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XVII comienza a esguematizarse un concepto recurrente en los relatos de cronistas de la época;

iglo
nos referimos a los s;:lgn'nint.:us Maloca y Malon. Estos hacian referencia a ciertas actividades de caracter beligerante entre
los diversos pueblos indigenas asentados en el Centro Sur chileno, se identificaba el concepto con algunas razzias arauca-
nas practicadas contra los asentamientos cristlanos. Estas “razzias’’ pronto se constituyeron en episodios esenciales en
las relaciones fronterizas que se crearfan en araucania producto del choque cultural Hispano-Indfgena. | :
En un reciente estudio Leonardo Leon pone de manifiesto las caracteristicas estructurales de las Malocas, conectan-
do el fendmeno en términos econdmicos, culturales y politicos, proponiendo una transformacioén histérica de la Guerra

del Malon (1).

_ La investigacién de Leon, ya que logra articular las Malocas en el siempre confuso espacio fronterizo asociandolas

a las instituciones que se generan en el 4rea, a los tipos que surgen de estas particulares relaciones y lo mas importante

a un sistema de transformaciones que afecta la estructura social interna de las diversas tribus involucradas, dando como
resultado reacomodaciones y variaciones, tanto en el ambito hispano como en el indigena propiamente tal

Nuestra investigacion no pretende ser tan ambiciosa, queremos lograr un desarrollo etnohistorico del concepto

para determinar sus principales caracteristicas y evolucién, para pesquizar la motivacidn mental del ind{gena, la cual esta

detras del tal esencial forma de comportamiento.

En un reciente estudic Leonardo Leon ar-
ticula la siguiente légica de las Malocas: *Las Ma-
locas se diferenciaban de las guerras Hispano-
indigenas, tanto por el niimero reducido de conas
que participaban de ellas, como por el caracter
selectivo de sus objetivos: Los ataques de los Malo-
queros no estaban dirigidos contra los fuertes o
guarniciones fronterizas, sino contra las estancias
ganaderas, Otros rasgos distintivos fueron su corta
duracion, su intensidad logitica y su periodicidad.
A diferencia de las guerras ordinarias las Malocas
eran ataques sorpresivos durante los cuales los gue-
rreros se dedicaban al saqueo, al robo y a la des-
truccion, capturando mujeres, nifios y sobre todo,
ganados y caballos para huir mds tarde dejando
tras s un rastro de desolacion y muerte. En mds
de un sentido, las Malocas eran una forma de guerra
chica. Sin los rasgos épicos de la gran guerra de
Arauco, pero mucho mas feroz y brutal” (1).
Luego establece la idea de como se configurd el
maloquero: “Diversos eventos contribuyeron a la
transformacién de los guerreros en cazadores, en
el seno de la sociedad indigena la persistencia de
la guerra de Arauco obligaba a conseguir nuevos
recursos écondémicos con que mantener a los gue-
rreros y sus familias. Cuando la paz comenzé a
reemplazar la guerra, los cazadores no fueron rele-
vados de sus tareas, pues el crecimiento demografi-
co que siguibd los forzd a continuar cruzando Los
Andes en busca de caballos y vacunos’ (2). La idea
fundamental es el de la transformacion dei indi-
gena; de cazador pampino en maloquero por efec-
to de las diversas presiones y busqueda de recursos.
Creemos nosotros que estos son solo efectos pos-
teriores ya que la idea contenida en la Maloca es
un hecho, que envuelve desde tiempos muy tem-
pranos la mentalidad indigena, Augusta en su dic-
cionario la define como: “Malé / Kontun; hacer a
alguno un Malon en su casa, para saquearla, gue-
rrilla, correria para saquear las casas o llevarse ani-
males. rodear (los animales de otro) en un Malon,
o sea por orden del receptor” (3). Luego precisa:
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“A manen fii Kullifi (me) rodearon y llevaron mis
animales con el fin de quedarse con ellos. Tun;
dar un Maldén™ (4). Con respecto al término Malon
Rodolfo Lenz aclara su acepcion: “La palabra
Malén; algunos derivados de la misma han pasado
al diccionario castellano de Chile i la Argentina
para denominar los asaltos i las incursiones gue-
rreras de los indios. La aparente semejanza con la
palabra castellana *“Malo™ habra ayudado para la
facil aceptacion de la palabra mapuche™ (35).
Esteban Erize al dar significacién a la expedicion
guerrera la define: ... “Maldn, segin el Admapu
codigo verbal de las costumbres y tradiciones
transmitidas de generacion en generacion desde los
mas remotos tiempos —el Malon era, entre Jos ma-
puches, un derecho que consistia en resarsirse por
la fuerza de una perjuicio sufrido. Los perjuicios
debian ser en principio indemnizados por pagos
en llanca, pero cuando la parte ofensora se negaba
a pagar el dafo ocasionado, la familia damnificada
recurria al derecho legal del Malon. Y es asi como
por perjuicios por odios o por venganzas, los indi-
genas y las tribus vivian en constantes y conti-
nuos malones desde tiempo inmemorial” (6).
En este aspecto preciso y rico sentido dado a la pa-
labra y corroborado documentalmente por noso-
tros no existiria tal transformaciéon del indigena,
de cazador pampino a maloquero, como sustenta
Ledon, mds bien la Maloca como veremos mds ade-
lante se transforma por efecto del impacto de las
relaciones y asentamientos hispano-criollos en el
drea afectando la articulacion interna de las Malo-
cas en el dmbito indigena. Planteado asi los linea-
mientos generales de nuestra investigacion, la de
descubrir la “idea fuerza’ que conlleva al concepto
de Malén, Guevara sefiala; “Cuando la parte ofen-
sora se negaba a rearcir el dafio inferido, la familia
dafiada acordaba un Malén” (7). La estructura y
funcién del Malén hay que entenderla como un
mecanismo social que en primera instancia
regulaba relaciones intertribales permitiendo un
cierto equilibrio entre linajes, su transformacion



se produce y se proyecta en las relaciones con la so-
ciedad occidental: “Tenran en globo estos acuer-
dos de las jeneraciones pretéritas la de dominacion
de admapu, constumbre de la tierra; el Jesuita
Gomez de Vidaurre, cronista de la primera mitad
del siglo XVIII, hace referencia a este conjunto de
disposiciones en los términos que siguen: el cédigo
de sus leyes, que se llama Admapu no es otra cosa,
sino los primeros usos o las tacticas convencionales
que se han establecido entre ellos, 1 no pueden me-
nos de ser muy vicioso i muchas cosas mui igual
mal entendidas™ ((8). Si el concepto (Malon) esta
arraigado en el sistema de creencias como es 10gi-
CO suponer y no meramente en términos econdmi-
cos 0 politicos es necesario comprender el meca-
nismo de causalidad que estd implicito al cual acu-
den ciertas creencias “‘magico religiosas’”: ‘“‘como
en el seno de todas las civilizaciones en germen, en
Arauco tomaban intervencion en la justicia los adi-
vinos, personajes de poder indivisible, de marcada
influencia i mui respetados, hombres 0 mujeres, re-
currian a ellos los indios cuando se trataba de ave-
riguar quien habrfa causado una enfermedad o
muerte. Con astucia, mala fe refinadas, denuncia-
ban un hurio, caicu o un envenenador; recibian
como remuneraciones animales u objetos’ (9) en
efecto este fendOmeno se presenta como una regu-
laridad en las sociedades indigenas y ha sido deno-
minado por Metraux, como teoria de Ia enferme-
dad: “Las enfermedades son atribuidas al wekufu
en ¢l sentido general de este término, de diversas
interpretaciones, es principio del mal, fuerza mal-
hechora en los textos y glosarios es traducido, ora
por espiritu malo, diablo, ora por causa material
de la enfermedad, es decir, cabellos, wvarilla,
insecto, oruga, reptil, proyectados en el cuerpo
de un individue por un hechicero™ (10). Quizis el
término preciso seria teoria del dafio, que lo co-
nectaria a un rico mecanismo de relaciones socia-
les. El dano tendria un origen y deberia ser repara-
do, este fendmeno lo vislumbra Latcham en 1925:
“La culpa de la enfermedad o de la muerte es gene-
ralmente imputada a los seres que aparecen en
estas visiones. A veces sucede que en estos éxtasis
o suenos el machi ve a una persona conocida, de
la agrupacion a que pertenece la victima o de otra
vecina denunciando el hechor, los parientes del
muerte s¢ preparan a tomar venganza inmediata-
mente, la que con frecuencia terminaba con la
muerte de la persona inculpada y daba origen a
una guerra de represalias entré una y otra familia,
que a menudo s¢ extendia al clan y hasta la tri-
bu” (11). Vemos que la idea implica situaciones
tensionales a nivel de Linajes lo que es de suma
importancia ya que éstas no obedecian a los casos
aislados sino que involucraba a toda la tribu:
“Cuando un hombre de una parcialidad ha asalta-
do i muerto a otro de un grupo distinto, le ha
robado sus mujeres i sus animales, o lo ha hecho
victima de sus hechicerias, la tribu del ofendido,
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toma las armas, porque en la pequefia sociedad fa-
miliar descrita el perjuicio de uno de sus miembros
afecta a todos. A los parientes afecta estrictamente
la venganza, el cacique entonces, auxilia i a veces
toma la direccion de la gente armada... se encami-
na éste a la parcialidad del autor del crimen, la
sorprende o libra con ella un combate... este cho-
que es llamado Malon en la lengua™ (12). Esta
similar situacion la describe en pleno siglo XIX en
el area Pchuenche, el coronel De La Cruz: “Este
sistema de proceder es alli un manantial de cre-
cidos desordenes opuestos al aumento y conser-
vacion de su nacién, y a la pliblica y privada segu-
ridad y cuanto por el capricho de las fingidas adi-
vinas, se culpa a muerte a alguna persona de otra
entonces, son la fuente de malones, saqueos y gue-
rras hasta poder merecer a la hechicera” (13).
Siguiendo el hilo conductor v ya que hemos invo-
lucrado una Teoria del dafo a figuras tal vez mas
arcaicas de los pueblos mapuches tal como el
machi y su antipoda el kalku, las palabras de
Faron son precisas a este respecto: *‘El shaman
tiene poderes propios y es el unico miembro de
una comunidad que se dedica en forma permanen-
te a la lucha eterna entre las fuerzas del bien y del
mal” (14) de modo que existe una perenne lucha
por lo que se convierie en la fuente del dafio o
mal, tomando en cuenta la preponderancia de este
personaje v su antigiiedad resulta sorprendente
encontrar la idea de la Maloca precisamente en un
canto chamanico recogido por Moesbach, en la se-
gunda mitad del siglo XIX, el canto es extenso y
lleno oratoria y poética, nos referiremos a la parte
que nos interesa: “‘tanto que ha sufrido este enfer-

mo por perjudicarlo el demonio; pero que sane por

intervencion nuestra. Armaremos toda clase de ar-
dides contra el diablo; muchas armas hay aqui;
escopetas, pértigas de colihue, palos de chueca.
Gritad jya! ensillad los caballos, Maloguear a los
demonios en su escondite™ (15).

La ideologia basica contenida en el Malon
desde nuestro punto de vista es la de rearcirse del
dano impuesto por alguna “Fuerza externa™ al
linaje, que se percibe como negativa. Su punto de
partida esta en lo sobrenatural enlazandose a cau-
sas del orden terrenal en este sentido la interpre-
tacion antropologica se ratifica plenamente desde
una perspectiva documental: “Las creencias sirven
de soporte a los valores sociales porque indican el
tipo de comportamiento que puede dar lugar a una
acusacion y porque al tratar la imagen de brujo de-
finen dramaticamente lo que es malo en cada cul-
tura” (16).

La evolucion de este antiguo sistema para
imponer “justicia” resarcirse del dafio inflingido),
esta dado por las diferentes relaciones que se cons-
tituyen con la llegada del europeo: “frontera, par-
lamentos y accion de misioneros constituyeron,
en el siglo XVII, elementos que alteraron el rumbo
de las modificaciones dentro de la estructura so-



cial nativa y le dieron una nueva orientacion™ (17)
en lo tocante a las leyes y procedimientos de ca-
riacter legales al menos en forma primaria antes de
los grandes impactos en la estructura social Cooper
afirma lo siguiente: “las principales faltas recono-
cidas fueron: adulterio, rapto de la esposa, asesina-
to, robo, hechiceria, homicidio y traicion. La
parte ofendida y todo su grupo de parentesco cas-
tigaban al ofensor. En estos primeros tiempos los
jefes y los caciques casi no tenfan autoridad para
tratar estos casos o para hacer castigar. El adulte-
rio, el asesinato y las brujerian eran castigados con
la muerte, llevandose a cabo casi siempre, la pena
capital; aunque a veces en los casos de adulterio v
asesinato, lo mds comin era recurrir a un arreglo,
con ¢l pago de cuerdas de llankas...” (18).

0. Silva aprecia los cambios en la estructura
social nativa en ¢l siglo XVI1i, Guevara observa
este fenomeno consolidado en el siglo siguiente:
“A fines del siglo XVIII las costumbres judicia-
les habian experimenfado una ostentable trans-
formacion mediante el contacto de los indios con
los funcionarios que residfan entire ellos... y el ca-
cique asumid mas acentuadamente el poder judicial
que le daba més importancia y beneficio... oyendo
las demandas, decide, condenar a una muerte in-
mediata u ordena un Malon™ (19), y es precisa-
mente en el siglo XVIII donde se proyecta exten-
sivamente este fendmeno a fal extremo que es
denominado la hora de las Malocas: “A partir de
esa época es posible reconstruir a través de los
testimonios, la trayectoria casi ininterrumpida de
las Malocas, que de un evento esporadico a partir
de 1750"... (20) etc. etc. Lo cierto es que para
nosotros los malones nunca fueron “esporadi-
cos’, es mds eran esenciales como parte de un
mecanismo que ejercia un equilibrio a nivel tri-
bal. S6lo que ahora estamos en presencia de estas
transformaciones propias al interior de la estruc-
tura social nativa, la plena adopcion del caballo
por parte del mapuche hizo que el circuito, malo-
querc se ampliara largamente hasta las puertas de
Buenos Aires. La antigua forma de “‘justicia®™
indigena se proyectaba al ambito hispano-criollo
integrandose en forma dindmica al nuevo cuadro
fronterizo afectando los diversos segmentos de la
cultura: “La economia tribal, por otra parte,
cada vez se articulaba mas en torno a los recursos
ganaderos importados y al préspero comercio que
seguia a su internacidn en el territorio indigena.
A lo largo de las rutas de los maloqueros florecian
nuevos asentamientos, surgian nuevas alianzas en-
tre los linajes, se afianzaba el proceso de araucani-
zacidon de Ias tribus pampinas y se fortalecian
los vinculos entre segmentos tribales con gente
asentada a ambos lados de Los Andes” (21) a
través de los malones se perciben los cambios que
operan en la estructura social mapuche. El poder
de los Lonkos pronto se merma para ver surgir
al Ulmen, que se enriquece producto de este cir-

cuito maloquero, las relaciones de parentesco
sufren modificaciones y por ende los niveles de
reciprocidad también son alterados. En el botin
maloquero entre los que se cuentan mujeres,

hombres y niflos que pasan a una especie de es-
clavitud, pero también se convierten en importan-
tes bienes de status que prestigian al iilmen y en
elementos de intercambio a nivel tribal. El siglo
X1X marca una nueva usurpacion de territorio
indigena perc esta vez por parte de chilenos:

*Sobrevino la rebelion de 1868-70 y termind con
nuevos problemas y con desbandes de la poblacién
mapuche. Aquellos indios que vivian cerca de los
centros de penetracidon blanca abandonaron sus
tierras, se retiraron a las regiones menos accesi-
bles, o se unieron al vasto nimero de mapuches
que emigraron a Argentina, Ain no era la época de
las grandes reducciones y enormes extensiones de
tierra sin delimitar, permitian a los mapuches una
movilidad considerable y los convertra en una con-
tinua amenaza militar. Fue un periodo de intermi-
nables hostilidades, de incursiones (malones)
entre los mismos mapuches a medida que los gru-
pos se iban extendiendo y eémpujando unos con
otros, y contra los usurpadores blances, sus gran-
jas y sus pueblos” (22). En este preciso proceso
detectado por Fardn apreciamos nuevamente el
accionar maloquero como elemento de equili-
brio social entre las diversas migraciones o expan-
siones de los grupos mapuches. Si bien es cierto
gue el Malon antiguo como forma de hacer “justi-
cia” araucana se ve conectado con todos estos
cambios que se perfilan en las situaciones fronteri-
zas, también surgen de éste instituciones y tipos
propios que dan sentido y coherencia al espacio
fronterizo, En este espacio existi® un principio
general de no gobernabilidad, La frontera generaba
su propio equilibrio; la Maloca fue un elemento
gravitante de dicho equilibrio y aunque su forma
primigenia fue transformada hoy en dia tal como
observa Fardon la idea del agravio via dafio estd
plenamente arraigada en la mentalidad mapuche:
“Los mapuches recurren a la ley para resolver plei-
tos que implican ciertas faltas y agravios, aunque
dentro de la comunidad de la reduccion las sancio-
nes tradicionales resuelven efectivamente otros ac-
tos de distinta naturaleza, como son, dentro de los
mas importantes, los que se refieren a brujerias,
a los cuales rehusa el tribunal chileno generalmen-
te por considerarlos poco serios. El ostracismo, el
ridiculo y las amenazas por la practica de brujeria
son las sanciones en casi todas las reducciones y en
las comunidades grandes. Sin embargo, en ciertos
casos los mapuches “toman la ley en sus propias
manos’ aplicando sus principios tradicionales mo-
rales para controlar la accibn social™ (23).

De esta manera nuestra investigacion apunta
precisamente a evaluar histéricamente las pautas
de comportamiento de los pueblos mapuches con
el fin de llamar la atencién acerca de una real com-




prension de los aspectos, implicitos de caracter
ideoldgicos, involucrados en la nocién o idea de
justicia araucana que esta ante todo circunscrita
a un sistema de creencias, implicando una modali-
dad que abordara en todo momento la dindmica
social. La Maloca o Malon lejos de ser un fend-
meno que surge producto de las relaciones hispa-
no-indigenas, se convierte en un elemento central
en las relaciones a nivel de linajes e intertribales
de los diversos pueblos indigenas del centro sur
chileno, son un mecanismo esencial que surge del
sistema de creencias y que apuntan mds exacta-
mente a la nocién de equilibrio que de justicia,
al menos tal como la concebimos hoy en dia.
Con la llegada del europeo comienzan a operar
ciertas transformaciones en la estructura social
nativa, y es alli donde el Malén opera su transfor-
macion histdrica, aunque en (ltima instancia se
convierte en un macro proyeccion de un sistema
originario para otorgar “justicia” o mds bien di-
cho, lograr ciertos equilibrios intertribales, ahora
salidos de su primigenia esfera de accién involu-
crando directamente al hispano-criollo.

Aunque el Maldén abarca diversas dimensio-
nes hemos querido ajustarlo solamente en la 6pti-
ca de la “idea” vale decir, la ideologfa involucra-
da en el fendmeno de la Maloca o Malén.
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