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POSIBLES RAICES PATAGONICAS EN CREENCIAS
ARAUCANAS

L. LAS PIEDRAS SAGRADAS “CON 0]JOS”

Rodolfo M. Casamiquela

A 60 km al suroeste de Zapala puede apreciarse en cualquier mapa la
presencia rotunda del cerro Chachil, que alcanza a 2839 m de altura. Aungue
no lo conozco personalmente, pienso que ha de estar conformado por rocas
del denominado “Grupo Choiyoi”, de edad permo-tridsica; mas precisamente,
de la Formacién Milla Michicé (cf. Digregorio, 1970).

San Martin (1930, 89) —sin ser gedlogo— ha definido probablemente
bien a la roca que constituye la cumbre: “...cuya cumbre runcinada esta
formada por un conglomerado volcdnico guijarroso”. De alli se desprenderia
su nombre, segiin el mismo autor: “Chachil, guijarro”. El diccionario de
Augusta no consigna la voz; el de Erize, que la trae, seguramente la ha toma-
do del propio San Martin. La toponimia de Groeber (1926), desgraciada-
mente, no menciona el topdnimo.

Pero ¢l aparece, en cambio, en el Diccionario Geogréfico de las Gober-
naciones Nacionales (1942, 130), compilado —segiin se sabe— por don Tomés
Harrington, lo que acredita su seriedad: “.. .Se cree que ¢l nombre es ono-
matopeya del sonido que producen los cantos rodados al chocar entre si: sin
embargo, el sefior Juan Benigar lo escribe «Chivachiill» v dice: «lo estimo
nombre puelche no araucanos”,

El dato es precioso por tratarse del mejor conocedor culto de la lengua
araucana —y de manera prictica, precisamente en el corazén del Neugquén—
que Faya habico en la Argentina (cft; Lascaray, 1863, 115 et seq.). En su
nomenclatura “puelche” equivale a indigena de origen local, por ende tehuel-
che septentrional de mi propia clasificacién, Y hay que confesar que su fi-
sonomia confirma la idea,

En efecto; chya, o mejor chiié, es “piedra” v “pefiasco” en esa lengua;
chiill merece un punto aparte.

Lo mis parecido es t5¢lél “remolino de viento”, voz de la que se
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extrae un radical ts'él (= sl = chiil) que he interpretado en otros traba-
jos (in litt. 1) como “girar”, “dar vueltas”, y acepciones emparentadas. El
todo significaria “piedra que gira, da vueltas” ...o también “piedra de dar
vueltas”. . ., lo que cambia el sentido hasta practicamente invertirlo (c¢f. Ca-
samiquela, in litt. I1).

La traduccién —hasta aqui meramente especulativa— recuerda en el acto
al significado de por lo menos otro topénimo neuquino, cordillerano para el
caso: Inihualbue, consignado por Cox en 1863 (p. 123). Lo he interpretado
en otra parte (1972-1973) como wénéwallwe: “donde dan vueltas en torno
de...” Y hay (en Chile) otros topénimos similares, como veremos infra.

El aludide, aparentemente no tiene nada que ver con el paraje Chachil
que hasta aqui me ocupa. Estd ubicado sobre una de las rutas transcordille-
ranas mds conocidas, aguella que cruzaba la sierra de Lipela, o Ilpela (del
lado chileno), v desembocaba en el extremo oeste del lago Lacar. Precisa-
mente un poco al este del limite, en las vecindades del paraje Hua Hum. ..

Los puntos suspensivos van porque casualmente en ese sitio ubica Ha-
rrigton ( Diccionario, ibid) a un homénimo del topénimo en estudio: “Para-
je al sur del lago Lacar y a 2 km de Hua Hum, de escasa poblacion™.

La coincidencia es de grado tal que se hace imposible dudar en cuanto
a la identificacion de ambos parajes, y por ende de ambos nombres, araucano
el uno y tehuelche el otro. Son sindnimos y han sobrevivido paralelamente,
como sucede en varios otros casos del ambito patagénico.

Queda, pues, establecido, con mucha firmeza, que en el punto Chachil
adyacente al Lacar se practicaba un rito “giratorio” en torne a una roca —que
es la destinataria del nombre. Rito equivalente, por tanto, ha de haberse ce-
lebrado en el cerro Chachil ubicado al oeste de Zapala, pero desgraciadamen-
te no hay mis informaciones al respecto.

...Pero en cambio sabemos que estd constituido por un CONGLOMERADO,
v esta caracteristica litolégica v textural lo aproxima a por lo menos dos rocas
sagradas mas, neuquina la una y cordillerana-chilena la otra,

Para la presentacidon acabada de aquélla, y de los ritos “giratorios” cele-
brados alli, remito al lector a mi trabajo de 1972-73, Moreno ha consignado
que se trata de un conglomerado y que los indios consideraban como “ojos
de la piedra” a los moldes dejados por los “casecajos” (clastos redondeados
como guijarros) caidos de la matriz, huecos en los que derramaban la bebida
ritual. Se trata del actual lugar de Ali Curd, deformado de lalalei kurd, “pie-
dra que suena’, en el sur del Neuguén.

Para la otra roca remito igualmente al trabajo citado, pero he de agre-
zar otros datos. Aludo a Retricurahue, entre Lonquimay y Malalcahuellu, otra
vez un pefiasco de conglomerado en que la ausencia de algunos clastos ha
configurado huecos redondeados, tomados por los indigenas como labradas
ex profeso.

He tenido ocasion de visitar la roca, a la que Canas Pinochet (1802, 23)
ha descripto como “una piedra con muchas excavaciones, en forma tubular
algunas y otras de irregular faccion, Dios estd escondido dentro y lo llaman
Padre Retricura”, Habla de ofrendas —seguramente propiciatorias—, de dine-
1o, cigarros, pan, carne, una rama. ..

El mismo autor (id., 24) cita otra roca cordillerana, que entiendo hay
que clasificar en la misma familia, desde que posee idénticos huecos: Ca-
nas Pinochet la sindica como “granito” —ha de ser porfirita, es decir un
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conglomerado de matriz porfiritica— y piensa que aquéllos fueron labrados
por el hombre: “De Mulchen por el camino al boquete de Callaqui, Rio
Agrio, Laguna Agria en la que el rio desagua, Hacia el norte de esta
laguna v sobre una meseta que el rio atraviesa se halla la piedra Curalhue
(Piedra de 4nimas o del Diablo) que tiene, como la de Malalcahuellu, mu-
chas excavaciones tubulares hechas por mano del hombre. Su contextura
tsica es de granito.

“El plano sobre el cual reposa es horizontal y la piedra se eleva sobre
este nivel un metro, teniendo no menos de dos de diimetro,

“Los indios dicen que esta piedra tiene su calen, que es, segun ellos,
un espiritu invisible, capaz de bhacer bien y mal, que nosotros hemos tra
ducido impropiamente por brujo.

“Cuéntos viajan por el boquete, indios, arrieros chilenos o argentinos y
demAs gente sencilla, pagan tributo a esta piedra, de adoracion primero,
en especies en seguida.

“Consiste el primero, rendido por sélo los indios, en dar vueltas alre-
dedor de la piedra, en uno y otro sentido, pronunciando palabras suplica-
torias o peticiones para que la piedra les procure un viaje feliz.

“Viene en seguida lo que los indios llaman el marimari o el depdsito
en los oyos de ofrendas, que consisten en carne, pan, harina, dinero, ciga-
ros, eteétera...”

Las observaciones son que en realidad el rio Agrio nace de la laguna;
si el sitio estd al norte de ella, quizd quepa traer a la cuestién el toponimo
Trolém, aplicado a una sierra cercana (en los mapas), desde que esa voz
significa “golpear”: Augusta (1966, 248) ejemplifica su uso con la oportu-
na frase “:de qué serd el golpe que se oy6?". Y digo tal porque el tema
recuerda al de ialalei kurd “piedra que suena”. Segim mi informante Juan
Rondeau (vide Casamiquela, 1972-7T3, 495) habia una roca —creo que E5a,
aungue no se descarta que sea la de Retricurahue— que “avisaba si venia
gente. .. se sentia el ruido”™

En cuanto al nombre Curalhue, el autor lo traduce por “piedra de
dnimas o del Diablo” porque interpreta kurd-alwé, en que alwé es “dnima’;
sin embargo, en araucano correcto los términos debieron estar invertidos
(aungue acepto que existen otras inversiones en la toponimia cordillerana,
como malal kawellu, rukd choroi), v ello sin detenerse en el hecho de que
aliwé es “inima” en el sentido de “espiritu del muerto”, lo que no parece
compatible con la idea que alimenta la traduccion de Cafias Pinochet. La
alternativa serfa kural-we, “donde hay kural o en que se hace kural”, y
aunque no tengo un significado preciso para esta voz, opinoe que es un mero
derivado de “piedra”, Reaparece en kuraliiewen, “las piedras que sirven de
plomada en la red (iieweii)”, fide Augusta (op. cit, 108).

Para terminar este comentario, sefialo que es curiosa —creo que unica—
la aplicacion y significado que el autor consigna para marimart, hoy mera-
mente empleado como saludo universal.

Entrando al fondo del asunto, es posible abordar su interpretacién con
dos o tres enfoques diferentes. Uno seria la comparacion con otras rocas
“sagradas™; otro, el andlisis de los ritos —presuntamente propiciatorios— que
llevaban a cabo los indigenas.

Voy a proponer aqui el segundo camino, y ello para evitar a confusién
inicial que traeria aparejada una clasificacion puramente morfologica. Pues,
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como es sabido, ecuménicamente las piedras no son hierofanfas por si mis-
mas sino por ser recepticulo de un principio diferente, de naturaleza espi-
ritual, diré. Eliade lo expresa (1975, 188): “No sabriamos decir si los hom-
bres han adorado jamds las piedras en tanto que piedras. Las devocién del
primitivo se dirge en todo caso a algo més, que la piedra incorpora vy expre-
sa... Ellos han adorado las piedras o han hecho uso de ellas como instru-
mentos de accion espiritual, como centros de energia destinados a su pro-
pia defensa o a aquella de sus muertos. Y esto conviene decirlo desde ahora,
porque la mayoria de las piedras que tenian incidencias culturales eran uti-
lizadas como instrumentos: servian para obtener algo, para asegurar su po-
sesion. Llenaban una funcién mdgica mds bien que una funcién religiosa.
Provistas de ciertas virtudes sagradas debidas a su origen o a su forma, no
eran adoradas sino utilizadas™.

Por el camino elegido, las claves momentaneas son tres: 1) la reverencia
aparente a la hierofania simbolizada por la roca (contenida en ella), tradu-
cida en ofrendas; (2) v (3) la forma que adopta el rito —que puede dar
indicios preciosos acerca de la hierofania misma—: el giro o ronda (pro-
cesion circular en pluralidad de individuos) en torno de la roca, y la singu-
lar caracteristica de la utilizacién de un solo pie —por lo menos en un
casc bien documentado. Es mis que suficiente,

La actitud reverencial por si misma es poco elocuente: en el dmbito
patagoénico podria tratarse, con ese sélo dato, tanto de una manifestacion
“maligna” (como la que significa el gualicho) come ambigua o ambivalente
(un espiritu celestial, “dueic del lugar”, o un ordculo).

El giro o ronda no da tampoco una informacion concluyente: los arau-
canos lo llaman awun y esti destinado a sacrilizar un determinado lugar,
o dicho de otro modo, a delimitar un espacio sagrado en torno de algo.
Por extension se utilizé en el alejamiento de los malos espiritus, rito comtn
en las agrupaciones tehuelches con motivo de la enfermedad, recepciones,
eteétera,

A pesar de esto iltimo, creo que los tehuelches lo adoptaron de los
“araucanos’, entre los cuales es “la danza y vueltas a caballo que se ejecu-
tan alrededor del rewe en las rogativas o del muerto en los entierros “(Auw
gusta, 1566, 13). Erize (1960) completa: “.. .constituia la mds alta distin-
¢ién con que los indigenas honraban a personas o cosas: tenia un lugar en
el nguillatun, en los entierros y en las solemnes recepeiones”,

Pero el giro sobre un solo pie, como ha consignado expresamente Cox,
desde luego implica un mensaje especial, que ha de ser posible desentra-
nar, Y en tal sentido, me permito insistir en la interpretacion ya dada en

-1972-73: “Para entender el asunto a fondo, remito a ustedes al andlisis
realizado en mi trabajo de 1965, pero en esencia se trataria de actualizar
el siguiente esquema logico: entre los araucanos esté vigente todavia el
mito de epunamiin (‘dos pies’), aparentemente un alto dios descendido v
después revestido de caracteres de malignidad (lo que explica su conexion
con los shamanes — brujos). Moesbach, para los timpos acutales (1944 - 143)
consigna que el ‘epunamiin o representante del otro mundo en la ceremonia
de los nguillatunes, que anda en brincos con los pics a la vez, Estos seres
estdn personificados por los convidados que vienen de otra tierra a ayudar
a las rogativas’ (Augusta, 1934, 23), pero el pasaje en araucano del que
deduce esto el misionero parece aludir directamente a los seres miticos:
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“Aquellos que tienen chicha dejan marewepull en pequenas fuentes, las cua-
les después se ponen en fila para los epuiiamuii a fin de que beban’. No
voy a entrar en profundidad en el concepto de marewepull, pero baste saber
aqui que por lo menos en una version (Augusta, 1934, 116), se refiere a la
doble fila de los cintaros con chicha que se ponen en las rogativas, con
cuyo contenido se hacen aspersiones hacia la salida del sol acompafiadas de
invocaciones dirigidas al Ng'nechen o tal vez a los espiritus’. El consignado
es el nombre actual del alto dios celeste de los araucanos.

“Y todo lo anterior viene a cuento porque la figura de este epunamin
o ‘dos pies’, estd en evidente oposicion con la del ketronamiin, o “pie trunco’,
es decir ‘un pie’. Se trata de un ente mitico que en la actualidad se repre-
senta por ‘tm enano de forma humana, con una sola pierna o pie y que
camina por una serie de saltitos (Latcham, 1924, 812). Prescindiendo de su
identificacion con el antiguo fvunche de los araucanos, nific monstruoso de
una sola pierna de los hechiceros malignes, cabe apuntar para el caso dos
cosas fundamentales: la primera, su presencia en el 4mbito de nuestro inte-
rés, que ejemplifico con una cita de Guevara (1929, 18): ‘Quetronamin
(piernas recortadas) es un mito que se menciona en algunas tribus del este.
Por el lado del volcin Llaima se le nombra a veces en las narraciones de
monstrios que se aparecen a la gente’. La segunda, o segundo aspecto de
interés, es su identificacién actual, en otras partes de la Araucania, con el
pato ‘quetro’, que se asemeja a un pingiiino y que tiene el hibito de perma-
necer normalmente en tierra parado sobre una sola pata. De aqui a los
cintaros en forma de pato hay un paso pequefio, v otro no mucho mayor
al hecho de que éstos sean precisamente los destinados a almacenar la chicha
sagrada, v en especial el cintaro profético, es decir aquel que sirve (desen-
terrado del afio anterior en el espacio sagrado del nguillatin) para los ritos
adivinatorios. Cedo la palabra a Latcham {op. cit., 517): “El cintaro que
se empleaba para este rito tenfa generalmente la forma de un pato-quethro
v se llamaba quethromalhue (malhué cintaro)”, Hoy dia se lo conoce por
katrumetawe, v su forma es familiar a los arquedlogos chilenos.

“Uniendo los eslabones dispersos se forma una cadena logiea que me
lleva preguntarme si el lugar ritual de Inihualhue, donde los viajeros gira-
ban saltando en un solo pie, no estaria igualmente vineulado con pricticas
de tipo midntico o adivinatorio. Por fortuna hay respuesta al interrogante
logico, y ésta resulta mis que afirmativa. La obtengo del relato de viaje del
indigena Domingo Quintuprai (in Lenz, 1895-97, 12), realizado a la Argen-
tina en 1871, para vender aguardiente. Antes de arribar al lago Lacar pasan
por el sitio aludido por Cox, pero el indigena lo nomina directamente Pe-
winkantuwe (= pewenkantuwe) ‘ordculo! | fide Augusta, op. cit., 182).
Ademis usa la expresién Niiwaltin, es decir un verbo en infinitivo, que estd
en la base del Inthualhue de Cox. Pienso, insisto, que se trata de una va-
riante de wénén, plus walltun ‘rodear’, es decir algo asi como ‘girar ro-
deando’,

“Lo cierto es que estamos en presencia de un verdadero ordculo asi
dicho y con todas las letras por un informante insospechable. Sin duda que
su respuesta aludia a los resultados y la felicidad del viaje emprendido”.

El anilisis transcripto continuaba, acto seguido, por la vertiente mitica,
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al mencionar los piwichén ® y elementos emparentados. No he de retomarla
aqui; reservo el desarrollo del tema para un trabajo futuro. En el presente
he de decir, en cambio, dos palabras sobre la otra vertiente, la arqueolégica,

Ella quedaba implicitamente involucrada al mencionar supra el interés
sagrado (adivinatorio) del “jarro pato” araucano. El interrogante —arqueo-
légico— al respecto presenta, segin creo, dos alternativas principales: la
una, la posibilidad de que haya procedido morfologicamente de modelos
(¢de madera?) del dmbito andino (Pehuenche). La otra, la de un “apode-
ramiento” del objeto debido precisamente a sus caracteristicas morfoldgicas,
en tal caso coincidentes grosso modo con las del mito.

El lector se preguntard quizi por qué parto de la base de que el rea
de procedencia haya de ser andina y no —mds simplemente— la araucana
propiamente dicha. Es que la respuesta esti dada de antemano por la indu-
dable procedencia “pchuenche” del mito. Aparte de alguna referencia al
voledn Llaima, que he consignado, no ha de olvidarse que la ceremonia “gi-
ratoria” tratada igualmente supra no sélo es cordillerana sino que esti no-
minada en lengua tehuelche! Dada la presién cultural araucana, muy fuerte
y temprana en el drea, concebir un avance de la lengua teheulche en ella
es practicamente imposibe °°. Es decir que, bien la ceremonia pertenecia
a este pueblo, bien pertenccia a otro local (pehuenches primitivos) del que
habia sido tomado por los tehuelche-parlantes. Desarrollo algo mis esta
idea infra.

En fin, dentro de las perspectivas arqueolégicas debo mencionar todavia
una importantisima, la que quedd en realidad anunciada o anticipada a tra-
vés de la observacién de Cafias Pinochet en cuanto a la constitucion granitica
de una de las rocas cordilleranas sagradas y, de este modo, el origen an-
tropico de las cavidades que presenta. El lector ya advierte que si tal es el
caso, estamos directamente en presencia de una roca “con tacitas” —las que
pareuiun excluidas del territorio neuguino y andino adyacente, a pesar de
su frecuencia en Chile central,

Sea correcta la observacién del autor chileno o no lo fuere, queda
correlacionadamente abierta la tentadora posibilidad —que sélo implica un
paso logico mas— de que las piedras “con tacitas” propiamente dichas hayan
tenido origen morfolégico en otras naturales, en las que los huecos estabar
configurados por la mera ausencia natural de los clastos (redondeados). Y
ella podria implicar un origen cordillerano (pehuenche) para dicha creen-
cia, por lo menos en lo que al drea chilena adyacente se refiere.

Sabido es que las piedras con tacitas estin asociadas a otros elementos
caracteristicos de dicha érea, como las piedras horadadas, igualmente comu-
nes al territorio neuquino de influencia andina (pehuenche) (Cf. Schobin-
ger, 1957, 93). Y es por eso obviamente que acabo de hablar de la posibili-
dad de que las ceremonias giratorias (y el mito conectado del ketronamiin)

® Son ciertos auxiliares miticos (corporizados en las ceremonias) del hechicero,
Aprovecho para rectificar el error deslizado en mi trabajo citado (p. 497) en cuanto
a que se diera igualmente ese nbmbre a la estrella fugaz. Esta se lama winche en
araucano, en realidad; el propio informante citado, Ju.:in Rondeau, lo rectificd poste-
riormente,

°® La unica excepeién aparente a esta regla es el caso del topdnimo araucano
Limay, yva aue los tehuelches septentrionales de esa drea se llamaban a si mismos Limay
a kinna “gentes del Limay”, pero es que en realidad alli hubo coexistencia, pero no
avance tehuelche,
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sean de origen local, es decir “pehuelehe primitive™ y no tehuelche, a pesar
de la extracciéon tehuelche del topénimo Chachil. Es que los tehuelches
tuvieron tiempo de avanzarse sobre la cordillera y seguramente aculturar par-
cialmente a los pueblos locales, antes de que la presion araucana se hiciera
suficientemente fuerte como para hacerlos batirse en retirada. Desde enton-
ces. la historia es la de un retroceso racio-cultural continuo de los tehuelches,
una retraccion hacia el oriente y, sobre todo, hacia el sur.

Daos renglones, para terminar, con una transcripeion de ideas de Mon-
tané con respecto a las piedras con tacitas en Chile central, sugeridas por
los elementos culturales presentes en el nivel superior de Tagua Tagua y su fe-
chado de 6,130 = 115 aP. (1969, 10): “Creemos que los cazadores-recolec-
tores del nivel superior de Tagua Tagua son los que introducen ciertos ele-
mentos ergolégicos en la zona central de Chile, tales como los morteros co-
Jectivos, conocidos impropiamente como piedras tacitas, las piedras horada-
das de tamano medio y ademds la téenica bifacial para elementos liticos
que no son puntas de proyectil. Son los portadores de una tradicion de
cazadores-recolectores que perdurard a la aculturacién con la penetracion
de grupos agricolas ya en el marco de la era cristiana. . il

En futuras contribuciones intentaré ahondar en la significacion de estos
“pehuenches primitivos™ y sus relaciones con las dreas de allende y aguende
los Andes.
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