la Luna, ya que afecta directamente su sistema de alimentacién. Gran cantidad y variedad de
especies son reconocidas y consumidas. La observacién sistematica de estos eventos, sobre
todo en las etapas Piirkilyen y Namkiiyen, es lo que permite obtener los alimentos.

Influencia en materias climaticas

Otro tema que forma parte del conocimiento social mapuche, es la posicién en que Kiiyen se
hace visible, asi como los colores de su interior, interviniendo esto de manera directa sobre el
clima. De ello surgen prondsticos y presagios. Por ejemplo:

Mlii ta Kilyen ka wesha amumekii
taifi ma taifi Kiiyen mu. Azkintunen
mu, |GflGfnii chumleai chi taifi tripantu
kimlafiifi, fei AntUtripantualu fembkii,
|Gfkii ta femuechi ta chem Kiyen,
chem reke, chem ta liifkellelu,
Anchiianchiinekii, fei tai mulii tai kiimii
tai fijafiel ta feichi zunu chumleal.
“Antltripantu” pi ta Mapuche, feita
nenolu ta mawdin, tremlai ta ketran
Antitripantu mu, plt-tke ketran
femuechi, fliinnelai ketran.

Existe la Lunay en ella se reconoce cuando
las cosas van a ir mal. Si se observa y su
color estd como si se quemara, jno sé cémo
va air el afiol, no lo sabemos, eso pasa
cuando se producird un "Antitripantu”,
Como que la Luna esta con fuego, como si
se estuviese quemando, se parece al Sol.
Entonces cuando se presenta eso, hay que
fijarse bien y ver cdmo van a estar las cosas.
"AntUtripantu” dicen los mapuche, eso es
que no va a llover, no crece el trigo en el
AntUtripantu, asf de chiquitito es el trigo, no
le salen granos.

Alejandro Huilcapan, Lof Rintpulli, 2010

Se trata de un color que pocas veces se produce, no todos los afios ni cada mes. Es un evento
excepcional que provoca reacciones, principalmente la realizacién de rogativas para asi con-

trarrestar las consecuencias.
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Asi como la luna llena presenta este color rojizo, lo cual es indicio de una situacién climatica
de sequia, también puede tener otras implicancias, tanto positivas como negativas, en el mo-
mento en que se encuentra frente a frente la luna llena con Sol, aquello que se ha descrito
como la etapa Menkuante o Ayonkiiyen.

Kafei ti apomi ti Kiiyen, pirapai También, cuando esta llena la Luna, cuando

Aponktyen, Koniantd, “kiime apomi se produce el Aponkilyen y se esta poniendo
ta Kiiyen" pi. PUrapaiantl, apomi ta el Sol, “se llend bien la Luna’, decian. [Pero] si
Kiyen mu lafken mew, “wesha apoi, se levanta el Soly la Luna se llena en la mar,

mawdinai” pi. “se llend mal, va a ser lluvioso”, decfan.

Segundo Aninao, Lof Llamiiko, 2008

Las interpretaciones climéticas se ven representadas de manera diversa. Tanto el color rojizo,
que indica sequia extrema, asi como el Menkuante producido en la mafiana, que indica lluvia
excesiva, son situaciones concebidas como negativas.

Por otra parte, Wekiiyen, la luna creciente, presenta diferentes posiciones al momento de
aparecer hacia el oeste en los atardeceres.

Cuando la Luna viene de esta forma

[sus puntas hacia el norte], eso es
WaiwenkUyen. sLuna de calor no es que
dice la gente? Pero cuando viene de la
otra manera [sus puntas hacia arriba,

es MawiinkUyen, “una luna que trae méas
agua’, dicen. ¢/No ve que algunas veces
de esa forma crece la Luna? Eso es lluvia,
Mawdinkiyen es de la lluvia. Y cuando
estd con sus puntas hacia el norte, esa es
WaiwenkUyen, Luna del calor.

Falechi Kiyen feita ¢"Waiwenkiiyen”
pikellela am ta che? Falelu zoi feita
“Mawinkuyen” pitui. ¢Kifleke mu am ta
falekellelai tati Kliyen? Feichi mawiin,
fei tati mawiin, Mawtnkuyen. Falelu,
feita Waiwenktyen.

Victorina Canio, Lof Kurako, 2010

Wekiyen indica la condicién climética durante el mes, asociada ademas con la estacién del
afo. De este modo, los dias entre Pukem (invierno) y Pew( (primavera) se caracterizan por
ser Mawlinkiiyen, el “mes” o “la Luna de las lluvias”; mientras que para el Wallij (verano) o
Rimunen (otofio) se caracterizan por el Waiwenkiiyen, el “mes” o “la Luna del calor”.

De acuerdo con Victorina Canio, se aparece la luna nueva [visible] durante el afio con
variaciones segun la estacién: desde noviembre hasta abril la Luna aparecera al estilo
Waiwenkiiyen; mientras que desde mayo hasta octubre se visualizarda Maw{inkiiyen. De
este modo, ademas de ser indicadora climatica, esta etapa permite organizar el afio o par-
te de él. Este conocimiento también esta presente en otros sectores territoriales, como en
Chakaiwaruka, en medio de la Patagonia:

En el Kliyen también hay muchas sefias, viste que cuando va a hacer tiempo bueno, la Luna
es buenay dicen “Kiimekiyen’, tiene las dos las puntitas hacia el Pikum; y cuando es mala,
tiene las dos puntitas hacia arriba. Wechakiyen, es porque va a venir un frio, van a venir
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temporales o algo va a venir; y cuando estan las puntitas hacia el norte, a Pikum, es Luna
buena, va a venir el tiempo bueno.

Domiciano Cabrera, Lof Chakaiwaruka, 2010

En estas palabras se identifica el significado climatico vinculado con Wekiiyen. Ademas, se
ofrece una nueva denominacién: Kimekiiyen (Luna buena) y Wechaktiyen (Luna mala), para
lo que Victorina Canio identificé como Waiwenkiiyen y Mawiinkiiyen, respectivamente. Es
destacable, no obstante, la pequefia diferencia en este conocimiento entre sectores territoria-
les tan distantes.
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Perspectiva religiosa espiritual

Uno de los sentidos méas destacados que tiene Kiiyen en el mundo social mapuche es su
implicancia religiosa espiritual. Esta aparece nombrada en algunas rogativas, tanto por su
propio nombre —Kiiyenkushe, Kiiyenfiicha, Kiiyenwechewentru, Kiiyeniilchazomo—_3como
también por Elchen, “la que form6 a las personas”. Una aproximacién que deja de manifiesto
esta connotacion, es la siguiente:

La luz de la luna la dejo Ninechen para
Ale Kiiyen fei elii Nlinechen, fei fii triiral que los mapuche sepan en qué etapa
chem Kiyen mu fii nannal pu Mapuche, | tienen que cultivar la tierra, en qué etapa
chem Kuiyen mu Ai kullifi kofitiken, deben parir los animales, en qué etapa se
chem Kiiyen mu fi choyiiken che, fei engendran los hijos e hijas, todo eso esta
kom miilii feichi Kliyen. Elnjii feichi en la Luna. Por esta razon dejaron a la
Kiyen pi ta fillke Kilyen, welu kifieke Lunay a sus diversas etapas, es porque en
Klyen nii kizu fii zuam. cada etapa se deben realizar actividades

especificas.

Maria Angélica Llancavil, Lof Yawyawen, 2008

Cada una de las etapas que se observan en Kiiyen indica qué se debe hacer, cbmo proceder
en el mundo, ya que “ale”, su “luz’, permite el crecimiento y vida de las personas, animales y
vegetales. Segundo Aninao agrega que:

Se dice que “cuando la Luna esta llena, la
gente hace rogativa, se aspergea muday de
trigo. Eso se hace para estar lleno de todas
las cosas buenas, para estar lleno de los
buenos conocimientos, de la buena suerte,
para que Ninechen le entregue todo esto
ala gente’, se dice; “la fuerza de Ninechen
esta allf", se dice.

“Apochi Kilyen mu, nillatukii ta che”

pi; “watrdntukii ta muzai” pi; “apoleam
ta itrofill kimekezunu mew" pi;
"kimekekimin mew, kiimesuerte, kom
eluniaetew ta Ninechen ta che” pi;
“NlUnechen ta fii newen ta mulii feimu
tati” pi.

Segundo Aninao, Lof Llamiiko, 2008

Laluna llena se debe tomar en cuenta para la organizacién de diversas actividades. El muday
de trigo es fundamental en la rogativa, ya que es el producto con el cual se intercambian los
beneficios. Esta se debe realizar cuando la luna llena viene recién apareciendo. Juan Canio,
en su juventud, observo a su madre cuando sali6 afuera de la casa con su llepii —balay— a la
hora del levante de la Luna, momento en que realizé una rogativa nillatun:

3 Kushe —anciana—, Fiicha —anciano—, Wechewentru —hombre joven— y Ulchazomo —mujer joven— son los cuatro
referentes que dan integridad a los seres espirituales en el mundo mapuche.

4 Segun Belisario Pitriqueo, originario de la comunidad Rincén Icalma, cada vez que se nombra a Elchen en las rogativas es
para referirse a la Luna, considerada como la responsable de crear y formar la vida de las personas.



“Aponkiyen, Aponkilyenkushe,
Aponkiyenfiicha’, jno ve que asi

se empiezal; "Aponkiyenkushe,
Aponkiyenfiicha, eluen tafill, eluen ta
pofit, eluen ta kachilla, eluen ta alfish”
pika, ‘chendll” pika, "kiimeleal tafi
kutrannoal. Kliyenkiishe, Kiiyenflicha,
Kiyenilchazomo, Kiiyenwechewentru,
Kiyenanekushe” pi.

“Luna llena, Luna-llena-Anciana, Luna-llena-
Anciano’, asi es como se empieza; “Luna-
llena-Anciana, Luna-llena-Anciano, dame
distintas cosas, dame papas, dame trigo,
dame arvejas’, decfa; "porotitos’, decfa; “para
estar bien y para no enfermarme. Luna-
Anciana, Luna-Anciano, Luna-Joven-Mujer,
Luna-Joven-Hombre, Cara-Luna-Anciana’,
decia [mi madre].

Juan Canio, Lof Kusako, 2008

Victorina Canio, hermana de Juan, expresa con otros detalles el conocimiento en torno a

Kilyen y las rogativas que se le deben evocar:

Kiyen dicen que tiene walln), tiene su
trigo, todo, animales, kom clase animal
ta ndnii ka, fei mu ta nillatui ta che, feita
fei pi: “Kliyenkushe, elumuchi kai ta
waliin, wallinketran, todo, wallinkullin,
wallintAtm®’, kom pi.

Dicen que la Luna tiene abundancia, tiene
su trigo, todo, animales, de toda clase de
animales tiene a su disposicion, por eso

la gente le hace rogativa, eso lo dicen

asi: "Kiyenkushe, dame también de tu
abundancia, trigo en abundancia, todo,
abundancia de animales, abundancia de
aves’, todo eso se dice.

Victorina Canio, Lof Kurako, 2010

La Luna, en esta perspectiva, es responsable del nacimiento y la existencia, con lo cual se
hace més clara su condicién espiritual de hombre y mujer; ademas, incorpora la idea de

procreacion:

“Klyen ta mesiptfefipelu” pikii, zoi nii
ta cargo piam ta Kiiyen chi, tiene todos
los animales y la gente. “Nollkichepelu”
pikiintin, Aollki pinekii ta cuando se
forma la guagua, en Mapuche mu feita
“follkipelu”, “pUfefipelu” pikii. Cuando
esperar la familia una mujer, "si pinole
ta, si no quiere Kiyen, niekelai ta familia
ta che” pikeintin, “si le da hijos feita
femkii”, fei pikii tafli mamayem ta kuifi,
“follkiptfefipelu”.

Se dice que “la Luna es responsable de
formar a hijos e hijas”. Dicen que la Luna es
la que mas cosas tiene a su cargo, tiene a
todos los animales y a la gente. Se usa la
expresion “fiollkichepelu” ya que fiollki es
cuando se forma el feto, en lengua mapuche
se dice “fiollkipelu” o “pUfiefipelu”. Cuando
una mujer espera familia, se dice “si la Luna
no quiere, la gente no tiene familia; y sile
da un hijo o hija a la mujer, es porque asf

lo quiere la Luna’, eso decfa antiguamente
mi mama fallecida, “que es la formadora de
hijos e hijas”.

Victorina Canio, Lof Kurako, 2010
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La idea que Kiiyen es la creadora, duefia de la vida, se hace mucho mas presente en la cere-
monia Kamarikun del Lof Chuiwkilliwifi. Esta siempre se debe organizar y desarrollar en
Aponkiiyen, en su etapa de méxima luminosidad, para que sea la encargada de llevar hacia el
cielo lo que se esta solicitando. En la plegaria nelliipun se debe decir lo siguiente:

“Ka wiiltuan fi zunu” pinii ta
Kiyenkushe, Kuyenfiicha, “eimi ta
elen, eimi ta plfief, eimi ta Aawe
em, eimi mai ta yomtuyelelan

“Otra vez te entrego esta ceremonia’, le
dicen a Kiiyenkushe, a Kliyenflicha, “usted
me ha dejado, eres hijo, eres hija, usted
llevara esta plegaria a Wenumapufiuke,

a Wenumapuchaw, a Epewiinfiuke, a
Epewilinchaw,® me tienes que llevar el
mensaje, para que nos vuelvan a considerar
los que nos han dejado, los que nos han
dejado como hijos”, asi dice la gente.

ta zunu ta Wenumapufiuke mu,
Wenumapuchaw mew, Epewiinfiuke
mu, Epewiinchaw, wiitrawdiltuan zunu,
wifiozuamatuaenew fii elketew Ai
pufiefiketew”, pi ta che.

Clementina Neculfilu, Lof Chuwkdlliwifi, 2010

En este mismo contexto ceremonial, una de las mayores conexiones espirituales que se ge-
nera con la Luna, para que ella sea quien lleve los mensajes hacia el Wenumapu, es a través
de los kiimpem, un estilo de canto sagrado que se le dedica a varios elementos del Universo,
incluyendo los de la naturaleza. Al momento de establecerse la comunicacién con el cielo por
medio de estos cantos, se debe recurrir en primera instancia a Kiiyen:

Ale ale ale ale aa, ale ale mai ale ale
yem, eimi lle Kiiyenkushe, Kiiyenfiicha
yem, eimi ta kom Mapu pelontuyawimi.
Wechewinkul wechewinkul
pelontulepaimi Kliyenkushe,
Kiyenfiicha yem. Ale ale ale ale
pinellimi na, ale ale ale ale pinellimi

na, wechewinkul wechewinkul na
pelontulepaimi. ltrokom Mapu itrokom
Mapu pelontuyawimi, Kiiyenkushe
yem, Kilyenflicha, Kiiyeniilchazomo,
Klyenwechewentru, eimi lle na elel na,
pelontuneyam pelontuneyam.

Luz de luna (ale), usted sf que es
Kiyenkushe, Kiiyenficha, usted que

anda alumbrando todo lo que existe en el
mundo, por encima de los cerros usted esté
alumbrando, Kiiyenkushe, Ktiyenflicha. Luz
de luna, asf es como le nombran a usted,
Luz de luna, asi es como le nombran a
usted, por encima de los cerros usted esta
alumbrando. Absolutamente todo lo que
existe en el mundo andas alumbrando,
Klyenkushe, Kiyenfiicha, Kiyeniilchazomo,
Kiyenwechewentru, asf es como a usted la
han dejado, para alumbrar, para alumbrar.

Clementina Neculfilu, Lof Chiwkdlliwif, 2010

En este kiimpem aparece la idea de luminosidad de la Luna, utilizandose la palabra ale. Esto
se debe resaltar ya que cada astro tiene su propia categoria de “luz”: Kiiyen tiene ale, Wiifiellfe
tiene alof, Wanler) tiene at-ef y Antl tiene afit-lit-ew. Pero principalmente destaca la comple-
jidad de conocimiento que surge al observar este astro como ser espiritual y su importancia
para otorgarle fuerza a la tierra.

5 Aqui se presenta una nueva expresion para referirse a los seres espirituales: Nuke —Madre— y Chaw —Padre—, los cuales
se nombran en conjunto con las otras expresiones ya definidas (Kushe, Fiicha, Wechewentru y Ulchazomo). Por otra parte, el
significado de epewiin es “antes del amanecer”, momento de la madrugada en que se realizan estas plegarias, razén por la que
se nombra a Epewilinfiuke y Epewiinchaw.



Complementado con lo anterior, existe un dia al mes en que se visualiza la Luna y el Sol
frente a frente, fenémeno denominado Ayonkiiyen o Menkuante. Esta fecha exacta es, por
excelencia, el atardecer o amanecer propicio para realizar las rogativas:

Cuando Kiyen ta mefiomefiomefionen
mu, cuando reboza la Luna, apoi, fei
lleno ayonnii, klipai ta Ayonkdiyen,
cuando entra el Sol aparece

la luna llena, ese ayonnjii tati,
Ayonkiyenkuse, Ayonkiyentlchazomo,
Ayonkllyenwechewentru,
Ayonkiyenfiuke, asfi. Ka feiti ka nillatui
ta aposhi Kiiyen, fei pezinekii ketran,
familia, kullifi y plata.

Cuando la Luna se va llenando, cuando
reboza la Luna, esa es la etapa denominada
ayon, viene el Ayonklyen (Luna reluciente),
es cuando entra el Sol y al mismo

tiempo aparece la luna llena, eso quiere
decir ayon. [Ese dfa se debe rogar] astf:
Ayonktyenkushe, Ayonkiyentlchazomo,
Ayonkiyenwechewentru, Ayonktyenfiuke.
Y también se hace rogativa cuando la Luna
estallena, a ella se le pide trigo, familia,
animales y dinero.

Angélica Llanquinao, Lof Pitrawe, 2010

En este caso la palabra ayorn), ademas de expresar las ideas de estar “llena’, “redonda’, “com-
pleta’, incluye el conocimiento de que esta totalmente “blanca’; ayon es un color muy intenso
que se presenta en el encuentro entre Luna y Sol. Este se considera el dia méas propicio para
realizar las rogativas, es el momento que puede brindarle beneficios a las personas de acuer-
do con sus peticiones.

Wenumapu: Astronomia y Cosmologia Mapuche
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Como interpretacién contraria, un fenémeno negativo que se presenta cada cierto tiempo,
son los eclipses el dia de luna llena. Segiin el sector territorial esto se ha denominado de
diversas maneras: 1) “Lankilyen” —Luna que se muere—; 2) “malonii ta Kiiyen” —Luna que
vienen a taparla, a golpearla—; 3) “Punikiiyen” —Luna que se oscurece—; 4) “zumzumi ta
Kilyen” —Luna que se oscurece lentamente. Cuando ocurre esto, provoca mucha desespera-
cién, llantos, se reacciona con rogativas. Juan Canio lo interpreta como una premonicién de
sucesos desfavorables:

Entonces, si mas o menos dentro de un afio pasa un terremoto o un temblor, ahf uno dice
“fue por el eclipse’, ¢fei lleno nati pi ka ta fii meken ta Mapu?, “algo malo va a pasar”, dicen;
algo malo, no se sabe qué puede ser, puede ser un terremoto, erupciéon o guerra, en fin,
pero “anuncia algo”, dicen. Va a pasar dentro de un par de afios, un afio o antes. Yo miraba
igual, igual estaba asustado, pero miraba. Es un susto grande que pasadbamos, yo también
pasé por eso. Igual la mama tenfa miedo y nosotros igual, y no se sabfa qué pasaba, ahi
empezaban las lamentaciones.

Juan Canio, Lof Kusako, 2008

La experiencia de vivir un eclipse de Luna, hace unos 50 afios atras, fue una situacién muy
preocupante; la gente sufria, tenia miedo. El eclipse se vivia con tristeza cuando lo observa-
ban. Del mismo modo, Clementina Neculfilu comenté que en su juventud vivié un eclipse de
Luna junto con su familia, lo cual recuerda muy bien ya que en aquel tiempo se produjo el
terremoto mas fuerte que ha presenciado. Se registra que aquellos dos fenémenos tuvieron
lugar en las siguientes fechas: el eclipse ocurri6 el 13 de marzo, comenzd a las 1:35 y termind
alas 5:15 aproximadamente; mientras que el terremoto fue el 22 de mayo (1960, con una mag-
nitud de 9,5 grados), solo dos meses después. Este acontecimiento lo recuerda de la siguiente
manera:

Rupai chi Puniklyen, Kilyen ka puni,

epekimepunfui, p-Utifafit-elewi

fii pelonewenoam, feimu tripai fi
awelaem, nelllpui pun, como a

las cuatro seréa peno, feichi ora ta
witraparkii ti fii awela, “ifeita punirkii
ta petu puni ta Kiiyen!, wiitramn”,

fei wiitrameifi kom, kom nentuneif

ta wekun ta lukutui, taifi awela feita
nelltipui, nellipulu feita ka entulelnii fAii
kiimpem ta Kiyen, wiine nelltipuimafi,
feita nentui Ai kimpem, “feimu ta
kelluai kellukimpeman” pi, feimu na fei
pi: “sMonetutuafuimi? Monetutuafuimi
Kiyefikushe yem Kiyefikushe

yem, Kiyefifiicha yem Kuyefiflicha
yem. Monetutune monetutune
monetutu, Gtrifmolayifi Gtrifmolayif,
monetutune monetutune Kiyefikushe
yem, Kiyefifiicha yem. Monetutune
monetutune Kiyefitlcha yem

Hubo un Punikiyen, la Luna también
oscurecio. Cuando estaba casi por
completo oscurecida, asf un poquitito
faltaba para que se oscureciera por
completo, en ese momento salié mi
abuelita fallecida e hizo rogativa en la
noche, como a eso de las cuatro [de la
madrugadal, como a esa hora se levantd
mi abuela y dijo “ise esté& oscureciendo

la Luna, levantense!”. Nos hizo levantar

a todos y salir afuera, se arrodillé e hizo
rogativa. Cuando hizo rogativa, también le
hizo el canto kiimpem a la Luna, primero le
hizo rogativa y después cant6 el kiimpem,
“me van a ayudar a hacer kiimpem" dijo, y
canté asf: “sPuedes volver a vivir? Por favor,
vuelve a vivir Kilyefikushe, Kiiyefikushe,
Klyefifiicha, Kiyefificha. Vuelve a vivir,
vuelve a vivir, vuelve a vivir, no nos dejes
tirados, no nos dejes tirados, vuelve a vivir,



Kiyefitilcha yem, Kliyefiweche yem
Klyefiweche yem, monetutune
monetutune Kiiyefikushe yem
Kiyefikushe. Kimei mai nami
pelomtutuyam pelomtutui, pelontutune
pelontutu, ale ale yem ale ale yem

ale ale yem pinellimi na, ale ale yem
ale ale yem pinellimi na, ale ale yem,
alla allatuyawi itrokom Mapu, alla
allatuyawi, ale ale yem ale ale yem ale
ale yem. Monetutune monetutune, ale
ale yem ale ale”. Fei nentulnii kimpem.
Ka wiiflomechi pelomtui, “monetutune”
pinii: "Puwi tami monetutu yem, puwi
tami monetutu yem, monetutune
monetutune, wifiotumoayifi
wlflotumoayifi, Kilyefikushe yem
Kiyefikushe yem, Kiiyefificha yem
Kiyef. Wifotumoayifi wiifiotumoayif,
Kiyefililcha yem Kuyefillcha yem,
Klyefiweche yem Kilyefiweche

yem, wifiotumoayifi wiifiotumoayifi
wiiflotumoayifi wiifilotumoaif”.

vuelve a vivir Kiyefikushe, Klyefificha.
Vuelve a vivir, vuelve a vivir
Kiyefitilchazomo, Kiyefitilchazomo,
Kiyefiwechewentru, Kllyefiwechewentru,
vuelve a vivir, vuelve a vivir Kliyefikushe,
Klyefikushe. Serfa bueno que vuelvas a
alumbrar, vuelve a alumbrar, alumbra luz de
luna, asi es como le llaman a usted, luz de
luna, asf es como le llaman a usted, luz de
luna, hermosa es la manera que andas en
todo el mundo, hermosa es la manera que
andas, luz de luna. Vuelve a vivir, vuelve a
vivir luz de luna”. Asf le hacen el kiimpem.
Y cuando vuelve a alumbrar, “vuelve a
vivir” le dicen: “Llegd el momento para
que vuelvas a vivir, llegd el momento para
que vuelvas a vivir, vuelve a vivir, vuelve
hacia nosotros Kiyefikushe, Kilyefikushe,
Klyefifiicha, Kiyef. Vuelve hacia nosotros
Klyefililchazomo, Kiyefitilchazomo,
Klyefiwechewentru, Kilyefiwechewentru,
vuelve hacia nosotros”,

Clementina Neculfilu, Lof Chuwkdlliwifi, 2010
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En sintesis, durante gran parte de la noche y de la madrugada, desde que comenzé a oscure-
cerse y hasta que volvié a iluminar la Luna, la familia Neculfilu —con el apoyo fundamental
de la abuelita Filomena— desarrollaron estas actividades ceremoniales y la forma practica
en que se reacciona frente a este tipo de fenémenos.

Una ultima interpretacién sobre los esclipses de Luna, se describié en la zona cordillera-

na, diferenciandose entre el eclipse total (negativo) y el parcial (positivo):

Ti Kliyen, webpai Kiyen, niinenii che,
nii ta fAii adiimtukukel ta Ktiyen lle, nii
ta fii nUtramtukuel, nGtramtukuif taif
Kiyen, Ubpakii ta weyakedunu, GUbpakii
ta billa, kifieke mu weichawtui ta winka
chi, weyakedunu ta kipaltui ta Kilyen
lle kifieke mu milealu tibachi chem,
ceclipse pikelai ta winka chi am?, bei
tati weyakedunu tukulpalii, kifieke mu
wewnii weyaletukii Mapu, wewneylim
ti Kllyen, kom ekuresekellala anchi, ese
le ganan su lucha; wewii ti Kliyen, sefia
gue estamos al otro lado, bei chumlai
Mapu ka, sosegai Mapu, beita niinenelu
kai Mapu, niinenii kom.

La Luna, cuando aparece, la gente esta
pendiente, ya que la Luna tiene sus
creencias, tiene su tema de conversacion,
conversamos sobre la Luna. En ella
aparecen cosas malas, aparece la escasez,
algunas veces entre los winka hay peleas
(guerra), cosas malas trae Kilyen cuando se
produce eso, ¢"eclipse” no le dicen en lengua
castellana?, eso tiene que ver con cosas
malas. Algunas veces, cuando le ganan a

la Luna, va a ocurrir algo muy malo en el
mundo, cuando le ganan a la Luna, cuando
oscurece completa, a ella le ganan en su
lucha; y si gana la Luna, es sefial de que
estamos al otro lado, entonces no le pasa
nada al mundo, se tranquiliza el mundo. Ella
tiene dominada a la Tierra, lo domina todo.

Juana Beltrdn, Lob Kallawken, 2010

Los eclipses, a partir de las tres descripciones sefialadas, presentan un conocimiento sobre
diversas acciones que se deben hacer para que no ocurra nada malo. Se realiza pillatun,
pelliipun, kiimpem, se conversa y reflexiona sobre lo que pasara en el futuro. Es un completo
sistema de organizacién social que surge para enfrentarlo.

Otra etapa de la Luna que se debe considerar para temas espirituales, es cuando estéa en
proceso de desaparecer, momentos en que se realizan los ritos de sanacién. Cuando hay una
enfermedad grave, Maria Angélica Llancavil, que es lawentuchefe,® explica:

Cuando la Luna esta desaparecida, lo cual
también algunas personas le dicen “termino

Feiti afmechi Kiiyen mu, fei ka fei pi pu
che kifieke “aftui Kiiyen®, aftualu kom,
triparputualu zunu, kiitrankezunu kom.
Kafei ti afmetui, chalintukunei ti kutran,
kom amutui femuechi, afmechi Kiyen,
aftuachi Kidyen mu.

la Luna’, todo se va a terminar, se van a
terminar los problemas, las enfermedades,
todo. También, cuando desaparece [la Luna],
se le hace una ceremonia Chalintuku [se
muestra, se presenta] a la persona enfermay
de esa manera se le va todo el padecimiento.
[Asf se hace] cuando se terminala Luna o
cuando se va a terminar la Luna.

Maria Llancavil, Lof Yawyawen, 2008

6 Lawentuchefe es una persona especialista en identificar enfermedades; asi como también tiene el conocimiento de las
plantas medicinales que serviran para el tratamiento. Curandero(a).



De la misma manera, la machi” Maria Angélica Llanquinao realizé una ceremonia llamada
Zatun, un procedimiento mas complejo que implica tratar enfermedades por medio de diver-
sas actividades rituales, la cual comenzé el dia lunes 12 de abril de 2010 (por la tarde-noche) y
termind el martes 13 de abril (por la mafiana), precisamente los dias de Epefiamkiiyen (luna
casi desaparecida) y Namkiiyen (luna desaparecida). Ella ha valorado esta etapa como la mas
propicia para mejorar a la persona, es el dia que “desaparecera” la enfermedad. Si se hace esta
actividad en cualquier otra etapa, no se produce mejoria. Por lo tanto, la Luna permite tomar
este tipo de decisiones, y aunque forman parte del conocimiento exclusivo de lawentuchefe y
machi, alcanzan un ambito social completo, ya que tanto las personas afectadas como las que
participan en los procedimientos saben que esta etapa es recomendada para la recuperacién.

7 Machies una persona que también tiene la capacidad de identificar y tratar enfermedades, por medio de actividades ritua-
les y elaboracién de medicinas. Chaman.
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CAPITULO 2

Otro “astro” y a la vez “ser espiritual” reconocido en el mundo ma-
puche es Wiifiellfe, Wiinelbe o Lucero. Es una ‘estrella’ [planeta]
muy brillante que alumbra por las madrugadas, antes del amanecer.
También se interpreta que no es una estrella, sino otro ser diferente
que existe en el Wenumapu; en palabras de Cristébal Huincateo, una
“Luna pequefia’.

Suidentificacién fue variable considerando los momentos del afio
en que se visualizé. El lunes 24 de agosto de 2009, junto con Juan
Canio, la observamos en la madrugada, tratandose en este caso del
planeta Venus (desde la mirada astronémica occidental). Sin embar-
go, el viernes 16 de abril de 2010, junto con Clementina Neculfily,
también salimos a identificarla, siendo visible en aquella oportuni-
dad el planeta Jupiter. Esta situaciéon dio paso a nuevas definicio-
nes: Wiifiellfe es una o varias estrellas/planetas que destacan por su
luminosidad, que aparece al poniente del firmamento antes de que
amanezca y permanece alumbrando incluso cuando ya ha aclarado,
un astro que se desplaza en el cielo cumpliendo la misién de alum-
brar fuertemente y atraer el alba.

Las denominaciones también fueron multiples: 1) Wiifiellfe o
Wiinelbe, las dos maneras mas nombradas, cuyo significado es “el
que trae/atrae el amanecer”; 2) Lucero, Luzeru o Boyeritu, palabras
de origen espafiol usadas en la actualidad; 3) Wiifielpen, solo men-
cionada por Maria Angélica Llancavil, que significa “el que hace el
amanecer”; 4) Yepeluwiin, solo mencionada por Aurelia Domihual y
que significa “el que lleva el amanecer”. En las paginas que siguen, se
respetara el nombre que cada persona le asigné.

“El reloj de los antiguos”

Una de las tematicas que destaca en la figura de Wiiellfe, tiene
que ver con cuestiones horarias. Y aunque tal cometido la cumplen
muchas otras estrellas —en el horario nocturno— o el Sol —en el
horario diurno—, Wiifiellfe tiene un papel trascendental: indica el
momento idéneo para iniciar un viaje; determina la hora de levantar-
se y comenzar el trabajo diario.



Vista Este

Wiifiellfe como
planeta JUpiter

Vista Este

Wifiellfe como
planeta Venus




lgual que esa estrella que le digo, en la mafiana se puede ver, esa dicen que era el reloj de
la gente antigua, de la antigliedad. Ven la estrella que viene, esa estrella grandota, y ya, va
a amanecer y se levantan. Esa es Wifiellfe, que en winka no sé cémo se llama. Dicen que
la gente antigua se levantaba con esa estrella, ese era su reloj, cuando la estrella se apa-
rece ya quiere decir que viene la mafiana. Los viejos antiguos a las cinco de la mafiana se
levantaban.

Angela Llanquinao, Lof Membrillar, 2008

Juan Canio, quien vive muy cerca de Angela, también comenté que durante muchos afios
vendié lefia en Temuco, y para ello viajaba cuando aparecia el Wiifiellfe. En ese momento
salia con su carretela, tardando unas cuatro horas en llegar a la ciudad.
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Por otra parte, en el sector cordillerano, Juana Beltran expresa la siguiente experiencia de vida:

Yo me crié, naci invalida [una dificultad en los pies], pero no me tuvieron lastima, me hicie-
ron trabajar como un persona sana, pero yo nunca me he quedado chica con trabajo. Fui
empleada, cocinera, nifia de mano, y asi. Aqui en Ralco, en el pueblo de Ralco, yo iba a lavar,
cuando llegaron esas empresas. Yo salia alla a la orilla del rio Queuco, temprano, cuando
aparecia el Lucero yo iba pegando miércale. Pasaba por alla, donde habfa una tremenda
montafia, montafa virgen en la que podia habitar el leén. Pero yo llegaba all4 en Ralco
clavando, incluso esperaba a que despertara la patrona donde yo iba a lavar. Lavaba todo el
santo diay al dfa siguiente ya en la tarde me venfa.

Juana Beltrdn, Lob Kallawken, 2010

Observar a Wiinelbe para realizar viajes largos resulta ser significativo. Es el momento pre-
ciso para llegar a un lugar en horas especificas. Solo queda preguntarse qué ocurria aquellas
madrugadas en que este astro no aparecia, o los dias de nubosidad y neblina que impedirian

la observacién del cielo.

Connotaciones sentimentales

Una vinculacién destacable que tiene Wiifiellfe con el mundo social, més alla de su visualiza-
cién directa en el cielo, es la connotacién sentimental masculina al momento de enamorar a
una mujer y para contraer matrimonio con ella. Tanto en la zona cordillerana como costera
se presentan conversaciones que hacen referencia a esta situacién:

Ti Lucero pikiintin pinii ka, Lucero

es wechewentru pinekerkela ama,
wechekeche kidu enlin bei epewiin
miawkelu entin kai tati, en la mafiana, la
madrugada, cuatro de la mafiana salen
esos. Ta mu kifie Kuibinttram ka, kifie
bitawentru: “wechekewentru chemkiiyawi
ta inamtuyawi b'ta'takedomo mu, Lucero
enu kompafikii'yawkii” pinekii lli, bei
pienew kifie wentru kuibi, tafii awelito,
bemechi, “Lucero kontui kai powtukii
ruka mu wechewentru” pinekii, bei ta

fAi kompan ka, bei tiiba mu bemechikii
che ka, aqui la mujer nosotros nunca no
pololedabamos en el dia, pololeakelaifi
inchif, siempre pololedbamos en

la noche, epewiin ula kiipatukiif,
konpatukiifi guka mu, bemechi, bei ta

fii chem ka. Bei mu tati bei pikii kifie
‘upatui'ei pinen que ta fii Lucero enu ta
fAi kompaf tripaken tati wechewentru,
bei ta fii komparkii'yawilketu, bei mu
“wechewentru” pinekii ta Lucero ta mu lle.

El Lucero, que le dicen y que se llama, al
Lucero le dicen que “es un hombre joven”.
Por eso los jovenes andan antes de que
amanezca, en la mafiana, en la madrugada,
a las cuatro de la mafiana salen ellos. Aquf
hay una historia antigua que conté un
anciano: “Los hombres jévenes, cuando
salen a buscar una mujer, con el Lucero
andan acompafiados’, le dicen. Hace
tiempo atras, asf me contd un hombre, mi
abuelito: “Cuando el Lucero se entra, el
hombre debe llegar a su casa’, le decfan,
ese es su compafiero. En este lugar asf

lo hace la gente. Con la mujer nunca nos
juntamos para pololear durante el dia, solo
pololedbamas en la noche. Antes de que
amanezca recién nos veniamos de la casa de
la mujer, después de haber estado con ella,
asf se hacfa la cosa. Entonces por eso se dice
que se vieneny que el Lucero acompafia al
hombre joven cuando sale, ese es el que lo
anda acompafiando, por eso “hombre joven”
le dicen al Lucero en este sector.

Bernardo Mariluan, Lob Trapatrapa, 2010
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Wefpai Lucery, fei lloftuzomoalu,
kintualu zomo, no ve que antes
buscaban a las mujeres en el agua, kuifi,
claro, en la mafiana, esa es la sefia que
se tenfa antes. "Ya, wefi Lucero, va all3,
va a estar, luego va a bajar la sefiorita en
el pozo” pi che. Esa es la hora del de la
mafiana, ese Lucero.

Cuando aparece el Lucero, entonces se va a
mirar desapercibidamente a las mujeres, se
las va a buscar, no ve que antes se buscaba
a las mujeres en el pozo, antiguamente,
claro, en la mafiana, esa es la sefia que
tenfan antes. “Ya, apareci6 el Lucero, alla van
a estar, pronto bajara la sefiorita al pozo",
dice la gente. Ese es el horario del Lucero,
por la mafiana.

Antonio Cayupul, Lof Riintpdlli, 2010

En ambas conversaciones se expresan los antiguos conocimientos para establecer las relacio-
nes amorosas. La salida del Lucero (Wiinelbe o Wiifiellfe) es el mejor indicador para compar-
tir con la pretendida. Ademas de estos casos concretos de vivencias, también se presentaron
dos situaciones en que los hombres cantan tilkantun relacionados con el Lucero. Asi demos-

traban su amor:

Trana trana trana trana tripale na
Lucerito naaaa, lamnen em lamnen em
kai. Femnen em fii kiipalen aliimapu
alimapu trekalkawellkilepan na, eimi
namizuam, eimi nami zuam. ;Chem
pilleimi tami rakizuam kai? ;Chem
pillelii tami rakizuam ka?, eimi nen mu
eimi nen mu mai ta trekalkawellkilepan,
alimapu alimapu trekalkawellkilepan.
“Feimu mai feimu mai mlii na
kiimepufefichenennelu’, fei mu mai
fei mu mai trekalkawellkiilepan. ¢;Chem
pillelii tami rakizuam kai?, lamnentu
lamnentu yem.

Ya se ha asomado, ha salido el Lucerito,
querida amada, querida amada. Con
mucho esfuerzo vengo de un lugar muy
lejano, he hecho caminar mi caballo, y ha
sido por usted. ;Qué es lo que le dice su
pensamiento? ;Qué estaré diciendo su
pensamiento? Por ser usted la persona
[que elegf], he hecho caminar mi caballo,
desde tierras muy lejanas he hecho caminar
mi caballo. “Alla si que hay una buena

hija, una mujer ejemplar’, [dicen], por esta
razon es que he hecho caminar mi caballo.
¢Y qué estaré diciendo su pensamiento?,
compafiera amada mia.

Clementina Neculfilu, Lof Chuwkdlliwifi, 2010

Y, finalmente, hay un tilkantun para recordar a la mujer, cuando no era posible estar con ella.

Asi lo expresa Antonio Marilaf:

Tranalipapachi Pichiluzeru mew,
tranatripapachi, epew(in na ranipun
akordatueyu, tranatripapachi
Plchiluzeru mew, eimi trokiketueyu,
mama anai mama. Akordapatueyu, fei
mai na fei mu kon umawtuwekelan, kon
umawtuwekelan. Tafi rakizuam mu eimi
nami piwke mew. Piwkeyewaliyu, feimu

Cuando estaba apareciendo el Pequefio
Lucero, cuando se viene asomando, antes
de que amanezca y en media noche, me
acuerdo de ti, cuando estaba apareciendo
el Pequefio Lucero, eso me recuerda
mucho a ti, mamita mamita [amada]. En
ese momento me vine a acordar de ti,

por esa razdn es que no puedo dormir, no
puedo dormir. En mi pensamiento esté el



mai na feimu tranantukuafuyu, mama corazén tuyo. Si nos vamos a querer de

anai mama, mama anai mama. corazdn, entonces, entonces me encantarfa
estar recostado junto a ti, mamita mamita,
mamita mamita [amada].

Antonio Marilaf, Lof Truftruf, 2008

Nuevamente, el Lucero o Lucerito se encuentra presente en los recuerdos, en las experien-
cias. No es posible pensar en la persona amada sin antes pasar por éL Tiene gran significacién
en las relaciones amorosas, es el representante de la unién entre las parejas.

Presencia en rogativas familiares y ceremonias comunitarias

Este conocimiento sobre Wiinelbe, Wiifiellfe, Lucero, también se vincula con las rogati-
vas cotidianas y ceremonias, donde tiene una representacién material por medio de la
kawifikura o kultrun (un tipo de timbal), el que segtin Belisario Pitriqueo permite generar
la comunicacién entre la tierra y el cielo. Por su parte, Marfa Angélica Llancavil hace la
siguiente descripcién:

A esa estrella le hacen plegarias los
mapuche, la machi le hace llellipun,
presenta la rogativa para que sea recibida
cuando esta brillando esa estrelld’, dice,
s - P cuando estéa brillando el Lucerad’, dice. “Eso
pi, “ait-efkilii ta Lucero” pinln. “Feita e v o a
. - PR es lo que dejo Ninechen’, dice, “vamos a
Ninechen fii femkunutuel” pi, “fei ta ) . .
AR : } hacer llellipun ahora’, dice, cuando baja,
llellipuaifi” pi, nawpai trananawpuai -
. - - . cuando se aparece por la mafiana. Eso lo
wiin, fei Ninechen fii elkunui, fei o ,
. - o . dej6 Ninechen para que sepan que esta
kimal fii epewliniin, welu feiti wanlen
. .. . . a punto de amanecer, pero esa estrella
llellipupeyiim, chalintukuwpeyim, .
A . . es para que le hagan llellipuny para
femechi fei wiitraprai ta che lukutui,
- presentarse, entonces la gente se levanta
Mapuchekimiin mew. Cuando nawpal ta . o
e . B . y se arrodilla, esa es la sabidurfa mapuche.
Wiifielpen, nawpai ta wiin, feimu ta pu . .
. . Cuando va a bajar el Wiielpen, cuando
che ta niinezuamii. .
baja el amanecer, entonces las personas
comienzan a reflexionar.

Feita llellipui ta pu Mapuche, machi ta
llellipui feichi, mai, “feita chalintukui
ta fii llowal ta ait-efkilii ta wanlen”

Maria Angélica Llancavil, Lof Yawyawen, 2008

El llellipun, pelliipun o pillatun es una rogativa cotidiana que realiza la machiy cada persona
en su intimidad familiar. En estas aparece Wiifiellfe como un ser espiritual necesario de ser
recordado y mencionado, tanto como plegaria y por medio del canto. Clementina Neculfilu,
quien participaba constantemente en la ceremonia Kamarikun del Lof Chuiwkiilliwifi, le de-
dica un kiimpem a Wiifiellfe, después del canto a la Luna:

Alof alof alof aloftulepai alof aloftulepai Luz de Lucero del Amanecer, ha venido
wan, Wifellfe Wifiellfe epewiin na a iluminar, ha venido a iluminar con su
epewlin, Winellfekushe Wiifiellfeflicha, titilar, Lucero del Amanecer, antes de que

alof alof alof aloftulepaimiin Wenumapu aclarezca, Wifiellfekushe, Wifellfeflicha, luz
Wenumapu, alof alof alof aloftuyawimiin de Lucero del Amanecer, ustedes nos
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Wenumapu na. Wifiellfe
Wiifellfeptifief, Wifiellfeptfef,
pelontulei pelontulii Nagmapu mew,
pelontulii pelontulii Nagmapu mew.
Alof alof alof alof alof aloftuyawimiin na,
kiipaletui kiipaletui nami win, eimi nami
pinen mew kipaletui wiin, kiipaletui
wiin. Alof alof alof aloftulerpatuimin,
alof alof alof aloftulerpatui

wiin. Wiifiellfe Wifellfeficha
Wifellfeflicha, Wiifiellfekushe,
Wifellfetlcha, Wifellfeweche, alof
alof alof aloftulerpaimiin, Wenumapu
Wenumapu Wenumapu.

estan iluminando desde el Wenumapu, luz
de Lucero del Amanecer, ustedes estan
alumbrando desde el Wenumapu. Lucero del
Amanecer, hijo e hija Lucero del Amanecer
que esta alumbrando a la tierra, que esta
alumbrando al Nagmapu. Luz de Lucero
del Amanecer, ustedes estan alumbrando,
se acerca el amanecer, es porque asf usted
lo quiere, se acerca el amanecer. Luz de
Lucero del Amanecer, ustedes que estan
comenzando a alumbrar, Luz de Lucero
del Amanecer, ya estan alumbrando en

el amanecer. Wifiellfe, Wiifiellfefiicha,
Wuellfeficha, Wifiellfekushe,
Wiifiellfetlcha, Wifiellfeweche, Luz de
Lucero del Amanecer, ustedes nos estan
iluminando desde el Wenumapu.

Clementina Neculfilu, Lof Chiwkdlliwif, 2010




Uno de los detalles que surge a partir de este kiimpem, es que para referirse a Wiifiellfe se uti-
liza el plural “aloftuyawimiin’, “ustedes estan alumbrando”; o “aloftulerpaimiin’, “ustedes que
nos estan alumbrando’, lo cual podria hacer notar que no es uno solo. Esto podria responder
en parte a la posibilidad de que se trate de Venus y al mismo tiempo de Jupiter, o de cualquier

otra estrella brillante que se haga visible en las madrugadas.

El padre de todas las estrellas

Uno de los elementos mas importantes en las creencias sobre Wiifiellfe, es su reconocimiento
como hijo de Niinemapun —ser creador de todas las cosas existentes en la tierra— vy, a la vez,
como padre de todas las demas estrellas:

Wiinelbe pelotupelu puliwen, Wiinelbe,
bei ta fii botlim ta Niinemapun,
Chawniinechen ta fii botiim, bei tati.
Wanlen milii, bei ta i botim ta
Wiinelbe, ta fii pu piifief ta Wiinelbe.
Wiinelbe bei ta fii plifiefi ta Chawdios,
Wiinelbe ta niei ta fii plfief tati
wanulen pikel kai.

El Wiinelbe es el que alumbra en las
mafianas, ese es el hijo de Ninemapun,
el hijo de Chawnlinechen, eso es. Y las
estrellas que existen, esos son hijos de
Wiinelbe, son hijos e hijas de Wiinelbe.
Wiinelbe es el hijo de Chawdios, asi como
Wiinelbe también tiene a sus hijos e hijas,
aquellas que les dicen "estrellas”.

Seberiana Ancanao, Lob Chenkeko, 2010

Como se podré leer en la Segunda Parte de este libro, existe una historia piyam en la que se
hace mas evidente la paternidad de Wiinelbe sobre las demés estrellas, producto de la rela-
cién con una mujer del Nagmapu.

El nacimiento de las estrellas como sus hijos e hijas se produce tras llevar a una mujer
joven al Wenumapu, lugar donde se produce un acontecimiento que deriva en su expul-
sion, y es devuelta a la Tierra. Al final, en un rio ella da a luz a los hijos e hijas de Wiinelbe,
generandose asi el relato cosmogédnico de nacimiento de las estrellas y, posiblemente, del
Wenulewfd, el “Rio del Cielo”.

Como a Wiifiellfe se le considera el “padre” de todas las estrellas o wanlen, a continuaciéon
se detallan las caracteristicas de sus “hijos e hijas”, tanto en su individualidad como tam-
bién las constelaciones que se figuran, sus momentos de visualizacién y la conexién con la
vida sociocultural mapuche.
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CAPITULO 3

Warjlen, wanllen o waniilen son tres variaciones territoriales para
referirse a las estrellas, consideradas hijos e hijas de Wiifiellfe.
Desde el punto de vista astronémico, se hace una separacién entre
‘estrellas” y “planetas”; sin embargo, en lengua mapuche no existe
tal diferenciacién, a excepcién de la palabra fiitawanlen, cuyo signi-
ficado es “estrella grande’, clasificacién en la que se incorporan tanto
Wiiriellfe como Yepun (asociadas con Venus y JUpiter respectivamen-
te, 0 ambos inclusive). Como ya se ha escrito, lo méas probable es que
Wiifiellfe o Wiinelbe corresponda al planeta Venus solo en su etapa
matutina, pero también —segun Clementina Neculfilu—, correspon-
deria al planeta Jupiter, que se presenta en la misma etapa. Por otra
parte, Yepun se asocia al planeta Jupiter cuando su levante es por
el sector este del cielo en los atardeceres y avanza en sentido oeste
durante gran parte de la noche. Kiitralwanlen corresponde al plane-
ta Marte y, de acuerdo con su momento y lugar de aparicién, tendra
diferentes explicaciones. A todas estas, al destacar por su tamario, se
les denominé fiitawanlen.

En cuanto a una categoria para las “constelaciones”, tampoco fue
posible encontrarla en los relatos orales. Con la expresiéon wanlen
se aglutinan tanto las estrellas individuales como aquellas que en
grupo forman ciertas figuras.

Estas aclaraciones iniciales son necesarias, ya que permiten com-
prender a las waplen como una totalidad de astros observables a
simple vista, bajo los cuales se mantiene vigente un amplio conoci-
miento social, con sus interpretaciones materiales, agricolas, tem-
porales y también espirituales.

Wanlen como totalidad de estrellas visibles

Antes de iniciar la identificacién de las wanlen, se debe destacar que
hay ciertos saberes referentes a todas en su conjunto, los cuales se
plantean a partir de la observacién de su luminosidad, las conse-
cuencias climaticas que implica y la significacién espiritual. Una de-
finicién de waplen es:



Esas vienen alumbrando, las “estrellas’,
Fei lle ti pelomtulerpui, wanlen, fei fueron dejadas para que entreguen el kiise;
elnii tati kiise, kiise pinii ka, klisetuam kiise se le dice a la luz, para que la noche
pun. Feiti peloam wanlen ta kom pile esté iluminada, sirven para alumbrar. Las
pelomtulelu kai. estrellas son las que estan alumbrando en
todo lugar.

Clementina Neculfilu, Lof Chuwkdlliwifi, 2010

Esta descripcién va dirigida, por un lado, a la iluminacién de la tierra que posibilitan, lo cual
es muy notable en los momentos en que no esta presente la Luna. Pero lo mas relevante es
que se puede comprender su aspecto espiritual cuando se efectiia el canto kiimpem de las
estrellas en la ceremonia Kamarikun, que en estricto orden se debe hacer tras el de Kilyen y
Wifiellfe. Este tiene las siguientes caracteristicas:

Luz de estrellas que estan brillando en
el Wenumapu, luz de estrellas que estan
brillando. A usted, a usted que la han
dejado para alumbrar, para alumbrar la
noche, para alumbrar la noche. Usted

si que tiene una linda luminosidad. Luz
de estrellas que estan brillando en el
Wenumapu, luz de estrellas que estan
brillando en el Wenumapu.

At-ef at-ef at-ef at-ef at-ef at-eftuleimin,
Wenumapu Wenumapu mai, at-ef at-ef
at-ef at-eftuliimiin. Eimi mai na eimi

mai na elniimi pelontual pelontual pun,
pelontual pun. Eimi lle na kiimekse,
eimille na kiimekuse na. At-ef at-ef at-ef
at-eftuleimiin, Wenumapu Wenumapu,
at-ef at-ef at-ef at-eftuleimiin Wenumapu.

Clementina Neculfilu, Lof ChiwkdlliwiA, 2010

De esta manera se reafirma que todo lo que existe en el cielo nocturno tiene una concep-
cién sagrada y permite configurar el mundo religioso mapuche. Si bien las estrellas como
totalidad no aparecieron en otro tipo de rogativas, es a partir de este canto que se establece
comunicaciéon con ellas.

Una segunda vinculacién que presenta la idea de wanlen como el conjunto de estrellas,
es su prediccién climética de acuerdo con su brillo. Esto ha sido descrito con dos interpre-
taciones:

Cuando las estrellas estan muy brillantes en el verano, dice la gente que el invierno va a ve-
nir con mucha helada, las estrellas estan brillantes por el mismo hielo, frio, “mina tranleai ta
Pukem’, dice la gente; “witreneai, fentren wiitre kiipayai ta Pukem”, que va a venir el invierno
muy vago, muy frio, mucho hielo, heladas, entonces por eso estan asf las estrellas.

Maria Pulman, Lof Kol(itoro, 2010
El kacharwanlen es la estrella cuando, kachar dicen cuando estan muy brillosas, cuando va
avenir muy heloso. Cuando va a caer una helada en lanoche se ponen las estrellas asf, muy
brillosas. El mapuche dice "kacharkilei ta wanlen, f'ta tranlinai’, que va a helar fuerte. Estan

totalmente brillosas, parece que estuvieran ardiendo, ese es el kachar.

Domiciano Cabrera, Lof Chakaiwaruka, 2010
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Visualizar las estrellas y sus caracteristicas permite conocer coémo vendran los dias, ya sea a
corto o largo plazo y, por lo tanto, servira para prepararse frente a las actividades del trabajo
diario. Indicadoras del clima, premonitoras, siempre el conocimiento mapuche interpreta el
cielo en tanto influencia sobre el entorno.

Yepun: estrellas que llevan la noche

Una estrella que a la vez puede ser considerada constelacién —ver mas adelante Weluwi-
traw— es Yepun. Esta se ha definido, seglin Maria Pulman, como “la primera que alumbra en
lanoche y después se aparecen todas las demas estrellas, es la guia de la noche, entra casi a la
ciega de la Luna’. Cuando fue visualizada de manera directa en el cielo en conjunto con Juan
Canio, esta se correspondia astronémicamente con el planeta Jupiter, el cual aparecié en el
sector este del cielo en el atardecer; luego, se mantuvo visible durante toda la noche cruzando
el cielo de oriente a poniente; y cuyo ocaso se produjo en la madrugada, cuando comenzé la
claridad del dia.

Vista Este

Inicidndose
la noche

Vista Oeste

Finalizando
la noche



Las descripciones planteadas en torno a esta wanlen han coincidido notablemente en gran
parte del territorio mapuche, de mar a cordillera:

Yepun pinei, wef chempelu, amulniepelu
pun. Fitakeche leliwdilii fei, “fente
amulechi Yepunwanlen mew" pi. Yepun
kai nii kai ka, trafia, feita yenii pun iytw,
fiochi amulnii.

Ka kifie ta wiinelekii ta tiibii, ellatrabia
ta kifleke mu; welu ta pewbalubi kifieke
mu kai ta ka ellkawkii, kafipile ta
amukii, beita Yepun pinii, beita yenelu
trabia tati.

Yepun se llama, es el que hace aparecer, el
que hace avanzar la noche. Los ancianos
observaban eso, “es donde va avanzando
con la estrella Yepun', dicen. También el
Yepun tiene la noche, ese lleva la noche
hacia alla, despacito la lleva.

Victor Ancan, Lof Peleko, 2010

También hay uno que va primero, cuando
recién oscurece; pero algunas veces se deja
very otras veces se esconde, se va hacia
otros lugares. A esa le dicen Yepun, es el que
lleva la noche.

Ramdn Naupa, Lob Kawelluko, 2010

En esta ultima conversacién aparece el detalle que confirmaria la relacién entre Yepun y el
planeta Jupiter, en tanto este presenta movimientos variables en el cielo, no siempre esta en
la posicién de levante cuando recién se inicia la noche; sin embargo, es una de las posiciones
constantes que asume en largos marcos temporales, por lo menos si se considera el paso de

varios afios.

Un detalle que se observa en torno a Yepun, es cuando se aparece cercano a Kiiyen, en
cualquiera de sus etapas, lo cual es interpretado en gran parte del territorio mapuche como

un matrimonio que se formara prontamente:

Kurenen kai ka mlealu ka, ka
mulekerkii Kilyen enu estrella
ktfewkdilekerkii, kime ina mulekerkii,
fitanealu zomo kam kurenealu wentru,
fei mu fei “tufei lle ka" pikii fitakeche
kuifi, “pUrakintullene tifei’, zewma
ellapun zewma, amulechi pun zewma,
“tie ni felen ti Kiiyen ti kurenerkeai che”
pikii, fei ina amulii ti wanlen, fei Kiiyen
ka ina amulii, zomo fei Kilyen, wanilen
fei wentru.

Cuando va a producirse un matrimonio,
también esté la Luna con la estrella que van
unidas, bien juntitas estan, cuando se va

a casar la mujer o cuando se va a casar el
hombre, por eso es que “mire ve’, decian los
ancianos antiguamente; “‘mira hacia arriba’,
cuando recién comienza la noche, cuando
avanza la noche, “mire como estéa la Luna,
se va a casar una persona’, decfan. Ahf al
ladito hay una estrellay la Luna también
esté al lado, la mujer es la Luna y el hombre
es la estrella.

Cristébal Huincateo, Lof Zewmue, 2008

Y también la estrella que tu ves, la estrella que esta bien al lado de la Luna, justed sabe qué
significa eso? Seglin dicen es un matrimonio, yo siempre me fijo, ya va a haber matrimonio,
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y siempre aparece, puede estar un poco asf retirado o puede estar méas cerca. Pocas veces
pasa, pero hay casamiento, “va a haber matrimonic’, dicen. Después pasa un mes, menos

de un mesy se casa gente.

Angela Llanquinao, Lof Membrillar, 2010

Si se interpreta este fenémeno mas alla de lo visible, relacionado con el conocimiento espi-
ritual, justifica una denominacién que se le otorga a Kiiyen cuando se realizan las rogativas

pillatun:

Elchen le dicen a la Luna, cuando le ruegan le dicen Elchen, claro. Eso es porque la Luna,
cuando se va a casar uno como persona, primerito se casa la Luna, justedes se han fijado
0 no? Ahf hay otro [conocimiento] més, cuando la estrella esta al ladito de la Luna, seguro

que se va a casar alguien.

Belisario Pitriqueo, Lob Rincdn Icalma, 2010

Lo que se puede comprender a partir de este relato es que Kiiyen se considera la madre.
Elchen significa literalmente la “Creadora de las Personas”, y si se toma en cuenta que los ma-
trimonios siempre implican una familia, el acto de tener hijos, la idea de procreacién, surge
el conocimiento sobre esta cercania: Kilyen vinculada a la mujer y wanlen (Yepun) vinculado

al hombre.

Otra caracteristica que presenta Yepun es la organizacién de los horarios nocturnos. Para
ello, se hace referencia en conjunto con Wiifiellfe:

Kuififitakeche, kuifi niekelai hora, re
Antd miten kimkii. Ka pun, mezinii pun
ka che fei ti wanlen mu, Yepun. Yepun,
Koniantd, ptrafempai fitawanlen Yepun,
Koniantl pirafempai, amuleamulii, fei.
“Ya, plchialtpuni” pi, “‘como a las diez
peno fei plchialipuni tati” pi, “ya, puwi
ta umawtuam” pi, “puwi ta umawtuam
tati, feita ranifipai ta Yepun, ranipuni” pi,
“ranipuni” pi. Después, fei koni ti Yepun,
purapai Wifiellfe, wiinelkaalu. Femnechi
mezinii kuififitakeche chem, pun. Nielai
hora, nielai reloj, nielai chem no rume.
Femechi mezikanii pun.

Los antiguos ancianos en tiempos remotos
no tenfan hora, solamente el Sol se conocfa.
Y la noche, la gente tiene medida la noche
con una estrella llamada Yepun. El Yepun,
cuando se pone el Sol, se levanta una
estrella grande llamada Yepun, se levanta
cuando entra el Sol, y asf anda que anda
aquella estrella. “Ya, avanzo la noche’,
decfan; “‘como a eso de las diez, ya avanzo

la noche”, decian; “ya, llegd el momento de
dormir’, decfan, “llegd el momento de dormir,
el Yepun esta en la mitad del cielo, ya es
media noche’, decfan, “media noche’, decfan.
Después, cuando se esta poniendo el Yepun,
se levanta el Wiifiellfe, el que va a traer el
amanecer. De esta manera median las cosas
los antiguos ancianos, la noche. No tenfan
hora, no tenfan reloj, no tenfan nada de
nada. De esa manera se medfa la noche.

Segundo Aninao, Lof Llamiiko, 2008

En este fragmento se visualiza la complementariedad entre Antii, Yepun y Wifiellfe. E1 Sol
es el que permite organizar los momentos del dia; Yepun es el que indica los momentos de la
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noche; hasta que aparece Wiifiellfe, avisando que pronto amanecera. Todas en su conjunto
funcionando “‘como un reloj".

En este caso surgen algunas preguntas. Hay referencias de que Wiifiellfe y Yepun no apa-
recen siempre, sino que a veces se esconden o se van para otro lado. Sin embargo, Segundo
Aninao presenta a Yepun como visible de manera constante. Por tanto, scorrespondera a
una sola estrella o planeta en sentido astronémico? De momento se identifica a Yepun como
el planeta Jupiter y a Wiifiellfe como el planeta Venus; pero cuando estos no estan en el cielo
nocturno, ;cuales son las estrellas o planetas que pasan a reemplazarlos? Por esta razén es
que la palabra Yepun también se asocié con la wanlen llamada Weluwitraw, las cuales se
hacen visibles en el sector este del cielo cuando recién comienza la noche y se esconden por
el oeste antes del amanecer, entre los meses de diciembre y enero de cada afio. Pero luego,
entre fines de enero y noviembre, ;qué estrellas o planetas los reemplazan? Si se toma en
cuenta el significado de la palabra Yepun como “el que lleva la noche”, no necesariamente se
debiera hacer referencia a una sola estrella, sino que corresponde a aquellas que son mas
brillantes, que aparecen cuando el cielo todavia esté claro.

Kiitralwaglen: Estrella del Fuego

Otra wapglen que fue posible identificar en su forma individual, es aquella que destaca por
su color rojizo-anaranjado. Desde el punto de vista astronémico occidental, esta no seria una
estrella, sino el planeta Marte. Ramén Naupa, del sector cordillerano, hace referencia a un
anuncio sobre fenémenos negativos que pueden ocurrir en la tierra:

“Chofioiwe nowkilii ka fei tati “Chofioiwe esté vinculado con la
Kutralwanlen” pikiintin, mdlii ta Kitralwanlen’, dicen; en el Wenumapu esté
Kutralwanlen Wenu mu. Tripapakii ta la Kitralwanlen. Sale por aquf, por ese lugar
mu tati, wachi wewi [tiibachi webi], [este], hace poco tiempo aparecié, no sé
chemuchi, mileai chemkiindunu chi, por qué, ¢ira a ocurrir alglin problema?, eso
bei kimlaifi, welu kuibikecheyem ta “bei no lo sabemos, pero los antiguos ancianos
weble na bei miileal mu chemkindunu” fallecidos decfan que “cuando aparece, es
pinln, bei wachi wewi, baw ta tripapai, porque va a ocurrir cualquier cosa”. Esa hace
iyew konmei ka, Kiitralwanlen pindn, poco tiempo aparecié, por aqui sale y por
kitralkolornii ka, kifieke tripantu ta alla se entra, Kiitralwanlen le dicen, es color
webkii. del fuego, uno que otro afio se aparece.

Ramdn Naupa, Lob Kawelluko, 2010

Esta interpretacién, de acuerdo con la fecha del relato, tuvo la intencién de aclarar un asun-
to: hace un par de meses atrés (fines de febrero de 2010) se produjo un fuerte terremoto en
la zona centro sur de Chile, justamente cuando esta estrella se asomé por el este del cielo
cuando recién empezaba la noche. Afios después, a principios de abril de 2014, nuevamente
aparecié la misma estrella en el momento indicado, ocurriendo otro terremoto, esta vez en la
zona norte del pais. En este sentido, las relaciones estan fundamentadas en la experiencia y
observaciones sobre los hechos que se van presenciando, algo similar a lo ya explicitado para
el caso de los eclipses de Sol y de Luna.

Por otra parte, Kiitralwanlen fue asociada con un ser llamado Chofioiwe, “espiritu del
fuego”, uno de los mediadores que permiten llevar al Wenumapu los pensamientos, activi-
dades y rogativas que la gente realiza en la tierra. Las alusiones a él han destacado en todo
el sector cordillerano, por ejemplo:



Chofoiwe es eso, el lugar donde esta la
fogata (dentro de la casa), ese es Chofioiwe,
alli est4 Chofoiwekushe y Chofioiweflicha,
es el lugar donde la gente arroja comida, hay
que aspergear con el mate, de toda comida
se tiene que echar alli. También esta unido
con el cielo, el humo del fuego lo sube, eso
es el Chofioiwe, entonces se le hace rogativa
y eso es lo que permite que todo suba.

Chofoiwe feita feiti ka, kiitralwe,

chi Chofioiwe, feimu ta mlii
Chofoiwekushe, Chofoiweflicha, chew
fii tukui iagel che, mate ta plintefentunii,
kom monewe ta tukunii feita we, ka
yomtu trari Wenumapu, fitrunkitral mu
ta plramii, fei tati Chofoiwe, feimu ta
nellipunii feita pdramii kom.

Clementina Neculfilu, Lof ChiwkdlliwiA, 2010

En esta descripciéon se puede apreciar la importancia del fuego y su humo para contactarse
con el Wenumapu y especificamente con la Kiitralwanlen. Chofioiwe es quien hace posible
la llegada a las alturas de todo lo que se dice, se piensa y se practica aca abajo. De cualquier
cosa que se desee comer o beber, primero debe entregarse un poco al fuego, para que luego
Chorioiwe lleve aquello al cielo. Es por esta razéon que el fuego siempre debe permanecer en-
cendido. Si se apaga, pueden producirse problemas:
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Beimu ta bei pikii ta pu'ta ta: "kiimelai
ta chontmin ta kttral” pinin, “chondi
ta kitral, konpai ta Wedapdlli, teweya
monenneche” pikiintin, bei mu ta kdtral
ta choninekelai. Umawtuale ta che “itro
rinalkunuanii” pindn, "beimu ta mdlii ta
Newen" pinin. Witrai nillatui GyGmnii
kitral ka.

Entonces asf dicen los mayores: “no es
bueno apagar el fuega’, dicen; “si se apaga

el fuego, entran los malos espiritus, la gente
que tiene muy mala vida’, dicen. Por eso el
fuego no debe apagarse. Cuando la gente

se va a dormir, “inmediatamente se debe
enterrar [con la misma cenizal”, dicen; “ahi

es donde esta su fuerza’, dicen. Cuando [la
gente] se levanta, hace una rogativa y prende

el fuego nuevamente.

Ramdn Naupa, Lob Kawelluko, 2010

Con todos los datos presentados, a Chofioiwe se le considera como uno de los seres espiri-
tuales de mayor relevancia en la relacién con el Wenumapu, considerado una especie de me-
diador. Es capaz de llevar mensajes hacia arriba, pero también es el que trae el conocimiento
y entrega la sabiduria. Siempre tiene que estar encendido; si se apaga, deja de proteger a la
familia.

Lefiwaglen o Wiyuche: estrellas veloces, personas que corren

Otro caso de wanlen individual lo constituyen las llamadas lefiwayglen —‘estrellas que arran-
can’, ‘estrellas veloces’— y también wiyuche —“personas que van rapidito’—, dos denomina-
ciones para lo que se conoce como estrellas fugaces en el mundo occidental.

Més alla de su traduccién, la importancia radica en una interpretaciéon relacionada con los
futuros posibles matrimonios:

Algunas estrellas avanzan rapidito. Cuando
se ve esa lefiwanlen, los mapuche dicen
‘ohhhh, una lefiwanlen”, "ohhhh, por alla
llegd, en el lugar donde una joven se va

a casar, alld’, se dice. Cuando llega all,
cuando corre la estrella asf, cuando sale una
estrella, ahf donde llega, se dice “ahhhh, hay
una mujer joven que se va a casary llegara
all, en el lugar donde cayd".

Kifieke wanlen lefkii ka, lefiwanlen
fei mlleal mu “ooi lefiwanlen” pi ta
pu Mapuche; “ooi, feimu puwi chew,
ka feimu ka Ulcha fiitanerkeai” pinii.
Cuando alla el lugar, cuando corre la
estrella asi, wanlen tripai, feimu pui
“aaaa, mlii kifie Ulcha fltanealu, iyiw
puwai, chew chi puwalu” pinei.

Maria Angélica Llancavil, Lof Yawyawen, 2008

Ademas de esta connotacién amorosa, la cual se expresa en varios sectores territoriales, hay
otra relacionada con el fallecimiento de las personas:

Chem kai “pu lafken kai nagi wanlen,
lefnaglu, fei kimezunu no” pikiinn,

“wechazunu, amurkealu tati tiifa, fei
larkeai che” pikiintn.

Y cuando “hacia la mar baja la estrella,
cuando cae sorpresivamente, eso no es algo
buena’, dicen; “es algo malo, se va a ir alguien
ahora, va a morir una persona’, dicen.

Cristébal Huincateo, Lof Zewmue, 2010



Estos significados tienen relevancia, aunque sean vistos en la actualidad como ‘increibles’.
La veracidad con la que se expresan los relatos, permite comprender a estas lefiwanlen como
astros visibles a simple vista y los efectos inmediatos que tienen a nivel social.

Waplen como constelaciones
Las waplen —entendidas como “constelaciones™— que se identifican en el cielo nocturno son
variadas y se distribuyen durante todo el afio. En los relatos que se presentan, aparecen algu-
nas diferencias en la denominacién de cada una vy, a la vez, en su identificaciéon. No obstante,
se respetaran estas variaciones como esenciales dentro de la diversidad del conocimiento
mapuche de acuerdo con el sector territorial.

Una definicién que permite acercarse a estas wanlen dice:

Asf estan, muy bien estén esas
[constelaciones]. El que mira detenidamente
es quien conoce; y el que no observa, ese
cree que son cualquier cosa. Todo tiene su
figura alli, todas aparecen por el mismo lugar
donde sale el Sol. Asf como pasa la noche,
asf van apareciendo.

Bemechilii, miinakiime chemkdlii tati
bei. Inaduamlu beita kimtukui ka; bei
inaduamnolu, beita chem trokibi'umeka.
Kom ta nelli figura ti, kom ta beita
tripalepai tripawe Ant tati, chumechi
‘upalii trabia,'emechi webpatripalepai.

Raul Levi, Lob Keptikaralko, 2010
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El detalle que se debe destacar es que todas las constelaciones tienen su levante por el mismo
sector del Sol (entre noreste y sudeste), con muy pocas excepciones; por ejemplo: Namun-
choike y Utriibliikai, las cuales se mueven por el sector sur del cielo. Asi también, la mayo-
ria se encuentran al interior o en las cercanias de la Via Lactea, el Wenulewfu. Esta Gltima,
ademas de Labken (Nubes de Magallanes) y Pozoko (Bolsas de Carbén), se abordaran en una
seccién exclusiva, producto de que no se consideran ni estrellas ni constelaciones.

Es necesario mencionar que la mayoria de estas wanlen tienen variadas connotaciones
espirituales. Al igual que los otros astros, estos son nombrados en las rogativas y algunos
también tienen su canto kiimpem. Esta es la significacién que se le asigna:

Esa parte es muy importante saberlo, todas esas cosas, saber, mirar en el cielo. Usted se
levantd en la mafiana, mird el cielo y ve una estrella. Esta el Naw, esta el Weluwitraw, el
Luwan, asf, Utriibliikai. Todas esas estrellas hay. Al Naw el winka le dice Siete Cabrillas,
¢no?, si, a ese le dicen Siete Cabirillas. A todas esas cosas nosotros las estamos mirando, de
todas esas cosas se acuerdan cuando hay [ceremonia] Nillatun, todo eso se abarca, se va
abarcando todo [cuando se hace la rogatival.

Belisario Pitriqueo, Lob Rincdén Icalma, 2010

Ademas de esta percepcién espiritual, necesarias de ser recordadas en las ceremonias y roga-
tivas comunitarias, también aparece otro tipo de vinculaciones: permiten la organizacién del
tiempo (hora, mes, afio); son indicadores de situaciones climaticas; incluso, se relacionan con
la fuerza que tienen tanto los hombres como las mujeres, pues existen constelaciones mas-
culinas y femeninas. Con este breve acercamiento, a continuacién se realiza una descripcién
de cada wanlen, identificadas en diversos sectores territoriales.

Weluwitraw: unas tiran para alla, las otras para aca

Una de las wanlen que se identifica en el mundo mapuche es Weluwitraw, que incluye al gru-
po de estrellas conocidas como Tres Marias y Tres Chepas en la constelacién de Orién. Estas
también se han relacionado como una Yepun, ya que en ciertas épocas del afio “lleva la noche”
de este a oeste. La definicién mas comun que se presentd en varios sectores territoriales fue:

El Weluwitraw que le dicen, esas son tres estrellas que estan asi. Yo creo que tiran por
ambos lados, como quien tira para el oeste. Ese también tiene un significado, estan asi,
triangular, bien derechitas estan, no estan desviadas.

Angela Llanquinao, Lof Membrillar, 2008

Al observar estas estrellas de manera directa, se reconocen por el momento de su aparicién
en las mafianas del mes de junio y por las tardes cuando recién anochece en el mes de no-
viembre. Ademas, la figura que se forma en esta constelacién se relaciona con un antiguo
deporte tradicional mapuche llamado justamente weluwitraw (Martinez-Crovetto 1969),
practicado entre dos contrincantes, quienes se pasan una soga detras del cuello y tiran en
direcciones opuestas hasta que uno logra arrastrar al otro.

El Weluwitraw también se describié como un referente para organizar los momentos de
la noche:

“Itrorlib'trawanlen, beita itro “Verdaderamente que esas son las estrellas
weluwitrawklii” pintinka. Weluwitraw mas grandes, son las que se estan tirando
tati epu pltrawanlen ta kuibike mutuamente’, dicen. El Weluwitraw son dos
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pitakeche ta mitekiime pepikawiin grupos de estrellas grandes con las cuales
niekii beita dewma ta nampdulkayal mu los antiguos ancianos tenfan un muy buen
enin, beita bantenmu chumnechilii ta referente cuando se preparaban parair de
tiba miyawdlnii ta kifie ptichimakina viaje a la Argentina. Asf como hoy en dia
kuwl mew, hora pinjii tati, beita kiibike se lleva la pequefia méaguina en la mano,
pitakeche ta nekenoluan tiibachi eso que le llaman “hora” [reloj], los antiguos
hora, beita kidu entin welu bei ta fii ancianos no tenian esa hora, pero tenfan su
adimuwdin niinln. Pirapai Weluwitraw propio conocimiento. Cuando se levantaba
bei “yochi mai” pinlin itro, “puwi el Weluwitraw, decfan inmediatamente
trekalen” pintin, bei mite yamkebui ta “hasta aqui no méas llegamos, hasta aquf
beichi kimiin‘takeche. no mas caminamos’, decfan. Los ancianos
respetaban mucho ese conocimiento.

Ramdn Naupa, Lob Kawelluko, 2010

En este relato se identifica que el momento del levante de Weluwitraw es cuando se inicia la
noche. Si se toma como referencia la idea de “nampiilkan”, que corresponde a los viajes que
la gente hasta el dia de hoy realiza a la Argentina para vender sus productos (principalmente
tejidos), estas actividades se efectiian entre los meses de noviembre y febrero, momento en
que esta constelacién se hace visible por aquella zona del cielo, extendiéndose su aparicién
por el cenit en algunas épocas.

Existen también otras vinculaciones relacionadas con aspectos espirituales. Se dice que el
Weluwitraw:

.. wifiowitranii pu'entru, ese le ... esta volviendo a tirar a los hombres, ese
est4 dando fuerza, newefipenii, le estd dando fuerzas, le da fuerza, siempre
yablintukumekii pu wentru, le esté entregando energfa a los hombres.
Utriibnetubule re pu wentru, beichi Si dejara abandonados a los hombres aquel
wilpabule tiibei chi Weluwitraw, que viene a entregar, el Weluwitraw, no
newetulaabui fuerza wentru, podrian tener fuerza los hombres, no podrfan
newennewetulaabui, montuimanetuabui | tener fuerza, les podrfan quitar su fuerza.

ta fii newen, petu protejeneneluy, El Weluwitraw todavia los tiene protegidos,
petu ta balidanoellem Weluwitraw, todavia no los ha desvalidado, estan
protejeneel pu wentru kai, ntwkdilii ka, protegidos los hombres, estan vinculados,
ninefimanii ta fii lipan, manlipan, beimu les tiene agarrado su brazo derecho, ahf se
ta newentuwkdilii ta pu'entru. estan afirmando los hombres.

Juana Beltrdn, Lob Kallawken, 2010

En este caso especifico, Weluwitraw se convierte en el responsable de resguardar a los hom-
bres, probablemente por las actividades que se desarrollan en las ceremonias Kamarikun o
Koyagtun, en tanto es una de las constelaciones méas notables y visibles durante gran parte
de la noche en los meses de noviembre y diciembre.

En otro sector territorial, Clementina Neculfilu también le ha otorgado una concepcién
sagrada a esta constelaciéon al momento de desarrollar el Kamarikun. Ella menciona que
para su realizacién “nunca dejaban pasar el dia 3 de enero de cada afio” y debian hacerlo



coincidir con los dias de luna llena. Si se toma como referencia, por ejemplo, el 20 de diciem-
bre de 2010, la Luna se mostraba casi en su totalidad, por tanto, ese dia debia comenzar la
ceremonia. Esa misma tarde-noche, aparece Weluwitraw hacia el sector este del cielo y via-
jaréd hacia el oeste durante toda la noche, razén por la cual se le considera una constelacion
“Yepun”. En este contexto se le dedica un canto kiimpem:

Weluwitrawkushe, Weluwitrawkushe Weluwitraw-Anciana, Weluwitraw-Anciana,
em, kiipalii nami pun, kiipalii nami pun. ya viene su noche, ya viene su noche.
Weluwitrawkushe, Weluwitrawfiicha Weluwitraw-Anciana, Wiluwitraw-Anciano,
yem, Weluwitrawdilcha, Weluwitraw-Joven-Mujer, Weluwitraw-
Weluwitrawweche, kiipalii nami pun, Joven-Hombre, ya viene su noche, ya
kipalii nami pun. Weluwitrawkushe, viene su noche. Weluwitraw-Anciana,
Weluwitrawflicha yem, kiipalii nami pun, Weluwitraw-Anciano, ya viene su noche, ya
kipalii nami pun. viene su noche.

Clementina Neculfilu, Lof Chuwkdlliwifi, 2010

En este caso, Weluwitraw es considerado el “duefio” de la noche, esta en el cielo en todo mo-
mento, es el que mas alumbra cuando no hay Luna. Tiene gran relevancia para la gente y para
los contextos ceremoniales.

Naw, Nawpoiiii, Kowiill: Papas Conglomeradas o La Coguilera

Complementada con Weluwitraw por su cercania y como constelacién femenina, se encuen-
tra la wanlen denominada Naw, con variaciones en su nomenclatura, destacando siempre
la relacién con algin elemento del entorno que esta “aglutinado’, significado directo de la
palabra naw. Segundo Aninao lo relaciona con un montoncito de papas cuando recién se han
cosechado, por lo que le nombra Nawpoiili. Por su parte, Juan Canio usa la misma expresion,
pero lo asocia con las papas que todavia estan en su raiz, cuando se sacan antes de que hayan
madurado. Seberiana Ancanao la reconoce como Kowtill, la coguilera, fruto de las enredade-
ras llamadas voqui/boqui. Una definicién alejada a las demaés es la de Juana Beltran, quien la
identifica con el nombre Piillokudi, algo que titila visiblemente.

Producto del proceso de castellanizacién, varias veces se le denominé “Siete Cabrillas’,
Pollituwanlen, Achawall o Chawiinachawall, la estrella “Pollito” o “Grupo de Pollitos”. Tal
como se ha hecho hasta el momento, en las descripciones se respeta la manera en que cada
persona se refirié a esta waplen, que desde el punto de vista astrondémico se corresponde
con las Pléyades.

Las caracteristicas de esta constelacién es mencionada por varias personas, presentando
una regularidad en tanto influencia sobre el entorno:

Pillokudi se le llama, esa alumbra para el
dia de Wetripantu [afio nuevo mapuche, en
junio]. Esa noche crece y alumbra como la
Luna, de esa manera alumbra, igualito que
la Luna.

Plllokudi pinii tati, ese alumbra pa’
Wetripantu, crece esa noche, alumbra
como Luna, femechi pelotukii, Kiiyen
igualito.

Juana Beltrdn, Lob Kallawken, 2010
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Naw, Nawkushe pikellela am ta che.
Chi Naw ta mlekii ta [ina]fil San Juan,
wanlen ta triikolii ka ti chemekekii ka,

tifa chem kotupel reke ta famekekii chi,

“iNaw ta wefi tati Naw!” pikii.

Kowdll, cuando bei tati milii tati
Weluwitraw, bamechilii tripakii ta fii
bamechikii, chipa, bei mulii Kowdill
pinekii. Kowdll, la finada abuela me
decia eso, hacia asi'y de ahi chispeaba,
bei miletui Kowdll, mlii Kowdll
Wetripantu, Wetripantu trae eso.

Naw, no ve que Nawkushe dice la gente.
Ese Naw, cuando esta cerca la fecha del
San Juan [junio], esas estrellas estan
amontonadas y también estéan titilando
mucho, estan haciendo como cuando se
esta tostando el trigo. “jEI Naw, se aparecié
el Naw!", dicen [gritan la madrugada del
Wetripantul].

Aurora Quidel, Lof Membrillar, 2010

Kowdll, cuando esté el Weluwitraw, de esa
manera sale y hace asf, salen sus chispas,
ahf esté el Kowdll, que le dicen. El Kowdill,
mi abuela fallecida me decia eso, hacia
asfy de esa manera chispeaba, ahi esta el
Kowdll. El Kowdill esta el dia del Wetripantu,
el Wetripantu trae eso.

Seberiana Ancanao, Lob Chenkeko, 2010




A través de estas conversaciones se conocen sus detalles: aparece el dia de Wetripantu o San
Juan, madrugada en la que destaca su gran tamarfio; tiene un titilar muy notable; son varias
estrellas reunidas aparentemente en un punto. Pero la mayor significacién que tiene esta
waplen es que indica el inicio del afio mapuche. Se hace visible la primera quincena de junio
por el levante, un poco antes de que amanezca. Esta es una vinculacién derivada de la obser-
vacién sistematica, que permite organizar los tiempos durante el afio:

También hay estrellas que se llaman
Nawpofit. Nawpofit se le llama a unas
Ka milii ta wanlen Nawpofit pinii, estrellas que estan bien conglomeradas,
Nawpofl pinii newnewkimekii kifie es un pequefio grupo de estrellas, estan
pichi trokifwanlen, wiltfwiltfnii, kafei brillando fuertemente. Esas también sirven
ka mezinii, ka fei pikiinn: “Pukem mai, para medir el tiempo. Asf dicen: “cuando
Nawpofit kontukii Antd” pi, “Nawpofii va a entrar el invierno, Nawpofl se pone
kontukii lafken mu komputui, weltameai, | con el Sol’, decian; “Nawpofil se pone en
kifie kilyen mu pirapatukii” pi, “kifie la mar, se sumerge en lamary va a dar la
kilyen weltami ptrapatui Nawpofd, vuelta. Después de un mes, se vuelve a
Pew kipalmetui” pi, “Wetripantu levantar’, decfan; “‘un mes fue a dar la vuelta
kipalnetui” pi. y se levanta el NawpofiQ, trae el tiempo de
la primavera’, decian; “trae el Wetripantu’,
decfan.

Segundo Aninao, Lof Llamiiko, 2008

Como complemento, se dice que en su viaje por el nadir, antes que sea visible nuevamente (en
tiempos de Wetripantu), comienzan a escucharse fuertes sonidos subterraneos:

Faltando pocos dias para el San Juan desaparece y empieza a sonar la mar, ahf es cuando
viene para arriba de vuelta. Ya cuando va a aparecer empieza como trueno, suena la mar,
cuando esta lloviendo mucho ahf la gente antigua decia “uhhhh, la mar se llend con agua,
por eso esta sonando’, dicen.

Angela Llanquinao, Lof Membrillar, 2008

El periodo aproximado de un mes en que desaparece, entre abril y mayo, es el momento en
que se sumerge. Su nueva aparicién es detallada por Margarita Canio: “la mar esta sonando
itung!, eso es lo que levanta al Naw, emite un sonido ‘pummmi, parece que pasa por debajo
del suelo, dura como una semana, dia y noche; y cuando llueve, mejor se escucha’. Pasado
estos dias, una vez que ya se observa Naw en el sector este del cielo, comienzan las celebra-
ciones y se realizan las rogativas de Wetripantu, en la actualidad el 24 de junio, fecha conocida
como San Juan.

Esta wanlen también presenta relaciones con las condiciones climaticas. Para ello, es fun-
damental observar ciertas situaciones cotidianas en el mes de junio. Por ejemplo:

Después esté el Achawall que le dicen, el Achawallpifiefi que dicen, que es la “Gallina
con Pollos”. Esa nace en junio, como el 20 de junio, por ahi, a ese le dicen Naw, “wiishpanii
Naw" le dicen cuando viene. Cuando esta por salir, se vienen las noches muy frias, muy
heladas, puro hielo, vienen unas heladas tremendas. Igual vos te fijas en el kiitral, hacés
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fuego, y en el kiitral empieza a saltar la brasita. Vos lo removés un poquito y saltan las bra-
sitas, “jahhhh, estan viniendo las Cabrillas!”, dicen. Ese es una creencia que hay, que los
mapuche lo saben.

Domiciano Cabrera, Lof Chakaiwaruka, 2010

Por otra parte, se interpretan pronésticos de acuerdo con el color y brillo que se visualizan en
Naw, también al inicio del invierno:

También en el Wetripantu, cuando viene el
afio malo, no aparece, no aparece y viene
algo malo, una crisis grande, sequia grande
o invierno malo, [el Naw como que] no
aparece, no aparece bien. Cuando lo miran
con atencion, entonces verdaderamente
no se aparece, eso es que va a venir un afio
malo, con demasiado frio.

Wetripantu ka, beita weya kiipayal mu

tripantu webpakelai tati, webpakelai,
weya kiipaal crisis grande, sequia
grande o invierno malo, webpakelai tati,
kiime webpakelai. Kime kintulkayaimtin
mai, beimu ta itro webpakelai tati,
weyatripantu kiipayal, mitewdtrenekii.

Raul Levi, Lob Keptikaralko, 2010




En aclaraciones posteriores a esta conversaciéon, Raul Levi mencioné que Naw siempre apa-
rece, pero hay afios que se logra ver muy nitido, grande, se mueve mucho, tiene un titilar
intenso y presenta un notable color “azulito’; mientras que otros afios viene borroso, mas
cercano al color plomo obscuro, y eso indica que de seguro vendra una temporada con mu-
chas lluvias. Esta seria una caracteristica de la mayoria de las wanlen. Mientras mas brillosas
y nitidas se visualicen el cielo, mejor se presentard el clima; sin embargo, si la observaciéon es
mas obscura, brumosa, habra que prepararse para enfrentar un tiempo de frio, lluvias torren-
ciales y, en la zona cordillerana, nieve intensa.

Otro conocimiento que se expresé en torno a esta waplen, es su importancia espiritual. Al
igual que la constelacién Weluwitraw, cuya labor es proteger y entregar fuerza a los hom-
bres, en este caso estd orientada hacia la mujer:

Pullokudi es la madre de nosotras, también
nos esta entregando fuerza, nos esté
entregando energfa. Es el espiritu [PUllU]

de las mujeres, es la que esté volviendo a
apoyar a sus hijas. Cualquiera que va a tener
entendimiento, le entrega sus ensefianzas.
Es la que estd aconsejando a sus hijas.

Esa [constelacion] tiene sujetado el brazo
de las mujeres, para que no tengan malos
pensamientos. En nuestro ser de mujeres,
algunas caminamos en cosas malas, pero
para que no andemos en €so, nos tiene
tomada nuestra "alma’, para que también
tengamos fuerza.

Pullokudi beita fii iuke ta inchif, beita
newentuneifimu kai, yablntukumeifimu,
beita fii PUllU ta domoche, beita
wiifiowdtranii ta fii pu ptfied, chuchi
ta kimkonalu elubi ta ntilam. Beita
nilamtukunii ta fi pu pfef lle.

Bei beita niineifimanii ta fii lipan ta

pu domoche, beita piinokonnuam
weyakedunu mew. Taifi domochenen
ta kifieke ptinokonkeifi weyakedunu
mu lle, welu taifi pinokonnuam,

beita ndineifimaifi mu taifi alma, taifi
newentuam kai ka.

Juana Beltrdn, Lob Kallawken, 2010

Ademés de estas creencias relacionadas con la proteccién femenina, y al igual que en el caso
de otros astros, Clementina Neculfilu le dedica un canto kiimpem en la ceremonia Kama-
rikun, lo cual denota su condicién sagrada:

Naaaaw, Naw Naw Naaaaw, Naw

Naw Naaaaw. Chinkolerpaimin Naw, Naw. Estrellas que vienen agrupadas
chinkolerpaimiin wanlen em, en circulo, estrellas que vienen agrupadas
chinkolerpaimiin chinkolerpaimiin en circulo. Naw, Naw.

wanlen, Naw Naw Naaw Naw Naw Naw.

Clementina Neculfilu, Lof Chuwkdlliwifi, 2010

La observacién de esta wanlen y la expresiéon de su canto se complementa, a la vez, con la
organizacién misma de la ceremonia. Por ejemplo, en el Lob Rincén Icalma, Belisario Pitri-
queo clarifica que todo lo representado dentro del campo ceremonial debe tener forma circu-
lar, intentando imitar al Naw. Incluso, las reuniones previas de organizacién se denominan
chinkoluwtiin —todos congregados circularmente. Estas descripciones, aunque diferenciadas
por algunos detalles, tienen regularidades en extensos sectores territoriales.
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Piinonchoike y Utriibliikai: cazando un avestruz con boleadoras
Dos wanlen que destacan en la observacién del cielo por su descripcién como escena de caza,
fueron las denominadas Piinonchoike o Namunchoike —Huella o Pata de Avestruz—,lo cual
en el mundo astronémico se conoce como constelacién Cruz del Sur. A su lado, Utriibliikai
—1la Boleadora Lanzada—, armamento que permite cazar esta ave, se corresponden con las
estrellas Rigil Kent (a) y Hadar (B) en la constelacién de Centauro.

En el caso de Piinonchoike, una de las vinculaciones que presenta con el entorno nue-
vamente es en el &mbito climatico. Al igual que Naw, son su brillo y color los que permiten
pronosticar:

Cuando la Cruz del Sur se ve como la
nieve, blanqguita, no va a pasar nada,

el campo queda tranquilo; y si no esta

de ese color, algo esta anunciando. La
gente va a pasar por un susto, la tierra

va a quedar sin alimentos, va a llover
mucho, cuando esa estrella no esta
blanquita. [Pero] si estd como la nieve esa
estrella, estamos al otro lado. Asi esta [el
conocimiento] en este sector.

Beiti gliniitui chi Cruz del Sur, chem
dunu upalai ka, queda sosegado el
campo; Unilai bei, algo esta anunciando.
Bei llikalkawal che, billamapuneal,
mawmapuneal, tininoim beichi wanlen.
Unii beichi wanlen estamos al otro lado,
bemnechi ta mlii tibachi mapu.

Juana Beltrdn, Lob Kallawken, 2010

Una caracteristica que presenta Namunchoike o Piinonchoike es que se encuentra en medio
del Wenulewbii (la Via Lactea), razén por la que se visualiza de color blanco. Esta situacién,
en la zona cordillerana, es fundamental observarla, ya que cada cierto tiempo se producen los
denominados “terremotos blancos”, afios en que la nieve termina con las siembras, mueren
animales y la gente queda aislada. Entonces, estar pendientes de las sefiales del cielo permi-
tird prepararse para enfrentar estos acontecimientos en la tierra.

Vista Sur
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Desde el punto de vista material, pero a la vez espiritual, el Piinonchoike es relevante ya que
su figura es representada en la mayoria de los instrumentos y animales que se usan en las
ceremonias Nillatun o Kamarikun. En la comunidad Chiwkiilliwifi, se hace referencia a lo

siguiente:

Plinonchoike, fei trutruka kom,

chem ta amulekei kultrun mu, inche
ta feimu ta nlpUtunekii ta kultrun.
Feiti Pinonchoike ta inchifi ta nieifi
niputukefuif kawell, Namunchoike
yenekii tati Pillafikawell. Femelnen ta
chi Elchenchaw Wenumapu milelu i
nipdtulen Ai kullin. Wenumapu fii kom
fii ashiinkalelnii kullin fi elel, pttrikelii
kullin Wenumapu mu ka, fei mu tati
nupUtunii tati kullin femelnen taifi
Elketew.

La Huella del Avestruz, esa estéd en

todas las trutrucas, esa también va en

el kultrun, yo allf la tengo dibujada, en el
kultrun. La Huella del Avestruz nosotros
la tenemos, la dibujamos en los caballos,
los Pillafikawell [caballos sagrados] llevan
el Pie del Avestruz. Eso se le dedica a
Elchenchaw que vive en el cielo, ya que
asf mismo tiene dibujado todos sus
animales. Todo lo del cielo se representa,
los animales que él dejo, hay muchos
animales en el cielo, por eso se pintan los
animales, en honor a nuestro Elketew, el

ser que nos dejo [en la tierral.

Clementina Neculfilu, Lof Chuwkdlliwifi, 2010

En otras ceremonias observadas, tanto Kamarikun, Nillatun o Neikiirewen, ademas de pin-
tarse los instrumentos y animales, con la figura huella de avestruz se pinta la cara de los
Aafikari [jévenes que encabezan gran parte de la ceremonia] y también de las personas que
bailan el lonkomew o choikepurun, comenzando por la rodilla y terminando en los pies. Estos
bailarines deben dar vueltas alrededor del rewe en forma circular, imitando el movimiento
de la constelacién Piinonchoike en el cielo nocturno, fundamentandose asi la realizaciéon de
estas actividades rituales.

Por su parte, Utrubliikai no se relacioné con ningun tema en particular, aunque siguien-
do la idea de los bailes que se realizan en las ceremonias, cuando se representa al avestruz,
antes de que suene el kultrun para iniciar la danza, estan ubicados una pareja de nifios en el
sector este del campo ceremonial, quienes son los encargados de ‘corretear’ a los bailarines,
los persiguen hasta que hacen suingreso al centro del campo. A esta pareja de nifios o nifias
les nombran en varios sectores como los “liikaitupelu’”, es decir, “los que manejan las bolea-
doras”. En este sentido, se produce una vinculacién directa con los movimientos visibles en
el cielo de Utriibliikai persiguiendo en todo momento a Piinonchoike.

Luwan o Potroluan: El Guanaco
Esta es una waplen que destaca por su identificaciéon en diferentes sectores territoriales.
Luwan es el nombre mapuche de El Guanaco, mientras que Potroluan hace referencia al
“Guanaco Macho". Su ubicacién en el cielo resulta de la composicién entre dos constelaciones
occidentales: la cola de Escorpién; y dos estrellas del arco de Sagitario.

La vinculacién que se le asigné desde el punto de vista social tiene que ver con la organi-
zaciéon de las etapas del afio:

Hay estrellas que le dicen el Luwan. Sivos te ponés cuidado en el cielo, ahora en este tiem-
po no esta, estda méas en junio, mayo, junio aparece. A ese nosotros le decimas El Guanaco.
Ese da vuelta, da vuelta como da vuelta la noche, como la noche va dando vuelta, el Luwan
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va dando vuelta y ese va dando vuelta. En invierno aparece acé, da vuelta y va a terminar
alla, va a perderse alla, cuando amanece.

Domiciano Cabrera, Lof Chakaiwaruka, 2010

En la madrugada, a la hora que tiene que viajar [en época de verano], a las cuatro de la
mafiana, a las cinco de la mafiana, ahf tiene que mirar el wanlen. Entonces hay un wanlen
que le dicen El Guanaco, tiene figura de guanaco. Se asoman hacia el oriente, entonces
significa que ya viene el alba, esa es la sefia que tenfan. Y cuando El Guanaco, esa figura
de guanaco ya esta hacia el otro lado [en época de invierno], cuando ya esté de espalda El
Guanaco all4, hacia el occidente, también indica que estd por amanecer.

José Melifir, Lob Qlimken, 2010

Segun estas descripciones, se conocen dos etapas de visualizacién del Luwan: en el mes de
mayo o junio, aparece hacia el este cuando recién comienza la noche y avanza hasta perderse
en el oeste antes de que amanezca. Y, por otra parte, aparece hacia el este del cielo en las ma-
drugadas de verano. Ambos casos permiten organizar la noche (funcionando como Yepun de
invierno, al igual que Weluwitraw en el verano), a la vez que indica el momento del amanecer.
Con ello, ademaés de permitir la programacién de viajes, sefiala el momento propicio para
comenzar el trabajo diario.

Riikiibtriilke: El Cuero Estacado

Una wanlen que solo se identificd en el sector cordillerano, es la denominada Riikiibtriilke,
el “Cuero Estacado’. Esta se corresponde con la constelacién occidental Corona Austral. Sus
caracteristicas son las siguientes:

Esas estrellas estan estiradas, asf como
que estuviese estirado un cuero. Son unas
estrellas que estan agrupadas en un gran
cfrculo. Cuando venga apareciendo esa
constelacion y se haga de noche, debes
fijarte. Esas estrellas estan bien en circulo,
esa es la que le llaman Rukubtriilke, estan
al ladito del Luwan.

Bei tati ptdkilechi wanlen, chumechi
rikibnekii ta trilke belii, bei kifie

‘tra trinkaikdlii ta wanlen tiibei, itro
tripapale wanlen ta trabiale bijayaimi
mai, itro beita triinkaikdlii tati wanlen,
bei tati RUkUbtrilke pintn, inaftil Luwan
mu mlei.

Ramdn Naupa, Lob Kawelluko, 2010

Esta observacién del cielo también permite interpretar una escena de caza similar a la de
Piinonchoike con Utrubliikai. En este caso, por un lado se encuentra Luwan y a su derecha
Rikibtriilke, esta ultima denominada directamente Triilkeluwan por parte de Maria Pul-
man, cuyo significado es “Cuero de Guanaco’. En ese sentido, el guanaco ya ha sido sacrifica-
do y su cuero puesto en un lugar del cielo nocturno.

Maiike: El Condor

En la conversaciéon sostenida con los hermanos Juan Segundo y Ramén Huenufil, ellos nom-
braron una warnlen asociada a las dos anteriores y que podrian comprenderse como unidad:
el Guanaco (Luwan), su cuero (Rukibtrilke) y Mafike (Céndor), todo esto muy caracteristico
de la zona cordillerana y patagénica. La relacién astronémica occidental se establece con tres
estrellas de la constelacién de Ofiuco.
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Vista Este

En aquella oportunidad relataron que su madre fallecida, Rosa Ayuelef, les contaba lo si-
guiente:

También asf decfan, que en este lugar
‘condor” se le dice a eso, en castellano se
le dice "buitre”. También, entrada la tarde,
“esta apareciendo el Marike” se dice, son
tres estrellas, se parece a un céndor que
va volando, “ese es el Mafike que aparece”
decia [mi madre fallecida], hacia ese
sector sale, por el sector este aparece,
cuando se hace de noche se puede ver.

Kafei ta fei pikiinln, ta mu ta “condor”
pinekii ta feita, winka ta “buitre” pikiintn.
Kafei ellatarze, "Mafike ta tripapai”

pinii, kiila wanlen mu mapulechi
mafkekechilii, “fei tati Marike tati
tripapai” pikefui, iyliw pile tripapakii,
Puel plle tripapakii, punal zewma fei
wefpakii.

Ramén Huenufil, Lof Awkapan-Nawelmapu, 2010

De esta manera, se completa un conjunto de estrellas y constelaciones donde se unen ani-
males y aves. Este es el sector del cielo donde se encuentran reunidas la mayor cantidad de
wapnlen, las cuales se aparecen por el este en los anocheceres de junio-julio y por las madru-
gadas de diciembre-enero. Esta sincronizacién permite tener ordenado el tiempo anual vy,



por tanto, su observacién hasta el dia de hoy es una referencia considerada cotidianamente
—sobre todo en los sectores mas apartados.

Trarinmansun: Los Bueyes Enyugados

Para finalizar este recorrido por las wanlen como constelaciones identificadas actualmen-
te en el territorio mapuche, se menciond una cuyo nombre es Trarinmansun, “Los Bueyes
Enyugados”. Estas son dos estrellas grandes que tienen su levante el mes de septiembre por
el sector noreste del cielo, antes de que amanezca. Desde el punto de vista astronémico, se
corresponden con las estrellas Castor (a) y Péllux (), en la constelacién Géminis.

Segun Aurelia Domihual, esta wanlen es fundamental para la organizacién del tiempo
anual, ya que indica el momento propicio para trasladarse a las veranadas, el sector mas
alto de la cordillera donde la nieve se derrite desde la primavera en adelante, abundando
tanto el pasto como los frutos del pewen, los pifiones. La misma observacién se realiza para
viajar a los pueblos cercanos, tales como Melipeuco o Lonquimay:

Cuando aparecen esas dos estrellas, el Trarinmansun, a esa hora los viejitos comenzaban
a enyugar los bueyes, para viajar. En septiembre se pueden ver muy bien, esas indican que
hay que preparar todo para hacer el viaje.

Aurelia Domihual, Lob lcalma, 2010






Lo més destacado es que se convierte en un nuevo referente para tener claro los horarios, en
gué momento comenzar a prepararse ya sea para trabajar, viajar, o solo para levantarse. En
conjunto con las otras estrellas y constelaciones, es que se puede considerar el cielo en su
complejidad como “el reloj” de los antiguos.

Las aguas del Wenumapu

Uno de los referentes mas notables que se considera al momento de observar el cielo noctur-
no por parte de la sociedad mapuche, es el mencionado como “las aguas del cielo’. Estos as-
tros se corresponden con ciertas ‘manchas’ que se presentan de color blanco y negro. Desde
el punto de vista astronémico occidental, se trata de las tres galaxias identificadas a simple
vista: Via Lactea, la Gran Nube de Magallanes y la Pequefia Nube de Magallanes; ademas de
los sectores oscuros dentro de la Via Lactea (nebulosas), que en lenguaje cotidiano se recono-
cen como las “Bolsas de Carbén’”.

Vista Sur

Se debe clarificar que estas tres observaciones no fueron denominadas wanlen, sino por sus
nombres propios:

« Lewfii, Lewbii, Wenulewbii: el “Rio del Cielo”, que se corresponde con la Via Lactea. Tam-
bién, se conoce como Mariluan —Diez Guanacos—, Witrako —Captador del Agua— y Riipii
—El Camino.

- Lafken, Labken, Kiinchalabken: las “Lagunas’, asociadas con las Nubes de Magallanes.

« Pozoko: los “Pozos de Agua’, las nebulosas Bolsas de Carbén.

Una breve diferencia que se presentd en torno a este conocimiento, fue expresada por Juan

Canio, quien reconoce las dos manchas blancas como Riinanko, los dos “Pozos de Agua’. Esta
variacién en el nombre del astro se considera como diversidad dentro de la cultura mapuche
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y se respeta como tal, tomando en cuenta que lo fundamental es profundizar en torno a la
influencia que estos astros ejercen sobre el mundo social.

Tranalewbii y Biitalewbii: los dos rios del cielo

Uno de los detalles que presenta el Wenulewfii, aquella mancha blanca que cruza el cielo
nocturno, es la observacién de que existen dos rios diferentes, como si hubiesen dos vias
lacteas. Si se hace un seguimiento a simple vista, este fenémeno se produce durante el mes
de junio de cada afio, producto de que son las noches més largas, ante lo cual un extremo
del Wenulewfli se esta ocultando por el sector oeste del cielo en las madrugadas, mientras
que por el sector este estd comenzando su levante. Seglin Margarita Canio, el otro Lewfii se
aparece en el mes de junio, a ese lo trae el Weluwitraw”. Sobre este tema también se refirié
Juana Beltran, coincidiendo con las caracteristicas ya mencionadas, pero otorgandole nom-
bre propio a cada uno de estos rios:

El Lewbl también esta asf, esta
Ti Lewbi bachilelu kai, katriitunii partiendo el cielo, ese en castellano es
Wenu mu, ese es el Rio Bortal, bei tati el “Rio Bortal’, en mapuche se le dice
Wenulewbl pi ka, pero el Wenulewbd, Wenulewb. Pero el Wenulewb, el Rio
beita Wenumapulewbdi, Rio Jordal que esta en el Wenumapu [se divide en
ka mlii ti Rio Kawdal, bei doi piichi. dos]: esté el “Rio Jordal” y también esta el
Bei tati Tranalewb pinii, kanelu “Rio Kawdal’, ese es méas pequefio. Esos
Bltalewbi. Beimu penennii Lewbd tati [en mapuche] son el Tranalewbl y el otro
kiyen junio, bei. es Butalewb. Ese Lewb [TranalewbU] se

puede ver el mes de junio.

Juana Beltrdan, Lob Kallawken, 2010

La idea de Wenulewb es para referirse de manera general a la Via Lactea (Rio Bortal), pero
este, al mismo tiempo, se divide en dos: uno mas grande, el Rio Jordal, que corresponde al
Biitalewfli (Rio Grande), visible cuando recién se inicia la noche, que cruza verticalmente el
cielo de este a oeste; mientras que el mas pequefio, el Rio Kawdal, es llamado Tranalewbi (Rio
Acostado), visible en la madrugada siguiente, recorriendo en paralelo el horizonte. Esta ob-
servacion es significativa si se toma en cuenta la fecha de Wetripantu, celebrado actualmente
la semana del 24 de junio de cada afio. Es solo en estas fechas que se visualiza el fenémeno
sefialado y, por lo tanto, un nuevo indicador para organizar el tiempo, que junto a Naw y We-
luwitraw, clarifican que el “afio nuevo” se ha iniciado.

Mariluan o Lewbii como indicador de etapas en la noche

Otra de las denominaciones que recibié la mancha de color blanco que esté cruzando el cielo
es “Mariluan”, cuyo significado literal es “Diez Guanacos”, vinculada con la vida social al rela-
cionarla con las etapas o momentos de la noche:

Mariluan, ese es el cosmos que se ve, asf completo, como que hay un rio all4 arriba, ese le
decfa "Mariluan” mi abuelo. Y ese se dice que tiene una posicién, va marcando todo eso en

conjunto y ahf se miden los tiempos.

Luis Llanquinao, Lof Kusako, 2010
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Vista Este

Biitalewbl
al comenzar
la noche

Vista Este

Tranalewbi
al comenzar
la noche

Otra conversacién que permite complementar esta idea, estd basada en las ceremonias
Nillatun o Kamarikun. En la comunidad Chenkeko, cuando la gente permanece en el campo
ceremonial durante dos o cuatro noches, visualizar el cielo permite calcular los tiempos noc-
turnos y decidir sobre el momento en que debe iniciarse la rogativa:

Kandlekii tati blanco chem, tati Lewbd,
pero tupiwkilechi,'tawanilen reke,
ligwankdlekii, el Lewbi. Chumechi
‘upalii trabia, iyiw'upalii ka, kakulii
beimu wiinmakii che, fijaayamiin
Nillatun mu, bachilii Lewbd beiti
wiinma, wiinylim bamechi'upatui, bei
winUi ka.

Esta cruzado eso blanco, el Lewbd,

pero esta bien tupido, es como si fuese
una gran extension de estrellas, esta
blanqueada, el LewbU. Asf como pasa la
noche, por alla también pasa. Cuando

se pone de costado, para la gente quiere
decir que amanece, tienen que fijarse

en el Nillatun. Esta asf el Lewb [en el
horizonte sur], y en la mafiana pasa asf
[por el horizonte este], entonces amanece.

Seberiana Ancanao, Lob Chenkeko, 2010



Si se toma como referencia el 28 de febrero de 2010, fecha en que varias comunidades orga-
nizaron sus ceremonias, se observa que el Lewbl cruzaba de sur a norte cuando recién se
iniciaba la noche; pero en la madrugada estaba cruzando de este a oeste, lo cual indica que
pronto se produciria el amanecer. Lewbi se constituye en estos casos como uno de los mayo-

res referentes del tiempo nocturno.

Lewhbii y Labken: sus indicadores climaticos

Ademaés de la posicién en el cielo para indicar momentos de la noche, las personas se fijan en
los colores (brillo) y la distancia que separa a Lewbii de Labken. Estar atentos a estos indi-
cadores permite prepararse frente a las diversas situaciones climéaticas que se presentaran:

Esa mancha blanca, dicen que cuando hay frio, entonces se nota mucho la mancha. Yo le
digo a los nifios “mira como esta la mancha, ese es un frio, o puede ser una helada o un
frio frio, eso significa esa mancha blanca. Cuando se ve mas blanco, como la nieve, eso es

cuando va a hacer mucho frio".

Angela Llanquinao, Lof Membrillar, 2008

Cercano a ese mismo sector, ademas de reconocer aquellos colores del Wenulewfli como indi-
cadores de frio intenso, también se hace una relacién con las dos Lafken:

Fei aliin allin, zoi alinmancha ta mdilii,
feiti piam ta Lafken pikii. Feiti piam

ta “mawdtinelkii tati” pi; “feichi ko ta
narpakii” pi.

Esas manchas mas grandes, grandes
grandes que hay, dicen que a esas les
llaman Lafken. Dicen que “eso es lo que
hace llover”, se dice; "esa agua es la que
baja’, se dice.

Victorina Canio, Lof Kurako, 2010

Sobre esta ultima relacién, se presenté una descripciéon bastante completa que se conecta
directamente con temas climéticos seguin los colores. Para el caso de las dos Labken y de los

Pozoko, se dice que:

Beichi ti inaltu Lewbi mileyelu mai,
kabei ta nii ta chem ad tati. Kuibike

pu biitaem kintuwdlkii ta bei: alQ
tripalii ti Lewbl mu bei “all tripalii itro,
newepirenlai tibachi Pukem” pinn.
Ka kintulii LewbU enin bei itro kurtlele
“uuuu, b'taweda mawiirkeai” pintn,
bemlai kai, newenelai tati kurtilelu tati
Lewb, bei “Newemawpukemlai” pinin,
kintuwkliindn kom. Welu beiti Labken
pinin ta tiibei, ifiekonle na Lewbld mu
“itro weyalei Pukem” piniin, “itro wera
pirenai, pepikawaifi” pinln, “weyaleai
tlbachi Pukem” pintin, piwkii ta

Esas son las que estén a la orilla del
Lewb(, también tienen su caracteristica.
Los antiguos ancianos fallecidos miraban
eso: si estaban alejadas del Lewbd, decian
“estan bien alejadas, no va a nevar mucho
este invierno”. También observaban el
Lewbdi: si estaba muy obscuro, decian
“uhhhh, habra una lluvia grande”. Y si no era
asf, sino estaba muy obscuro el Lewbd,
ahf decfan “el invierno no va a ser lluvioso”.
Lo tenfan todo observado. Pero a esas que
les dicen Labken, si se acercaban mucho
al Lewb(, decfan “va a estar muy malo el
invierno, va a caer mucha nieve, tenemos
que prepararnos’, decfan; “este invierno si
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putakeche kuibi. Kom beichi beyentun que va a estar malo’, decfan, se decfan los

ta niekebui ta kuibike pu che'upalu. ancianos unos con otros, antiguamente.
Todas esas creencias tenfan las personas
antiguas que han pasado.

Ramdn Naupa, Lob Kawelluko, 2010

Se debe tener en consideracién que el territorio de donde es originario Ramén Naupa se ubica
en medio de la cordillera de los Andes, lugar donde algunos inviernos han quedado aislados
consecuencia de la gran cantidad de nieve caida. Por lo tanto, la observacién del cielo es fun-
damental para prepararse frente a las inclemencias del tiempo atmosférico. Otra situacién
novedosa que surge de este relato es el prondstico de lluvias que procede de la observacion
sistematica de aquellas manchas obscuras del Lewbii, denominadas Pozoko en otros secto-
res territoriales: es la obscuridad intensa de estas lo que indica las posibles lluvias futuras.
Con todo, se comprende esta triada de Lewbii, Labken y Pozoko como fundamentales para
conocer y enfrentar las condiciones climaticas.

El Witrako dibujado en la kawiikura

Un conocimiento que se presenta desde el punto de vista material, pero a la vez espiritual, es
el niiptifikawifikura, cuyo significado es “imégenes que se dibujan en el kultrun”. Segiin Beli-
sario Pitriqueo, estas tienen una vinculacién muy cercana con lo que denominé “Witrako”, el
Captador de Agua, una variante territorial para referirse al Wenulewft, Lewbli o Mariluan.
La fundamentacién sobre el porqué se debe dibujar este astro es la siguiente:

El Rio Jordan que le dicen los winka, conversando yo pregunté una vez ;Qué significa en
mapudunun el Rio Jordan? Ahi me dijeron que se llama “Witrako’, ese marca los puntos car-
dinales, esté asf el Witrako [horizontal], después cuando amanece esté asf [vertical]. Todos
los significados del cielo estan en la tierra. Entonces, por eso dicen “Meliwitranmapu”, por




eso se dibuja el niplfkawinkura, alli estan los puntos cardinales, estdn marcados allf, el
Meliwitranmapu, ese significado tiene el kultrun.

Belisario Pitrigueo, Lob Rincén lcalma, 2010

Como se expuso anteriormente, el Lewbi tiene varias posiciones en el cielo segiin la hora y
época del afio, la base para afirmar que el Witrako sefiala los cuatro puntos cardinales. A esto
se debe agregar que, en la mayoria de los kultrun, en cada esquina se termina con un Piinon-
choike, la Huella del Avestruz (Cruz del Sur), la cual justamente se encuentra inmersa en el
Witrako y complementa esta observacién.

Si se toma como referencia el mes de junio o diciembre, en ambas épocas se visualizan
las dos posiciones del Witrako en el cielo, cruzando de este a oeste y acostado de sur a norte,
dando paso a la interpretacién cardinal.

De todas maneras, la kawifikura tiene otros diferentes dibujos (ver Pérez 2007), todo de-
pende del sector territorial, de si la persona es machi, si se usa para ciertos contextos cere-
moniales o si es parte de la cotidianidad. Esta propuesta cardinal del Witrako en el kultrun
se debe considerar como una de las tantas interpretaciones que se conciben en la sociedad
mapuche actual.

Riipii: el “Camino del Cielo” donde llegan las personas fallecidas

Una de las denominaciones alternativas a la idea de “agua’, corresponde al Riip(, traducido
como “El Camino”. Esto tiene una vinculacién directa con las creencias sobre el lugar hacia
donde se dirigen las personas que han fallecido y que tuvieron un comportamiento ejemplar
en la tierra, aquellas denominadas Kiimeptillii, “de buen espiritu”. Este lugar se describe asi:

El RUpU esta asf, de esa forma cruza, asi
como un camino que hay en la tierra, de
esa misma manera esté el camino en el
Wenumapu, ‘el camino es para andar” dijo
[mi padre], para andar en el Wenumapu, a
eso le llaman RupU los mapuche. Ahf en
ese lugar es donde estén, “ahi estéa el lugar
donde van a llegar los buenos espiritus’,
dicen; las personas ancianas fallecidas de
buen Pdllt, los que fueron buenos. Esos
que estan en el RipU, son todos los Pillii
de ancianos fallecidos, los buenos ancianos
fallecidos, los que terminaron bien con su
pensamiento cuando anduvieron aquf en la
tierra, a ese lugar llegan, a esa tierra, ese es
el camino que les dejaron. Ahf esta el lugar
donde van a descansar.

Ripd ta feiti felii ta famechi kruzai,
famechilii ta riipt ta amui felii ta Mapu
ta Wenumapu famechi ripdlii, “ript
ta miyawpeylim tati” pi, miyawpeyim
Wenumapu, feita Ripd pifi ta pu
Mapuche, “feimu ta feichi milemum,
feimu mlii mileputuam ta pu
KimekepUlli” pintn, la chi pitakeche
Kamepullt, kiime amulu. Feiti tati
Ripl mu milepelu feita kom PUllG
layechi pltakeche, kiimekepUtakeche,
kiime wechulu ta fii rakizuam miawlu
milemum Mapu faw, feimu ta puwtui
feichi Mapu mu feiti, fei tati riipl ta
elniinln. Feita mdlii ta chew ta fii
Urkdtuleputun enin.

Maria Angélica Llancavil, Lof Yawyawen, 2008

Para Maria Angélica, este es un lugar donde habita todo lo que existe en la tierra: anima-
les, aves, personas. El Riipl, ademaés de ser un camino, también se convierte en el verdadero
Mundo de Arriba, traduccién directa de la palabra Wenumapu.
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CAPITULO 4

tro elemento visible en el Wenumapu corresponde a Ant, el Sol.

De esta palabra surgen otras connotaciones relacionadas con el
astro: antii es un dia preciso o varios dias, indica la hora y se refiere
a la energia. Sus movimientos por el horizonte durante el afio son el
detalle fundamental de su observaciéon, implicando asi tanto su rela-
cién préactica cotidiana, como su connotacién espiritual.

Los temas mas destacados que surgen son: la vida que genera gra-
cias a su calor; las complicaciones que aparecen cuando se producen
los eclipses; la organizacién del tiempo diario y anual; y la identifica-
ci6én del primer dia del afio mapuche, el Wetripantu.

Organizador de los momentos del dia
El Sol, como elemento visible del cielo, tiene influencias sobre la orga-
nizacién de los momentos del dia. Esto se realiza a partir de su obser-

vacién directa y también segiin la sombra que provoca.

“Ka kuifi Mapuche

nielai reloj” pi, “ora

nielai” pi, “azkintui Antl
puliwen mu” pi, “ranifipai
Antd, «Ranianti» pi”

pi. "KalG rupai Antd,
«KulUrupaiantii»

pi” pi; “putrafiai” pi,
“Plichileweiantl” pi; "koni
Antl” pi, fei "Konianti”
tati. “Feichi chem yenii” pi.

“También, antiguamente los
mapuche no tenfan reloj’,

se dice; "no tenian hora’, se
dice; "observaban el Sol por la
mafana’, se dice. "“Cuando el
Sol iba en la mitad, «Raniantti»
le dicen’, se decfa; “cuando

el Sol esta ladeado hacia

el oeste, «Kdiltrlpaiantii»

le dicen’, se decfa; “cuando

se va a oscurecer”, decfan,
"Plichileweiant(” le dicen;
“cuando se entré el Sol” decian,
eso es el "Koniantd”. "Esto es lo
que lleva el dia’, se dice.

Segundo Aninao, Lof Llamiiko, 2008



Raniantii

Kiliripaianti o

e Puliwen
Ripaianti

Pueltuo
Puelmapu
(Este)

Nulumapu o
Lafkenmapu
(Oeste)

Piichileweiantli
o Kontinantu

Tripananti

Koniantli

Epetripanantii

Las denominaciones que implican los horarios diurnos siempre se relacionan con el Sol. La
Unica etapa que no lleva de manera implicita la palabra Anti es “puliwen’, el rocio que se
produce por las mafianas. Los significados especificos, desde antes del amanecer hasta que
se esconde el Sol, son los siguientes: 1) Epetripanantii, ‘antes de que aparezca el Sol”; 2) Tripa-
nantt, “salida o levante del Sol”; 3) Puliwen, “momento del rocio”; 4) Rapiantt, “Sol en el cenit,
mediodia”; 5) Kiiltirlipaiantt, “Sol ladeado [hacia el oeste]” o Riipaiantti, “Sol que ya ha pasado”;
6) Piichileweiantt, “‘queda poco Sol” o Koniinanti, “se estd poniendo el Sol”; 7) Konianti, “Sol
que se ha puesto, el ocaso”.

Otra alternativa para contabilizar los horarios marcados por el Sol, es a partir de la som-

bra que se produce. Para ello, hay dos versiones:

Antes, como no habian casas como
estas, habia solamente hecho con
puro hacha nomas, tawla, arboles
partidos que se hacian, con pura
hacha nomas, y nunca no ajustaban,
siempre quedaba asf abierto, bei
miten ellonkintukekii bamechi, “bam
Nagantilewyii” pikii, “Nagantilewyii,
kiime trekaletuan” pikii, “powtuan
yochi tarde powtuan tati” pikii, y

se levantay se iba, y justo tarde
nagpuwtukii ka. No sé como lo
controlaban el dfa, puro bemechi
muten ka.

Antes no habian casas como estas [de
subsidio], solo se elaboraban con hacha
[madera labradal, tablas, ‘arboles partidos'’
que se decfa, con pura hacha nomas

se hacfa, y nunca se ajustaban, siempre
quedaban abiertas, con eso solamente la
gente miraba, por los agujeros. “Hacia abajo
esta mirando el Sol” decia [un anciano];
“hacia abajo esta mirando el Sol, mejor
voy caminando’, decia; “llegaré justo al
atardecer”, decia, y se levantabay se iba,
y justo llegaba a la tardecita. No sé como
controlaban el dfa, puro asf nomas [sin
aparatos tecnolégicos].

Bernardo Mariluan, Lob Trapatrapa, 2010
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También, para que los mapuche sepan
cuanto ha avanzado el dia, hasta donde
llega la "hora” que se dice en castellano,
eso se sabfa con el Sol. Antiguamente no
habfa hora, solo con la puerta contaban
cuanto habfa avanzado: las nueve, ya

son las diez, la mitad, casi al mediodia,
mediodfa, cuando se detiene el diay luego
avanza. La manera en que pasa el dfa lo
tienen observado y contabilizado con la
puerta, ese es el conocimiento que tienen
las personas ancianas.

Ka kimal pu Mapuche chumte antiin,
chumtepun “hora” pinetui winka
mew, Antd fei kimi. Kuifi nekelai

ora, re willnifi mu miten rakinii
chumten: ailla, mari ora puwi, ranif,
Eperaniantti, Raniantli, Witranantl
inatui, rupalii. Fei ninezuamnieiniin
willnifi mu chumten, fei fi fei kimin
nii fitakeche.

Marfa Angélica Llancavil, Lof Yawyawen, 2008

Se comprende que laluz solar y la sombra que genera, permiten organizar los tiempos a través
del dia. Es una manera diferente a la anterior, para lo cual se requiere estar al aire libre y obser-
var de manera directa la posicién del Sol. En este segundo procedimiento, es necesario estar
dentro de un lugar. Ambas formas son de importancia cotidiana para controlar los horarios.

Si bien en la actualidad el uso del reloj ha reemplazado estas observaciones, siguen vi-
gentes en la conversacién. Sus nombres, definiciones y caracteristicas permanecen en la
memoria, incluso entre las personas jévenes.

Wetripantu: el Sol al inicio del afio mapuche
Una tematica que ha destacado en la observacién sistemaética de Antd, es la época de su re-
greso desde el norte. El levante del Sol durante los amaneceres, visto desde cualquier punto
del territorio mapuche (hemisferio sur), tiene un avance sudeste — noreste que se inicia en
diciembre de cada afio; mientras que desde junio en adelante, presenta un avance noreste
— sudeste. Este “regreso del Sol” producido el 24 de junio de cada afio, ha sido denominado
Wetripantu. En castellano, de acuerdo con su actual uso en las comunidades, se le conoce
como “San Juan”.

Una de las observaciones més destacadas en este dia especifico, es el baile del Sol en el
momento de su levante, fenémeno visualizado a causa de su baja intensidad, ayudado tam-
bién por la bruma que suele haber en un dia despejado de invierno:

El Sol, cuando llega el Wetripantu, no ves que el dfa se va achicando y la noche va creciendo
para el San Juan. Desde ese dia, la noche va acortando y el dfa va alargando, entonces ahf
es donde puruka [baila el Sol], porque se va a ir encontrando él con la Luna, ahf es donde se
pone contento, tiene su dia nomaés. La Luna sale por acay el Sol se va para all4, asf.

Juana Beltrdan, Lob Kallawken, 2010

El fundamento por el cual el Sol baila de alegria, estd basado en una constante observacion
sistematica del cielo durante meses y afios. Lo que Juana Beltran menciona como un nuevo
encuentro entre Sol y Luna (en su etapa llena) se debe a que en el mes de junio, el levante de
cada uno de estos astros se visualiza a simple vista en su momento de mayor lejania. Mien-
tras que el Sol aparece hacia el extremo noreste del cielo, la luna llena lo hace por el extremo
sudeste. Y es a partir de este dia que comienzan a regresar hacia el este. Aproximadamente
el mes de septiembre presentan su levante practicamente en el mismo sector del cielo, mo-



Noreste Este Sudeste

junio O
julio

agosto

septiembre ! C}

octubre
noviembre
diciembre @
enero
febrero :
marzo

I

®
%

abril
mayo

junio O ©

mento en que se cruzan y cambian de posicién, presentandose nuevamente en los extremos
contrarios el mes de diciembre.

En el esquema puede verse que, en junio, el Sol aparece en un punto del horizonte situa-
do en el extremo noreste de su ciclo anual, mientras que la Luna, en su fase llena, aparece
algun dia de junio por el otro extremo, en el sudeste. A partir de ese momento, cada mes
apareceran un poco mas hacia el sur o norte, respectivamente, hasta que en el mes de sep-
tiembre se encuentran y aparecen practicamente por el mismo punto del horizonte, para
luego alejarse, hasta llegar al mes de diciembre, momento en que se ubican en los extremos
contrarios. Posteriormente, hacen un nuevo regreso y se reencuentran el mes de marzo. Es
un constante ir y venir durante el afio, razén por la cual se menciona que el Sol esta conten-
to, ya que volvera a encontrarse con la Luna, motivo que origina el baile del Sol.
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Del mismo modo, en otros sectores territoriales, también se tiene este conocimiento, el cual
se expresa con mucha conmocién:

Ese dfa el Sol no brilla, queda asf amarillito y salta para all4, salta para acé, salta para arriba,
salta para abajo, asf hace, jes boniiiitoo! Ese usted lo puede estar mirando pero no te en-
candila nada, tu lo puedes mirar perfectamente, directo al Sol, como a eso de las ocho de
la mafiana. Este afio no lo vimos porque estaba nublado, es cuando esta despejadito en
la mafiana que se puede ver, joooooh!, jse ve tan bonito! Seglin dicen que es de contento
que se pone cuando llega el Wetripantu, eso dice la gente. Un dfa yo me fijé, me levanté
en la mafiana para puro verlo, a ver si era verdad, porque la gente cuenta y uno no sabe si
es verdad, uno tiene que ver por sus propios 0jos para que crea. Ahf viy era verdad, no era
mentira, se ve clarito, y no alumbra, no refleja nada, el Sol se ve tan bonito, asf redondito,
como si no estuviera cerca del cielo.

Angela Llanquinao, Lof Membrillar, 2008

Otra de las explicaciones que giran en torno a la alegria que siente el Sol, razén por la cual
realiza sus movimientos, esta relacionada con el mundo espiritual, es producto de las plega-
rias pillatun que se realizan durante esa mafiana:

Antiguamente en todas partes los
mapuche hacfan nillatun para el dia de
Wetripantu. Entonces Ninechen dej¢ al
Sol, por esa razén esté vivo el Sol, esta
vivo, tiene vida, tiene mucha vida, y es al
Sol que los mapuche le hacen nillatun,
bailan los mapuche. ;Sera por eso que se
alegrara el Sol? ;Por esa razdn sera que
baila cuando recién sale? Antiguamente la
gente hacfa nillatun cuando recién estaba
saliendo el Sol. Antes de que apareciera,
la gente se prepara para hacer nillatun:
vierten muday de trigo en el suelo y las
personas ancianas hacen nillatun, ;seré
por eso que se alegra el Sol?

Kuifi kom piile pu Mapuche
nillatukefui Wetripantu mew. Feimu fei
Ninechen feiti ti elel Antd, fei monelii
ta Antdi, monelii ka nii ta monen, rumel
monen ta nii, feiti Anti nillatui ti pu
Mapuche, purui ti pu Mapuche. ;Fei
ayiwkepelai Antli? ¢Fei mu peno fei
purukii wetripapalu? Kuifi nillatui ta
che wepirapai Antl. Epepurapalii
Antd, eluwkii nillatualu che:
witriinentualu muzai, nillatui'takeche,
Jfei mu peno aytwkii Ant?

Segundo Aninao, Lof Llamiiko, 2008

En estas actividades que cada familia desarrolla en la intimidad de sus hogares, se cocinan una
diversidad de alimentos, se preparan las comidas mas exquisitas y en abundancia. Es el mo-
mento en que se reviven todas aquellas preparaciones tradicionales. Pero esto no solo se cocina
para satisfacer el apetito y recibir a las visitas, sino para presentarselo a Antii y a Niinechen.
Ademas del baile del Sol que se produce el dia de Wetripantu, existe otro fenémeno visi-
ble a simple vista y que Angela Llanquinao ha descrito como “kifie piinon achawall amutui
ta Antli”, un paso de pollo avanza el Sol. Las observaciones dan cuenta que el amanecer
preciso del dia 24 de junio de cada afio, el Sol inicia su regreso desde el extremo noreste. Es
un pequefio movimiento que se percibe de un dia para otro, razén por la cual se establece
la comparacién. Esto también forma parte de la sistematicidad con la cual es visualizado
cada movimiento del cielo, ya que implica estar atento dia a dia mirando hacia el mismo



lugar del horizonte. En resumen, se puede decir que las personas observan hacia el levante
del Sol entre el 18 y 21 de junio, fechas en que el movimiento aparente de este astro parece
ir hacia el noreste. Entre el 21y el 23, se visualiza una especie de detencién, tienen su levan-
te por el mismo sector del horizonte. Y, finalmente, el dia 24 de junio, se visualiza un leve
retroceso, comenzando asi su viaje hacia el este y sudeste, fendmeno que se compara con
la pata de un pollo.

Ademas de los movimientos y bailes que realiza el Sol, también existe una completa obser-
vaciéon sobre los cambios que se producen en el entorno, producto de su regreso. Cristébal
Huincateo brinda una descripcién detallada:

“El 24 de junio, para el dia de Wetripantu, se produce el traslado del Sol, se dice. Cambia de
posicion el Sol, tanto como cambia la tierra, también cambia la naturaleza, se forma un nue-
vo mundo, “la tierra como que se pone un poco maés célida’, dicen. Entonces como que se
renueva todo, aparecen los pastizales nuevos, los cogollos de los arboles nativos, diferente
naturaleza que aparece en el campo. Ya se esta cambiando de posicion, se esté trasladan-
do el Sol, ya como que esta mas al norte, pero yo creo que estéa trabajando para acercarse
mas hacia aca al sur, entonces también uno ve la diferencia, de que hay un cambio de afio.
Por eso los mapuche dicen “Wetripantu”, “wenetui tripantu’, un cambio de clima, todo eso,
un traslado de la Tierra es ese. Y dicen que también el agua como que se pone mas célida,
"mifietukefui kuifi fichakecheyem feiti, ranipun Sanjuan” (las antiguas personas fallecidas
se bafiaban ese dia de San Juan, en la media noche), para que se componga la suerte, para
que se le vaya la mala suerte, para que se purifique todo el renacer de la Tierra y el cuerpo
de uno también, por eso es que se bafiaba la gente antes, en el mes de San Juan. Ahora, si
uno va a la mar, “mejor todavia’, dicen; alli uno tiene que hacer nillatun y bafiarse, mojarse
todo el cuerpo, para tener una nueva vida, una nueva salud. Todo eso viene a través del
Antl también, el Antli también se toma en cuenta.

Cristébal Huincateo, Lof Zewmue, 2010
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Con esta conversacién se aprecia el conocimiento sobre los movimientos del Sol durante el
afio, los cambios que se presentan en la “naturaleza” y también las actividades realizadas por
las personas. Es una observacién mas compleja que incluye los diferentes procedimientos
gue se deben efectuar en aquellas fechas.

Malopii ta Antii, zumiiiii Antii: los eclipses de Sol

Los eclipses de Sol tienen un conocimiento similar al de los eclipses de Luna. De acuerdo con
los relatos, este se ha nombrado como “malonii ta Antil” (vinieron a tapar al Sol) o “zumifiii
Antii” (se oscurecié lentamente el Sol). Juana Beltran, quien habia hecho la diferencia entre
los eclipses “totales” o “parciales” de Luna, tiene la misma interpretacién para estos casos que
afectan al Sol:

Cuando aparece para alumbrar a sus hijos
e hijas el Antirei, el Sol, también le pasa
eso, también tiene su eclipse: si le ganan,
la tierra va a estar muy mal, la gente va a
pasar una muy mala vivencia, va a pasar
por sustos, la tierra estara con escasez,

la gente no encontrara cosas para vivir,

no sabe qué camino tomar, le tapan su
camino. Ese conocimiento tengo en mi
memoria.

Webpai ti pelotualu fii pu pafef
Antirei, ta Antl, ka bemechi kelli,
también tiene su eclipse: wewnjii, bei
blichaweda Mapu, biichaweda monen
mu’upakii che, llekalkawiin mew, billa
mapu mew, petulai il bamtukual che,
petulai Aii chuchi fi ripd Ai inayal,
takufimanetui fi ripd. Beichi kimin ta
bemtukunen tani lonko mu inche.

Juana Beltrdn, Lob Kallawken, 2010

En esta conversacion se hace evidente el pensamiento que se tiene sobre el Sol, se le reconoce
como un ser espiritual fundamental. En los casos de eclipse total, vendran momentos difici-
les que debera enfrentar la gente. Juan Canio recuerda que en su juventud vivié un eclipse
de Sol:

De repente empieza, ahf se avisan unos con otros, “miren”. Ahi estan todos calladitos, al-
gunos estan orando, haciendo nillatun: “Chawntnechen, schem chi Gllkii mu, chem zunu
chi mileai, ninewtn montulmuaifi, chem zunu chi mileai ka antd, tuntepu chi, chumai chi,
afai chi che?”. Al dfa siguiente se juntan y hacen como una conversacién, comentan que se
produjo el eclipse y hay lamentacién nomas, una semana por lo menos se acuerdan de eso.
Cuando se encuentra la gente lo primero que conversan es eso, lo que paso ahi.

Juan Canio, Lof Kusako, 2008

Presenciar un eclipse de Sol genera gran desesperacién, llantos y lamentos. Es una sefia, pero
sin saber cudles seran las consecuencias. Comienzan a preguntarse “;qué ocurrira en el fu-
turo?, ;qué cosas malas pasaran?, ¢ird a desaparecer la gente?”. Aunque parezca coincidencia,
estos tienen una significacién real, recordando la conversacién de Clementina Neculfilu en
torno al eclipse de Luna de marzo de 1960, cuando luego, en mayo del mismo afio, se produjo
uno de los terremotos con mayor magnitud conocido hasta la fecha desde que existen instru-
mentos de medicién. Ella comenta que también vivié un eclipse de Sol, posiblemente el que
se produjo el dia 25 de enero de 1963, ya que coincide con la siguiente descripcién:



Fei ka zumifiii Antd, pelonnewelai.
Wakefiii pichiketishiim, nainaiyuwi
kullifi, waka, kawell chi naiwi, waka
mamakuwi, ufisha memekuwii,

kapura ka, itro wakefiiintin zumiflu

ti Antd, itro pelonewelai ka zumifii,
feimu tati rini tati koliweriini feita

fei miten ta pelontui, kitraltulintin
wekun zunuzunulkai, rokifitulii,
pitrem nelltpui, feimu ta kiizetuif tati
koliwer(ini, kom kurlinaglewi. Feimu ta
zunulkai ka, feimu ta fei pinii tati Antd,
nellipufi kom: “sMonetutullafuimi?
¢Monetutullafuimi? Antiikushe
Antiikushe yem, Antiifticha
Anttficha yem. ;Monetutullafuimi?
na ¢Monetutullafuimi? Antiilcha
Antldlcha yem, Antiiweche
Antlweche yem. ;Monetutulleafuimi?
¢Monetutulleafuimi? Puwi mai

puwi mai monetuam, puwi mai
monetuam, monetune mai monetune,
pelomtupaimi pelomtupaimi Nagmapu
mew, Utrifmolayif Gtréifmolayin

na. Pelomtutuaimi pelomtutuaimi
Nagmapu mew, Antliikushe yem
Antlkushe yem, Antiiflicha yem
Anttflicha yem na, pelontutuaimi
pelontutuaimi Anttitilcha yem,
Antliweche yem Antliweche yem,
pelontutuaimi pelontutuaimi.
Monetune na monetune, monetutune
monetutune. Ayayatuiaotuaimiin
ayayatuiaotuaimin. Puwi mai puwi
mai monetutuiam, monetutune
monetutune”, pinii tati Antd, femechi
nentunii kimpem fei empeza
polomtutui, wiifiopelomtui, fiochinii
fAi pelomtun, nentunelfi i kimpem
femechi, femechi mu ta wiiflomonetui
tati Antl, “monetutune” pinii, fei. Fei
femechi mu ta allkitufiifi tati kimpem
tafii awelaem ta nentui, fei ta plichiken
ta lonkontukunefifi miten.

También hubo un eclipse de Sol, dejo

de iluminar. Gritaban los pajaritos, los
animales gritaban, las vacas, los caballos
relinchaban, las vacas bramaban, las
ovejas balaban, las cabras, todos gritaron
cuando se oscurecid el Sol, nada de nada
se iluminaba cuando oscurecié, entonces
solo con la cafia coliglie se alumbraba,
hicieron fuego afuera de la casa para
hacer el zunulkan [rogativa con canto
kiimpem], sacaron comida, tabaco para
hacer la rogativa, ahi alumbramos con
cafia coligiie cuando todo se oscurecio.
Entonces se hizo el zunulkan y al Sol se

le dijo asi, se le hizo toda una rogativa:
“sPuedes volver a vivir? ;Puedes volver a
vivir? Antikushe, AntUkushe, Anttflicha,
Antificha. jPuedes volver a vivir? ;Puedes
volver a vivir? Anttilcha, Antitlcha,
Antlweche, Antiiweche. ;Puedes volver a
vivir? sPuedes volver a vivir? Ha llegado, ha
llegado el momento de revivir, ha llegado el
momento de revivir, vuelve a vivir, vuelve a
vivir, para que ilumines, para que ilumines
en el mundo, no nos dejes tirados, no nos
dejes tirados, ilumina nuevamente, ilumina
nuevamente en el mundo, Antiikushe,
Antlkushe, Antiflcha, Antifiicha,

ilumina nuevamente, ilumina nuevamente
Antlllcha, Antlweche, Antlweche,

vuelve a iluminar nuevamente, vuelve

a iluminar nuevamente. Vuelve a vivir,
vuelve a vivir, vuelve a vivir nuevamente,
vuelve a vivir nuevamente, vuelvan a
iluminar alegremente, vuelvan a iluminar
alegremente. Ha llegado, ha llegado el
momento de revivir, vuelve a vivir, vuelve

a vivir”. Asi se le dice al Sol, se le canta el
kiimpem y entonces empieza a iluminar
nuevamente, vuelve a iluminar, lentamente
comienza a alumbrar mientras se le

hace el kimpem, de esa manera vuelve

a revivir el Sol. "Vuelve a revivir” le dicen,
asf escuchamos el kimpem cuando mi
abuelita fallecida lo canté. Eso solamente

es un poquito de lo que tengo en memoria.

Clementina Neculfilu, Lof Chuwkdlliwifi, 2010
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Los recuerdos de la fiafia son muy detallados: la reaccién de las aves y animales, la oscuridad
gue se produjo en sumomento, las cosas que usaron para alumbrar y, por sobre todo, el kiim-
pem que cant6 su abuelita Filomena. Tanto los eclipses de Luna como de Sol son momentos
gue la gente relaciona con este tipo de rogativas y, gracias a estas, se pueden sobrellevar los
posibles problemas futuros.

“Padre” que produce calor, permite la vida y la sabiduria

En los diversos sectores territoriales mapuche, cuando se habla de Antl, nunca se hace la
separaciéon entre astro visible y ser espiritual. Siempre se interpreta en ambas perspectivas.
Antij, al igual que Kiiyen, presenta un conocimiento practico derivado de su observacién
sistematica y la influencia que ejerce sobre los elementos del entorno, razén por la cual es
nombrado en cada una de las rogativas familiares y ceremonias comunitarias; esto es porque:

Al Sol se le valora mucho més, al Sol. Es el
que le entrega vida a la gente, le entrega
calor, le otorga calor a todas las personas
y, hasta donde llega la tierra, el Sol esta
entregando su calor, el Padre Sol.

Antl doi doi balii, Antl ka, tiibei
monelnetew che kai, efiimaltunii,
efiimaltunii kom che, chumtepumum
Mapu efiimalnii Antl, Chawantd.

Seberiana Ancanao, Lob Chenkeko, 2010

Ambos conocimientos van juntos. El Sol como algo que entrega calor, energia, luz, permite
que crezcan los alimentos, plantas, arboles; y también se relaciona con uno de los seres es-



pirituales més respetados, “Chawantil’, en otras oportunidades denominado Antiichaw, el
Padre Sol. Luis Llanquinao, quien es logko (autoridad tradicional) del Lof Kusako, cada cierto
tiempo debe realizar rogativas nillatun, en las cuales es fundamental conmemorar a Antii:

Anti kai ta nenole, fei chem’'me
nelaafui. Wiilnelu monen, are fei ta fii
kom fille mileam ka, fei mu llemai ta
ditunii ka. Antt nenole miulelaafui tati
chem, monen ta nelaafui, chem'me ta
miilelaafui ka.

Sino estuviese el Sol, ninguna cosa
existirfa. Entrega la vida y su calor para que
todo tipo de vida pueda existir, por esa
razdn es que se le nombra. Si no hubiera
Sol, nada podria existir, no habria nada de
vida, ninguna cosa existirfa.

Luis Llanquinao, Lof Kusako, 2010

Complementando estas palabras, con referencia a que Antii genera vida y permite que exis-
tan los elementos del entorno, se describe que:

“NUnechen dejo6 al Sol", se dice; “es el

que hace crecer, de todo hace crecer”,

se dice; "el Sol, cuando aparece el Sol,

trae diversidad de cosas buenas’, se dice;
“trae los buenos pensamientos, las cosas
positivas, crecen los animales, los arboles,
las hortalizas y también maduran los
alimentos que se sembraron’, se dice; “dan
fruto’, se dice; “le salen los granos al trigo,
a las habas, a las arvejas, se forman las
papas. También el Wenumapu permite que
todo esto brote”, se dice; “es el Sol quien lo
permite’, se dice. “Si solo fuera de nochey
no existiese el Sol, no habrfa nada bueno
en lavida’, se dice.

“Antd elii Ninechen” pi, “fei
tremompelu, itrofill tremompelu

tati” pi, “feiti Antl, Wefpayantd,

itrofill kimekezunu kipalii” pi,
“kiimekerakizuam, kiimekezunu
kipalii, kullii tremi, antimka tremi,
tukukan tremi ka akui itrofill ketran
ka" pi, “flni" pi, “fini ketran, flni awar,
flni alfiza, fini pofit, kafei finimkai
Wenumapu tati” pi, “Antd tati femi” pi.
“Re pun miilele, nenole Ant, nelayafui
kiimekemonen” pi.

Segundo Aninao, Lof Llamiiko, 2008

La palabra clave en gran parte de estas conversaciones es fiinelkai, el acto de brotar, cuando
aquello que se sembré entrega su fruto. Pero no solamente ejerce influencia sobre los ali-
mentos, sino también para el conocimiento, para el rakizuam. Tener un buen rakizuam es
respetar todo lo que existe en el mundo (Mapu) y es Antii quien le otorga estas bondades a las
personas. Por esta razédn es que las rogativas siempre deben ser dirigidas hacia el sector por
donde sale el Sol, lugar donde se establece la comunicacién con todos los seres espirituales
gue habitan en el Wenumapu.

Para complementar estas conversaciones, en la ceremonia Kamarikun se le evoca un can-
to kiimpem a Ant{, el que segiin Clementina Neculfilu se realiza de la siguiente manera:

Hija de la luz del Solcito soy yo, del Solcito,
hija de la luz del Solcito soy yo, hija de la
luz del Solcito soy yo. En todo el mundo

Afit-Ut-ew plfiefiem ifiche, Afit-U
Aft-Ut-ew pufiefiem ifiche, Afit-Ut-ew
Ant-Ut-ew Afit-Ut-ew plifieflem ifiche.
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Kom Mapu kom Mapu pelontuyawdin,
kom Mapu kom Mapu pelontuyawdin.
Fei fii mai wech{f mai winkul, weifin
mai winkul, wenuntuyawin kom
Mapu, kom Mapu pelontuyawin.
Antiikushe pinen em, Antiiflicha
pinen em, Anttitilcha pinen em, kom
Mapu pelontuyaw(in. Aya ayayem

aya ayatuyawdun, aya ayatuyawdin.
Aft-it-ew Afit-Ut-ew plfiefiem inche,

Aft-it-ew Aft-Ut-ew plfiefiem ifichip.

nos esté iluminando, en todo el mundo
nos estd iluminando. Es asf como anda
por sobre los cerros, por sobre los cerros,
esté siempre arriba de todo el Universo,
en todo el mundo nos esté iluminando.
Antlkushe le dicen, AntUfiicha le dicen,
Antlllcha le dicen, en todo el mundo nos
estan iluminando. Alegria, alegria, nos
estda irradiando alegria, nos estéa irradiando
alegria. Hija de la luz del Solcito soy yo, hija
de la luz del Solcito soy yo.

Clementina Neculfilu, Lof Chawkdilliwifi, 2010

En esta oportunidad, se denota una forma afectuosa para referirse al Sol, pasa a ser pronun-
ciado Afit-ii (Solcito), lo cual demuestra el respeto que se le tiene a este astro. Aqui se recono-
cen las caracteristicas de Antii desde varias perspectivas: es el que genera la vida; se considera

el padre y madre de todo lo existente.

Lo principal: es el ser que alumbra todo el mundo y esta por sobre todas las cosas, por
sobre todos los demas astros, comprendiéndose asila razén por la cual es el cuarto kiimpem
entonado. Es la concepcién cosmolédgica de subir hacia el Wenumapu, pasando primero por
Kiiyen (Antinmapun), luego Wiifiellfe (Ranifiwenu), posteriormente Warnlen (Kallfiiwenu),
finalizando con Anti (Kolliwenu), la parte mas alta del Universo.









Segunda Parte

Wenumapu nentunekelu Mapunzunun mew

El cielo y su presencia en la tradicién oral

“Tifa mai ta zunu ta tripai,
wechoz plichizapatu mu rumetuai,

kanelu welu fei pituai”.
“Aqui termina el relato,

pasa por un zapatito roto,
para que mafiana lo cuente otro”.

Marta Parra, Lof Llamtiko, 2008
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CAPITULO 5

En esta Segunda Parte se presenta la forma en que el cielo apa-
rece en la tradiciéon oral mapuche. Si bien no existe una pala-
bra que aglutine a todos los tipos de relatos, es a través del zunun o
Mapunzunun —lengua de comunicacién entre las personas— (Ca-
triquir 2007) que estos van emergiendo y adquiriendo ciertas carac-
teristicas. Por ejemplo, esta el epew, cuentos o fabulas en donde los
personajes se confunden entre animales y seres humanos. El tilkan-
tun, cantos improvisados o aprendidos que expresan experiencias
personales e histéricas. O el pillatun, plegarias dirigidas a los seres
espirituales que existen en el mundo terrenal y celestial.

Se centra la atencién en tres tipos de relatos, los cuales revelan
amplios conocimientos sobre el firmamento y sus astros. Es por me-
dio del piitram, piyam y pewma, que las personas describen la forma
en que esta configurado el Wenumapu, y como ese lugar permitié la
supervivencia, el origen de las cosas y los dones espirituales.

Para el caso del piitram, este se considera un relato veridico que
se vivié presencialmente o fue ensefiado a través de las generacio-
nes. La palabra piitram tiene triple traduccién: como una “conversa-
ci6én cotidiana’, una “historia antigua” o una “experiencia personal”.
Para todo lo anterior, la interpretacién comun es que se tiene plena
seguridad y confianza de que asi ocurrié. Especialmente, siempre se
hace referencia a quienes hicieron el relato, algo asi como una cita
de fuente —casi siempre fueron nombrados los abuelos y abuelas.

A continuacién se presentan dos piitram. El primero, es la histo-
ria que relata lo sucedido hace muchos afios, cuando se produjo una
enorme inundacién. Es la abuelita Filomena Llanquinao (ya falleci-
da) quien se hace presente a través de la conversacién de su nieta,
Clementina Neculfilu. Ella recuerda las estrategias que permitie-
ron a algunas personas sobrevivir frente a esta catastrofe, gracias
a una rogativa que le dedicaron al Campo Trentrern), ademas de una
ofrenda fundamental: cuatro tizones humeantes, los cuales, al lle-
gar directo a aquel campo, permitieron que el mismo comenzara a
elevarse. El humo gener6 la comunicacién entre la tierra y el cielo,
impulsando al Trentrer) para que llegase hasta el Kallfliwenu, es-



pacio del cielo ubicado antes del Kolliwenu (lugar donde habita el Sol). Esto insté a que la
gente se protegiera con sombreros de madera y paja para no quemarse. En definitiva, la
historia permite interpretar el momento en que se regenerd el mundo, un nuevo comienzo,
describiendo los procedimientos rituales exactos que concedieron la salvacién.

El segundo es més reciente. Se trata de una experiencia vivida por Eugenio Millaqueo en
su juventud, cuando todavia vivia en Kuriimawiza (su Lof de origen). Una noche se vio caer
una “bola de fuego” que tenia una gran cola, posiblemente un meteorito —aunque no se
menciona ese nombre en lengua mapuche. Este evento generé una prediccién que se cum-
pliria a largo plazo: desaparecerian algunos vegetales del entorno, se produciria un cambio
climatico, las personas perderian el respeto y creencias. Presentimiento de un curandero
que se esta consumando a la luz de los actuales problemas sociales y ambientales.

Treptrenlelfiin: el campo que ascendié hacia el cielo
Por Clementina Neculfilu, Lof Chiwkdlliwifi, marzo de 2010

Femechi ta amulekefui ta flitakeche kuifi mew: wiin koyagtuiniin, chumechi Antinmapu, chu-
mechi fi kiime ripttun Mapu, chew Mapu fii yemenen kullifi, chew mapu fii yemenen monewe
ketran, kachilla. Ni awelayem fei pikefui: “Rupai fillzunu mew, rupai kimpafi awkan, kimpafi
futakenewen rupai, Niniminmapu, rupai Lululwenu, rupai kirtf, kiitral, ko nentunii” pikefui.
“Ka femi'takenewen mu, perziem che” pikefui. “Feimu fei montuachi pifen, pepikanii kufiifall
mu. Mileketui zunu ptinotupel che mew, illamtupelu ptfied mew, feimu wiilneketui zunu” pike-
fui fii awelaem, femechi nitramnentukefui mu ta allkitufif.

De esta manera lo hacfan las personas ancianas antiguamente: en la ceremonia Kamarikun,
bien temprano por la mafiana, hacfan el koyagtun, discutian entre dos personas la historia
sobre la formacion del mundo. Cémo se fue generando cada parte de la Tierra, de donde traje-
ron los animales, a qué lugar fueron a buscar los alimentos que se siembran, el trigo silvestre.
Asi contaba mi abuelita fallecida: “Pasaron diversas cosas. Alcancé a conocer la invasion de
nuestras tierras, conoci los grandes terremotos, temblores, pasaron tormentas eléctricas, hu-
racanes, erupciones volcanicas, desbordes de agua’, contaba. “También desaparecié mucha
gente cuando hubo una devastacion’, contaba. “Entonces, para que se salven los hijos e hijas,
se preparo a jovenes desamparados. Las cosas se vuelven a ordenar gracias a las personas
pisoteadas, gracias a las personas despreciadas, a ellos se les destina para que afronten estos
problemas”, contaba mi abuelita. Asf conversaba, y yo escuchaba.

*

~

“Feimu ta wilnii ta newelai kullii” pikefui, “chem rume newelai, afui cheyem, kulliiem. Kifie-
ke montulu fei elunii pewma, pewmai, feimu ta purakintunetui Elketew. Mlii Kamarikunzunu,
epuke montuchi ptfiefi. Feimu feita, feimu ta newentui ta lelfiin, fei tati Kaikailelfiin, feita nen-
tupelu ko" pikefui, “Trentren mu feita montupelu, wenuntui. Welu fii kiime tuteneal ka, feimu
piam meli plichike wechewentru pepikanii, Trentren mu llowi fei Gtriifnii feiti meli tizonkdtral,
femechi. Unkiikonyepui fei tizonkiitral porque llownjii, femlai porque llownelai’, fei pikefui,
Nitramkafuiem femem femechi.

“Entonces se les destiné porque no quedaban animales’, contaba; ‘no quedaba nada, murieron
muchas personas y animales. Algunos que sobrevivieron les entregaron revelaciones a través
del suefio, sofiaron, entonces miraron hacia arriba a Elketew, quien nos formé. Se organizé una
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ceremonia Kamarikun, de a dos hijos e hijas iban sobreviviendo. Entonces ese campo que pro-
voco la catastrofe se llamaba Campo Kaikai, el que producia los desbordes de agua’, contaba;
“pero en el Campo Trentren se sobrevivid, ese se elevé hacia el cielo. Para que todo resultase
bien, dicen que alli se prepararon cuatro jovencitos para lanzar cuatro tizones de fuego hu-
meantes, de tal manera que el Trentren los recibiera. Entonces lanzaron esos cuatro tizones: si
llegaban derechito al campo, es porque fueron bien recibidos; en su defecto, es porque no los
recibid”. Asi contaba mi abuelita, esa historia sucedio.

“Fei feimu fei llown)ii, feita zunui tati Trentren «jt-en-t-en-t-en-t-en-t-enl», pilii ta purai Wenumapu,
nindlii Ai puran, femechi ma mofekii, feimu pirapui. Welu mdlii Aii tukual chumpiru, mamdll-
chumpiru, pajachumpiru chitukunjii fei, feimu ta pllle pukii Antd, miina arenekelai Ant” pikefui.
“Feimu fei tripai ti Kaikai, natrimii fei «jkai-kai-kail» pi, fei tripai ko. Feiti Trentren zunui feita We-

~

nuluwi, puwi Kallfiwenu, feimu feita montuwe, femechi ta montuifi” pikefuiem.

“Entonces el Trentren los recibio, razdn por la cual comenzdé a sonar «jtren-tren-tren-tren-tren!»,
decia cuando se elevaba hacia el Wenumapu, sonaba al subir, asf se movfa, hasta que llegé alla
arriba. Pero tenfan que ponerse un sombrero de madera, sombrero de paja se colocaron, ya que
se acercaron al Sol, calentaba demasiado el Sol’, contaba. “Entonces también salia el Kaikai lla-
mando asf «jkai-kai-kail», decfa y se salfa el agua. Por otra parte, el Trentren sonaba cuando subfa
hacia el cielo, llegd hasta el Kallfiwenu, por esta razon ese campo es un lugar de sobreviviencia.
Asf fue como sobrevivimos’, contaba mi abuelita.

“Feimu ta puwyii tati pu ptfef, zomo, wentru. Kifieke alkanzapulu feita montupuintn lelfiin
mu; alkanzapunoluem, feita ranirlipt tranalewii. Kifieke moyolii fii plichikeche, moyoltukui fii
plichikeche, femechi perzii ka plichikeche, itrokom wepifiefi perzii” pikefui, “fei alkanzapuno-
lu lelfin mu; pulu lelfiin mu montupuinin. Feimu elelnintin chonof, yafiitual Ai chonof mu
yaftituliintin. Feimu elnii chazi, kom, inalelfiin, femechi montuifi” pikefui.

“A ese lugar llegaron los hijos e hijas, mujeres y hombres. Algunos alcanzaron a salvarse en ese
campo; otros no alcanzaron, quedaron botados a mitad de camino. Algunas mujeres estaban
amamantando a sus bebés, pero también fallecieron esos nifios y nifias, muchos bebés falle-
cieron”, contaba; “eso pasé con quienes no alcanzaron a llegar al campo; y los que llegaron, se
salvaron. Alli les dejaron chonori [alimento silvestre] para que se lo sirvan, del chonof se alimen-
taron. Allf les dejaron sal, de todo, al lado del campo, de esa manera sobrevivimas’, contaba.

Pero'tra aftinnefui Aii Nitram ka, trakezunu rupai. Femechi mu montuyifi. “Kime tuten)ii Elpelu
fii Mapu, fei mu montulchekii” pikefui. “Kifieke pewma eluneiniin ka, kreintin fii pewmayentin,
zunulkainiin kom, femechi montuyifi. Fentre zunu rupaifi" pikefui fii awelaem. Feita kom
plchikecheneifi. Kom antikununeifi liwen, nilamtueifi mu, chumechi fi rupan zunu, kom fei
pikefui.

Pero fue una historia sorprendente, algo tragico que sucedié. Asf fue como sobrevivimos. “Cuan-
do las cosas se hacen bien para el que formd el mundo, entonces él salva a las personas’,
contaba. “A algunos les mostraron revelaciones en el suefio y creyeron en eso, luego hicieron



todo el ceremonial y asf fue como sobrevivimos. Pasamos por muchos problemas’, contaba mi
abuelita fallecida. Todos nosotros éramos nifios. Por la mafiana nos mandaban a tomar asiento
y mi abuelita nos ensefiaba cdmo ocurrieron todos estos acontecimientos, todo eso contaba.

Una bola de fuego y su impacto en la vida social®
Por Eugenio Millagueo, Lof Kurimawiza, agosto de 2008
Ahora me acordé de otro: nosotros, cuando viviamos alla en el campo, hace no sé cuantos
afios, ha de ser como casi veinte afios, cuando de pronto pasé una bola de fuego alla por el

pago nuestro, una bola de fuego con una cola larga. Y donde cayd, se sintié que se movié la
tierra. Entonces yo tenia un conocido que era curandero, era famoso, muy buen curandero.

8 Este niitram fue relatado en castellano y, solo un fragmento, en lengua mapuche.
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Entonces una vez le tocé venir, vino con un sobrino. Para ir a buscarlo, hicimos como veinte
leguas desde mi casa al lugar donde estaba el curandero.

En la noche nos puso a conversar, le dio por charlar, él ya era un hombre maduro. Ahi me
dijo “te voy a comentar un poco’, me dijo él; “de lo que esta pasando’, dijo:

“Ka antli il chem zunu fAii milerpual” pi, “plichi nitramkayaayu pefii* pienew, “eimi ta kiimeraki-
zuam nieimi tati, kiimii tami rakizuam, feyentuaimi ta ka antd. Fachanti fei mu tati chi eimi mu
ta winenkdlen, rumektime allkituliimi, fei mu niitramkallayu inchep. Esa bola de fuego ese, fei
puwai mai zunu ka antdi, rumewechatuai. Pu tlcha ka antli, pu wechewentru rumekutranneweai,
kutranneyewai” pi.

“En el futuro, quizas qué cosas van a ocurrir’, dijo; "yo te voy a conversar un poco’, me dijo; “tU
tienes un buen pensamiento, es bueno tu pensamiento. Alglin dfa creeras lo que te voy a contar.
Hoy en dia yo soy mayor que tl y estas escuchando atentamente, por eso te voy a conversar.
Esa bola de fuego esta indicando que pasara algo en el futuro, van a ocurrir cosas muy malas.
En el futuro, las jovencitas y los jovencitos serdn muy enfermizos, van a estar siempre enfermos
[corporal y espiritualmente]’, dijo.

Y me dijo que, bueno, dijo lo tinico que me habia contado: “la bola de fuego, esa estd muy cerca
de donde estan ustedes’, me dijo, “ahi cayd’, me dijo, “en una estancia y la estancia se llama la
Estancia La Noria, ahi cay6 eso”. Y dijo “pero ese no, ese fuego no vino al pedo’, dijo, “ese vino

e A

-t
N L ine ol IR o

——




mandado por Dios, porque hoy”, dijo, “hay mucha travesura, esta enojado Dios con la gente,
porgue hay muchas cosas malas, se estd desobedeciendo mucho la sabiduria de Dios, ya no
creen, por eso llegd esa bola de fuego que cayé ahi en la Estancia la Noria, ahi esta. La van a
buscar todo el tiempo, pero no la van a encontrar. Esa vino por mandato de Dios, con esa vie-
nen a controlar”’, dijo. “Toda la zona va a controlar, la gente que habla mal de Dios o la gente
que habla mal del tiempo, de que esta desconforme con la naturaleza que Dios manda’, dijo,
“mas va a ser castigado ese, ahi va a ser donde le va a bajar la cafia Dios, adonde hay gente de
mala lengua, adonde hay gente que le gusta ser grosero para hablar”, dijo. “Le va a empezar,
va a haber inundaciones, van a tener percances en la casa, va a haber viento fuerte, y asi de a
poca’, dijo; “lo va a ir castigando’, dijo.

Por eso él dijo: “no sirve hablar en contra de Dios, no sirve hablar en contra de la naturale-
za que Dios manda, porque Dios en un segundo puede hacer cualquier cosa’, dijo; “Dios sabe
lo que hace y eso va a pasar”. Por eso ahora en todas partes hay, vio que de repente hay una
inundacién, hay una creciente, vientos que voltean el techo de las casas, toda esa cosa, a uno
mismo le ha pasado. Y cada vez que ocurre eso, yo me acuerdo del sefior que me comentaba,
el curandero ese.

Ahora mayormente viene todo mal, por ahi en el campo no hay maés. Por ejemplo, llega
mucho la sequia, por ahi se merma el agua, quedan hasta los animales sin tomar agua,
quedan las personas sin agua, cuanta cosa. Y las calores de hoy en dia no es como la calor
de antes; antes habia calor natural, pero ahora no, ahora esté todo cambiado. Yo me acuerdo
de la época en que yo me crié, a las cuatro mas o menos, cuatro de la tarde en adelante, esa
ya era la hora del ovejero, cuando se tenia campo, lanares, cabrios. Cuatro o cuatro y media
en adelante ya era hora para salir a rejuntar la hacienda, para traer el rodeo; pero ahora
he observado que de las cuatro en adelante hace mucho mas calor que en la mafiana, hay
calores que hay que aguantar eehh, es que no se puede aguantar. Toda esa cosa yo he visto
gue estd muy cambiada.

Igualmente alla en el campo, el pasto que habia antes, cuando yo empecé a criar en mi
tiempo, yo conoci muchas clases de pasto, pero pasto bueno, engordaba el animal, y el cam-
po era todo distinto. Pero hoy esta completamente todo cambiado, el pasto que habia antes
no hay méas ahora. Habia uno que salia asi con tres hojas, lo nombraban kiilapiwke, tres co-
razones, pero ese lo comian como la lechuga. Después, con el alfilerillo se hacia trenza, una
linda rama que largaba ese alfilerillo, tampoco, buucha, jafios que se perdié! Ahora en estos
campos no sé si habra, pero alla por mi campo hace afios que se perdid, afios. Y esa cosa se
decia, que antiguamente eso iba a pasar, y ha pasado todo. Me decia el curandero que esa
bola de fuego la buscaron, por lo menos no sé cuantos meses anduvieron, fue hasta el ejér-
cito de aca para buscarla, recorrian con la moto, no sé como se llaman las motos esas que se
meten en cualquier quebrada, en los cafiadones se meten, pero andaban cantidad, pero no
encontraron nada, no encontraron nada nada; se aburrieron y se vinieron [se fueron]. Y el
curandero este que me contd, “eso va a quedar ahi, va a estar ahi, la gente de mala lengua o
que no respeta a la naturaleza, a ese lo va a ir a buscar a la cara [lo va a castigar], van a ir su-
friendo de una manera o de otra”. Y asi, la verdad que eso es lo que esta pasando sno? Bueno,
esta muy linda la charla...
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CAPITULO 6

a palabra piyam o piam se traduce literalmente con el significado
“dicen” o “cuentan”. También se entiende como algo que ocurrié
hace muchos afios, pero que nunca fue observado ni vivido. Sin em-
bargo, las personas que se refirieren a este tipo de relato, lo catalogan
como algo que sucedi6 en tiempos de antafio, cuando estas situacio-
nesincreibles realmente se produjeron. En palabras de la misma gen-
te, estos son “Fltrakuifiniitram” o “Kuibikenjiitram”, acontecimientos
histéricos antiguos, aunque narrados con cierta incertidumbre por
el hecho de no haber sido testigos presenciales, declarandose esa in-
certidumbre a través de la expresion piam, “asi dicen”’, “de esa manera
contaron’, “dicen que dijo”, “dicen que dicen, pero a mi no me consta”.
Los dos piyam que se presentan aqui, pueden ser considerados
mitos cosmogoénicos desde los cuales se identifica el nacimiento
o surgimiento de algunos astros del cielo. En primera instancia,
Bernardo Mariluan rememora la historia del Winelbe, el Lucero
del Amanecer personificado en un hombre joven y hermoso. En el
relato surgen varios detalles, entre ellos: la formacién de neblina
producto de la respiraciéon del caballo, lo cual permite descender
desde el cielo y ascender a él. En el Wenumapu —lugar donde Lucero
llevé a una jovencita como esposa— habitan su padre y madre, un
matrimonio de ancianos (;Sol y Luna?), asi como también sus tres
hermanas (¢las Tres Marias, Weluwitraw?). Alla arriba, los seres es-
pirituales solo se alimentan del vaho producido por la comida recién
preparada, lo que se vincula directamente con ciertos rituales que
se realizan en la actualidad, en los cuales dejan las ollas dastapadas
en el centro del campo ceremonial para que suba aquel vapor y, pos-
terior a ello, recién pueden alimentarse los humanos. El elemento
mas notable que surge en el relato es cuando la jovencita, exiliada
a la Tierra por haber matado a una de sus cufiadas, debe tener los
bebés surgidos de su embarazo con Lucero. El parto se produce en
un rio, lugar donde fueron cayendo los recién nacidos, quienes eran
“solamente estrellas” que se iban por el caudal. De ahi que pueda
interpretarse una version sobre el origen del Wenulewbi, el Rio del
Cielo (la Via Lactea).



Posteriormente, Marta Parra expone uno de los tantos piyam que le escuché a su abueli-
to. Esta es la historia de una anciana que habita en el volcadn, madre de cuatro hijos: Antii
(Sol), Kiiyen (Luna), Wtfiellfe (Lucero del Amanecer) y, uno de los méas temibles, el Cherife.
En una conversaciéon complementaria, indicé que el Cheriife es un fuego errante que reco-
rre varias partes de la tierra, a veces subiendo hacia el cielo, otras veces escondiéndose en
los bosques y, la mayoria de las veces, dejandose caer en la casa de algtin vecino cercano o
lejano. La interpretacién es unanime: “la casa donde cay6 el Cheritife, seguro que alguien
fallecerd”. Y es justamente lo que se representa: el Cheriife es el hermano que lleva diaria-
mente la comida al volcan; pero no es cualquier comida, jes carne humana! Su madre, la
anciana, es la encargada de faenarla y cocinarla para sus cuatro hijos. La jovencita que fue
llevada alla, nuevamente es por medio de un elemento de la naturaleza que tiene apariencia
de ascender. Asi como el Campo Trentren subié hacia el cielo gracias al humo; asi como el
Lucero utilizé la neblina para volver a su tierra de arriba; en esta oportunidad la muchacha
es transportada al volcan (mediador entre la tierra y el cielo) por medio del vapor que emana
del excremento recién defecado.

Ambos relatos estan muy bien detallados. Contienen ese componente de enigma, asom-
bro, estremecimiento e incomprension.

Wiinelbe ta iii pu piifieii: hijos e hijas del Lucero
Por Bernardo Mariluan, Lob Trapatrapa, abril de 2010

Beimu piam kifie plitawentru piam, matrimonio piam, kifie p‘talamnen ka kifie pefii piam, epu
nekii pltakeptiga piam, epu nekii ptitakepliga. Bei kifie plichidomo piam beimu piam demaweya
piam discriminanekii ka, bill pinekii, ayentukanekii piam, pekelai piam wentru‘'ume pekelai, fii
bitanebel kiimeletuabel. Siempre piam tripakii ka, tripakii piam bei nillatukei piam mawida
bamechi, bei nillatukelu bei pikebi piam tati Lucero piam, bei pikebi Kiiyen tripapai nillatukii piam
Kiyen mu, bei epewiin ka wiitrakii piam peneluwi ti Lucero piam, ka'ei pikebi piam “inche dema
kutrankawkiilen ta mu ka kufiibal kai tati”. Pekelainiin‘'ume piam yial bamechi,'uka mu enin.

Entonces dicen® que un hombre de avanzada edad, un matrimonio, una mujer de edad avanza-
day un hombre, tenfan dos hijas jévenes, dos hijas jovenes tenian. A una de las jovencitas la
discriminaban mucho, de todo le decfan, se refan de ella, no encontraba hombre que quisiera
casarse con ella, a un marido con quien pudiera ser feliz. Dicen que siempre salia de su casa,
iba a una montafia para hacer rogativas. Cuando hacfa la rogativa, dicen que se la dedicaba
al Lucero; y cuando venfa saliendo la Luna, también le realizaba una plegaria. Antes del ama-
necer se levantaba, cuando estaba apareciendo el Lucero, para decirle: “yo estoy sufriendo
mucho y también estoy desamparada”, le decia. Ni siquiera le ofrecian comida en su casa.

Kifie'upatu piam, bei piam niimakawdii piam ka, nimakawlu amargamente, niimakawdii ka, y justo
tripapai piam nati Lucero piam, bemechi. Beimu piam pligakintui piam na tati plichidomo piam.
Beimu'ei pi piam ka: “eimi Lucero, wechewentrunebulmi, biitanetuabun eimi mu, kiimeletuabun
eimimu” pibipiam ka; “Lucero, miiletuabiin kifienpile tripatuabun, kiimeletuabun, biitanetuabun,
‘'nadema kutrankawlen t'a mu” pi piam nati ptichidomo ka, bemechi.

9 En adelante, se omitira la traduccién de la palabra piam, cuyo significado directo es “dicen”, con la intencién de facilitar la
lectura.
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Una vez ella lloré6 mucho, llor6 amargamente, lloré demasiado, cuando justo aparecié el Lu-
cero. Entonces dicen que aquella jovencita miré hacia arriba y dicen que dijo asf: “t0, Luce-
ro, si fueras un hombre joven, me casarfa contigo; contigo yo estarfa bien”, dicen que le dijo.
“Lucero, si pudiera estar e irme contigo a cualquier lugar, yo seria feliz, estaria casada. Estoy
sufriendo demasiado en este lugar”, dicen que dijo la jovencita.

*

Bei metu ni bemeken mu, nimakawmekelu mu piam, eluwii kifie trukiig piam, kifie trom{
piam eluwi piam nati kifie mawida mu, kifie trom{ piam eluwdi nagkilepai piam mawida mu
truklg ka, naglepalu naglepalu naglepalu y bemechi. Bei bemechi, bei akui piam ta chew kidu ni
nimakawlemum piam ka, beimu akulu, beimu piam tripapai kifie wechewentru blankokawelltulii
piam, ti tromid mu. Pero beichi wechewentru piam nelai piam, bentekiime wechewentru piam
Mapu mu ka, demakiime wechewentru piam. Banteke piam tafii sipuela, nawnawi piam tafii
sipuela ka, nenumii piam allkii dyew piam, allkiinnekii tafii dunun tafi sipuela. Ka fii ratra,
ratra pinii kifie trariwe ta mu mulii, milekii de oro piam. Ka nii kugtichimpiwtulii piam, kom
ka. Entonces ka fii kawellu piam, kom tati trukiig tati milelu tati mawida mu, nati kubrilu tati
mawida mu, bei tafii neylin tati kawellu piam tati trukligke ka. Cada vez que neydii tati kawellu,
extendekii tati trukiig, pubapubanepai piam ti kawellu ka, kawellu atrulelu reke kai tati, entonces
bemechilu bei kom tafii bosal rienda era de oro, aniii piam tati chem ka, ale.

Entonces cuando estaba haciendo eso, después de haber llorado mucho, se formé una neblina.
Se formo una nube en la montafia, una nube se formd y bajo hacia la montafia, algo asf como
una neblina bajaba, bajaba y bajaba. De esa manera, llegd donde ella estaba llorando; cuando
lleg¢ allf, dicen que salié un hombre joven montado en un caballo de color blanco, salié de en
medio de la nube. Pero ese tipo de hombre joven no existe en la Tierra, un hombre joven her-
moso, un hombre joven demasiado hermoso. Asi de grandes eran sus espuelas, sonaban fuerte
sus espuelas, se movian, a lo lejos se escuchaba el sonido de las espuelas. Y su rastra; rastra
se llama una faja que aquitiene un adorno de oro. También tenia puesto un sombrero negro, de
todo. Entonces su caballo, la neblina que habfa en esa montafia, lo que cubrié la montafia, era
la respiracion del caballo, eso era la neblina. Cada vez que respiraba el caballo, se extendia la
neblina, entonces resoplaba y resoplaba el caballo, también relinchaba; entonces, cuando hizo
eso, todo su bosal, su rienda de oro, todo brillé intensamente, como si fuese la luz de la luna.

Beimu piam bei pipai piam ka: “eimi no'ma tati akordapeben na «dema kiitrankawkilen» pikiimi
na" pibi piam tati domo, piichidomo ka. Bei tati chi domoche bei “inche” pieyu piam ka, “inche”
bei pi piam ka, pero‘ei pilabi piam ka tani Luceronen, bei pilabi piam ka, pero kidu al mirarlo
pebilu miten piam nati wechewentru, kidu inamorawdii ka, porque era un joven que ahora en
esta bamnennelai ka, Mapu nelai‘ati el caracter tan bonito tati wechewentru. Bei piam “inche
kugelletuabeyu” pinii piam ka, “kugelletuabeyu, amutuabuyu, kiimelepotoabuimi chew tafi
amutual” pi ka. Beimu piam‘ei pi tati domoche piam, tapiiga piam,‘ei pi “aliitripatuabun inche”
pikebun, alitripa fii amutual, chew fii pewenual tiibachi kutrankawlen, tiibachi Mapu mu, chew
fii milemum tafi chaw” pi piam ka, “aliitripa amutuabun pikebun” pi piam ka, kutrankawkdlekelu
kai tati, “inche Alimapu entuabeyu” pieyu piam nati weche, tati wechewentru piam ka. Bei bei
amutui piam, desidewii piam tafii chemal.

Entonces dicen que le vino a decir: “sno eras tu la que se acordaba de mi y la que decia «estoy
sufriendo demasiado»?”, dicen que le dijo a la jovencita. Entonces ella le dijo: “yo he sido, yo



he sido”, dicen que dijo. Pero él no le dijo que era el Lucero, no le dijo asi; pero ella, con tan solo
mirar al hombre joven, quedé completamente enamorada, porque era un joven que no existe
en esta tierra, en la Tierra no existe ninglin hombre joven con ese aspecto tan bonito. Enton-
ces dicen que dijo: “yo te puedo tomar por esposa’, le dijeron; “te puedo tomar por esposa y
nos podemos ir, podras estar bien alla en el lugar donde yo vivo”. Entonces dicen que la nifia
le dijo “deseo irme muy lejos, salir muy lejos, donde no pueda ver el sufrimiento que tengo en
la tierra de mi padre’, dicen que dijo; “he dicho que deseo irme lejos”, dicen que dijo, ya que
estaba pasando por muchos dolores. “Yo te puedo sacar muy lejos de esta tierra’, dicen que le
dijo el hombre joven. Entonces ella se fue con él, tomé la decisién de hacer eso.

Bei pligamnjii piam, kifie bantechi kuga mu piam, bei mankadtukununjii piam kawellu mu piam
ka. Bei ka ti truklig ka konbemtuinu piam, beita pu trukiig mu piam bei dewma dewi piam fie
glipl ka, beiti gipi bamechi piile piam pligai, bei wiiniikatulen piigai piam ti‘lipl ti mawida
mu, bemechi. Belen piam puwi piam Wenumapu piam, amutulu kai tati, tati pichidomo ka. Tati
‘tapliga piam Wenumapu yenetui, chew tani milemom tani familia tati Lucero, ti Lucero tani
mulemom ta powolnii piam ka.
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Entonces dicen que la subieron sobre una piedra grande, para luego subirla en el caballo. En-
tonces, entraron entremedio de la neblina. Ahf, entremedio de la neblina, dicen que se formé
un camino, y dicen que ese camino subfa hacia ese lado, zigzagueando subfa el camino en la
montafia. De esa manera dicen que llegd al Wenumapu, se fue para all4 la jovencita. Dicen que
aella se la llevaron al Wenumapu, al lugar donde esta la familia del Lucero, al lugar donde vive
el Lucero se la llevaron.

Bei powlu piam, bei powtui piam kiifie palenke piam powlo pi piam. Bei piam bei pi piam tati
kude ka. Tati kudedomoche bei pi piam: “akutui ni kampuuuu, chew ta nemewyelu ni kampu
tati” pi piam ka; “nemewyii ni kampu, chew ta nemewyelu ni kampu tati, moll pun tripakii
ni kampu, wifownokii, kifieke mu wifokii, kifieke mu wifokelai” pi piam ka. Entonces
“bentelelen wiifiomii ni kampu” piam, pi piam ka tati kude piam ka, “preparalbimiin yial” pi piam
ka, “preparalbimin yial y ka yipatuai” pi piam ka. Bei kanelu powolii i kuge ka, kugenelu kai tati.
Powolu tati‘tapuga powolbi Mapu mu ka, Mapu mu yebilu kai tati, iyew kai tati.

Cuando llegaron, dicen que era un lugar donde habia una estaca de palenque. Entonces dicen
que una anciana dijo: “llegd mijovencito, ;dénde habré ido a recorrer mijovencito?”, dicen que
dijo. “sDénde fue mi jovencito, a qué parte fue a alcanzar? Siempre le gusta salir por la noche
a mi jovencito, algunas veces regresa y otras veces no regresa. Hoy, a esta hora viene llegan-
do mi jovencito, jpreparenle comida!”, dicen que dijo; “preparenle comida para que venga a
comer”, dicen que dijo. Entonces el Lucero llegd con su esposa, ya que se habfa casado. Llegd
con la jovencita que llevo desde la Tierra, desde la Tierra se la llevé para alla.

*

Bei powolu wechuf, bei preparai piam yial enin ka, lanimmii piam kifie kawellu piam
lanUmiinln, landmnii piam kifie kawellu. Entonces animtukunjii piam tati bondo piam ka, kifie
pltrafondo piam anintukunii, bei kom tukulnjii piam nati presa kom ka, tati ilo piam tukulnjii
beimu. Bemechilu bei powdii piam ka, presentanepui piam ta domoche piam,‘tadomo bei piam
kiila ptakedomo ka niekii piam nati kude, ptakepligake domoche, beichi bei. Bei “tiiba tami
pu fAadu” piyu pinii ka, presentalnii. “Ya, tiiba tami fiadu, eimi tliba tami fiadu ka lle” piwinin
ka, "tliba tami fiadu, presentalayu tami fiadu” pi piam. Kom presentawdinin, saludawintin kom,
bei chemeiniin piam ka, amitawiniin,'naamawle piam eniin ka, demaamawle eniin piam. Bei
preparanenii piam nati bondo piam yialu, iyechi law ka, kogli bamnelu mu, bei pile, beimu
piam kifie b'taplga piam, ‘ei pi ka “fiadu” pi piam, "ayudamen tati yial mu” pi piam ka, “metu
anlintukunen bondo, beimu bei amuyu, ayudakunumen fiadu” pi piam. Amui piam nati domo
ka, tati napifi, napifi pinekii t'a mu tati tiba ka napifi ka t'a, bei. Bemechilu bei amui piam ka ayiw,
ayudamelu ka, kidu napif kai tati puntual kai tati, nepualu kai tafii nantin mu kai tati.

Entonces, cuando llegaron arriba, dicen que les prepararon comida. Mataron un caballo, lo
mataron para ellos, les mataron un caballo. Entonces colocaron un fondo en el fuego, una
olla grande dicen que pusieron y alli echaron todos los trozos de carne, todos, allf echaron los
trozos de carne. De esta manera, cuando llegaron, dicen que el Lucero presenté a su mujer.
La anciana tenfa tres hijas adultas, mujeres solteras adultas. Entonces le dijo: “estas son tus
cufladas, las hermanas de Lucero”, le dijeron. Se las presentd. “Ya, aqui estan tus cufiadas,
también son tus cufiadas”, se dijeron; “esta es tu cufiada, te la voy a presentar”, dicen que dijo.
Entre todos se presentaron y se saludaron. Entonces, entre todas se hicieron amigas, dicen
que eran muy amables, demasiado amables eran. Estaban preparando el fondo para comer,



algo asi como una sopa. Entonces, una de las mujeres le dijo: “cufiada, aylldame con la comida,
estoy tratando de colocar el fondo, vamos, ayidame cufiada”. Dicen que la nueva esposa, que
acé le dicen napifi, fue para all4 y asf poder ayudar. Como ahora ella es la mujer napin, tiene
que ser servicial con su suegra.

Entonces bei powlu piam, bei kakelu piam, tukulkii piam tafi wiin eniin piam ka tati bondo mu
enliny re‘ati wiirwan ikegkelu. Wiirwan pinjii tati tripakelu‘ati el vapor ati yial ka na, beita ikegkelu
kakelu kai tati, tati Kamapu mu. No se comian la carne, comian el vapor de la carne. El wirwan
neyuntukukegkiniin ka, bemechi ta ike, eso se alimentaban, tati wiirwan tati chem. Bei porque tati
chem, beichi parte piam, chew tati wechewentru tafii milemom piam, esos nielai piam potitu tati
pu che piam ka, no tienen como para hacer caquita, bei mu. Entonces por eso comian el vapor de
la comida tati, beichi chem, tati ilo. Bemechi piam kidu ikelu ilo kai tati, tiiba mu milekelu, ella no
comia el nati vapor; pero adonde fue, alla se comia el vapor, no se comia la carne.

Entonces dicen que all4 arriba, las otras personas, ponen sus bocas en el fondo, en la olla
asoman sus bocas y solamente el wirwan era lo que comfan. Wirwan se le dice al vaho que
sale de la comida, eso es lo que comen las otras personas en la otra tierra. No se comian la
carne, se comian el vaho de la carne. Ese vapor ellos lo comfan respirando, asi comian, de eso
se alimentaban, con el wiirwan de las cosas. Eso deben hacerlo asiya que en ese lugar, donde
vive el hombre joven, dicen que ellos no tienen ano, la gente no tiene un érgano para defecar.
Por esa razén tienen que comer el vapor de la comida, el vaho de la carne. Sin embargo, la
jovencita que vivia ac4, ella si comia carne, ella no comia el vapor; pero en el lugar donde fue,
allad se comfa el vapory no la carne.

Entonces kidu piam powi piam tati domo, bei piam powlu miiten piam, bei niilapobi piam tati
bondo piam bamechi ka. Bei bamechi tripai piam tati vapor, bei kidu tati plitiike domoche kom
bamechi neylintukui piam yialu. Bei kidu piam “bamechi ta inekii chi” pibi piam ka pinii piam,
bei kidu ikenolu bemechi kai tati, bei kidu piam bamechi entumii kifie pitipeasu piam, sac6 un
pedacito de carne yii piam ka tati domoche ka, el napifi. Bei chanabui piam ibi ka, beimu piam
kintunenewii piam kintuneweyu piam tafii pu fladu, kintunenewii. Bei piam bei pieyu kifie tafii
fliadu piam, bei pieyu “jchumalu ipeimi beichi beil” pinii piam ka; “es que inchifi taifi miilemom
iyew, beita ikiifi” pi ka; bei “schemu probalan plichlin?” pinii piam, “elullen inche kai” pi piam ka.
Bei probakabui bantefi, tan poquita carne piam probabui ka, tragai ka y un momento latui ka,
murié la nifia. Porque ellos no comian carne, comian puro vapor no mas. Bemechi.

Entonces dicen que cuando lajoven llegé al lugar donde estaba el fondo, destapé la ollay salié
con todo el vapor. En ese momento todas las mujeres jovenes se acercaron para respirar el
vaho y comer. “De esta manera se come”, dicen que le dijeron a la jovencita. Pero como ella
no comia de esa forma, entonces fue a sacar asi un pedacito pequefiito, sacd un pedacito de
carney se lo comié, entonces la napifi masticé y comié. Ahi sus cufiadas la quedaron mirando,
la quedaron mirando sorprendidas. Una cufiada le dijo “spor qué estas comiendo de eso?”, di-
cen que le dijeron; “es que nosotros, en el lugar donde yo vivia, asf comemos”, dijo. Una de sus
cufiadas le dijo “spor qué no me das de probar un poquito? Dame un pedacito a mi también”,
dicen que dijo la cufiada. Entonces ella prob¢ asf un poquitito de carne, tan poquita carne di-
cen que probd y tragd. Pero dicen que en ese mismo momento se murié, murié la nifia. Porque
ellos no comfan carne, comian puro vapor nomas. Eso ocurrid.
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Bei piam lanimmetui piam fiadu kifie ka, lanimmetui. Nimakawii piam ti epu ptitakeche latulu
tafii kofii enu, bei piam lladkitunii beichi wechewentru piam, bei pinii ka, tati wechewentru
mile powlu tie, tati‘tapliga, tati Kamapuche powlu, bei piam bei pieyu ‘takeche tati tafii chaw
ka tafii fiuke piam: “nap'trakuibi bei pikeeyu, nunca'ume na yemekelaaimi ta Kamapukeche na,
yemekalaaimi pikelaayu ama na” pinii piam tati wechewentru ka; “tiiba Kamapu mu yemiimi
tibachi domoche, ti lanimmapatuenuu ni kofi” pi piam ka, “lanimmapatuenuu y milele
tiibachi domoche tiiba mu, ka lanimmaenuu ni kofii‘ati” pi piam ka; “elmetuabimi” pinii piam,
‘chew tami pebiel, beimu ka elkunometuabimi” pinii piam ka, lladkitunelu kai tati.

Entonces la culparon de que ella fue a matar a una de sus cufiadas, la maté. Los dos ancianos,
el matrimonio, se pusieron a llorar cuando murié su hija y se enfadaron con el hombre joven
por haber llevado a la jovencita, a la persona de otra tierra. Entonces los ancianos, su papay
sumama, le dijeron "hace mucho tiempo atras te habia dicho que no debes ir a buscar gente a
otras tierras, yo te habfa dicho que no fueras a buscar a nadie”, dicen que le dijeron al hombre
joven; “a la otra tierra fuiste a buscar esta mujer y ha venido a matar a mi hija“, dicen que dijo;
“me lavino a matar. Si se queda esta mujer aqui, me matara otra hija", dicen que dijo; “la tienes
que ir a dejar. En el lugar donde la encontraste, ahi mismo tienes que volver a dejarla”, dicen
que le dijeron cuando lo retaron.

1




Beiti wechewentru piam ka ni kawellu, nttui kawellu piam, ka nagpatui ka, ka nagpatui. Bei
kidu enu pololiawlu kai'nu kai tati, ka kudumuwinu, ya embarasawi tati domoche ka, ya se
quedd embarazada, beimu belen ta neikiimentupatubi Mapu mu ka. Ka akultubilu chew tafi
nomobiel niimakawlelmo mu 'bachi plichidomoche, blitapliga, ka akultubi beimu ka beichi
kuga mu nakimulpatubi. Bei nimainu mig enu piam, nimaluwtuinu ka. Beimu‘ei pinii piam
tati plichidomoche piam, bei pi na ti ‘taplga: "kifle antli, powle tami plfefeal, ptfefikilne
guka mu” pinii piam ka, “ptfiefikilne guka mu. Akole tami tiempo tami plfiefieal tam’ piifief,
amuaimi inalewb(” pinii piam ka; “beimu entregalmetuan piichikeche” pinii piam ka, “beimu
plfiefimeaimi” pinii piam ka.

El hombre joven agarré su caballo, dicen que tomd su caballo y volvié a bajar a la Tierra. Pero
como ellos ya habfan tenido relaciones sexuales cuando se acostaron juntos, la mujer quedo
embarazada, ya habfa quedado embarazada; en ese estado la vino a dejar a la tierra. La devol-
vid en el mismo lugar donde encontré llorando a esa jovencita, la volvié a dejar en el lugar don-
de estaba la piedra, ahf la bajé. Entonces los dos lloraron, lloraron amargamente. El hombre
joven le dijo a la jovencita, le dijo a su mujer: “un dia, cuando llegue el momento de tener a los
bebés, no lo hagas en la casa’, dicen que le dijo, "no debes tener el parto en la casa. Cuando
llegue el momento de tener a los bebés, a nuestros hijos e hijas, vas a ir ala orilla del rio”, dicen
que le dijo, “alli me iras a entregar los bebés”, dicen que le dijeron, “alli tienes que ir a tener el
parto”, dicen que le dijeron.

Bei bante ta embarasai domoche ka, belenbeletukii ka, embarasalu bei. Después, powi piam
tiempo tafi naseal plichikeplifiefi ka y chem pieyu tati wechewentru, bemechi ta kidu aseika.
Bei ellkatripai tafii pu che mu, bei amui piam inaltu'fie lewbi piam, beimu piam pifiefimii piam
ka, embarasamii. “Bei tafii pifiefi tukulelkatuan‘ten, lewb mu'ten tukulelkatuan‘ten” pinii piam
ka. Bei embarasalu, bei kom bei glib embarasalu piam, bei ge plichikeestrella piam embarasai
piam ka, bei tati estrella piam Utribtukunetubi lewbl mu piam, Gtribtukunetubi lewbi mu
piam, amukonletui ti estrella piam lewbl mu, beimu nitui piam tafi pifiefiati Lucero ka. Pero
eran puras estrellas chicas, bei tafii plifiefi‘ati chi, bemechi ta embarasanii tachi piichidomoche
ka, beimu. Bei tati historia, bei doi chemken beichi historia lle, doi lonkontukunen ka doi
admatunekii doi, Kuibikenttram bei ka.

Entonces asf estuvo embarazada la mujer, eso le pasé cuando estuvo embarazada. Después,
cuando llegé el tiempo para tener el parto, asf como le dijo el hombre joven, asf lo hizo ella. Sa-
lié a escondidas de su gente y dicen que se fue a la orilla del rfo, en ese lugar dicen que tuvo el
parto. Entonces recordd que “a mis hijos e hijas los tienes que dejar caer en el rio; lo Uinico que
debes hacer es evacuar tu vientre en el rio”, dicen que le dijo. Entonces, cuando tuvo el parto,
cuando realmente estaban saliendo los bebés, dicen que solo nacieron estrellas pequefias. A
esas estrellas las iba tirando al rio y dicen que se alejaban las estrellas por la corriente del rio.
Alli fue donde el Lucero recibio a sus hijos e hijas, pero eran puras estrellas pequefiitas. Esos
son los hijos e hijas que nacieron de la jovencita, cuando tuvo el parto aquella mujer joven. Eso
serfa. Esta es la historia que mas me emociona, la que mejor tengo guardada en la memoria
y de la que méas se admiran, como que impacta. Este es un Kuibikenltram, una historia muy
antigua.
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Kushepapai iii ruka: la casa de la anciana (el volcan)
Por Marta Parra, Lof Llamiiko, septiembre de 2008

Kuifi ta “nilliwkerkefui ta che ka, nilliwmekefui kom ta ptile amukii, kompantukunuwckii, feiti
kareta empardaora amukii” pikiintin, “aliinche ta kompafitukunuwkii ka, kom feiti ta konpalekefui
tamapuche ta kuifi” pikii tafii awelu ka, “nulliwmekii kompantuwii, feita mu amukiintin, amukiinin
zomo ka amukii Glchakezomo ka, yenekii. Fei kifiechi amukunuwdirkii kifie zomo” pi.

Antiguamente “la gente iba a buscar pifiones, todos los de este sector se acompafiaban para
ir a buscar pifiones, iban con una carreta enfardadora”, contaban. “Muchas personas queda-
ban de acuerdo para acompafarse. En todo ese sector [hacia la cordillera] podian entrar los
mapuche antiguamente”, contaba mi abuelo; “se acompafiaban para ir a buscar pifiones, de
esa manera iban mujeres adultas y también llevaban a las mujeres mas jovencitas. Hasta que
un dia, una mujer se aparté del grupo”, dijo mi abuelo.”®

*

“Amukunuwii zoi pei nilliw zoi pei nilliw, allofulkonpurkii tati zegifi mu” pi, “«noimachikechi
zoi pen mai, zoi pen mai nulliw, amukoniin mai iyliw ptile zoi amulu, inche mai iampun» pirkii
tati Ulchazomo” pi. sEpumari tripantu niela anfe? Fei piam ta “nilliwpelu fiami ka, feita fiamlu,
kimwelai chuchikunuwal. En vez de wiifiotuafel, zoi konpui ta ponwi ka. Fei mai «kiipawmi Uytiw
plle, Pikum plle, Gytw ptle, kiipawmi epu kawellutun» pi* pi, “«epu kawellutun kipai, kifie
rosillotulii ka kifie kellikawellutulii» pi* pi.

Cuando se apartdé, encontré mas pifiones, encontré mas pifiones, hasta que se acercé hacia
donde esté el volcan. “Sin darme cuenta, encontré mas y mas pifiones. Me empecé a adentrar
hacia alla y me perd(”, dijo la jovencita. sUnos veinte afios habra tenido? Entonces dicen que
cuando estaba buscando pifiones se perdio; y cuando se perdid, no sabfa hacia dénde ir. En
vez de volver, avanzd mas hacia el interior. Entonces “vinieron desde ese lado, desde el norte,
vinieron dos hombres montados a caballo”, dijo la jovencita; “vinieron dos hombres de a caba-

llo, uno sobre un caballo color rosillo y el otro sobre un caballo color alazan”, dijo la jovencita.

Fei “«klpaliinu na» pi, «epu wentru, epu wechekewentru» pi, «<chem piaenew chi tachi epu
wentru» pilen” pi ka, “«cchem piaenew chi na t'achi wentru» pin” pi, “«feimu na flilmapaenew na»
pi, «fei “marimari Aafa” pipaenew» pi, «<marimari» pifin” pi. Feita “«“schumpimi am?” pienew» pi"
pi, “«flamin tati, nilliwpeyifi miyawiifi pichialuyawiif, tie plle miyawii taifi pu che, fiamin tati
troklirman pewitulan chuchikunuwal wall azkintupefun, azel-lan, fiamun tati» pi” pi, “«eimi kai,
azelkunupetuafen tie piile entukunutuafen» pifiii” pirkii, fei “«fei pifilu inche, zunuwinu kizu enu,
kimtfimalafin zunun ayeinu» pi, «leliwluwinu ayeinu» pi” pi, fei “«cchem pinu chi tie ptle chi zoi
yenean» pi zuamin” pi, “«pi zuamin inche, piwke kimfemi» pi, feita «kim femi fi piwke» pi. Fei
entonces «fei chumpeaenew ka tan kam yenetuan chi kafipile zoi» pin” pi, “«feiti “ya, azelkunuayu
ka, femayu ka, fei pilu kai eimi” pienew» pi” pi, “«pienew ti epu wentru» pi tati zomo” pi.

10 La referencia hacia el abuelo y de las personas que interactian, se hace presente de manera continua a lo largo del relato.
Se opta por omitir en la traduccién al castellano el constante “dijo la joven, dijo mi abuelo”, de tal manera que se pueda realizar
una lectura mas fluida. En cuanto al texto en lengua mapuche, se ha mantenido la referencia con comillas inglesas y espafiolas
para hacer dicha diferenciacién.



Entonces “venian esos dos hombres jovenes, ;qué me iran a decir estos dos hombres?”, dijo.
Unode ellos se le acercé a lajovencitay le dijo “hola fiafia”; y ella le dijo “hola”. Luego le pregun-
t6 “squé anda haciendo por aqui?”; y ella dijo “me perdf, andamos buscando pifiones, andamos
varios, por ahi anda mi gente, pero yo me perdi, ya que con la neblina no hallaba hacia dénde
ir. A todos lados he estado mirando, pero no reconozco, estoy perdida’, respondio la jovencita.
"Y usted, sme podria guiar hacia alla?, ;yme podria sacar de aqui?”, pregunt¢ la jovencita. Cuan-
do dijo eso, “los hombres hablaron solo entre ellos, no se les reconocfa su forma de hablary
ademas se refan. Se miraban entre ellos y se rieron”, dijo la jovencita. Entonces “squé habran
dicho?, sme irdn a llevar mas alla todavia?”, decfa su presentimiento; “esa fue mi sensacion,
como que mi corazoén sabia, micorazén supo inmediatamente”, dijo la jovencita; ‘;qué me iran
a hacer estos dos?, ssera que me van a llevar a otro lugar més alejado?”. Los dos hombres le
dijeron “bueno, te vamos a indicar el camino, lo vamos a hacer, ya que usted lo ha pedido asf”.
“Eso me dijeron los dos hombres”, dijo la jovencita.

“Fei «waichifilpamen fi kawelluyenu» pi, «tuwai ‘ulpatui ka azkintuletui Pikumptile» pi, «feiti
rosillotuliikifie, feichemimaitafikawellu» pi, «imeitati kawellul» pi. «Melu tati kawellu, wirwrkulii
tati mekawellu» pi, «"trekam’umene feiti mu, fei kimkontuaimi” pienew» pi, «"trekamne” pienew»
pi, <"kimkontuaimi ta mu fei kisu amufemtuaimi” pienew» pi, «fei femiin» pi, «allmaltun porque
feman tati pin» pi, «fei chemin trekamin» pi, «’kifie trekamkunu femaimi miten” pienew» pi.
«Kifie trekam, fei jkimwetulan mail» pi, «jzoi kiime kimwetulan!» pi” pi.
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Entonces “los dos hombres dieron vuelta sus caballos, los dieron vuelta y los dejaron mirando
hacia el norte”, dijo la jovencita. “Uno, el que estaba montado en su caballo color rosillo, su
caballo hizo esa cosa, jdefecd el caballo!”, dijo. “Cuando defecé el caballo, salia vapor de ese
excrementa’, dijo. Los dos hombres le dijeron “da un paso por encima del excremento, asf vas
areconocer el lugar donde estés, da un paso encima”, le dijeron, “con eso reconoceras el lugar
y te podrés ir sola”, le dijeron. “Eso hice”, dijo la jovencita, “me animé porque pensé que iba a
ser cierto. Hice eso, di un paso sobre el excremento, tal como me dijeron. Pero un solo paso di
y iya no supe mas!”, dijo, “iperdi alin mas el conocimiento!”, dijo la jovencita.

*

Fei “«fei niinezuamomen kimkonlu femmuumen, ruka mu mai puwulnen, {fia potraruka mul» pi,
«'traruka mu puwulnen, kiila orkon nii tati ruka, fei Gytw kifie orkon, ka faw ka kifie orkon, ranifi ka
kifie orkon, ka nagtu ka kifie orkon nii, jpotrarukal» pi, «kuifipitraruka kolllewii» pi, «pitrun kom
chemlewi tati f'taruka» pi” pi. Fei “«feita mu konpayaimi» pinen” pi, “«feita mu konpayaimi» pinen”
pi, “fei zunupui na ruka «mama» pipui” pi, “«fiuke, fiuke, kiipane» pipui tafi Auke” pi. “Tripapai
mai kifie kushezomo, ta mu rltrintulii” pi, “wimalipanklii” pi, "kamisatulelai” pi, “ritrintulii ta
mu” pi, “felii” pi, “tripapai” pi, “trariwtulii delantarnelai” pi. “«T'a ta kifie zomo ta kipaliin» pipui
na’ pi, “«kifie zomo ta kiipalin, iamkdyawperkii ta t'a zomo tati kiipalfin» pi” pi. “«Kipalpefin tati,
jawentukail» pi” pi, “«perkean ta kellu» pi tati zomo" pi, “maneluwi na” pi, “anche [inche] mai ta
kiipalneperken ta ta mu, napifitunerkean chi pin mai tafii zuam” pi. “«Ya, kompane» pienew” pi.
“Konpun, elkunufemenew miten kizu enu, ka tripatuinu” pi, "ka tripatuinu, chewchi amutulu
enu” pi, "kiipatuinu, re tukunue, elpaenew mai, kunufempaenew miten” pi.

Entonces la jovencita dijo “cuando volvié mi conciencia, cuando senti como que desperté, me
habian llevado a una casa, ja una casa gigantesca!”, dijo, “a una casa grande me llevaron. Tres
postes tenfa esa casa, por alla un poste, aqui un poste, un poste en la parte del medioy en la
parte de abajo tenia otro poste, juna casa enorme! Una casa antigua que se habfa puesto de
color anaranjada, se habia puesto de aquel color con el humao”, dijo la jovencita. Entonces los
hombres le dijeron “aqui tienes que entrar, por aqui vas a entrar”, le dijeron. Uno de ellos fue a
llamar a la casay dijo “fmama, mamé venga!”, le fue a decir el hombre joven a su madre. Enton-
ces la jovencita dijo: “salié una mujer anciana que aqui en el pecho tenfa puesto un sujetador,
tenfa los brazos desnudos, no tenfa puesta la camisa, tenfa un sujetador en el pecho, tenia
puesta la faja pero sin delantal”, dijo [todas estas son caracteristicas de la antigua vestimenta
mapuche]. Uno de los jovenes le dijo a su mama “aqui te traje una mujer, he traido una mujer
que andaba perdida, esta mujer te traje’, dijo. “{Qué sorpresal’, dijo la anciana, “voy a tener
una ayudante”, dijo la anciana. Mientras que la joven decia “se confié esta viejita, a lo mejor
me trajeron hasta aqui para dejarme como esposa’, se decia a si misma esta mujer joven, “asf
me dije”, dijo la jovencita. Entonces la anciana le dijo "ya, pase adelante”. “Entré, pero los dos
hombres me dejaron solay otra vez se fueron, volvieron a saliry no sé adonde se fueron. Vinie-
ron hasta esta casa solo para dejarme, me vinieron a dejar, para eso solamente vinieron, para
dejarme”, dijo la jovencita.

“Fei femlu, fei después, punlu na, kom puwketuiniin mai” pi, “kom puwtukiiniin muleputukii
che reke, feleputukiintn” pi, “fei muletukiiniin kom puwtukiinin® pi, “feimu ta kizawkulu
mulerkii tati chem” pi. “Feita inche ta pefin ta feichi, fei tati chem reke" pi, “Chertife rke tati
kelikawellutulelu” pi, “Cheriife Urke ta fei” pi, "kanelu feita Kliyen (rke, feita suaberosillutulii’ pi,
“feita neno azwentru,'umekimewentru” pi, “fei tati chem, tati Chertife feita'umemarioso lrke ta



fei” pi, “fei tati Antd, flanku pinerkii ta fei” pi, “re flanku pinekerkii, feita flankawellutulii ta fei” pi,
“fei tati Winellfe, feita allwekoll” pi, “femechi kawellutulii” pi. “Fei kifie fiuke nierkei, feiti kushe
tafi ptfef endn Urke, feita mantanei tati kushe” pi, “fei tati chem, tati Cherife feita wifkiife
rke" pi, “feita puwulii ta ilo” pi, “pero che ka, cheilo” pi. {Kutranai an ta che ta sentikerkelai ta
kutran, wel lonko mu konkii kutran, wel lipan konkii kutran, wel chem ka, llike mu konkii kutran,
feita yeimaparketew ta fei ka, tafii am ta yeimapafi, feita puwulketui ta Gytws}. Fei tati kushe
icharkikawklekerkii tati kushe!” pi, “icharkikawkdilekerkiil” pi.

“Una vez que esos hombres se fueron, después regresaron cuando se hizo de noche. Todos
llegaron a la casay se quedaron alli. Se comportaban igual que personas, todos se quedaban
dentro de la casa cuando llegaban”, dijo la joven. “Ahf tenfan un trabajo, habfa una cosa. Esa
vez yo vi una cosa, asf como medio raro”, dijo. “jEra el Chertiife en su caballo rojo!”, dijo sor-
prendida, “jese era el Cheriife! El otro jera Luna en su caballo color rosillo suave! Ese no era un
hombre de mal caréacter, es un muy buen hombre; pero esa cosa, el Cheriife, jes muy mafioso
esel”, dijo la joven. “jAl Sol le decfan blanco!, blanco le decfan porque él solo montaba en su
caballo de color blanco. Y el Wiifiellfe andaba con su caballo color alazan, medio naranjito. En
esos caballos andaban’, dijo la joven. “Esos hombres tienen una mam4, ellos eran los hijos de
esa anciana, eran mandados por la anciana’, dijo. “Y esa cosa, jel Cheriife era un buscador de
carne humana!”, dijo sorprendida, “él llegaba con carne, pero con carne de personas, carne de
personas”, dijo. {No ve que la gente siente dolor cuando se va a enfermar, a veces en la cabeza
entra el dolor, a veces en el brazo entra el dolor, a veces en la cadera entra el dolor, esto es lo
que nos viene a buscar el CherUfe, el Am (alma) es lo que viene a buscary eso se lo lleva para
alla}." "Y la anciana, jse pasaba todo el dia trozando la carne!”, dijo la jovencita, “jse pasaba el
dfa trozando carne!”, dijo.

11 En seis oportunidades Marta Parra agrega comentarios propios para aclarar detalles del relato. Dichos comentarios se
destacan en el texto entre llaves /{ }/.
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“Fei ta puwtul kiflechi ta puwtui ta Raniantd, feita Eperaniantdi, Eperaniantdi feiti fijai tati kushe,
«ellkawaimi» pienew” pi, “«ellkawaimi kifie tani» {pero tati Chertiife kimnefui ta kizu tafii yenepan
ka welu, feita kanentutukerkefi tati che ka}, femechi mu fei pienew feita, «ellkawaimi fei nawgtu
mu Ufiokon elmeayu milepuaimi feimu» pienew” pi, “«kifie ta'ume wezafimanjii tafii pifiefi ta
kifie,'umechem, chemnii» pi” pi, “«roipiwkenii» pi” pi, “«roipiwkenii» pi” pi, “«fei ellkaellkawaimi
feita mu» pi, «miinaweza» pi, «chum lanimnetuan chi na’ pin» pi, «feita nati chem takukununen
ta kifie plitrachem mu, kifle pUtratrilke mu, pUtrikii tati pUtrake trilkekekullin ta nii, feita
fiochika niilafin ta plichin ta famechi azkin, piichi azkintulen ta iylw piile, puwunke pullalu eniin
na» pi, «fei na Chertife na pulu jAaaanti konpuil» pi, <kkom kom pelonetui, luz reke pelonetui, ka
tati Antd ka femi» pi” pi.

Unavez el Cheriife llegbd a mediodia. Entonces, antes que llegara el mediodia, en ese momen-
to se fijo la anciana y le dijo a la jovencita “tienes que esconderte, te tienes que esconder, ya
que uno de mis hijos, el Chertife, es muy malo, es muy raro, es malicioso, es cruel de corazén’,
dijo la anciana. El Cheriife sabia que fueron a buscar a la jovencita, solo que después él desco-
nocia a la gente. “Te tienes que esconder ahi abajo, en un rincdn, te voy a dejar y te tienes que
quedar alli”, le dijo la anciana, “alli te tienes que esconder, en ese lugar”, dijo la anciana. “jAy!,
qué malo”, dijo la joven, “jsera que me van a matar! En ese lugar me dejaron tapada con una
cosa grande, con un cuero gigante, era gigantesco, tenfan cueros de animales gigantescos.
Entonces, despacito lo levanté y asf pude mirar un poquito hacia all4, hasta que de pronto
empezaron a llegar”, dijo la joven. “Cuando llegé el Cherlfe, alumbré como si fuese el Sol
cuando entro, lo alumbré todo, alumbré como si fuera luz. Y el Sol también hizo lo mismo”, dijo
la jovencita.

“«jRUGFf Raniantli pichifimamekerkiinin mdten!» pi, «pichiimamintn miten» pi, «<anipuinin
mesatulu reke, chumechi mesatukii ta che ka, ka femechi mesatukeiniin, pero chemke mesa
ta mulii, mesa no» pi, «lafrankemamll miten» pi, «alikewpachi mamdill lafralii» pi, «rewanku ta
niinin, mapuchekewanku, kuifikewanku, anlipuiniin na che reke mai antintn» pi, «kifie ka faw
pule milii, ka kifie, ka kifie, ka ta mu, kom meli aniilepui. Feiti kushe mekii ni iltun ni epu, kila,
meli plfiefi» pi, «<ayekaliintin, chumechi ayekakii ta che, ka felekerkiintin» pi, «tukulpainiin kom
zunu, che kom chumken ko[m], feita femkerkiintn» pi, «feita kom fei pikawkdliinin, feita inche
newekimtfimalafin tafi nitram, plchike kanechike zununniintn» pi, «<neweki[muifmalafin],
jaayekanliininb pi, «jnitramkaliininl» pi” pi.

“iSolo a mediodia estan un ratito nada mas! Un ratito no méas estuvieron. Se sentaron en la
mesa, de la misma manera que la gente se sienta en la mesa. Pero esa mesa que habia, no
era mesa, sino que era solo una madera labrada, unas maderas anchas que estaban labradas’,
dijo la jovencita. “Tenian verdaderos asientos, de esos que en mapuche se llaman wanku, de
los antiguos, ahi se sentaron, como si fueran personas se sentaron. Uno estaba por ac4, el
otro por all, los cuatro estaban sentados. Y la anciana se hallaba muy entusiasmada dandole
de comer a sus dos, tres, cuatro hijos”, dijo la jovencita. “Se estaban riendo, asi como se rie la
gente, asf también lo hacian. Conversaban de todo tema, de todo lo que hacen las personas,
eso es lo que hacian ellos”, dijo la jovencita. “Entonces, de todo hablaban, pero yo no entendi
muy bien su conversacion, era un poco diferente su forma de hablar, no entendi muy bien. {Se
estaban riendo y estaban conversando!”, dijo la jovencita.

*



“«Feimu na pichialiin mu nati Cherife llazkir[miil: “mama” pirmii, “schem am ta niimi ta feiti
mu, fiuke? sChem chi ta niimi ta pile? Mina kanechi tripamekepai, schem chi tafii niimi?”.
jAarr!, utupallafenew nati che, lantimnepallafun pilen na inche» pi, «fei na fei llikalen» pi.
«Feita después femnag” “chem kai ta mulepeafui kai, chem kai milepeafui, eimi tami kipalel
mai tati, femnentufimi tati” pinii nati kushe, plichi tlinkii» pi. «<Ka plichin mu, ka em ka fei pi»
pi, «llazkiikonkdilii, miinawaporke ta fei Cheriife ta'umewapo» pi, <kakelu feita femnelaintin» pi,
«kimekecheyenin» pi, «<kiimekelu» pi, «wentru, re wentru ta re wentru» pi, «kisu kushe miten
zomo, fei tafii fiukeyenin» pi” pi.

Entonces, después de un buen rato, el Cherlfe repentinamente se enfurecié: “mama’, dijo el
Chertife, squé es lo que tienes ahf, mama? ;Qué seré lo que tienes por ese lado? Esté saliendo
un olor muy extrafio, squé es lo que tienes?”, dijo el Cheriife. “jAayy!, que no venga hacia mi esa
personay me venga a matar, decfa yo", dijo la jovencita, “en ese momento yo tenfa miedo”, dijo
la jovencita. Pero después de un rato se calmo, ya que la anciana le dijo a su hijo Cheriife: “‘qué
cosa podra haber, seré algo que tU mismo trajiste, eso es lo que estas sintiendo”, decia la an-
ciana, y asf se calmdé un poco su hijo. “Pero pasado un ratito, nuevamente volvié a decir lo mis-
mo”, dijo la jovencita. “El Cherlfe se enojaba en todo momento, era muy rezongén el Cheriife,
demasiado grufién. Los otros no eran asf, eran buenas personas, siempre eran buenos’, dijo la
jovencita, “eran solamente hombres y la anciana era mujer”, dijo la jovencita.

*

{Feita nii imekerkemum eniin ka. Antli piam yikii, fei mu kunu am ta kuifi ta fei pikii: “ulpai antt
che yin kiimelai, chem 'ume yikii che, chem ‘ume, mdltriin pichike yikii, mirke, chem ‘ume.
Raniantt kiimelai‘ulpan Raniant” pinekii, kuifitu'ume fei pinekii, feita felekakerkii ka, “feiti Antd
yeniin kom Raniantii iker tlinkerkii ptichin, Anti tlinkii” pinekerkela anchi. Mapuche kai “ttnkii
plchifima Antl” pikii}.

{Entonces a ese lugar tenfan que ir a comer. Dicen que el Sol come a mediodia, por esa razén
se decia antiguamente que: “si a la gente se le pasa la hora de comer, no es bueno. Cualquier
cosa debe comer la gente, cualquier cosa. Comian un poco de mdiltriin —catutos de trigo—,
harina tostada, cualquier cosa. No es bueno pasar el mediodia sin comer”, se decfa. Antes se
decia eso, ese era el conocimiento, “el Sol y sus hermanos, todos descansan un poco al me-
diodia, el Sol descansa”, no ve que asi dicen. Los mapuche también dicen “el Sol descansa un
poco”}.

“«Fei femlu, fei después, fei amutui» pi, «ka tripatuinin» pi. «Fei wiila wefketun inche, “iyaimi”
pinekefun. Pefin ti yal ti kom ti chemnen fei,'upayilan inche» pi, «fei chempun wechafimawpun
allwe, wanwanupun allwe» pi. «Feimu fei pun mai purmetukiiniin, chenetukiinin,
muleyeputukiiniin» pi, «<kom cheneyetui inche, fei ellkawkileken» pi, «chenetukiiniine pi,
«miyawyeputukiiniin, zuamyeyawtukii chenetukiiniin pun» pi, «pero chumechi chenii ta
che felelai, re sombra reke miyawyintin ka, femnechi miyawinin» pi. «<Femlu fei amuketui, ka
tripatukiintin» pi, «re femkantuyawiniin» pi. «Pero niintin tafi p'taruka tafi milepemo» pi” pi.

“Después que hizo eso el Cherlfe, él se fue, volvieron a salir todos”, dijo la jovencita. “Luego
del percance, recién yo me aparecf (salf del escondite), momento en que la anciana me dijo
«as a comenm. Pero al ver esa comida y todo lo que tenia, no me daban ganas de comer, me
empezaba a sentir mal, a veces me daban arcadas, nduseas”, dijo la jovencita. “Entonces ellos
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también regresaban por la noche, se comportaban igual que personas y se quedaban allf,
todos eran como personas. Y yo nuevamente tenfa que esconderme”, dijo la jovencita. “Eran
igual que personas. Ellos andaban por ahf, realizaban sus quehaceres, eran como personas
por las noches. Pero no eran exactamente como las personas, era como sombra la manera
que andaban, asf andaban. Después que hacfan eso, se iban, otra vez salian, eso només era lo
que hacfan. Pero tenian una tremenda casa donde vivian®, dijo la jovencita.

*

“«Femlu, fei después, fei tanto fei pi, fei pietew ti fei afelnoetew, fei pi ti kontraetew ti Cheriife,
fei pienew ti kushe: "amutuaimi tami zoi” pienew» pi, «'kiimenenelayaimi tati, amutuaimi ta zoi.
Ka inche nien ta [Cherife] afelnepakelan, llazkiiluwmeken ta eimi tami milepan mu” pi» pi,
«“llazkiluwmeken, dejante kishulen ka metu, ka metu llazkiiluwmeken” pi tati kushe» pi. «"Ya,
amutuaimi mejor” pienew» pi, «‘mejor amutuaimi” pienew» pi. «Feimu fei inche allmalltun» pi,
«amutuan» pi, «feman ka papai, pifin» pi. «<Feman ka. “Wiydlkunuayu ta inche, azkunutuayu
mit-ai miten ta puwtuaimi” pienew» pi” pi.

De tanto que el Cherlfe le reclamaba a su mama, no terminaba nunca de decirle cosas, le lle-
vaba la contraria, entonces la anciana le dijo a la jovencita: “mejor te vas, nunca te van a dejar
tranquila, asf que mejor te iras. Ese hijo que tengo, el Cheriife, nunca me deja tranquila, tengo
que estar pasando rabia por el hecho de que tU estas aqui”, dijo la anciana. “Tengo que estar
pasando rabia. Dejante que estoy sola, mas encima tengo que estar pasando rabia. Ya, mejor
te vas, te irds mejor”, le dijo la anciana. “Entonces yo me entusiasmé”, dijo la jovencita, ‘me voy
air, dijo. “Asi lo voy a hacer, anciana”, le dijo la jovencita. “Yo te voy a endilgar, te voy a indicar

el camino y enseguida llegaras a tu casa”, le dijo la anciana a la jovencita.

{Epu kiyen tripai tati zomo pinii ka, feichi epu kiyen piam ikelai. ¢Chemu fii moneleken?,
“ipukelan” pi piam. Ikelu reke femkefui, pero wewanke chem nentunemekii ka, iyal kai ta miilenolu
kai tati, re ankeial muten, ial no, verdadero ial no. Fei schem iyafui? Ka pefi ni puwulnen ti che,
lonkoche, lipanche, puwulii fei zoi kiipayilai,'ta wanwanpui ka}.

{Se dice que durante dos meses estuvo desaparecida esa mujer, y en esos dos meses dicen
que no comié nada. ;Con qué [comida] habré vivido? “No comf nada alld”, dicen que dijo la
jovencita. Fingfa que estaba comiendo, pero de las nduseas que le daban, lo devolvia. Alla no
habfa comida, solo comidas secas y nada méas. Pero no habfa de la verdadera comida [sopas o
cazuelas]. Entonces, squé habra comido? Ella también observaba cuando el Chertfe llegaba
con lacarne humana, con las cabezas, con los brazos; y cuando vefa que llegaba con eso, me-

nos ganas de comer tenia, mas asco le daba}.

“«Fei "feita kifien antd, fei amutuaimi metu ni Raniantiinon mu, petu ka yalalu inche, fei metu fi
Ranianiamutuaimi” pienew, “wilytilmetuayu” pienew. jYa! pin» pi, «allmatun» pi. <WyUlpatuen[ew],
fei plichlall, nagpapelayu anfe, chumtechi kiipalu inchiw, “plichi tranakunuwaimi ta ta mu, re
re amutulayaimi” pienew» pi, «“plichi tranakunuwaimi” pienew» pi, «fei mai tranakunuwiin» pi,
«“pirakintuleaimi” pienew» pi. «Purakintun tranakunuwin, fei miichai miten mai nentupiwketew
reke femin» pi, «nentufimaenew una parte tafi chem ponwi» pi, «tati kushe pitrimina
azUmiwdrkii, tati kushe aziimtwnolukechilii, re kushekechilii ta azkintun mu, potramiina kimurkii



tati kushe» pi, «pltriimiina bakeanonjii» pi, «fei nentuimaenew mai ponwi ni penetun mai, ni
famechi penetun mai, kom ni piwke, kom ni cuerpo mai ponwi, ni pitra, kom» pi” pi.

Entonces, “uno de estos dias te irds, pero cuando todavia no sea mediodia, ya que también
debo preparar la comida. Asf que te irds cuando todavia no sea mediodia”, le dijo la anciana.
Llegado el dia, “te voy a endilgar”, le dijo la anciana; “jYal”, dijo la jovencita, “me entusiasmé”
dijo. “Me vino a encaminar. Entonces, habremos avanzado bastante, no sé cuanto habremos
avanzado, hasta que de pronto la anciana me dijo «tienes que recostarte un ratito aquf en el
suelo, notevas airasicomo asi. Tienes que recostarte un ratito», me dijo. Asf que me recosté.
«Tienes que quedar mirando hacia arriba», me dijo. Asf que me recosté mirando hacia arriba. Y,
de un momento a otro, sentf como que me hubiesen sacado el corazdn. La anciana me saco
gran parte de las cosas que tengo en mi interior. La anciana era muy habil, y no se notaba que
tenfa esa capacidad. Parecia una anciana cualquiera al mirarla, pero sabia muchisimo, era de-
masiado baqueana. Entonces me sacé los érganos interiores y yo podfa mirarlo todo, vefa todo
mi corazdn, todos los 6rganos interiores de mi cuerpo, mi estdbmago, todo”, dijo la jovencita.

“'Fei amutuaimi” pienew» pi. «Fei rupan mu fei ta “witraplratune” pienew. Zewmalu
witraptratun, chumlelan‘'ume, kutrankdlelan ‘'ume, chem ‘'me sentilelan» pi. «Fei "amutuaimi”
pienew, zazakunuleltuetew miten, kuwl miten famfamkunuleltuenew ni cuerpo ilisto!,
monetun» pi. «Fei “amutuaimi” [pienew]. Kisutu mai pinuikilen akutun, mitai miten
anlinagmepatun ni Lof mu» pi, «akutun» pi” pi. “Fei femlu akutulu, allmalltunetui, «jakutuil» pinii
na. Traplimelnii piam che, trapimchenetui piam, trapimelnii, nillatuimanetui, ilelkawiin, kom
muletui akutulu” pi. “Fei'tra nitramkalepatui ka kom ka, kom fei pipatui tani nitram, ni chem
fii kimen, chem fii pemen, kom, chumechi fii kununen, kom, fei pipatui nitramkapatui, potra
trapimchetui piam” pi.

Pasado un rato, la anciana le dijo: “levantate, ahora puedes irte”. Cuando la anciana terminé su
trabajo, “me levanté y no senti nada, ningin dolor, no senti ni una cosa’, dijo la jovencita. “Aho-
ra te marcharas”, le dijo la anciana, quien solo con las manos le sané las heridas que le habfa
hecho. "Me masajed el cuerpo con las manosyy jlistol, regresé a la vida“, dijo la jovencita. “Ahora
puedes marcharte’, le dijo la anciana. De esa manera fue como la jovencita llegé caminando,
en un ratito pudo volver a su comunidad de origen. “He regresado”, llegd diciendo. Y cuando
llegd, fue como que todos se sorprendieron. “jHa llegado!”, le dijeron. Entonces, dicen que se
reunio la gente, dicen que se conglomerd mucha gente, se junté la comunidad y le hicieron
rogativa. Compartieron comida, habfa de todo cuando llegd. Entonces, cuando lleg, ella tenfa
muchas conversaciones que contar, de todo, llegd contdndolo todo en su conversacion: lo
que fue a conocer, lo que vio, lo que le hicieron, todo. Asi llegd conversando. Dicen que a causa
de ella se juntd muchisima gente.

“Fei piam epu tripantutui miten piam ti zomo, «fei yenepatualu ta ifiche» pi piam ka, «<puwle ni
amutual, plazo puwle, amutualu ta inche» pi. Fei piam doctoranepatui kisu, monelchetukii piam,
operachetukii piam, kekutran piam, piwkekutran piam, kom kimtui tati ilchazomo” pi.{Mapuche
operawkii kuifi, operawkii, katriwkii ka, ka fAitizifkununeketui, inche kifie chi, kifie plichiche pen
operanepelu, pero lalike ka welu, monelen no, chem ni chumun kimnealu ka, chem fii chumun
tati plichiche, tani ilelnen o ilelnenon, fei kifielekii kifie wentru, muduwentru, rulpakelai zunun,
fei operakii fei. Pen kai ta inche, miinakiipa azkintuken ta kuifi, kimal, chem piichikeche pinekelai
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taifi peal ka, inche miina kiipapefin tati femekel. “jAy! azkintukilne, weza tati” pinii, inche siempre
plchi azkintun, feimu femuwkii ta che ta kuifi ka}. “Fei piam kizu fempaketui‘trakekutran piam,
kekutran, kom nielu, tati kuzakuzakutran, kom monelketui piam tati zomo. Fentrepun titun piam
kom ple piam, kiipai che lawen pipaetew, yenepai wichayawulnekii piam ka, fei piam como epu
tripantu puwul-ly, fei piam femechi tripapelu iamnagkunufemtui amutui” pi, “«yenepatun mai,
yepatuenew mai fii pu che, mileputun mai ti ruka mu» pi” pi.

Dicen que solo dos afios mas se quedd la mujer. “A mi me vendréan a buscar”, dicen que dijo la
jovencita, “cuando llegue el plazo para irme, yo me iré", dej6 dicho. “Entonces, dicen que era
como una doctora, dicen que salvaba a las personas, dicen que operaba a la gente, operaba
las enfermedades de pancreas, las enfermedades del corazén, todo eso aprendié la joven”,
contaba mi abuelito. {Los mapuche operaban antiguamente, operaban, también hacfan ci-
rugias y después los dejaban cosidos.” Yo una vez presencié cuando operaron a un bebé que
estaba muerto, para conocer qué fue lo que le paso, qué le paso al bebé, sile dieron o no algo
malicioso en la comida. Habfa un hombre mudo que no podia hablar, él era quien operaba. Yo
también presencié eso. Antes a mi me daban muchas ganas de mirar, para conocer. A ningln
nifio lo dejaban mirar, pero a mi me daban muchas ganas de ver cémo lo hacfan. “jAy! no mire,
es malo”, me decfan, pero yo igual nomas miré un poquito. Eso se le hacia a la gente anti-
guamente}. Entonces, “dicen que ella hacia eso mismo, dicen que operaba las enfermedades
graves. Todos los que estaban mal del pancreas, de los rifilones, a todos los hacia vivir esa mu-
jer. En todas partes era muy nombrada, la gente venia a pedirle remedios, la venifan a buscar,
dicen que le venfan a pedir ayuda. Pero dicen que cuando cumplié como dos afios desde que
regresd, un dia salié y de un momento a otro desaparecio, se fue”, contaba mi abuelo. “Me han
llevado, me vino a buscar mi gente. Ahora estoy en esa casa, en el volcan’, dijo la joven. Asi
contaba mi abuelito.

{¢Fei am ta muleputulai afkazi mu tati kushe mu anfe? Kushe fei tati Nenzeglifi ka. Kushe
fei tati Kiiyen tafii fiuke ka tafii chem ka, fei fiukeyenln ka, fei ti meli wentru. “Piyamruka fei
tati fiita 'tazeglifi mu ka, feimu ta mulii” pi. Feimu piam milekefui ‘espiritu Mapuche’ piam ta
mulekefui ta feimu, welu akulu ta winka ta tripatui” pinekii, “amutui ta Villarrica ta mileputui
ta espiritu Mapuche” pikiintn. Puliwentu, eimin puliwentu metunii, tripapanon mo Antd,
azkintuamultlmiin, wiytzkilekii che chi amulekii. Ninezuamaimin puliwentu, lifkilelu
nidnezuamaimiin, kiimezuam che reke miyawkii. Entonces che penennekii amulekii, wiytzkulekii
che, wiytizkilekii, trewa ka amulekii trewa, kullifi [w]inelekii, pe azkin fijallaimin, metu felewi na.
Metu felii tati, espiritu rumechi Mapuche, metu felii tati, Ammapuche ka.

{¢No seré que la jovencita ahora esté al lado de la anciana? La anciana es un espiritu ‘Nen' que
habita en el volcan, es la madre de Kiyen y de los demas, es la madre de ellos, de los cuatro
hombres. “Piyamruka es la historia de un volcan grande, alli es donde vive la anciana’, dicen.
Entonces dicen que habia espiritus (Am) de los mapuche en ese lugar. Pero, cuando llegaron
los winka, se escaparon de alli”, se dice. “Se fueron al volcén Villarrica, alla esta el espiritu del
mapuche ahora”, se dice. Por las mafianas, antes que amanezca, cuando todavia no aparece
el Sol, si ustedes miran hacia alla, pueden ver gente que avanza en fila, van caminado en direc-
cion al volcan Villarrica. Tienen que observarlo antes que amanezca, cuando esta despejado

tienen que mirar, son igual que personas los que andan all4. Entonces se pueden observar per-

12 Las personas especialistas en hacer este tipo de operaciones o autopsias para conocer las razones que provocaron la muer-
te, son nombradas “maliichefe” en lengua mapuche.



sonas que van caminando y avanzando una tras otra. También se pueden ver perros que van
caminando y animales que van adelante. Tienen que fijarse, todavia estan alli, igual al espiritu
de los mapuche, el Am de los mapuche.

Inche kai ni awelu, inche tani awelu tani chaw, feichi ptache ‘'ume kimii ta kuifikezunu,
welulnaminkunukii feita kontakii. Inche kai ta miina kiipakimken tati femechi ka. Ramtuke’
“schumnechitchatcha?” pikefin, “ska chem?, sfei kai ka chumechi?”. “Ya, fei piayu, niitramkaayu”
pikii. Femechi mu nutramkakii, NUtramkakii, femechi mu ta kimiin ka, sino kim'laafun ta ka. Fei
fii Auke fei ka yom Nitramkatukeifi mu ka, [kilsu ka kimpai, niitramkakiiniin kom felen kom, jka

yom kimpai kal}.

Mi abuelo, el abuelo de mi papé (bisabuelo), ese anciano conocia muchas conversaciones
antiguas, cruzaba sus pies y se ponfa a contar historias. A mf me gustaba mucho aprender de
esa manera. Yo preguntaba ‘scémo es eso, abuelito? ;Qué méas? s;Eso también, como era?”. Y
él decfa “ya, te voy a contar, vamos a conversar”. Asf es como conversaba, contaba historias.
De esa manera aprendi esta historia; si no, no hubiese aprendido nada. Mi mama también nos
contaba estas historias que aprendid, nos conversaba de todo, de como era todo. jElla tam-
bién tuvo la posibilidad de aprender del abuelol}.
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CAPITULO 7

n tercer tipo de relato son los pewma, el mundo de los suefios.

No existe una frontera absoluta entre lo que se percibe en este
estado y en la vida consciente, son dos mundos paralelos, ambos in-
terpretados como parte de la realidad. Esto se puede ejemplificar a
partir de las siguientes afirmaciones:

« “Inche mupiken chem pewma mu kimbin tati”: yo estoy diciendo
algo verdadero porque lo conoci a través del suefio (Seberiana Anca-
nao).

o “Kifieke pewma eluneiniin ka kreinin fi pewmayenin,
zunulkainiin kom, femechi montuyifi: a algunos les mostraron a
través del suefio y creyeron, luego lo conversaron todo, gracias a eso

sobrevivimos (Clementina Neculfulu).

En este sentido, el suefio se acerca mas a lo onirico, no como algo
ficticio, sino con seguridad plena de que lo observado y los mensajes
entregados sirven para reaccionar eficazmente en la vida diaria. Y es
en estado de pewma donde también se pueden conocer los elemen-
tos que existen en el Wenumapu, las personas o seres que lo habitan,
las actividades que alli se realizan. Es una forma de comunicacién
directa entre la tierra, la gente y el cielo.

En esta tultima seccién se presentan tres pewma que estan directa-
mente vinculados con los astros. Para comenzar, Seberiana Ancanao
recuerda uno de esos suefios en los que se trasladé hacia el Wenuma-
pu para conocer sus caracteristicas. Alli se encuentra todo aquello
que en la tierra alguna vez existid, pero que ahora se ha extinguido,
tales como los pastos, humedales y animales. Destaca la observacion
directa de Sol, Luna y los seres espirituales que los componen, lo
cual permite interpretar aspectos cosmoldgicos para reafirmar las
creencias, evocandose en las rogativas a Kiiyenkushe, Kiiyenfiicha;
Antiikushe, Antiifiicha; padres y madres que permiten la existencia.

El segundo suefio lo expresa Juana Beltran. Tanto més impresio-
nante que el anterior, esta vez no es la persona quien sube hacia el



cielo, sino que es Wiinelbe quien baja a la tierra para otorgarle una responsabilidad comu-
nitaria. A través del pewma se le prepard con los conocimientos medicinales necesarios de
ser puestos en practica.

El tercer suefio estd mas cercano al trauma, ya que Aurelia Domihual vivié un fuerte su-
frimiento para darse cuenta de la importancia de realizar plegarias para los seres espiritua-
les del cielo. Un hombre enviado desde el Wenumapu la amenaza con cortarle un dedo si es
que no agradece cotidianamente por los diversos beneficios que se le otorga. También, apa-
recen ciertas enseflanzas para conocer las caracteristicas de los astros, ya que al momento
de aconsejarla, le presenta los nombres de diversas constelaciones, ademas de las funciones
que cumplen en conjunto con la Luna y el Sol.

Estos dos ultimos suefios implican la interpretacién de una tercera persona, quien influ-
ye de manera directa en la reaccién que se debe asumir. Por un lado, iniciarse como lawen-
tuchebe, persona capaz de mejorar las enfermedades; por otro lado, ingresar a la Iglesia
evangélica, con la misién de agradecer en todo momento, dia a dia, los beneficios entregados
por el Padre del Cielo. Un cargo tradicional y uno surgido de la relacién entre los mapuche
y colonizadores; pero que en definitiva es el pewma lo que permite posesionarse de aquellos
comportamientos. De esta manera concluye el recorrido que permite conocer el Wenuma-
pu, tanto en su forma visual como en su lado espiritual.

Caracteristicas de Sol y Luna
Por Seberiana Ancanao, Lob Chenkeko, marzo de 2010

Inche pewmabifi Antt kuibi. Niepelan, como quince afios niepelan, pewmabifi Antli, miinakiipa
kimirken Antl, kiipakimbifi Antli, chumkilen ta Antli. Pewmabifi kifie wentru nitrimenew,
inche powirken, piran Wechuwenu powln. Bamechi kintuwilin, minawera Kimemapu
mulii Wechuwenu, mlii mallinkachu. Puwlu inche, “kiinapane” pi pinepi, bei pienew ti wentru.
“Klinapane, ¢kiipa kimimi chumkilen Anti?”; “minakipa kimbifi" pibin; “kiinapane, tiba ta
Antl". Banteke rumepelai ti chew ta niwkilemom tati Antl, meli banteke bamnelu, beimu
pultrdlii tati Antd, beita Antl pinjii. Kintuwlln tati, bamechi yawirken inche, kintuwil-lan reke,
beita Antl lle. Kliyen, doi mifiche mu milii Kiiyen, Antli wente mu mdilii, Klyen minche mu.
Bemechi pewman Kiyen, Anti kimbin fii bemechilen.

Yo hace tiempo atras sofié con el Sol. Habré tenido unos 15 afios cuando me sofié con el Sol,
tenfa muchas ganas de conocer el Sol, querfa conocerlo, cémo estaba, cémo es el Sal. Enton-
ces sofié con un hombre que me llamdéy yo llegué, subf al cieloy llegué. Miré para todas partes,
muy lindas y grandes tierras habifan alla arriba en el cielo, habfan pastos en los humedales.
Cuando llegué, “"venga” me dijo ese hombre. “Venga, jquieres venir a conocer como esta el
Sol?”, me dijo; “tengo muchas ganas de conocerlo”, le dije; “venga, este es el Sol”, me dijo. Pero
asf de gruesas eran las cosas que sostenfan al Sol, eran cuatro sostenedores asi de grandes,
ahf estaba colgado el Sol, eso es lo que le dicen Sol. Cuando lo miré, como que no podia divi-
sarlo bien. Ese es el Sol y la Luna esta més abajo. El Sol esta arriba, la Luna abajo. Asf sofié y
conocfla Luna, conocfla manera en que esta el Sol.

*

Chumte ‘upai ta Mapu, chumtepui ta Mapu, bentepu ta takulii Antdi, melilii. Bei ahi estaba,
beimu pultrilii Antl, yo miraba y abria tafii ne ptt-iken, pit-Uken ya, yo vi el Antl. Asi esté el
Anti iyew, mulii ti wentru beimu ka domoche; el wentru esta aquiy domoche t'a mu, el hombre
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man, domoche wele. Bemechi pewman inche, marikechu tripantu nien pewman, bei mu kimbif
chumkilen Anti.

Asi como es de anchal la tierra, ese es el tamafo del Sol, pero tapa la Tierra, con cuatro soste-
nedores. Asi estaba eso, ahi esta colgado el Sol, yo miraba y abria mis ojos, de a poquito, de a
poquitoyya, viel Sol, asf esté el Sol alla. Tiene un hombre y una mujer, el hombre esta aquiy la
mujer aca, el hombre a la derechay la mujer a la izquierda. Asi sofié yo, cuando tenia 15 afios,
por esa razén yo conoci la manera en que estaba el Sol.




Wiinelbe entrega el “don” de lawentuchebe®
Por Juana Beltrdn, Lob Kallawken, abril de 2010

Eso sofié yo. Mi mamé era muy huertera y empezd a cuidar su huerta porque le entraban
chanchos. Tenia linda huerta mi mami. Ella hizo como una ramadita al lado de la huerta para
alojar ahi, para cuidar la huerta y que no entraran los chanchos. Yo iba a enterrar una papa
en la ceniza, habia una papa que se parecia a un mufieco, pero mi mama no quiso porque no
habia ceniza caliente, entonces yo me enojé, me dio rabia, lloré miércale. Habia una payasa
[cama artesanal] de lana, de un saco de papas que habia, ahi yo me tiré y me quedé dormi-
da. Seguramente, mi mama no quiso despertarme para no llorar, entonces me tap6 con un
rebozo viejo que habia. Después, como a eso de las cinco, calculo yo que pueden haber sido
las cinco de la mafiana, cuando yo desperté. Entonces veo que venia bajando el Lucero, la
Virgen Maria, pero con un lindo cable, pero era hermosa, estaba asi, asi tanta altura, parada.
Entonces me dijo “esto lo vas a recibir en tu mano’, me pasé una copa y aqui el remedio. “Vas
a seguir trabajando’, me dijo. Es linda linda, pero estaba con un manto que me impedia verle
la cara, yo quedé con mis manos estiradas para seguirla y no pude alcanzarla. Y ahi lloré yo,
mi mama despertd. “jQué te pasd!”, me dijo, pero yo no podia hablarle, asi fue como desperté.
Y se fue, se fue, se fue, hasta que lleg6 al Lucero, era el Lucero, pero era una Virgen. Y asi que
después no podia consolarme yo.

13 Este pewma fue relatado en castellano.
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Llegd una viejita que se llamaba Margarita, era la mama del finado Segundo Beroiza, era
antigtiisima esa sefiora. “sQué le pasoé a tu hija, fiafia?”, le dijo, ‘que tanto que llora”. Y ahi mi
mama le dijo que “ella sofié anoche, desperté llorando mi chiquilla’, dijo. “sQué sofiaste?”, me
preguntdé. Ella siempre manejaba el cigarro que salia antes, ese de marca Favorita, uno ama-
rillito que salia, tenia un dibujo como de una gitana. Y entonces esa sefiora sacé su cigarro,
me ech6 humo, cuatro veces, rogando ella que nunca me desamparara el Lucero que me dio
el don. “Te dieron un don hija’, me dijo; “tienes que cuidar a tu hija’, le dijeron a mi mami,
“porque ella recibié su espiritu”. Y me asusté cuando me dijo asi, yo dije “qué sera el espiritu”.
Pero no pude dormir dos noches, como que me alumbraba igual, dos noches, parece que ya
le veia la cara. Yo despertaba y me sentaba para mirarlo, no dejaba de mirar a ese Lucero. Por
eso todavia me gusta mirarlo. A veces, cuando despierto, me siento en la cama a mirar esa
luz. Y asi, de repente, aprendi de ser medicinal, y ahora me tienen por médica [lawentuchebe].

Mensajes enviados por el Padre del Cielo
Por Aurelia Domihual, Lob lcalma, marzo de 2010

Kuibi mew beita pewman. Kipachi wiin mew, puliwen, epewiin, pewman witraimanepan
‘fie pltache, wiitrafimapaenuu. Pero pelabin ta personal, aibifiaibifinii miten tati pitache.
Bei tati'tache ta bei pipaenuu: “bei tiba muliimi” pipaenuu; “bei tiiba mu ta mtlen” pibin. Bei
mankuwiipaenuu, beita después ta eluetulaenuu tani kuwdi, beimu sujetapaenuu kuwii mew.
Beimu bei pienuu: “eimi, bei tiiba mulerkimi, pekelayu. Bei pi ta Chawwenumapu «pelan, pelabin,
welu'ta blntrolkii kiitral», pi ta Chaw”, pi tati btache.

Hace tiempo atrés sofié. Cuando llegd el amanecer, en la mafiana, antes de que amaneciera,
sofié que un gran hombre me vino a visitar, me visité. Pero yo no lo vi directamente. Ese gran
hombre que vi, era una sombra solamente. Entonces ese gran hombre me vino a decir: sAqui
es donde tu vives?”, me vino a decir; “aqui vivo yo’, le dije. Me saludé con la mano derechay
después no me quiso soltar la mano, me sujeté de la mano. Entonces me dijo: “tU que vives
aca, nuncate habia visto. Chaw que habita en el Wenumapu dijo «<nunca la he visto, pero siem-
pre veo mucho fuego [en esa casa]», dijo Chaw”, dijo el gran hombre.

*

Beimu inche bei piebin “ume wetrawlleyu”, bei pibin, “bei igual gracias pikerkebun”, pibin.
Beimu bei pienew: “«jGracias pikelai! Inche elubin fii kiime belii, kiime asbewkii, inche gracias
pikelaeno»”’, bei pi tati'tache. Y “«beichi dunu mu kifie kuwii chandllkuw( ta entufimameabimi»,
pinen’, pi tati ptache. “«Perddn pile, bii elelmeabimi; beita “chem miaulma serbielii, gracias
piaeyu’, pile beita, beimu ta elelmeabimi tani chanlllkuwi; bemnolen, entufimameabimi kifie»,
pinen’, pi tati mandaw.

Entonces yo le dije que "hace muy poco que estamos juntos [con mi marido]”, asf le dije, “pero
igual siempre estoy dando las gracias”, le dije. En ese momento me dijo: “«jNunca dice ‘gracias’!
Yo le entregué bienestar, un buen aspecto, y a mi nunca me ha dicho ‘gracias’», dijo Chaw”,
asf dijo el gran hombre. Y “«por esa razdn, le vas a cortar un dedo de la mano», me dijo Chaw”,
dijo el gran hombre. “«Si pide perddn, le devolveras el dedo; y si dice que “en donde quiera que
ande te serviré, te diré gracias”, si dice eso, ahf le vas a devolver el dedo de la mano; pero si no
lo hace asi, le sacaras un dedo», me dijeron”, dijo el gran hombre que fue mandado por Chaw.



Beimu “perdon” pirken inche. Bemkeeli perdonaan, tiiba gracias pieyu pinerputueyu. “«Pit-tkim
mafdmlai‘'ume ni pu plfen milelu tiibachi Mapu mu, inche itrokom nielbin, nielbin Antd Ai
efiimaluam eniin, fii kime'ulpa antli am entin, duamyiam enin. Nielbin Kilyen eniin pelotuam
pun», pi mai Chaw. «Bei kisu eniin kimlai mafium, krasia pikelaenuu enin», pi Chaw’, pi tati
mandaw. Beimu bei pibin inche, “perdonayan” pibin. Entonces bei pieneu: «inche nielbin
wantlen entin, wiifiochi Kliyen mew, tiibei nunca dumifimanekelabin entin, pelonelkebin eniin
pun, itrobill nielbin entin wandlen, itrokom dinjii ti wanilen» pi Chaw, «inche kom nielbi fii Gi» pi,
«beiti mlii ti Cruz del Sur, bei “Namiinchoike” pinii bei; beiti Weluwitraw, bei “Weluwitraw” pinei;
beiti pitrake alumbrapelu. Nielbin kipalii wiin, kiipalpelu wiin, nielbin “Yepeluwn®, itrokom» pi
mai Chaw" pi tati ptitache. Beimu inche bei “perdén” pibin.

Entonces, yo pedi perdén. “No me haga eso, me perdonaras, aqui te doy las gracias’, te he di-
cho. “«Ni siquiera un poquito saben agradecer mis hijos e hijas que estan en el mundo. Yo les
tengo de todo. Les tengo al Sol para dar calor, para que pasen un buen dfa, para que puedan
hacer sus labores. Les tengo la Luna, para que alumbre la noche», dijo Chaw; «y ellos no saben
agradecer, no me dan las gracias», dijo Chaw’, dijo el gran hombre que habian mandado. En-
tonces yo le dije “me vas a perdonar”, le dije. Entonces él dijo: “«Yo les tengo las estrellas para
que alumbren cuando la Luna ha desaparecido, y asi nunca permito que estén en la oscuridad
absoluta, siempre les tengo luz por las noches, de todo les tengo, estrellas, y todas las estrellas
tienen nombre», dijo Chaw, «yo les tengo todos los nombres», dijo, «esta la Cruz del Sur, que se
llama ‘Namunchoike’ (Pie de Avestruz); esta el Weluwitraw, que se llama ‘Weluwitraw’, ese es el
que alumbra reluciente. Cuando viene el amanecer, les tengo el que trae el amanecer, les tengo
el "Yelpeluwln', de todo les tengo», dijo Chaw”, dijo el gran hombre. Entonces yo le pedi perdoén.
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“«Itrobill nielbin, nielbin ubisa. Inche kipa wifowitratulii, tukuabun nien mandaw, nien chi
ledn, nienbin beichi mandaw, rumeleplidai mari ubisa mu, bei ii mandaw inche, welu inche
sujetaniekebiel mu chumkelai'ume» pi mai Chaw"” pi chi piitache, bemechi bei pieneu. Beimu
bei pibin inche “perdonamu chi” pibin. “«Kom nielbin eniin, ka mulii nird pinii tati, tani mandaw,
bei achawall beimu ‘umelepiirai, ‘ifie achawal ‘ume nielai trekayawlabui ruka mew, inche
tukunulelbilii» pi mai Chaw", pinen. “«Bei mu ubisa nielbin, ubisa wiilpelu epifichike plata:
willpelu korderu, wiilpelu kalufisa, bei ni iam eniin inche nielbin, pero kimlai mafiiim gracias
piniikelan» pi mai Chaw’, pinen tani pewma, kuibi.

“«De todo les tengo, les tengo ovejas. Yo, si quisiera volver a quitarles, les puedo enviar un
mandado que tengo, tengo al ledn, les tengo a ese mandado, él es mas fuerte que diez ovejas,
ese es mi mandado, pero yo lo he sujetado para que no les haga nada», dijo Chaw”, dijo el gran
hombre, asi me dijo él. Entonces yo le dije “perdoneme’, le dije. “«Les tengo de todo, también
esta el que le dicen zorro, es mi mandado y es més fuerte que un montén de gallinas, ni siquie-
ra una gallina podria andar caminando en la casa si yo les mandara al zorro», dijo Chaw”, me
dijo el gran hombre. “«Por eso les tengo ovejas. La oveja entrega dos tipos de riqueza: entrega
corderitos y entrega lana, eso es para que coman y para que se vistan, pero no saben agrade-
cer, no dicen gracias», dijo Chaw", me dijeron en el suefio, hace mucho tiempo atras.

*

Beimu inche bei pin, bei pimen, metu monelii fii chawem, bei pimen fi chawem, bei kifie palu
nien, y era evangélica fii palu. Bei pienoo “eimi ptrontunirpuaimu Chawdios, espiritu Piitachaw
dunueimu” pienoo, y asi fue, tiiba kimtubin palabra Chawdios, Piilliichawdios kimtubin, personal
pelabin, pero Pilli mu petubifi Chawdios, en espiritu lo veo, en la palabra lo veo ahora. Bei tani
bentepiayu tati.

Entonces, yo le fui a contar esto a mi padre, quien todavia estaba vivo. Le conté [el suefio] a
mi padre. Y tengo una tia paterna que era evangélica, entonces mi tia me dijo “a ti pronto te
va a tomar el Padre Dios, el espiritu de Bitachaw es quien te habld”, me dijo. Y asf fue, ahora
conozco la palabra del Padre Dios, conoci el espiritu del Padre Dios. No lo vi en persona, pero
en espiritu vi al Padre Dios, en espiritu lo veo, en la palabra lo veo ahora. Eso es todo lo que
puedo contar.
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