ESTUDIO LINGUISTICO-FOLKLORICO DE CHILOE: MITOS
Y ACTIVIDADES LABORALES RUDIMENTARIAS

I. INTRODUCCION
A) Del método en general.

0.1.  El presente trabajo tiene como objeto de estudio una doble
realidad, cuyos miembros no se oponen, sino que se complementan:
una realidad lingiiistica y otra folklérica. Este objeto es bastante cir-
cunscrito ya que se enmarca en un darea geografica relativamente re-
ducida. Nos referimos sélo al lenguaje y folklore de la provincia de
Chiloé; m4s aiin, no hemos abarcado, por razones que explicaremas
mas adelante, la provincia entera, sino s6lo la Isla Grande e islas adya-
centes, geograficamente lo que constituye el Archipiélago de Chiloé.
De lo lingiiistico hemos abarcado basicamente el léxico y de ¢ te el
intrinseco y el vinculado de algiin modo a los mitos y costumbres. De
otra parte, hemos seleccionado los mitos y costumbres susceptibles de
brindarnos mayores posibilidades lingiiisticas. Todo dentro del nivel
popular. Tanto el aspecto lingiiistico como el folklérico suponen, por
lo tanto, realidades mas amplias.

Cuando decimos Archipiélago de Chiloé, mencionamos una rea-
lidad geogréfico-espacial. Ahora bien, las dos realidades aludidas pue-
den ser estudiadas sobre esta tercera. De hecho, la lengua es una en-
tidad cambiante. “l.a lengua cambia —dice Coseriu— justamente por-
que no estd hecha sino que se hace continuamente por la actividad lin-
giiistica”!. Algo similar podemos decir del folklore.

El método que ofrece mayores garantias para estudiar sincréni-

*Eugenio Coseriu, Sincronia, Dia- Facultad de Hds. y Ciencias. Monte-
cronia e Historia. El problema del cam- video, 1958; p- 39,
bio lingiiistico. Univ. de la Republica.



60 CONSTANTINO CONTRERAS

camente estas multiformes realidades es, sin duda, la *“geografia lin-
giiistica”. Los principales aspectos de este método estan delineados en
las siguientes palabras de Coseriu: “En la terminologia técnica de la
Lingiiistica actual la expresion ‘“‘geografia lingiiistica” designa exclu-
sivamente un método dialectoldgico y comparativo que ha llegado a
tener extraordinario desarrollo en este siglo, sobre todo en el campo ro-
mdnico, y que presupone el registro en mapas especiales de un niimero
relativamente elevado de formas lingiiisticas (fénicas, léxicas o grama-
ticales) comprobadas mediante encuesta directa y unitaria en una red
de puntos de un territorio determinado o, por lo meno , tiene en cuen-
ta la distribuciéon de las formas en el espacio geografico correspon-
diente a la lengua, a las lenguas, o a los dialectos o a los hablares
estudiados’.

Los alcances teéricos y pricticos de este método han sido sefia-
lados por varios autores3, por lo cual no cabe detenernos en ellos.

Su aplicacion comprende (ademis de la etapa de preparacion, se-
leccion de los puntos por investigar, elaboracién del cuestionario,
establecimiento de los principios metodoldgicos y técnicos, etc.), tres
etapas: 1) la labor de recoleccién del material, que se realiza mediante
encuesta, sobre la base de un cue tionario normalmente idéntico para
todos los puntos elegidos; 2) el registro del material seleccionado en
mapas que constituyen los atlas lingiiisticos; 3) el estudio y la inter-
pretacion del material proporcionado por los mapas?.

En el presente trabajo hemos aplicado este método so6lo al léxico,
realidad importante para el hablante y para el investigador. Induda-
blemente que un estudio integral que englobara todos los problemas
fonicos y gramaticales seria mucho mas valioso, pero rebasaria los li-
mites y propositos perseguidos: <in embargo no hemos desestimado
aspectos interesantes de esta clase que se nos han presentado.

Para que este léxico tuviera coherencia hemos operado sobre
campos semasioldgicos definidos, atendiendo a la realidad aludida
por las palabras. Uno de los aportes de la geografia lingiiistica ha
sido precisamente el hacer ver la intima relacién que existe entre

?Eugenio Coscriu, La geografia lin- quétes linguistiques. Lovaina, 1950, 2

giiistica (GL). Revista de la Facul-
tad de Hds. y Ciencias, N? 14. Monte-

video, 1955; § 1.1.

*Analizan el método geografico-lin-
giiistico autores como Coseriu, op. cit.
(GL); Sever Pop. La Dialectologie.
Aper¢u historique et méthodes d’en-

vols; Albert Dauzat, La géographie lin-

guistique. Bibliothéque de Philosophie

scientifique. Flammarion, Paris, 1922;

Manuel Alvar, Historia y metodologia

lingiiisticas. A propdsito del Atlas de

Rumania. Salamanca, 1951; etc.
‘Coseriu, GL, § 2.1.
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palabra y cosa; ha puesto de manifiesto “que las palabras son for-
mas de cultura que acompaiian en su dilusién los conceptos y los
objetos de civilizacién"3. Por esto, gran parte de los trabajos realizados
en el campo de la Dialectologia se preocupan a la vez de aspectos
etnograficos. Nosotros hemos operado sobre el terreno de la cultura
popular tradicional o folklore, aprovechando sus relaciones con la Dia-
lectologia. Las vinculaciones entre ambas no son caprichosas, sino ne-
cesarias. Dice Sanchis Guarner: “Ambas ciencias tienen problemas vy
métodos muy semejantes y un campo de accién comun”8. Y anade: “Las
denominaciones de los objetos, animales, plantas, fenémenos atmosfé-
ricos, etc., encierran a menudo precisas indicaciones para el folklorista.
Por otra parte, el lingiiista aprecia que, ademads de sus elementos foné-
ticos variables seguiin los dialectos, muchas palabras tienen su contenido
semantico referido a un objeto, y que observando la evolucién de la
“cosa” se ayuda a dilucidar la historia de la palabra”?.

v

El estudio de “palabras y cosas”, que ademas de ampliar y esclarecer
muchos aspectos lingiiisticos, contribuye a ilustrar aspectos de la civi-
lizacién y la cultura, dio origen, como se sabe, a un movimiento cuyo
programa encontré una expresion bien significativa en la revista
“Worter und Sachen”, comenzada a publicar en Heidelberg en 19098
y fundada por R. Meringer y W. Meyer-Liibke?.

En algunas ocasiones, la metodologia geogréfico-lingiiistica ha sido
aplicada mas bien con fines folkléricos que glotoldgicos. Se han rea-
lizado incluso atlas folkléricos como el de Alemanial® o el de Suizall.
En el campo del folklore hispdnico, la primera aplicacién geografica
se debe a D. Ramén Menéndez Pidal en un estudio-muestra de la geo-
gratia de dos tipos de romances!?.

*Coseriu, GL. § 8.1. mién, vid. Pop. op. cit. vol. u, pp. 753-

M. Sanchis Guamer. La cartogra- 763.

fia lLingiiistica en la actualidad y el
Atlas de la Peninsula Ibérica. CSIC.
Monografias de ciencia moderna 43, 1
Instituto Miguel de Cervantes. Palma
de Mallorca, 1953; p. 11.

%id., ibidem, p. 1l
¢d., ibidem, p. 11.
*Coseriu, GL., § 4.3., nota N°? 20.
©Sobre el Atlas de Folklore Ale.

USobre el Atlas de Folklore Suizo,
vid. Pop. op. cit., vol. 11, pp. 771-781.

3Sobre geografia folklorica. Ensa-
yo de un método. RFE, 1920, vI1, pp.
229-338; cit. por Sanchis, op. cit., p. 12.
Hemos revisado una edicién posterior
de este estudio en R. Menéndez Pidal
(1920), Diego Cataldn y Alvaro Gal-
més (1950), Como vive un romance.
Dos ensayos sobre tradicionalidad.
CSIC. RFE. Anejo Lx. Madrid, 1954.
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Pero trabajos de complementacién de lo lingiiistico con lo folkld-
rico han sido también realizados, aunque fundamentalmente atenidos
al folklore material, orientados por lo tanto dentro de la modalidad
“palabras y cosas”. Estudios de esta clase, aunque puramente mono-
graficos, son, por ejemplo, El léxico rural del noroeste ibérico, de Fritz
Kriiger!3, o el Léxico rural asturiano, de Zamora Vicentel*.

En el presente trabajo, 1éxico y folklore se complementan, se expli-
can, se apoyan mutuamente. Su contenido, pues, aunque parezca bi-
polar, esta sustentado por las multiples relaciones entre ambos campos.
Aqui nos referimos no sélo a cosas de la vida material, sino también
a objetos de la vida espiritual. Asi, por ejemplo, los mitos pertenecen
a esta categoria, pese a lo cual no debemos olvidar que éstos se mani-
fiestan en constantes concretizaciones. En el aspecto formal, hemos tra-
tado de complementar la exposicién monografica con la cartografia
de los materiales recogidos?s.

Chiloé, por ser drea aislada, presenta especial interés para realizar
investigaciones lingiiistico-folkléricas; éste fue precisamente uno de los
moviles que nos llevaron a elegir este territorio. De otra parte, no exis-
ten precedentes de aplicacién del método aludido en este ambito geo-
grafico. Los estudios que existen sobre el lenguaje de Chiloé no pasan
del glosario tradicional, importantes, sin embargo, porque fijan pecu-
liaridades léxicas y aportan datos para la interpretacién cuando se es-
tudia el lenguaje vivo. Trabajo de esta clase es el de Alvarez Sotomayor,
Vocablos y modismos del lenguaje de Chiloé!®. En el terreno folkld-
rico, la obra Chiloé y los chilotes, de Cavadal?” —importante publi-
cacién hecha a comienzos del siglo— ha tenido algunos seguidores, pero
se atienen a presentar noticias muy parciales acerca de importantes
aspectos de la tradicién. Tal es el caso de Galvarino Ampuero en su

BFritz Kriiger, El léxico rural del
noroeste iberico. CSIC. RFE. Anexo
xxxvl. Trad. de Emilio Lorenzo y
Criado. Madrid, 1947.

BAlonso Zamora Vicente, Leéxico
rural asturiano. Palabras y cosas de
Libarddn (Colunga). Col. Filolégica,
vi. Univ. de Granada, 1953.

3La cartografia se omitira en esta
publicacién (Nota de la Direccién) .

Agustin Alvarez Sotomayor, Fo-
cablos y modismos del lenguaje de
Chiloé. En AUCH N.os 65 y 66. Prensas
de la Univ. de Chile, 1949 (pp. 65-171).

Francisco ]. Cavada, Chiloé y los
chilotes. Imp. Universitaria, 1914.
Obra publicada primeramente en la
Revista Chilena de Historia y Geogra-
fia, desde el 3.er trimestre de 1912 al
l.er trimestre de 1914 (N.os 7-13).
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Repertorio folklorico de Chiloé®®, o de Evaristo Molina en su Mito-
logia chilota®®.

B) Del método en particular.

0.2. Territorio y localidades. No s6lo la condicién de aislamiento
de Chiloé nos movié a elegir este territorio para efectuar nuestra in-
vestigacion. Razén determinante fue también el conocimiento que
tenemos de él, por haber vivido algunos afios en esa zona. Para in-
crementar este conocimiento del territorio fue necesario acumular datos
relacionados con el aspecto fisico, sus medios de comunicacién, sus
limites politico-administrativos, sus localidades, las costumbres de su
gente, su historia, etc.20. De esta manera pudimos elegir sélo el Ar-
chipiélago de Chiloé y no toda la provincia; dejamos de lado la regién
de Palena, departamento ubicado en Chiloé continental, geogréfica e
histéricamente poco vinculada al resto de la provincia y de muy dificil
acceso. Por lo demas hay que tener en cuenta que los limites de un
territorio elegido no significan necesariamente limites lingiiisticos; ni
los limites politicos ni los accidentes naturales suelen coincidir con los
fenémenos de la lengua2.

La eleccién de las localidades se hizo atendiendo, no a un criterio
anico, sino a la confluencia de varios factores. En primer término se
tuvo en cuenta que, como se trabajaria en sectores rurales, las loca-
lidades estuvieran relativamente distantes de los centros poblados, siem-
pre mas propensos a las influencias foraneas, aunque no por eso con-
taran con escasa poblacién o tuvieran valor insignificante. Por eso se
eligieron distritos antes que cabezas comunales, o, de otro lado, antes
que simples lugarejos. También se consideré que las localidades ele-
gidas tuvieran una tradicién bastante cimentada, que no fueran locali-
dades de poblacién nueva o advenediza??. Se atendid, ademas, al factor
accesibilidad. En una regién tan accidentada siempre es dificil el acce-
so0, mas cuando la provincia cuenta con una red incompleta de caminos
y lineas de navegacién poco extendidas.

Un criterio geométrico como el preconizado por Gilliéron?? préc-
ticamente no se podria aplicar en este territorio tan irregular; por lo

¥Galvarino Ampuero, Repertorio #“Coseriu, GL., § 1.2.
folkldrico de Chiloé. En AUCH P .os 85- 2Cf. Claudio Wagner, Geografia
86. Edit. Universitaria, 1952 (pp. 5-96). léxica valdiviana: el campo y la costa.
Evaristo Molina Herrera, Mito- Valdivia, 1963 (inédita), § 0.2.
logia chilota. En AUCH ¢ 79. Edit. =Pop. op. cit,, vol. 1, pp. 1150-
Universitaria, 1950 (pp. 37-69). 1151,

©Cf. Pop. op. cit. vol. m, p. 1133.
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demds la red casi simétrica de localidades es dificil que corresponda a
la realidad lingiiistica; sin embargo, procuramos que las localidades
elegidas estuvieran separadas por una distancia no muy dispar.

El itinerario seguido estuvo determinado por los medios de acceso
a las localidades; los puntos encuestados fueron numerados mas tarde
en la cartografia de acuerdo a esta trayectoria. Las dificultades deri-
vadas de los medios de comunicacién impiden utilizar estrictamente
el sistexna de zigzag que recomiendan algunos dialectélogos con el fin
de escapar a la influencia de su hablar anteriormente registrado?:.

En la determinacién del nimero de puntos se tuvo en cuenta la
densidad de poblacién. El territorio de Chiloé insular tiene una su-
perficie de 12.316 km?2. y 92.225 habts.; una densidad, por lo tanto, de
7,48 habts. por km2, seguiin datos obtenidos de la Direccién de Estadis-
tica y Censos. Se eligieron 13 localidades, de lo que resulta un punto
por cada 947,36 kmz2. y por cada 7.094,23 habts.

En el siguiente esquema presentamos las localidades elegidas,
dentro de su situacién politico-administrativa, con indicacién del nu-
mero de habitantes de cada una:

Departamentos Comunas Localidades ~ (distritos) N9 habts.
Ancud Quetalmahue 767
Ancud Linao 984
Quemchi Quicavi 867
Dalcahue Butalcura 901
Castro
Cucao 334
Chonchi Rauco 1918
Castro Queilen Compu 518
Huildad 1.792
Quellén Cailin 459
Puqueldén Puqueldén 749
Achao 1.988
Quinchao Achao Mechuque (I. Cheniao) 1.258
Chaulinec 1.167

Curaco de V.

(Palena)

Inicialmente se habian elegido 14 puntos, pero en el terreno se
pudo comprobar la dificultad de acceso a la localidad de Chapu, en el

*Pop. op. cit,, vol. 1x, p. 1153.
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noroeste de la Isla Grande, ademas de su escasa poblacién, de modo
que se dej6 de lado. Del distrito de Mechuque, no se trabaj6 en la isla
del mismo nombre sino en la vecina Isla Cheniao. Fuera de estas leves
alteraciones, el plan de trabajo se cumplié sin atenuantes.

0.3. Cuestionario. El cuestionario, como es sabido, es un recurso
técnico de suma importancia para una investigacién de esta clase. Para
la elaboracién del nuestro tuvimos que reunir materiales tanto de con-
tenido como de cardcter técnico; fue necesario incrementar, a través
de algunas obras, nuestro conocimiento de las manifestaciones fol-
kléricas mas interesantes de la provincia y de las posibilidades lin-
giiisticas.

Nosotros no predeterminamos totalmente el patrén léxico, sin
duda técnica ventajosa para la comparacién posterior de los mate-
riales, sino que dejamos también un margen para que pudiéramos
desprender de pequeios contextos del informador lo que fuera de
mayor interés. Se pretendia con esto que, fuera de las designaciones
de caracter general, se registraran también designaciones de objetos
0 usos locales o regionales y, de otro lado, variantes folkldricas.

El cuestionario va ordenado en “grupos ideolégicos de asociacio-
nes naturales”?, Este es un procedimiento seguido en muchos cues-
tionarios, y se pretende con ello que el informador pueda contestar
mejor y con mas espontaneidad a las preguntas. Es también conve-
niente para la presentacién de los materiales. Las palabras aparecen
asi en su ambito natural, opuestamente a lo que sucede con el orden
alfabético, externo y mecdnico, del glosario tradicional?.

Para efectuar un proceso seccional de los elementos constitutivos
de cada mito, de especial utilidad fue el esquema que nos ofrece Car-
valho Neto en su obra Folklove del Paraguay®’. Guia orientadora
para la elaboracién de las preguntas fue también el cuestionario del
ALEC?, que incluye algunos aspectos folkldricos. Para indagar sobre
peculiaridades regionales del 1éxico y de la etnografia nos servimos de
algunas obras ya citadas (v. supra, § 0.1.), y para las designaciones
generales se consulté especialmente el Diccionario de la Academia®.

*Tomds Buesa Oliver-Luis Flérez.
El Atlas Lingiiistico-Etnogrdfico de
Colombia (ALEC). Cuestionario pre-
liminar. Bogotd. Instituto Caro y Cuer-
vo, 1954; p. 11.

*Pop. op. cit., vol. 11, pp. 1139 y ss.

*Paulo de Carvalho Neto, Folklo-
re del Paraguay (Sistemitica Analfti-

ca). Edit. Universitaria. Quito, Ecua-
dor, 1961; p. 77.

BALEC, pp. 36-166.

®Real Academia Espafiola, Diccio-
nario de la Lengua Espaiiola. (RAE,
Dicc.) Decimoctava edicién. Madrid,
1956.
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La encuesta preliminar que recomiendan los dialectélogos para
probar la eficacia del cuestionario, no fue realizada debido a las limi-
taciones temporales; pero esta anomalia fue subsanada en el terreno;
en las tres primeras localidades se aplicé el cuestionario integro, con un
total de 766 preguntas; se comprob6 luego qué unidades eran las mads
productivas y se les dio preferencia a éstas en las encuestas posteriores.
Se recogié de esta manera un amplio material; pero el que hemos ela-
borado en estas monografias corresponde s6lo a las unidades mas fruc-
tiferas que abarcan 234 preguntas del cuestionario.

0.4. Sujeto informador. Todo sujeto elegido, como es logico, debe
reflejar muy bien el habla de la localidad y poseer conocimientos
amplios de las materias inquiridas. Por eso tratamos de cumplir las
siguientes exigencias que proponen los dialectélogos en relacion con
los sujetos informadores: 1) ser originarios de la localidad, y en lo
posible también los padres y el cdnyuge; 2) ser iletrados, en lo posi-
ble analfabetos, pero de inteligencia normal; 3) pertenecer a una sola
generacion 35 a 60 aios; 4) ser campesinos y conocedores de las mate-
rias que se les desea preguntar; 5) haber permanecido ojald toda su
vida en la localidad; 6) poseer buena dentadura®.

Nos vimos en la necesidad de ampliar el limite de edad médxima
a 70 anos, porque aun a esta edad hay sujetos que conservan plena
lucidez mental, buena diccidn, y son en materia folkldrica los mejores
informadores.

Aunque tuvimos presente el principio del informador tnico3?,
en muchas ocasiones nos vimos obligados a recurrir a informadores
secundarios, lo cual no es peligroso si e piensa que las diferencias dia-
lectales que pueden presentar entre si dos hablantes de la misma lo-
calidad suelen ser minimas y poco trascendentes32.

Empleamos tanto el informador masculino como el femenino,
segun las circunstancias. Uno y otro son utiles para el léxico, y para
algunas manifestaciones folkldricas, como las creencias, las mujeres
sobre todo suelen aportar datos mucho mds interesantes que los
varones.

0.5. Interrogador y encuesta. La salida al terreno la hicimos
acompainados de un miembro del Instituto de Filologia y de otro es-

®Acerca de los principios usados %Pop. op. cit, vol. 1, pp. 1162-
en la eleccién de los informadores, vid. 1163.
datos de Pop. en op. cit, vol. 11, pp. *=Cf. Sanchis, op. cit., p. 59.

1156-1163; y ALEC, p. 19.
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tudiante, los cuales trabajaron en sus respectivos cuestionarios. Aun-
que estos cuestionarios abarcaban contenidos distintos, su planifica-
cion se hizo en forma coordinada para una posible integraciéon poste-
rior de los trabajos. Fuera de recibir la orientacidon inicial para la
encuesta de parte de nuestro profesor patrocinante D. Guillermo Araya,
quien nos acompand a las primeras localidades, el trabajo fue realizado
de modo auténomo, sin que por eso se dejaran de intercambiar opi-
niones y coordinar ideas con los demds miembros del equipo para la
mejor realizacién de la empresa.

Dos clases de datos se indagaron previamente a la encuesta de
materias: 1) datos personales del sujeto (edad, oficio, antecedentes
familiares, permanencia en la localidad, etc.) y 2) datos sobre la lo-
calidad (geogréficos, histdricos, economicos, religiosos, culturales, ad-
ministrativos, etc.). La indagacién de estos datos tuvo el cardcter de
introduccién motivadora.

Ya en la encuesta misma, las preguntas fueron formuladas indi-
rectamente, recurriendo a rodeos o perifrasis, con el fin de lograr for-
mas espontdneas, siempre las mds valiosas y exactas. Aunque a veces
era necesario repetir las preguntas, rara vez se presiond al informador
o se le sugirieron las formas33. Habria sido de interés dejar constancia
de todas estas soluciones, como también de las reacciones de los sujetos,
pero fue poco menos que imposible hacerlo debido a la premura del
tiempo, a la escasa prictica en esta clase de trabajos y a que la atencién
estaba fijada mas que nada en el registro fonético del material.

Algunos sujetos presentaban manifiesta desconfianza frente a de-
terminadas materias, especialmente ante las referentes a brujos; pero
debiamos rechazarlos y sustituirlos por informadores mads eficientes. A
menudo una leve referencia anecdética, de nuestra parte, referente
a algin ser mitico, nos permitia entrar en confianza con los sujetos
para luego indagar sobre lo requerido con mayor seguridad y natu-
ralidad.

El lugar del interrogatorio fue siempre la propia casa del informa-
dor, el sitio mas apropiado segun la experiencia de los investigadores3.
La encuesta era realizada por lo general en varias sesiones, para no
cansar al sujeto y para aprovechar sus horas mas disponibles.

0.6. Transcripcion del material. Salvo algunos cambios, nos ser-
vimos del sistema de transcripcién fonética fijado por la Revista de

3Cf. ALEC, p. 20; Pop. op. cit, *8anchis, op. cit., p. 68,
pp. 1141-1143,
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Filologia Espafiola. Para mayor seguridad de algunos problemas fé-
nicos y su transcripcién se consulté previamente a Tomds Navarro3,
Buesa Olivar y Florez3¢, Amado Alonso3?, Manuel Alvar3s,

Aunque habiamos preferido la transcripcién impresionista, mads
detallada que la normalizante, y que da mds posibilidades a la compa-
racion®, muchos detalles han tenido que escaparse por la falta de prac-
tica y por las fallas naturales de audicidn.

Para el registro de algunas explicaciones, relatos y formas lingiiis-
ticas de mayor interés, nos auxiliamos de un magnetéfono. Aunque
las grabaciones a veces distorsionan un poco el habla, suelen ser ttiles
para confrontar problemas fénicos generales y para fijar textos de
cierta extension, necesarios para la elaboracién de las monografias.

En la cartografia hemos conservado la transcripcion fonética; en
cambio, en la elaboracién monogréfica de los materiales hemos optado
por emplear un sistema fonético-fonolégico mds simple y desprovisto
de los matices que implican dificultades de cardcter técnico.

0.7. Exposicion monogrdfica y cartografia. En la exposicion de
contenidos hemos seguido el siguiente plan: 1. Mitos de brujerias; 1.
Mitos diversos; 11 Costumbres. Cada una de estas partes engloba
varias monografias. Ahora bien, cada unidad monogréfica comprende
la descripcién de una manifestacién folkldrica, sea mito o actividad
laboral, sobre la base de los materiales recogidos; al mismo tiempo
abarca la resolucién de los problemas pertinentes al léxico, ya sean
de etimologia, semantica o lexicogénesis, ya problemas de arcaismo,
innovacioén, etc., todo lo cual enriquece y ayuda a la interpretacion

®Tomas Navarro, Manual de pro- Univ. de Granada. CSIC. T. 1, 1961; T.
nunciacion espaiola. 53 edicién corre- u, 1963.
gida. Hafner Publishing Company. La pronunciacién de rr y de tr
Nueva York, 1957. en Espana y América. En Estudios Lin-
®Cuadro de las vocales espafiolas giiisticos. Temas hispanoamericanos.
y Cuadro de las consonantes espaiio- BRH. Edit. Gredos, Madrid, 1953; pp.
las, en ALEC, ldminass. a p. 16 ys. a 151-195. La 11 y sus alteraciones en
p- 32. Espafia y América, en op. cit., pp. 196-
*Manuel Alvar, con la colabora- 262. -r y -1 en Espafia y Ameérica, en
cién de A. Llorente y G. Salvador, op. cit., pp. 263-331.
Atlas Lingiiistico y Etgnogrdfico de ®Pop. op. cit, pp. 1166-1168; cf.
Andalucia (ALEA). 2 tomos. Patroci- ALEC, pp. 21-22.

nado por la “Fundacién Juan March”,
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de los materiales registrados. De esta manera se llega a restablecer, en
cada unidad monografica, la sintesis lingiiistico-folklérica dada en la
realidad espacial investigada. Para ilustrar algunos aspectos etnogra-
ficos de mayor interés, incluimos algunas muestras fotograficas, omi-
tidas en la presente publicacion.

Con el fin de obtener una visién més completa de los mitos, en
especial, nos ha parecido conveniente agregar una interpretacién fol-
kldrica de cada uno de ellos en que se pretende dilucidar su raigambre,
ya sea en la tradicién indigena o bien en la hispdnica (o mds amplia-
mente, europea) , pues los mitos del pueblo son, por lo general, buenos
ejemplos de continuidad cultural, como bien lo ha demostrado Caro
Baroja en el dmbito de la cultura popular espaiola%. Para tal efecto
nos apoyamos constantemente en rasgos formales, en datos histdrico-
culturales y en aspectos lingiiisticos. De esta manera, la visién sincro-
nica de los materiales obtenidos mediante la aplicacién de la meto-
dologia geogriéfico-lingiiistica se enriquece con datos diacrénicos*!.

II. CUESTIONARIO
A. Mitos.
EL IMBUNCHE.

Imbunche
rasgos

®Julio Caro Baroja. Algunos mi-
tos espaiioles y otros emsayos. Biblio-
teca de la Sociedad Espafiola de Antro-
pologia, Etnograffa y Prehistoria, edi-
tada por Julio Martinez Santa-Olalla.
Tomo 1. Editora Nacional. Madrid,
1944.

@E] propio Caro Baroja nos dice:
“Cuando recogemos las creencias actua-
les y pretendemos su historia, debemos
de aplicar con toda severidad y rigidez
los criterios histérico-culturales, par-
tiendo siempre de los de “forma” y
“cantidad”. No estableceremos relacio-

nes concretas entre dos narraciones o
mitos, si aquéllos no coinciden con una
serie grande de elementos...”; p. 29
de su obra Amdlisis de la Cultura. Et-
nologia-Historia-Folklore. CSIC. Centro
de Estudios de Etnologifa Peninsular.
Barcelona, 1949. El autor, ademis, apli-
ca los conceptos saussureanos de sin-
cronia y diacronia especificamente al
estudio del folklore en los caps. viu
y 1x de esta obra: Del Folklore consi-
derado sincrénicamente, pp. 139-157 y
Del Folklore considerado diacrénica-
mente, pp. 159-200.
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vestimenta
origen (padres); alimento.

5 lugar donde vive
individuos que lo mantienen preso
funciones que desempena (principal y secundarias)
modos para sacarlo de su aposento
lugares, épocas y horas en que suele aparecer

10 modos de manifestar su presencia
efectos que produce su presencia en las personas
personas a quienes afecta; causas
amuletos y prdcticas para evitar su presencia y para alejarla
contramaleficios; curandero

15 otros nombres que se aplican al Imbunche
narraciéon de un caso.

EL cHIvATO.

nombres
afinidades y diferencias con el Imbunche (rasgos v funciones).

LA VOLADORA.

Voladora
20 rasgos
vestimenta
origen
lugar donde vive
lugares y momentos en que suele aparecer
25 practica del vuelo (artificios)
formas de manifestar su presencia (aves)
presagios y maleficios
funcién principal que cumple dentro de la organizacién de los
brujos
mensaje (nombres)
30 emisarios y destinatarios del mensaje
personas a quienes suele afectar; causas
practicas para evitar su presencia y para alejarla
contramaleficios
otros nombres que se aplican a la Voladora
35 narracion de un caso,
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Los BRuUJOS.

40

50

55

60

65

brujo; bruja

caracteristicas: volar; hacer un maleficio

brujeria; brujear

organismo(s) superior(es) ; edes oficiales

funcionarios superiores de la brujeria

funcionarios destacados en diversos puntos de la provincia; fun-
ciones

aquelarre, concilidbulo nocturno de brujos

lugares donde se efectuan los aquelarres; dias de la semana en
que se efectiian

finalidades de los aquelarres

brujo que preside el aquelarre

reglamento interno de la brujerfa

objeto en el cual los litigantes pueden ver la imagen del brujo
causante del malificio

nedfito en brujerias; requisitos; cualidades

ceremonia ritual del iniciado (précticas)

el pacto con el Demonio

el juramento del iniciado (deberes y restricciones)

objeto usado por los brujos para volar y alumbrarse; material
de que estd hecho y forma

manta usada por los brujos; material y funcién

recursos de que se vale el brujo para ponerse alerta de la pre-
sencia de una persona extraiia

nombre que recibe una persona ajena a la brujerfa

férmulas magicas utilizadas por el brujo para poder volar

suerte que corre el brujo, que estando en vuelo, pronuncia el
nombre de Dios o el de la Virgen

dias de la semana preferidos por el brujo para movilizarse

hechizo, encantamiento

maleficio causado por un brujo (nombre general)

clases de maleficios (nombres, caracteristicas)

personas a quienes afectan los brujos; causas

contramaleficios (los mas comunes) ; hierbas curativas

creencias sobre précticas para atrapar brujos

creencias sobre practicas para reconocer si una persona es bruja

suerte que corre el brujo que es descubierto por un hombre
ajeno a la brujeria

amuletos y oraciones para impedir la accién de los brujos
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libro en que se encuentra la ciencia de los brujos

manifestaciones metamdrficas de los brujos: la lechuza (nom-
bres y rasgos) ; lugar y horas en que aparece; presagios

otras aves en que se transforma el brujo

otras manifestaciones metamorficas de los brujos

juegos y distracciones de los brujos

otros nombres que se aplican a los brujos

narracién de un caso relacionado con los brujos.

EL BAsILISCO.

75

80

Basilisco

rasgos

origen y desarrollo

lugar donde vive

alimento

lugares, épocas del afio y momentos en que suele aparecer
maleficios

contramaleficios

modos de manifestar su presencia

personas a quienes afecta; causas

préacticas para evitar el nacimiento de un basilisco
practicas para atacar al basilisco

otros nombres

narracién de un caso.

EL CAMAHUETO.

90

95

Camahueto

rasgos

lugar donde nace, se desarrolla y vive; épocas del aiio y momen-
tos en que suele aparecer

efectos que produce su fuerza

personas aptas para cazarlo; personas no aptas

lazo para cazarlo (nombre, material)

el cuerno del Camahueto

poder benéfico del cuerno

persona que ha ingerido agua con raspadura de cuerno de Ca-
mahueto; manifestaciones

maleficios que un brujo puede hacer con el cuerno de Cama-
hueto; personas a quienes afecta

formas de prevencién y combate



ESTUDIO LINGUISTICO-FOLKLORICO DE CHILOE

100 otros nombres aplicados al Camahueto
narracién de un caso.

LA PINCOYA.

Pincoya
Tasgos
vestimenta,
105 origen y alimento
lugar donde vive y sitios donde suele aposentarse
tiempo en que aparece
actividades y modos de operar
modos de manifestar su presencia.
110 personas a quienes beneficia
précticas para obtener sus beneficios
otros nombres aplicados a la Pincoya
el esposo de la Pincoya (rasgos y funciones)
narracién de un caso.

EL TRAUCO.

115 Trauco
rasgos
vestimenta

lugar donde vive

origen y alimento.
120 lugares y tiempo en que suele aparecer

modos de manifestar su presencia

maleficios

personas a quienes afecta de preferencia
124 causas practicas para evitar su presencia y para alejarla
125 contramaleficios

otros nombres aplicados al Trauco

narracién de un caso.

LA FIURA.

Fiura
rasgos
130 vestimenta
padres (nombres, rasgos)
parentesco con el Trauco

73
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alimento

lugar donde vive.

lugares y tiempo en que suele aparecer

modos de manifestar su presencia

maleficios

personas a quienes afecta de preferencia;

causas practicas para evitar su presencia y para alejarla
contramaleficios

otros nombres aplicados a la Fiura

narracion de un caso.

EL cALEUCHE.

145

Caleuche (nombres)

descripcién general; principales partes del buque

lugares, épocas del afio y momentos en que suele aparecer

tripulantes del Caleuche: el capitan, los subalternos; caracteristi-
cas de los tripulantes

poder sobrenatural del Caleuche: efecto en las personas, metamor-
fosis, etc.

suerte que corren las personas que pisan su cubierta; finalidad pa-
ra las que son atrapadas

personas a quienes se les aparece de preferencia

principales funciones del Caleuche

puertos principales de la provincia donde recala

practicas contra su presencia

narracion de un caso.

LA CIUDAD DE LOS CESARES.

155

160

Ciudad de los Césares

descripcién general

lugar en que estd ubicada

tiempo que ha permanecido encantada
razones de su encantamiento
habitantes (nombres y caracteristicas)
organizacion de la ciudad

materiales de sus construcciones

la campana de la ciudad
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obstdculos que opone la ciudad al viajero que pretende descu-
brirla
suerte que corren las personas que llegan a ella
165 exigencia para la persona que sale de la ciudad
dia del afio en que se puede ver la ciudad; manifestaciones
otros nombres dados a la ciudad
narracion de un caso.

B. Actividades laborales

LA MINGA.

Minga, mingaco, concurso gratuito de trabajadores para una obra
ocasional, a los cuales se obsequia con comidas y bebidas
170 solicitar la cooperacién de los trabajadores
trabajar en minga; trabajador
clases de mingas.

LA VOLTEA A LUMA.

“Voltea a luma”, procedimiento primitivo para surcar la tierra
sobre la base de maderos accionados mediante la fuerza
humana

instrumentos empleados en esta faena

175 trabajadores que surcan la tierra mediante este procedimiento
objeto que utiliza uno de estos trabajadores para protegerse el
vientre
el surco
el caballén entre dos surcos
detalles de este trabajo.

LA TRILLA A BRAZO.

180 lugar donde se guarda la siega
la era
trilla (a brazo)
trilladores (nombres y funciones) ; nimero de trilladores
méaquina trilladora (partes)
185 descripcién de la trilla
duracién de la trilla
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comidas y bebidas para los trabajadores

parva

juegos que siguen a la trilla
190 aventar

balay

tela donde cae el grano aventado

persona que avienta granos

persona que cuando se avientan los granos separa las granzas
195 granzas

cascabillo.

LA ASERRADURA.

aserrar madera (nombre de la actividad)
aserradero tradicional
instalaciones (partes)
200 madero labrado y preparado para aserrarlo
marcar las lineas por donde pasara la sierra (objetos, materiales,
procedimientos)
sierra
aserraderos (nombre general)
numero de aserradores y funciones particulares
herramientas accesorias
aserrin
piezas de madera aserrada (nombres y caracteristicas)
clases de madera que mas se asierra
numero aproximado de piezas aserradas durante un dia de tra-
bajo
210 comidas y bebidas para los trabajadores
otras actividades relacionadas con esta faena.

1o
(=}
ot

LA MAJA.

actividad para elaborar la chicha de manzana
manzanar
chicha (de manzana)
215 manzana (clases)
operaciones para recolectar manzanas
medios para conducir las manzanas al lagar
domnajo
pértigas para majar las manzanas
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220 majar las manzanas (operaciones)
personas que majan manzanas
el lagar
partes del lagar
persona que maneja el lagar
operaciones para exprimir la manzana molida
masa de manzana molida
cestos en los cuales se coloca la masa de manzana para exprimirla
recipientes para la chicha
cesto para colar la chicha.
230 ultima chicha
chicha que se obtiene de la manzana exprimida por segunda vez
bagazo
envases para la chicha (clases y caracteristicas)
fermentacién.

III. LOCALIDADES E INFORMADORES
Breve reseria de las localidades.

1. Compu [kémpu], [kémpo]. Localidad ubicada en la parte
suroriental de la Isla Grande y perteneciente al departamento de Castro.
Hasta hace poco tiempo era accesible sélo por mar, desde el puerto
cercano de Queilen [kéile]. Hoy dia pasa por alli la continuacién in-
sular de la carretera panamericana cuyo terminal sur estd en Quellon
[keyén]. Cuenta con pocos pobladores; tiene escuela piblica e iglesia,
instituciones que no faltan en ninguna de las localidades visitadas.

Como particularidad humana hay que destacar la existencia de
una comunidad indigena, dirigida por un cacique, que tiene, al parecer,
gran influencia en la vida general del lugar.

2. Cucao [kukdo]. Junto a la laguna del mismo nombre, que
se comunica con la de Huillinco [gwiyigko], es una localidad del de-
partamento de Castro, ubicada en la mediania occidental de la Isla
Grande. Su gente vive especialmente de los productos del mar y del
trabajo que le ofrece un lavadero de oro administrado por un poblador
de la misma localidad.

Etnicamente, la mayor parte de su poblacién es indigena. Primi-
tivamente vivieron en esas latitudes los nativos llamados payos o, segiin
los informadores, payanos [pajinoh], de los cuales tenemos escasas
noticias.
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Cucao es un lugar muy aislado. Rara vez llega algun turista a sus
dilatadas y bellas playas. Tiene su leyenda: la de la barca blanca que
conduce el alma al reino de los muertos. Mariano Latorre la recrea
en su cuento Chodil, las pulgas y el pdjaro carnero.

Es notoria la particularidad lingiiistica de sus pobladores de aspi-
rar la consonante [x].

3. Rauco [fdyko]. Pertenece al departamento de Castro y se en-
cuentra a pocos kilémetros al sur de la ciudad de este nombre. La ca-
rretera pasa por las inmediaciones de su caserio, de modo que el acceso
es facil. Sus pobladores se dedican a la pesca o a la agricultura, y un
buen porcentaje de ellos trabaja por temporadas en diversas faenas
magallanicas y argentinas.

Una particularidad que notamos en sus habitantes es la gran velo-
cidad de su “tempo” lingiifstico y las profundas inflexiones en su en-
tonacion.

4. Butalcura [butalkira]. Pertenece al departamento de Ancud;
a diferencia de las demds localidades visitadas, é ta es mediterranea, y
sus habitantes se dedican especialmente a la agricultura y ganaderfa.
Histéricamente, por sus inmediaciones debieron cruzar los ejércitos
que pelearon por la independencia de Chiloé, altimo reducto espaiiol.
Un poco mds al sur estd Afocopulli [mokopiyi], [mokopuye], sitio
ligado a tal movimiento y, mas adelante, Tantauco [tantiyko], donde
se levanta un monolito que recuerda el tratado firmado por Freire y
Quintanilla.

Butalcura fue estacién de ferrocarril hasta hace pocos afios; hoy dia
se puede llegar a ella en microbus desde Ancud, Castro y Dalcahue
[dalkdywe]. Etnicamente, tiene muy pocos pobladores indigenas.

5. Quetalmahue [ketalmiywe]. Esta localidad estd situada en la
margen austral de la ensenada o golfo del mismo nombre, junto a la
bahia de Ancud. Sus habitantes son especialmente agricultores y se
dedican también a la pesca de ostras, producto muy abundante en sus
playas. En la costa frontal hay un vivero de este molusco, administrado
por particulares. A pocos kilémetros al oeste de Ancud, Quetalmahue
es facilmente accesible desde esta ciudad por mar o en vehiculo.

5. Linao [lindo]. Es un abrigado puertecito situado en la parte
nororiental de la Isla Grande; pertenece al departamento de Ancud.
Su caserio comenz6 a formarse a principios de este siglo y a cobrar
vida con el astillero que instalé alli el senador Alfonso Bérquez; se
construyeron entonces con maderas regionales veleros de gran calado.
Hoy dia la madera sigue siendo un rubro importante de su economfa:
dos aserraderos industriales la explotan.



ESTUDIO LINGUISTICO-FOLKLORICO DE CHILOE 79

Linao tiene pobladores autéctonos y foraneos; vive alli, entre otros,
un anciano esparfiol, santanderino, llamado Romin Cendoya Ruiz,
dueiio de una fabrica de cal y de gran ascendiente entre los moradores.
En la localidad cercana de Huillinco [gwiyinko] hay una colonia de
extranjeros: suizos, holandeses, alemanes, ingleses y polacos.

El poblado cuenta con un grupo escolar amplio para los nifios del
distrito, retén de carabineros, estafeta, etc. Tiene comunicaciones. Ca-
miones y microbuses lo ponen en contacto diariamente con Ancud.

7. Cailin [kajlin]. La localidad mds austral de las visitadas, esta
ubicada en la costa norte de la isla del mismo nombre, frente a Quellén.
Es una aldea pobre. La isla tiene dos escuelas y una iglesia. Su super-
ficie es de unos 30 km?, en general montafiosa. Cailin fue asiento de
misioneros jesuitas en la segunda mitad del siglo xvIir y estuvo poblada
primitivamente por indigenas llamados huaihuenes [gwajywéneh].
Una buena porcién de su gente se dedica a la pesca de lobos marinos
en los canales de Guaitecas y Chonos. Cailin tiene relaciones con el
puerto de Quellén.

8. Huildad [gwild4d). Es un pequefio caserio situado en la ri-
bera sur del estero del mismo nombre, en el departamento de Castro
y a unos 12 km. al norte del puerto de Quellén, con el cual se rela-
ciona por mar y tierra. Semanalmente recala en Huildad un barco
de cabotaje del recorrido Puerto Montt-Aisén. Su principal rubro
econémico es la madera. Su configuracién geografica es caprichosa y
accidentada, montafiosa.

En cuanto a su gente, hay una buena proporcién de indigenas. En
todo el distrito de Huildad hay cuatro iglesias y cinco escuelas prima-
rias; pese a esto recién estdn saliendo los primeros alumnos a colegios
de continuacién de Ancud y Castro.

9. Puqueldon [pukeldén]. Pequefio pueblo ubicado en la costa
norte de la isla Lemuy [lemij]. Tiene grupo escolar, estafeta, retén
de carabineros, etc. Es también puerto menor; tiene comunicacién
maritima diariamente con Castro, y semanalmente es visitado por un
barco del recorrido Puerto Montt-Aisén.

Toda la isla de Lemuy es especialmente agricola. Se hacen ex-
periencias en la actualidad, por parte del Plan Fundamental en co-
nexién con la Universidad de Chile, para aprovechar su fertilidad.
Su superficie es de 97 km? y su poblacién de 4.322 habitantes; tiene
siete iglesias y ocho escuelas primarias. Su gente es activa, y de alli han
salido muchos profesores.

10. Achao [afdo]. Pueblo, puerto y capital del departamento
de Quinchao, en la costa nororiental de la isla de este tltimo nombre.
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Es punto de convergencia de los islefios vecinos, por ser centro comer-
cial, sede de juzgado de letras, etc. Actualmente tiene un aerédromo
y movilizacién en microbis a Castro y Ancud combinada con lancha
de balseo en el canal Dalcahue.

Dentro de un drea muy evangelizada, Achao conserva como re-
liquia una iglesia, construida en 1601. En capillas vecinas suelen ce-
lebrarse varias fiestas religiosas que atraen gran romeria.

11. Chaulinec [¢auylinék]. Puerto menor situado en la costa
norte de la isla del mismo nombre, en el departamento de Quinchao.

La isla es de unos 30 km? de superficie, es boscosa y accidentada.
Fue poblada en el siglo xviir por varias familias indigenas traidas por
los misioneros desde Chonos. En la actualidad hay mayor cantidad
de apellidos de origen hispdnico. Generalmente su gente joven emigra
a Magallanes y Argentina.

12.  Cheniao [Cenjdo). Isla del grupo de las Chauques [Ciukeh],
en el departamento de Quinchao. Poco extensa, estd unida a la de
Foigue [boiye] y ésta a la de Taucolon [taykulén] por una angosta
faja y un banco respectivamente. De escasa poblacion, hay dos escuelas,
oficina de correos, dos iglesias y pocas habitaciones en este conjunto
de islas.

Al lado occidental estd la isla Mechuque [mecuke], cuyo puerto
menor del mismo nombre es punto de convergencia de los islefios
vecinos.

13. Quicavi [kikafi]. Pequefio caserio y puerto situado en una
ensenada oriental de la Isla Grande, en el departamento de Ancud.
Es un lugar recéndito y arcaizante, de gran popularidad por creerse
que es el centro principal de la brujeria insular.

Quicavi no tiene caminos publicos para relacionarse con otras
localidades; posee sélo senderos. La via general de acceso es la ma-
ritima.

FECHA EN QUE FUERON VISITADAS LAS LOCALIDADES (1964)

1. Compu 3-5 de enero 8. Huildad 27-29 de enero

2. Cucao 6-8 9. Puqueldén 31 de enero

3. Rauco 9-11 » al 2 de febrero
4. Butalcura 13-14 ~ 10. Achao 4-6 de febrero

5. Quetalmahue 16-17 11. Chaulinec 7-10 ”

6. Linao 19-20 ” 12. Cheniao 11-14

7. Cailin 25-26 " 13. Quicavi 16-18
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N

-1

10.

11.

12,

13.

Compu:

Cucao:

Rauco:

Butalcura:

Quetalmahue:

Linao:

Cailin:

Huildad:

Puqueldén:

Achao:

Chaulinec:

Cheniao:

Quicavi:

NOMINA DE INFORMADORES POR LOCALIDADES

(Destacamos en cursiva los principales)

José Santos Lincomdn Inicheo
Lucinda Muiioz Aros
Belarmino Veldsquez Barria

Dorila Cuyul Alvarez
Rudecindo Chodil Nain
Pascual Chodil Nain
Ruperto Gémez Vera

Maria Etelvina Tacul
Clorinda Quifiimpera Quifiimpera

Silvestre Bahamonde Arroyo
Francisco Vidal Barrientos
Margarita Pércz Miranda

José Anselmo Oyarzo Guerrero
Ercira Calbullanca
Francisco Calbullanca

Mariano Barria Cdrdenas
Fernando Quidiante Comichco

Ignacio Chaura Alvarado
Rosa Chaura Obando
Sabina Chihuai Catelicin

Leonardo Cdrdignas Cain
Purisima Melipichin Millatureo
Avelino Tecay Lepicheo

José Maria Chaura
Manuel Fuentes Elgueta
Delfina Huenul Huenul

Maria Pascuala Guerrero Cdrdenas
Bernardino Avendaiio Cirdenas
José¢ Emiliano Mayorga Alvarez

Pedro Frias Agiiero
Marfa de Gracia Alvarado Vivar
Marfa Rosario Santana Godoy

Damidn Llaito Agiiil
Marfa Loreto Llaito Llaito
Zoila Oyarzin Vidal
Candelaria C. de Ulloa

Maria Sofia Ojeda
Antonia Huichamin Ojeda
José Gil Mufioz Cardenas

Aflos de edad

54
43
48

59
80
70
53

46
50

64
70
40

70
70
73

69
44

70
50
30

68
70
50

37
70
71

70
68
53
69
59
2802

71
70
70
34

67
42
70
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Datos sobre los principales informadores.

1. José Santos Lincomdn Inaicheo. Se dedica a la agricultura y
es, desde hace veinticinco afios, jefe de una comunidad indigena de
Compu, cargo que le corresponde por ser descendiente del cacique
Miguel Inaicheo que, a fines del siglo xvi, fue tenaz defensor de esas
tierras. En tal calidad ha hecho breves viajes a Santiago, Osorno, Te-
muco y Pitrufquén. Tiene siete hijos, de los cuales dos estudian en la
Escuela Granja de Notuco [notiko], localidad cercana.

Lincomdn afirma que su abuela fue una de las Gltimas personas
que hablaban el veliche [belice] y que é]l mismo aprendi6 en su nifiez
algunas canciones en esa lengua primitiva, fragmentos de las cuales
entrego al musico nacional Carlos Isamitt. El indigena manifiesta inte-
ligencia, aunque lentitud, en las respuestas a las preguntas formuladas.
Es perceptible en su habla una leve aspiracion de la consonante [x].

2. Dorila Cuyul Alvarez. Vive en Cucao, de donde es oriunda;
lee y escribe poco; se dedica a labores agricolas; no ha viajado mas
que a pueblos cercanos; tiene tres hijos, el mayor de los cuales trabaja
en la Argentina.

Esta informadora es de trato afable y manifiesta naturalidad y
confianza al ser interrogada. Como todo habitante de Cucao, tiene la
particularidad lingiiistica de aspirar la consonante [x].

3. Maria Etelvina Tacul. Nacié y vive en Rauco, donde hizo los
dos primeros cursos de preparatorias; fue cocinera en casa de unos
profesores de la localidad; actualmente se dedica a labores agricolas
y vive con sus cuatro hijos. Habla con desenvoltura; se notan inflexio-
nes profundas en sus frases. Nos proporcioné importantes datos fol-
kléricos.

4. Silvesire Bahamonde Arroyo. Vive al sur de Butalcura, junto
al camino a Dalcahue; nacié en la localidad cercana de San Juan. Se
dedica a la agricultura y en su juventud hizo varios viajes a la regién
magalldnica, donde trabaj6 de ordefador, marcador de fardos y ovejero.
Posee cierto nivel cultural y demuestra inteligencia y osadia. De ascen-
dencia hispanica, gusta hablar de sus antepasados; castizamente dice ser
chozno [¢6hno] de Fausto Bahamonde, su distante pariente que vino
de la Peninsula.

5. José Anselmo Oyarzo Guerrero. Natural de Quetalmahue;
viudo, tiene tres hijos, dos de los cuales le acompafan. Se dedica a la
agricultura; como trabajador, en su juventud estuvo breves tempora-
das en Valdivia, Osorno y Punta Arenas. Autodidacta, aprendi6 a leer
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y escribir por su cuenta. Sus lecturas inseparables son la Biblia y el
manual de medicina naturista del Dr. Lezaeta. Esta iltima obra le ha
suministrado las nociones elementales para ejercer con cierta eficacia el
oficio de curandéro. Es un informador entusiasta y ameno.

6. Afariano Barria Cdrdenas. Natural de Linao, agricultor, vive
con su mujer y un hijo casado, asistié a la escuela hasta la tercera
preparatoria, no hizo el servicio militar. Apegado al terruiio, de otros
pueblos conoce muy poco. Es riapido para hablar y adorna sus relatos
con mucha fantasia, por lo cual sus vecinos lo califican de farsante. La
pérdida de la consonante -g- en su habla es mucho mas evidente que
en otros informadores.

7. Ignacio Chaura Alvarado. Nacié y vive en la costa sur de la
isla Cailin, en la ensenada que llaman Puerto Carlina. Estudio hasta la
tercera preparatoria y no hizo el servicio militar. Es viudo; de sus ocho
hijos varios estan trabajando en la Argentina. En el afio 1940 fue obrero
en el istmo de Ofqui (Taitao), cuando se pretendia abrir alli un canal
que facilitara la navegacion hacia el Golfo de Penas. También conoce
Valdivia, donde trabajé un corto tiempo en su juventud. Casi sema-
nalmente viaja al pueblo de Quellén y mantiene trato, segtin dice, con
“personas entendidas” de esa localidad. Demuestra bastante conoci-
miento de la vida campesina. Buen informador.

8. Leonardo Cdrdenas Cain. Natural de Huildad, agricultor. Sus
padres fueron de Rildn [filan], poblado cercano a Castro; su mujer,
de la isla Quehui [kéywe), situada también a poca distancia de esta
ciudad. Don Leonardo tiene siete hijos, uno de los cuales es maestro
primario y periodista residente en Santiago, pero con éste no tiene
contacto. Ha hecho un viaje a Temuco, el tinico fuera de la provincia.

De “tempo” lingiiistico veloz, acompaiia sus narraciones con ex-
presivos gestos.

9. José Maria Chaura. Oriundo de Puquelddn; vive con su ma-
dre, anciana analfabeta; pero de excelente memoria, cualidad que él
mismo también posee. Sedentario agricultor, no ha salido nunca de
la localidad. Se desempeita también como fiscal [fihkal], cargo reli-
gioso instituido por la Iglesia colonial que todavia perdura en Chiloé.
El fiscal canta la misa y puede, ademas, en ausencia del sacerdote, sumi-
nistrar el sacramento de la extremauncion [ehtremaysjon].

José Maria es un hombre muy sencillo, popular por su espiritu
tradicionalista; sabe décimas tradicionales y antiguas danzas folkldricas.
Nos proporcioné datos de interés, pero poco abundantes por la premu-
ra del tiempo.
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10. Maria Pascuala Guerrero Cdrdenas. Viuda, natural de Achao,
donde cursé estudios elementales; vive con una nuera y un nieto; sus
tres hijos viven fuera de la provincia (Magallanes, Argentina) . Ella no
ha salido nunca de la localidad. De incansable verbosidad, posee admi-
rable memoria y es capaz de recitar larguisimos romances de la tradi-
cién, décimas y relatos miticos sin demostrar cansancio o mala voluntad.

11.  Pedro Frias Agiiero. Agricultor de Chaulinec. Naci6 en la
isla Lemuy, de donde vino muy pequeiio a e ta otra localidad. No ha
hecho viajes. Su mujer murié hace muy poco tiempo; vive acompaiiado
solamente por una hija; sus seis hijos varones trabajan en la regién
patagbnica. Al respondernos se esmera en pronunciar acertadamente
algunas palabras y cae en la ultracorreccién, sin que e to sea frecuente.

12, Damidn Llaito Agiiil. Agricultor, natural de la isla Voigue,
junto a Cheniao; estuvo tres afios en Magallanes como esquilador. Vive
con una nieta. No hizo el servicio militar. Leia poco, pero ahora no
puede hacerlo por fallas visuales. Es propenso a la hilaridad. Sus veci-
nos le tildan de brujo, pero sobre esto manifiesta reserva.

18. Maria Sofia Ojeda. Analfabeta, natural de Quicavi, donde
vive con una hija y una nieta y dedicada a labores agricolas. Es rdpida
y resuelta para contestar al interrogatorio. Sus vecinos la consideran
bruja; ella no oculta este dato y habla con mucha naturalidad. No ha
viajado nunca. Es profundamente supersticiosa, mas que cualquiera de
los demds informadores.



PRIMERA PARTE

MITOS DE BRUJERIA

EL IMBUNCHE

A

1.1.  Los informadores suelen comenzar la descripcién de este indi-
viduo, afirmando que es un hombre [6mbre] ([bidxo] o [ciko],
[féo], en algunas localidades) , pero inmediatamente le agregan alguna
cualidad monstruosa o bestial. Asi se dice que tiene una pierna pegada
al espinazo [pjérna peya-l ehpindso], o bien una [pdta-afoya-1 ehpina-
s0], o simplemente una [pdta-afoya]. En Butalcura se registré la va-
riante [pjérna en la-hpalda]; en Huildad, la variante [pata cdka], que
indica la falta de una de sus extremidades; se restringe el significado
del adjetivo choco, pues se aplica, no al individuo, sino a un miembro
del mismo?.

Para caminar, el Imbunche tiene que darse fuertes impulsos; por
eso se dice que anda a brincos [a frigkoh], [a sdlto], [a saltitoh].

Es lanudo [laniido], rasgo que acentia su bestialidad. En Cucao se
dice que es linudo [lindo], seguramente por atribuirsele lana gruesa y
larga semejante a las fibras del lino; en Quicavi, que tiene linas [linah],
palabra creada sobre el masculino lino. En Compu y Puqueldén se le
califica de pelon [pelon]. Esta palabra como forma castiza significa
‘que no tiene pelo o tiene muy poco’?; en cambio, aqui se usa para
indicar ‘que tiene mucho pelo’. La significacién totalmente opuesta
se explica claramente, porque en el sistema de nuestra lengua es general
que el sufijo -6n afiadido a sustantivos que designen una parte del

!Cf. RAE, Dicc, p. 417, ac. 4. RAE, Dice., p. 1001, ac. 1.
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cuerpo de persona o animal, forme adjetivos de significacion aumen-
tativa y equivalentes a los en -udo®; decir ‘pelon’ es por eso, para el
pueblo, tan legitimo como decir ‘peludo’.

El Imbunche se caracteriza también por su grito bestial, llamado
balido [baligo], o bien, con desplazamiento acentual, [balido], forma
registrada en Chaulinec y Cheniao. En esta ultima localidad se dice que
el balido es contaminante [kontramindnte)], forma proveniente de con-
taminar, posiblemente con la acepcién de ‘contagiar’4,

Al animal que mds se parece es al chivo [¢ifo]. En Linao se registré
la voz chivato [¢iffdto]. Esta palabra, que castizamente significa ‘chivo
que pasa de seis meses y no llega al aii®3, en Chiloé se ha especializado
parz designar a otro ser mitico; por eso, el informador de Butalcura
habla de chivo brujo [¢ifo Brixo].

1.2, En la mayoria de las localidades se considera que el Imbunche
no necesita vestimenta, por el hecho de ser lanudo; sélo en Butalcura y
Quicavi se cree que ande vestido [behtido]. En Achao, por ejemplo, se
dice que no quiere ropa [no kére fopa]; en Cailin, que no necesita ropa
[nw-enesita fopa], etc. El informador de Puqueldén afirma que el
Imbunche anda cubierto con la mesma pelusa [kon la méhma pelisa)®.

1.3. Dicen los informadores que el Imbunche es originariamente
un nifio normal, nace de una mujer limpia [muxér limpja], es decir,
de una mujer que no participa de la brujeria®; en Achao se dice que
nace de una persona noble [persona néule]; en Cailin, de una persona
decente [desénte]. Se cree que los brujos raptan al nifio cuando recién
nace y lo llevan a su escondite. Luego le hacen la operacion magica de
adherirle una extremidad a la espalda para que no pueda movilizarse.
El informador de Quicavi no conté que, si el nifio ha sido bautizado,
tienen que rasparle el éleo [rahpéle-el-6ljo].

1.4. El Imbunche se alimenta sélo con carne de nifios muertos
[ninoh mwértoh]; en Compu se dice que come carne de cristiano [kar-
ne-e krihtjdno]; en Butalcura, [kdrne &j-agxelito]; en Puquelddn, [kar-
ne-e ywaywa); en Chaulinec, [kdrne-e ¢iko nwéfo]. En esta ultima lo-
calidad se agrega que el Imbunche también se sirve el milcao sin sal
[milkdo sin sdl]. Milcao es el nombre de un alimento muy comin en

*RAE, Gram., § 182.

‘RAE, Dicc., p. 355, ac. 2.

*RAE, Dicc., p. 416.

°Mesmo es un arcaismo; antigua-
mente coexistié con mismo, forma pro-
veniente de la misma base latina (lat.
vg. medipsimus > cast. ant. meismo y

m(e)esmo), pero ya en el siglo xvn
estaba en decadencia (vid. Corominas,
DCEC, vol. u1, pp. 387 y s., s. v. mismo) .
En Chiloé todavia usan la forma ‘mes-
mo’ algunas personas ancianas.

“Cf. Alvarez, Vocablos .. ., p. 116.
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Chiloé, que el informador describe como ‘pan de papa’; la voz es se-
guramente de origen mapuche, segiin Lenz, pero este autor no reconoce
una base etimoldgica clara8.

1.5. Una vez convertido el nifio en Imbunche, éste debe perma-
necer casi toda su vida en el lugar donde los brujos hacen sus conci-
lidbulos; esto es, la cueva [kwéfa), llamada también subterrdneo [su-
tefdnjo], guarida [gwaria] o tunel [tine:], en Cucao; otras formas re-
gistradas son: casas [kdsah], [kdsah bruxah], [kaseron] y [kdsa grande].
La expresién casa grande, que alude a la ‘cueva de brujos’d, fue regis-
trada en Linao y Quicavi; tal denominacién es analdgica, puesto que
en Chiloé primariamente casa grande es la ‘construcciéon mayor de la
vivienda familiar’.

Las cuevas estdn ubicadas generalmente debajo de ticrra [defaxo-e
tjéra]; en Cucao y Cailin se dice que estdn en el monte [ménte]. Estas
cuevas estdn repartidas estratégicamente a través de muchos puntos
de la provincia y, segtin la tradicién, la mas importante estd ubicada en
Quicavi [kikafi].

1.6. EIl Imbunche custodia la cueva de los brujos, desempena la
funcién de portero [portéro], cargo que no demanda mucho movimien-
to. La variante [pwertéro] fue registrada en Cailin, Huildad y Quicavi.
También se afirma que es el dueiio de la cueva [dwépo de la kwéfa],
[el major] o [xéfe Je la kwéfa], [el presidénte], el [kwidaor Je la kwé-
Pa], el [fei de la kasa grdnde], el [féi de la kwépa], el [kapatdh Je la
kasa).

Ademas, los brujos utilizan a este ser monstruoso como vehiculo
de sus maleficios; la presencia del Imbunche y su balido aterrador bas-
tan para asustar [pa-asuhtdr] y hacer el mal [asér-el mal] a las personas.

Se cree que el Imbunche necesita atencion especial de parte de
los brujos; todo individuo que entra [déntra] en la cueva, segin el in-
formador de Chaulinec, debe hacerle la venia [aséle la Bénja], es decir
tiene que saludarlo con reverencias, para que consienta a sus peticiones;
los brujos acostumbran, ademds, besarle las posaderas, las cuales son
flamadas, andlogamente, sentaderas [sentaaérah].

1.7. A los brujos se les suele llamar rmalos cristianos [maloh krih-
tjdanoh]; pero porque determinan en cierto modo la vida del Imbunche
se les llama también duesios [dwépoh]. Cuando estos duefios necesitan
hacer algiin maleficio, sacan de la cueva, como ya se ha dicho, a este
ser monstruoso, pero si éste se niega a obedecer, debido a la dificultad
que tiene para caminar, es necesario recurrir al castigo: lo castigan

*Lenz, Dicc., N° 882. °Cf. Alvarez, Vocablos..., p. 155.
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[kahtiyan], seguin el informador de Achao; en Huildad se registré la
variante fénica [kahtian]. Pero en la mayoria de las localidades se dice
que lo guasquean [gwahkéan], o que lo sacan [gwahkjando]. Este verbo
guasquear se ha formado sobre la base de la palabra ‘guasca’, voz de
origen quichua, registrada por la Academia como usual en América
Meridional y Antillas!®.

Segin el informador de Linao, son dos brujos los que lo hacen
pasear [pasjar], éstos son los cuidadores [kwidadreh]; segin el de Chi-
niao, los asistentes [asihténteh], uno de los cuales lo anda trayendo
[traéndo] con un cordel y el otro le va maltratando para que bale [pa
ke: Béle].

1.8. Generalmente lo sacan de noche [de néce]; en Compu, Cucao
y Chaulinec se registré la variante [de n"6ce]; aparece repentinamente
por los caminos [kaminoh], donde va a hacer el mal [6nde [3a sér-el mal],
etc. El informador de Linao manifiesta que lo cambian de una cueva a
otra la noche de San Juan; en Achao se dice que sale cuando quiere
morir una persona noble [persona néule]; en Cheniao se afirma que
también lo sacan a divertirse [lifjertirse].

1.9. Las respuestas para referirse a los maleficios son algo varia-
das. Para unos, simplemente el Imbunche asusta [asuhta]: para otros,
la persona que lo ve puede enfermar de susto [sihto], mal !lamado
también espanto [ehpanto]!l.

A la persona que lo ve se le empafia la vista [empédpa la filhta];
en Achao se dice que hace niebla los ojos [ ... péula...]: también se
dice que a la victima le sacan el juicio [le sikan el xwisjo]; o, en el peor
de los casos, se muere pronto [se mwére pronto]. A veces, segun el infor-
mador de Cheniao, el Imbunche olfatea de lejos [de 1éxg] a su victima,
segun [seun] la direccién del viento; entonces aulla [duya] y se retira.
Los informadores dicen que este ser puede actuar sobre cualquier
[kwalkér] persona; en Cucao se afirma que afecta de preferencia a las
buenas [gwénah].

Las causas de los maleficios no siempre se reconocen; en Compu
y Rauco los informadores se limitaron a decir por envidia [por-em-
bigja]; en Cailin, [por sohpéca]; y en Chaulinec, [pérke le tjénen-
i3éa).

1.10. Las enfermedades recibidas de los brujos, por intermedio
del Imbunche, suelen ser consideradas incurables; se dice que no hay
remedios [remédjoh] —o medicinas [medesinah] (Compu)— eficaces.
El curandero, llamado machi [méci], nada puede hacer en tales casos;

RAE, Dicc., p. 685. BRAE, Dicc., p. 571, ac. 3.
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sélo le queda al enfermo reclamar justicia al tribunal de los brujos,
el que decidird por su vida o por su muerte.

La voz machi, que los informadores emplean para referirse al ‘cu-
randero’, es de origen araucano, pero incorporada a nuestra lengua?’2,
Otra voz que alterna con machi es curioso [kurjéso], palabra comun
en Américals.

1.11.  Para evitar los maleficios se dice que se usa el escapulario
[ehkapularjo] o cualquier cosa bendita [késa endita). Se recomienda
también rociarse el cuerpo con el agua bendita [l-dywa [endita], o bien
hacer la sefial de la cruz; se registré sélo hacer la cruz [asér la kruh].
El informador de Linao manifiesta que a él nunca le ha pasado nada,
porque no descuida el boca negra [boka néyra] con bala bendita [bala
Bendita). Boca negra es una forma eufemistica de nombrar al ‘revélver’.

1.12.  El nombre mas generalizado de este personaje mitico es
el de imbunche [imbupce]; con pérdida del primer fonema nasal se
recogié [ifunce], en Caulin, Puqueldén y Quicavi. La voz es de origen
mapuche; Lenz, al respecto, cita las palabras de Febrés: “ivum o iviim
—animales pequefios cuadripedos o monstruos: ivumche —los que con-
su'tan los brujos en sus cuevas, donde los crian desde chiquitos para sus
hechicerias o encantos: a éstos llaman las indias ivumcoiii’’1%. El sust.
“che” significa ‘ser humano, gente’ (en general) 15. La etimologia apa-
rece también en Moesbach® y en el P. Armengol Valenzuelal?. La pa-
labra aparece registrada, ademas, por Malaret!®, aunque no con la
acepcion que nos interesa; por su parte, el Biccionario de la Acade-
mia da cuatro acepciones, la primera de las cuales dice: ‘brujo o ser
maléfico que, segtin la creencia vulgar de los araucanos, roba los nifios
de seis meses y se los lleva a su cueva para convertirlos en monstruos'®.
Aunque esta acepcién parece estar cerca de nuestro personaje, las
versiones que hemos recogido y el estudio de la tradicién nos dicen
otra cosa.

Otra palabra bastante extendida para designar a este personaje
es buta [buta], del map. “vuta” ‘cosa grande en general’; ‘el marido’,
segun Febrés?0. Lenz dice que el significado de tal palabra, aplicado

“RAE, Dicc., p. 824. YRAE, Dicc., p. 734.

*RAE, Dicc., p. 404, ac. 5. PAndrés Fcbrés, autor de Arte de

MLenz, Dicc., N? 667. la lengua general del reino de Chile

Erize, Dicc., p. 109. Se refiere con un vocabulario hispano-chileno y
también al mito en pp. 206-207. un calepino chileno-hispano, Lima,

¥Moesbach, Voz... p. 110. 1765; es una de las fucntes mads utiliza-

"Armengol, Glosario..., No 4187. das por Lenz; vid. Lenz, Dicc., N? 1467.

¥Malaret, Dicc., p. 478.
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al mito, sera simplemente ‘el grande’ = ‘el jefe y principal’®*. Como
variante fénica de esta palabra hemos registrado la forma [guta]; la
voz aparece a veces en oposicién con macho [maco]; [butamaco], [gu-
tamaco]. Se le da este nombre seguramente por la semejanza que se le
atribuye con un macho cabrio.

En los lugares donde este ser mitico y el Chivato [¢ifato], como ser
mitico también, se asimilan, se produce la equivalencia de nombres.
Alli el Imbunche pasa a llamarse también machucho [macico], [macu-
co-e la kwéfla], o bien [¢iffdto]. Pero en la mayoria de los puntos se hace
la distincién entre ambos, por eso conviene tratarlos separadamente.

En Butalcura se registré el curioso nombre chinchinroca [¢inéinfé-
ka), el cual quizds haga alusién a una posible relacién del Imbunche
con el “chifichifi”, ‘arbusto de uso magico que, aplicado en la cuna de
los niiios, anula brujerias’ (Bot. Azara microphylla) 2. La componente
roca haria alusién al lugar donde el monstruo tiene su aposento, o a su
condicién de permanecer generalmente sin movimiento3.

En Chaulinec se le llama también el chacha grande [¢aca yrande],
o sOlo [el ¢dca). Segin Lenz y Armengol, esta voz de Chiloé significa
‘padre’, y provendria del map. “chachay”, que es el ‘saludo y llamado de
las mujeres a los hombres'2s.

En Linao se le da otro nombre mas: trabutre [trafutge]. Esta voz
no aparece registrada en los diccionarios de voces indigenas; lo mads
probable es que provenga, segiin creemos, de las voces mapuches “chra-
piim”, ‘unido’* y “chreuiin”, ‘estar firme'?6. En efecto, se dice que el
Imbunche permanece firmemente apegado al aposento y que los brujos
tienen que forzarlo duramente para que salga cuando asi lo requieren.
También podria pensarse en la extremidad que tiene fuertemente unida
a la espalda. La palabra butaco [butiko], registrada en el mismo lugar,
contiene el elemento “buta”, ya explicado, pero el elemento -co no esta
muy claro; lo mds probable es que se refiera al “coo”, o “‘coa”, nombres
mapuches de la ‘lechuza’ (Zool. Strix flamea) 2?. Ahora bien, la tradi-
cién cree que una de las aves en que se transforman los brujos es
precisamente ésta; tendriamos entonces la explicacién de la palabra:
butaco seria ‘el jefe de las lechuzas’, que es lo mismo que decir ‘el jefe
de los brujos’, lo cual reafirma las consideraciones anteriores.

®lenz, Dicc, N° 1467. #Lenz, Dicc., N° 309; Erize, Dicc.,

JErize, Dicc., p. 116; chinchin es p. 105; Armengol, Glosario . . ., N°® 2201.
sinénimo (p. 116). =Erize, Dicc., p. 128.

®Lenz, Dicc., N° 309; cf. Armen- *=Erize, Dicc., p. 138.

gol, Glosario . .., N® 2201. “Erize, Dicc., p. 75.
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B

1.13. En las creencias del pueblo araucano podemos encontrar
alguna base para comprender muchos aspectos de este mito. Ricardo E.
Latcham encuentra alusiones ya en los cronistas, aunque a menudo
advierte confusiones; encuentra menciones incluso en el canto 11 del
“Arauco Domado”, de Pedro de Oiia, pero con evidentes equivocos®®.
Luego sienta una hipdtesis; advierte que entre los araucanos la creen-
cia en los poderes sobrenaturales de los brujos, a quienes llamaban
“calcu”, era muy extendida; segiin la creencia, los brujos mds expertos
y de mayor grado, jefes de reuniones, tenian una bestia aliada, un
“nagual”, que llamaban “huitrancill” o “huitrancullin”, que era “pro-
tector especial y coadyuvador del brujo con quien estaba aliado por
transfusion de sangre y ritos magicos y, por lo mismo, del grupo que
éste presidia”2?. Sostiene Latcham que “en su origen la voz ivumche
debe haberse referido al nagual, o animal aliado de los brujos, que
tenia la facultad de transformarse en la figura de gente. Posteriormente
trocd su figura en aquella de un nifio deforme y contrahecho’3°. “Con-
juntamente con esta transformacion de caracter se efectud la conver-
sién de ivumche, que ecra la denominacién mds antigua, en ivunche,
que significa gente hinchada -iviin, hincharse -ivii, hinchazén -iviilen,
estar hinchado. La imaginacion ha sido responsable de los demds deta-
lles. Las palabras tan parecidas y tan diversas en sentido, confundién-
dose han dado lugar a la creacién de un ser monstruoso que todavia
vive en las supersticiones del pueblo chileno, con el nombre mas cono-
cido de imbunche’’31.

El mito, tal como hoy se conserva en la tradicion chilota, presenta
notorios detalles de ascendencia europea. Ya Lenz observd, con duda,
lo siguiente: “Parece que la figura mitica mapuche se ha mezclado con
el ogro espaiiol®2. Hoy se pueden encontrar también ciertas semejanzas,
pero si nos fijamos en ciertos detalles, encontraremos el entronque con
lo europeo por otra via, que nos parece mas legitima. En las creencias
de los araucanos ya el mito esta intimamente relacionado con el mal;

®Latcham, La organizacidn ..., pp. 770) . El “nagual” es distinto del t6-
540-543. tem y del fetiche (Latcham, La orga-
®Latcham, La organizacién ..., p. nizacién. . ., pp. 214-217).
538. Latcham emplea la palabra “na- ®Latcham, La organizacidén ..., p.
gual” en varias oportunidades. Esta voz 539.
la emplean los indigenas de Guatemala TLatcham, La organizacién ..., pp.
y Honduras para referirse a su bestia 539-540.

aliada, segin Frazer (La Rama..., p. =Lenz, Dicc., N°® 667.
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el sacrificio de los nifios de tierna edad se menciona también constante-
mente en sus tradiciones33. Pero fijémonos ante todo en los siguientes
aspectos: el Imbunche actual posee rasgos caprinos; dentro de la bruje-
ria desempeiia un papel jerarquico de rey o jefe de reuniones (aunque
se le suele considerar también portero) ; los brujos le tienen gran respe-
to y lo reverencian (aunque, segtin algunos, también lo castigan) ; esta
desprovisto de todo signo de bautismo y, finalmente, en su alimentacion,
por magia contaminante, no interviene la sal. Estos rasgos nos hacen
pensar inmediatamente en la tradicién del macho cabrio europeo que
preside los concilidbulos nocturnos de la brujeria34.

La figura del macho cabrio aparece unida a lo demoniaco; y la teo-
ria historicista que trata de explicar los origenes de la brujeria europea
de las grandes persecuciones a partir de la idea del diablo cristiano,
encuentra su explicacién alli, en la Demoniolatria medieval3s. Caro
Baroja, quien se hace eco de esta teoria, rechaza las conexiones que se
han querido ver entre el macho cabrio de las brujas y un misterioso
dios cornudo de antecedentes prehistdricos, o entre los brujos y los ado-
radores de Baco u otra divinidad pagana3, aun cuando acepta el influ-
jo de la vieja doctrina dualista3®. Los artistas habrian contribuido a
fijar la imagen plastica del Diablo dandole atributos definidos: auxilia-
do bajo la forma de los genios secundarios de la Antigiiedad (harpias,
sirenas, centauros, satiros, silvanos, faunos, etc.) 3. El culto brujeril al
Demonio en forma de macho cabrio aparece en los procesos inqui itoria-
les “por vez primera” —atestigua Caro Baroja— entre 1330 y 1340 en la
zona de Carcassonne, Toulouse. Se le comienza a llamar “Sabbat” al
concilidbulo de brujas y luego ‘“sinagoga”, palabras hebraicas, que re-
flejan el desprecio a los ritos y creencias de los judios, quienes eran con-
siderados decididamente perversos. El “Sabbat” hubo de extenderse
rapidamente por los demds paises europeos?®. Caro Baroja transcribe al-
gunas de las declaraciones de las brujas tolosanas del siglo x1v, y las cone-
xiones que podemos hacer con nuestro mito, por via comparativa, son
bastante decidoras. Bastaria con dar a conocer algunas lineas: **. .. Alli
adoraban al macho cabrio y se daba a ¢él, asi como a todos los presentes,
aquella fiesta infame. Se comian en ella caddveres de niiios recién

SLatcham, La organizacion... p. 111 y passim.

543, *Caro Baroja, Las brujas..., p.
¥Caro Baroja, Las brujas..., p. 120.

234; pp. 331-332. *Caro Baroja, Las brujas..., pp.
®Caro Baroja, Las brujas..., caps. 112-134.

v y v1, pp. 109-148 y passim. ®Caro Baroja, Las brujas..., cap.

®Caro Baroja, Las brujas... p. vi, pp. 123-145.
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nacidos, quitados a sus nodrizas durante la noche; se bebia toda clase
de licores desagradables y la sal faltaba a todos los alimentos . . .”4°. Y he
aqui parte del juicio de un inquisidor: “ ... Alli se encuentran los unos
con los otros, con mesas cargadas de vinos y manjares y alli encuentran
también al Diablo en forma de macho cabrio, de perro, de mono y nunca
con figura humana. Hacen oblacion y homenaje al dicho Diablo y le
adoran dandole muchos sus almas y por lo menos algo de sus cuerpos.
Después besan al Diablo en forma de chivo en el trasero, con candelas
en sus manos .. .41

EL CHIVATO.

A

2.1.  Segun varios informadores, es un ser distinto del Imbunche,
aunque ambos tienen muchos rasgos comunes y desempefian funciones
semejantes, En algunos puntos no se hace la distincién; por eso, se-
guramente, Evaristo Molina en su Mitologia chilote, tampoco la
hace!.

Se le describe como un chivo [Cif}o] o cabro [kdfiro] —[kdyro], en
Compu—; en Linao se dice que es (como) ver una cabra [eh ér una
kdyra]. En Compu y Huildad se cree que tiene tres patas [tréh patah];
en Quicavi se le con idera manco [magko]; en Puquelddn, chueco
[cwéko]. Segun el informador de Chaulinec, posee una guampa [gwam-
pa] del grandor de un brazo. La voz guampa es un americanismo, signi-
fica ‘asta o cuerno de animal vacuno’?; en el ejemplo citado hay una
extension semantica de esta palabra; su origen seguramente se remonta
al quichua “huampuru”, ‘calabozo grande’s.

2.2, Las funciones que se le atribuyen al animal en cuestién den-
tro de la brujeria son semejantes a las del Imbunche; en Compu se
afirma que es suboficial [su ofisjal] de la cueva; en Linao, el compaiiero
del Imbunche [kompanéro del imbince]; en Chaulinec se cree que
cuida la cueva cuando sale el “chacha grande”, ya mencionado, etc.

2.3.  Elinformador de esta ultima localidad cuenta que una noche,
cuando volvia a su casa un poco abombado [afombio], ‘aturdido’, por

“Caro Baroja, Las brujas..., p. ®RAE, Dicc, p. 682; cf. Alvarez
131. Vocablos. .., p. 162.
“Caro Baroja, Las brujas ..., p. 137. *Malaret, Dicc., p. 448; cf. Lenz,
Molina, Mitologia ..., pp. 45-46. Dicc., N© 570.

Cf. RAE, Dicc., p. 6, abombar, ac 2.
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efecto del alcohol, fue sorprendido por este animal; quiso entonces
hundirle el cuchillo hasta el cabo [kafo], esto es hasta el ‘mango’3; pero
en venganza, su rival se apoderé del hachén [a¢on] con el cual se alum-
braba; luego, el camino se le torné mas pesado. El hachdn no es mas
que un simple tizén que los campesinos utilizan, a falta de farol o lin-
terna, para abrirse paso en las noches oscuras; la aplicacién de la pala-
bra no estd lejos de la significacion castiza®.

Aparte de estas jugadas que hace el Chivato, también es aliado de
los brujos, y como tal puede hacer maleficios. Para evitar estos males, en
Achao se recomienda llevar un Santo Cristo [ anto krihto], es decir, un
‘crucifijo’.

24. Uno de sus nombres es machucho [maciico]. Armengol Va-
lenzuela dice que recibe tal nombre “en Chiloé un animal fabuloso
que bala como cabro y viaja sélo de noche. . .”7. Este autor, seguramente
después de haber advertido que tal palabra no tiene conexiones seman-
ticas con el adjetivo homénimo espafiol®, da una etimolog{a mapuche
que nos parece totalmente equivocada.

Dice que proviene de “machiun”, reflejo de “‘machin” ‘curarse’, y
de “che” ‘hombre’ = ‘hombre embrujado’, y que esta palabra tam-
bién se refliere al “nifio que bautizan con sangre de culebra y crian en
una cueva para brujo”. Si la base mapuche puede tener alguna rela-
cién con esto tltimo, con lo primero no la tiene. Creemos, por el contra-
rio, que la voz machucho aplicada al mito es una formacién a base de
elementos de la propia lengua castellana. Sin duda deriva de macho
(cabrio) ; el sufijo -ucho se puede encontrar en muchos derivados y su
significacion es despectiva, a veces diminutival®.

Se le llama con mads frecuencia chivato [Eifito] y también chivo
[¢ifo]; ambas voces corresponden semdnticamente a la caracterizacién
que de €l se hace como animal caprino joven!l.

En Chaulinec se le llama, ademas de Chivato, el chacha chinio
[el cdca cipo]. De la voz “chacha” ya hemos hablado (vid. 1.12), en-
cierra la idea de paternidad. Parece que a la voz “chifio” se le da la signi-
ficacién de ‘chico’, puesto que “chacha chiiio” se da en oposicion a “cha-
cha grande”, que es uno de los nombres del Imbunche. Pero también
cabe pensar que tal vez primitivamente la voz “chifio” haya encerrado

5Cf. RrAE, Dicc., p. 219, ac. 4. *RAE, Dicc., p. 825, ac. 1.
°Cf. rag, Dicc., p. 695, ac. 1; cf. *Armengol, Glosario..., N? 5404.
Alvarez, Vocablos. .., p. 162. Alemany, Trat., NQ 158.

“Armengol, Glosario ..., N? 5404. YRAE, Dicc., p. 416.
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una mostracién hacia la procedencia del mito, puesto que, segun Lenz,
esta palabra es forma mapuchizada de ‘sefior'!2.

B

2.5. Creemos que el Chivato es una supervivencia del macho ca-
brio europeo, del cual ya hemos hablado. Los colonizadores espafioles
habrian traido este mito con las caracteristicas ya anotadas y habria
cundido no s6lo en Chiloé, sino también por otros puntos del pais y de
América. En Valparaiso, por sefialar un ejemplo, florecié la leyenda del
Chivato, chivo monstruoso que se apoderaba de los transetntes, espe-
cialmente de los niiios, a quienes llevaba a su cueva para convertirlos en
Imbunches; hoy dia es popular esa cueva y se le llama Cueva del Chi-
vato!3, Los espaiioles, especialmente en Chiloé, hubieron de verse cogi-
dos por muchas creencias indigenas, entre ellas por la del Imbunche,
que seguramente tenia gran popularidad, puesto que atn la conserva.
Esto explicaria que el mito del macho cabrio fuera pasando a segun-
do plano. En efecto, al Chivato, que hemos considerado una prolonga-
cién o supervivencia de aquél, se le puede considerar decadente, como
figura; se le considera de menor tamaiio y se le atribuyen funciones se-
cundarias en los asuntos brujescos; en cambio, el Imbunche se ha ido
apropiando de los rasgos y funciones que antes eran propios del cabrén.
Sin embargo, ambos encierran la idea de jefatura en relacién con la bru-
jeria, aunque en distinto grado, y, en ultima instancia, ambos son la
plasmacién de lo demoniaco.

LA VOLADORA.

A

3.1. En Chiloé se habla mucho de brujos, pero poco de mujeres
que se dediquen a tales practicas; sin embargo, es popular una bruja
que alcanza ribetes singulares y que es llamada la Voladora [la folado-
ra] —variantes: [la Joladra], [la y“oladora], [la y~olaéra], o bien mensa-
jera [mensaxéra]. Es descrita como una mujer bruja [muxér frixa] que
posee la facultad de transformarse en pajaro [pdxaro], prictica que al-
canza en ella gran perfeccién.

3.2. Esta mujer es hija de padres brujos [padreh Bruxoh], necesa-

“Lenz, Dicc., N® 423. BPlath, Folklore ..., pp. 124-126.
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riamente, ya que se cree que la magia [maxia]® se transmite por herencia
[por-erénsja); pero el aprendizaje de las practicas y el dominio de ellas
necesitan un tiempo mayor que el que emplean los brujos corrientes;
por eso se dice que los padres [padreh], llamados también mayores
[majéreh] tienen que ser ricos [fikoh].

La Voladora hace sus practicas de aprendizaje y sus recorridos so-
lamente de noche; en Rauco, sin embargo, se afirma que también ha
sido vista durante el dfa, aunque en raras oportunidades.

8.8. Varios informadores advierten que esta mujer bruja se meta-
morfosea en bauda [bduda], variante: [gwduda)], en Butalcura y Chau-
linec. Los zodlogos Goodal, Johnson y Philippi dicen que en Chiloé
(y Llanquihue) se le da este nombre al huairavo comin (Zool. Nycti-
corax obscurus), conocido también vulgarmente con el nombre de
bruja; se trata de un ave de la familia Ardeidae, orden de las zancudas,
de plumaje gris y grito semihumano, de costumbres nocturnas, etc.2.
La Academia escribe guairabo3. La voz bauda, dice Lenz, es probable
que sea de origen mapuche?. Alvarez Sotomayor reconoce que se trata
de una voz onomatopéyica del graznido del ave en cuestién: ‘‘baud-
huac-huacs.

En Huildad se dice que la Voladora adopta la forma de garza [gar-
sa], ademads de bauda. El ave al que hacen referencia no es, desde luego,
la garza comin o garza real (Ardea cinera), ave europea de gran ta-
maiio8, sino una especie de la misma familia Ardeidae, llamada tam-
bién garza cuca (Zool. Ardea cocoi), de colorido y costumbres muy
semejantes a las del guairabo, y que es muy comin en la Regién de los
Lagos y la isla de Chiloé’.

El informador de Chaulinec manifiesta que la Voladora se meta-
morfosea en cuervo [kwérf3o]. El ave a que se refiere no es, por cierto, el
Corvus corax L., el cuervo propiamente tal, puesto que éste no se en-
cuentra en América del Sur®; sino el cuervo de mar o cormoran negro
(Zool. Phalacrorax olivaceus), abundante en nuestro pais®.

1El desplazamiento acentual se sAlvarez, Vocablos... p. 77, s. v.

explicaria por un fenémeno de analo-
gia con las voces que se usan como si-
nénimas y que tienen final paroxitono:
brujerfa, hechicerfa.

*G. J. Ph, Las aves... vol. N?
521.

*RAE, Dicc., p. 681.

‘Lenz, Dicc., N© 1442,

bauda y p. 112, s. v. huac.

°Espasa, EUI, vol. xxv, p. 915.

*G. J. Ph,, Las aves..., vol. 1, N®
248.

SEspasa, EUI, vol. xvi, p. 1025

°G. J. Ph, Las aves..., vol. m,
Ne 242,
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Segun el informador de Compu, la Voladora adopta la forma de
una cotuta [kuttta), ave llamada también, en la misma localidad, pil-
huitra [pilywitra), nombre que es una forma onomatopéyica de su gri-
to. En Chiloé se le llama cotuta al pidén comun (Zool. Ortygonax Ry-
tirhynchos Landbecki), ave de la familia Rallidae®. Armengol dice
que la voz cotuta viene de “cututin”, un juego y baile llamado “cutu-
tin peuco”, porque el ave en cuestién reproduce en sus movimientos
algunos gestos de ese juegoll,

También se dice que esta bruja puede transformarse en gaviota
[gapjota]; otros informadores dan respuestas menos precisas: el de Qui-
cavi, por ejemplo, habla simplemente de un pdjaro marino [péxaro
marino] que grita como mujer chilida [(ilida]. La palabra chilida, -o,
es bastante usada en Chilo¢ para calificar a la persona ‘de voz aguda’;
no aparece registrada en los glosarios; posiblemente guarde relacién
con el sustantivo chillido!?.

3.4. Es general la opinién de que la bruja, para alivianarse,
arroja [aféxa], o vomita [gomita] —variante [gumita], en Compu— las
tripas [tripah]; en Rauco, Cailin y Chaulinec se registré la variante
[tripah]. En Cailin y Huildad se dice que las deja en una fuente
[xwénte]; en Rauco, en un lavatorio [lafatérjo]. En Achao y Quicavi
se habla de la chunga [Clipga), ‘vasija parecida al balde, utilizada con
fines semejantes, hecha de un solo madero cavado'*3. Armengol cir-
cunscribe la voz al ‘recipiente de la sidra al salir de la prensa’; vendria
de “chumcon”, ‘arrojar, apanar, tomar’**; Lenz da una acepcién seme-
jante, pero no reconoce origen preciso y claro?s. De otro lado, la palabra
no tiene relacién semdntica con su homénima castellana?s.

En Chaulinec se dice que la Voladora deja sus tripas en un concheo
[koncéo], objeto para tostar trigo, lleno de plumas [yéno de plumah],
para que no se estropeen. La palabra concheo se encuentra registrada en
varias obras. Alvarez Sotomayor, por ejemplo, da el significado
siguiente: ‘especie de batea usada en la tostadura de trigo, habas y ar-
vejas, operacién que se hace con arena calentada al fogén’'". Segun

Armengol, esta voz seria indigena, proveniente de “cochon”, ‘tortar’, y
de ‘hué’, ‘instrumento’ls,

©G, J. Ph., Las aves..., vol 11, Lenz, Dicc.,, N° £74.
No 294; cf. Lenz, Dicc. N° 1073. gag, Dicc., p. 419.
Armengol, Glosario ... N°? 167. Alvarcz, Vocablos ..., p. 89; «cf.
2RAE, Dicc., p. 413. Coluccio, DFA, vol. 1, p. 320.
#Cf. Alvarez, Vocablos..., p. 11. *Armengol, Glosario .... N? 1665.

*Armengol, Glosario ..., N? 2868.
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En Cucao se habla de la lapa [lapa], ‘vasija de madera en forma de
fuente y muy grande, que sirve para lavar servicio de cocina o para
recibir comida’®. Armengol da una etimologia poco convincente de
esta palabra: vendria de la voz indigena “lapimn”, ‘extender’?’; Lenz,
por su parte, acierta al decir que se aplicaria a este ‘lavatorio de ma-
dera’ la voz lapa “por la semejanza de forma de la concha” del molusco
conocido con ese nombre; pero dice que tal nombre es de origen ma-
puche?!. La Academia le reconoce origen latino: provendria de “lapas,
-adis”22. Corominas afirma que es un vocablo propio del castellano y
el portugués, de origen incierto, aunque es probable que provenga del
antiguo “lapa”, ‘lampazo’ (< lat. lappa, id.), porque las lapas se adhie-
ren tan tenazmente a la roca como la escamas del lampazo a los ves-
tidos?3,

En relacién con estas vasijas de madera, como la chunga y el con-
cheo, se ha hablado bastante, se les ha encontrado afinidad con objetos
polinésicos, en el afin de indagar las raices de nuestros aborigenes:.

3.5. Pero volvamos al mito que nos preocupa. Es un hecho, se-
gun la tradicién, que la Voladora muere si alguien descubre sus secretos
y dafia las partes de las cuales se ha desprendido. El informador de
Achao cuenta que cierta mujer del lugar que tenia unos hijos hombres
solteros [ixoh émbreh soltéroh] mantenia a éstos ajenos a sus practicas;
pero, como todas las noches se acostaba demasiado tarde, los hijos deci-
dieron observarla [oser(3dlo]?3; después que sali6 el pajaro destaparon
la chunga [¢upga] donde habia [aia] —con el sentido de ‘estar’'— las
tripas de su mamd [tripah de su mama] y echaron el contenido al fuego
[xwéo]. Al regresar, la bruja, como no encontré sus tripas, fatalmente
tuvo que ahorcarse [orkarse].

En Compu se registré una variante del mito: el cuerpo queda y
vuela [gwéla] sélo la cabeza transformada en pajaro; de todos modos,
si alguien mueve el cuerpo, que permanece exdnime mientras la Vo-
ladora hace su excursién nocturna, irremediablemente tendra que
morir.

3.6. La funcién que la Voladora cumple es la de ser mensajera

®Alvarez, Vocablos..., p. 115; cf. #Corominas, DCEC, vol. m1, p. 31,

Lenz, Dicc.,, N°® 694, ac. 5.

®Armengol, Glosario..., N9 4342,

“Lenz, Dicc., N? 694; pero mais
adelante rectifica su error (vid. Dice.,
Suplemento 11, N® 694) .

BpaE, Dicc., p. 788, art. 29.

art. 1.

#Salvador Canals Frau, Las civi-
lizaciones prehispdnicas de Ameérica.
Edit. Sudamericana, Buenos Aires, 1945;
pp- 525-538.

=Es frecuente el empleo del acu-
sativo lo en vez de la.



ESTUDIO LINGUISTICO-FOLKLORICO DE CHILOE 99

[mensaxéra] o correo de los brujos [koféo de loh brixg], y puede llegar
a recorrer hasta doce cuevas en una hora, segun el informador de Chau-
linec. Tiene que repartir los mensajes que envia la Mayoria [la majo-
ria] a los brujos y los de éstos a ese tribunal, porque, como dice Alvarez
Sotomayor, la Mayoria “es el alto tribunal de los brujos” que ‘“tiene
su asiento en Quicavi”28. La Voladora debe conducir el mensaje [men-
saxe], llamado también carta [kdrta), en el sur; [kdrta mensaxéra], en
Chaulinec; telegrama [teleyrama], en Puqueldén. En las localidades
surefias de Cailin y Compu al mensaje de la Voladora se le llama tam-
bién duam [dudm]; variante: [duffan], en Cucao. Parece darsele tam-
bién a esta palabra el sentido de ‘peticién o encargo’, segun advertimos
en Cailin. Armengol dice: “duam, en Chiloé, recado, comision, servicio;
de duam, negocio, pensamiento, vecindad, etc.”??. Con el sentido de
‘mensaje que conduce la Voladora’ ha sido registrada también por
algunos autores, como Coluccio?®, Azdcar®, etc.

3.7. La Voladora presagia acontecimientos funestos. Se dice que
anuncia muertes [aninsja mwérte], pestes [péhteh], que grita donde
va a salir un cuerpo [kwérpo] o ‘difunto’, etc. En Rauco se cree que,
ademas, anuncia incendios [inséndjo]. El informador manifiesta que un
incendio ocurrido en Castro, hace muchos afios, fue presagiado por la
Voladora. Coincide esta tradicién con la que cita Vicuiia Cifuentes del
libro de Cavada Chiloé y los chilotes: “La Voladora suele también
anunciar desgracias. Antes del incendio de la iglesia de San Francisco,
en Castro, se vio varias veces a las Voladoras ir a posarse sobre la torre,
como anunciando la calamidad’'3°.

Como férmula practica para contrariar la accién de la Voladora,
cuando presagia una desgracia con su graznido fatidico, en Achao se
recomienda poner una mesa en el patio de la casa, cubierta con un
pafio blanco [pano bldgko]: el ave cae al suelo y la Voladora muere
inevitablemente.

B

3.8. Podemos encontrar algunos antecedentes de este mito en
creencias araucanas. La brujeria araucana era practicada por hombres
y mujeres. El “calcu”, equivalente del brujo, tenfa varios procedi-

*Alvarez, Vocablos ..., p. 121. #Coluccio, DFA, p. 414, escribe
TArmengol, Glosario..., N° 3024; dudn.
cf. Alvarez, Vocablos. .., p. 103, escribe ®Azécar, Gente... vid. Glosario
duhdm; Erize, Dicc., p. 155; Lenz, Dicc., p. 314.

Ne 1576, escribe dudn. *Vicufia C., Mitos ..., p. 103.
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mientos para salir por las noches a hacer sus maleficios: se creia que su
espiritu se desprendia del cuerpo, o bien que el cuerpo mismo se tras-
ladaba, etc., pero nunca la traslacion se efectuaba en forma de ser hu-
mano, sino que siempre en la de animal, ave, insecto, generalmente
de costumbres nocturnas. Ya hemos dicho en otro lugar que los brujos
mas versados tenian su “nagual” o bestia aliada: el “huitrancull”. Lat-
cham dice que la alianza entre el brujo y su bestia aliada era muy es-
trecha, de tal modo que si uno enfermaba o moria, igual cosa le sucedia
al otro3!. Pensamos que de esta creencia deriva el mito chilote de la
Voladora. La relacién simpatética la advertimos también en este mito:
si el ave muere, igual suerte correrd la bruja, y si a los érganos vitales,
que ésta ha dejado ocultos, se les hace dafo, la vida de la bruja y la
del ave se acaban; si el “huitrancull” era un emisario del brujo o bru-
ja, un coadyuvador, y si nos fijamos que la Voladora es, para los chi-
lotes, la mensajera, podremos encontrar también relacién entre la
creencia araucana y el mito que nos preocupa. Un dato que nos ayuda
es el siguiente: Latcham dice que entre los brujos araucanos, uno de
los “‘naguales” mas comunes era el guairabo32. Ahora bien, ya se ha
explicado que la “bauda”, ave en que se cree se transforma la bruja,
corresponde en Chiloé al guairabo. Como se puede apreciar, la cone-
xidn es evidentemente estrecha. Por lo demds, otras aves como el cuer-
vo de mar y la gaviota tampoco estdn ausentes de los mitos araucanos33.

La variante registrada en Compu —el cuerpo de la bruja queda y
la cabeza se transforma en pajaro— corresponde, sin duda, al mito arau-
cano del “chonchén” (lechuza: Noctea pumila, segin Philippi). “La
version popular de esta creencia, hace que la cabeza del brujo se separe
del cuerpo y que las orejas se vuelvan alas que le sirven para volar de
noche”34,

Evidentemente, no podemos afirmar hasta dénde pudo influir o
puede seguir influyendo la tradicién europea de la brujeria. Ya nos
manifiesta Latcham: “Cuando llegaron los espafioles a América, eran
tan supersticiosos y tan creyentes en la brujeria como los indios”'35. Pero
se trate de antecedentes o de elementos sincréticos, podemos seiialar
algunos datos de la tradicién europea que permitan formamos una
vision mds amplia de algunos aspectos. Cervantes, que escribe en una

#Latcham, La organizacién ..., pp. 532 y ss; también en La prehistoria. . .,
528.563. p- 200; cf. Vicuiia C., Mitos..., pp.

#id., ibidem, p. 538. 59-64.

BLatcham, La organizacion..., pp. SLatcham, La organizacion... p.
609-613. 550.

¥Latcham, La organizacidn..., pp.



ESTUDIO LINGUISTICO-FOLKLORICO DE CHILOE 101

época en que la brujeria tenia gran popularidad, nos deja en El co-
loguio de los perros la imagen de la bruja que se metamorfosea en
ave, sea gallo, lechuza o cuervo. De las tres brujas que aparecen en la
obra, la Camacha puede también convertir a los hombres en bestia.
Segun Cervantes, la bruja se metamorfosea de la siguiente manera: se
desnuda frente a un candil, se unta todo el cuerpo con un ungiiento de
jugo de plantas que extrae de una olla vidriada, dice algunas palabras
entre dientes y luego puede quedar el cuerpo en el aposento, sin sentido,
o bien desaparecer. El ave sale, retorna al amanecer y la bruja recobra
su forma humana3®. La hechicera clasica grecolatina puede hacer lo
mismo, incluso las operaciones son completamente semejantes. La li-
teratura nos ha dejado valiosas muestras. Lucio Apuleyo, por ejemplo,
en La metamorfosis o el asno de oro nos describe como la hechicera
tiene ungiientos capaces de transformar al hombre en asno; pero tam-
bién cdmo ella misma, en este caso Panfilia, la hechicera de Tesalia, se
transforma por las noches en buho?'.

Si bien es cierto que en estos hitos de la tradicién europea aparece
la idea de la metamorfosis de la bruja, no esta presente el desprendi-
miento de las visceras; alli aparece el ungiiento como elemento meta-
morfoseador. Ahora bien, pensamos que lo mis probable es que la
creencia en el desprendimiento de los intestinos, a que hace referencia
el mito de la Voladora, arranque de la misma creencia en la bestia
aliada a que nos hemos referido. Vomitar los intestinos serd, en verdad,
desprenderse de la propia alma para recibir el espiritu del pajaro. Por
lo demis ésta es una idea que se encuentra en muchos pueblos primi-
tivos, es frecuente en los rituales de muerte y resurreccién de los que
nos habla Frazer en La Rama Dorada3s.

Pero no todo se le puede atribuir a la tradicién. Si se mantiene
tal o cual creencia es porque hay hombres en quienes el pensamiento
magico sigue operando. Como dice Caro Baroja: “La realidad es que
las nocionesde identidad y participacio6n corresponden
a dos sistemas distintos de pensar, pero que pueden coexistir y de hecho

®M. de Cervantes, El Licenciado
Vidriera y El coloquio de los perros.
Clisicos Ebro, 52 ed. Edit. Ebro, Zara-
goza, 1957; vid., especialmente pp. 93-
108.

*%Lucio Apuleyo, La metamorfosis
o0 el asno de oro. Obras maestras. Trad.
de Diego Loépez de Cortegana. Edit.

Iberia, Barcclona, 1955; vid., especial-
mente el libro 111, cap. 1v, p. 56.

*Frazer, La Rama... cap. LXvI,
pp. 761-785. El alma externada en la
costumbre popular; vid. especialmente
Pp- 775-785. El ritual de muerte y re-
surreccioén.
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han coexistido en muchas mentes de ayer y de hoy. Por lo mismo por
lo que en la esfera delo natural rige la ley de identidad (A es A)
es por lo que en la esferadelo numinoso puede regir la de parti-
cipacién (A es B) ”3%. De acuerdo con esta idea, es plenamente expli-
cable que se siga creyendo que el ser humano puede transformarse en
animal. Ademds, siguen operando los principios femeninos noche,
muerte, mal, relacionados simpatéticamente y opuestos a los principios
de dia, vida, bien, que configuran una cosmovisién propia del pensa-
miento magico. Dice Cirlot, de la noche: “Como estado previo, no es
aun de dia; pero lo promete y prepara. Tiene el mismo sentido que
el color negro y la muerte, en la doctrina tradicional”®. La propia
distincion entre magia negra o maléfica y magia blanca o benéfica tie-
ne, sin duda, el mismo sentido. En el caso del mito que estamos tra-
tando, recordemos que la Voladora puede morir si oportunamente se
deja un paiio blanco en el patio de la casa. Esta de mds insistir también
en el color de las aves nocturnas y en el sentido ominoso del graznido
de muchas de ellas.

Mas importante es preguntarnos ahora: ¢qué sentido tiene la me-
tamorfosis?. .. Puede que arranque de un deseo de asegurar la vida.
Frazer seria de esta opinién: “Si se preguntara por qué los hombres
desean depositar su vida fuera de sus cuerpos, la respuesta solo podria
ser que, como el gigante en el cuento de hadas, piensan que es mas
seguro hacerlo asi que llevarla consigo, de igual manera que la gente
prefiere depositar su dinero en un banco, mejor que llevarlo sobre su
persona’”#l. Pero preguntémonos ;por qué elige el pdjaro ante otro ani-
mal? Es indudable que el hombre siempre ha sentido la aspiracién de
volar, y, ante el pdjaro, el no poder hacerlo significa una limitacién.
Por lo demds, la conciencia técnico-cientifica del adelanto de la avia-
cién y la aerondutica no es propia de los estratos culturales en que la
magia y la brujeria (la supersticién, en definitiva) ocupan sitio pre-
ponderante. Ademds de este deseo del vuelo, la idea de la metamorfosis
en ave tiene su fundamento sicoldgico en los sueiios. Cuando el cuerpo
yace dormido, el que suefia puede contemplarse a si mismo; se pro-
duce una suerte de desdoblamiento. Esta especie de alter ego puede
recorrer paises lejanos; sin embargo, la persona permanece en el mis-
mo lugar.

®Caro Baroja, Las brujas..., p. 62. Caro Baroja, Las brujas, pp. 29-36.
“Cirlot, DST, p. 310; vid. también “Frazer, La Rama ..., pp. 784-785.
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Los BruUJOS.
A

4.1. Segiin la definicién académica, brujo es el ‘hombre supers-
ticioso y embaucador de quien se dice que tiene pacto con el diablo,
como las brujas’. Pero para la concepciéon popular de este personaje
en nuestra tradicién, las notas caracterizadoras son las siguientes: el
brujo es: a) un hombre a quien se le atribuye la facultad sobrenatural
de volar, b) de hacer maleficios mediante ciertas prdcticas magicas y
¢) en virtud del poder que el diablo le ha conferido.

En Chiloé es general el uso del nombre brujo [briixo]; en Compu y
Cucao, [britho]. La actividad del brujo es denominada brujeria [bru-
xerfa] .. .; también es llamada hechiceria [eciseria]; magia [maxia]; el
arte [el-arte]. La palabra brujeria tiene también valor de colectivo:
sirve para designar a los brujos como grupo socializado.

El brujo recibe, ademads, otros nombres: hechicero [eliséro], de
uso en la mayoria de las localidades; mal cristiano [mal krihtjdno];
artista [artihta], en Quetalmahue y Achao; en Linao se le llama tam-
bién el mdgico [méxiko]; y en Cheniao y Quicavi, el mentado [men-
tdo). Las palabras mdgico y mentado pasan a habilitarse como sustan-
tivos, seguramente por apuntar a cualidades relevantes del personaje
y por hacer innecesaria la palabra a la cual calificaban: (hombre) ma-
gico; (hombre) mentado (como brujo), o (brujo) mentado; semdn-
ticamente, brujo ‘de nombre, de fama’.

Algunos indigenas, los que conservan mayor cantidad de elemen-
tos de su lengua nativa, como sucede en Compu, llaman al brujo con
el nombre de calcu [kdlku]. Si bien es cierto que esta palabra es una
conservacién del nombre mapuche del ‘brujo o practicante de la magia
negra'?, también registramos las variantes [kdhku] y [ka’ko], segura-
mente por contaminacién o cruce fénico, aunque no semantico, con
la palabra castellana casco.

4.2. La actividad de volar se designa con este mismo verbo: [bo-
lar]; variantes; [b¥oldr], [g¥oldr].

Al hecho de maleficiar el brujo se le dice: hacer el mal [aser-el
mal], [aser - mal], [largar-un - mal]; embrujar [embruxar]; flechar
[flecjar].

IRAE, Dicc., p. 207, ac. 1. Voz... p. 32; Armengol, Glosario. ..,
3Erize, Dicc., p 68; cf. Moesbach, N9 83.
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La forma metafdrica flechar la podemos encontrar registrada tam-
bién en la novela regionalista Gente en la Isla; el sentido con que apa-
rece es el mismo que hemos recogido: ‘causar daiio o enfermedades por
arte de brujeria’3; el propio Armengol usa tal forma al explicar una
palabra: “...hacer maleficio, flechar el brujo™?.

El verbo enyerbar [epyerfar] registrado en Linao, para referirse
al mismo hecho de las formas anteriores, se corresponde con la acep-
cién consignada por Malaret y que da como propia de Colombia, Chi-
loé y México: enyerbar ‘hechizar, idiotizar's.

Para el mismo efecto, en Butalcura se usa la expresion largar un
cothuai [larydr-ug-kolywaj). Ya Lenz registra “coihudi” ‘una enferme-
dad’, tal vez derivado de la forma mapuche dada por Febrés: “collhuin”
‘cdmaras, disenterias’é; mds precision hay en Armengol: “coihuai, en
Chiloé, maleficio, brujeria, de coghhuey, hacer maleficio, flechar el
brujo”7.

4.3. Se dice que los brujos tienen una organizacién muy bien
estructurada: poseen organismos superiores, especie de tribunales, con
el objeto de dictaminar sobre la suerte que correrdn los ofensores de
sus leyes, ya sean éstos adeptos o profanos.

Cada tribunal de los brujos es una Mayoria [majoria]®, nombre
extendido a través de toda la provincia; otros nombres que recogimos
son los siguientes: la capital [kapital], en Butalcura y Cailin; el juzgado
[xuxdo], en Cheniao y Huildad; la corte [korte], en Cailin y Chaulinec.

Como localidades sedes de estos organismos superiores se mencio-
nan, dentro de la provincia, Quicavi [kikafi], Tenatn [tenatn] y la
isla Apiao [apjao]; y, fuera de ella, en la provincia de Llanquihue, las
localidades de Alerce [alérse] y Puerto Montt [pwérto mén] —varian-
te [pwérto monte] (en Chaulinec) —; de la provincia de Osorno, la
localidad de Rio Negro [fio néyro]. De todas estas sedes la que mayor
nombradia ha tenido ha sido la de Quicavi (en el departamento de
Ancud) . Hasta la propia etimologia del topénimo parece estar en re-
lacién con las juntas de brujos a que alude la tradicién y que se cele-
brarian con frecuencia en ese lugar. Armengol dice lo siguiente de
Quicavi: “lugar célebre por asiento de brujos, de quimn, conocer, saber
v de cahuifi, junta para beber — reunién para aprender o consultar”®.

2Az6car, Gente. .., p. 314. %Lenz, Dicc., N° 189.
‘Armengol, Glosario . .., N° 1419, s. "Armengol, Glosario ..., N9 1419.
v. coihuai. °Cf. Alvarez, Vocablos..., p. 121.

®Malaret, Dicc., p. 397, ac. 1. *Armengol, Glosario ..., N© 8335.
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4.4. Dirige el alto tribunal de los brujos, el juez [el xweh] —va-
riante: [xw¢] (Compu, Cucao)—, llamado también el mayor [el majér],
el presidente (el presidénte], el rey [féi] (Cheniao, Quicavi), el supremo
[e]l suprémo] (Quicavi), el jefe [el xéfe] (Huildad, Achao); en Achao
se habla también de [la xéfa] y se da el nombre de la bruja Aurora Quin-
tumdn [auréra kintumdn), quien habria sido, hasta hace poco tiempo, la
autoridad maxima del departamento de Quinchao, dirigente de la
“Mayoria” apiahuana [apjaywana] (gentilicio de Apiao). En Cheniao
y Quicavi se dice que el jefe provincial de los brujos, residente en esta
ultima localidad, era Felipe Muifioz [felipe munoh]; éste se habria tras-
ladado a Puerto Montt.

El funcionario que secunda a la autoridad suprema es el secre-
tario [sekretarjo], llamado castizamente escribano [ehkriffano] en Rau-
co y Achao. Otros funcionarios que se mencionan son los policias [po-
lisiah] y los poetas [pogwétah], los unos para mantener el orden en las
juntas, los otros para hacer las relaciones sobre los sucesos. S6lo en dos
localidades (Huildad y Chaulinec) nos hablaron de estos ultimos fun-
cionarios.

4.5. También se cree que la “Mayoria” tiene funcionarios des-
tacados en diversos puntos de la provincia, con el objeto de controlar
de mas cerca la conducta de los militantes o de los profanos. Tales
funcionarios son llamados consejeros [konsexéroh] o representantes [re-
presentanteh]. Cada localidad de la provincia estaria controlada por
estas personas. Para efectuar las practicas de venganza, los maleficios,
estdn los flecheros [fleceroh], los cuales pueden actuar sélo después que
el tribunal ha aplicado la pena al culpable. La pena, segun el grado
de culpabilidad, puede ser una enfermedad temporal o bien permanen-
te; la pena suprema es la muerte a corto plazo.

4.6. El aquelarre o concilidbulo nocturno de brujos es llamado
junta [xunta) o reunidn [feunjén]; en las localidades de Compu y Li-
nao se le da el nombre de asamblea [asambléa], aunque no se descono-
cen otros sinénimos.

Los brujos celebran sus conventiculos en lugares estratégicos y
ocultos, en cavidades subterrdneas llamadas cuevas [kwéfah]; a la cueva
de brujos se la llama también casa grande [kdsa grande]'?; en general
se usa indistintamente una u otra denominacion.

4.7. Los dias de la semana preferidos por los brujos para efectuar
estas juntas son: los martes [marteh] y los viernes [bjérneh]. El aquela-
rre no sélo tiene por finalidad ventilar los asuntos judiciales, sino

1°Cf. Alvarez, Vocablos ..., p. 115.
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también efectuar retumbantes fiestas [fjéhtah]. Quien preside las
reuniones es el juez supremo de los brujos, pero las dictaminaciones casi
siempre estan sujetas a las decisiones del patriarca de los brujos, el
Imbunche, quien estd privado del habla, pero que asiente con movi-
miento de cabeza, positiva o negativamente.

4.8. El reglamento interno por el cual se rigen los brujos es el
cédigo [kddiyo); variante: [kédjo]. S6lo en Butalcura y Huildad recogi-
mos la palabra reglamento [feylaménto].

4.9. Las personas que sufren algun maleficio, a su parecer injusto,
pueden apelar al tribunal supremo. Se cuenta que estas personas tienen
que asesorarse de un brujo, una especie de abogado defensor; tienen
que llevar abundosos presentes para el juez, y a la entrada de la cueva
hacer la consabida reverencia al Imbunche. El nombre que recibe
el presente que el reclamante lleva al juez se denomina primicia [pri-
misja], segun datos obtenidos en Rauco, Achao y Quicavi, por analogia
con la “prestacién de frutos y ganados que ademds del diezmo se daba
a la Iglesia’*1.

4.10. El juez supremo dispone de un aparato revelador, que tiene
la forma de espejo, segiin algunos informadores; segin otros, es com-
parable a una piedra transparente, a una fuente de vidrio, a una bola
de cristal. En tal objeto el litigante puede ver la imagen de su enemigo,
el causante del maleficio; si es injusta la enfermedad, una sancién si-
milar recibira el propio brujo malhechor.

El nombre mds popularizado para ese extrafio instrumento es el
de revisorio [fefisérjo]; variante: [feisorjo] (Huildad). Despierta la
atencion el hecho de que no se emplee para tal caso la voz “revisor”, sino
que se cree una nueva palabra. Los hablantes han tenido presente que
aquella terminacién -or (en los sufijos -dor, -tor, -sor) se emplea en
general para las personas; ejs.: defensor, precursor, cantor, director,
etc.; en cambio la terminacién -orio (-(t)orio < lat. -torium) designa
‘lugar’, como en adoratorio, laboratorio, lavatorio, etc.12.

En Chaulinec registramos la palabra ¢ransmisorias [trahmisdrjah],
para referirse al mismo objeto.

Otro nombre que recibe es challanco [¢ajinko], principalmente
en la parte occidental de la Isla. La palabra aparece registrada con el
mismo sentido por Alvarez Sotomayor!3 y Azécar!t. Sin duda es de ori-
gen mapuche; para los araucanos, segiin Erize, el “challanco” es una
‘piedra cristalina que previene contra muchas enfermedades’; agrega

YRAE, Dicc., p 1065, ac. 2. *Alvarez, Vocablos .. ., p. 97.
1Cf. Alemany, Tratado..., N9 154. “Azécar, Gente ..., p. 314.
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que es ‘signo distintivo de los brujos'’s. La palabra challanco parece
provenir de “challa” 4 “co”, ‘olla de barro 4 de agua’ (Febrés), quiza
por haber servido tal utensilio en las conjuraciones del machi, segiin
la opinién de Lenz!S.

4.11. El oficio de brujo —segin la tradicién— se adquiere por
mayorazgo: el brujo viejo lega su arte al mayor de sus hijos; pero no
es privativo del primogénito el poder ingresar a la sociedad brujesca;
los demds miembros del grupo familiar pueden también hacerlo y
aprender el dificil arte, siempre que estén dispuestos a soportar duras
pruebas de iniciacién. Se cuenta que la prueba suprema es la de dar
muerte, mediante un maleficio, al pariente mds querido.

Al neofito en materia de brujerias se le llama aprendiz [aprendih],
o [aprendih de frixo] (Cailin, Achao); el verde [el érde] (Chauli-
nec) ; el recién entrante [el fesjén-entrante] (Butalcura).

El aprendiz debe reunir algunas cualidades especiales, destreza y
valor sobre todo; en caso contrario ird directo al fracaso. Por eso se
dice que debe tener coraje [tenér kordxe] (Compu); ser corajudo [sér
koraxudo] (Quetalmahue); tener valor [tenér PBalér] (Rauco), etc.

El adjetivo habiloso [afildso], registrado en Achao, es de uso co-
rriente en nuestro pais con el mismo significado del castizo habilidoso!”.

El adjetivo valoroso [balordso], registrado en Butalcura y Cheniao,
derivado de “valor”, se sobrepone en el uso a “valeroso.

En Chaulinec se dice que el nedfito no debe ser miolento [mjo-
lénto] (‘miedoso’). Tal palabra ha sido creada, sin duda, sobre la base
de “mio”, cambio a que suele llegar en Chile —segun testimonio de
Menéndez Pidal— la palabra miedo!. La terminacién es explicable
por un fenémeno de analogia con los adjetivos de origen latino en
-olento: violento, vinolento, etc., como friolento deriva de frio?®.

4.12. Se cree que la persona que es bruja guarda con gran celo
sus secretos y trata de aparecer ante los demds como ferviente cristiano;
muchos llegarian a secundar las labores del parroco, lo que en el fondo
seria una mascarada, pues se dice que todo individuo, al ser admitido
como militante de la sociedad brujesca, debe abjurar de la religién

cristiana. Para tal efecto, se desarrollaria un verdadero ritual. Es fre-
cuente oir decir que al novicio le raspan el bautismo [le rdhpan-el Bau-

“Erize, Décc., p. 107. »rmp, Gr. Hist, § 10,.
*Lenz, Dicc., N° 331. »Vid, RAE, Gram., § 183 y Alemany,
¥'RAE, Dicc., p. 692. Tratado ... N° 70.
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tihmo), operacién que se llevaria a cabo mediante un bafio prolongado
en una cascada; después de repetirse esta operacién consecutivamente
durante treinta y tres noches, numero mdgico que recuerda los afos
vividos por Ciristo, el nuevo militante quedaria realmente iniciado.

El nombre que esté mds generalizado para designar el ‘salto de
agua en que se bautizan los nedfitos para brujos’ es traiguén [traj-
yén]?°, palabra de origen mapuche; en esa lengua —segin Erize— signi-
fica ‘catarata, cascada o chorrillo de agua que viene de arriba'?!; la
forma mas antigua aparece en Febrés: “thayghen™ ‘chorrillo de agua o
arroyuelo’?2, En Quicavi registramos la forma redundante [trajyén dj-d-
ywa] y en Butalcura traitrai [trajtraj], voz que se remonta a la ono-
matopeya mapuche “trai” ‘hacer ruido'?. Traitrai es palabra de uso ar-
caico, segun el informador; ha sido reemplazada por manantial [manan-
tjal], que, por su parte, se aleja de la acepcion castiza ‘nacimiento de las
aguas’'®$, para pasar a ser sinénimo de ‘cascada’. La forma [trajtraén],
registrada en Compu como dudosa, seguramente es un cruce entre trai-
trai y traiguén.

En el norte de la Isla Grande (Quetalmahue y Linao) subsiste
la voz indigena picuta [pikita], la cual procede con seguridad de “pi-
cuntra” y ésta de “picum” ‘norte’ y “tha (yghen) ” ‘catarata’ — ‘catarata
del norte’, segin Armengol>3.

” ¢

En el centro de la Isla se ha impuesto la forma salto de agua [sdlto
dj-dywa] para designar cualquier cascada.

Después de cumplido el ritual de la cascada, los iniciados tienen que
pactar con el Demonio y luego jurar no divulgar ningin dato relacio-
nado con las practicas internas de la sociedad brujesca, so pena de
muerte.

4.13. Segtin la creencia de los chilotes, los brujos utilizan para
volar y alumbrarse un objeto muy singular, si bien hay variantes entre
los informadores para determinar su forma y el material de que esta
confeccionado. En la parte sur de la provincia (Compu, Huildad) se
cree que estd hecho con cuero de pescado [kwéro-e pehkdo]; en la re-
gion central (Cucao, Cheniao) de pecho de mujer [péco de muxér); de
[téta Je muxér] se dice en Achao; en Chaulinec se cree que es de pecho

®Cf. Armengol, Glosario...,, N° bach, Voz..., p. 232. Erize registra tai-
9704. tai ‘cascada, salto de agua’, en Dicc., p.

ZErize, Dicc., p. 125. 381.

=Cit. por Lenz, Dicc., N¢ 1362. #RAE, Dicc., p. 835, ac. 1.

BVid. trai, s. v. Traitraico, en Moes- FArmengol, Glosario..., N® 7194,
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de indio viejo [péco de indjo (3jéxo], y en el norte, simplemente se men-
ciona el cuero humano [kwéro umdno] (Linao), el [kwéro-el péco]
(Butalcura), el pecho humano [pééo umano] (Quetalmahue). En
Achao, Cheniao y Linao se agrega que el combustible usado por los
brujos es el aceite humano [aséjte umano).

Se observan variantes también al describir el color de la luz de tal
aparato: blanco, amarillo, verde; y al describir la forma del mismo:
para unos, es parecido a un espejo (Compu) ; para otros, a un chaleco
(Butalcura, Huildad, Achao) ; sélo en Rauco se considera que es pareci-
do a un mechero [mecéro]2e.

Los nombres mads generalizados para designar tal ‘aparato utilizado
por los brujos para volar y alumbrarse’ son: chaleco [¢aléko] y macusn
[makup]; variantes: [makun] (Quetalmahue), [makupi] (Rauco). La
palabra macu#i es de origen mapuche; aparece ya documentada con el
significado de ‘manta, poncho’ en Febrés??; sin embargo, a juzgar por
lo que dice el padre Ovalle, el “macuii” de los indigenas e parecia mas
bien a nuestra ‘camiseta’; a la manta, en cambio, le llamaban ‘“cho-
111”28,

Otro nombre que recibe el instrumento en cuestién es challanco
[cajdgko], forma registrada en Cucao y Cheniao. Esta palabra tiene,
por lo tanto, dos acepciones: una como sinénimo de revisorio y una
segunda como sinénimo de macui. Segun el informador de Compu, en
sentido irénico se le llama también a tal objeto la mdquina voladora
[mdkina y~olaéra]. Otro nombre que registramos es el che [el ¢€], del
mapuche “che” ‘ser humano, gente (en general) "9, porque se cree que
el instrumento en cuestiéon advierte a su dueio la presencia de gente,
con esta palabra indigena.

4.14. Para cubrir el "macuii” en casos de necesidad, los brujos
usan una manta [manta] o poncho [pénéo] confeccionado con hilado
[ilao], segiin se dice en varias localidades; en Butalcura se dice que es
de cuero de lagartija [kwéro-e laartixa)]; en Quetalmahue, de la piel del
Diablo [pjél del djdulo], y en Chaulinec, de cuero de cristiano [kwéro-e
krihtjdno].

2Mechero es el nombre de una ldm-
para pequefia confeccionada con hoja-
lata, que funciona a parafina. La pala-
bra ha ampliado su significado: de la
‘boquilla’ a la ldmpara (vid. rRAE, Dicc.,
p- 860, mechero, ac. 3, y p. 196, boqui-
lla, ac. 9).

%Lenz, Dicc., N® 783; cf. Erize,

Dicc., p. 241; Armengol, Glosario. ..,
N 5392; Alvarez, Focablos ..., p. 118.

*#Alonso de Ovalle, Histdrica Rela-
cién del Reino de Chile. Antologfa y
prélogo de Rarnl Silva Castro. Bibliote-
ca Cultura, Zig-Zag. Santiago de Chile,
1961; vid. pp. 78-79.

®Erize, Dicc., p. 109.
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El brujo se ve obligado a ocultar el "macufi” bajo la manta princi-
palmente cuando una persona ajena a la brujeria, un limpio [limpjo]3°
se interpone en su paso. El brujo se pone alerta del peligro mediante el
aviso que le da el propio instrumento magico: igente!, jgente!; pero no
lo dice en mapuche: jche!, jche! [ce]... S6lo en Cucao y Huildad se
considera que el “macufi” emite un chiflido [ciflido).

4.15. El “macui” no basta para que el brujo pueda volar; éste
necesita ayudarse de una férmula magica. En la mayoria de las férmulas
recogidas se menciona al Diablo, con el cual el brujo llega a identificar-
se. Ejs.: che diablo, che diablo [¢é &jaulo...] (Compu); encumbrate
diablo [enkumbraté §jdulo] (Rauco, Huildad); mds arriba diablo,
mds abajo diablo [mah-afifla §jaulo mah-afiaxo djaulo] (Achao); una
variante de esta férmula es [mah-afiffa ce mah-af3dxo ¢e] (Butalcura,
Chaulinec) ; etc. El brujo tiene que olvidarse definitivamente de Dios
y de la Virgen si quiere tener éxito; s6lo debe ayudarse del Demonio.
Circula en el folklore de la provincia, segtin los informadores de Rauco
y Huildad, la anécdota de aquel brujo que se entusiasmé demasiado
repitiendo la férmula “enciimbrate diablo” y que, cuando se vio sobre
las nubes, grité horrorizado: “;Jesis, Maria y José!”, exclamacién sufi-
ciente para que cayera como un rayo y se estrellara contra la tierra.

4.16. La obra en que se encuentra la ciencia de los brujos es el Li-
bro Salamanca [lifiro salamdgka], denominacién usada en la mayor par-
te de las localidades; en Cucao se recogié [lifiro de salamagka], y en Com-
pu [la salamégka]. En Chiloé, por lo tanto, la palabra Salamanca no se
usa en el sentido que registra la Academia para Chile, ‘cueva natural
que hay en algunos cerros’, sino en el ya anotado. Segiin Corominas,
en el lenguaje rioplatense y en Chile, Salamanca es ‘cueva de hechiceros’,
‘hechiceria’, ‘cueva’. . .3!; en sentido similar aparece registrada la pala-
bra en Malaret3?; mas no se ha recogido una acepcién equivalente a
la que hemos encontrado. En todo caso, el empleo de la palabra Sala-
manca en asuntos de brujos arranca indudablemente de la creencia
popular espafiola de que se ensefiaba magia en la famosa universidad
de esta localidad33.

En la parte norte de la Isla, en relacién con el libro en que se
encuentra la ciencia de los brujos, hay algunas variantes: en Quetalma-
hue se habla del libro de la magia negra [lifiro de la maxia néyra], y en

*Cf. Alvarez, Vocablos ..., p. 116. =Malaret, Dicc., p. 729.
®“Corominas, DCEC, vol. 1v, pp. 125- =Cf. Corominas, DCEC, vol. 1v, p.
126. 126.
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Butalcura y Linao, del libro de San Cipriano [lifro 3e san sipirjano],
el mago de la popular leyenda.

4.17.  El nombre general que recibe el maleficio producido por el
brujo es el de mal malo [mmal malo], expresién usada en la mayoria de
las localidade ; en Chaulinec recogimos mal de brujo [mdl de frixo];
en Cucao, enfermedad [emfermeda], aparte de otros nombres como
flechazo [fle¢aso], recogido también en Achao, y challancazo [cajagka o),
voz que derivaria de “challanco” (vid. supra, § 4.10 y 4.13), aunque
no aparece clara la conexion semantica. Subsiste también la forma llan-
cazo [yagkaso], reduccion, por aféresis, de la anterior, especialmente en
el centro del territorio (Rauco, Achao) ; el significado es congruente
con el que aparece en Alvarez Sotomayor: ‘enfermedad lanzada por un
brujo’3t. Como sinénimo se usa, ademds, otra voz indigena: coihuai
[koiywae] (Huildad, Chaulinec) —variante: [kolywaj] (Butalcura)—
de la cual ya hemos hablado en otro pirrafo (vid. supra, § 4.2). Deri-
vada de ella aparece en Quicavi la palabra coiliuazo [kojywaso].

Las derivaciones en -azo, incluso para palabras de origen indige-
na, prueban la gran vitalidad de este sufijo, en estos casos con el sentido
de ‘golpe’ss.

A juicio del informador de Chaulinec, lo maleficios se pueden
cla ificar, segtin el procedimiento empleado por el brujo para producir-
los, de la siguiente manera: mal tirado [mal tirio]3¢, producido a dis-
tancia, bebedizo [befleriso]37 y bocado [bokao].

4.18. Las enfermedades atribuidas a causas sobrenaturales, con-
cretamente a los brujos, son numerosas, y algunas denominaciones de
ellas, o en torno a ellas, tienen interds lingiiistico: a) Las pequeiias cor-
taduras en las carnes, o en la piel, son llamadas sajadura [saxatra];
variantes: [saxjatra] (Cucao), [el saxdo] (Compu), [saxatira e frixo]
(Linao) .

b) A las ulceraciones de la piel las llaman cachin [kacin], palabra
registrada en Compu y Chaulinec. Cavada habia registrado tal voz con
la acepcién de ‘escréfulas en el cuello’S, y algo similar aparece en Ar-
mengol3. Etimolégicamente, proviene del mapuche “cachin” ‘lla-
gas en el cuerpo, generalmente en las piernas’¥®, y ésta de *‘cathun”
‘impedir’; o del adjetivo “cachi” ‘insensible’+!.

¥Alvarez, Vocablos ..., p. 117. ®Cit. por Lenz, Dicc., N? 84,
=Vid. RAE, Gram., § 182. ®Armengol, Glosario . .., N° 702.
#Cf. Alvarez, Vocablos .. ., p. 119. “Erize, Dicc., p. 61.

*Beberizo (de beber) en vez de be- “Armengol, Glosario..., N° 702.

bedizo.
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c) A la gangrena no se le da otro nombre, pero llama la atencién
la fonética de la palabra: se pronuncia [kangrina] en todas las localida-
des donde se nos hablé de tal enfermedad.

ch) El envenenamiento generalmente lo produce el brujo por me-
dio de una bebida a base de plantas, venenosas por supuesto, llamada el
enyerbado [epyerfdo] o llapui [yapuj]; la primera denominacién se
aplica también a la per ona que ha ingerido tal bebida; la segunda, voz
indigena, aparece en Alvarez Sotomayor con otra acepcion: ‘conjunto
de remedio para atraer el carifio de una persona’*; imilarmente apa-
rece en Cavada®s. En mapuche, “llaghpui” significaria ‘ (esto) entra a
formar parte’ (de “llagh” ‘parte, pedazo o mitad’, forma dada por
Febrés), segun Lenztt.

Una planta muy utilizada por el brujo para hacer el “llapui” seria
el huahuilque [gwaywilke] (map. “hua” ‘maiz’ y “huilqui” ‘zorzal’ —
‘maiz del zorzal'3), nombre indigena de la ‘valeriana’ (Valeriana lapa-
thifolia) , planta de la familia Valerianacea . segiin Baeza*l.

d) Laenfermedad conocida popularmente con el nombre de espan-
to [ehpanto] (Huildad, Achao) es llamada también enfermedad de
susto [emfermeda de stihto] (Quetalmahue), [stithto] (Achao, Cheniao).

e) El brujo recurre, segtin la creencia, a la culebra y la lagartija
para provocar algunas enfermedade ; el paciente sulre entonce una
ponzofia [ponsépa] (Butalcura).

f) Se suele creer que también es producido por el brujo el reuma-
tismo [romatihmo] (Butalcura, Huildad, Achao), cuyo grado mas
avanzado es el tullimiento [tuyimjénto] (Quetalmahue, Quicavi).

g) Las ulceraciones internas son otro males que reconocen tal
causa; ellas son llamadas bulto [bulto], segiin el informador de Achao.

h) Otra enfermedad que se menciona e la apendicitis, la cual es
llamada, segtn el informador de Rauco, la pende [pénde], reduccion de
la expresion (enfermedad del) (a) péndi (ce) .

i) La hernia [érnja] (Butalcura) es llamada también hernia de
barriga [jérna de Bafia] (Achao).

4.19. Los contramaleficios son llamados la contra [la koéntra];
variante: [kdntra] (Butalcura, Quetalmahue, Chaulinec). Los ma co-
munes son los siguientes:

“Alvarez, Focablos. .., p. 117. Glosario ..., N? 3533.
“Cit. por Lenz, Dicc,, N? 751. “Baeza, Los Nombres..., p. 109;
“Lenz, Dicc.,, °© 751. Lenz y Armengol (id.) y Erize, Dicc.,

“Lenz, Dicc.,, N? 550; cf. Armengol, p- 172 dan Valeriana cordata.
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—Para la sajadura se recomienda la enjundia [emfundja] de galli-
na con saliva (Cucao). Se cree que al momento de aplicar el remedio
a la herida, el brujo sufre torturantes vémitos (id.). También se reco-
mienda el agua con sal (Cucao).

—Para las ulceraciones, los machis aplican polvo de culebra [kuléy-
ra] sobre las heridas (Compu, Chaulinec).

—Para la gangrena, nada mejor, segin se dice en Achao, que la
resina molida con mezcla de chispén [Cihpén]. Reciben este nombre los
‘residuos voldtiles de los maderos quemados’; tal vez sea un derivado de
chispa. Otro remedio, muy extraiio, para dicha enfermedad, es el hueso
de difunto con tierra colorada [kolori] del cementerio (Cheniao) ; tam-
bién recomiendan la cdscara y la espuma de choro [¢6ro] quemado, siem-
pre que sea de color negro (Huildad). Choro es el nombre con que en
Chile se conoce al ‘mejillon7 (Mutilus chorus, Gay) 48, del quechua
“churu” ‘caracol, concha’, segiin Lenzt®.

—Como vomitivo para prevenir envenenamientos se aconseja el
agua de jabon con tabaco (Rauco).

—Para el espanto, el agua de limpiaplata [limpjaplita] y lampazo o
hualtata [gwaltdta] (Quetalmahue) . Limpiaplata es el nombre con que
se conocen en nuestro pais las plantas Equisetum bogotense y Equisetum
pyramidade (Fam. Equisetdceas), vulgarmente también cola de caballo
y hierba del platero®. Dicho nombre, limpiaplata, se debe a que “una
pieza de plata frotada con esta planta se limpia, adquiere brillo, gracias
a la incrustacién de silice de los tallos”!. El nombre fhualtata para el
lampazo®? concuerda con la explicacién dada por Baeza: hualtata, nom-
bre mapuche de la planta Senecio hualtata (Fam. Compositas) , llama-
da también lampazo33. La palabra aparece ya en Febrés’*; segiin Ar-
mengol, proviene de “huall” ‘alrededor’ y “thautun” ‘cerrarse o juntarse
los bordes de una llaga’®.

Otro contramaleficio para el espanto es la bebida de toronjil, éter,
canchalagua [kapcaldywa), piedra de bezar [pjédra-e 3e 4r] y raspadura
de piedra de rio (Huildad) . La voz canchalagua aparece incorporada al
Diccionario Académico?S, es el nombre de una planta de la familia Gen-
ciandceas, la Erythraea chilensis, segtin Gay®'. Corominas dice que la

4RAE, Dicc., p. 417. ®Lenz, Dicc., N® 566.

“Cit. por Lenz, Dicc.,, N? 452. sArmengol, Glosario ..., N° 3579.
“Lenz, Dicc., N? 459. SRAE, Dic, p. 244.

®Baeza, Los Nombres ..., p. 126. %Cit. por Lenz, Dicc., N° 77; cf.
stid., ibidem. Mocsbach, Foz..., p. 29 y Armengol,
®Vid. RAE, Dicc., p. 786. Glosario . .., N® 683.

SBaeza, Los Nombres ..., p. 110.
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voz proviene del arauc. [ka¢anldwen] id., propiamente ‘hierba medicinal
(lawen) del dolor de costado (kacan)'8. El bezar o bezoar es, segun
la Academia, una ‘concrecién calculosa que suele encontrarse en las vias
digestivas y en las urinarias de algunos mamifero , y que se ha conside-
rado como antidoto y medicamento’®.

Para el espanto también se menciona una bebida de éter, toronjil
y una rosa que permanece en flor durante gran parte del aiio, la llama-
da rosa de todo el afio [tésa Je tol-dno] (Achao).

Segiin el informador de Huildad, para expulsar del cuerpo al espi-
ritu maligno que produce el espanto, se acostumbra hacer un frota-
miento llamado lepillin [lepiyin] (po iblemente del map. “liptim” ‘lim-
piar'é%, o de “lepimn” id.6! y de “llimefi”, cierto ‘veneno’®?). Dicho
frotamiento, que tiene caracter de conjuro, debe hacerse con piedra del
ara [pjédra del-dra]. Se usa la palabra ara aqui con el sentido de ‘piedra
consagrada sobre la cual extiende el sacerdote los corporales para cele-
brar el santo sacrificiode la misa’, que es una de las acepciones que da la
Academia®,

—La ponzoiia atribuida a la lagartija [laartixa] o a la culebra [ku-
léyra] se combate con una dosis de polvo de estos mismos animales,
segun se dice en Butalcura. Tipica practica de magia homeopatica.

—Para el reumatismo, se dice que hay que fletarse [fletdrse] con
amoniaco [almonjiko] (Butalcura). La palabra fletar con el sentido de
‘frotar, restregar’, segiin la Academia, es un arcaismo usual en Guate-
mala®¢. Malaret la registra para Antillas, Chile y Guatemala$s. Coromi-
nas registra una geografia mds amplia: Andalucia, Murcia, Centro-
américa, Antillas, Venezuela, Colombia y Chile. La palabra procede
del antiguo y dialectal “fretar”, id., de origen incierto®é.

—Como contramaleficio para la hernia se recurre a una practica
magica; segun los informadores de Butalcura y Achao, no hay nada
mejor que dibujar el pie de la persona afectada sobre un arbol y extraer
la corteza; a medida que cierre, cicatrizar4 la herida.

4.20. Las creencias sobre practicas para atrapar brujos son poco
numerosas. Se pueden reducir a tres:

%Corominas, DCEC, vol. 1, p. 627. ®RAE, Dicc., p. 111, ac. 2.

*RAE, Dicc., p. 181, ac. 1. *raE, Dicc., p. 626.

®Erize, Dicc., p. 222. ®Malaret, Dicc., p. 415, ac. 2.
“Erize, Dicc., p. 318. *Corominas, DCEC, vol. 11, p. 539.

®Erize, Dicc., p. 236, s. v. llimed-
cura.
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—Ponerse la ropa al revés, creencia que permanece sobre todo en la
Isla Grande.

—Vestir ropa blanca.

—Mencionar el nombre de Dios o el de la Virgen. Estas dos tiltimas
creencias perduran sobre todo en las islas del departamento de Quin-
chao.

En Cucao, Huildad, Achao y Quicavi se cree que el brujo que es
pillado [piydo] transporta sobre sus espaldas —a esto se le llama hacer
cheque [asér céke]— a su enemigo, por una cuadra, y después se entrega.
La expresion hacer cheque es en buenas cuentas, como dice Alvarez So-
tomayor, “llevar sobre las espaldas y a horcajadas a alguien”$?. Che-
que < del map. “chiictiin” ‘cargar a las espaldas’, segiin Armengol®s;
Lenz documenta “chiquin”, id.®?.

Se cree que el brujo que es atrapado muere en el curso del afio,
si se divulga el hecho.

Se cree también que el brujo muere en el curso del afio, siempre
que se le chupe la sangre.

4.21. Las creencias sobre pricticas para reconocer si una persona
es bruja pueden reducirse a las siguientes:

—Poner dos agujas sin uso, en forma de cruz, bajo el cojin donde
se ha de sentar el presunto brujo; si lo es, no podra moverse.

—Poner tijeras sin uso detrds de la puerta: el brujo no podra
avanzar.

—Poner una escoba invertida detrds de la puerta: id.

—Echar al fuego una o dos vainas de aji: sélo el brujo estornudara.

—La persona que se calienta las manos por el dorso es bruja.

Al registrar estas respuestas hicimos las siguientes observaciones
del lenguaje:

En Compu y Chaulinec se registré6 la forma aguja imantada
[imantja].

En Quetalmahue, las agujas sin uso son llamadas agujas sin pecar
[sim pekar]; esta expresion, sin pecar, se aplica también a las tijeras
nuevas (Linao).

En Cheniao recogimos el verbo calorar [kalorar], neologismo ana-
logico de ‘calentar’.

“Alvarez, Vocablos. .., p. 97. ®Lenz, Dicc, N° 377.
®Armengol, Glosario ..., N© 2464.
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En Chaulinec y Quicavi registramos el verbo costurar [kohturar]?®
(‘coser’) . Malaret reconoce la siguiente geografia de este verbo en Amé-
rica: Am. Central, Bolivia y Taba co y Yucatdn (México) 1.

+.22. La creencia en la metamorfosis del brujo es muy popular:
el brujo puede transformarse en perro, en gato, etc.; pero lo mis comin
es que se transforme en lechuza o especies similares.

El nombre lechuza [lectsa] todavia no logra imponerse totalmente,
puesto que alterna con la denominacién mapuche coo [kéo] o [ko:]™.

El buho se conoce sélo con el nombre mapuche raiquén [rajkén]73.

En la regién oriental de la Isla Grande e islas menores se menciona
también al desi [degn], voz onomatopéyica, como coo, de otra ave ago-
rera; Armengol habla del “deiii” ‘buho pequeiio que no parece diverso

del chucho’™.

4.23. Todos los objetos empleados para impedir la accién de los
brujos son elementos de la religién catélica:

—Al crucifijo se le dice [krusifiko], por etimologia popular, de
crucificar (Rauco, Quetalmahue) ; se le llama también santo Cristo
[santo krihto] (Compu, Achao, Chaulinec).

—Se menciona también el escapulario [ehkapuldrjo]; variante:
[ehkapoldrjo] (Compu). Los escapularios mas utilizados serian: el de
la Virgen del Carmen [kdrmen] —variante: [kdrme] (Linao)—, y el de
la Virgen de Monserrat [monsefdte] (id.).

—Recurso menos empleado es el de la sal bendita [sal Bendita]; se
menciona s6lo en dos puntos (Compu y Rauco) .

Para impedir la accién de los brujos se recomienda también el rezo

catdlico:

—Rezar el trisagio [fesdr-el trisixjo).

—Hacer la sefial (de la cruz) [asér la sepdl].
—Rezar cualquier oracidn [resar kwalkér-orasjon].
—Rezar el rosario [resir-el fosirjo] (Achao).

®Es una “forma que se ha impues-
to por la necesidad del hablante de dis-
tinguir claramente dos operaciones di-
ferentes que se representan por signos
de igual cuerpo sonoro: ‘“cocer”, ‘so-
meter a coccién algo crudo’, y “coser”,
‘unir con hilos telas u otros materiales’ "
(Wagner, Memoria..., p. 65). Seria
un caso de “patologia™ y “terapéutica
verbal”, segin la terminologia intro-
ducida en la lingiiistica por J. Gillié-
ron (vid. Coseriu, GL, § 6.2).

“Malaret, Dicc., p. 264.

“Erize, Dicc., p. 75: coa o coo ‘le-
chuza’ (Zool. Strix flamea) .

7Cf. Erize, Dicc., p. 361; Armengol
dice que el nombre raiquén correspon-
de al Certhilauda cunicularis (Glosa-
rio... N¢ 322).

“Armengol, Glosario..., N 2957;
Erize dice que el nombre defi corres-
ponde en mapuche al chimango noc-
turno (Dice., p. 152).



ESTUDIO LINGUISTICO-FOLKLORICO DE CHILOE

4.24. En la localidad de Voigue (isla Cheniao) hemos recogido
de la tradicién oral un romance que retrata con pocos trazos lo que son
los brujos para los chilotes. Viene a corroborar y a servir de sintesis
versién es la

de lo que se ha dicho acerca de estos personajes. La

siguiente:

10

15

20

25

30

Los brujos

Silencio, nifios, que e martes,
que esta noche van volando
por todas partes los brujos,
enemigos que hacen dafo.
¢Que no abéis que son hombres,
pero unos hombres muy malos?
Venid todos a la lumbre
y quietecillos sentaos.

En Quicavi hay una cueva,
la que tienen por palacio;
de aqui salen y recorren
todo Ancud, Castro y Quinchao.

El mis fiero de los brujos
es el Imbunche, de brazos
retorcidos y una pierna
que se pega en su espinazo.
Es bizco, de nariz curva,

y camina a grandes saltos
y a veces muestra una cola
de unas tres varas de largo.

Los brujos dan los venenos
en el agua, en los cigarros,
en el aire que se aspira
y hasta en las flores del campo.
Ellos dan los bebedizos,
ellos ponen enamorados,
son manzana de discordia,
todo mentira y engafio.
Y por su causa se encuentran
muchos hombres desgraciados.



118 CONSTANTINO CONTRERAS

OBSERVACIONES:

v. I: [ké-h]

v. 4: [kj-dsen]

v. 8: [ketesiyoh sentidos]
v. 14: [imbupnce]

v. 25: [beferiso]

v. 28: [toda)

v. 30: [dehyrasjdoh)].

(La version fue recitada por Candelaria C. de Ulloa, 34 afios) .
B

4.25. La creencia en la brujeria es una de las mas dilatadas,
espacial y temporalmente. Ya hemos adelantado algunas ideas rela-
cionadas con ella, pero cabe insistir en algunos aspectos. Estd de
mds insistir en que la brujeria pertenece a la magia maléfica; sin
embargo, cabe dejar en claro la siguiente distincién, basindonos en
la hecha por Caro Baroja en su obra Las Brujas y su mundo™.

Magia maléfica —con caracteres individuales (Hechiceria).
—con caracteres colectivos, asoctada a un culto
(Brujeria) .

El verdadero florecimiento de la brujeria, asi entendida, aun-
que tenga antecedentes en la hechiceria femenina de los pueblos
paganos, se produce en Europa durante la Edad Media, como con-
secuencia del auge del Cristianismo y la idea de la Demoniolatria.
Dice Caro Baroja que el mundo cristiano medieval se ordend, desde
el punto de visto moral, en dos partes claramente definidas y anta-
goénicas, como son los vicios y las virtudes: los servidores de Dios
(Bien) ; los servidores del Demonio (Mal). La ordenacién que pri-
mero fue horizontal, se hizo luego jerarquicamente vertical: hubo
creencias superiores (las cristianas) y creencias inferiores (las con-
sideradas paganas) ?6. Asi ordenado el mundo, todos los que son cris-
tianos pasaran a un plano superior, los que no, pasaran a ser consi-
derados servidores o adoradores del Demonio. Por eso los procesos

®Caro Baroja, Las Brujas..., p. ™Caro Baroja, Las Brujas..., pp.
126. 111 y ss.
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inquisitoriales contra la brujeria se multiplicardn por los paises
europeos, principalmente entre los siglos xiv y xvii; gobernantes v
papas se vieron cogidos por la creencia tanto como el pueblo; pri-
mero fueron las brujas las juzgadas; después los brujos: hombres y
mujeres en gran numero serdn condenados a la hoguera.

La creencia pasé a América con los conquistadores y aqui hubo
de sufrir inevitables contaminaciones con creencias indigenas. En
Chile, va los araucanos creian en individuos maléficos, que median-
te ciertas prdcticas magicas obraban contra los intereses de los de-
mds; eran los “calcu”, equivalentes en cierta medida a los brujos
europeos™. Ya Ercilla dice de los araucanos que “usan el falso ofi-
cio de hechiceros”™. También en Chile, como en Europa, y espe-
cialmente durante la Colonia, eran comunes los procesos contra los
brujos y contra la hechiceria. Todavia a fines del siglo pasado, en
1880, se procesaron varios hombres acusados de brujos en Chiloé.
Dice Oreste Plath que en esa fecha fue allanada la cueva de Quica-
vi, la cual habia sido refugio de los nativos durante la Independen-
cia, v rodeada mas tarde de profundo misterio™.

J

De entre los elementos mads relevantes de la tradicién indigena
que subsisten en las creencias de los chilotes podemos mencionar:

el “Imbunche”, que se ha fusionado con el macho cabrio, plas-
macién del Demonio medieval europeo;

el “macuit”, que sustituye a la escoba, vehiculo de las brujas de
la tradicién europea;

la concepcién del maleficio como flechazo o “mal tirado”, de
raices indigenas® ha suplantado, aunque parcialmente, a los ungiien-
tos y polvos maléficos®!.

Mas interesante es sefialar la oposicién Cristianismo-Demonio-
latria que subyace en estas creencias sobre brujos, como herencia
de la tradicién europea. Caro Baroja, quien ha estudiado sobre todo
la brujerfa vasca, encuentra una especie de inversién de los valores
cristianos en tales creencias. “Hay en el cddigo hechiceril —dice—
siempre como una inversion de los valores y simbolos del cristianis-

“Latcham, La Organizacidn . . ., cap. ®Latcham, La Organizacion ..., p.
xv, Sacerdotes y Hechiceros: La Bruje- 537.
ria y los brujos (pp. 528-563) . ©Caro Baroja, Las Brujas... p.
“Vid. Ercilla, La Araucana, canto 1. 255.

™Plath, Folklore ..., pp. 120-126,
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mo”82. Esta idea fundamental tiene amplia significacién también
en nuestra tradicion y se puede demostrar con varios ejemplos:

El dia favorito para las juntas es el viernes, o mejor la noche
del viernes al sibado (aunque también la noche del martes). Recuer-
da esto que Cristo fue crucificado un dia viernes.

El agua bauti mal sirve paradojalmente para borrar el bautis-
mo cristiano; el brujo reniega de Cristo durante treinta y tres no-
ches consecutivas, nimero que recuerda la cantidad de afios vividos
por Jesus.

El brujo asciende con cuerpo (y alma) al espacio; pero en vir-
tud del poder demoniaco.

De otra parte, casi todos los elementos utilizados para contrarres-
tar la accién de los brujos pertenecen a la religién catélica: el cru-
cifijo, el escapulario, la sal bendita, etc. Las agujas y tijeras sin uso,
puras por lo tanto, y que por su acero recuerdan los clavos de Cristo,
colocadas en cruz, actuan también contra los brujos. El mismo sen-
tido tiene la ropa blanca: lo puro, lo inmaculado, como antitesis
de lo pecaminoso y demoniaco.

Una variante interesante es la concepcion del aquelarre como
tribunal. En Europa es concebido generalmente como corte reals, o
como Iglesia, mds bien como anti-Iglesia, con su celebraciéon de la
misa negra®. En todo caso en nuestra tradicion el aquelarre como
tribunal del cual depende la vida o la muerte de muchas personas,
viene a ser una parodia del mito cristiano del Dios justiciero.

*Caro Baroja, Las Brujas..., p. 233 y ss.
216. %Caro Baroja, Las Brujas ..., pp.
®Caro Baroja, Las Brujas... pp. 239 y ss.



SEGUNDA PARTE

MITOS DIVERSOS

EL BASILISCO

A

5.1. Segun la creencia popular de Chiloé, el basilisco [fasilihko]?
es un animal de forma poco definida: participa de rasgos propios
del gallo [gdyo] —la cresta [kréhta], por ejemplo— y de la culebra
[kuléyra), para unos; para otros, tiene la forma de gallo y sapo [sdpo].
Es de tamafio chico [¢iko]; en Achao se registré el diminutivo [ciitito].
El informador de Quicavi dice que cuando este animal nace es apenas
del tamafio de un colhuincito [kolywinsito]. Esta forma es un diminu-
tivo de “colhuin”, palabra de origen mapuche, con la cual en Chiloé
se nombra al “renacuajo” y que provendria del *“collhuin” ‘camaras,
evacuaciones’, segiin Armengol>.

5.2. Las opiniones con respecto al nacimiento u origen de este
animal, son algo variadas, aunque en los aspectos fundamentales hay
coincidencia. Muchas personas dicen que nace de un huevo chico
[gwépo ciko] que pone la gallina [gayina] cuando estd vieja [bjéxal).
Este huevo, para el informador de Chaulinec, es sin yema [sin yéma];
para el de Achao, la [éma] es pequefia como lenteja; para el de Cai-
lin, el origen de este animal estd en el huevo basilisco [gwéfo fasi-
lihko], que serfa aquel que tiene dos yemas. En Compu se cree que

'h = f: equivalencia acuistica por 2Armengol, Glosario ..., N° 1480; cf.
error de audicién, frecuente en pala- Erize, Dicc, p. 78; Alvarez, Voca-
bras poco conocidas, segiin rmP, Gr. blos ..., p. 88.

Hist,, § 72.
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el basilisco nace de un huevo que en raras oportunidades pone el
gallo.

5.3. El basilisco vive debajo de la tierra [deffaxw-e la tjéfa); se
aposenta por lo general debajo de la casa [defdxo-e la kasa] ya sea al
lado del fogon [al ldo-el xweyon] o debajo del enraje [defaxo-el en-
rdxe]. Enraje es el ‘entablado o piso de la habitacién’, acaso porque
“los islefios construian antiguamente el piso de sus habitaciones con
rajas yuxtapuestas...”3. El animal suele permanecer oculto durante
el dia y salir de su escondite por las noches. Seiiales de que un basilisco
esta aposentado en una habitacidn, son ciertos agujeros [ayuxeroh]* que
suele hacer a orillas del fogdn; el informador de Rauco dice que deja
el lugar [ayxerjaito].

En Cucao se dice que el basilisco hace huracos [urdkoh]. La pala-
bra que registra la Academia es ““buraco”, ‘agujero’. Segtin Corominas,
esta palabra tiene bastante extensién popular en el castellano del
noroeste de Espaia y en algunos puntos de América. Este autor regis-
tra también la palabra kuraco, forma intermedia o cruce entre buraco
y horado, y da la siguiente distribucion geografica: Cuba, Colombia,
todo Chile y el oeste argentino. La palabra “buraco” tendria un origen
distinto de “horado™ (que proviene del latin) y habria que buscarlo en
alguna palabra céltica emparentada con el lat. “forare”s.

5.4. EIl basilisco es completamente maléfico. Toma los alientos
[téma loh-aljéntoh] de las personas, es decir, las energias, la fuerza vi-
tal, el resuello [reswéyo], para algunos informadores. Generalmente
coge esta energia a través de la saliva [salifia], o la flema [fléma] de las
expectoraciones. La persona se va debilitando poco a poco hasta que
muere, y todos los moradores de la casa corren la misma suerte: mue-
ren atiriciados [atirisjdoh] (por ‘ictericiados’)?, segn el informador de
Chaulinec.

Para evitar el nacimiento de un basilisco hay que quemar [ke-
mar] el huevo, si se encuentra a tiempo. En algunos lugares se dice: [4i
ke kemalo]. Si se deja nacer un basilisco, después sera dificil matar-
lo [matalo]. Algunos informadores, sin embargo, creen que un hechi-

*Molina, Mitologia..., p. 5l.

¢“El cambio consiste, ostensiblemen-
te, en una transmigracién acentual eti-
moldégica”, dice Wagner, quien ha reco-
gido el mismo fenémeno en Valdivia
(Memoria. .., p. 77).

°RAE, Dicc., p. 211; cf. Lenz, Dicc.,
NO 1432,

*Corominas, DCEC, vol. 11, pp. 944-
945, s. v. horadar; cf. Zamora Vicente,
DE., p. 340.

"Se dice tiricia debido a la escasa
frecuencia y a la complejidad de la sa-
cuencia ict-; luego atiriciado por ana-
logia con apulmonado, afiebrado, etc.
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cero puede darle muerte con facilidad; en electo, en algunos puntos
(Compu, Butalcura, Achao, Chaulinec) se le relaciona con la brujerfa.
Otros dicen que hay que bendecir [bendisir] la casa (Rauco) ; en Achao
se recomienda botarle agua hervida [gotédle dywa-er}ida); en Huildad,
(dywa irfjéndo).

5.5. El basilisco es, segiin la Academia, un ‘animal fabuloso, al
cual se atribufa la propiedad de matar con la vista’8. L.a palabra pro-
cede del lat. “basiliscus”, y ésta del gr. Bacikiczos, id., diminutivo de
BacrAeus, ‘rey’, segin Corominas, quien la encuentra usada por pri-
mera vez en el s. Xxiv (en Juan Manuel)®. La etimologia es explicable,
pues el basilisco era considerado “el rey de los animales venenosos”1°.

En Chiloé, ademas de ba ilisco, recibe otros nombres: culebra
del huevo [kuléura §el ywéfo], en Compu; culebrén [kuleyrén], en Bu-
talcura. Un nombre bastante extendido es atratrao [atpatydo] o [acacdo].
Esta palabra es indigena. Segin Armengol, provendria de “athay”
‘hermafrodita’ y de ‘“‘achu”1! ‘gallo’. Podria pensarse también en la
expresién huilliche “acha” por “ata” ‘malo, perverso’, o en ésta, y en
“achau” ‘gallo o gallina’i? y 13, En Cailin se registré la variante [atfe-
trao] y en Huidad, la forma redundante [el gdyo-acacao].

B

5.6. Es probable que este mito se conserve también en otros luga-
res del pais. Vicuiia Cifuentes, varias décadas atras, recogié versiones en
algunos puntos del valle central'*. Fuera de Chile, el folklorélogo
argentino Félix Coluccio habla de tal creencia en su pais, aunque no
explicita los puntos donde se conserva!s. Dentro de Espafia sabemos
que el P. Fernando Rubio ha encontrado la supervivencia de esta creen-
cia en el Valle Gordo (Leén). Alli se cree que “el basilisco es una
especie de lagarto, nacido de un huevo de gallo incubado en el estiér-
col, y que, una vez que ha salido al exterior, mata con la vista a todo
ser vivo en quien pone la mirada; pero si una persona lo ve antes
que €1, ya no muere”?6. Si hacemos una comparacién con las versiones
recogidas en Chiloé, veremos que se tocan s6lo parcialmente; pero mds

®*rAE, Dicc., p. 172. Voz..., p. 1l
°Corominas, DCEC, vol. 1, p. 420; cf. "Vicufia C., Mitos ..., pp. 12-14.
RAE, Dicc., p. 172. *Coluccio, DFA, vol. 1, p. 228.

“Espasa, EUI, vol. v, p. 1071. *P. Fernando Rubio, “Algunas ma-

s Armengol, Glosario ..., N© 458 nifestaciones folkléricas del Valle Gor-

} ’ o ) do (Ledn) ", en Revista de Dialectolo-

*Erize, Dicc., p. 45, acha; p. 57, ata; gia y Tradiciones Populares, CSIC, T.

p. 45, achau, s. v. achahull. x1v, Cuaderno 39, Madrid, 1958; vid.
BLenz, Dicc.,, N? 1: cf. Moesbach pp. 334-370.
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alla de los rasgos formales, la funcién que cumple el mito es la mis-
ma: se cree que el basilisco es un animal mortifero, que extermina a
distancia.

El basilisco tiene una larga historia en las creencias europeas y
aparece en forma mixta de serpiente y gallo, o bien de serpiente, gallo
y sapo'”. En cuanto al nacimiento o procedencia del basilisco de un
huevo, el P. Fernando Rubio encuentra las primeras referencias en la
Biblia y cita un pasaje traducido del texto griego de los Setenta: *“Rom-
pieron huevos de aspides y tejen (sic.) tela de arafa, y el que iba a
comer los huevos, al romperlo , encontré uno no fecundado, y en él un
basilisco” . Luego, cree que, aun cuando no aparece aqui el gallo,
el detalle del huevo no fecundado bien pudiera ser el embrién de la
creencia muy extendida, sobre todo en la Edad Media, de que el basi-
lisco nacia de un huevo de gallo.

Acerca de las propiedades mortiferas de este animal, Rubio en-
cuentra referencias en los autores clasicos de la antigiiedad. Entre los
griegos, cita a Galeno (siglo 11), por ejemplo, quien dice que el basi-
lisco mata con el silbido, y que cualquier animal que toca al muerto,
muere también; entre los latinos cita a Lucano ( iglo 1), a Plinio el
Viejo (siglo 1), etc. Menciona también a escritores medievales como
San Isidoro (siglos vi y vir), San Alberto Magno (siglo xun), etc. En
la Edad Moderna encuentra referencias en Cervantes (tercera poesia
de la Gitanilla) . De las citas que hace se desprende que era creencia
muy extendida que el basilisco mataba s6lo con la mirada; explicaria
esto la creencia, extendida también, de que el ba ili co podia ser
muerto si se le presentaba un espejo®. En Chiloé se cree, como se ha
vi to, que el basilisco mata por su poder de absorcién del aliento vital
de las personas, a través de las expectoraciones que recoge o a través
del resuello. Su poder mortifero persiste en la creencia; y aunque el
espejo no se menciona, se cree en cambio que sélo un elemento can-
dente podra atacarlo.

Ahora bien, ¢qué sentido tiene el poder mortifero del basilisco?
Cirlot nos dice que este animal es uno de los innumerables *“guardia-
nes del tesoro” de que hablan las leyendas®!. Si tomamos en cuenta que
una componente importante de la figura del basilisco es la ofidica, po-
demos conectar esta idea con lo que nos dice Eliade acerca del simbo-
lismo de la serpiente, y alli encontraremos quiza las raices de la creen-

¥Cirlot, DST, p. 106; cf. Espasa, 2id., ibidem.
EUI, vol. vu, pp. 1071-1072. *Rubio, op. cit.,, pp. 366-368.
*Rubio, op. cit., pp. 365-366. =Cirlot, DST, p. 106.
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cia. Eliade encuentra guardianes del tesoro ya en los pueblo arcaicos
y constata que ‘“‘son innumerables los mitos que evocan el funesto epi-
sodio en el que la serpiente arrebata al hombre la inmortalidad que
le habia sido concedida por la divinidad 2. Ve en la serpiente una
manifestacién o —como dice— una epifania de la luna, puesto que
desempeiia la misma {uncién para el hombre arcaico. Dice textual-
mente: “El simboli mo de la serpiente tiene un numero desconcertan-
te de valencias, pero todos sus simbolos convergen hacia una misma
idea central: es inmortal porque se regenera, por tanto, es una “fuer-
za” de la luna y, en cuanto tal, dispensa fecundidad, ciencia (profecia)
e incluso inmortalidad”?3, Eliade nos dice que en la conciencia del
hombre arcaico, la intuicion del destino césmico de la luna equivalié
a la creacién de una antropologia; en ella vio reflejada su vida: el
final de los organismos y su sed de regeneracién. Como la luna es in-
mortal, la serpiente también lo es, se transforma, se regenera. Para este
autor, todos los mitos en que la serpiente arrebata al hombre la inmor-
talidad son “variantes tardias de un mito arcaico en el que la serpien-
te (o un monstruo marino) guarda la fuente sagrada y la fuente de la
inmortalidad (Arbol de la Vida, Fuente de la Juventud, Manzanas de
oro) "2,

EL CAMAHUETO
A

6.1. Se cree que este animal mitico es parecido a un ternero [ter-
néro], a un torito de asio [torito §j-dno], a un animal vacuno [bakiino];
en Rauco se le compara con una oveja [o"éxa] y en Linao, con un
venado [bendo]. En cuanto a su colorido, las versiones varian: en Compu
se dice que es florido [florido], esto es, matizado de varios colores; en
Cucao se habla de colores claveles [klaféleh], blanco y colorado; en
Rauco se dice que el Camahueto es cafecito [kafesito] y en Cheniao,
pintado [pintao]; en Puquelddn, con mads fantasia, se le considera de
color verde [bérde].

En algunas localidades se dice que este animal es piuchén [pju-

BMircea Eliade, Tratado de Histo- #id., ibidem, p. 164.
ria de las Religiones. Trad. de H. Ma- #id,, ibidem, p. 164; vid. también
dinaveitia. Bibliotecca de Cuestiones cap. viI, especialmente el N 107: Los
Actuales. Instituto de Estudios Politi- guardianes del Arbol de la Vida.

cos. Madrid, 1954; p. cit. 164.
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¢én). Esta palabra la emplean los informadores para nombrar o cali-
ficar a los ‘animales acuaticos feroces, muchos de ellos miticos’; segu-
ramente se trata de una extensién de la palabra mapuche “pihuichén”
(variantes: piguchén y piuchén), nombre de un animal mitico, un
‘culebrén alado que chupa la sangre de gente y animales, aliado de los
machis’, fundado sobre la base del vampiro Desmodus dorbinyil.

Cuando el Camahueto brama, se dice que flautea [flautéa] como
animal vacuno, segun se registr6 en Cailin. Flautear es para los islefios
‘bramar en son de desafio’, ya que el bramido se agudiza como el sonido
de la flauta cuando el animal estd furioso®.

6..2. Los lugares donde vive el Camahueto son los 7{os [fioh], el
mar [mar], las lagunas [layinah] —[ldynah], en Quetalmahue—, los
mallines [mayineh] (Huildad). Con esta ultima palabra se designan
los ‘esteros o terrenos bajos y anegadizos’; proviene del mapuche “ma-
yin” ‘laguna’, segin Lenz*. También se nombra el agua [dywa], los
ciénagos [sjénjoh] (Rauco, Cheniao), los esteros [ehtéroh] (Cheniao).
La palabra estero se usa no como en el resto del pais, con el significado
de ‘arroyo, riachuelo’?, sino con la significacién castiza de ‘terreno in-
mediato a la orilla de una ria, por el cual se extienden las aguas de las
mareas’S.

Este animal puede aparecer en cualquier tiempo [kwalkjé tjém-
po]; en Cheniao se cree que aparece de preferencia en el invierno [en-el-
imbjérno]; en Cailin, cuando hay mareas altas [kwando aj maréah-altah],
es decir, en tiempo de ‘aguas vivas'?.

6.3. El Camahueto posee fuerzas extraordinarias: cuando se en-
furece produce los derrumbes [fedimbeh]; forma los barrancos [baran-
koh], las quebradas [kefrah], etc. También se dice que hace excava-
ciones [ehkafasjéneh] (Butalcura) ; para aludir a este mismo fenémeno,
se dice en Puqueldén que donde sale este animal va colgando la tie-
r7a [ba kolydndo la tjéra). Cada vez que el Camahueto abandona un
rio para dirigirse al mar, produce estos destrozos [dehtrésoh], los que
son llamados también zafarranchos [safardpco] (Cheniao). Para refe-
rirse a este mismo fenémeno de los destrozos, se dice que funde [xup-
de), va sea el terreno [teréno] (Achao), o los molinos [molinoh] (Com-

'Moesbach, Voz.. . p. 178, y p. 144; Dicc., p. 529; Moesbach, Voz..., p. 133;
s. v. meulén; cf. Erize, Dicc, p. 325; Armengol, Glosario ..., N° 5509.
Lenz, Dicc.,, N° 1077; Armengol, Glo- ¢Lenz, Dicc.,, N© 807.
sario ..., 7337 y 7615. SRAE, Dicc., p. 583, 29 art,, ac. 3.
*Cf. Alvarez, Vocablos..., p. 160. ¢d., ibidem, ac. 1.

*Erize, Dicc.,, p. 249; cf. Malaret, "RAE, Dicc., p. 39, s. v. agua, ac. 3.
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pu), que en las islas funcionan mediante represas de agua. La voz fun-
dir con el significado de ‘destrozar’ es de empleo frecuente en la pro-
vincia, y quizas s6lo se conozca esta extensién semantica (se aplica a
cualquier objeto) y se desconozca su referencia a los metales®.

6.4. No todas las personas pueden cazar un Camahueto, por-
que la poderosa fuerza del animal no lo permite. El hechicero
[eciséro], llamado también brujo [bruxo] o mal cristiano [mal krihtja-
no], puede darle alcance; también puede cazarlo el machi [maci] o
curioso [kurjéso]®, o el poeta [poywéta] (Chaulinec), llamado también
poeta brujo [poywéta fruxo] (Huildad) . Se cree que antiguamente los
poetas recitaban romances al Camahueto para atraerlo y cazarlo: le
romanceaban [fomansjiflan] (id.). Sélo las personas a qui€nes se les
atribuye cierto poder magico pueden hacer tal cosa y solamente ellas
pueden comer su carne y utilizar el cuerno (o los cuernos) de este
animal, no con fines benéficos, sino para hacer maleficios.

6.5. El lazo que las personas mencionadas emplean para cazarlo
no puede ser de cualquier material; tiene que ser un lazo de sargazo
[ldso-e sarydso]. En Butalcura se registré la designacién huiro de sar-
gazo [gwiro 8e sarydso]; en Cheniao [gwiro firme]; en Quetalmahue,
[gwio Be sarydso)]. Llaman huiro al ‘tallo del sargazo’; esta palabra apa-
rece registrada por la Academia, aunque con otra acepcién: ‘nombre
comun a varias algas marinas muy abundantes en las costas de Chile’1?;
Lenz da varias acepciones!! y estudia su etimologia: probablemente pro-
ceda del map. “huirun” o “huiran” ‘*hender la corteza’ y ‘sacar la corte-
za’; pero hay también una voz quechua “huiru” ‘el tallo, la cafia de las
plantas monocotiledéneas'2.

6.6. Los cuernos de este animal son llamados cachos del Camahue-
to [kdcoh del kamaywéto], o en singular [kdco-el kamaywéto]; unica-
mente en Chaulinec se recogi6 la voz huampas [gwampah], de la cual
ya se ha hablado!3. El uso de la palabra cacho podemos decir que es
general; tal vez es muy comun en toda Américal4, pero su origen es
incierto; segiin Corominas, lo més probable es que provenga de “cacho”
en el sentido de ‘cacharro’, por el empleo que se hacia de cuernos
huecos como vasijas para llevar liquidos?®.

En Cucao se cree que el cuerno del Camahueto es coloradito [kolo-

®*RAE, Dicc., p. 644. 2Cf. apartado El Machucho, N¢ 2.1.
°Cf. apartado El Imbunche, N¢ 1.10. “RAE, Dicc., p. 223, ac. 2.

°rAE, Dicc., p. 727. ¥Corominas, DCEC, vol. 1, pp. 568-
Y].enz, Dicc., N 655. 569.

1id,, ibidem.
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raito], como un fuego [kom-uy xwéo]; en Cheniao se dice que es [kolo-
raito] y muy reduro [mwi reduro].

6.7. La raspadura [fahpadura] —[fahpaitira] (en Compu, Cucao
y Butalcura)— de cuerno de Camahueto, llamada también raspa [fahpa]
en Cheniao y Quicavi y raspita [fahpita] en Achao y Chaulinec, tiene
un enorme poder fortificante, siempre que previamente haya sido so-
metida a decoccién. i se toma en bebida, pero cruda, el hombre puede
enloquecer; se vuelve sumamente forzudo [xorsudo] (Cucao y Rauco),
[xwersudo] (Quetalmahue, Linao y Quicavi) ; se torna rabioso [fa]?;j(’)—
so] (Chaulinec), o nervioso [nerf3joso] (Cailin). Una palabra muy ex-
tendida para nombrar o calificar al hombre que ha ingerido la raspa-
dura cruda de cuerno de Camahueto o se ha frotado con dicho elemento,
es encamahuetado [egkamaywetdo], pues se cree que en tal caso aquél
asume las caracteristicas del animal. Ademis, por extension, se aplica
la palabra encamahuetado a ‘cualquier hombre de fuerzas fisicas pode-
rosas’ y especialmente al ‘pendenciero’. Ademis se registré la palabra
privado [priffdo] (en Butalcura y Cheniao) para calificar al ‘hombre
cuya furia llega a la locura’, puesto que privar e uno de juicio es ‘vol-
verse loco''8. Expresion muy usada para referir e a la persona que ha
perdido el juicio o ha tenido una fuerte impresién es la siguiente: le
salid el juicio [le saljé-el xwisjo] (Rauco, Cucao, etc.). El informador
de Compu dice que el hombre que ha ingerido la raspadura cruda del
cuerno o se ha frotado con ella enloquece de tal modo que llega a arar
[yéa-ardr]; esta expresion se usa comunmente para aludir al hecho de
enfurecerse el animal (cualquiera) hasta el punto de llegar a escarbar
la tierra.

Se cuenta que la raspadura cocida de cuerno de Camahueto la usan
los deportistas, los jugadores de pelota [xuyadreh e peléta], pues al
mismo tiempo de ser un elemento que asegura el triunfo inmediato, se
cree que fortalece al deportista hasta tal punto de hacerlo invulnerable.
Se cuenta que antiguamente la empleaban con mis frecuencia los ju-
gadores de linao [lindo] (probablemente del map. “alin” ‘calentarse’
e “inaun” ‘ir juntos'l”) , juego muy semejante a la chueca de los antiguo
araucanos y practicado todavia a comienzos de este siglo. Ademads de
ser eficaz para los deportistas, la raspadura cocida de cuerno de Ca-
mahueto sirve para estregarse [ehtreyarse] —[rehtredrse], en Cucao y

1%Rar, Dicc., p. 776, s. v. juido, del cochayuyo’, material con que se
ac. 12. llena en Chilo¢ la pelota usada en tal

¥Armengol, Glosario ..., No 4571; juego; pero es menos probable (Poz ...,
Moesbach cree que la voz linao provie- p- 119).

ne del map. “liinvii”, “l1émfii” ‘la rafz
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Butalcura— contra el reumatismo [fomatihmo) y para el fortalecimiento
de las personas macilentas, que son calificadas castizamente de magan-
tas [maydntah] (Achao, Linao); sirve para hacer bebedizos [beferi-
soh]!® (Chaulinec, Cheniao), eficaces, ademas, para el fortalecimiento
de animales; en Achao se recomienda, para este efecto, mezclar la be-
bida con piedra alumbre [pjédra limbre].

6.8. Se cree, por lo general, que el brujo recurre a menudo al
cuerno de Camahueto para hacer maleficios; por ejemplo, puede su-
ministrar un bebedizo al caballo [kafdyo] de un enemigo, el cual en-
loquecerd y se lanzara a la mar [la mar] (Chaulinec). En Huildad se
cree que toda persona o animal que ha probado la raspadura cruda
de cuerno de Camahueto, es victima de momentos de furia o locura de
cardcter fatal, los que son llamados arrancadas [arankah] o cargadas
[karydh]. Estos momentos de locura coinciden con los repuntes de agua
[fepunteh dj-dywa]; llaman asi a los ‘repuntes de mareas’®.

Las personas en cuya ascendencia ha habido un encamahuetado
[egkamaywetdo] son de [4cil reconocimiento, segun la creencia, porque
tienen la piel manchada de blanco. A esta caracteristica le llaman en
Huildad flor de haba [{lor 8j-4f3a)], o bien color cabros [koldr kauroh].

Si el brujo quiere perjudicar a una familia entera, le basta lanzar
una pequeifia raspadura al pozo [poso] —[posén], en Cucao— de donde
se extrae el agua: toda la familia enloquecerd; ademads gran parte del
terreno quedard inutilizable, puesto que al cabo de algunos afos saldra
a la superficie un nuevo animal, se dirigird al mar y a su paso hari
destrozos por doquier; tras su huella se formara un caudaloso rio. En
Cucao, Rauco y Huildad se dice que los rios que se forman son hon-
dables [ondayleh]; esta palabra es un arcaismo que significa ‘hondo’20.
El brujo, si quiere, también puede poner la raspadura bajo la casa de
su enemigo: cuando crece el animal derriba la casa produciendo un
ruido ensordecedor, segiin se cuenta en Achao.

En varios puntos (Huildad, Rauco, Linao) se cree que de la ras-
padura se forma primero un sapito [sapito]; sapo es nombre que se
extiende a ‘cualquier insecto o bicho daiiino’. En Achao y Chaulinec
se dice que este bicho es parecido a una cuncura [kugkina], nombre
que, en nuestro pais, recibe la ‘oruga’, procedente del map. “cuncu”
‘racimo’ y “unam” o “ghunam” ‘morder y picar’, segiin Armengol2.

Caso de equivalencia acustica (li- 2RAE, Dicc.,, p. 719, ac. 2.
quidaciém) : d = r (cf. rMP, Gr. Hist., #RAE, Dicc., p. 402, ac. 2.
§72,.,). ZArmengol, Glosario ..., N° 1970.

*rAE, Dicc., p. 1134, ac. 1.
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6.9. El informador de Linao cuenta que en la localidad de Aucar
[aukar], ubicada a pocos kilémetros al sur, un sefior guardaba en una
pieza oscura [pjésa-ehkira] una botella [gotéya] con la bebida prepa-
rada para darle a sus bueyes [gwéyeh]. La hija, por curiosidad, bebio
de ella; a los pocos meses daba a luz un Camahueto, pero con la terri-
ble consecuencia de una destruccién comparable a la que puede produ-
cir un terremoto [teriméto)]. El informador dice que la casa media lo
llevo el Camahueto [la kdsa médja lo yefo-el kamaywéto]3.

6.10. Segun Lenz, la palabra camahueto es de origen mapuche; la
relaciona con las formas dadas por Febrés: “mahuentu” ‘sarta de ma-
riscos’, “‘mahuentun” ‘hacerla y mariscar’; “ca-mahuentu” podria ser
‘el otro marisco’, ‘la otra pesca’t. Armengol reconoce también estas
bases®; incluso Malaret registra esta palabra como voz araucana?. Pero,
por otra parte, existe la voz castellana “magiieto, ta”, registrada por la
Academia y que significa ‘novillo, 11a'?7; Corominas agrega ‘toro o vaca
de dos o tres ainos de edad, por lo comiin no domados’; ademés da una
segunda acepcién: ‘bruto, estipido’; dice que la voz magiieto es regio-
nal del noroeste de Espaia (la encuentra en hablas gallegas o leone-
sas) . Segin Corominas, la primera documentacién de esta palabra
aparece en la Academia (1817); la acepcién segunda ha sido borrada
posteriormente. Pero su origen es desconocido; probablemente, dice
este autor, provenga de una voz prerromana “*macéttu” ‘bravio’. Es
sumamente sugerente la palabra magiieto, y pensamos que bien pudiera
ser ella la base de camahueto, puesto que el animal mitico en referen-
cia es precisamente descrito como un ternero o toro de pocos afnos. Es
probable que tal voz haya sido introducida en nuestro pais junto con
el objeto, esto es, con los animales vacunos que se traian de esa regién
de Espaiia. A la luz de este hecho, seria obvia la etimologia de la pa-
labra camahueto y gran parte de los origenes del mito quedarian escla-
recidos.

6.11. En la isla de Quinchao, ademas de Camahueto, este animal
mitico recibe otros nombres: incordio [igkdrdjo], segin algunos; in-
cornio [igkémnjo], segun otros. Pero hay también variantes: algunos
informadores afirman que el Camahueto y el Incornio son animales
diferentes: el primero bicorne, el segundo unicornio. Sin embargo, la

®0bsérvese la posposicién del adj. ®Malaret, Dicc., p. 195.

numeral media al sustantivo y el uso TRAE, Dicc., p. 828.

del acusativo lo en vez de la. #Corominas, DCEC, vol. u, pp. 191-
*Lenz, Dicc., N9 116. 192.

SArmengol, Glosario ..., N° 941.
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creencia en las virtudes sobrenaturales del cuerno (o de los cuernos)
es lo que da unidad a estas variantes. Las denominaciones incordio e
incornio proceden, sin duda, de un cruce entre las palabras incordio?? y
unicornio, esta iltima nombre del antiguo animal fabuloso de un solo
cuerno3®,

B

6.12. Las versiones que dan quienes han estudiado este mito, no
difieren en lo fundamental de las actuales, por lo que no cabe repetir-
las. S6lo caben las explicaciones, ya que no han sido dadas. Unicamente
Latcham sefiala un posible origen de este mito. Este autor cree que
pudo originarse sobre la base de una especie de foca (Macrorhinus leo-
ninus o Phoca elephantina), llamada vulgarmente Elefante de Mar,
hoy ya extinguida, pero que abundé antes en nuestras costas. Nos dice
que tal animal tenia una trompa de unos 40 cm. de largo y que media
el ejemplar macho hasta cinco metros, y la hembra, hasta tres. Todavia
en el primer decenio del siglo pasado se habrian matado unos 40.000
ejemplares en las costas australess!.

Esta explicacién, si bien seitala algo interesante, deja de lado un
aspecto fundamental: no explica las virtudes atribuidas al cuerno del
Camahueto, ni tampoco las extraordinarias fuerzas del animal. Si par-
timos de la etimologia, vislumbraremos la posibilidad de que los in-
digenas hayan adoptado la palabra “magiieto” para referirse tanto a
los terneros como a este animal acudtico, al que habrian tratado de dis-
tinguir mediante el adjetivo mapuche “ca”, que significa ‘otro’32. De
ahi vendria el hecho de atribuirle cuernos... ¢Pero por qué cuernos
que tienen virtudes sobrenaturales? Sin duda que el mito europeo del
unicornio vino a contribuir a la plasmacién de esta creencia. Las pa-
labras “incordio” e “incornio” recogidas en Achao (isla de Quinchao)
constituyen una clave al respecto. Las fuerzas poderosas del animal y
otros detalles menores quedarian explicados. El unicornio europeo hun-
de sus raices en la tradicion grecolatina y se proyecta a través de muchas
centurias hacia adelante, de tal manera que aun en el siglo xvi1 —segun
nos dice la mitologia— los mismos sabios creian en la existencia de este
ser33. Que una creencia de tanto arraigo haya pasado con los espafioles
a nuestro territorio no seria cosa extrafa.

®rAE, Dicc., p. 1306. ®Erize, Dicc., p. 61.
*RrAE, Dicc., p. 741. ®Espasa, EUI, vol. Lxv, pp. 1019-
#Latcham, La Organizacion ..., pp. 1020.

611-613.
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Como el Camahueto, el unicornio de la tradicién europea poseia
fuerza, fiereza y agilidad; si el de aca puede ser cazado s6lo por un
brujo, el de alla podia ser cazado sélo por una doncella: en ambos casos
interviene una persona virtuosa. En cuanto a las virtudes del cuerno,
ya desde la antigiiedad grecolatina se creia que los vasos fabricados
con cuerno de aquel animal preservaban de todo envenenamiento al
que en ellos bebia. La ciencia ha llegado a afirmar que el unicornio
no seria otra cosa que el rinoceronte, el buey alvaje, o el érix, antilope
del Alto Egipto, uno de cuyos cuernos, el que se dirige hacia atras,
se rompe ficilmente, quedando sélo con uno; por otra parte, el uni-
cornio marino, o monoceronte, no seria otro que el narval, cetdceo de la
familia de los delfines, que tiene s6lo dos dientes: uno atrofiado y otro
que se proyecta fuera de la boca por uno o dos metros. Este habria sido
el cuerno que los viajeros, sobre todo en la Edad Media, vendian a
precio de oro, pues era apetecido para la fabricacién de vasos, por su
virtud de antidoto especialmente3:.

Actualmente, en Chiloé, no faltan las per onas que, como en la
Edad Media con el cuerno de unicornio, explotan la creencia del cam-
pesino con un afin de lucro ficil y cobran sumas elevadas por un sim-
ple cuerno de ternero, al que se le atribuyen todas las cualidades que
la tradicién ha impreso para el cuerno de Camahueto. Uno de nuestros
informadores, Mariano Barria, de Linao, nos mostré6 un cuerno que
guarda cuidadosamente bajo llave, por el cual pagd una elevada suma
de dinero y del que extrae pequefias raspaduras cada vez que algin
mal le aqueja. Otro de nuestros informadores, José Anselmo Oyarzo, de
Quetalmahue, tiene fama en la localidad como machi. Dicen los vecinos
que sus pacientes sanan con gran facilidad, pues los frota con un cuer-
no de Camahueto. El, sin embargo, nos confiesa que emplea un cuerno
de ternero; se vale de la creencia sélo para conseguir popularidad, pero
su arma oculta es la medicina naturista.

LA PINCOYA.
A

7.1. Este ser mitico es una mujer [muxér] de gran belleza: bo-
nita [bonita], rubia [fufja], de linda trenza [trénsa); en Quicavi se
registré el adjetivo [trensida]; en Achao se dice que su pelo hace visos
[ase Bisg], esto es, que con la luz forma tornasoles!'. Los informadores
de Compu y Rauco aluden a la estatura de la Pincoya y dicen que es

#id., ibidem. 'RAE, Dicc., p. 1342.
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chiquitita [ciitita]. En general, se cree que esta mujer tiene la parte
inferior en forma de pescado [pehkdo]; en Compu y Achao se registrd
la variante [pése], para el singular. En Linao se cree que los pies de la
Pincoya tienen forma de champalla de lobo [¢ampaya-e 16[0]. Segin
Armengol, la voz champalla, que designa ‘las extremidades inferiores
del lobo marino’, provendria de las voces indigenas *chag” ‘mano, pie,
dedo’ y “pala” ‘pies de pato’=.

7.2. Es un ser acudtico, puesto que vive en el mar y de él extrae
su alimento. En general, se dice que la Pincoya anda desnuda; en Com-
pu se dice que anda pelada [peld]; sin embargo, en algunos puntos
(Cucao y Achao) se dice que usa ropa de oro [fépa 3j-6ro], o [fopa
[Briyante] (Huildad). En Achao se agrega que usa también peinecillos
de oro [pejnesiyg &joro]. La Pincoya simula dejar olvidados sus pei-
necillos en ciertos lugares costeros. Cuando algin pescador llega a to-
marlos, atraido por el resplandor, aparece la duefia de las prendas y cau-
tiva al hombre por el tiempo que desea; y, por si éste intenta fugarse,
le promete ahogarlo [auyalo]. Esto le habria sucedido, por ejemplo, a
un pescador [pehkadr] de la isla Lemuy [lemij], cierta vez que fue a la
pesca a la cordillera [la kordiyéra), esto es, a las costas de ‘Chiloé con-
tinental’. Pero éste es un ardid que en raras ocasiones pone en practica.
Lo comun es que se diga que la Pincoya atrae o seduce sélo con su
presencia. Se cree también que, a veces, seduce con su canto [kdnto] y su
guitarra [gitafa], como sucedia, segin se cuenta en Achao, con una Pin-
coya que, hace algin tiempo, estuvo aposentada en el lugar cercano de
Huyar Bajo [gwiar (3axo].

7.3. Pero el cautiverio del pescador es sélo temporal; cuando sale
de ¢, la Pincoya le recompensa con especies marinas en abundancia,
pues de ella dependen los productos del mar y las playas. Ella es la que
siembra [sjémbra] los mariscos [marihkoh] y el pescado [pehkao]. Esta
funcién la cumple especialmente en la época veraniega, cuando hay un
bajamar [baxamar]. En general, se dice el bajamar y no la bajamars.
Como sinénima se emplea en varios puntos la voz pilcdn [pilkdn] —[pid-
kén], en Chaulinec—. Esta palabra indigena provendria de “pudn” ‘ser
espeso y extenso’ y de la particula factiva “‘ca”*. Asi como un campo
sembrado de trigo se llama trigal, un ‘lugar sembrado de mariscos’ es el
mariscal [marihkal], lo cual prueba la gran vitalidad de -al como sufijo3;
para el mismo concepto, en Chaulinec se emplea la palabra [marih-
ka] (f.) ; en otros lugares se emplea la palabra 7ieil [pgeil]. Esta palabra

2Armengol, Glosario ..., N° 2293. ‘Armengol, Glosario ..., N¢ 7321.
*RAE, Dicc., p. 159. fAlemany, Trat., N° 14.
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FT

de origen mapuche provendria, segin Febrés, de “guln” ‘estar amonto-
nado, junto en montdén’; la verdadera forma seria, para Lenz, “neile”
o “neihue” = map. “gulhue” ‘lugar de amontonamiento’s,

7.4. Segun el informador de Cailin, el tiempo mas propicio que
la Pincoya escoge para efectuar su siembra es durante la luna nueva
[luna nwépa], o bien en reglas de luna [féylah-e luna], es decir, durante
la ‘luna llena’; seguramente se le da este nombre por advertir relacién
o analogia entre el ciclo lunar y la menstruacién. El mismo informador
manifiesta que la Pincoya suele aposentarse en los mallines [mayineh],
es decir, en los ‘esteros o terrenos bajos y anegadizos'?. Para el informa-
dor de Cheniao, se aposenta en las tascas [tdhkah], esto es, en los ‘pun-
tos, a la orilla del mar, en donde revientan las olas’8. Desconocemos
datos histéricos y el area geogralica de esta palabra; la Academia® y
Malaret!? la dan como propia del Perd, pero el hecho de haberla regis-
trado en Chiloé hace pensar en un radio mayor. En Butalcura se cree
que la Pincoya puede aposentarse también en las lagunas. En la laguna
de Coluco [koluko], a algunos kilémetros al noroeste del lugar, hace
pocos afnos, una de estas mujeres estuvo aposentada por cierto tiempo,
y todo hombre que intentaba llegar a las margenes, por en medio del
espeso bosque, sufria el extravio y el cautiverio inevitablemente.

7.5. En algunos lugares, en Compu, por ejemplo, se habla del
dueiio [dwéno] o encargado [epkarydo] de la Pincoya, un hechicero que
maneja [manixa)] a voluntad el poder benefactor —o maléfico, segiin el
caso— de este ser. El hechicero le suministra productos de la tierra,
arvejas [arf3éxah], trigo [triyo] y especialmente linaza [lindsa): la Pinco-
ya, mediante su poder sobrenatural, los transforma en productos del
mar. Las personas que desean recibir sus beneficios deben pagar cuotas
[kotah], es decir, tienen que hacer aportes en legumbres y cereales. El
individuo que tiene la misién de recoger estos aportes es un represen-
tante o secundador del hechicero y que es llamado, segin el informador
de Butalcura, el comisionado [komisjonao].

7.6. La palabra Pincoya aparece en varias obras que hablan del
mito chilote!!; pero sélo Armengol trata de explicar su etimologia.
Para este autor, provendria de “pincullhue” ‘flauta’ (< de “pincun”
‘agujerear’) ; dice que flauta en quichua es “pincuyllu”, “pincullu”, y en
aymara “pincollo” ‘flauta de hueso’!?; pero no nos da ningiin dato mas.

®Lenz, Dicc., N9 1625. Vicufia C., Mitos ..., p. 95; Am.
"Cf. apartado El Camahueto, § 6.5. puero, Repertorio..., p. 11; Azdcar,
*Malaret, Dicc., p. 765. Gente ... (Glosario), p. 316; Malaret,
°RAE, Dicc., p. 1243. Dicc., p. 658.

“Malaret, Dicc., p. 765. 2Armengol, Glosario ..., N° 7470.
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Como se suele relacionar a la Pincoya con la musica, quedaria justifica-
da esta etimologia. Pero el aspecto musical no es precisamente lo que
define a la Pincoya; lo fundamental es su relacién con las aguas, con
la bajamar, con la productividad del mar, por lo cual creemos que se
trataria mds bien de una manifestacién lunar. En efecto, en mapuche
‘luna llena’ es “purciiyen’’!3. Pensamos, por lo tanto, que es mucho mds
probable que sea ésta la etimologia de Pincoya.

Otro nombre de este ser mitico es sembradora [sembradra), segiin
el informador de Compu.

Muchos elementos del antiguo mito de las sirenas se han prolon-
gado en éste de la Pincoya. Esto se revela incluso en el nombre sirena
[siréna] que se le da al personaje en varios lugares. También es exten-
dida la variante [seréna]. La palabra sirena la tomo el castellano del lat.
tardio “siréna”, lat. siren, -énis, y éste del gr. oeipnyv, id. De otra parte,
la forma serena fue muy general en castellano antiguo. Corominas la ha
encontrado ya en el Cancionero de Baena (s. xv), y es la Unica regis-
trada por Nebrija. Se trata de una etimologia popular (por el canto
dulce y apacible de la sirena), que viene del latin vulgar (Ej.: “sirena,
non serena”, en el Appendix Probi, N? 203), y es la forma que se en-
cuentra casi en todos los romances. Dice Corominas que la forma serena
es hoy todavia popularmente empleada en muchas partes (Chile, As-
turias, etc.) 1%,

7.7. En algunos puntos de la provincia, se cree que la Pincoya
tiene un equivalente masculino: el Pincoy [pigkdi] o Trapa-trapa [tripa
trdpa]. Este ultimo nombre seria una onomatopeya del chapaleo que
hace al movilizarse en el mar, tal personaje. Segiin se cuenta, especial-
mente en Compu y Huildad, el Pincoy es el hombre que la Pincoya
mantiene cautivo por cierto tiempo, al que da caracteristicas parecidas
a las suyas, pero de acuerdo a su sexo, y que le sirve de coadyuvador en
su tarea de sembradora. En esas localidades se cree, ademds, que cuando
la Pincoya anda con la cara al mar [kon la kdra-al mar] es sefial que esta
sembrando; otra sefial es que se deje ver un canastito de junquillo [ka-
nahtitw-e kugkiyo] (Juncus procerus) 3, que utiliza para llevar la semi-
lla. Si sale a sembrar la pareja, se cree que la siembra rendira doble-
mente. Cuando desplaya con profusién, los marisqueros de las islas,
segun informacién recogida en Achao, exclaman: ;Hoy bajo el Pincoy!
[6i Baxd-el pigkoi], y se alegran, porque su faena les rendird como pocas
veces.

»Erize, Dicc., p. 501. 235.
*Corominas, DCEC, vol. 1v, pp. 234- sBaeza, Los Nombres. .., p. 121.
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B

7.8. Latcham nos dice que el mito de la Pincoya es de origen
araucano y que desde temprano se vino contaminando con elementos
del mito europeo de las sirenas, introducidos especialmente por los
espaiioles, “quienes en el siglo xvi no iban en zaja (sic) de los indios
en cuanto a supersticiones”1%. Pero no poseemos datos acerca del mito
araucano; no sabemos qué caracteristicas revestia entonces. Sin embar-
go, la relacién de la Pincoya con las mareas y con la fertilidad de las
aguas nos ha hecho pensar en una manifestaciéon lunar; la etimologia
nos daria otra pista en beneficio de esta idea; ademds, taxativamente,
algunos informadores expresan que este ser mitico fertiliza las aguas en
tiempo de luna nueva o de luna llena. El influjo de la luna en las aguas
debid constituir, para el hombre primitivo, un misterio. Luego vendria
la mitificacién, ayudada con la idea de la influencia lunar en la agri-
cultura, presente casi siempre en los pueblos agricolas. En Chiloé, por
ejemplo, se siembra s6lo cuando hay luna creciente, porque se cree
que éste es un condicionamiento necesario para la fructificacién de la
simiente.

La funcién de la Pincoya esta relacionada con las actividades basi-
cas del pueblo chilote: la pesca y la agricultura; ella es la que *siembra”
los mariscos y los peces. De esta manera, se cree que desarrolla una acti-
vidad analoga a la agricola; ain mds, algunas personas llegan a creer
que son productos de la tierra (cereales, legumbres) los que este perso-
naje transforma en productos del mar.

Mas claro aparece el entronque con el mito de las sirenas, de dila-
tada tradicion europea, desde sus origenes griegos. El nombre se em-
plea en varias localidades. En los caracteres, tanto la forma del persona-
je (mujer-pez) como su morada en las aguas y su poder cautivador (su
belleza, su relacién con la musica) son elementos de las figuras sirenoi-
des?’. Las sirenas, o mejor, los personajes sirenoides, han sido objeto de
diversas interpretaciones. Por ejemplo, Carvalho Neto hace una inter-
pretacion psicoanalitica de uno de ellos. En primer lugar, los atributos
femeninos del personaje y el simbolismo materno del mar confirmarfan
que se trata de la “imago” materna. En segundo lugar, la atraccién de
que son poseidos los creyentes seria la atraccién incestuosa hacia la
madre. Y, por ultimo, como el incesto es tabu, viene el castigo (cons-

*Latcham, La Organizacion ..., p. ¥Cirlot, DST, pp. 383-4.
580.
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tata que la atraccién es fatal) . Seria el castigo de Edipo que viol6 el tabu
del incesto maternol®.

Eliade ve en estos personajes antropomorfismos de las aguas mis-
mas. “En el fondo de todas estas creencias —dice— pervive la virtud
profética de las aguas, aunque con las inevitables contaminaciones y
afabulaciones miticas. Y, sobre todo, pervive el sentimiento ambivalente
de miedo y de atraccién que inspiran las aguas; las aguas, que a la vez
desintegran (la “fascinacién” de las ninfas trae pareja la locura, la
abolicién de la personalidad) y hacen germinar, que matan y favorecen
el nacimiento™?9,

EL TRAUCO.
A

8.1. Se le suele describir como un nifio chico [nino ¢iko], o bien
como un hombre chiquitito [émbre cikitito]; en Achao se registr6 la
variante [¢ikitritro]. En Chaulinec se recogié la palabra tamaiiito, pro-
nunciada [camapico] y usada como adjetivo. En Achao se Tecogi6, ade-
mas, la frase a la (fi)sonomia de hombre [a la sonomia §j-6mbre]. El
informador de Quetalmahue atribuye al Trauco una joroba en la e pal-
da, por lo que nos dice que es cimbrado [simbrdo]!, rasgo que mds bien
parece corresponder al Imbunche2. En Butalcura se le compara con un
mediano [medjdno], nombre muy comun en Chiloé para designar al
‘nifio pequeio’. En algunos lugares se le atribuye una fuerza poderosa,
capaz de doblegar la de cualquier hombre; por esto se dice que es forzu-
do: [fwersido] o [xwersdo).

8.2. Caracteristico de este personaje es su sombrero de gran tama-
fio: es un sombrero de quilineja [sombréro Je kilinéxa); variantes:
[sombréro alido e kilinéha] (Cucao), [sombréro Je linéxa] (Quetal-
mahue). La quilineja es una ‘planta trepadora, de flores blancas y
bayas anaranjadas’; cientificamente: Luzuriaga radicans (azahar del
monte) y Luzuriaga erecta (coral del monte) . El nombre vulgar qu:l:-
neja se debe a que “las raices adventicias de la planta se usan para
hacer escobillas como las crines del caballo”, segiin Baeza?; es pues, una

T

formacién de *“‘quilin”, palabra usada en nuestro pais por ‘crin™, y

*Paulo de Carvalho Neto, Folklore y *Vid. caracteristicas del Imbunche
Psicoandlisis. Edit. Psique, Buenos Ai- en el apartado correspondiente.
res, 1956; pp. 204-210 y 216-217. *Baeza, Los Nombres ..., vid., qui-
®Eliade, Tratado ..., pp. 199-200. lineja, p. 197; azahar del monte, p. 24;
1Adjetivo derivado de “cimbrar” coral del monte, p. 58.

(RAE, Dicc., p. 306) . ‘Malaret, Dicc., p. 694.
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del sufijo -eja, que tiene valor de diminutivo con cierto matiz des-
pectivod.

En Achao se cree que el sombrero es de boqui [b¥6ke]; en Rauco,
de palo negro [pdlo néyro], nombre dado seguramente para aludir al
mismo boqui. Esta ‘especie de enredadera de Chile, de la familia de las
vitdceas ... 'S, interviene también en el vestuario de este personaje,
tanto como la quilineja. En Linao y Huildad se dice que el Trauco lle-
va poncho® de quilineja [pénco de kilinéxa); variante: [ponco-e kiliné-
xa (3jéxo] (Rauco), [traxe-e kilinéxa] (Butalcura), [behtwarjo-e kiliné-
xa] (Quicavi), etc. En Compu se dice que viste pantalén de boqui
[pantalén de B*6ki] y un paleté de lo mesmo [palté e lo méhmo];
en Cucao se habla del wvestuario de boqui [behtudrjo de "6ke]; en
Achao, del ponchito de boqui [ponéitw-e 76ke], etc.

8.3. El lugar donde vive el Trauco es el monte [ménte], el bosque
[bohke] (Butalcura) —[b*6hke] (Achao)— o la montafia [montdna].
Advertimos que los informadores no hacian distincién entre monte y
montafa: ambas palabras las aplicaban para referirse a una ‘extensién
de tierra boscosa’s.

Se cree que prefiere por morada las matas de una planta llamada
pahueldin [payweldin]; sin duda se refieren al “pahueldiin”, ‘planta
voluble del sur, de flores blancas y foliculo largo, de savia lechosa y
venenosa, conocida cientificamente como Cynanchum pachyphyllum,
de la familia asclepiaddceas’®. Respecto al origen de esta palabra indi-
gena, Lenz da una etimologia inciertal® y Armengol, otra nada convin-
centell,

RAE, Gram., © 182. sin dibujos” (DCEC, vol. mi, p. 845) .

°RAE, Dicc., p. 196. Lenz (escribe vo-
qui) , habla del origen mapuche de esta
palabra y aplica el nombre a ‘todas las
plantas cuyos tallos flexibles pueden
servir como cordeles’. Constiiltese al res-
pecto el N? 1460 de su Dicc. Cf. Bae-
za, Los Nombres ..., p. 234; variedades
en pp. 235-237; cf. Erize, Dicc., pp. 416-
417.

"La Academia (Dicc., p. 1048, ac.
1), Malaret (Dicc, p. 675) y Lenz
(Dicc., 9 1154) afirman el origen
araucano de la palabra poncho. Coro-
minas estudia ampliamente la etimolo-
gla de ella y concluye que provendria
“...quizd del adj. cast. poncho
o pocho ‘descolorido’, por designar
una clase de manta de un solo color y

*RAE, Dicc., p. 893, monte, ac. 2;
montafia, ac. 3.

°Baeza, Los Nombres..., pp. 105-
106. Segin Gay (cit. por Lenz, Dicc.,

2 990) es Cynoctonum pachyphyllum;
la planta abunda de Concepcién al sur.
Cf., Armengol, Glosario..., N? 6696
(escribe pahuendun) .

Lenz duda de las formas mapuches
dadas por Febrés: “pa” ‘venir’ 4 “hue-
lu” ‘trocarse, cambiarse’ = ‘viene de
vuelta’, lo que corresponderia al cardc-
ter voluble de la planta. Dice que /d en
vez de ! es frecuente en Chiloé; pero se
esperarfa mds bien hueldupan (Dicc.,

N 990) .
BPahuendiun < “peughn” ‘retofiar’
y “tu” particula iterativa = ‘volver a
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También es planta favorita del Trauco la ‘fucsia silvestre’, llamada
en nuestro pais chilco'2 (< map. “thilco”, o “trilco”, id.) 13, y cuyo nom-
bre cientifico es Fuchsia coccinealt. A la palabra chilco se le agrega en
Chiloé, de modo general, el sufijo -on: [¢ilkén], seguramente por el gran
tamano que alcanza la plantals.

El informador de Chaulinec nos manifesté que el Trauco vive entre
los palos arropados [paloh-afopdg] —en el sentido de ‘cubiertos’, por
extensién de arropari®— con pahueldin, con chilcon, o con pesebre [pe-
séure], nombre del ‘helecho Pteris semiadnata, de la familia polipodia-
ceas’!”. Seguramente este helecho es llamado de tal modo por utilizarse
para adornar la cuna del nifio Jesus.

8.4. En Linao se cree que el Trauco es un dngel malo [agxel malo],
o bien el espiritu de un nifio moro [ehpirito §j-un nipo moéro] (‘sin
bautismo’) que anda errante por el mundo y que se establece de prefe-
rencia en las zonas boscosas; en cambio, en Achao, se cree que nace de
una raiz muy bonita [faih mij y“onita]; Y en Rauco, de la raiz del
avellano [afeydno].

En cuanto a la alimentacién de este ser, hay pocas respuestas. En
Compu se dice que se alimenta de avellanas [afeyanah] y pahueldin
[payweldin], planta ya mencionada; en Achao y Chaulinec, al fruto
de esta planta se le llama bocha de pahueldin [b¥6¢a de payweldin],
[bdca-el payweldin]. Notamos aqui un cambio semantico de la palabra
bocha, ya que —segiin Corominas— significa ‘botén de flor’, del it.
“boccia”, id., de origen incierto, emparentado con el fr. “bosse” ‘bulto,
joroba’ls,

En Butalcura se cree que el Trauco se alimenta de palos podridos
[pédloh podrio], y en Quetalmahue, de fruta silvestre [frita silBéhtre].

8.5. El Trauco vive en la montaiia, pero suele salir a los caminos
[kaminoh] y recorrer los lugares cercanos a las casas, los patios [pétjoh],
en las tardes [tardeh] o por las noches [n6éeh], variante: [n"6¢eh] (Com-
pu y Achao) . A veces, segin el informador de Huildad, suele jugar en
los palos de coihiie [kdjywe] (< map. coyhue” ‘drbol como roble’??, ‘ar-

retoiar’ (Armengol, Glosaerio ..., N ®Cf. Lenz, Dicc., M 391, s. v. chil-
6696) . co.

BRAE, Dicc., p. 413. RAE, Dicc., p. 126.

3] enz, Dicc., 9 391; cf., Corominas, "Baeza, Los Nombres ..., p. 183.
DCEC, vol. m, p. 49. #*Corominas, DCEC, vol. 1, p. 475.

4Segun Gay, cit.,, por Lenz, Dicc., ®Seguin Febrés, cit. por Lenz, Dicc.,

N? 391. Ne 190.
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bol grande, siempre verde del sur (Nothofagus dombeyi, segun Gay),
semejante al roble chileno’?, En Cucao se dice que el Trauco suele verse
en los palos tapos [paloh tipg] (por ‘tapados’), mads claramente, cubier-
tos con enredaderas [enfedaérah]. En Cheniao se dice que puede apare-
cer también y aquerenciarse [akerensjarse] en los ‘terrenos pantanosos’,
llamados hualves [gwalf3eh] (map. “walwe”) ‘chacra, maizal’ —Febrés da
“hua” ‘maiz’'—; seguramente esta palabra —“walwe”— se extendi6 al
terreno apropiado para esta siembra y luego al terreno pantanoso?!.

8.6. El Trauco posee varios modos de manifestar su presencia y
actuar. Generalmente se cree que suele hachear [acjar] muy fuerte en la
montana. Si algun hombre trata de ubicar al hachero [acéro], éste se
desaparece [se dehparése] misteriosamente, se transforma en alguna de
las plantas ya mencionadas, y de esta manera puede hacer un maleficio
sin que se advierta su presencia; otras veces, embiste contra el hombre
v lo derrota con facilidad.

Creencia general es que el Trauco suele depositar sus excrementos
en los patios de las casas para burlarse de los moradores; tales materias
excrementicias son reconocidas por su color amarillo claro [amariyo
kldro] y son llamadas: la inmundicia del Trauco [la-inmundisja-el ¢du-
ko], en Cucao, Achao y Huildad; la porqueria del ruende [la porkeria-
el fwénde], en Cucao, Rauco, Butalcura y Linao; en Compu, la metrau-
co [la metrayko]. Si alguien osa tocarlas, al limpiar los patios, el Trauco
se venga y su venganza puede ser fatal. El informador de Cucao cuenta
y asegura que un joven de la localidad, por esta causa, sufrié la torce-
dura de una rodilla [torsetira dj-una fodiya].

8.7. Los maleficios que produce este personaje son numerosos.
Se dice que da [da), tira [tira] o larga [lirya] doce males [dése maleh];
algunos hablan de veinticinco males [bejntisinko maleh]. La causa de
la torticolis generalmente es atribuida al Trauco. Por eso se dice que
tuerce a los nifiitos [twérse-a loh nipitoh], por medio de aires [direh] o
corrientes [kotjénteh]. También se dice que quiedbra a la persona [kéfra-
a la perséna]; en Achao se cree que también quiebra a los animales
[kéyra loh-animdleh]. Cuando el mal se apodera de la victima por mu-
cho tiempo, se dice que ésta estd agarrada [ayafa] por el Trauco. No
es la persona la que agarra la enfermedad?? sino el causante de la
enfermedad quien agarra a la victima.

Otros males que reconocen esta causa son: el reumatismo [foma-
tihmo] (Rauco y Achao), las postemas [pohtémah] (Chaulinec), las hin-

*Lenz, Dicc., ibidem. ZRAE, Dicc., p. 34, agarrar, ac. 4.
BLenz, Dicc.,, N° 562.
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chazones [ipcaséneh] (Huildad), etc. Todos los males producidos por
el Trauco son de dificil mejoria, mejora [mexéra], segin el informador
de Achao.

8.8. Pese a su vestimenta poco o nada elegante y a su reducido
tamaiio, el Trauco suele ser con iderado como un poderoso seductor de
doncellas. Por eso, en Quetalmahue se recogié esta respuesta: se apode-
ra de las mujeres [sj-apodéra de lah muxéreh]; en Linao, [persiye a lah
muxéreh]; en Quicavi, se enamora de las jovenes [se-enaméra de lah
x6peneh)]. En Chaulinec se dice que se usa de las mujeres jévenes [sj-lisa
de lah muxéreh xépeneh], lo que ocurre mientras éstas duermen.

La anciana Rosa Santana, de la localidad de Chaulinec, nos conté
que cierta vez que llegaron a Alao [aldo] (isla vecina), en busca de bo-
qui [boke], los Lemuy [loh lemuj] (por lemuyanos, ‘habitantes de la
isla Lemuy') 23, una nifa fue conquistada por el Trauco. Este se hizo ni-
fio [s-iso nipo] (hacerse nifio es ‘ponerse galante’), la codicié [kudi-
5j6] y la dejoé en su morada. Después de un afio, los familiares de la jo-
ven volvieron de nuevo por boqui y la encontraron con su hijo. Inme-
diatamente la embarcaron en la lancha. Emprendian el regreso cuando
aparecio6 el padre del nifio: el Trauco. Este daba grandes gritos y luego
se lanz6 al agua para alcanzar la embarcacién. Cuando le daba el agua
por las rodillas decia: rodilla quem [fodiya kem]*t; cuando le daba el
agua por el ombligo, bedo quem [bedo kém]?5. Estas fueron —segun la
anciana— las ultimas palabras del Trauco. Alli se ahogd [sj-auy6], en
la Punta de Alao [punta 3j-aldo]. En ese lugar se formé un inmenso
bosque submarino de boqui, un bocal [bokal], que sélo se divisa —se-
gun la informadora— cuando el mar esta en calma.

8.9. Las practicas para evitar o rechazar la presencia del Trau-
co son varias. En Compu se aconseja hacer un sahume [ dume] (ap6-
cope de ‘sahumerio’) de canelo [kanélo] y laurel [laurél]. Pero el sahu-
merio mas apetecido es aquél en que intervienen el traumdm [trau-
mam] y la chaura [¢dyra] o [Cayran]. Llaman {raumdm a una ‘planta
de hojas verde claro, fruto azulejo, parecida al satico’. Tal nombre pro-
cede con seguridad del map. “traumén’; asi son llamadas las plantas

=Se suele usar el topénimo en vez
del gentilicio. As{ se dice los Lemuy
por los lemuyanos; los Ancud, por los
ancuditanos. Quizd primitivamente se
haya usado la construccién con la pre-
posicién de para indicar procedencia:
los de Lemuy, los de Ancud.

#Quem probablemente < map.

“quen”, vocablo que acompada al nom-
bre como desinencia, confundiéndose
con él; significa ‘lugar donde hay’ (Ca-
fias Pinochet), cit. por Erize, Dicc., p.
353.

TBedo < map. “vudo”, viido, ‘om-
bligo’ (Erize, Dicc., p. 514) .
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Pseudopanax laetevirens y Pseudopanax valdiviensis, conocidas vulgar-
mente —seguin Baeza— como “sauco cimarrén” y “sauco del diablo”, las
primeras, y “curaco” y “voqui naranjillo”, las segundas, todas de la fa-
milia aralidceas?®. Llaman chaura o chaurdn a un ‘arbusto de hojas
pequeiias con punta rigida y punzante, fruto parecido a la murta’. Chau-
ra es el nombre mapuche?? de las plantas Pernettya mucronata y Gaul-
theria myrtilloides, de la familia ericaceas?s.

En Chaulinec se aconseja hacer un sahumerio de orejas de palo
[oréxa-e pdlo], ‘hongos que crecen sobre arboles comunmente secos,
cuyo aparato esporifero sobresale en forma de disco’ (especies de los
géneros Fomes y Polyporus) 2. Este sahumerio serd mas eficaz si se le
agrega chaura [cdura] y natri [natre]3°.

En Quetalmahue y Linao se aconseja castigar [kahtiyar] las cua-
tro esquinas de la casa con chaura [¢dura]y chiflar [¢iflar] con un pito
de sargazo [pito de sargdso], mds claramente, con un huiro [gwiro] o
‘tallo de sargazo’3l.

Al mismo tiempo de efectuar estas prdcticas hay que insultar al
Trauco para que se retire; hay que decirle, por ejemplo: ‘;Apdrtate de
aqui, sombrerudo! [apartaté dj-aki sombrerido] (Compu); Ak, des-
graciado, sombrero de quilineja! [a:3ehyrasjdo sombrérw-e kilinéha]
(Cucao) ; ;jTorcido del diablo, aléjate! [torsidw-el djdulo ' alexaté]
(Achao) ; etc. En Rauco y Chaulinec se cree que al mismo tiempo hay
que lanzarle lejia caliente del fuego [lexia kaliénte Jel xwéyo] para
que el Trauco se queme los ojos; la palabra lejia se usa como sinénimo
de ‘ceniza’, lo cual se aparta de la significacién castiza??. También se
dice que hay que lanzarle caldeado [kaldjao], sustantivo derivado de
caldear33, con el cual se alude a la ‘ceniza caliente’. Este elemento debe
ser arrojado con la mano huele [mino ywéle], esto es con la ‘mano

*Baeza, Los Nombres..., pp. 225,
213-214 y 66-67. Segun Gay, traumén —
Aralia laete-virens (cit. por Lenz, Dicc.,
Ne 1374).

¥Segin Febrés, cit. por Lenz, Dicc.,
Ne 370.

#Baeza, Los Nombres .. ., pp. 70-71;
cf., Lenz, Dicc., © 370.

®Baeza, Los Nombres..., p. 162;
cf., Alvarez, Vocablos ..., p. 128.

®Nombre mapuche de un arbusto

de la familia de las solandceas (vid. RAE,
Dicc., p. 913) . Baeza da varias especies
de este arbusto (Los Nombres..., pp.
154-155) ; cf., Lenz, Dicc., N° 927; re-
gistra también la variante natre.

uCf. apartado El Camahueto, §
6.5.

*Lejia en el sentido de ‘agua que se
obtiene cociendo ceniza’ (RAE, Dicc., p.
795) .

BRAE, Dice., p. 230.
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izquierda’. Huele proviene del map. id. ‘izquierdo, siniestro, des-
graciado’34.

En Compu, Cucao, Huildad y Achao se cree que se le da muerte
al Trauco si se ahorca [6rka] el pahueldin [payueldin] u otra planta
en que se transforma tal personaje. Para cortar el palo del pahueldin
[pdlw-el payweldin] hay que llevar también lejia caliente [lexia ka-
ljénte], inica manera de contravenir rdpidamente cualquier ataque o
embestida del Trauco. El palo se baja del monte a la rastra [a la fah-
tra] hasta la casa, con una soga [s6ya] —[s0a], en Compu— y se le cuel-
ga del collin [koyin] o [kiyin] (Compu, Cucao, Cailin). El collin es
una ‘armazén de madera que, pendiente sobre el fogén, se utiliza para
colgar las ollas y para secar al humo algunos alimentos’35. La palabra
collin, seguramente mapuche, se relacionaria con “culi” ‘anzuelo’;
“culin” ‘pescar con ¢él, o con un palo'3, lo cual estaria acorde con la
forma y funcién de los soportes de esta armazén.

Como veniamos diciendo, el mencionado palo se cuelga de esta
armazén; a medida que el humo lo va secando, va estilando [ehtildn-
do] unas gotas; con éstas, que son llamadas sangre del Trauco [singre-
el trauco] o sangre del pahueldin [singre-el payweldin], se restrega
[fehtréa] a las personas enfermas de algiin mal causado por este ser.
A estas prdcticas curativas y a los remedios caseros les llaman ma-
chitun [maditin] (< map. id. ‘curacién supersticiosa practicada por el
machi’) 37,

Pese a todo, a veces no hay medicina [medsina] (Butalcura, Achao)
para contrarrestar el mal; por eso se aconseja cambiar de residencia;
pero la mudanza surte efecto siempre que se atraviese un brazo de mar
[brasw-e mar]38. El Trauco no puede franquear el mar, y su accién
maléfica se anula con la mediacién de las aguas; pero si la persona
regresa al lugar primitivo, el mal vuelve a aquejarlo .

8.10. EIl nombre Trauco [tfduko], [¢duko], ya existe en mapuche
(Erize escribe “chrauco”) para designar a un ‘“‘ser mitolégico, especie
de satiro de lubricas actitudes que algunos autores dan como terrestre

3Moesbach, Voz..., p. 89; en map.
hueleciig es ‘mano izquierda' (Erize,
Dicc., p. 180).

=Cf. Alvarez, Vocablos ..., p. 89.

*Lenz recoge estas formas de Febrés
en Dicc., N? 211. Es menos probable
que la voz provenga de “cuillin” ‘asestar,

tirar al blanco’, etimologfa que da Ar-
mengol (Glosario ..., N? 1611).

*Moesbach, Voz..., p. 130; cf.,, Eri-
ze, Dicc., p. 243; Malaret registra la pa-
labra para Chile (Dicc., p. 523); la Aca-
demia incorpora sélo la palabra ma-
chi (Dicc., p. 824).

#Cf., raE, Dicc., p. 203, s. v., brazo.
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y otros como acudtico”3?. Armengol dice que la palabra Trauco pro-
viene de “thavciiun” ‘comerciar, traficar (del map. “thaw” ‘junto a’
y de “ciu” ‘mano, en propia mano’ — ‘permuta, trafico de especies
por especies’) ; estaria esto en relaciéon con la actitud de este ser mitico,
quien “persigue a las mujeres y ticne comercio prolifico con ellas”4°.
Pero, como algunos autores consideran a este ser ligado al agua, cabe
vislumbrar otra posible etimologia: map. “trau” ‘raiz del verbo “traun”
(trawn) ‘unido’ y “co” ‘agua’ = ‘unido al agua’.

Un sinénimo de Trauco, bastante comun, es ruende (fwénde],
seguramente deformacién fénica de “duende”+2.

Se le llama, ademas, huelle [gwéye] —[gwéyi] (< del map. “hue-
ye”, puto, maricén, pederasta pasivo’*®). Armengol explica que la pa-
labra huelli (sic), en Chiloé, es un insulto contra el Trauco y que
provendria de “hueyu” ‘sodomitico’#f. Hoy dia, de insulto ha pasado
a ser nombre.

También se le llama el torcido (tor ido], variante: [torsio], en
Quetalmahue. En este ultimo punto se le nombra también el trepa
[trépa] (< probablemente del map. “chrepen” ‘alegrarse, regocijar-
se’#3, lo que estaria de acuerdo con el caracter alegre de este personaje) .
En Achao se le da otro nombre mas: el cusme [el kihme]; en Linao,
[kihmo]. Parece que esta palabra primitivamente fue un insulto al
Trauco: cusme quizas del adj. map. “culme” ‘desvalido, desamparado,
miserable, pobre, huérfano’+6.

8.11. Se cree que el Trauco tiene un equivalente femenino, al
que los informadores no vacilan en considerarlo esposa de aquél. Se
trata de la Fiura [la fiyra] (probablemente de “fibra”, por la facul-
tad que tiene el personaje de metamorfosearse en fibras vegetales, como
sucede también con el Trauco) . El informador de Linao la llama fiu-
ra del diablo [fiyra-el djdulo], pues cree que se trata de un angel malo
que vaga por el mundo. Esto hace pensar en otro probable origen de
la palabra fiura: tal vez provenga de “figura” (> fiura > fiyra) 4.

Las caracteristicas fundamentales de e te ser, segin se dice en
Compu y Chaulinec, son las siguientes: es de porte pequeiio, viste de
colorado [kolordo] y afecta exclusivamente a los varones: nifos y

®Erize, Dicc., p. 130. a los explicados por rRmP, Gr. Hist., §
“Armengol, Glosario ..., N° 9778. 2 . .
“Cf. Moesbach, Foz p. 235 “Erize, Dicc, p. 188.
: ’ s B “Armengol, Glosario..., No 3781.
YEl cambio seria un caso de equiva- *Erize, Dicc., p. 137.
lencia acustica, concretamente un fené- “Erize, Dicc., p. 86.

meno de liquidacién de la d, semejante “#sRabanales, Hiato ..., p. 221.
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adultos. A los nifios les produce torceduras [torsedirah], mal conocido
con el nombre de aire de Fiura [ajre-e fiura]*. A los jévenes les hace
jugadas también. Cuando éstos tienen poluciones nocturnas, se dice
que se arrian en banda [sj-aréan em bdnda]; tal hecho no puede ser cau-
sado mas que por ella. Como venganza, para que la Fiura se sienta mo-
lesta, el joven deberd dar vuelta la almohada.

La Fiura es llamada, ademds, trauca [trauca] (Rauco): [trduka]
(Butalcura) ; [¢duka] (Cucao y Achao).

B

8.12. El mito del Trauco hunde sus raices también en las creen-
cias araucanas. La etimologia en la cual se relaciona a este ser con el
agua parece ser la mas segura, ya que hay relatos indigenas donde apa-
rece este personaje como un satiro marino. Asi, por ejemplo, una va-
riante de la versién araucana del Diluvio nos presenta a CHRAUCO
(sic) nada menos que como promotor de tal acontecimiento. E1 Reden-
torista Housse (Epopeya india) 48, nos la da a conocer en los siguien-
tes términos: “ENTULLAHUEN, hermosa como una tértola, habia ido al
rio a recoger cangrejos. CHRAUCO, sitiro marino, de patas de guanaco,
cola de pez, pelo de erizo, de alilados pitones, vio a la joven y salt6
a ella. La india le asest6 tal palo en la cabeza que el monstruo cay6 en
la arena llamando a su madre la culebra caicarviLu. Acudié ésta, en-
rosc6) la cola en la pierna de la nifia, la arrastr6 a un acantilado
préximo y la sujetd alli a una roca. La cautiva tuvo que ser, por la
fuerza, la esposa del fauno y tuvo una hija que carcaiviLu pretendié des-
posar con PILLAN, jefe de los espiritus del aire”+® El relato contintia
con el rescate de ENTULLAHUEN Y su hija por CHRENCHREN, la buena ser-
piente de la montafia; ésta las lleva a su morada en la cordillera. Viene
luego la venganza de caicarviLu, quien para ahogar a su enemiga avisa
a PILLAN del suceso; éste retine a sus subalternos, los PILLANETES, y con
su ayuda produce el Diluvio. Pero a esto sigue la respuesta de CHREN-
CHREN, quien dio en la cima un formidable colazo y desgajé una masa
granitica, arrastrando y aplastando en su caida a sus enemigos CAICAI-
VILU Y CHRAUCO. “Baj6 el agua, reapareci6 el sol —prosigue el relato—
y halldse el cadaver de cHrAauco hecho trizas en un escollo. Asi fue
como la buena serpiente salvé de la muerte a ENTULLAHUER, a su hijita
y al resto de los humanos y de los animales’30.

“Cf. Alvarez, Vocablos ..., p. 107, *id., ibidem.
Fitra y p. 71, aire de Fitra. ®id., ibidem.
*Cit. por Erize, Dicc., p. 135.
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En las versiones obtenidas por Latcham, hay variantes muy mar-
cadas acerca de lo que era el Trauco, primitivamente. En las creen-
cias de los indios huilliches del sur del Toltén, los “thavco” o “trafco”
eran: ““19 Los ivumches que quedaban libres después de la muerte de
sus amos; 29 Los espiritus de los brujos, cuyo cuerpo habia sufrido
algun accidente que les impedia volver a él, y 39 La forma asumida por
cierto brujos cuando querian proseguir su oficio durante las horas de
luz”31. Ademas de esto, Latcham advierte que algunos creian en los
*“traucos” como personajes provocadores de los sueiios libricos.

El Trauco chilote, como personaje que envia suerios lubricos, ade-
mas de de florador de doncellas, aparece bien atestiguado en Cava-
da%2. Por su forma y por estos atributos se parece a los incubos y sucu-
bos, esos espiritus o demonios que bajo la forma de varén y mujer res-
pectivamente tenian comercio carnal con personas del sexo opuesto,
segun la creencia tan divulgada a fines de la Edad Media y principios
del Renacimiento en Europa. Pero el Trauco actual presenta mas bien
aspectos propios de los duendes; la contaminacién del mito araucano
con estos personajes es evidente. Tanto la pequeia estatura como el
poder sobrenatural de metamorfosearse o hacerse invisible, el sombre-
ro de grandes alas, la vestimenta llamativa, el cardcter juguetén, y
mads, la crueldad cuando de venganza se trata, el afan de reproducir su
especie, son caracteres de los duendes que se dan con bastante clari-
dad en el Trauco. Pero, por sobre estas afinidades formales, estd el dato
lingiiistico. Uno de los nombres mds populares del Trauco es ruende,
voz que no puede ser otra cosa que la palabra duende con un leve cam-
bio fénico.

La creencia en duendes es una de las mas extendidas en el mun-
do, y se ha dicho que su origen parece ser céltico o teuténico, pero es
inseguro. La pequeiia estatura de estos personajes ha sido relacionada
con las almas de los muertos representadas en la ceramica griega, en
los bajorrelieves egipcios, etc. Se ha supuesto también que serian for-
mas de degeneracién de antiguas divinidades, como los “minuti dei”
de los romanos o los “‘gliscas” de la Galia celta; o bien, los fineses, raza
pequeiia, despojados de sus tierras por los celtas, de mayor estatura33.

®Latcham, La Organizacion ..., pp. zacidn . . ., p. 578.
579-580. ®EUI, vol. vint (Segunda Parte),
“Francisco J. Cavada, Chiloé y los pp- 2378-2379.

chilotes; cit. por Latcham, La Organi-
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Para los germanos, segtin Eugen Mogk3%, los duendes son espiritus de
la naturaleza, espiritus de los bosques?®.

Hay duendes que tienen su morada bajo la casa: son los duendes
domésticos, de ahi su nombre castellano que significéd antiguamente
‘duefio de una casa’ (‘‘duen de casa’) 58. Pero también los hay que habi-
tan en los bosques, y, como en la creencia germdnica, en las espafolas
suelen aparecer duendes que tienen también los drboles por morada.
En la regién navarro-aragonesa, por ejemplo, existe la creencia en el
basajaun, duende considerado como sefior de la selva®’. La creencia
en duendes estd difundida en toda América, como prueba Coluccio®s.
Los duendes surgen en cualquier parte con su apariencia de nifios, sus
sombreros de paja, su poder seductor; tienen los troncos de arboles por
refugio. El Trauco, que siempre ha sido considerado aisladamente, tie-
ne un sinnimero de parientes.

Aunque el personaje Trauco no se diferencia esencialmente de
sus congéneres, la atmodsfera mitica en que se mueve posee cierta
singularidad conferida por el ambiente. Los bosques amplios de la zona
con sus plantas caracteristicas, algunas venenosas; la atribucién de las
enfermedades a causas sobrenaturales (a este duende se le llega a atri-
buir hasta veinticinco maleficios), los sahumerios y otras practicas
magicas para contrarrestar los males en un medio en que el médico es
desconocido o se conoce poco; la fuerte autoridad del padre y el estricto
control de la moral sexual, conforman la atmdsfera propicia para el
mantenimiento del mito y favorecen sus peculiaridades. El mito del
Trauco es uno de los mas populares de Chiloé; los campesinos creen
a pie juntillas en él y no han sido pocos los que, cuando han tenido
que recurrir a la justicia para justificar la situacion irregular de la ma-
ternidad de la soltera, han invocado el nombre del personaje mitico
como autor de tales hechos.

La creencia de que la accién del Trauco se anula en el mar de-
riva con seguridad de la creencia araucana en el Trauco que murié
en las aguas por la accién de Chrenchren [trentrén], la buena serpien-
te de la montana. Es la tradicién que opera con fuerza poderosa. Pero
ademads el pensamiento madgico tiene vigencia, y bajo su amparo tie-

SEugen Mogk, Mitologia Nordica. %Jos¢ Manuel GémezTabanera,
Trad. del alemdn por Eustaquio Echau- Trajes Populares y Costumbres Tradi-
ri. Col. Labor. Biblioteca de Iniciacién cionales. Tesoro del Folklore Espa-
Cultural, N¢ 308. Edit. Labor. Barcelo- 7iol 1. Con Prélogo de Julio Caro Baro-
na. Reimpresién: 1953. ja. Ediciones Siglo xx. Madrid, 1950;

=Mogk, op. cit., pp. 35 y ss. p- cit., 180.

®¥Corominas, DCEC, vol. 1, p. 201. *Coluccio, DFA, 1, pp. 414-416.
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ne amplia expresién el mito. La practica de actuar sobre un objeto,
creyendo actuar sobre un ser, ya sea por creer en la metamorfosis o
por considerar al ser y al objeto semejantes, o por haber estado ambos
en contacto, es tipica del pensamiento madgico. Recordemos que el
Trauco muere si se ahorca la planta llamada pahue’din, como si se
tratara de un ser humano. Lo que Frazer llamé magia simpatética,
con sus dos ramas, la homeopdtica y la contaminante o contagiosa®,
estdn presentes en estas practicas y quien participa cree en la eficacia
de ellas.

EL CALEUCHE
A

9.1. Se dice que es como cualquier barco [kwarkér parko], muy
grande [grande]. Algunas personas le atribuyen velas [bélah]; en Li-
nao se cree que éstas —incluyendo sus dos foques [fékeh]— son de sacos
paperos [sakoh papéroh] (‘bolsas de lino que se utilizan para guardar
papas’) . En varias localidades se hace alusién a la luminosidad del
Caleuche: siempre navega iluminado [iluminido], [ilumindo]; en Bu-
talcura se cree que su luz debe ser de otra electricidad [letrisida]; en
Achao se le atribuyen luces blanquizcas [luse Blangkihkah], cuyo res-
plandor se asemeja al de las noctilucas. A veces la luminosidad del
barco y la de éstas se confunden. Estas fosforescencias reciben el nom-
bre de cauquil [kaykil] (probablemente < del map. “cau” ‘fingir,
simular, aparentar’? y “ciiden” ‘alumbrar’ con “ciide”, ‘antorcha’2),
pero en Quicavi y Linao se las llama también ardentina [ardentina),
[ardjentina], [arBentida), formas epentéticas y ultracorrecciones de
ardentia?®.

El Caleuche puede aparecer y desaparecer [dehparesér] (Cheniao,
Quicavi) repentinamente; en Puqueldén y Achao se cree que se sumer-
ge como submarino [sumarino]. Las barandillas del Caleuche, segtin
el informador de Quicavi, son como las que tiene cualquier barco; a
ellas las llama batiola(s) [batidla], palabra que escuchamos también en
otras localidades, seguramente por etimologia popular: de *“bate olas”,

®Frazer, La Rama..., pp. 33-7l. luz’ (id.) . Es menos probable la etimo-

*Erize, Dicc., p. 73. logia que da Armengol: cauquil, del

*Erize, Dicc., p. 99. También en ma- participio map. ‘“cauque -el” ‘moja.
puche existe la palabra ‘ciidemallu” do’ (Glosario ..., N9 1253) .

‘luciérnaga que no vuela o gusano de *RaE, Dicc., p. 115, ac. 3.



ESTUDIO LINGUISTICO-FOLKLORICO DE CHILOE 149

en vez del castizo “batayola” (o batallola), que es un derivado de “ba-
talla”4,

9.2. Los tripulantes del Caleuche, capitdn y subalternos, forman
la tripulacion [tripulasjén] o tripulancia [tripuldnsja] (Quetalmahue) .
Estos tripulantes reciben varios nombres: ya se los llama marinos
[marinoh], ya los maritimos del Caleuche [loh maritimoh &el kaléuce]
(Achao), ya caleucheros [kaleuceroh] (Compu, Chaulinec), o bien ma-
naguds [manaywah] (Huildad, Puqueldén) . La palabra managud, que
suele usarse como sinénimo de ‘marino’, parece remontarse a la expre-
sién inglesa “man -of- war”, ‘buque de guerra’?; se trataria de un prés-
tamo introducido a través del léxico ndutico; en él podemos advertir
una transferencia semantica por contigiiidad de objetos.

Poseen los tripulantes algunos rasgos distintivos. Se cree que tie-
nen una pierna chueca [pjérna ¢wéka] (Compu), o bien, como se dice
en Chaulinec, una pata [pata] como champalla de lobo [¢ampdya-e
16f30] (‘las extremidades inferiores del lobo marino’) 6. En Huildad se
dice que los tripulantes del Caleuche hablan [atilan] como pdjaros
[pdxaroh].

Son personas nobles [néuleh], ricas [tikah]; usan ropa ribeteada
de oro [fifletjd §j-6ro] (Quicavi), anillos de oro [aniyoh §j-6ro] (Rau-
co), pulseras de oro [pulsérah dj-6ro] (Butalcura). Es frecuente oir
decir pulsera por reloj de pulsera’; constatamos, por lo tanto, una
extensién de significado.

Es creencia muy divulgada que los tripulantes del Caleuche pue-
den transformarse en lobos [l6foh] (‘lobos marinos, focas’)8, o en el
animal llamado cahuel [kaywél] (< map. “cahuelu”, participio de
“cahuen” ‘remar’ = ‘remador’) %, que no es otro que el ‘delfin o tonina’
(Zool. Delphinus lunatus) 1°. Estos hombres, asi transformados, pueden
otear facilmente lo que algun enemigo intenta contra ellos; por eso se
dice en Cailin que son muy fijados [fixdoh] y que mapean [mapéan] a
quien pretende hacerles el mal.

9.3. En algunas localidades se cree que si una persona ve al Ca-
leuche es porque le quedan pocos afios de vida; tal persona es corta de
vida [korta-e (3ida) —variante: [kortaf3ida] (Cheniao, Quicavi) . El barco
tiene, pues, un gran poder magico-profético.

‘Corominas, DCEC, vol. 1, p. 424, “RAE, Dicc.,, p. 1125, s. v. reloj, ac.
s. v. batalla; cf. RAE, Dicc., p. 174, bata- 2.
yola, ac. 1. RAE, Dicc., p. 812, s. v. lobo, 8..
fVelazquez, Dicc., p. 389, s. v. man. °Armengol, Glosario..., N 726.
°Cf. apartado La Pincoya, § 5.1. Erize, Dicc., p. 64; cf. Alvarez, Vo-

cablos ..., p. 82.
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Los tripulantes del Caleuche pueden transformar su barco a dis-
crecién. No son escasos los relatos en que se cuenta que el barco puede
aparecer bajo la forma de una roca [f6ka] o de un trozo de madera [tré-
so-e madera]. El informador de Linao, por ejemplo, cuenta que en el
lugar llamado Pelluco [piyuko], al E. de Puerto Montt, un campesino
fue visitado por un hombre desconocido, quien venia a comprarle una
yunta de bueyes [jinta de Bwéyeh]; mas, aquél no aceptd la oferta de
quinientos mil [kinjéntoh mil] (quinientos mil pesos). Al dia siguien-
te aparecié en la playa [pldja] un precioso madero. El campesino le
puso cadena al moco [méko] (‘especie de apéndice que se le deja en
uno de sus extremos al madero que ha de ser transportado a la rastra’,
nombre aplicado posiblemente por analogia con las perchas que penden
del bauprés en las embarcaciones) 11, pero el trozo tuvo mayor fuerza y
arrastrd a los bueyes hacia el mar. ..

La gente cree en estas actitudes vengativas. En Achao se cuenta
que a veces el Caleuche envia a la playa cantidades enormes de sargazo
[saryaso] y lamilla [lamiya]'2, algas que suelen ser utilizadas como abo-
no, pero al momento de ir a recogerlas viene pronto la creciente [kre-
sjénte] —llamada también el mar lleno [maryéno]— y se las lleva sin
que nadie pueda alcanzarlas.

En Cailin se cree que, en algunas ocasiones, el Caleuche obstaculiza
la navegacién de las embarcaciones al formar wvarallones [baraydneh)]
(< varar), etimologia popular por farellones, del ant. “frallar” lat.
fragulare ‘romper’3. A estos obstaculos maritimos se les da también
el nombre de meiiel [menél] (seguramente del map. “meiie” ‘bafio’l4;
“ela” ‘cosa mala’!3). En Achaose los llama bajos de mar [baxoh 3e mar]
y también reventones [fefentdne].

Muchas son las jugadas que el Caleuche hace, principalmente a
los incrédulos y a quienes tienen la osadia de burlarse de él; muchas
veces se ve llegar un barco a un puerto, anuncia su llegada al pitear
[pitjar] —por pitarl®— muy intensamente, luego arria la cadena [aféa
la kadena)] y cuando los fleteros [fletéroh] (derivado de “fletar”) 17, se
dirigen a bordo para embarcar mercaderias o pasajeros, el barco desapa-
rece. Si se profieren palabras inconvenientes en contra del Caleuche,
cuando se esta en navegacion, puede formarse de inmediato una espesa
neblina: los navegantes se extraviardn indefectiblemente. A esta ne-

YRAE, Dicc., p. 884, ac. 6. UErize, Dicc., p. 258.
3Diminutivo de lama, art. 1, ac. 2 ¥Erize, Dicc., p. 161.
(RAE, Dicc., p. 785). 1RAE, Dicc., p. 1033, art. 1.

“RAE, Dicc., p. 610, ac. 1. ¥"RaE, Dicc., p. 626.
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blina la llaman niebla [njéfla), [péula], o bien camanchaca [kamapca-
ka), palabra que la vida nautica ha divulgado tal vez a todo el litoral
del pais; no es, por lo tanto, sélo la ‘niebla espesa y baja que reina en
el desierto de Tarapacd's.

9.4. Cada vez que el Caleuche necesita nuevos tripulantes, envia
fuertes vientos de travesia [traffesia] para que zozobren las embarca-
nes y pueda recoger a sus naufragos. Como en los ritos iniciaticos, éstos
tendran que someterse a ciertas pruebas que les permitan demostrar su
valor, condicién necesaria para poder penetrar en los secretos de la
secta. En varios puntos (Achao, Chaulinec, Quicavi) se cree que a los
nuevos tripulantes les extraen todo signo de cristianismo, les raspan
la fe [le fahpan la fé], para lo cual los sumergen en agua caliente donde
se ha cocido un gato negro [gato néyro]. La prueba siguiente consistird
en ingerir esta substancia; luego tendran que untarse con aceite de lobo
[aséjte-e 16f30]. Probada la aptitud de los novicios, éstos deberdn apren-
der un misterioso lenguaje como también el arte de la metamorfosis
con el maestro millalobo [miyaléBo] (< del map. “milla” ‘oro’®® y del
cast. “lobo” ‘lobo marino, foca’), ‘animal mitico que es considerado
jefe de los lobos marinos y guardidn de los tesoros del mar’. E1 hombre
que ha sido cogido por el Caleuche, podra volver a su tierra s6lo por
temporadas muy breves y bajo condicién de no divulgar ningtin secreto,
porque quien asi procediera perderia el juicio de inmediato. Este es
el mas severo castigo que la magia negra [maxia néyra) impone a quie-
nes se atreven a violar sus leyes.

Se cree que la persona que ha sido atrapada por el Caleuche, se
aparece en las noches tormentosas en el lugar preciso donde zozobré
su embarcacién, para advertir el peligro a los navegantes. A la entrada
del puerto de Achao hav una roca muy grande, la piedra de Achao
[la pjédra de-acdo]. Junto a esa roca naufragd hace muchos afios la
chalupa [¢alipa) de Fermin Aros [fermin drg], quien se desempefiaba
como correo [koféo] o valijero [balixéro] entre Achao y la isla Quenac
[kendk], [kendke]. A los isleflos que navegan por alli en noches tor-
mentosas se les suele aparecer el misterioso buque. Entonces se escucha
la voz de Aros. Muchas veces el navegante, extrafiado, pregunta:
—¢:Quién ha de ser?... Y otra voz le contesta: —Aros con su mujer. Se
cree también que, en algunas ocasiones, se escucha esta sentencia:

Si no quieres morir
hazle [aselé] caso a Fermin.

RAE, Dicc., p. 236. ¥Erize, Dicc., p. 260.
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9.5. El Caleuche suele visitar los puertos por las noches o al de-
clinar la tarde —a este momento se le llama sobretarde [sofretarde]— y
su funcién principal es surtir de mercaderias algunos almacenes, gene-
ralmente los que quedan ubicados en la ‘parte de tierra junto al mar’
que llaman castizamente la marina [la marina]?°. Se cree que los comer-
ciantes de mayor prosperidad son los que tienen pacto con el Caleuche;
se dice que éstos estan empactados [empautadoh] y que jamas les ha de
faltar bienes para la subsistencia, la habilitacion [afilitasjon]. Quien
hace de surtidora es la ciudad de los Césares [sjuda-e loh sésare] [la
sjuda de sésar] (Chaulinec), [la sjuda sésara] (Linao), [la ihla sésara]
(Quetalmahue), etc.

9.6. En la localidad de Quicavi hay dos lagunas que los informa-
dores relacionan con el Caleuche: la laguna de Césares [laytina-e sé-
sar(e)], ubicada en la propiedad de Juan Canipani [xwény kanipdni],
y la laguna Cunhuene [laytina kupgwéne], en la de Ginés Alvarado
[xinéh alBarado]; ambas lagunas tendrian comunicacién subterranea
entre si y con el mar. Se cree que hasta alli sube el Caleuche cada vez
que los marineros necesitan pasar a descansar o hacer alguna fiesta, por-
que tanto la casa de don Juan como la'de don Ginés serian especie de se-
des de estos misteriosos navegantes. La madre de don Alvarado, dofia
Juana Rosa Quinchén [xwana résa kinéén], ya fallecida, habria sido por
mucho tiempo la reina [féina] de la magia marina.

Siempre que van a llegar a estas sedes los visitantes del Caleuche,
los encargados [enkaryaoh] de ofrecerles agasajos, los empleados [em-
pleydoh], compran animales de color negro, cuya carne es la inica que
pueden servirse estos marineros.

Junto a las lagunas Nochin [nocin] y Nochdn [noc¢an), que fluyen
al rio Metrequén [metregkén] (N. E. de la isla de Chiloé, al S. de la
bahia de Linao) , hay una formacién pétrea a manera de muelle [mwé-
ye] o rampa [fampla], [famfla]. En Linao se cree que fue construida
por los marineros del Caleuche para facilitar el embarque [embérke]
y desembarque [desembdrke] de mercaderias.

9.7. Considérase que los puertos principales de la zona donde
recala el Caleuche son los siguientes, nombrados de norte a sur: Puerto
Montt [pwérto mén] —escuchamos también [pwérto monte] (Achao,
Cheniao, etc.) —, Carelmapu [kare'mapu], Ancud [anku], Faro de Lili-
cura [faro-e lilikira). Quicavi [kikafi], Achao [acdo), Punta de Cau-
chauques [ ... kaucaukeh], Castro [kahtro], Quellon [keydén] y Puerto
Amalia [pwérto amalja].

=Cf. RrAE, Dicc., p. 849, ac. 1.
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9.8. Segun se cree en Linao y Quicavi, el Caleuche suele anunciar
su presencia por medio de unos chiflos [¢ifloh], o bien las toninas, en
cardumen [kardume], saltan hasta el altor [altér] de dos metros. Otras
veces se escucha una musica lejana, o se ve un conjunto de luces —una
luceria [luseria] a decir de los informadores— que prontamente se es-
fuma. Si el navegante se burla de estos signos, luego se desencadena un
fuerte temporal, un temporal desecho [tempordl deséco]. La tinica ma-
nera de contrarrestarlo consistird en lanzar al mar un pufiado de sal
(pupdo Je sil]. Pero en Compu se recomienda también rezar el siguien-
te trisagio [trisaxjo]:

Santo Dios, santo fuerte, santo inmortal,
libradnos [lifranoh] sefior de todo mal.
Por tu muerte, por tu crugz,

libradnos (id.), sefior, de toda desgracia.
jOh, dulce Jesus. ..

Aplaca, seiior, tu ira,

tu justicia y tu rigor.

Dulce Jests de mi vida,

misericordia, Sefor.

(Versién de Lucinda Murfioz Aros, 43 afios) .

9.9. La palabra caleuche que sirve de nombre a esta embarcacién
mitica, segin Lenz, deriva de una voz mapuche sélo conservada por el
P. Valdivia: “caleutun” ‘mudarse de condicién, o tener parecer diver-
so’; “che” ‘gente’. Caleu -che seria, pues, ‘gente mudada, transforma-
da'2l. Moesbach y Armengol dan “caleun” ‘transformado en otro ser’;
“che” ‘gente’22,

La voz caleuche [kaléuce] es la mas extendida para nombrar al
fabuloso barco. También se le llama el barco caleuche [el barko kaléu-
ce]; variante: [el Barco kaléuca]; (Achao, Quicavi); otros nombres
que recibe son los siguientes: barco de arte [barko §j-arte], el buque de
arte [el Buke &j-arte], el barquito pirata [el Parkito pirdta], el barco
falucho [bérko falico] y el submarino [el sumarino].

» o

» ¢

B

9.10. Las personas que conocen ciertos principios fisicos, suelen
afirmar que un fenémeno de refraccién atmosférica, un espejismo, ex-

filenz, Dicc., N9 106. meulén; cf. Armengol, Glosario ..., N®
®Moesbach, Voz..., p. 34, s. v. 856.
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plicaria la aparente concretizacién de este misterioso barco, puesto que
la fisica afirma que las capas de aire adyacentes al agua fria son las mds
densas y, por lo tanto, las que tienen mayor poder refractivo. Esta ex-
plicacién, sin embargo, no puede ser del todo satisfactoria. Ella nos
ayuda a vislumbrar la base real del mito, mas, excluye los elementos
que la tradicién ha impreso, y que son los mads interesantes desde el
punto de vista del folklore.

Alguien ha afirmado que el Caleuche es un legado de los filibus-
teros holandeses, quienes en el siglo xvir frecuentaron esta region.
Nos referimos al escritor Benjamin Subercaseaux, quien ha dicho lo
siguiente: ““Sélo la visita de los piratas vino a perturbar mds tarde esta
paz idilica. Los holandeses, sobre todo, que permanecieron un buen
tiempo en algunas partes de la isla, y les legaron, junto con algunas
cabelleras rubias, la leyenda del barco fantasma (Aqui se llamé el
Caleuche) "2, Esposible que esto explique parte de las fantasma-
gorias tejidas en torno del Caleuche, pero lamentablemente el escritor
no nos da mds datos acerca de la leyenda nérdica del Buque Fantasma,
ni tampoco confirma su idea.

Tal como se nos presenta en la actualidad, el mito chilote posee
una complejidad muy grande. Aun los propios barcos piratas han pa-
sado a formar parte de la atmdsfera mitica, como lo revela uno de los
nombres que se le da al Caleuche: el barquito pirata. De otra parte,
esta embarcacién mitica ha evolucionado con los adelantos nauticos.
Ya, para muchos, no es un velero; tal vez tenga la forma de un barco
mercante actual, o mejor, la de un submarino.

La etimologia indigena de la palabra “caleuche” nos revela un ele-
mento importante: la creencia en la metamorfosis, la cual no es ajena
al pensamiento migico de los pueblos primitivos. Esta idea perdura
en los creyentes actuales, pues afirman que tanto el barco como sus
tripulantes pueden transformarse en otros seres u objetos. El lobo ma-
rino y la tonina juegan un importante papel en el mantenimiento de
esta creencia, debido seguramente a sus curiosas actitudes, algunas se-
mihumanas.

Otro elemento importante que entra en juego en este mito es la
magia negra. Las descripciones sobre la admisién de nuevos tripulantes

®Benjamin Subercaseaux, Chile, o lla. Santiago de Chile, 1961; vid. p. 256.
una loca Geografia. 122 ed. Edit. Erci-
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en el buque de arte nos recuerdan los rituales magicos y las practicas
iniciaticas de los pueblos primitivos.

El hecho de que se diga que los tripulantes del Caleuche se sirven
carne s6lo de animales negros, es también muy sugerente. Ademds, la
magia negra esta presente en la actitud maléfica y vengativa que se
cree asumen esos misteriosos sefiores del mar ante quienes se burlan
de ellos. Esto influye poderosamente en la vida de los creyentes, y como
arma le oponen elementos cristianos: la sal (bendita), el trisagio, los
cuales no pueden tener mds justificaciéon en quienes la evangelizacién
ha sido tan poderosa.

Para completar el cuadro, versiones acerca de la Ciudad de los
Césares, como dispensadora de riquezas, vienen a sumarse a los demds
clementos miticos que coadyuvan a la vigencia del fabuloso buque de
arte. E] mito de la rica ciudad data desde los tiempos de los primeros
conquistadores espafioles, uno de cuyos moéviles era precisamente el
oro. Datos histéricos refieren que nacié a raiz de una expedicién orde-
nada por el navegante Sebastiin Cabot. Este habria despachado a cua-
tro espafioles desde su fortin en Parana para explorar tierras al interior.
Se dice que uno de esos exploradores se llamaba César. Habrian lle-
gado, después de mucho errar, a un pais donde vivia un sefior muy
acaudalado y poderoso. Vueltos al Parand, habrian encontrado el for-
tin destruido y se habrian internado de nuevo, llegando esta vez hasta
cl Pert, cuando Francisco Pizarro se apoderaba del rico imperio (1532).
Desde entonces se habrian venido tejiendo diversas versiones acerca
de la rica Ciudad de los Césares?!. Nos dice la historia que “llegd a ser
la mas famosa leyenda de América y tema predilecto de Chiloé”25. El
historiador Pedro ]. Barrientos abunda en datos sobre esta materia:
“En el norte, la situaron entre cajones de la cordillera, o margenes de
oculto lago. En Chiloé, era opinién generalizada que sus murallas ve-
nian a rematar en algunos de los estuarios de Cochamé, Riiihue, Pa-
lena o Aisén, cuya puerta misteriosa a nadie le era dado abrir sin estar
en connivencia con los porteros, o poseer el secreto de sus llaves”20. Y
no fueron pocas las expediciones que, en el siglo xvir especialmente,
partieron desde Castro y Ancud hacia Chiloé continental y los archi-

*Pedro J. Barrientos Diaz, Historia *Id., ibidem, p. 78.
de Chiloé. Segunda ed., Imp. “La Cruz #Id., ibidem, p. 79.
del Sur”. Ancud, 1949; vid. cap 1x,

p. 79.
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piélagos de Guaitecas y Chonos con el fin de ubicar a la fabulosa
ciudad?".

LA PIEDRA TENTEN Y LA TRADICION MITICA DEL pILUVIO (No previsto en
el Cuestionario)

A

10.1. En el grupo de las islas Chauques, del departamento de
Quinchao, hay una isla que sobresale de las demds por su mayor altura,
aunque no por su extensiéon. Es la llamada Taucolén [taykoldn],
[taukuldn], y también Chauques Chico [¢dykeh ciko]. Esta isla es im-
portante, desde el punto de vista folkldrico, porque la tradicién ha fi-
jado en ella un mito: el de la misteriosa Piedra Tentén [pjédra teng-
tégg]. En torno de ella circulan, aunque parece dentro de un radio
muy circunscrito, versiones que la relacionan con una legendaria su-
bida de las aguas.

Daremos a conocer el relato mitico de nuestra informadora Loreto
Llaito [loréto yéjto] —anciana de 70 afios de edad—, y lo haremos por
secciones, para mayor claridad.

10.2.  Retirada de las aguas. “Contaban mis mayores [majoreh]?
que fue un castigo [kahtio] que el Sefior largd. Estos rios de aqui que-
daron no mds [numah] que tantitos [tantitoh]? de agua, ve. La gente se
privé [pri6]® mariscando y pescando (ya) que el pescado [pehkao]
quedd6 amontonado [amontonao]. Bajo todo [to:] este larguero [laryé-
ro]*; esa isla bajé hasta alla; desde la Punta de Voigue [punta-e 36iye]
hasta la Punta de Centinela [punta-e sentinéla). Esas dos puntas: una es
Voigue y la otra Centinela. Bueno .. ., diz que [dihke]® hasta alli [ahtdj]
dio el mar...".

10.3. Subida de las aguas y refugio de los hombres en la altura.
“Cuando vino la (a)venida de mar [benida-e mar]® no hubo escapatorio

*1d., ibidem, pp. 79 y ss. ‘larguero: ‘costa, litoral’ (por lo di-
latado) .

®diz que: ‘dicen que’, ‘se dice’, ar-
caismo; Aiz que y la variante esque se
conservan en el habla popular de gran

'mayores: ‘padres’ (cf. La Volado-
ra, § 3.2).
3tantitos: diminutivo del adv. tanto.

privarse: ‘volverse loco’ (privarse parte de América y de Espadia (vid. Za-
uno de juicio) (cf. El Camahueto, § mora Vicente, D. E., p. 346) .
7.7; cf., Alvarez, Vocablos ..., p. 167). favenida de mar: forma redundan-

te, por avenida, simplemente.
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[ehkapatérjo]” de nada; vino la mar tapando lo que pudo; tapé lo que
pudo de gente. Los que pudieron pasar por el banco [pol bagko]® pasa-
ron; lo que no, la misma marea que ya venia los [lg] iba llevando. Se
murié mucha gente decian [disian]; le oia decir [disir] a la gente anti-
gua. Y asi los que pasaron... Y el mar comenz6 a correr para arriba
[pa-fifa]; ese alto [alto]® lo ... a repecharlo [repecdlo]!0. Asi. .. decian
[disian] que se fueron mujeres, hombres, a gritos, llantos; unos que
caian ya no levantaban, porque ya los [lp] venia a aplastar el mar; y
otros se subian a los palos grandes: hacian marinero [asian marinéro]**.
Alli [4j] se escapaban y que no se escapaban; lo mismo se largaban de
puro susto”.

10.4.  Sacrificio de un nifio en la Piedra Tentén. “Y asi que una
mujer, nina, hubo soltera decian [disian] que tenia una guagiiita. Co-
mo mujer joven corrid, corrié por... por el [pol] camino para arriba
[pa-fifa]. Y asi diz que [éhke] llegd la nifia; y habia gente en la piedra
que le nombran Tentén [tengéng]. Todos [téq] los palos llenos de
hombres, de mujeres, las que pudieron subir. Se escapaban a nado. ..
iQué! muerte no mds [numah]. Y asina [asina]’® esa nifia diz que [éhke]
le dijo una mujer mayor [majér] que subid arriba en la Piedra Tentén
[pjédra teygtéyg]. Diz que [¢hke] le dijo:

“Mira, hijita, aunque tengas dolor de tu hijito, agdrralo [ayarfald]
y bétalo [botald] aqui en este lugar [luy~ar]. Y ahi [4e] en esa muer-
te que haya [ajya] de la guagiiita -diz que [éhke] le dijo— ahi [ae]
va a paralizar este castigo [kahtio], Sefior...".

Y asi la nifia queria que no querfa le fueron [xwéron] a arrebatar
su guagiiita y le botaron ah¢ [4e]. La guagiiita muri6 alli [4j] mismo. Se
ahogo [sj-auy~d] el chiquito. Entonces diz que [éhke] le dijo la mujer:

“Vamos a ver ahora. Este chiquito fue cristiano; dicen que fue

“escapatorio: por escapatoria (RAE, Yrepechar: ‘subir por un repecho’
Dicc., p. 558, ac. 1). (cf. RAE, Dicc., p. 1131).

*banco: ‘bajo en el mar’ (cf. RAE, Bhacer marinero: ‘subir por un pa-
Dice., p. 163, ac. 7). lo o drbol como cl marinero por un

‘alto: ‘cerro’ (cf. RAE, Dicc., p. 73, mastil’.
ac. 21). 123sina: adv. m. form. ‘asi’ (vid. RAE,

Dicc., p. 133).
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huerfanito, pero fue acristianado [krihtjanio]'3. Bendito lo que

le hizo la mano del Sefior. . .".

10.5. Descenso de las aguas. “Y asi comenzo a bajar; y la piedra,
mitad [mitd] que estaba bajando, dio un traquido [trdkigo] y se partié
un pedazo por medio. Y la piedra diz que [éhke] dijo ten [teng], pues
[pu]. Ten [teng] si que dijo la piedra dos veces. Y asi le pusieron la
Piedra Tentén [pjédra tepgténg]'t... Y asi bajd, pues [pu], bajo. Los
que subieron vivieron; los que no, alli [4j] quedaron amontonados
[amor:tondoh], alli [4i] mismo. Muerto todo, todo. Lleno de gente muer-
ta. Ya llend el mar; aqui igual el estero ya llendé de agua. Tan s6lo esa
punta, alld en esa pampa que se ve de aqui, que lo [lo]*® vemos, esa
punta dicen que no alcanzé a darle el agua [dile l-dywa]. Y de aqui uno
para ver, parece [paré’e] que esa punta fuera mds alta que la de alld
de Mechuque [mecike]'®. Y dicen los de Mechuque que es mas baja
¢ésta. Y porque ésta lo [lo] ven de la cordillera —esta islita de aqui arri-
ba— diz que [éhke], por eso, es mds baja ésa y ésta mds alta. Y ahi
[de] se escapd gente también, en esa puntita, arriba, se escapo

gente . ..".
10.6. Misterio de Tentén e influjo en el destino de los hombres.
“Y la piedra estd alli [aj] dicen. Mi papa cuando... —por eso que lo

conver o—, mi papa cuando fue a buscar boqui [g¥oki]'7 lo (lo] hallo.
Diz que [éhke] el que es corta vida [kortafida]'® lo [lo] halla
pues [pu] ve la piedra; pero dicen que esta (c)undida [undida] de
boque [gT6ki]... Otro hombre mayor [majér] —estdbamos [tdflamg]
alla abajo viviendo nosotros cuando pasé un aiio— dijo que en su ju-
ventud [xuflenti] dio con la piedra también y habia un par... un par
de patos, dijo. Y yo me fui al boqut [g6ki] —dijo—, pero me rendi bus-

BNo6tese el uso frecuente del acusa-

Macristianado: ‘bautizado’ (cf. RAE,
tivo lo en vez de la.

Dice,, acristianar ‘bautizar’ —fam. ac.
2—, p. 21).
1 Otese la afirmacién etiolégica de

*Mechuque: isla vecina de la loca-
lidad en referencia, perteneciente tam-

la informadora para referirse al topé-

nimo. Segun esta explicacién el nombre

Tentén seria onomatopéyico. Pero Ar-

mengol dice que Tentén proviene de

“tegtheg”, reduplicacién del verbo

“thugn" ‘cesar, parar’ (Glosario...,
° 9513) .

bién al grupo de las Chauques.

“boqui: ‘especie de enredadera de
Chile, de la familia de las vitdceas...'
(cf. El Trauco, § 6.2).

¥cortavida: ‘persona de vida breve’
(cf. El Caleuche, § 8.3) .



ESTUDIO LINGUISTICO-FOLKLORICO DE CHILOE 159

cando boqui [gT6ki] —dijo ese hombre— y no lo acabé de cargarlo [carya-
lo]*®, porque estaba hecho monte el bocal [g¥okal]?.

Esa piedra no lo [lo] halla nadie [n4dje(h)]. Eso (es) lo que digo
[dio] yo: ahora, ¢por qué serd?, tanto trajin de gente que hay, no es
como antes; pero nadie [nadje] dice: “Yo no hallé la Piedra Tentén [pjé-
dra teggténg]”. Porque la piedra dicen que es piuchén [pjucén]?!, pues
[pu]. El que es corta vida [kortaflida] lo halla [Iw-dya] ...".

B

10.7. Aunque en este relato se mencionan algunos elementos cris-
tianos (el castigo del Sefior, la bendicién del Sefior), podemos afirmar
con certeza que éstos son secundarios y que lo medular del relato esta
sustentado por una legendaria tradicién araucana: la del diluvio uni-
versal. Sabemos que el mito del diluvio no es patrimonio biblico. Como
dice Erize: “No hay pueblo de la tierra, por mds primitivo que sea,
que bajo una forma u otra no tenga entre sus mitos la leyenda del

122

Diluvio. Los mapuches no han escapado a esta regla..."22. Pues bien,
aunque ya hemos hablado en otro apartado de una versién araucana
del diluvio?s, conviene ahondar en esta tradicién para extraer algunos
elementos comparativos. La singularidad de ella ha sido destacada
por numerosos autores. Jos¢ Toribio Medina, por ejemplo, dice que:
“Las tradiciones del pueblo araucano on escasisimas, y la mds impor-
tante de todas ellas es la que se refiere al diluvio universal”?:. Medina
encuentra referencias en varios cronistas, como ser Febrés y Pedro de
Coérdoba y Figueroa, quienes hablan de los cerros llamados Theg-theg

(Febrés da también Chegcheg) por los indigenas, en donde decian que
se escaparon del diluvio sus antepa ados. El padre Diego de Rosales

habla de Tentén. Y en todas las provincias —dice en su Historia de
Chile— hay algin T en t én vy cerro de gran veneracién, por haber

*Nétese el uso reiterado del acusati- §7.1).

vo lo. =Erize, Dicc., p. 135, s. v. Chren-
®bocal: ‘abundancia de boqui’ (cf. chren.

El Trauco, § 6.7). ®Medina, Los aborigenes..., p.
2piuchén: ‘encantado’ (vid. etimolo- 37. '

gia y-otra acepcion en El Camahueto, *id., ibid., p. 37.
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a5

creido que en €l se salvaron sus antepasados en el diluvio general . . ."2

Segun la version dada por el padre Rosales —nos basamos en los
amplios parrafos reproducidos por Medina—, en la cumbre de cada
uno de esos montes, decian que habitaba una culebra del mismo nom-
bre (Tenten). Esta aconsejé a los indios que se acogiesen a la altura
cuando sucediese la inundacién que provocaria su enemiga Caicai-
Vilu, que habitaba los lugares bajos, prometiéndoles que ahi se li-
brarian y los ampararia; pero los indios no lo creyeron y dijeron que
si eso sucediera se transformarian en peces. “Y compitiendo las dos
culebras Tenten y Caicai —dice mds adelante— ésta hacia subir el
mar y aquélla hacia levantar el cerro de la tierra y sobrepujar el mar
tanto cuanto se levantaban sus aguas. ¥ que lo que sucedié a los in-
dios cuando el mar comenzé a salir y inundar la tierra, fue que todos
a gran priesa se acogieron al Tenten, subiendo a porfia a lo alto y lle-
vando cada uno consigo sus hijos y mujere , y la comida que con la
priesa y la turbacién podian cargar. Y a unos les alcanzaba el agua a
la raiz del monte y a otros al medio, siendo muy pocos los que llega-
ron a salvarse a la cumbre. Y a los que alcanzé el agua les sucedid
como lo habian trazado, que se convirtieron en peces, se conservaron
nadando en las aguas, unos transformados en ballenas, otros en lisas,
otros en robalos, otros en atunes y otros en diferentes peces. Y de
estas transformaciones fingieron algunas en peifias, diciendo que por-
que no los llevasen las corrientes de las aguas, se habian muchos con-
vertido en peifias por su voluntad y con la ayuda de Tenten"2s.

En el relato que hemos recogido no se mencionan las culebras,
tampoco la metamorfosis de los hombres que no llegaron a la cum-
bre; pero, pese a ello, el relato guarda estrecha relacién con el mito
araucano.

Por otra parte, el sacrificio de un nifio, como victima propi-
ciatoria, aparece también en la versién que da a conocer el padre
Rosales:

“Porque unos dicen que se conservaron en el Tenten dos hom-
bres y dos mujeres con sus hijos. Otros que un hombre solo y una
mujer, a quienes llaman Llitucke, que quiere decir en su lengua,

®cit. por Medina, ibid., p. 38. *id., ibid., pp. 39 y 40.
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principio de la generacién de los hombres, sean dos o cuatro con sus
hijos. A éstos les dijo el Tenten que para aplacar su enojo y el de
Caicai, sefior del mar, que sacrificasen uno de sus hijos, y descuar-
tizindolo en cuatro partes, las echasen al mar para que las comiesen
los reyes de los peces y las sirenas y se serenase el mar. Y que ha-
ciéndolo asi, se fueron disminuyendo las aguas y volvié a bajar el

»97

mar =¢.

=id., ibid., p. 41.



TERCERA PARTE

ACTIVIDADES LABORALES RUDIMENTARIAS

GENERALIDADES

11.1. La provincia de Chiloé suele ser considerada, con razén,
una zona de auténtico subdesarrollo econdmico y social. La mayor
parte de su poblacién vive de la agricultura, especialmente del cul-
tivo de la papa, el trigo y la avena; pero se trabaja con elementos ru-
dimentarios. La dotacién de maquinaria agricola es escasisima, pro-
blema agravado por el factor limitante de la acentuada divisién de
la propiedad rural. En cuanto a bosques, la Isla Grande es abundosa,
pero tampoco son explotados racionalmente. En fin, todos los rubros
econémicos y demds aspectos de la vida se desarrollan dentro de un
marco arcaizante. Por eso, actualmente la Corporacién de Fomento
de la Produccién (corro) tiene en marcha un Plan de Desarrollo
Integral de la comunidad, que abarca amplios aspectos de la vida eco-
némica y social.

En este ambiente, las formas nuevas de vida y trabajo tienen que
luchar con formas viejas y tradicionales. Al pretender ofrecer aqui
una visién de las actividades laborales rudimentarias y de su léxico,
hemos seleccionado, intencionadamente, aquellas labores de mayor
interés folkldrico: algunas de ellas de escasa conservacién, otras en
plena vigencia, pero destinadas a fenecer ante otras formas mds evo-
lucionadas.

Es de hacer notar que tradicionalmente la forma bdsica de rea-
lizar aquellas faenas mds pesadas del campo ha sido la minga [mip-

ga], sistema que consiste en efectuar un trabajo con la ayuda de los
vecinos sin que éstos reciban pago en dinero, sino en alimentos y be-



164 CONSTANTINO CONTRERAS

bidas, o bien la retribucién de los servicios (practica que todavia sub-
siste) . Minga es voz castellanizada®!; proviene de la forma mapuche
“mincan” ‘alquilar gente’, segiin Lenz, y ésta del quechua “min’kay”
‘solicitar en el trabajo la ayuda de otros, prometiéndoles retornarles el
servicio recibido de la misma manera; alquilar'®2. Esto revela la anti-
giiedad de esta costumbre.

LA “VOLTEA A LUMA”

12.1. El instrumento para surcar la tierra de uso habitual en
Chiloé, es el arado; pero como su introduccién fue muy tardia —data sélo
de fines del siglo pasado!—, sigui6 subsistiendo, aunque en paulatina
decadencia, un procedimiento mas rudimentario, de raices indigenas y
empleado principalmente en las siembras de papas, sobre la base de
maderos a manera de estacas, accionados mediante fuerza humana. Aun
en la actualidad, algunos campesinos conservan los afiejos instrumentos
y los suelen utilizar para completar los surcos que el arado ha dejado
inconclusos por estrechez del terreno.

Esa agotadora faena se recuerda con el nombre de voltea a luma
[boltéa-a lima]; en Puqueldén, con el de [bolteatra]; en Huildad, con
el de [limjaura). El uso del femenino “voltea” de “volteo”, como seria
de esperar, parece deberse a la necesidad del hablante de distinguir
actividades: la palabra volteo la suele aplicar a la ‘tala de 4rboles’; en
cambio, la variante voltea la ha usado y la sigue empleando en refe-
rencia a la ‘actividad de surcar’.

12.2. Las lumas [limah], instrumentos bdsicos para tal trabajo,
eran dos maderos rectos de unos dos metros de longitud, terminados
en punta. Su nombre se debe a la madera con la que eran confeccio-
nadas? preferida por su dureza: luma (‘Myrtus luma’. Gay) < map.
“luma” ‘una madera dura’, segin Febrés3.

Antiguamente estos instrumentos eran confeccionados integra-
mente con dicha madera; después se hicieron lumas engastadas | . . . e-
gahtah] en fierro, es decir con una ‘guarnicién de metal’ o engas-
te [engahte] en la punta, de las cuales hemos encontrado algunas mues-
tras por lo menos en cinco localidades.

12.3. El nombre general que recibian los trabajadores de esta
faena era de volteadores [boltjadéreh]; variantes: [g¥oltjdoreh], [gol-
tjaéreh] (Quicavi), etc.

“RAE, Dicc., p. 879, ac. 1. !Ampuero, Repertorio ..., p. 36.
®Lenz, Dicc., N9 887; cf. Armengol, *RAE, Dicc., p. 817.
Glosario ..., N9 5986. 3Lenz, Dicc., '° 736.
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Los volteadores trabajaban siempre en parejas, ya que asi lo re-
querian los instrumentos que manejaban.

12.4. Después de haber sido enterrada la semilla [semiya] de
la papa, venia la operaciéon de surcar mediante el aludido proce-
dimiento.

La persona que manejaba las lumas —el lumero [luméro], tam-
bien volteador [bolteador] ¢ en algunas localidades— necesitaba prote-
gerse el vientre, pues con ¢l empujaria los instrumentos. Por eso se
amarraba a la cintura —con una ‘tira de cuero delgada’ llamada tien-
to [tjénto]®— un pedazo de piel de oveja con bastante lana, un pelle-
jo [peyéxo], al cual se le llamaba también chaiio [¢dpo] (< map. “cha-
fiu” ‘los sudaderos del avio’, Febrés) ©.

12.5. El lumero tomaba luego sus instrumentos, afirmaba las
punta en la tierra formando un 4dngulo de unos 30°, hacia presién
con los pufios y los empujaba hasta hendirlos en el terreno unos vein-
ticinco centimetros.

12.6. En seguida, su ayudante —un joven o una mujer—, el pa-
lanquero [palagkéro] o la [palagkéra] (antiguamente también melle-
huera [meyeywéra] voz recogida en Compu y Quetalmahue) colocaba
bajo las lumas un madero encorvado de unos cincuenta centimetros
de longitud, llamado palanka [paldgka]. El lumero nuevamente ba-
jaba sus instrumentos y los hendia, con un segundo empujén, median-
te el vientre, hasta penetrar unos veinticinco centimetros mas. La
palanca debia ser accionada entonces con un fuerte movimiento la-
teral para que las lumas levantaran hacia un lado el tepe [tépe]®.

Antiguamente, segtin el informador de Cailin, la palanca era
llamada melle [méye | < map. “meli” ‘Myrtus meli’, segiin Lenz3,
de “mulle(ll)” ‘el interior y lo mds fuerte de la madera’, segiin Armen-
gol®. En Compu y Quetalmahue se recogid la forma mellehue [me-
yéywe]l® para designar el mismo objeto (“hue” en map. —ademis de
‘lugar’— indica ‘instrumento’) 1!,

12.7. Al tepe se le llama también [¢dmpa], voz de origen quechua,
se remonta a “‘ch’ampa” ‘el césped con tierra’, segiin Lenz!? y Armen-
gol'3. Es palabra usada en varios paises de Américat.

‘Cf. Alvarez, Vocablos..., p. 117. #Cf. Ampuero, Repertorio..., p.
5Cf. RAE, Dicc., p. 1260, ac. 8. 93.
°Lenz, Dicc., N2 350; cf., Erize, Dicc., “Erize, Dicc., p. 176
, . P- .
p. 108. .
“RAE, Dicc., p. 1252. ¥Lenz, Dicc., © 337.
sLenz, Dicc., N°® 856. sArmengol, Glosario..., '@ 2292.

*Armengol, Glosario ..., N? 5793. Malaret, Dicc., p. 296.
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12.8. Repitiendo la operacién de voltear los tepes, alternati-
vamente al lado derecho y al izquierdo, los volteadores —el lumero re-
trocediendo— llegaban a la otra cabecera del sembrado, hasta comple-
tar el surco [surko].

La palabra surco se ha impuesto sobre todo en la parte norte de
Chiloé; en el sur, en cambio, subsiste la palabra indigena pundi-
llo [pundiyo]’® < map. “pui” ‘dentro’ y “dillu” ‘camellén’ = ‘el
surco’, segun Armengolls.

12.9. Al hacer un segundo surco se completaba el camellon [ka-
meydn], es decir, se formaba el ‘lomo entre surco y surco de la tierra
arada’, segun la definicién académica de “‘caballén”, su sinénimo!?. El
término “caballén” no se emplea; en cambio camellon si, debido a que
es mas ilustrativo, pues hace alusién a las protuberancias dorsales
del camello.

En muchas localidades el camellén o caballén se conoce s6lo con
la palabra melga [mélya). La academia dice que esta voz es usada en
Chile (y Colombia) por ‘amelga’®. Su uso en el sentido de came-
ll6n, en Chiloé, aparece confirmado por Alvarez Sotomayor!® y por
Ampuero?°,

LA TRILLA A BRAZO

13.1. Las personas ancianas recuerdan los tiempos en que se
trillaba a caballo. Desde hace alrededor de cuarenta afios se viene em-
pleando una mdquina trilladora [makina triyadra), de estructura me-
talica con algunas piezas de madera, que es posible hacerla funcionar
mediante los brazos o, acondicionada, por fuerza motriz. Pero el mo-
tor es de difusién muy reciente en las islas; la forma tradicional de
darle movilidad ha sido la fuerza humana; por eso recibe también el
nombre de mdquina a pulso [... a pulso] y mdquina a brazo [... a
Braso].

13.2. La trilla a brazo [triya-a raso] o [... a pulso] se conserva
todavia en varias localidades, pero esta destinada a desaparecer pron-
to por la imposiciéon del motor. Hemos comprobado personalmente
que se practica por lo menos en cuatro localidades: Quetalmahue, Ca-
huacho (isla del depto. de Quinchao), Quicavi y campos de Quemchi.

®Cf. Alvarez, Vocablos..., p. 136. ¥RAE, Dicc., p. 863, melga; p. 79,
*Armengol, Glosario ..., No 7951. e Vocablos o 122

RAE, Dicc., p. 216, ac. 1. ®Ampuero, Repertorio ..., p. 89.
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En otras localidades se ha perdido muy recientemente; pero se man-
tienen muchos aspectos de ella.

13.3. La trilla se realiza a fines de marzo. Se comienza por su-
plicar [suplikar], esto es pedir la ayuda de los colaboradores que in-
tervendran en ella, aproximadamente unos dieciséis o veinte vecinos.

134. El dia de la trilla los ayudadores [ajudadéreh], [ajdadreh)],
se retinen todos juntos al galpon [galpon] o casa de trilla [kédsa-e triya]
y alli, mientras unos trabajen, otros en alegre charla esperarin su
turno.

En el galpén estan guardados los haces de trigo, dispuestos ver-
ticalmente para orearse bien. La mayor parte de los atados [atadoh],
[atdoh], o manojos [manéxoh] —asi son llamados los ‘haces de trigo y
otros cereales'— estdn en el soberado [sofferao], arcaismo con el cual se
designa el ‘desvan’ o ‘parte mas alta de la casa inmediata al tejado’l. Este
soberado es de varillas [bariyah], para permitir la facil aireacion.

13.5.  Los allegadores de atados [ayeya [3] 6reh e ataoh] se encar-
gan de ir acercando los haces al lugar donde esta ubicada la méqui-
na, en el fondo del galpén. Otro hombre se encarga de ir cortando,
sobre un tablero [tafléro], [tauléro], colocado junto a la maquina, las
ligaduras de los haces con un cuchillo [kuéiyo]; es el cortador [kor-
tador], llamado también tarjador [tarxaddr], sobre todo en el sur, y
en otras localidades contador [kontaddr], porque cuenta las unida-
des de haces que le corresponde trillar a cada grupo de trabajadores.
A este conjunto de unidades, de cuarenta a cincuenta haces aproxima-
damente, se le llama tarja [tdrxa), quizds por encontrarse relacién en-
tre esto y el sistema para llevar cuentas practicado (¢antiguamen-
te?) entre vendedor y comprador, conocido con ese nombre®.

13.6. Otro hombre se encarga de ir colocando en la boca [béka]
—también [b*6ka]— de la maquina los haces ya libres de sus ligadu-
ras para ser cogidos por un cilindro dentado. Este hombre es el cilin-
drero [silindréro], quien ademds es el encargado de regular —subien-
do o bajando la tapa [tapa] de la midquina— la cantidad de haces
que puede desgranar de una vez el cilindro sin que salga mucha espi-
ga entera.

18.7. Pero los hombres que realizan el esfuerzo mayor son los
que hacen funcionar la maquina con sélo la fuerza de sus brazos. Estos
son los trilladores [triyadéreh] —[triyadreh], [triyadreh] (Caulinec)—
llamados también mangueros [maggéroh] en las localidades que que-

'RAE, Dicc., p. 1206. RAE, Dicc,, p. 1242, ac. 5.
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dan hacia el centro de la provincia; tiradores de mango [tiraddéreh de
mapggo], en Compu, etc.

Los trilladores trabajan dos a cada lado de la mdquina; cada
grupo es una cuadrilla [kwadriya]; [kwajriya], en Cailin y Quicavi.

13.8. La mdquina trilladora tiene un mango [mango] a cada
lado, pieza llamada también manubrio [manufrjo] en Butalcura y
manilla [maniya] en Quetalmahue. Uno de éstos estd conectado di-
rectamente a los rodamientos internos de la maquina y el otro va
incrustado en un extremo de una rueda grande y dentada, llamada
simplemente rueda [fwéda] en la parte central de la Isla Grande e
islas adyacentes, y la volante [la oldnte]3, [la y~oldnte], en el resto del
territorio. Esta pieza se comunica con una rueda dentada menor lla-
mada rueda chica [fwéda cika] o engranaje [epgranaxe] —variante:
[grandxe], en Cucao y Chaulinec—, unida al cilindro mediante un eje.

13.9. El cilindro [silindro] tiene unos veinte centimetros de dia-
metro por unos ochenta de largo; atornillados sobre ¢l van los dientes
[djénteh), piezas de acero ligeramente encorvadas. Al cilindro se le llama
también barril [baril] en la parte central del territorio (Cucao, Pul-
queldén, Chaulinec) y tambor [tambér] en Huildad y Achao. Eviden-
temente son éstas formas metaféricas para designar tal objeto; pero
son muy expresivas, puesto que efectivamente aquella pieza se parece
a dichos objetos.

13.10. Los trilladores trabajan hasta que el contador golpea
sobre la maquina con el cuchillo. Esa es seifial de que se ha comple-
tado el niimero de haces correspondientes a cada grupo de trilladores.
Entonces se produce lo que llaman un cambio de guardia [kdmbjo-e
ywardja], expresion que parece provenir de la vida militar*. Entra
otra cuadrilla, y asi sucesivamente se van turnando los trilladores hasta
terminar la faena.

13.11. Los granos trillados van saliendo de la maquina mezcla-
dos con la paja. Por eso es necesario que ésta sea rdpidamente sepa-
rada. En esta labor actiia un hombre que, con un rastrillo [tahtri-
yo), la arrastra hasta la puerta. Este hombre recibe el nombre de ras-
trillero [fahtriyéro] en todas las localidades, no ‘“rastrillador’3, como
seria de esperar. Dos mujeres llamadas pajeras [paxérah] se encargan
de ir botando, con las manos, la paja por la puerta del galpén. Afue-

3Cf. RAE, Dicc., p. 1345, ac. 10. *RAE, Dicc., p. 1105.
‘RAE, Dicc., p. 684 (vid. guardia).
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ra, uno, dos, o més horqueteros [orketéroh]® la depositan en un lugar
cercano donde se forma una parva [parfa].

13.12. La trilla dura poco mas de medio dia o un dia completo,
segun las circunstancias. Las comidas para los trabajadores son poco
variadas, aunque abundantes. Si la trilla termina al declinar la tarde,
se sirve lo que llaman indistintamente cena [séna] o meriendo [me-
rjéndo]. No se habla de la “merienda”, que es lo castizo.

13.13. No falta tampoco el aspecto lidico al final de la trilla,
como compensacién de la agotadora jornada. A la hora del crepusculo
todos los trilladores y demds vecinos, nifios y adultos, se retinen en
torno a la parva, unos para jugar, otros para observar los juegos. Estos
se conocen con el nombre de juegos de paja [xwéyoh Be pdxa)]. Se
cuenta que antiguamente eran muchos y variados, pero hoy dia han
fenecido casi totalmente. Sin embargo, en Quicavi y lugares vecinos
todavia se practican.

El mas popular de estos juegos es el corre zapato [kére sapa-
to]8. Hombres y mujeres forman un circulo alrededor de la parva y
uno de ellos queda en el centro. Los que forman el circulo esconden
las manos en la paja y por debajo de ella se pasan unos a otros una
guasca [gwahka), hecha de paja, que llaman zapato [sapato]. Nadie
sabe quién la tiene, y mediante la expresién “corre zapato, corre za-
pato” tratan de desviar la atencién del jugador que estd en el inte-
rior. De improviso alguien saca la guasca y le pega un zapatazo [sapa-
taso]. El jugador castigado debe quitar la guasca, y quien es despo-
jado de ella entra a sucederlo en el centro.

13.14. En dias posteriores a la trilla se realiza el trabajo de aven-
tar los granos. Este proceso es llamado aventadura [afenta (8) u-
ra]®. Es labor que realizan los duefios de los granos, especialmente las
mujeres de la casa. Se avienta mediante maquinas especiales en algu-
nas localidades; pero el procedimiento que predomina es algo muy
elemental y tradicional: el aventar mediante balay.

13.15. El balay usado en Chiloé es un cesto extendido, de poco
mas de medio metro de diametro, tejido tupidamente con boqui. El
nombre balay [balde] es comtin en la parte sur; en cambio en el resto
del territorio en referencia se usa la denominacién lita [lita]; varian-
te: [alita]!%, en Cailin y Achao.

¢ Otese la diferencia: en Murcia, 8Cf. Alvarez, Vocablos ..., pp. 116-
horquetero es ‘el que hace horquetas’ 117.
(RAE, Dicc., p. 723); aqui, ‘el que ma- °Cf. Alvarez, Vocablos..., p. 154.
neja la horqueta’. ©Cf. Alvarez, Vocablos. .., p. 116.

"RAE, Dicc., p. 870, ac. 1.
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Balay es voz usada también en otros paises de América. Segun
la Academia, es ‘cesta de mimbre o de carrizo’ y en Cuba ‘plato de
madera, especie de batea, con que se avienta el arroz antes de cocerlo’l,
Lenz cree que es voz de origen antillano!?, pero Corominas ha aclara-
do que se trata de “un nuevo caso de occidentalismo americano”, ya
que viene del port. “balaio”, de etimologia incierta, pero usada en
andlogo sentido!3; también Armengol seflala la procedencia portu-
guesa de esta palabralt.

En cuanto a la voz lita, o alita, que los hablantes suelen relacio-
nar con ala (etimologia popular), no hay otra explicacién que la que
da Armengol: lita, o alita, ‘un cesto de juncos o mimbres, que se usa
para aventar trigo’, del map. “litham” ‘estar apretado’?, ¢tal vez por
su tejido muy tupido?

13.16. Los granos son llevados en canastas [kanahtah], tupidamen-
te tejidas con junquillo [kugkiyo], al lugar donde se han de aventar;
generalmente un sitio ubicado a cierta altura donde llegue libremente
el viento.

La persona que avienta los granos es normalmente una mujer: la
aventadora [aflentadéra]. Del balay accionado por esta mujer caen
los granos a una lona [l6na]. A medida que se realiza esta operacidn,
otra mujer, arrodillada, va separando las granzas con un pequeifio haz
de ramas llamado pichana [picana] (< quechua, id.) ‘la cosa con la
que se limpia algo, la escoba, escobilla, toalla, el plumero’, derivado
del verbo “pichai” ‘limpiar’, segun Lenz!®. La mujer que realiza esta
labor es llamada pichantera [picantéra] —y pichera [picéra], en Che-
niao—; hacia el sur de la provincia es llamada granjera [grapxéra].

13.17. La palabra granjera, con la cual se llama a esta persona
que separa las impurezas de los granos, es explicable, pues por un
fendmeno de equivalencia acustical? a las granzas se les dice [gray-
xa] en varias localidades del sur. Relacionadas con pichana, las gran-
zas son el pichanto [picanto] en Quetalmahue. En las islas del depar-
tamento de Quinchao, en especial, son llamadas mataféricamente plu-
milla [plumiya].

De otra parte, el ‘cascabillo o cascarilla de los granos’ es deno-

URAE, Dicc., p. 160. *Armengol, Glosario..., N° 4629.
3] enz, Dicc., N° 61. %] enz, Dicc., N® 1061; cf. Armen-
#Corominas, DCEC, vol. 1, p. 375. gol, Glosario ..., N@ 7205.

%Armengol, Glosario ..., N° 527. Y“rMp., Gr. Hist,, § 72,.
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minado pio [pio]'® (<Lmap. “pihue” ‘canuto de paja’®, o bien de
“pinu” ‘cascabillo’) 2°.

18.18. Los granos ya limpios seran conducidos en canastas hasta
la casa habitacién para ser depositados y guardados en los graneros [gra-
néroh], ubicados siempre en lugares muy secos.

LA “ASERRADURA”

14.1. Frente al aserradero de tipo industrial, relativamente es-
caso en la provincia y cuya madera elaborada resulta econdmicamente
costosa para el campesino modesto, estd el aserradero tradicional, de
uso casero, cuyas instalaciones son muy rudimentarias y donde la acti-
vidad de aserrar se desarrolla sélo mediante la fuerza humana.

El trabajo que aqui se realiza se conoce con el nombre de aserra-
dura [asefadura], [asefaura] —variantes mads notorias: [asetjaura] (en
Cucao), [asjeraura] (en Linao). Al acto mismo de aserrar se le suele
llamar aserrar a pulso [asefar-a pulso] (Compu) o [asefjar-a [raso]
(Cailin) .

14.2. Este aserradero tiene una estructura muy elemental. Posee
en la base una excavacién de unos cinco metros de largo por dos de
ancho y poco menos de alto, hecha sobre una loma; en Chaulinec se
le llama corie de terreno [korte de teféno]; pero su nombre mds comun
es forado [fordo]. Este uso es un arcaismo; la Academia atestigua que
forado es palabra anticuada sindénima de ‘agujero’!; Corominas la do-
cumenta, ademas, con el sentido de ‘escondrijo, cavidad subterrdnea,
madriguera’2,

A los lados de esta excavacién hay, dispuestos en hilera y enca-
jados verticalmente en la tierra, varios horcones [orkéneh] de poco
menos de dos metros de altura. Sobre éstos hay dos vigas [biyah] grue-
sas, dispuestas paralelamente, que afirman por uno de sus extremos
sobre un madero horizontal que les sirve de soporte [soporte].

Sobre las vigas van dos maderos cilindricos llamados rollos [f6-
yoh], segin informaciones de Chaulinec y Butalcura, cuya funcién es
servir de apoyo al madero que se asierra. Rollo es voz castiza; segtin
la Academia significa ‘madero redondo descortezado, pero sin labrar’.

14.3. Este aserradero que funciona sobre la base de la fuerza
humana, recibe el nombre de forado [fordo], por extensién del nom-

Cf.. Alvarez, Vocablos..., p. 134. RAE, Dicc., p. 630.
®Erize, Dicc., p. 332. 2Corominas, DCEC, vol. 1, p. 944.
2Armengol, Glosario ..., N° 7525. *RAE, Dicc., p. 1151, ac. 3.
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bre de la cavidad sobre la que estd instalado. En Quetalmahue se le
llama también aserradero de brazo [aseradero de fraso], y simplemente
[asefadéro] en Rauco. Otro nombre muy generalizado, tanto como fo-
rado, es borriquete [botikéte]; variante: [gorikéte], en Cucao. Se le
llama asi, con seguridad, por extensién de la palabra que se aplica a la
armazén de maderos a manera de tripode en que afirman los carpin-
teros la madera que labran*. Es un nombre muy expresivo, pues hace
alusién al peso que soporta tal armazén, como soporta la carga el
borrico.

14.4. Al madero ya labrado y preparado para ser aserrado se
llama palo [pélo]; o bien poste [péhte], aunque no lleva la idea de ver-
ticalidad®. Sobre este madero se marcan las lineas paralelas por donde
pasara la sierra, mediante una cuerda tensa y entintada en una mezcla
de carbén molido y agua. A esta cuerda de hilado (lana o algodén) se
le llama hilo [ilo]; a la marca, hilada [ild], y a la operacién de mar-
car las lineas, hilar [ildr]: [ilar-el pdlo], [ilar-el pdhte].

14.5. La sierra [sjéfa] es una larga ldmina dentada, de acero, de
pocos milimetros de espesor y mas ancha en la parte superior, donde
lleva un mango [maggo] —llamado también tomadero [tomadéro] (uso
castizo) 8, en Rauco, y manubrio [manufirjo] en Butalcura y Quetalma-
hue. Este mango de madera estd fijado mediante una pieza metdlica
a la hoja de la sierra. Otro manubrio va en la parte inferior de ésta;
es mas largo y se puede sacar y ajustar mediante un sistema de cuifias.
Este manubrio inferior de la sierra es llamado manilla [maniya]; en
Cucao, manigueta [maniyéta] y manija [manixa]. La Academia no re-
gistra este sentido de la palabra manilla’, pero si nos da el de las voces
manigueta y manijas.

14.6. Pararealizar el trabajo de aserrar maderas se necesitan cuatro
hombres. Estos son los aserradores [asefadoreh]; variantes: [asefadreh],
[asefjadoreh].

14.7. Uno de los aserradores se instala en la parte superior del
aserradero y comunica impulso a la sierra tomado del mango. Este
aserrador recibe el nombre de arribano [arifdno]. En la parte inferior,
tomados de la manija, trabajan dos hombres llamados abajinos [afa-
xinoh]?. Su trabajo consiste en ir haciendo cortes paralelos en la made-

‘RAE, Dicc., p. 199. ®RAE, Dicc., p. 839, manigueta; y ma-
*RAE, Dic., p. 1054. nija, 29 art., ac. 1.
°RAE, Dicc., p. 1269, ac. 1. °Cf. Ampuero, Repertorio..., pp.

"RAE, Dicc., p. 839. 39-40.
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ra, procurando seguir fielmente las lineas marcadas previamente. El
aserrin [asefin] se va depositando en el suelo.

En la parte superior trabaja también un joven o nifio cuyo tra-
bajo consiste en ir apretando y cambiando cufias que deben introdu-
cirse en el madero que se estd aserrando para facilitar la accién de la
sierra. Quien maneja estas cuiias [kupah] es el cuiiero [kupéro].

Hay, pues, un vocabulario bastante especializado y grafico, im-
puesto por la necesidad de nominar.

14.8. De este modo se asierran tablas [tafflah], [taulah], tablones,
cintas [sintah] (o listones), cuartones [kwarténeh] (piezas mas macizas
y de caras iguales), etc.

La madera que mds se asierra es la de laurel [layrél] y, a la par, la de
canelo [kanélo]. Cuando se asierra madera mds dura es necesario limar
(limdr] la sierra constantemente y trabarla [trafd'la), variante: [en-
traffdla] (Linao).

Se cuenta que antiguamente se hacian verdaderas competencias
en este trabajo de aserrar y que los aserradores mas diestros llegaban
a elaborar sobre las cien unidades de tablas en un dia. Actualmente
esta actividad esta perdiendo terreno.

LA “MAJA”

15.1. La actividad consistente en moler la manzana para obtener
de su jugo una bebida, es denominada, en toda la provincia, la maja
[la maxa]!. Este trabajo se realiza entre los meses de marzo y abril, y
reviste caracteres muy singulares ya que se efectia dentro de un clima
generalmente festivo. Cada campesino poseedor de un manzanar —al
que llaman preferentemente [arfoléra] (por arboleda)— elabora, en
familia o con la colaboracién de algunos vecinos, la popular bebida
de este fruto, tipica del sur del pais y conocida con el nombre de
chicha [cica].

Chicha es palabra panamericana?, aunque de origen incierto; pro-
bablemente sea voz antillana o mejicana, para Lenz® y Malaret?; para
Corominas, basado en una doc. de 1521, probablemente sea voz de los
indios Cunas del Panama?. Se aplica en general a la ‘bebida alcohd-
lica resultante de la fermentacién del maiz en agua azucarada’®. En

!Cf. Alvarez, Vocablos ..., p. 119. ‘Malaret, Dicc., p. 315.
*Corominas, DCEC, vol. 11, p. 45; cf. *Corominas, DCEC, vol. 11, p. 45.
Malaret, Dicc., p. 315. %Corominas, DCEC, id.; RrRAE, Dicc.,

3Lenz, Dicc., N° 386. p. 412, art. 29, ac. 1.
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Chile se aplica en especial a la ‘bebida que se obtiene de la fermen-
tacién del zumo de uva o de la manzana'?.

15.2. Dos son los procedimientos practicados en Chiloé para tri-
turar la manzana: uno, mediante el molino de manzana; otro, mediante
golpes de vara. Este es llamado maja a vara [maxa-a ara], procedimien-
to mds rudimentario y tradicional, pero preferido, por cuanto se dice
que la bebida asi obtenida posee mejor sabor, ya que no ha tenido el
contacto de ninguna pieza metalica.

15.3. Las clases de manzana en que los campesinos clasifican las
distintas variedades son dos: la manzana dulce [mansina Julse], de
buen sabor, y la camuesa —llamada [kamuéhta] en todas las localida-
des—, de sabor poco agradable. Segin la Academia, camuesa es el
‘fruto del camueso, especie de manzana fragante y sabrosa’s; en cambio,
aqui se llama asi a una ‘clase de manzana muy agria’®.

15.4 Recolectadas las manzanas mediante el sacudimiento de los
arboles o por medio de varas, son llevadas en bolsas [bélsah] o en ca-
nastos [kanahtoh] al lugar donde se majaran, generalmente un sitio
al aire libre que no tiene un nombre especifico. Los canastos sirven
al mismo tiempe de medida, pues algunos tienen capacidad para tres
almudes [almudeh], otros para cuatro, etc. La antigua medida del
almud, no siempre fijal%, en Chiloé equivale a 8,08 litros!?.

15.5. Las manzanas, en cantidad de diez o mas almudes, son
depositadas en una especie de artesa o canoa para ser alli trituradas.
A tal artefacto, aun cuando no es pequefio ni redondo, se le llama dor-
najo [dornaxo]. Al contrario, es de grandes proporciones, ya que tiene
cerca de cuatro metros de longitud por unos setenta centimetros de
ancho e igual de alto; es un grueso madero cavado y abierto en los
extremos. Es de madera resistente; muy apreciada para este objeto es
la de ulmo [irmo]!2, nombre del 4rbol Eucryphia cordifolia (Gay), de
etimologia mapuche poco determinadals.

El dornajo recibe el nombre de zambullo [sambiyo], sobre todo
en el sur. Segun la Academia, zambullo es ‘bacin grande#; por lo
tanto, tal nombre aplicado al dornajo no es mas que una expresién
metaférica.

"RAE, Dicc., id., ac. 2. Chiloé y equivalente a seis almudes;
SRAE, Dicc., p. 242. cf. Lenz, Dicc.,, N° 388, s. v., chihua.
°Cf.. Alvarez, Vocablos. .., p. 84. pag, Dicc., p. 1305.

1°RAE, Dicc., p. 70. BLenz, Dicc., N° 1423; cf. Armen-
uCf. Alvarez, Vocablos..., p. 98, gol, Glosario ..., N? 10081.

s. v. chigua, medida usada también en YraE, Dicc., p. 1359, ac. 1.
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15.6. La operacién de machacar la manzana la hacen dos o cuatro
personas, puestas de pie a ambos lados del dornajo. Golpean alterna-
tivamente con varas [barah] de luma [lima] u otra madera resistente;
estas pértigas poseen alrededor de tres metros de longitud.

Cada vez que la manzana molida (esta masa no tiene nombre es-
pecifico) se desparrama demasiado en el dornajo, es necesario juntarla
hacia el centro con una pala [pila] de madera.

Cuando los majadores han triturado muy finamente la manzana,
suspenden su labor y dicen que esta lista la dornajada [dornaxa).

15.7. La actividad descrita recibe el nombre de majar manzana
[maxdr mansana); también [molér mansina] (en Rauco); [maxdr-a
Bara] (en Cailin y Achao) ; en varias localidades de la Isla Grande se
dice varear [barjér], y en Compu [baraxjar].

Es de hacer notar cierta correspondencia entre esta operacién de
majar y la de “mayar” que nos describe Zamora Vicente para el Li-
bardén, en Asturias'®; también se utiliza alli una especie de dornajo,
el “duernu”; tanto éste como el “llegar” y demds utensilios estdn he-
chos de madera, porque existe también “la conviccién de que en la
elaboracién de la sidra no debe intervenir objeto alguno de hierro, o
en general de algo que no sea madera”16,

15.8. Las personas que majan la manzana son los majadores [ma-
xa@oreh), [maxadreh], vareros [baréroh], en algunas localidades; [ba-
raxeaddre], en Compu; en Quetalmahue, ademads, garroteros [gafo-
téroh].

15.9. La manzana molida se pone en unos canastos [kanihtoh]
especiales, anchos en su base, muy angostos en su parte superior y de
forma achatada. El material con que estan confeccionados es siempre
una fibra resistente: se prefiere el boqui o el cdfilamo o manila [ma-
nila]'7.

15.10. Una vez llenos los canastos, son colocados en un rustico
lagar de madera que recibe el nombre de prensa [prénsa]. La estructura
gruesa de este artefacto la constituyen dos maderos planos y pesados
de poco mas de dos metros de largo; no reciben otros nombres que
tablones [tapléneh], [tauléneh], o tablas; también: tablones de prensa,
tablas de prensa; sélo en Cailin se les llama [tauléroh]. Estos tablones
estdn instalados sobre una armazén de cuatro horcones [orkéneh] y
dos soportes [sopérteh] transversales, dispuestos en sentido semihori-

¥zv,, LR., pp. 111-141. YRAE, Dicc., p. 839.
*id,, ibid., p. 119.
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zontal. El tablén inferior que sirve de base termiina en punta y tiene
unos pequeiios canales [kanaleh] para que se escurra el liquido.

15.11. La presién se ejerce mediante un sistema de husillos y
tuercas. Hay prensas de un husillo y otras de dos. Estos husos, que son
también de madera, se llaman tornillos [torniyoh]; [térno], en Chau-
linec, o bien simplemente husillos [usiyoh].

Para ejercer la presién necesaria, un hombre va apretando pau-
latinamente la tuerca [twérka], pesada pieza de luma, forzando una
estaca [ehtdka]) a modo de palanca que va unida a ello mediante una
ligadura. El hombre que realiza este trabajo es llamado indistintamen-
te aprensador [aprensador] o prensero [prenséro).

15.12. Elliquido va cayendo lentamente en un recipiente, sea éste
tina [tina), balde [Balde] o chunga [Cunga]'s. Para colar la chicha,
ésta se hace pasar por un pequeifio cesto muy fino que llaman cernidor
[sernidor] y en algunas localidades, del sur especialmente, chathue
[cajywe] (< map. “chayhue” ‘un canastito para colar chicha y cernir
harina...’, usado también como medida de aproximadamente medio
almud, segun Febrés'®) . Aunque la voz chathue se suele aplicar también
a cestos destinados a otros usos, preferentemente se le da este sentido
de ‘cesto para colar la chicha’.

Segun los informadores de gran parte de las localidades, este objeto
se fabrica con un junco muy fino llamado #apo [papo]. Erize registra
la voz mapuche “napu” ‘cierto junquillo utilizado en cesteria’2?, pero
aunque dice que es palabra espaiiolizada no aparece en el Diccionario
de la Academia. Armengol registra la voz fiapo ‘especie de junquillo
o mimbre de que se hacen cestos’, proveniente de la forma “nupu”
‘un boqui’2,

15.18. La ultima chicha que cae del lagar es llamada expresiva-
mente lagrimilla [layrimiya]?? por su color cristalino y porque cae a
gotas. Es muy preferida para beberla inmediatamente.

Algunas veces la masa de manzana que ya ha sido prensada se
coloca en el dornajo nuevamente, se le aflade un poco de agua caliente
y se somete otra vez a la accién de las varas. La bebida que se obtiene
de este segundo proceso se denomina aguapi [aywdpi]?3 —variante:
[aywape], en Linao, Cheniao y Quicavi. Muchos hablantes relacionan

18Artefacto ya descrito en el § 3.4. 2Armengol, Glosario..., N° 6528.
Bl enz, Dicc., N° 317; cf. Erize, 2Cf. Alvarez, Vocablos. .., p. 115.
Dicc., p. 106; Moesbach, Voz..., p. 59. =Cf. Alvarez, Vocablos.. ., p. 70.

*Erize, Dicc., p. 301.
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esta palabra con agua, aguado, por etimologia popular; pero segin
Armengol ella proviene del map. “huapi” ‘isla’, mas la “a” preforma-
tiva = ‘convertido en isla’?, tal vez porque se prefiere no mezclar esta
bebida, de inferior calidad, con la otra que es mds legitima.

15.14. El residuo de la manzana, ya inutil o destinado al estiér-
col, el hollejo que queda después de exprimido y sacada la substancia,
se llama [baddso] —por bagazo?>— especialmente en el sector norte de
Chiloé. El cambio fénico -g- > -d- es muy explicable, ya que —como
observa Menéndez Pidal— en el castellano es frecuente la confusién
o equivalencia acustica de las oclusivas sonoras?e,

En la parte sur se emplea como sinénimo de ‘bagazo’ la voz borujo
[borixo]; variantes: [gurixo] (en Cailin), [gortixo] (en Cucao) y
[boréxo] (en Chaulinec). Borujo, segin la Academia, es un arcafs-
mo?"; es sinénimo de orujo ‘hollejo de la uva, después de exprimida y
sacada la substancia’®. En Chiloé, podemos decir que borujo es el
‘hollejo de la manzana, después de exprimida y sacada la substancia’.

15.15. La chicha que ha ido llenando los recipientes es trasla-
dada a cubas mediante embudos [embuidoh] adquiridos en el comercio.
Los envases son de diversos tamarios. Las cubas mds pequenas se de-
nominan pipas [pipah], aunque castizamente pipa es ‘tonel'®, ‘cuba
grande’ por lo tanto®. Luego vienen los barriles [bafileh] —los mas co-
munes tienen una capacidad de sesenta a ciento veinte litros— vy, final-
mente, los toneles [tonéleh], de mayor capacidad.

Antes de que la chicha sea envasada, las cubas se lavan con agua
caliente para extraerles el sedimento que resta del afio anterior y que
se denomina borra [béra], [g76ra].

Las cubas estdn hechas de tablas llamadas duelas [dwélah] y pre-
sionadas con aros de fierro que reciben el nombre de zunchos [stipcoh].
Todas éstas son voces castizas.

Los toneles y demds cubas se tapan después de algunos dias, cuan-
do ya se ha producido la fermentacion [fermentasjén], la que se com-
prueba por la espuma que sube a la superficie. El tapon [tapdn], de
madera, se fija con una mezcla de ceniza y engrudo.

RECAPITULACION

16.1. Del manejo de los materiales recogidos podemos desprender

“Armengol, Glosario ..., N° 52, ®RAE, Dicc., p. 953, ac. 1.
=RaE, Dicc., p. 158, ac. 2. PRAE, Dicc., p. 1030, ac. 1.
*rMmp., Gr. Hist., § 72.. ®RAE, Dicc., p. 1271; cf. zv, LR, p.

*raE, Dicc., p. 199, ac. 3. 131.
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algunas observaciones generales sobre las materias que hemos tomado
como objeto de estudio. Desde luego, hay fenémenos tanto lingiiisticos
como folkldricos que se suceden con cierta regularidad y sobre los cuales
cabe fijar la atencién. Basta un primer contacto con estos materiales
para que resalten algunos fenémenos por su peculiaridad o frecuencia.
En el aspecto folklérico sélo hay que hacer resaltar que Chiloé,
antes que creador de mitos, es conservador de viejas creencias. Los mi-
tos de Chiloé se han producido por curiosos sincretismos de dos co-
rrientes de tradicién: la hispano-europea y la indigena-araucana.
Ahora sefialaremos las peculiaridades lingiiisticas.

LExico.

16.2. El vocabulario de los isleiios es bastante conservador; esta
lejos de la influencia de los centros poblados donde, en los niveles po-
pulares especialmente, suelen abundar la jerga, la metdfora maliciosa,
las expresiones grotescas, etc.

En general, el 1éxico de Chiloé tiene unidad; sin embargo, hemos
observado que, en algunos casos, la parte sur de la Isla Grande y las
islas menores del departamento de Quinchao son mds conservadoras,
obviamente por su mayor aislamiento. En Cucao, por ejemplo, recogi-
mos varios arcaismos, y en Chaulinec, Compu y Cailin, la mayor can-
tidad de palabras indigenas.

16.3. Dentro de los vocablos de uso frecuente resaltan algunos
muy castizos, como por ejemplo: cabo ‘mango’, hachdn ‘hacha’ (an-
torcha), bezar (o bezoar) ‘concrecién calculosa que suele encontrarse
en las vias digestivas y en las urinarias de algunos mamiferos, y que
se ha considerado como antidoto y medicamento’, maganto (adj.) ‘ma-
cilento’, hacer visos ‘dicese de ciertos tejidos que segiin los hiere la luz,
forman cambiantes o tornasoles’, ardentia [ardentina, ardentida] ‘es-
pecie de reverberacién fosférica que suele mostrarse en las olas agitadas
y a veces en la mar tranquila’, escribano ‘secretario’, batayola [bati6la]
‘barandilla de los barcos’, trisagio ‘himno en honor de la Santisima
Trinidad en el cual se repite tres veces la palabra santo’, cuerpo ‘ca-
daver’, etc.

16.4. Arcaismos son: mesmo (adj.) ‘mismo’, fletar ‘frotar, res-
tregar’, huraco ‘agujero’, hondable ‘hondo’, soberado ‘desvan’, forado
‘agujero’, borujo ‘orujo’, cuero ‘piel’l; también pueden considerarse
arcaismos almud y tarja, que designan antiguas medidas.

3Cf. Zamora Vicente, D. E., p. 337.
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16.5. Hemos encontrado algunas voces propias del occidente pe-
ninsular: huraco, magiieto (en camahueto), balay, zuncho ‘sostén me-
talico, abrazadera’?, cardume ‘banco de peces’.

16.6. Americanismos son: curioso ‘machi’, cacho ‘asta o cuerno’,
guampa id., tascas ‘puntos, a la orilla del mar, en donde revientan las
olas’, guasca, chicha, etc.

16.7. Hay gran abundancia de palabras indigenas, muchas de las
cuales son usadas también en el resto del pais: choro ‘mejillén’, hual-
tata ‘lampazo’, canchalagua (Bot. Erythraea chilensis), machitin ‘cu-
racion supersticiosa practicada por el machi’, mallines ‘esteros o terre-
nos bajos y anegadizos’, cuncuna ‘oruga’, champa ‘tepe’, hualves ‘terre-
nos pantanosos’, cothue (Bot. Nothofagus Dombeyi) , boqut ‘especie de
enredadera de Chile de la familia de las vitdceas’, etc.

16.8. Otros vocablos indigenas parecen ser de uso exclusivo de
los chilotes, como por ejemplo: bauda ‘guairabo’, cotuta ‘pidén comun’,
concheo ‘especie de batea usada para tostar cereales y legumbres’,
duam ‘mensaje, peticién, encargo’, cothuai ‘maleficio, brujeria’, trai-
guén ‘salto de agua en que se bautizan los neéfitos para brujos’, cachin
‘ulceraciones de la piel atribuidas a los brujos’, collin ‘armazén de ma-
dera de la que penden las llares’, pilcdn ‘bajamar’, cauquil ‘noctiluca’,
cahuel ‘tonina, delfin’, pundillo ‘surco’, chathue ‘cesto’,

LEXICOGENESIA.
a) Formacion nominal.

16.9. Abundan las palabras sufijadas:

-al: bocal ‘lugar donde abunda el boqui’, mariscal ‘lugar donde
abundan los mariscos’.

-ancia: tripulancia ‘tripulacion’.

-ano: arribano ‘persona que trabaja en la parte superior del ase-
rradero’, y con cierre de la vocal final de topénimos en -ao: achahua-
no ‘de Achao’, apiahuano ‘de Apiao’.

-ante: aserrante ‘aserrador’, cont[rjaminante ‘que contamina’.

-azo: challancazo ‘maleficio producido por un brujo’.

-eja: quilineja (Bot. Luzuriaga radicans y Luzuriaga erecta) .

-eria: luceria ‘conjunto de luces’.

-ero: cilindrero ‘persona que regula el cilindro de la trilladora’,
cuiiero ‘el encargado de apretar las cufias en el trabajo de aserrar ma-
dera’, fletero ‘el que embarca mercaderias o personas en una nave para

*Cf. Zamora Vicente, D. E.,, p. 341. *Cf. Zamora Vicente, D. E., p. 340.
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su transporte’, prensero ‘el que maneja la prensa para exprimir man-
zana’, rasirillero ‘rastrillador’, varero ‘el que maja manzanas con va-
ras’, etc.

-llo, -illa (dim.): cunquillo (por junquillo) ‘Juncus procerus’,
lamilla (dim. de lama) ‘una clase de alga de color verde’, lagrimilla
“altima chicha que cae del lagar’.

-ino: abajino ‘el que trabaja en la parte inferior del aserradero’.

-olento: miolento ‘miedoso’.

-0n: pozon ‘pozo grande’, chilcon ‘chilco’.

-orio: revisorio ‘aparato donde los litigantes pueden ver la imagen
del brujo causante de un maleficio’.

-ucho: machucho ‘animal mitico de forma caprina’.

-ura: aventadura ‘actividad de aventar’, aserradura ‘actividad de
aserrar’.

16.10. Hay también palabras compuestas:

marlleno ‘punto culminante de la creciente del mar’, opuesto al
marbajo; cortavida ‘persona de vida breve o predestinada a morir pron-
to’; algunas son compuestas de mapuche y castellano: butamacho
(< map. “vuta” ‘grande’ y cast. “macho” ‘macho cabrio’), ‘uno de los
nombres del ser mitico llamado Imbunche’; millalobo (< map. “milla”
‘oro’ y cast. “lobo” ‘lobo marino, foca’), ‘animal mitico que es consi-
derado jefe de los lobos marinos y guardidn de los tesoros del mar’.

” ¢

b) Formacion verbal

16.11. La formacién verbal es mds escasa. Todos los verbos crea-
dos que hemos recogido tienen la terminacién -ar (-ear), vale decir,
pertenecen a la primera conjugacién, siempre la mas fecunda: calorar
‘calentar’, costurar ‘coser’, flechar [fle¢jar] ‘maleficiar el brujo’; flautear
‘bramar en son de desafio’ (con voz aguda como flauta) , guasquear ‘cas-
tigar con guasca’, varear ‘majar manzanas con varas’, etc.

SEMANTICA

16.12. Abundan algunos sintagmas fijos, verdaderos modismos
que confieren también peculiaridad al lenguaje de Chiloé: persona
limpia ‘la que no participa de la brujeria’, persona noble tiene el mis-
mo sentido, casa grande ‘cueva de brujos’ y primariamente ‘construc-
cién mayor de la vivienda familiar’, malos cristianos ‘brujos’, hacer
la cruz ‘hacer la sefial de la cruz’, sin pecar (agujas, tijeras) ‘sin uso’,
hacerse nifio ‘ponerse galante’, hacer cheque ‘transportar sobre las es-
paldas y a horcajadas a una persona’, salir el juicio ‘perder el conoci-
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miento’, repuntes de agua ‘repuntes de mareas’, reglas de luna ‘pleni-
lunio’, mal malo ‘maleficio de brujos’, etc.

16.13. Formas metafdricas (por semejanza entre dos objetos) :
barril ‘cilindro de la trilladora’, tambor, id., plumilla ‘granzas’, lagri-
milla “Gltima chicha que cae del lagar’, zambullo (‘bacin grande’) se
emplea como sinénimo de ‘dornajo’, bocha (‘botén de flor’) designa
al ‘fruto pequeiio de algunas plantas’, orejas de palo son los ‘hongos
que crecen sobre los drboles cominmente secos, cuyo aparato espori-
fero sobresale en forma de disco’ (especies de los géneros Fomes y
Polyporus) .

16.14. Extensién de significado:

guampa (‘asta o cuerno de animal vacuno’) pasa a significar ‘asta
o cuerno’ (de cualquier animal) ; mechero (‘boquilla de los aparatos
de alumbrado’) se extiende como nombre de un tipo de ‘ldmpara
pequefia, confeccionada con hojalata, que funciona a parafina’; pul-
sera es con frecuencia ‘reloj de pulsera’.

16.15. Restricciéon de significado:

choco (califica al individuo a quien le falta una de sus extremi-
dades) pasa a servir para calificar al miembro mutilado mismo, me-
diano ha pasado a significar ‘niflo pequefio’, mayores se usa como si-
nénimo de ‘padres’, atado (‘conjunto de cosas atadas’) se usa especial-
mente para nombrar al ‘haz de trigo u otro cereal’.

16.16. Desplazamiento semantico:

pesebre (‘sitio donde comen las bestias’) ha pasado a significar
‘cuna del nifio Jests’ y luego a servir de nombre del ‘helecho Pteris
semiadnata, de la familia polipodiadceas’, planta con que se acostum-
bra adomar dicha cuna; lejia (‘agua que se obtiene cociendo ceniza y
que sirve para la colada’) se usa como sinénimo de ‘ceniza’, manan-
tial (‘nacimiento de las aguas’) se usa como sinénimo de ‘cascada o
salto de agua’, borujo (‘orujo, hollejo de la uva, después de exprimida
y sacada la substancia’) pasa a significar ‘hollejo de la manzana, des-
pués de exprimida y sacada la substancia’.

16.17. Hay casos en que se produce una verdadera inversién
semdantica:

pelén (‘el que no tiene pelo o tiene muy poco’) pasa a significar
‘que tiene mucho pelo’, por influjo de las palabras que tienen el su-
fijo aumentativo -6n; camuesa [kamwéhta] (‘fruto del camueso, espe-
cie de manzana fragante y sabrosa’) se usa para nombrar una ‘clase de
manzana muy agria’; ptpa (‘tonel, cuba grande’) pasa a significar ‘cuba
pequeiia’.
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FONETICA
a) Desplazamiento acentual

16.18. Hay una fuerte tendencia a acentuar el mostrativo encli-
tico en los imperativos:

encumbrate [enkumbraté], agdrralo [ayarald], hazle [aselé], bétalo
[botald].

16.19. El cambio acentual generado por la tendencia a deshacer
el hiato, fendmeno general dentro de la lengua#, lo observamos en los
siguientes ejemplos:

aulla [duya], ahi [de] (lai se abre), amoniaco [almonjako], alli [4f].

16.20. En las conversaciones sostenidas con los informadores cons-
tatamos la tendencia a la acentuacién paroxitona en la primera per-
sona de plural del pretérito imperfecto de indicativo:

estdbamos [taf3dmg], veniamos [benidmoh)].

16.21. Falsos esdrijulos:

agujero [ayuxero], balido [balido], traquido [trdkido].

b) Vocales

16.22. Tanto las vocales anteriores como las posteriores experi-
mentan una notoria abertura en las sflabas trabadas por aspirada:

[ehpdnto], [krihtjdno], [egkarydoh], [pehkdo], [marihko], [suhto].

16.23. La vocal final de los plurales es siempre abierta. A la
accién de la aspirada se agrega la diferenciacién con la final del
singular:

[brixoh], [mwérteh], [konsexéroh], [fepresentanteh].

16.24. La aparicién de un elemento semiconsonante [w] ante o,
principalmente cuando ésta va precedida de [b] —o [g]—, es un fend-
meno bastante extrafio. Junto a formas como volar, boqui, bonita, etc.,
existen las variantes [boldr], [g"olar]; [b~6ke], [g~dki]; [g~onita].

Si ocurriera este fendmeno sélo ante o ténica seria semejante a
la diptongacién latina de o, pero ocurre también en casos de o dtona.

‘Zamora Vicente, D. E. pp. 312-314; Rabanales, Hiato ..., pp. 203 y ss.
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16.25. El cambio de e en hiato a ¢ es general. Es un fenémeno
comuin no s6lo en el espafiol de América sino también en el habla po-
pular de la Peninsula3.

Ejs.: subterrdneo [sutefdnjo], 6leo [6]jo].

El cambio es patente en todos los verbos en -ear:

pasear [pasjar], voltear [boltjar].

Por analogia, varios verbos terminados en -ar desarrollan a veces
una i:

pitar [pitjar], aserrar [asefjdr], sajar [saxjr].

Por fonética sintdctica también se produce el cambio e > i (en
las sinalefas) :

[salto j-aywa], [torito &j-d4po], [aniyoh &j-6ro].

16.26. El cambio de o a u en andlogas circunstancias es menos
frecuente. Frente a una forma como [defaxo-e la kdsa] es poco comun
oir la variante [deBdxw-e la kdsa).

16.27. Casos de reduccién de diptongos, encontramos los siguien-
tes:

je > e: quiere [kére]; cualquier [kwalkér]; quietecillos [kete-
siyoh].

ey > o: reumatismo [fomatihmo].

w6 > o: cuotas [kétah].

c) Consonantes

16.28. La [b] inicial se mantiene o se cambia en [g]:

[bolar], [b~olar] y [g7olar]; [borikéte] y [gorikéte]; [bota] y [g™dta].

16.29. La [f] fricativa de la particula sub- desaparece debido a
su caracter relajado:

[su (B) ofisjal], [su (B) marino]

16.30. La [f] inicial por lo general se velariza en [x]:

fuente [xwénte]; fuego [xwéyo], [xwéo]; forzudo [xorsido],
[xwerstdo].

16.31. La caida de [8] intervocalica, fenémeno muy avanzado en

®Zamora Vicente, D. E, pp. 307- rMP., Gr. Hist,, § 31; Lapesa, Histo-
308; cf. Navarro, Manual ... N° 68; ria ..., p. 299.
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América y mds en el espafiol peninsular®, es general en la terminacién
-ado:

[kolordo], [pupdo], [piydo], [soferdo], [tirdo], [egkarydo].

En otras condiciones la -[8] s6lo sufre un fuerte relajamiento:

[lanu‘o], [torsi0], [asefa’éro], [korta*dr].

En la terminacion -ada la desaparicion de la -[3]- es completa y da
lugar a la fusién de vocales iguales:

pegada [peyd], agarrada [ayald], arrollada [afoyd], ribeteada
[FiBetja].

16.32. La [3] final se pierde como en la tendencia general®:

[emfermedd], [ayudd], [mitd].

16.33. La [s] predorsal, variante hispanoamericana (y andalu-
za) de la [s] dpico-alveolar castellana?, es la tinica que hemos registrado.

Dentro de este tipo de articulacién se desenvuelve el seseo, fe-
némeno también general (casos de oposicion [s]/[6] y ceceo no encon-
tramos) .

16.34. La [s] final de silaba o de palabra se aspira como en mu-
chas regiones de Espafia y América®:

[ehpindso], [bjérneh], [péhteh], [fjéhtah].

A veces la -s de los plurales desaparece:

[a saltg], [lise Blagkihkah].

16.35. La [r] final se relaja, y desaparece en los infinitivos ver-
bales que llevan enclitico un mostrativo personal -1, por un fenémeno
de asimilacién?®.

matarlo *[matdllo], [matdlo]; quemarlo [kemalo]; botarle [gotile];
darle el agua [dale l-dywa].

16.36. La [y] intervocdlica se suaviza en una articulacién peculiar
que es general en todo Chiloé. Asi, por ejemplo, en mayores [majéreh];
playa [pldja); ayudadores [ajudadoreh], etc.

°Zamora Vicente, D. E., pp. 307 y ®Zamora Vicente, D. E., p. 332; cf.
311, y 328-329; cf. Lapesa, Historia..., Tavarro, Manual..., N9 106.
p- 300. %Zamora Vicente, D. E., pp. 60-63
“Cf. Zamora Vicente, D. E., pp. 311 y 332; cf. Navarro, Manual..., N° 109.

y 329. ¥Cf. rMP., Gr. Hist.,, § 108.
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16.37. La -[y]- desaparece en los gerundios, donde es tomada por
articulacién afectada. Tenemos registrada la forma trayendo [traén-
do], pero hemos observado el fenémeno en las conversaciones: leyendo
[leéndo], cayendo [kaéndo], etc.

16.38. El yeismo es general en Chiloé. Algunos dialectélogos,
como Zamora Vicente por ejemplo, dan como zona yeista sdlo el cen-
tro del pais, con sus dos focos irradiadores: Santiago y Valparaiso. “El
sur y centro meridional —dice el autor mencionado— conserva la f1.
Sin embargo, una observacidn actual de los hechos podria modificar ra-
dicalmente esta afirmacién.

16.39. La [y] intervocdlica se relaja con frecuencia y llega a
desaparecer en muchos casos:

[kédiyo] y [k6djo); [laartixa]; [ayuxeroh] y [auxerjaito]; [ehtreydr-
se] y [fehtredrse].

[laytinah], [laytna] y *[lainah] [laynah].

16.40. El refuerzo del diptongo we con una [g] inicial esta ates-
tiguado ya en el habla de Castilla desde fines del s. x1v 0 a comienzos
del xv!2. Hemos recogido algunos ejemplos:

huevo [gwéfo], poeta [po~éta], [poywéta].

16.41. Por otra parte, las secuencias fénicas [gwa], [gwe], [gwi]
son frecuentes en palabras de origen indigena:

hualtata [gwaltdta], huahuilque [gwaywilke]; mellehue [meyéywe],
huiro [gwiro].

16.42. La [x] intervocdlica se mantiene, pero se articula como
aspirada -[h]- en la localidad de Cucao, de modo general, y esporadi-
camente en los puntos cercanos de Compu y Rauco:

[briho], [kilinéha].

Tal vez sea este fenémeno un vestigio su tratistico tribal, ya que
la componente indigena de la poblacién es sumamente elevada en ese
sector; en Cucao abunda especialmente el apellido Chodil.

16.43. Se conserva el fonema nasal-velar mapuche [ng]'® en pa-
labras de ese origen:

Tentén [tengténg].

“Zamora Vicente, D. E., p. 65. BErize, Dicc., p. 15.
“lapesa, Historia..., p. 301.



186 CONSTANTINO CONTRERAS

16.44. En los grupos consondnticos -[3]- y -[r]- la [3] se mantie-
ne como fricativa o genera una semivocal y:

noble [ndule], niebla [njéfla] y [péula], diablo [djdulo], cabro [ka-
Bro], quiebra [kéfra] y [kéura], culebra [kuléura].

16.45. En general, la articulacién de los grupos [tr], [dr], que
fueron estudiados primeramente en Chile por Lenz, y atribuida su
transformacién en [tr], [dr] a influjo araucano, se da en proporcién
minima; lo comun es que tales grupos no se asibilen; rara vez encon-
tramos la asibilacién en palabras castellanas. Pero en palabras indige-
nas el fenémeno es sumamente marcado.

Palabras castellanas (tr, dr) : Palabras indigenas (tr):

[trisdxjo] [traigén].
[dehtrésoh] [trauman]
[padre] [trduko].

La asibilacién de [tr] es tan grande en palabras de origen mapu-
che que con frecuencia se llega a la palatalizacién:

[atratrdo] y [acaédo],

[trduko] y [cdyko]

16.46. Casos de reduccién de grupos consondnticos cultos encon-
tramos en:

juzgado [xuxdo], electricidad [letrisidd], ictericiados [atirisjaoh].
ch) Cambios fonéticos esporddicos

16.47. Asimilacién:

a) Vocalica: sirena [seréna], decian [disian], bendecir [bendisir].
b) Consondntica: junquillo [kugkiyo].

16.48. Disimilacién:

a) Vocdlica: medicinas [medesinah], terremoto [tefiméto].
b) Consonantica: gangrena [kangrina].

16.49. Metatesis:

necesita [enesita], derrumbes [fedumbeh].

16.50. Epéntesis:

de r: contaminante [kontramindnte]

de 1: amoniaco [almonjdko]
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de g: empleados [empleydoh]!s.
de t: camuesa [kamwéhta].
16.51. Etimologia popular y derivacién vulgar.

a) La barandilla de los barcos es llamada [batiéla] (de bate olas),
en vez de batayola (o batallola), que es un derivado de “batalla”, pues
dichas barandillas eran usadas antiguamente en los puentes de abor-
daje de los barcos de guerra.

A los obstdculos maritimos se les llama [baray6neh], palabra que
se hace derivar de “varar”, en vez de farallones, del ant. “frallar” y éste
del lat. “fragulare” ‘romper’.

No se dice manigueta, sino [maniyéta] por encontrarse relacién
con su sinénimo “manilla”.

b) EIl pueblo dice [beferiso] por bebedizo, [krusifiko] por cruci-
fijo, [xwersiido] por forzudo, [xweyén] por fogon, [lifertirse] por di-
vertirse, [pwertéro] por portero, pues tiene presente las formas comu-
nes y conocidas: beber, crucificar, fuerza, fuego, libertad, puerta.

c) La etimologia popular es muy frecuente en los topénimos. Por
ejemplo, a los que tienen la componente indigena cura ‘piedra’ —como
Butalcura, Curaco, Curanué, Curahuelvo— siempre se les encuentra
alguna relacién con el castellano cura ‘sacerdote’.

Por etimologia popular suele decirse también [pwérto ménte] en
vez de Puerto Montt.

16.52. Ultracorreccién:

ardentia [ardentida] y [ardjentina]

16.53. Equivalencia acustica:

[b]- = [f]: basilisco [fasilihko]

[d)- = [f): duende [Fwénde]

-(8)- = [r]: arboleda [arfoléra]

[s]- (< 8)- = [x]-: granzas [grdgxa] (aqui debié influir también
fénicamente la palabra *“granja” ‘hacienda rustica’, hoy en desuso) .

ASPECTOS MORFOLOGICOS Y SINTACTICOS.

A los materiales consignados en las monografias agregamos algu-
nas notas marginales sobre fendmenos observados en los didlogos con
los informadores.

“Rabanales, Hiato ..., p. 212.
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16.54. La tendencia popular de crear una terminacién genéri-
ca en voces que no la tienen!?, la observamos en las siguientes pala-
bras: bromisto y pleitisto (Cheniao); también en linas (Quicavi),
forma creada sobre el masc. lino; en Cheniao recogimos la forma
escapatorio.

16.55. Cambios genéricos notamos en tres palabras muy usadas
en todo el territorio: el bajamar, el foto y el costumbre.

16.56. En Compu y Achao recogimos la forma singular pece,
que bien pudiera provenir del plural peces, o bien ser un arcafsmo,
ya que en la lengua antigua existi6 esta forma?s,

16.57. Algunos adjetivos suelen ser usados como sustantivos en
forma especial: mdgico y mentado, usados como sinénimos de ‘bru-
jo’; limpio, el que no es brujo; caldeado, nombre aplicado a la ‘ceniza
caliente’, etc.

16.58. El adjetivo demostrativo mesmo, forma arcaica por ‘mis-
mo’, persiste en el habla de los ancianos.

16.59. El acusativo lo, que se mantiene en América frente al lefs-
mo peninsular’?, en Chiloé es la forma general usada tanto para el
masculino como para el femenino; ha desplazado a la. Ej.: Esta mano
lo tiene cortada.

16.60. El acusativo lo suele emplearse en forma redundante. Ej.:
Y no lo acabé de cargarlo.

16.61. Algunos verbos no reflexivos se usan como reflejos: Ae
creci en este lugar (‘me crié...).

16.62. Verbos reflexivos suelen usarse como no refllejos: Mi pa-
dre me enojo (‘... me retd’).

Yo lo cai al suelo (‘lo boté...").

16.63. Se emplea el verbo en 32 persona de plural para dirigirse
a una 22 persona en sefial de respeto:

Sienten (= ‘tome asiento’).

¢Se servirdn almuerzo? (= ‘¢almorzard usted?’).

16.64. El sintagma fijo diz que ‘dicen que’, ‘se dice’, y su varian-
te [éhke], lo recogimos en Cheniao y lo escuchamos también en ancia-
nos de Chaulinec. Se trata de un arcaismo, frecuente en espaiiol an-
tiguo, y todavia en la época cldsica, pero conservado actualmente
en el habla popular de gran parte de América y Espafia, segun tes-
timonio de Zamora Vicentel8,

*Cf. Zamora, Vicente, D. E., p. 342; ¥*Zamora Vicente, D. E,, p. 344.
Lapesa, Historia, p. 358. ¥Zamora Vicente, D. E., p. 346.
1rMP., Gr. Hist,, § 635, v ,-
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16.65. [numah] (de la locucién adverbial no mds) es de uso fre-
cuente en Chiloé, no sélo con sentido restrictivo sino también con
otros, intensivos y enfaticos!?; Pase no mds [pase numah]; Diga no mds
[diya numdh].

16.66. Otra locucién adverbial frecuente es mds ahora, emplea-
da con el sentido de ‘mds tarde’.

16.67. El adverbio asina, empleado por los ancianos, alterna en
uso con ast.

16.68. Es general el uso de la preposiciéon en, en vez de a, en
frases que tienen verbo de movimiento. Ejs.: Voy en Castro; voy en
Ancud. Segun parece, este uso es un arcaismo, y habria que remontarse
al latin para explicarlo, ya que en esa lengua frente a un acusativo
externo ad se usaba un acusativo interno in20,

16.69. Las variantes [pu] y [pwe] del ilativo pues, son de uso
general®!,

16.70. Finalmente, algunas interjecciones —o expresiones con va-
lor interjectivo, en su mayoria recogidas en la isla de Quinchao— son
las que denotan asombro:

ifijense! [fixensé], jve! [be], jvéalo! [bélo), juea usted, ve! [bedhte
€], jcatay! [katdj] (de “cata ahi”), ;Jesis!, con muchas variantes fo6-
nicas: [xesu], [xwesuh], [xwéto] y [xwe].

GLOSARIO

Conservamos la transcripcién fénica de las formas registradas en
las monografias precedentes; sélo los signos [ ], en que se han enmar-
cado dichas formas, los eliminamos aqui para mayor claridad.

No alteramos el orden interno de los sintagmas para no restarles
espontaneidad ni modificar su grafia.

Las formas destacadas, que van en cursiva, son de dos clases: unas
remiten a su equivalente fénico, cuando éste implica cambios muy
marcados que dificultan la comprensién; otras son expresiones que
han sido incorporadas sin transcripcién fénica, por primar en ellas un

“Lapesa, Historia .. ., p. 359. miento ..., pp. 33-38.
2Vid., Guillermo Araya, Conoci- 2Cf., Zamora Vicente, D. E., p. 349.
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interés formal de otra indole (morfoldgico, sintictico, etc.). El guién
(—) entre palabras indica unién sildbica.

Los numeros remiten a los parrafos donde aparecen registradas
las diversas formas en su contexto correspondiente.

afaxinoh, 14.7; 16.9.

aflentadora, 13.16.

aflentagura, 13.14; 16.9.

afleydnah, 8.4.

afleyano, 8.4.

afia, 3.5.

afilitasjén, 9.5.

afiléso, 4.11.

afombao, 2.3.

a Brigkoh, 1,1.

acristianado (v. krihtjando) .

achahuano, 16.9.

acacdo, 5.5; 16.45.

acdo, 9.7.

acéro, 8.6.

acjar, 8.6.

acén, 2.3; 16.3.

a: dehyrasjdo sombrérw-e
kilinéha, 8.9.

de, 10.4; 10.5; 16.19.

ayara, 8.7; 16.31.

ayaralé, 10.4; 16.18.

ayuxero, 16.21.

ayuxeroh, 5.3; 16.39.

aywa, 6.2.

aywa-ir3jéndo, 5.4.

aywdpe, 15.13.

aywdpi, 15.13.

ahi (v. ae),

ahogarlo (v. auyilo).

ahorca (v. 6rka).

ahorcarse (v. orkarse) .

ahtdj, 10.2.

aj, 10.3; 10.4; 10.5; 10.6; 16.19.

ajdadreh, 13.4.

djya, 10.4.

aj ke kemilo, 5.4.

ajre-e fiura, 8.11.

aireh, 8.7.

ajudadéreh, 13.4; 16.36.
akerensjdrse, 8.5.

aldo, 8.8.

a la rdhtra, 8.9.

a la sonomia §j-6mbre, 8.1.
alérse, 4,3.

alita, 13.15.

al lio-el xweyén, 5.3.
almonjdko, 4.19; 16.19; 16.50.
albnud, 16.4; cf. 15.4.
almudeh, 15.4.

alto, 10.3.

altér, 9.8.

alli (v.aj).

amariyo klaro, 8.6.
amelga (v. mélya).
amoniaco (v. almonjiko).
amontondo, 10.2.
amontondoh, 10.5.

aniyoh §j-6ro, 9.2; 16.25.
agkuy, 9.7.

anunsja mweérte, 3.7.

agxel malo, 8.4.

apartaté §j.aki sombrerigo, 8.9.
apéndice (v. pénde).
apiahuano, 16.9; cf. 4.4.
apjaywdna, 44.

apjdo, 4.3.

aprendih, 4.11.
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aprendih de frixo, 4.11.

aprensagér, 15.11.

arféxah, 7.5.

arboleda (v. arfoléra).

arfoléra, 15.1; 16.53.

ardentia (v. ardentifa y varian-
tes) .

ardentida, 9.1; 16.13; 16.52.

ardentina, 9.1; 16.13.

ardjentina, 9.1; 16.52.

artihta, 4.1.

afapkah, 6.8.

aféa la kadéna, 9.3.

ariffano, 14.7; 16.9.

aféxa, 3.4.

aroyd, 16.31; cf. 1.1.

a saltitoh, 1.1.

a saltg, 1.1; 16.34.

asambléa, 4.6.

ase Bisg, 7.1.

aséjte-e 16f30, 9.4.

aséjte umdno, 4.13.

aselé, 9.4; 16.18.

aséle la [3¢énja, 1.6.

asér céke, 4.20; 16.12.

aser-el mal, 1.6; 4.2.

asér la kruh, 1.11; 16.12.

asér la sepdl, 4.23.

aser mal, 4.2.

asefadéro, 16.31; cf. 14.1.

asefadéro de fraso, 14.1.

aseradoreh, 14.16.

aseragura, 14.1; 16.9.

aserrante, 16.9; cf. 14.6.

aserdnteh, 14.6.

aseradreh, 14.6.

aserar-a pulso, 14.1.

aseraura, 14.1.

aserin, 14.7.

asefjadéreh, 14.6.

asefjar, 16.25; cf. 14.1.

asefjar-a Braso, 14.1.

asefjaura, 14.1.

ast, 16.67.

asian marinéro, 10.3.

asihténteh, 1.7.

asina, 10.4; 16.67.

asjefaura, 14.1.

asuhta, 1.9.

atagdoh, 13.14; 16.15.

atdoh, 13.4.

atirisjaoh, 5.4; 16.46.

atratrdo, 5.5; 16.45.

atretrdo, 5.5.

ayyalo, 7.2.

aykdr, 6. 9.

dylan, 9.2.

atlla (v. duya).

ayréra kintumdn, 4.4.

ayxerjaito, 5.3; 16.39.

duya, 1.9; 16.19.

avenida de mar (v. benida-e
mar) .

ayeya(d)éreh Je atdoh, 13.5.

badaso, 15.14.

bagazo (v. badaso).

ba kolydndo la tjéra, 6.3.
bakuno, 6.1.

bala bendita, 1.11.
balde, 13.15; 16.5.
balay (v. balde).
bélde, 15.12.

balido, 1.1.

bélido, 1.1; 16.21.
balixéro, 9.4.
baloréso, 4.11; 16.51 ,,.
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barah, 15.6.
baraxeadore, 15.8.
baraxjar, 15.7.
barayéneh, 9.3; 16.51 .
baréroh, 15.8.
bariyah, 13.4.

barjdr, 15.7.

barko &j-arte, 9.9.
barko faluco, 9.9.
bardgkoh, 6.3.

baril, 13.9; 16.13.
barileh, 15.15.
basilisco (v. fasilihko) .
batayola (v. batidla).

batidla, 9.1; 16.3; 15.51 ,,.

bayda, 3.8; 16.8.
baxamir, 7.3.

baxo, 1.1.

biaxoh de mir, 9.3.
be, 16.70.

beahte (3¢, 16.70.
bebedizo (v. beferiso) .
beferiso, 4.17; 16.51 4.
beferisg, 4.24.
beferisoh, 6.7.

bedo kém, 8.8.
behtido, 1.2.

behtwdrjo de pwoke, 8.2.

behtwdarjo-e kilinéxa, 8.2.
bejntisinko madleh, 8.7.
bélah, 9.1.

bélo, 16.70.

bendo, 6.1.

bendisir, 5.4; 16.47.
beniamoh, 16.20.
benida-e mar, 10.3.
bérge, 6.1.

bezar, 16.3; cf. 4.19.
biyah, 14.2.

bjérneh, 4.7; 16.34.

bjéxa, 5.2.

bocado (v. bokdo).
bocha, 16.13; cf. 8.4.
béca-el payweldin, 8.4.
béhke, 8.3.

boka, 13.6.

bokal, 8.8; 16.9.
bdéka néyra, 1.11.
bokdo, 4.17.

boke, 8.8.

bélsah, 15.4.

boltéa a lima, 12.1.
bolteador, 12.4.
bolteaura, 12.1.
boltjadoreh, 12.3.
boltjar, 16.25.
bonita, 7.1; 16.24.

bogui (v. bdke, b*6ke, g¥oki) .

boréxo, 15.14.

boruxo, 15.14; 16.4; 16.16.
béra, 15.15; 16.28.
borikéte, 14.3; 16.28.
botalé, 10.4; 16.18.
briasw-e mar, 8.9.
bromisto, 16.54.

bruho, 4.1; 16.42.
bruxeria, 4.1.

bruxo, 4.1; 6.4.

bruxoh, 16.23.

bulto, 4.18.

buta, 1.12.

butiko, 1.12.

butamaco, 1.12; 16.10.
b¥6¢a e payweldin, 8.4.
b¥éhke, 8.3.

bv6ka, 13.6.

b¥6ke, 8.2; 16.24.
b¥oldr, 4.2; 16.24.

cacho, 16.6; cf. 6.6.
caldeado (v. kaldjdo).
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camahueto, 6.10.

camuesa (v. kamwéhta).
cargarlo (v. karydlo).

castigo (v. kahtio) .

ciénagos (v. sjénjoh).

cothuai, 16.8; cf. 4.17.

como un fuego (v. kom-ug xwéo).
cotuta (v. kututa).

cuero, 16.4; cf. 4.13 y 4.14.
cundida (v. undida) .

Caca yrande, 1.12.
cdiywe, 15.12; 16.8.
cajangkdso, 4.17; 16.9.
cajapko, 4.10; 4.13.
caléko, 4.13.
calupa, 9.4.
camapico, 8.1.
¢dmpa, 12.7; 16.7.
campdya-e 16fo, 7.1; 9.2.
¢apo, 12.4.

cayka, 8.11.

caykeh c¢iko, 10.1.
¢auko, 8.10; 16.45.
Cayra, 8.9.

Cayran, 8.9.

ce, 4.14.

ce djaulo, 4.15.
Cifdto, 1.1

¢ifo, 1.1; 2.1; 2.4.
c¢ifo fruxo, 1.1.
Cica, 15.1; 16.6.
ciflar, 8.9.

ciflido, 4.14.

cifloh, 9.8.

cihpén, 4.19.
ciitita, 7.1.

ciitito, 5.1.
cikityityo, 8.1.
ciko, 1.1; 5.1.
Cilida, 3.3.

¢ilkén, 8.3; 16.9.
¢ipcinfoka, 1.12.
chiquitito (v. ciitito) .
choco, 16.11; cf. 1.1.
¢oro, 4.19; 16.7.
cunga, 3.4; 3.5; 15.12.
c¢wéko, 2.1.

da, 8.7.

déle l-dywa, 10.5; 16.35.
darle el agua (v. dale J-dywa).
defixo-e la kasa, 5.3; 16.26.
defaxo-el enfaxe, 5.3.
defaxo-e tjéra, 1.5.
deféxw-e la kdsa, 16.26.
defidxw-e la tjéra, 5.3.
degn, 4.22.

dehyrasjaoh, 4.24.
dehparesér, 9.1.

dehtrésoh, 6.3; 16.45.

de léxo, 1.9.

de noce, 1.8.

déntra, 1.6.

de n™6ce, 1.8.

derrumbes (v. fedumbeh).
desaparecer (v. dehparesér) .
desembarke, 9.6.

desénte, 1.3.

diya numdh, 16.65.

digo (v. dio).

dihke, 10.2; 10.5.

dio, 10.6.

disian, 10.3; 104; 16.47.
disir, 10.3.

djdylo, 16.44; f. 4.15.
djénteh, 13.9.

dornaxd, 15.6.

dornaxo, 15.5.

duiam, 3.6; 16.8.

dufan, 3.6.
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dwélah, 15.15.

dwéno, 7.5.

dwéno de la kwéfa, 1.6.
dwénoh, 1.7.

eciseria, 4.1.

eciséro, 4.1; 6.4.

eh Bér-una kdyra, 2.1.
ehkafasj6neh, 6.3.
ehkapatérjo, 10.3; 16.54.
ehkapolarjo, 4.23.
ehkapulirjo, 4.23.

éhke, 10.4; 10.5; 10.6; 16.64.
ehkrifidano, 4.4; 16.3.
ehpénto, 4.18; 16.22.
ehpindso, 16.34; cf. 1.1.

ehpirito §j-un nino moro, 8.4.

ehtdka, 15.11.

ehtéroh, 6.2.

ehtilando, 8.9.
ehtreyarse, 6.7; 16.39.
el-arte, 4.1.

el bajamar, 16.54; cf. 7.3.
el Barko kaléuca, 9.9.
el Barko kaléyce, 9.9.
el Barkito pirdta, 9.9.
el Béroe, 4.11.

el Buke gdj-arte, 9.9.

el costumbre, 16.54.

el cdca, 1.12.

el ¢aca cipo, 2.4.

el ¢¢, 4.18.

electricidad (v. letrisida) .
el foto, 16.54.

el ydyo-acacdo, 5.5.

el kiahme, 8.10.

el majér, 1.6; 4.4.

el presidénte, 1.6; 4.4.
el réj, 4.4.

el fesjén-entrante, 4.11.
el saxdo, 4.18.

el sumarino, 9.9.

el supremo, 4.4.

el xéfe, 4.4.

el xwéh, 4.4.

¢ma, 5.2

embarke, 9.6.

embruxar, 4.2.

embudo, 15.15.
emfermeda, 4.17; 16.32.
emfermeda Je suhto, 4.18.
empactados (v. empaytddoh).
empapa la ihta, 1.9.
empautadoh, 9.5.
empleydoh, 9.6; 16.52.
en-el-imbjérno, 6.2.
enesita, 16.49; cf. 1.2.
engahtah, 12.2.

epgahte, 12.2.

eggranaxe, 13.8.
egkamaywetdo, 6.7; 6.8.
egkarydo, 7.5; 16.31.
epgkarydoh, 9.6; 16.22.
egkumbraté, 16.18; cf. 4.15.
egkumbraté djdulo, 4.15.
enfedaérah, 8.5.

entrafla, 14.8.

enyerfdo, 4.18.

enyerf3ar, 4.2.

érnja, 4.18.

estdbamos (v. tafamg).

esta mano lo tiene cortada, 16.59.

fasilihko, 5.1; 16.53.
farallones (v. barayéneh) .
faro-e lilikura, 9.7.

felipe mupoéh, 4.4.

féo, 1.1.

fermentasjén, 15.15.
fermin drg, 9.4.

fiura-el djdulo, 8.11.
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fisonomia (v. a la sonomia §j-
6mbre) .

fixdoh, 9.2.

fixensé, 16.70.

fjéhtah, 4.7; 16.54.

flaytéa, 6.1.

flautear, 16.11; cf. 6.1.

flechar (v. flecjar) .

flecjar, 4.2; 16.11.

flecéso, 4.17.

flecéroh, 4.5.

fletar, 16.4; cf. 4.19.

fletarse, 4.19.

fletero, 16.9; cf. 9.3.

fletéroh, 9.3.

florido, 6.1.

flor 3j-48a, 6.8.

fékeh, 9.1.

forado (v. fordo).

fordo, 14.2; 14.3; 16.4.

frata silBéhtre, 8.4.

fuego (v. xwéo) .

funde (v. xtnde) .

fwersudo, 8.1.

gafjota, 3.3.

galpon, 13.4.
gangrena (v. kaggrina) .
garsa, 3.3.

garotéroh, 15.8.

géato néyro, 9.4.
gayina, 5.2.

géyo, 5.1.

gitara, 7.2.

goltjaéreh, 12.3.
gomita, 3.4.

goruxo, 15.14.
gorikéte, 14.3; 16.28.
gotale, 16.35; cf. 5.4.
gotile-dywa-erfida, 5.4.
gotéya, 6.9.

granixe, 13.8.

grande, 9.1.

granéro, 13.18.

grangxa, 13.17; 16.53.
gragxéra, 13.16.

granzas (v. granxa).
guasquear, 16.11; cf. 1.7.
gumita, 3.4.

guruxo, 15.14.

guta, 1.12.

gutamaco, 1.12.
gwaltata, 4.19; 16.7; 16.41.
gwahka, 13.13; 16.6.
gwahkéan, 1.7.
gwahkjando, 1.7.
gwalfeh, 8.5; 16.7.
gwaltdta, 4.19; 16.7; 16.41.
gwampa, 2.1; 16.6; 16.14.
gwampah, 6.6.

gwaria, 1.5.

gwauda, 3.3.

gwéfo, 16.40; cf. 5.2.
gwéfo ciko, 5.2.

gwéfo fasilihko, 5.2.
gwéla, 3.5.

gwénah, 1.9.

gwéye, 8.10.

gwéyeh, 6.9.

gwéyi, 8.10.

gwidr faxo, 7.2.

gwio Je sarydso, 6.5.
gwiro, 8.9; 16.41.

gwiro Je saryaso, 6.5.
gwiro firme, 6.5.

g=okal, 10.6.

g"oki, 10.6.

g-olar, 4.2; 16.24; 16.28.
gFoltjadreh, 12.3.
gTomita, 16.24; cf. 8.4.
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g"ora, 15.15; 16.28.

hablan (v. dylan).
hacerse ninio, 16.12.
hacer visos, 16.3; cf. 7.1.
hasta alli (v. ahtdj).
haya (v. djya).

hay que quemarlo (v. 4j ke ke-

mdlo) .

hernia (v. érnja; jérna de (aria) .

hilada (v. ild).
hondable, 16.4; cf. 6.8.

huraco, 16.4; 16.5; cf. 5.3.

ibtpce, 1.12.

ictericiados (v. atirisjdoh).

ila, 14.4.

ildo, 4.14.

ilar, 14.4.

ilar-el palo, 14.4
ildr-el pohte, 14.4.
ilo, 14.4.
iluminado, 9.1.
ilumindo, 9.1.
tmantada (v. imantja).
imantjd, 4.21.
imbugce, 1.12.
incaséneh, 8.7.
inséndjo, 3.7.

ixoh émbreh soltéroh, 3.5.

jérna &e Paria, 4.18.
juez (v. el xwéh y xwe) .
junquillo (v. kugkiyo).
junta de Bwéyeh, 9.3.
juzgado (v. xuxdo).

kafidyo, 6.8.
kafo, 2.3; 16.3.
kafiro, 2.1; 16.44.
kaéin, 4.18; 16.8.

kdco-el kamaywéto, 6.6.
kdcoh el kamaywéto, 6.6.
kaéndo, 16.37.

kafesito, 6.1.

kaywél, 9.2; 16.8.
kahtian, 1.7.

kahtiyan, 1.7.

kahtio, 10.2; 10.4.
kdhtro, 9.7.

kaldjdo, 8.9; 16,57.
kaléyce, 9.9.

kaleucéroh, 9.2.

kdlku, 4.1.

kalorar, 4.21; 16.11.
kamapcdka, 9.3.
kdmbjo-e ywdrdja, 13.10.
kameydn, 12.9.
kaminoh, 1.8; 8.5.
kamwéhta, 16.3; 16.17; 16.50.
kandhtah, 13.16.
kanahtitw-e kugkiyo, 7.7.
kandhtoh, 15.4; 15.9.
kaggrina, 4.18; 16.48.
kandleh, 15.18.

kanélo, 8.9; 14.8.

kdnto, 7.2.

kapatdh &e la kdsa, 1.6.
kapital, 4.3.

kardume, 9.8; 16.5.
kare'mdpu, 9.7.

karyilo, 10.6.

karydh, 6.8.

kdrme, 4.23.

kdrmen, 4.23.

kdrne &j-apxelito, 1.4.
kdrne-e ¢iko nwéfo, 1.4.
kdrme-e gwdywa, 1.4.
kdrne-e krihtjano, 14.
karta, 3.6.

kdrta mensaxéra, 3.6.
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kdsa-e triya, 13.4.

kdsa yrande, 1.5; 4.6; 16.12.

kdsah, 1.5.

kdsah @rixah, 1.5.
kaserén, 1.5.

ka%ko, 4.1.

kaycdukeh, 9.7.

kaykil, 9.1; 16.8.
kduro, 21.

képra, 16.44; cf. 8.7.
kéfra-a la perséna, 8.7.
kefirah, 6.3.

ké-h, 4.24.

kemdlo, 16.35; 5.4.
kemdr, 5.4.

kenak, 9.4.

kendke, 9.4.

kére, 16.27; cf. 1.2,
ketesiyoh, 16.27; cf. 4.24.
ketesiyoh sentdgos, 4.24.
kéura, 16.44; cf. 8.7.
kéyra loh-animdleh, 8.7.
keyén, 9.7.

kikafi, 1.5; 4.3; 9.7.
kilinéha, 16.42; cf. 8.2.
kinjéntoh mil, 9.3.
kiyin, 8.9.

kj-asen, 4.24.

klaféleh, 6.1.

ko:, 4.22.

ké6diyo, 4.8; 16.39.
kédjo, 4.8; 16.39.
kohturir, 4.21; 16.11.
kojywde, 4.17.
kojywdso, 4.17.
kéjywe, 8.5; 16.7.
kolywaj, 4.17.
kolywinsito, 5.1.
kolora, 4.19.

koloraito, 6.6.

kolorio, 8.11; 16.31.
kolér kayroh, 6.8.
koluko, 7.4.

komisjondo, 7.5.
kompanéro del imbiipce, 2.2.
kom-uyy xwéo, 6.6.

kon la kdra-al madr, 7.7.
kon la méhma pelisa, 1.2.
kontramigndnte, 1.1; 16.9; 16.50.
konsexéroh, 4.5; 16.23.
kontadér, 13.5.

kéntra, 4.19.

kopééo, 3.4; 16.8.

kéo, 4.22.

kortafida, 9.3; 10.6; 16.10.
kérta e Bida, 9.3.
kortadér, 13.5; 16.31.
kérte, 4.3.

kérte Je teréno, 14.2.
koréo, 9.4.

koréo Je loh frixg, 3.6.
kéfe sapdto, 13.13.
kofjénteh, 8.7.

késa Bendita, 1.11.

kétah, 7.5; 16.27.

koyin, 8.9; 16.8.

kréhta, 5.1.

kresjénte, 9.3.

krihtjano, 10.4; 16.22.
krusifiko, 4.23; 16.51 b).
kuciyo, 13.5.

kudisjo, 8.8.

kihmo, 8.10.

kuléyra, 4.19; 5.1; 16.44.
kuléyra Jel ywépo, 5.5.
kuleyron, 5.5.

kugkiyo, 13.16; 16.9; 16.47.
kugkuna, 6.8; 16.7.
kinpah, 14.7.

kupéro, 14.7; 16.9.
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kurjéso, 1.10; 16.6; 6.4.
kututa, 3.3.

kwadriya, 13.8.
kwajriya, 13.8.
kwalkér, 1.9; 16.27.
kwalkér farko, 9.1.
kwalkér tjémpo, 6.2.

kwando-dj maréah-altah, 6.2.

kwarténeh, 14.8.
kwéfla, 1.5.

kwéfah, 4.6.

kwérflo, 2.3.

kwéro-e krihtjano, 4.14.
kwéro-e laartixa, 4.14.
kwéro-el péco, 4.13.
kwéro-e pehkdo, 4.13.
kwéro umano, 4.13.
kwérpo, 3.7; 16.3.
kwidadr de la kwéfa, 1.6.

laartixa, 4.19; 16.39.
lafatérjo, 3.4.

la Bolante, 13.8.

la foladéra, 3.1.

la Boladra, 3.1.

la fiura, 8.11.

layrimiya, 15.13; 16.9; 16.13.

layuna, 16.39; cf. 9.6.
layina-e sésar(e), 9.6.
laytnah, 6.2; 16.39.
laytina kupgwéne, 9.6.
l-dywa fendita, 1.11.

la y"olagéra, 3.1.

la y"oladra, 3.1.

la y~olante, 13.8.

la ihla sésara, 9.5.

la inmundisja-el ¢ayko, 8.6.

la kasa médja lo yefié-el kama-

ywéto, 6.9.
la kéntra, 4.19.
la kordiyéra, 7.2.

la mar, 6.8.

la marina, 9.5.

lamiya, 9.3; 16.9.

la mixa, 15.1.

la metrayko, 8.6.

lanudo, 1.1; 16.31.

lapa, 3.4.

la pjédra de-acdo, 9.4.

la porkeria-el rwénde, 8.6.
larya, 8.7.

larydr-un kolywdj, 4.2.
laryar-un mal, 4.2.

laryéro, 10.2.

la salamdgka, 4.16.

la sjuda de sésar, 9.5.

la sjuda sésara, 9.5.

laso-e saryaso, 6.5.

laynah, 6.2; 16.39.
*latinah, 16.39.

layrél, 8.9; 14.8.

la xéfa, 4.4; 16.54.

leéndo, 16.37.

lecusa, 4.22.

lejia, 16.16; cf. 8.9.

lemuj, 4.19.

lepiyin, 4.19.

le sékan-el xwisjo, 1.9.

le saljs-el xwisjo, 6.7.

le rédhpan-el faytihmo, 4.12.
le fahpan la fé, 9.4.
letrisida, 9.1; 16.46.

lexia kaljénte, 8.9.

lexia kaljénte del xwéyo, 8.9.
lifertirse, 1.8.

libradnos (v. lifranoh) .
lifranoh, 9.8.

lifro e la maxfa néyra, 4.16.
liro de salamdgka, 4.16.
lifro &e san sipirjdno, 4.16.
lifro salamdgka, 4.16.
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limar, 14.8.
limpjapldta, 4.19.
limpjo, 4.14; 16.57.
linah, 1.1; 16.54.
lindo, 6.7.

lindsa, 7.5.

linto, 1.1.

lita, 13.15.

lo, 10.5; 10.6; 16.59.
lg, 10.3.

l6Boh, 9.2.

lo cai, 16.62.

lo halla (v. lw-dya) .
loh lemuj, 8.8.

loh maritimoh Jdel kaléyce, 9.2.
Iéna, 13.16.

loréto yajto, 10.1.
luy™ar, 10.4.

lima, 15.6.

Iimah, 12.2.
luméro, 12.4.
lumjatra, 12.1.
lina nwéfa, 7.4.
luse blagkihkah, 9.1; 16.34.
luseria, 9.8; 16.9.
Iw-dya, 10.6.

llega a arar (v. yéa-arar).

maci, 1.10; 6.4.

macitun, 8.9; 16.7.

maco, 1.12.

macuco, 1.12; 2.4; 16.9.

macuco-e la kwéfa, 1.12.

mayantah, 6.7.

maganto, 16.3; cf. 6.7.

magia (v. maxia) .

magiieto, 16.5; cf. 6.10.

mah-arifla ¢é mah-afdxo ¢é, 4.15.

mah-afifa djdulo mah-afdxo
djaulo, 4.15.

major, 10.6.

majoreh, 3.2; 16.36; 10.2; 16.15.

majoria, 3.6; 4.3.

maékina y¥oladra, 4.13.

makina triyadra,... a frdso,...
a pilso, 13.1.

makun, 4.13.

makup, 4.13.

makupi, 4.13.

madl de (rixo, 4.17.

mal krihtjano, 4.1; 6.4.

mal madlo, 4.17; 16.12.

maloh krihtjanoh, 1.7; 16.12.

manaywah, 9.2,

manantjdl, 14.12; 16.16.

manigueta (v. maniyéta).

manila, 15.9.

maniya, 13.8; 14.5.

maniyéta, 14.5; 16.51 ,,.

manixa, 7.5; 14.3.

madgko, 2.1.

mano ywéle, 8.9.

manoxoh, 13.4.

manta, 4.14.

manufrjo, 13.8.

mansana dulse, 15.5.

mapéan, 9.2.

mar, 6.2.

marbajo, 16.10.

marihkd, 7.3.

marihkdl, 7.3; 16.9.

marihkoh, 7.3; 16.22.

marinoh, 9.2.

madrteh, 4.7.

maryéno, 9.3; 16.10.

mds ahora, 16.66.

*matdllo, 16.55.

matarlo (v. matdlo).

matdlo, 16.35.

maéxa-a [3ara, 15.2.
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maxaddreh, 15.8.
maxaéreh, 15.8.
maxdr-a fdra, 15.7.
maxd4r mansdna, 15.7.
maxia, 3.2; 4.1.
maxia néyra, 94.
maxiko, 4.1; 16.57.
mayineh, 6.2; 7.4.
me creci ..., 16.61.
mecéro, 4.13; 16.14.
mecuke, 10.5.
medesinah, 1.10; 16.48.
medicina (v. medsina) .
megdsina, 8.9.

me enojo ..., 16.62.
mélya, 12.9.
mensaxe, 3.6.
mensaxéra, 3.1; 3.6.
mentdo, 4.1.

menél, 9.3.
merjéndo, 13.12.

me rendi ..., 16.61.

mesmo, 16.4; 16.58; cf. 1.2

metregkén, 9.6.

me vine..., 16.61.
mexora, 8.7.

méye, 12.6.
meyéywe, 12.6; 16.41.
meyeywéra, 12.6.
milkdo sin sal, 1.4.
migga, 11.1.

mitd, 10.5; 16.32.
miyal6fo, 94; 16.10.
mjolénto, 4.11; 16.9.
moko, 9.3.

molér mansdna, 15.7.
molinoh, 6.3.
monserate, 4.23.
montdna, 8.3.

moénte, 1.5; 8.3.

muxér, 7.1.

muxér fruxa, 3.1.
muxér limpja, 1.3.
mwérteh, 16.23; cf. 3.7.
mwéye, 9.6.

mwi reduro, 6.6.

nadje, 10.6.

nadje(h), 10.6.

natre, 8.9.

natri (v. natre).
nerfjéso, 6.7.

nipo ciko, 8.1.

nipoh mwértoh, 1.4.
njéfla, 9.3; 16.44.

nocan, 9.6.

néceh, 8.5.

nocun, 9.6.

no kére fopa, 1.2.
ndule, 16.44; cf. 1.3; 1.8; 9.2.
néyleh, 9.2.

numah, 10.2; 10.4; 16.65.
nw-enesita fépa, 1.2.
n%4ceh, 8.5.

napo, 15.12.
néula, 1.9; 9.3; 16.44.
ngeil, 7.3.

observarlo (v. oserfalo) .
o]3'éxa, 6.1.

6i Baxd-el pigkdi, 7.7.
oleo (v. 6ljo).

6ljo, 16.25; cf. 1.3.
6mbre, 1.1.

émbre cikitito, 8.1.
ondayleh, 6.8.

onde fa ser-el mal, 1.8.
oréxa-e pilo, 8.9; 16.13.
o6rka, 8.9.

orkdrse, 3.5.

orketéroh, 13.11.
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orkéneh, 14.2; 15.10.
oserfialo, 3.5.

pa-asuhtar, 1.6.

padre, 16.45; cf. 3.2.
padreh, 3.2.

padreh frixoh, 3.2.
payweldin, 8.3; 8.4; 8.9.
pa ke: fale, 1.7.

péla, 15.6.

palagka, 12.6.
palankéra, 12.6.
palagkéro, 12.6.

palo, 14.14.
paloh-afopdg, 8.3.
paloh podrig, 8.4.
paloh tapg, 8.5.

pélo néyro, 8.2.

palté 8e lo méhmo, 8.2.
palw-el payweldin, 8.9.
pantalén de 3voki, 8.2.
pano Blagko, 3.7.

para arriba (v. pa-fifa).
parfa, 13.11.

parée, 10.5.

pa-fia, 10.3; 10.4.
pasjar, 1.7; 16.25.

pata, 9.2.

péta-afoyd, 1.1.
pata-afoya-l-ehpindso, 1.1.
pata coka, 1.1.

patjoh, 8.5.

pase numéh, 16.54.
paxaro, 3.1.

paxaroh, 9.2.

paxaro marino, 3.3.
paxérah, 13.11.

péco de indjo Bjéxo, 4.13.

péco Je muxér, 4.18.
péco umano, 4.13.
peya, 16.31; cf. 1.1.

pehkdo, 7.1; 7.3; 10.2; 16.22.

pehkadr, 7.2.

péhteh, 3.7; 16.34.
peinesiyg &j-6ro, 7.2.

pela, 7.1.

pelén, 1.1; 16.17.

pénde, 4.18.

persiye a lah muxéreh, 8.8.
pése, 7.1; 16.56.

peséure, 8.3; 16.16.

persona limpia, 16.12; cf. 1.3.
perséna nduyle, 1.3; 1.8; 16.12.

peyéxo, 12.4.
pidkan, 7.3.

pi¢ana, 13.16.
picantéra, 13.16.
picénto, 13.17.
picéra, 13.16.
pikuta, 4.12.
pilywitra, 3.3.
pilkan, 7.3; 16.8.
pigkoi, 7.7.

pintdo, 6.1.

pipa, 16.17; cf. 15.15.
pipah, 15.15.

pitar (v. pitjar).
pitjar, 9.3; 16.25.
pito e sarydso, 8.9.
pio, 13.17.

piyao, 4.20; 16.31.
piyuko, 9.3.

pjédra del-dra, 4.19.
pjédra-c Besar, 4.19.
pjédra limbre, 6.7

pjédra tepgténg, 10.1; 10.5; 10.6.

pjél del djaulo, 4.14.
pjérna ¢wéka, 1.1.

pjérna en la-hpdlda, 1.1.
pjérna peya-l-ehpiniso, 1.1.
pjésa-ehkira, 6.9.
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pjuéén, 6.1; 10.6.
plaja, 9.3; 16.36.
pleitisto, 16.54.
plumiya, 13.17; 16.13.
pohtémah, 8.7.

poeta (v. poywéta).
poywéta, 6.4; 16.40.
poywéta frixo, 6.4.
poywétah, 4.4.

pohte, 14.4.

pol, 10.4.

pol Bangko, 10.3.
polisiah, 4.4.
ponsdna, 4.18.

pdnco, 4.14.
poncitw.e B oke, 8.2.
ponco de kilinéxa, 8.2.
ponco-e kilinéxa [3jéxo, 8.2.
por el (v. pol).

por el banco (v. pol Bagko) .

por-embidja, 1.2.
por-erénsja, 3.2.

porke le tjénen-idéa, 1.9.
por sohpéca, 1.9.
portéro, 1.6.

prénsa, 15.10.
prenséro, 15.11; 16.9.
*poTéta, 16.40.

pu, 10.5; 10.6; 16.69.
pues (v. puy pwe).
pulsera, 16.14; cf. 9.2.
pulsérah, §j-6ro, 9.2.
pundiyo, 12.8; 16.8.
punta dj-aldo, 8.8.
punta-e Béiye, 10.2.
punta-e sentinéla, 10.2.
pupdo, 16.31; cf. 9.8.
pupdo Je sal, 9.8.
prifdo, 6.7.

prifo, 10.2.

primisja, 4.9.

pwe, 16.69.
pwertéro, 1.6; 16.51,,.
pwérto amdlja, 9.7.
pwérto mon, 4.3; 9.7
pwérto monte, 4.3; 9.7; 16.51,,

que es (v. ké-h).
quilineja, 16.9; cf. 8.2.

rafjoso, 6.7.

rahpa, 6.7.

rahpadura, 6.7.
rahpale-el-6ljo, 1.3.
rahpaura, 6.7.

rahpita, 6.7.

rahtriyéro, 13.11; 16.9.
rahtriyo, 13.11.

rajkén, 4.21.

rafs muj y~onita, 8.4.
ramfla, 9.6.

rampa (v. famfla y fampla) .
fampla, 9.6.

refentone, 9.3.

reBisorjo, 4.10.

rejumbeh, 6.3; 16.12.
réylah-e luna, 7.4; 16.12.
reylaménto, 4.8.

rehtréa, 8.9.

réhtredrse, 6.7; 16.39.

rej de la kdsa yrande, 1.6.
réina, 9.6.

reisorjo, 4.10.

femédjoh, 1.10.

repecalo, 10.3.

repecharlo (v. repeclalo).
fepresentanteh, 4.5; 16.23.
fepunteh dj-dywa, 6.8; 16.12.
fesar-el rosarjo, 4.23.
fesar-el trisdxjo, 4.23.
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fesar kwalkér-orasjon, 4.23.
restrega (v. fehtréa).
reswéyo, 5.4.

reumatismo (v. fomatihmo).
feunjon, 4.6.

fifetja, 16.31; cf. 9.2.
fifetja 8j-6ro, 9.2.

fikah, 9.2.

fikoh, 3.2.

fioh, 6.2.

fio néyro, 4.3.

rodiya kém, 8.8.

foka, 9.3.

fomansjaflan, 6.4.
fomatihmo, 4.18; 6.7; 8.7; 16.27.
topa fPriyante, 7.2.

fopa 8j-6ro, 7.2.

fésa de tol-dpo, 4.19.
royoh, 14.2.

fufja, 7.1.

rwéda, 13.8.

fwéda cika, 13.8.

fwénde, 8.10.

safardnco, 6.3.

sdkoh papéroh, 9.1.

sal Bendita, 4.23.

salifa, 5.4.

salir el juicio, 16.12; 1.9; 6.7.
salto dj-aywa, 4.13; 16.25.
sambuyo, 15.5; 16.13.
sapgre-el payweldin, 8.9.
sangre-el tyauko, 8.9.
santo krihto, 2.3; 4.23.
sapataso, 13.13.

sapdto, 13.13.

sapito, 6.8.

sdpo, 5.1.

saryaso, 9.3.

sdyme, 8.9.

sahumerio (v.saume).

saxaura, 4.18.

saxaura e fruxo, 4.18.

saxjar, 16.25; cf. 4.18.

saxjaura, 4.18.

se ahogé (v. sj-auy”o).

se dehparése, 8.6.

se-enamora Jde lah xof3eneh, 8.8.

sekretarjo, 4.4.

sembraodra, 7.6.

semiya, 12.4.

se mwére pronto, 1.9.

séna, 13.12.

sentadérah, 16.

seréna, 7.6; 16.47.

sér koraxugo, 4.11.

sernidor, 15.12.

ése servirdn almuerzo?, 16.63.

seun, 1.9.

sientan, 16.63.

silindréro, 13.6; 16.9.

silindro, 13.9.

simbrdo, 8.1.

sim pekar, 4.21; 16.12.

sintah, 14.8.

sin yéma, 5.2.

siréna, 7.6.

s-iso nipo, 8.8.

sj-apodéra Je lah muxéreh, 8.8.

sj-aréan em bdnda, 8.11.

sj-auyo, 8.8.

sj-auy ™o, 10.4.

sjémbra, 7.3.

sjénjoh, 6.2.

sjéra, 14.5.

sjuda, 16.32; cf. 10.4.

sjuda-e loh sésare, 9.5.

sj-isa e lah muxéreh x6f3eneh,
8.8.

s6a, 8.9.

soflerdo, 13.4; 16.4; 16.31.
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ofretarde, 9.5.
séya, 8.9.

sombréro aludo de kilinéha, 8.2.

sombréro de kilinéxa, 8.2.
sombréro de linéxa, 8.2.
soporte, 14.2.

soporteh, 15.10.

sithto, 1.9; 4.18; 16.22.
sumarino, 9.16; 16.29.
sipcoh, 15.15.

su ofisjal, 2.2; 16.29.
suplikdr, 13.3.

surko, 12.8.

sutefdnjo, 1.5; 16.25.

tafdame, 10.6; 16.20.
taflah, 14.8.
tafléro, 15.10.
tihkah, 7.4; 16.6.
tambor, 13.9; 16.13.
tantitoh, 10.2.
tipa, 13.6.

tapon, 15.15.
tardeh, 8.5.

tdrxa, 13.5; 16.4.
tarxador, 13.5.
taykolén, 10.1.
taykulén, 10.1.
taylah, 14.8.
tauléro, 13.5.
tayléroh, 15.10.
tayléneh, 15.10.
teleyrama, 3.6.
tempordl Jeséco, 9.8.
tenaun, 4.3.

tenér faldr, 4.11.
tenér kordxe, 4.11.
teng, 10.5.

tengténg, 10.4; 16.43.
tépe, 12.6.

ternéro, 6.1.

teréno, 6.3.
terimoto, 6.9; 16.47.
téta Je muxér, 4.12.

tina, 15.12.

tira, 8.6.

tiradoéreh de mdpgo, 13.7.
tirao, 16.31; cf. 417.
tjénto, 12.4.

to:, 10.2.

t6da, 4.24.

téma loh-aljéntoh, 5.4.
tomadéro, 14.5.

tonéleh, 15.15.

torniyoh, 15.11.

térno, 15.11.

torsedurah, 8.11.

torseira §j-una rodiya, 8.6.

torsido, 8.10; 16.31.
torsio, 8.10.

torsigw-el Jjaulo alexaté, 8.9.

t6o, 16.4.
torito §j-apo, 6.1; 16.25.
trafa'la, 14.8.

trabarla (v. trafd'la y entrafa'

la).
trafesia, 9.4.
trafutre, 1.12.
traéndo, 1.7; 16.37.
trahmi érjah, 4.10.
trajyén, 4.12; 16.8; 16.45.
traiyén di-dywa, 4.12.
trajtraén, 4.12.
traj traj, 4.12.
trakigo, 10.5; 16.21.
trdpa trdpa, 7.7.
traquido (v. trdkido) .
trayka, 8.11.
trauka, 8.11.
trduko, 8.10; 16.45.
traumam, 8,9; 16.45.
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traxe-e kilinéxa, 8.2.
tréh patah, 2.1.

trénsa, 7.1.

trensida, 7.1.

trépa, 8.10.

triyo, 7.5.

tyipah, 3.4.

tripah 3e su mamd, 3.5.
tripuldnsja, 9.2; 16.9.
tripulasjon, 9.2.
trisaxjo, 9.8; 16.3; 16.45.
triya-a f3rdso, ... a pulso, 13.2,
triyadoreh, 13.7.
triyadreh, 13.7.
tyiyadreh, 13.7.

tréso-e madéra, 9.3.
tine:, 1.5.

tuyimjénto, 4.18.

twérka, 15.11.

twérse-a loh nipitoh, 8.7.

ulmo (v. irmo) .
updida, 10.6.
urakoh, 5.3.
urmo, 15.5.
usiyoh, 15.11.

varear, 16.11 (cf. barjar) .
varero, 16.9; cf. 15.8.

véalo (v. bélo).

vea usted, ve (v. bedhte (3¢).
vomita (v. gumita).

voy en Ancud, 16.68.

voy en Castro, 16.68.
vuela (v. gwéla) .

xéfe Je la kwéfa, 1.6.
xesu, 16.70.

xinéh alfarao, 9.6.
xorsudo, 6.7; 16.30.
xufentu, 10.6
xuyadreh e peldta, 6.7.
xunde, 6.3.

Xunta, 4.6.

Xuxdo, 4.3; 16.46.
xwdna résa kincén, 9.6.
xwdr) kanipdni, 9.6.
xwe, 16.70.

xwe, 4.4.

xwéyo, 16.30.

xwéyoh Je paxa, 13.13.
xweyon, 16.51y; cf. 5.3.
xwénte, 3.4; 16.30.
xwéo; 3.5; 16.30.
xwéron, 10.4.
xwersudo, 6.7; 8.1; 16.30; 16.51,,.
xwesuh, 16.70.

xwéto, 16.70.

yagkadso, 4.17.

yapuj, 4.18.

yéa-arar, 6.7.

yéno Je plimah, 3.4.

y no lo acabé de cargarlo, 16.60;
cf. 10.6.

zuncho, 16.5; cf. 15.15.
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