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INTRODUCCION

El alto interés que las tradiciones autdctonas, respecto al
origen del mundo y respecto a las épocas miticas, han des-
pertado y despertaran entre los intelectuales que se dedican
al estudio del alma primitiva, justifica lo suficiente la publi-
cacién especial de un breve texto que hemos conseguido, gra-
cias a una de las tantas sorpresas agradables que a veces
suelen interrumpir la labor mondtona que representa el arre-
glo de un material sistemdticamente recolectado. Era en una
de las sesiones de la Junta de Historia y Numismadtica Ame-
ricana, de Buenos Aires, que mi distinguido amigo, el conoci-
do historiador y bibliégrafo doctor Carlos J. Salas, me obse-
quiara con una «tradicién ranquelina», apuntada en Chimpay
(Gobernaciéon del Rio Negro), el 15 de enero de 1917, por el
sefior Dardo Romero, permitiéndome al mismo tiempo su pu-
blicacién si la creyera interesante, Ddbame yo cuenta, inme-
diatamente, del valor extraordinario que el relato del indio
ranquelche ofrece no solamente para la mitologia de las otras
tribus araucanas, sino para la mitologia sudamericana en ge-
neral, y en vez de guardar el texto entre manuscritos inéditos,
resolvi entregarlo cuanto antes a la imprenta.
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Respecto al grupo de los Araucanos que han conservado la
leyenda, motivo de este trabajo, observo que se trata de los
descendientes de los Ranquelche, popularizados por la célebre
«Excursién a los indios Ranqueles» del general Lucio V. Man-
silla, obra que goza de fama bien merecida y de la cual hay
varias ediciones. Preferimos, sin embargo, la designacién Razn-
quelche que mejor corresponde a los componentes araucanos:
rancil, carrizo, totora y cke, gente; ranguelino, substantivo o
adjetivo, es derivacién moderna muy usada actualmente en el
lenguaje popular castellano que se habla en la Pampa y la
Patagonia setentrional. Clhzmpay, como oficialmente se escribe
el nombre del paraje donde fué apuntado nuestro texto, sig-
nifica, segiin la interpretacién corriente: «Salida» e. d. la sali-
da de una travesia a la derecha del Rio Negro no muy lejos
de Choele-Choel (1) y tal explicacién corresponde a #upan,
«salir en general, partir de algtn lugar> (2); Zkipar o Chipar —
salié, es pues, la forma correcta de aquel nombre geografico
que en boca espafiola, fué cargado con una 7 para facilitar la
pronunciacién de la # = ck.

L.a designacién: «Araucanos de la Pampa» que va en el
titulo, necesita al fin una breve justificacién. El paraje Chim-
pay, por cierto, pertenec: tanto a la Patagonia setentrional
como a la Pampa, pero debo recordar que los Ranqueles, re-
lacionados siempre con el centro araucano de Chile, se exten-
dian principalmente en direccién hacia el Noreste e. d. la
Pampa, v no hacia la Patagonia propiamente dicho. Muy poco,
al fin, importa la aplicacién de una u otra designacién geo-
gréfica, tratdndose de comarcas, limitrofes entre las dos regio-
nes indicadas.

Transcribimos a continuacién el texto que luego se analizaré
en el comentario:

EL TEXTO DE CHIMPAY

Antes la tierra era toda agua y los pobres indios tuvieron que re-
fugiarse en las montafias para no morir de hambre.

Llovia siempre con fuerza y era de noche.

Y también en las montafias se refugiaron los avestruces, los

(1) MiLaNEes10, Efimologia araucana, p. 17. Buenos Aires, 191¢.
(2) FEBRES, Calepino chileno-hispano, Lima 1765. Reimpresién de Juan M. Larsen,
P. 244-245. Buenos Aires, 1882.



peludos y los guanacos y asi tuvo el indio de que alimentarse.

Y como los indios tenian que pasar de un cerro a otro para buscar
lefia y el aire era negro, pidieron al sol que les alumbrara el camino
durante la noche para no ahogarse en las lagunas que habian forma-
do las lluvias [y que impidiera que los espiritus de los muertos malos
entraran en el corral de los muertos].

Y el sol mandé a su mujer la luna, que se fuera a los cielos y des-
de alli alumbrara a los indios de la tierra, e impidiera que los espiri-
tus de los muertos malos entraran en el corral de los muertos.

Y como la luna se puso en camino durante la lluvia llevando el
fuego en sus manos, éste se enfrié en el camino y por eso la luna
alumbra con luz fria y que no tiene calor.

Y asi los espiritus malos no pudieron entrar nunca en el corral de
los muertos y quedaron errando en el aire.

Y cuando las aguas bajaron, los indios se fueron a vivir en los
campos donde hay pastizales y donde viven los avestruces y los gua-
nacos.

COMENTARIO COMPARATIVO RESPECTO A CHILE

Empieza el mito a narrar un gran diluvio, producido a causa
de lluvias continuadas, y sigue ocupandose de los dos astros
tan importantes para la mitologia, el sol y la luna.

Como entre las leyendas araucanas ya hay antecedentes
respecto a estos dos motivos, trataremos en seguida el primero,
o sea:

EIL, DILUVIO

En la famosa obra del padre Diego de Rosales, escrita al
fin del siglo XVII y publicada en 1877 por Benjamin Vicuiia
Mackenna, hallamos la narracién més antigua y, al mismo tiempo,
més completa sobre la creencia de los aborigenes de Chile res-
pecto al diluvio. Parece que la edicién del viejo codice no llegé
a difundirse lo suficiente en el mundo cientifico, pues ninguno
de los mitélogos que han dedicado al célebre motivo de la
inundacién, monografias especiales (!), conocen el libro de
aquel historiador; sélo en los trabajos de los modernos autores
chilenos, estd mencionado o extractado con relativa frecuencia.

(1) ANDREE, Die Flufsagen. Ethnographisch betrachtef. Braunschweig, 18g1.
WINTERNITZ, Die Flutsagen des Altertums und der Naturvilker. Mitteilungere dey An-
thropologischen Gesellschaft in 1Wien, XXI, p. 305-333. 19OI.



— 31 —

Para nuestros fines, es imprescindible reproducir el texto tal
cual lo relata Rosales: (1)

Tienen muy creido que cuando salié el mar y anegd la tierra an-
tigunamente sin saber cudndo (porque no tienen serie de tiempos ni
computo de afios ), se escaparon algunos indios en las cimas de unos
montes altos que se llaman Tenten, que los tienen por cosa sagrada. Y
en todas las provincias hay algtin Tenten o cerro de grande venera-
cién, por tener creido que en él se salvaron sus antepasados de el dilu-
vio general, y estdn a la mira para si hubiere otro diluvio, acogerse a
él para escapar de el peligro, persuadidos de que en él tienen su sagra-
do para la ocasién... Afiaden a esto, que antes que sucediese el dilu-
vio o salida de el mar que ellos imaginan, les avis6 un hombre pobre y
humilde, y que por serlo no hicieron caso de él... En la cumbre de
cada uno de estos montes altos llamados Tenten, dicen que habita una
culebra de el mismo nombre... y que antes que saliese el mar, les dijo
lo que habia de suceder, y que se acogiesen al sagrado de aquel mon-
te, que en él se librarian y él los ampararia. Mas que los indios no lo
creyeron y trataron entre si que si acaso sucediese la inundacién que
decia Tenten (?), unos se convertirian en ballenas, otros en peje espa-
da, otros en lisas, otros en rébalos, otros en atunes y otros pescados;
que el Tenten les favoreceria para eso: para que sisaliesen derrepen-
te las aguas y no pudiesen llegar a la cumbre de el monte, se quedasen
nadando sobre ella transformados en peces...

Fingen también que habia otra culebra en la tierra y en los luga-
res bajos llamada Caicai-Vilu, y otros dicen que en esos mismos cerros,
y que ésta era enemiga de la otra culebra Tenten (®) y asimismo ene-
miga de los hombres, y para acabarlos hizo salir el mar, y con su
inundacién quiso cubrir y anegar el cerro Tenten y a la culebra de su
nombre, y asimismo a los hombres que se acogiesen a su amparo y
trepasen a su cumbre. Y compitiendo las dos culebras Tenten y Caicai,
ésta hacia subir el mar y aquélla hacia levantar el cerro de la tierra y
sobrepujar al mar tanto cuanto se levantaban sus aguas (*). Y que lo
que sucedié z los indios cuando el mar comenzé a salir y inundar la
tierra, fué que todos a gran prisa se acogieron al Tenten, subiendo a
porfia a lo alto y llevando cada uno consigo sus hijos y mujeres, y la co-

(1) ROSALES, Hisloria general de el reyno de Chile, ediciébn Benjamin Vicufia Mackenna,
I, p. 4-6. Valparaiso, 1877.

I.a parte que nos interesa, también estd reproducida, aunque con omisiones (com-
pérese pagina 31, primera linea) en: MEDINA, Los aborigenes de Chile, pag. 29-3t. Santia-
go, 1882. — Segiin cste libro, l1a leyenda del diluvio, abreviada y arreglada, fué insertada
por Alberto del Solar en su Huincahual, narracion aravcana, pag. 64-67. Paris, 1888. No
sabemos en qué se basa el novelista cuando atribuye la causa de aquel diluvio a una
lluvia copiosisima que cay6 sobre la tierra en torrentes y no cesé durante Zunas enteras,

(2) Zenfen se llamé6 entonces aquel hombre « pobre y humildes; la narracién espa-
fiola, en muchos detalles de su estilo reproduce el original araucano.—Nota de R. L. N.

(3) Resulta, pues, quz aquel hombre ¢<pobre y humilde», de nombre Tenten, era una
culebra asi llamada que se habia trocado en hombre al presentarse a los indios.— Nota
de R. L. N.

(4) Motivo del < cerro creciente ».,— Nota de R, L. N.



mida que con la prisay la turbacién podian cargar. Y a unosles alcanzaba
el agua a la raiz de el monte y a otros al medio, siendo muy pocos los
gue llegaron a salvarse a la cumbre. YV a los que alcanzé el agua, les
sucedié como lo habian trazado, que se convirtieron en peces y se con-
servaron nadando en las aguas, unos transformados en ballenas, otros
en lisas, otros en rébalos, otros en atunes y otros en diferentes peces.
Y dz estas transformaciones, fingieron algunas en pefias, diciendo: que
porque no los llevasen las corrientes de las aguas, se habian muchos
convertido en pefias por su voluntad y con ayuda deel Tenten. Y en
confirmacién de esto muestran en Chiloé una pefia que tiene figura de
mujer con sus hijos a cuestas y otros a los lados, que el autor de la
naturaleza la crié de aquella forma que parece mujer con sus hijos. Y
tienen muy creido que aquella mujer en el diluvio, no pudiendo llegar
a la cumbre de el Tenten, le pidié transformarse en piedra con sus hijos
porque no la llevasen las corrientes, y que hasta ahora se quedé alli
_ convertida en piedra. Y de los que se transformaron en peces, dicen
que pasada la inundacién o diluvio, salian de el mar a comunicar con las
mujeres que iban a pescar o coger mariscos, y particularmente acari-
ciaban a las doncellas, engendrando hijos en ellas; y que de ahi pro-
ceden los linajes que hay entre ellos de indios que tienen nombres de
peces, porque muchos linajes llevan nombres de ballenas, lobos mari-
nos, lisas y otros peces (!). Y aytidalos a creer que sus antepasados se
transformaron en peces, el haber visto en estas costasde el mar de
Chile, en muchas ocasiones, sirenas que han salido a las playas con
rostro y pechos de mujer y algunas con hijos en los brazos.

Asentadas estas fingidas transformaciones v sofiado diluvio, queda
la dificultad de cé6mo se conservaron los hombresy los animales ; a lo cual
dicen: que los animales tuvieron mdas instinto que los hombres, y que
conociendo mejor los tiempos y las mudanzas, y que conociendo la inun-
dacién general, se subieron con presteza al Tenten y se escaparon de las
aguas en su cumbre, llegando a ella mas presto que los hombres que
por incrédulos fueron pocos los que se salvaron en la cumbre de el
Tenten. Y que de éstos murieron, los mas, abrasados de el sol. Por-
Jue como fingen que las dos culebras, Cacai y Tenten, eran enemigas,
v que Cacai hizo salir las aguas de el mar para que, sobrepujando a los
montes, anegasen a los hombres y al monte Tenten y asu culebra que
los favorecia, y que Tenten, para mostrar su poder y que ni el mar le
podia inundar ni sobrepujar con sus aguas, se iba suspendiendo y
levantando sobre ellas. Y que en esta competencia la una culebra que
era el Demonio, diciendo ca/ cai hacia crecer mas y mds las aguas, y
de ahi tomé el nombre de Caicai. Y la otra culebra, que era como
cosa divina, que amparaba a los hombres y a los animales en lo alto
de su monte, diciendo zen ten (%), hacia que el monte se suspendiese

(1) Rasgos caracteristicos del totemismo.—Nota de R I. N.

(2) Cai cai, respectivamente fen Zem, son entonces, segin la fonética araucana, las
trauscripciones del grito caracteristico de cada vibora. I.os zo6logos modernos no estidn
de acuerdo respecto a los sonidos producidos o no por los offdios ; en la creencia popu-
)ar, seguramente hay mucha exageracién ; por otra patte, es error considerar los ofidios
como mudos.—Nota de R. L. N.



sobre las aguas (!), y en esta porfia subié tanto que llegé hasta el sol.
Los hombres que estaban en el Tenten, se abrasaban con sus ardores,
y aunque se cubrian con callanas y tiestos, la fuerza de el sol, por estar
tan cercanos a él, les quité a muchos la vida y pelé a otros, y de
ahi dicen que proceden los calvos. Y que tltimamente el hambre los
apreté de suerte que se comian unos a otros. Y solamente atendieron
a conservar algunos animales de cada especie para que multiplicasen,
y algunas semillas para sembrar.

En el nimero de los hombres que se conservaron en el diluvio,
hay entre los indios de Chile grande variedad, que no puede faltar en-
tre tantos desvarios. Porque unos dicen que se conservaron en el
Tenten dos hombres y dos mujeres con sus hijos. Otros, que un hom-
bre solo y una mujer a quienes llaman Llituche, que quiere decir en
su lengua 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 descuartizdndole 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 haciéndolo asi, se fueron disminuyendo las aguas y vol-
viendo a bajar el mar. Y al paso que las aguas iban bajando, a ese
paso iba también bajando el monte Tenten hasta que se asenté en su
propio lugar (°), Y diciendo entonces la culebra: #n ten, quedaron ella
y el monte con ese nombre de Tenten, célebre y de grande religién
entre los indios. ’

Extractos de la misma leyenda se hallan en las obras de
otros antiguos cronistas que escribieron sobre la historia de
Chile, y también en los trabajos lingiiisticos de aquella época,
va intercalada una que otra breve mnoticia al respecto. Para
completar nuestro estudio, reproducimos todos esos parrafos,
mds o menos en orden cronolégico, pues por més cortos que
sean, comprueban por lo menos el interés que la leyenda di-
luvial de los Araucanos despertara en el mundo intelectual de

aquel entonces. :
Escribe el padre Pedro deCérdoba y Figueroa lo siguiente ():

(1) No estd bien claro si se trata del motivo del «cerro creciente» o del «cerro flo-
tantes, ver més adelante. — Nota de R. L. N.

(2) FEBRES (obra citada, p. 141) escribe: «//ifu, el principio y comienzo de cualquier
cosa ; llitun, principiar (activo y neutro).» — Nota de R. L. N.

(3) La leyenda no explica el enojo de Tenten que ha de ser el «<sefior de la monta-
fia», enemigo de Caicai, Sefior del mar.— Nota de R. L. N.

(4) «Cuatro es el niimero sagrado de los mapuches lo mismo que de muchas otra
tribus americanas » — Nota de R. Lenz al ocuparse del texto de Rosales ( Zradiciones,
etc., p. 17, ver méds adelante). .

(5) Esta frase se refiere al motivo del « cerro flotante », ver las notas 4, pdgina 31 y
1, pdgina 33.— Notas de R. L. N.

(6) CORDOBA Y FIGUEROA, Historia de Chile [c. 1740-1745]. Coleccion de historiadores de
Chile y documentos relativos a la historia nacional, 11, p. 26-27. Santiago de Chile, 1862.



«Tenian noticia del universal diluvio, bien que adulterada con
ridieulas circunstancias, como el que ciertos montes a quienes llaman
Thegtheg (1), que el dia de hoy aun los mencionan, crecian excediendo
siempre a las aguas, y que en ellos se libraron algunos, de los cuales
se habia multiplicado el linaje humano».

El padre Miguel de Olivares es mads. explicito cuando
dice (%)

«Es particular supersticién y muy circunstanciada la que tienen en
tiempo de temblores grandes: luego que ha pasado la mayor violencia
del movimiento, se aperciben hombres y mujeres de cosas de comer y
de platos grandes en la cabeza, y cargando con sus hijuelos y su pobre
ajuar se encaminan al monte mas cercano de los que llaman Tenten,
que son los que tienen tres puntas que van en declinacién hasta lo
més bajo de la llanura, y sélo puestos en su cima se dan por seguros,
Dan la razén de este hecho, diciendo: que en semejantes terremotos
como sale el mar algunas cuadras fuera, asi es de temer que inunde
toda la tierra, segiin tienen por tradicién que sucedié en tiempos de
mucha antigiiedad. Que este Tenten, tiene la buena cualidad de sobre-
nadar las aguas, y que puestas sobre él con sus alimentos se manten-
drén el tiempo que durare la inundacién. Mas preguntando por los
platos, dicen con grande aseveracién que pueden subir tanto las aguas
y el Tenten sobre ellas que lleguen hasta el mismo globo del sol, en
cuyo caso aquel plato que llevan en la cabeza, los defendera para no
abrasarse. Lo méas admirable de su simplicidad es que aquellos platos
no son de barro ni de metal, sino de madera, y con todo eso los juz-
gan exentos de los incendios de aquel astro fogosol» (7)

(1) A pronunciarse Theng theng, e. d. con » nasal como en la palabra francesa ddfon,
etc. Este sonido, en los antiguos documentos fué impreso con la letra g, generalmente
de un tipo distinto. M4s adelante, al reproducir los antiguos textos, hemos reemplazado
la g respectiva con los consonantes ng.

Esa palabra araucana adquiri6 carta de ciudadania en el idioma de los Patagones
y también en el lenguaje popular castellano que se habla en Patagonia, pero no redupli-
cada sino simplificada en ckengue con locual se designa una tumba indfgena situada en
la cumbre de los cerros altos y construida de piedras amontonadas en circulo.- Nota de
R. L. N.

{2) OLIVARES, Historia militar. civil y sagroda de Chile [mitad del siglo XVIII]. Colec-
cion de historiadores de Chile y documentos relativos a la historia nacional, VI, p. 53. San-
tiago, 1864.

(3) El origen de esta leyenda se refiere, pues; a ia época en la cnal el sol fué con-
siderado persona como en el texto de Chimpay; los platos llevados a la cabeza, no
tenian, pues, otro objeto que transportar los viveres. Como en todus los textoschilenos,
el sol ya no s mds antropomorfizado sino considerado como lo que es realmente osea
foco del calor, la mente de los aborigenes buscé relacionar esta modernizacién de
ideas primitivas, con uno que otro detalle de la tradicién, en el presente caso, ese de
los platos, sin tomar en consideracién que eran de material inflamable, pues los platos y
utensiiios de cocina fueron fabricados y lo estdn hoy en dia todavia, por los Arauca-
nos, casi tinicamente de madera. Los textos modernos han adaptado, sin embargo,
aquella clase de vianda a los rayos solares, reemplazando aquellos platos de made-
ra por ollas de greda (ver nota 3, pigina 41); ver también nota 2, pdgina 36. — NoTa
DE R. L. N.



Los conocidos gramadticos padres Bernardo Havestadt y An-
tonio Febrés, intercalan en sus obras, fragmentos de la leyen-
da diluvial en la siguiente forma:

«Algunos miies de afios ha, diz que los rios tuvieron una grande
avenida, los mares también vinieron a salir para tierra adentro, con
esto fué subiendo el agua sobre la tierra, sobre los 4arboles grandes,
sobre los cerros, y de esta suerte se ahogé toda la gente en todo el
mundo, ocho sélo se libraron, cuatro hombres y cuatro mujeres, en un
cerro llamado Thengtheng; éstos engendraron todos los otros hom-
bres. ()

«Chengcheng o Thengtheng, unos cerros donde dicen se escaparon del
Diluvio aquellos de quienes desciendens.

«Thengtheng o Chengcheng, unos cerros, en donde dicen se escaparon
del Diluvio sus antepasados; Zinc non nemo montes Armeniae interpreta-
tus est.» (%)

«Montes in quibus Majores suos, aiunt, diluvium evasisse, fzeng-
teng.» (%)

Més amplio es el texto que el abate Juan Ignacio Molina
publicé ya al fin del siglo XVIII en su .Seggzo sobre la histo-
ria de Chile, obra que alcanzé bastante circulacién en Europa;
por comsiguiente, la leyenda araucana‘ del diluvio cuando es
tratada por autores europeos, p. ej. por Andree y Winternitz
(cuyos trabajos ya fueron citados), estd extractada del libro de

(1) FEBRES, Arfe de la lengua general del reyno de Chile..., No. 268. Lima, 1765. —
Reimpresién de Juan M. Larsen, Buenos Aires, 1884. ¥

FEl texto contintia como sigue:

«Asf fué; se fué esparciendo la gente por toda la tierra, y llegb a esta tierra, asi se
volvié a llenar de gente. Después que pasaron muchisimos afios, estando bien poblado
Chile, diz que aparecié un hombre blance, llamado Thomé, que tenfa su porte, su cara
y sus cabellos parecidos a ‘estos espafioles que ahora estdn; diz que dijo, muchas bue-
nas noticias os traigo, es a saber, cosas del cielo: hay un grande sefior que todo lo
sabe, todo poderoso, sefior del cielo y sefior de la tierra, que todo lo gobierna, el cual
cri6 el sol, 1a luna y las estrellas, y a nosotros nos crié también en la tierra, todas
estas noticias vino a dar, y otras grandes cosas anduvo contando por esta tierra ; llegé,
dicen también, a tierra de Uco, hacia la ciudad de Mendoza, para dar a toda esa gente
las noticias que traia; pero éstos no hicieron caso, no quisieron, dicen, dar oido a es-
tas cosas; por esta causa vengan acd las zorras, hubo de decir ese hombre que vino,
o sea espafiol; ya que noquieren oir los hombres, vengan a oir las zorras, los leones,
los guanacos, los otros animales; entonces (jqué grande maravilla vié esa gentel) vi-
nieron a estar oyendo las zorras, los leones, los lagartos y otros animales, vinieron a
estar sobre una grande piedra, y en elia dejaron sus huellas, y ese espaifiol dej6 pues-
tas sus pisadas en la piedra, y todavia se ven ahoras.

Hemos reproducido el largo pdrrafo pues su principio recuerda bastante la tradicién
peruana de Viracocha.

(2) FEBRES, Calepino chileno-hispano, etc., p. 43, 241.

(3) HAVESTADT, Chilidungu sive res chilenses... [1777]. Reimpresién de Julio Platzman,
No. 492. Lipsiae, 1883. ’



Molina; hace algunos afios, el infatigable historiador chileno,
José Toribio Medina, a cuya labor tanto debe la ciencia uni-
versal, ha intercalado en su Coleccion de historiadores de Chile,
una traduccién castellana de la cual copiamos los parrafos si-
guientes (1):

« Se conserva entre ellos la memoria de un gran diluvio, en el cual
dicen que no se salvaron sino pocas personas, sobre un alto monte di-
vidido en tres puntas, llamado Zkengtheng, esto es, el tonante o el cente-
llante, que tenia la virtud de fluctuar sobre las aguas. De aqui se infiere
que este diluvio no vino sino después de alguna erupcién volcédnica,
acompafiada de grandes terremotos, y verosimilmente es muy diverso
del noético. Efectivamente, siempre que la tierra se sacude con vigor,
aquellos habitantes procuran refugiarse a los montes que tienen cuasi
la misma figura, y por consecuencia, la misma propiedad de nadar;
diciendo ser de temerse que después de un fuerte temblor salga el mar
otra vez fuera e inunde toda la tierra. En estas ocasiones llevan con-
sigo muchos viveres y platos de madera para preservarse la cabeza del
calor, en el caso que el Zengtheng, elevado por las aguas, subiese hasta el
sol. Pero cuando seles opone que para este objeto serian mas acertados
los platos de tierra que son menos sujetos a quemarse, dan una res-
puesta que es también entre ellos muy comiin, esto es, que sus antece-
sores lo hacian siempre asi.» (%)

Desde que los antiguos cronistas transmitieran el mito
araucano respecto al diluvio, han pasado mds de cien afios
hasta que el interés para tales cosas, renaciera en la patria de
aquellos indigenas. Puede decirse que el doctor Rodolfo Lenz
es el iniciador de una nueva era de investigaciones de esta
indole, y aunque él mismo no logrdé comseguir versiones mo-
dernas de la antigua tradicién—hecha excepcién de una breve
observacién que va mas adelante—el empuje dado por sus
Estudios araucanos, hizo notarse en estudids posteriores sobre
el idioma y el /folklore de los aborigenes chilenos. Respecto
al diluvio, don Tomas Guevara, bien conocido por muchas obras
sobre materia araucana, varias veces hace mencién de la le-
yenda respectiva. La primera vez, después de referirse breve-
mente al texto de Rosales, escribe (®):

(1) MovriNa, Compendio de la histovia civil del reino de Chile .. 11. Coleccion de histo-
riadores de Chile y documentos relatives a la historia nacional, XXVI, p. 174. Santiago de
Chile, 1901.

(2) Ver la nota 3 de la pagina 34 y nota 3 de la pdgina 41. Los cantecesores lo hacian
siempre asi», | por que no tenian otra clase de platos ! — NoTa pE R. L .N.

(3) GUEVARA, Historia dz la civilizacion de Araucania, I, p. 89. Santiago de Chi-
le, 1898.
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« Al presente, los indios conservan atin esta tradicién y todavia
creen que algunas rocas salientes de los cerros y llanos, Zuitralcura (1),
son los cuerpos petrificados de los antiguos. Conservan también algu-
nas alturas la denominacion de Zenten o Z7rentren, como una en l.0s
Sauces, departamento de Angol, de 606 metros sobre el mar, y otras
en las provincias de Cautin y Arauco (?).»

En otra de sus obras que trata especialmente de la parte
psicolégica de los Araucanos, el mismo autor escribe: (%)

« Las leyendas del mapuche acerca la cosmogonia parecen inven-
tadas para distraer a los nifios. Conservan la relativa al diluvio, y hasta
no hace muchos afios huian en los temblores a guarecerse a la cumbre
de los cerros altos, #rentren. Sobre la creacién del hombre no conservan
leyenda alguna; sélo daban antes el nombre de pefiz epatun a los prime-
ros habitantes de la tierra araucana, sin saber quienes eran ni de donde
vinieron.

<« Los animales salieron del interior de los cerros del Este, los Andes.

« El temblor era un toro colosal que sacudia las espaldas debajo de
la tierra. 1

« Todas las antiguas ideas cosmogénicas han sido reemplazadas hoy
por la accién de Nginechen, espiritu director del mundo araucano: las
miltiples manifestaciones de la naturaleza, vientos, conmociones terres-
tres, lluvias, tempestades, se deben a su voluntad.»

En el pendltimo libro de Guevara, al fin, no hay mds que
el dato siguiente: (%)

« Los viejos no han olvidado la leyendadel diluvio, de unos cerros
muy altos llamados Zrentren, donde se salvaron muy pocas personas de
las aguas que cubrieron el territorio... Los jévenes no poseen nocién
alguna sobre estas tradiciones. »

En sus ZEstudios sobre la lengua veliche, el dialecto mas aus-
tral del idioma araucano, Alejandro Cafias Pinochet (°) tam-

(1) Huitralcura, de kura, piedra; huitral, probablemente de Zuifran, levantarse.— NOoTA
DE R. L. .

(2) Francisco J. Cavada, dice que cerca de Castro hay un cerro de nombre Tenten,
que, como su homénimo en la isla Tancolén, de grupo de las Chauques, encierra una
tradicién, de origen indigena, y después de citar los parrafos de Guevara, arriba re-
producidos, agrega: «Al occidente d- la Isla [de Chilo&] existe también el cerro Caicay,
del vocablo cay que significa «sefior del mars y que... era el nombre de la culebra
autora de la inundacién de que habla la leyenda y cuyo silbido anuncia las salidas de mar
o los diluvios.» (CAVADA, Ckiloé y los chilotes... Revista chilena de kistoriay geografia,l1l, p.
446, 1912 = Revista de folklore chileno, V, p. 89, 1914.)

(3) GUEVARA, Psicologia del pueblo arauncano, p. 326. Santiago de Chile, 1908.

(4) GUBVARA, Las ultimas familias y costumbres araucanas, p, 276. Santiago de Chile, 1913.

(5) CANAs PINOCHET, Estudios de la langua velicke. Trabajos del cuarto Congreso cientifico

. [Zatino-americano] (1.0 pan-americano), celebrado en Santiago de Chile del 25 de Diciembre de
1908 al 5 de Enero de 1909, XI1( = 3,1), p. 755, 326.



bién menciona el Cai-cai (1) y el Tren-tren y dice respecto al
«Cay», que es (segtin la creencia actual de los indios) el
«Seflor o Dios del mar. Es el Cay Cay de Rosales y de otros
cronistas que suponen una culebra autora del desbordamiento
del mar que causé el diluvio, inundé las tierras bajas y ahogé
a los hombres que no alcanzaron a refugiarse en los Z77en
Trren.» Cita en seguida nombres geograficos compuestos con
la designacién de aquel reptil, a saber:

Cay- Cay-Vilu, lugarejo de Sauzal, en el departamento de
Cauquenes; wz/u=vibora.

Caymacakuin, lugarejo en Rere; cay, el dios del mar; ma,
por fa, este, esto, esta, aqui; cekuin, reunién, reunién bullicio-
sa o simplemente bullicio;

Caymaco; cay, ma, ver arriba; co, agua;

Caypully, en Valdivia; pulls, alma, espiritu;

Caycura, en Osorno; cura, piedra;

Licay; lim, segin Cafias Pinochet, altura, cerro, cueva;

Caylin, isla de Chiloé, dem.

El Trren-Trren (como escribe Cafias Pinochet), también
sirve a formar nombres geograficos: «Son conocidos esos em-
pinados cerros con el nombre de Ten-Ten; y los hemos visto
en Name (departamento de Cauquenes), cerca de Castro; en
Puerto Montt, en Rio Bueno, inmediato al pueblo de Arauco,
en las islas Chauques en Chiloé y en la tercera subdelegacién
del departamento de Lebu, llamado Antilhue. »

No obstante de que algunos autores han asegurado que hoy
en dia, la leyenda de aquel diluvio es desconocida a los indi-
genas, hay textos modernos relacionados con este tema. Tomads
Guevara publicé uno en 1908 (?), agregdndole mas tarde el
original araucano (3), a base del cual, R. Lenz (4 dié en 1912
una versién castellana mds literal. Segtin las fuentes indicadas,
la narracién del indio Nahuel Huinca puede reproducirse en
la forma siguiente:

(1) CaANAS PINOCHET cree que cay tiene relacién con el idioma quichua donde «significa
el Ser Supremo, Dios. Es el infinito de canz que significa se»: se compone con nombres,
sustantivos, adjetivos y participios», etc. Dejamos constancia, que para los araucanos, caz
cai es el grito de un offdec (como o7 ¢» él delcerdo, ud»» udrr €l del zorro, etc., segiin nues-
tras investigaciones) y nada tiene que ver con una forma verbal.

(2) GUEVARA, Psicologia, etc. p. 335-336.

(3) GUEVARA, Folklore araucano..., p. 105-106. Santiago de Chile, tgr1.

(4) LENZ, Tradiciones e ideas de ios Avaucanos acerca de los terremotos, Anales de la Univer-
sidad de Chile, CXXX, p. 763-764; tiraje aparte p. 10-11. Santiago de Chile, 1912,
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Nahuel Huinca era joven todavia en el tiempo del terremoto. Cuatro
adivinos llamados Maripil, Puran, Ruquil y Paillal, anunciaron a los
caciques un temblor que iba a durar seis dias. Dijeron que de una la-
guna iba a salir un ceices (mito ) para juntarse con el Zun-llu» (') (animal
forma de gato). Si se juntaban los dos, se acabaria el mundo. Asi di-
jeron los adivinos.

Entonces los caciques hicieron un ngillatun ( parlamento) en Puan
cho, a la orilla de la laguna de la cual habia de salir el ca7 caz. Mataron
borregas negras, y a un mapuche llamado Antio lo mataron con lanza
y le dijeron que no dejara pasar al caz caz. El cuerpo del muerto fué
echado a la laguna.

Al cuarto dia del temblor sintieron como un remolino de viento desde
la laguna donde el caz ca; habia de salir. Era en efecto el caz caz. Le ti-
raron el lazo y lo atajaron entre todos con lanzas y lo hicieron volver
a la laguna. Entonces ya no temblé mas.

La tradicién, sin embargo, ya empieza a desfigurarse
entre los mismos indios, pues uno de ellos describi6 a T
Guevara el cai cai, en vez de vibora, como cuadrtipedo acui-
Eica(?)

« Cai cai es un animal que tiene la forma de un caballo recién nacido.
Le arrastra la melena. Vive como el ZZl lxl en el agua.»

Otro de los textos modernos relacionados con la antigua
leyenda del diluvio, se debe al capuchino bavaro Fray Félix
José de Augusta quien lo publicé en original mapuche y tra-
duccién castellana, como capitulo de sus importantisimas ZLec-
turas araucanas. Como a nosotros sblo interesa la parte mito-
16gica del «cuento»,lo relatamos a base de la versién espafiola
que hemos modificado y pulido para facilitar su lectura; helo
aqui «la vision de una machi [curandera]»: (%)

(1) Segiin Fray Félix José de Augusta ( Lecfuras araucanas... p. 236. Valdivia, 1910
el « sefior del mar » o nguenlafguen, es un gato merino #ulliull. « Dicen de él los indios
que produce el ruido del mar, y que con cambiarse de un lugar a otro se oye este ruido
en distintas direcciones. Lo respetan y probablemente lo invocan para tener suerte en
la pesca, y temen mucho matarlo o aprisionarlo, porque ’al que se atreve a hacerlo, le
persigue el mar subiendo tras €l en los riscos y se lo traga, si no deja su presa’.»

La palabra ZZun llun o #ull #ull, esti emparentada con lloclla, del idioma quichua,
compéirese el dato siguiente :

« Hoy se dice en quechua Lloclla uno, el diluvio; ya que Lloclla, es avenida torren-
tosa, abundante; los vocabularios de Mossi y Holguin, le dan la misma acepcién...>

( Horacio A. Urteaga, en su comentario a la edicién de CRISTOBAL DE MOLINA, Re-
lacion de las fabulas y ritos de los Incas... Coleccion de iibros y documentos referentes a la
historia del Peru, 1, p. 5, nota 5. Lima, 1916.)

(2) GUEVARA, Psicologia, etc., p. 324.

(3) AueusrTa, Lecituras araucanas (narraciones, costumbres, cuentos, canciones, etc.), p.
8-9, 268-269. Valdivia, 1910,



— 40 —

«Asi dijo la machi: Se me aparecié un hombre pequefio, un extran-
jero que habia salido del medio del agua y subido al cielo. De alla
bajé y conversé conmigo:

« Yo pensaba cémo encontrarte; hoy te he encontrado y hablaré con-
tigo. Ha de salir el mar; a los extranjeros mataré con agua; vosotros
tendréis que sufrir inocentemente con ellos; son, pues, los extranjeros
los que debo matar; los indigenas no tienen culpa; con los extranje-
ros pues, acabaré. Diez y ocho dias faltan para salir el mar. En todas
partes, pues, dirds: Se ha hecho oir la serpiente Kaikai; una vez se ha
hecho oir; si se hace oir otra vez, saldrd el mar.»

El mismo indigena agregd como notas explicativas, lo si-
guiente: »

«La serpiente Kaikai relincha cuando el mar ha de salir; ella esta
en la cima del cerro Trengtreng (') y sube junto con él (%) al salir el
mar. Como ella relincha y grita muy fuerte, se la oye en todas
partes.

«El cerro Trengtreng tiene cuatro patas y al salir el mar, sube; en-
tonces queda unido con el cielo. El agua, pasados cuatro dias, recala
y vuelve a juntarse hasta que ya no hay agua; entonces baja otra vez
el Trengtreng.»

Al comparar el texto del Padre Diego de Rosales con el
moderno recién reproducido, dice Fray Félix José de Augusta,
que son algo diferentes, y contintia: «Mas de eso no se dedu-
ce que dicha forma [la antigua] sea la primitiva y la nueva
solamente la adulteracién de aquella antigua, pues es muy po-
sible que en la época del citado historiador, se contara el
mismo mito con diversas variantes.»

En su Diccionario arawcano (%), nuestro autor condensa
nuestra leyenda para los articulos kazkaifilu y treng treng, res-
pectivamente, y termina el tltimo con la observacién, que al pie
de los cerros llamados Z7eng treng, los indigenas no sembraban.

El dltimo de los textos modernos se debe a la labor de
Eulogio Robles Rodriguez, socio de la «Sociedad de folklore
chileno», y dice como sigue (%):

(1) Seve que ia tradicién ya empieza a confundirse ; en el Zrengtreng, vive la vibora de
este nombre y no el ofidio acuatico cazcas. ;

(2) Motivo del ¢cerro creciente».—NoTAS DE R. L. N.

(3) AueUsTA, Diccionario araucano-espasiol y espaiol araucano, I, p. 73, 228. Santiago
de Chile, 1916.

(4) ROBLES RODRIGUEZ, Costumbres y creencias araucanas: Cuillatunes. Anales de la Uni-
versidad de Chile, CXXVII, p. 165-168 = Revista de ia Sociedad de folklore chileno, 1, p.
239-41. I9IJ.
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« Hace mucho tiempo... hubo una grande inundacién. Un enor-
me lagarto sali6 del centro de la tierra y grité: Cai-Cai! La tie-
rra se agrieté por muchas partes. Gruesos borbollones brotaron de
esas grietas y llenaron de agua los campos. La gente se refugié
en una altura llamada Tren-Tren. Con rapidez ascendieron también a
eila toda clase de seres: leones, venados, pajaros y ’grandisima canti-
dad de sabandijas’(!). Cubierta la superficie de los campos, el nivel
del agua se elevaba més y mas. Empero no podia llegar a la cumbre
del Tren-Tren que crecia en altura a medida del ascenso del agua. (*)
Subia y subia el Tren-Tren y llegé tan arriba que casi tocé al sol.
La temperatura se hizo insoportable. Para refrescarse la gente se po-
nia sobre sus cabezas, ollas de greda (%) llenas de agua. En la cumbre
del Tren-Tren, espacio reducido, era peligroso moverse con tanta sa-
bandija y ’tanta culebreria’, segtin®la grafica y textual expresién de
uno de nuestros informantes, y las mujeres tuvieron que amarrarse
estrechamente las extremidades de sus vestidos para librar las piernas
de las ofensas de esos bichos. Oyése el grito: Tren-Tren!, y las aguas
comenzaron a bajar, como a subir cuando se oyé el de: Cai-Cai!

«Los indios celebraron entonces su primer guillatun.. Sacrificaron
un nifio huérfano para obtener la sangre que se emple6 en la ceremo-
nia. En pos de este sacrificio vino el de gallos y gallinas cuya sangre
iban vertiendo en las aguas que se retirabans

Observa el sefior Eulogio Robles Rodriguez, que sdlo lres
indios relacionaban el mito de aquella gran inundacién con
el origen de los <«guillatunes» o fiestas rogativas que describe
en su momnografia, y agrega una variante, oriunda de la costa
de Arauco:

«El agua no provino del seno de la tierra: fué una salida de mar.
Precedié a su irrupcién un animal que surgiendo de él, gritaba: hupe!
hupe! Cuando se retiraron las aguas, el animal se fué mar adentro
gritando: cai! cai! Era un monstruo con cuernos sin forma determina-
da (*), del color de las aguas, y fué visto de costado en medio del
oleaje. En la altura del Tren-Tren, los refugiados debian soportar si-
lenciosos que culebras y lagartijas se pasearan libremente por su cue-
llo y rostro y si proferian palabras, al momento quedaban convertidos
en piedras. Al comienzo de la inundacién, se vi6 un mapuche nave-
gando en un bote a dos remos en el agua que invadia la tierra, y
cuando bajé, el mismo indio se fué mar adentro perdiéndose de vista.
Era el duefio de las aguas>.

(1) Este detalle coincide con el texto de Chimpay: «Y también en las montaiias
serefugiaron los avestruces, los peludos y los guanacos.» — NoTa pE R. L. N.

(2) Motivo del «cerro creciente.» — Nota pE R. L. N.

(3) Con el andar de los tiempos, los platos de madera fueron sustituidos por esas
«ollas de greda», mejor adecuadas para resistir a los rayos solares; ver la nota 3,
pdgina 34 y nota 2, pdgina 36. — Nora pE R. L. N.

(4) Otre comprobante para la transformacién paulatina de la leyenda. — NOTA DE
R. L. N.
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El primero de los dos textos publicados por E. Robles Ro-
driguez, va acompafiado de la siguiente nota, firmada por el
doctor Rodolfo Lenz:

«He oid@'la misma leyenda a algunos indios de Ilicura (provincia
de Arauco); pero cuando les pregunté de donde la sabian, me dijeron,
con toda ingenuidad, que asi se lo habia contado un sefior cura de Angol (!).
No cabe duda de que la conservacién de este mito se debe exclusiva-
mente al hecho de que el Padre Rosales lo ha narrado en su Historia.
Sera dificil, sino imposible averiguar si existia realmente entre los
mapuchess»...

Nosotros, al fin, al hacer investigaciones mitoldgicas entre
ios Araticaros de la Pampa que dieron por resultado un am-
plic manuscrito” de textos, inéditos todavia—hecha excepcién
de una que otra leyenda—, no hemos hallado rasgos de la
tradicion diluviana; de ella habia quedado, como eco agoni-
zante, el grito de una de las viboras: car caz; asi,- explicome
Nahuelpi, grita la serpiente llamada /2« en su idioma.

La suposicién del padre F. J. de Augusta respecto a la
existencia de variantes del mito diluvial, queda confirmada,
me parece, por otra leyenda también transmitida por el ya
citado P. Diego de Rosales, y es curioso que esta segunda,
no haya llamado la atencién de los especialistas chilenos; su-
pongo que por el parecido que tiene con la tradicién biblica
de Sodoma y Goemorra— parecido que fué exagerado por el
mismo Rosales, cuyo punto de vista explica lo suficiente tal
proceder — fué considerada como simple reflejo de la ensefian-
za de aquellos misioneros. Veremos, sin embargo, que el mito,
sacado el barniz biblico que le fué puesto por el cronista, bien
puede ser autéctono americano. Rosales, al mencionar en su
descripcion geogréfica las lagunas llamadas Zagua-7agua (1),
continua como sigue: (?)

«Caen estas lagunas veinte leguas al sur de la ciudad de Santiago,
cerca del pueblo de Mayoa; tienen seis leguas de circunferencia, mu-
chas truchas, varios géneros de peces y muchedumbre de pajareria de
varios colores que sobre las aguas torman un hermoso jardin de flores
vivientes. Tiene en medio una pequeiia isla que muchas veces se ve
nadar por encima de la laguna y moverse con el impulso de los vien-
tos... Lo singular y de grande ensefianza es que conserva una tradi-
cién de tiempo inmemorial entre los indios que en aquel sitio antigua-

(1) «Thahua-thakua, nombre de cierto pato» (FEBRES, Calepino, etc., p. 234.)
(2) ROSALES, Hisforia general, etc., p. 258-259.



mente, antes de la venida de los espafioles, habia un hermoso valle muy
ameno y poblado de infinita gente, y que no habia laguna ni sefial de
ella, sino mucha amenidad y sementeras en abundancia para las deli-
cias de los naturales... Era que con la abundancia y el regalo eran
sus costumbres tan estragadas y tan enormes sus vicios, que, no con-
tentdndose con la muchedumbre de mujeres propias y ajenas, se desenfre-
naban (como bestias) en los torpisimos vicios de la sodomia y bestialidad.

«Entraron un dia en aquel valle dos hermosos mancebos en el traje
y rostros nunca vistos, y en la hermosura y gravedad admirables, que
en la realidad eran dngeles, y les dijeron a todos los habitantes de
aquella tierra que venian enviados del Sefior del cielo y la tierra, del
mar y de los vientos, del sol, luna y estrellas, y que venian a reque-
rirles de su parte como los requerian, que se enmendasen de tan enor-
mes vicios y obscenidades con que gravisimamente ofendian al autor de
la naturaleza y a su Dios y sefior a quien debian todo amor y obe-
diencia; y que si no se enmendaban, serian del Sefior gravisimamente
castigados en esta vida y mas rigurosamente en la otra con eternas
penas y tormentos. Y dicho esto, desaparecieron y no los vieron mds.
Causéles alguna novedad al principio, pero no enmienda, porque per-
severaron en sus torpezas. {Oh gran paciencia de Dios y grande su
misericordia que no se contenté con este aviso!, sino que, pasados al-
gunos afios, volvieron los dos dangeles en figura humana y en el traje
y hermosura dando muestra de que no eran hombres terrenos, sino
espiritus celestiales. Volviéronles a requerir a los indios, afeandoles sus
vicios y dijéronles que estaba ya cercano el castigo de Dios si no se
enmendaban de sus pecados. Desapareciéronse, y los indios, endureci-
dos en sus malas costumbres y ciegos a tanta luz, perseveraron en sus
delitos, incrédulos del castigo como los de Sodoma. Mas, después de
pocos dias, vino el castigo de Dios sobre ellos, porque temblé la tierra
y se estremecié con tanta furia, que, abriéndose en diferentes grutas y
diversas bocas, pronuncié la sentencia.y ejecuté el castigo, vomitando
tanta cantidad de agua que inundé todo aquel valle y anegé a cuantos
en él habia, sus casas, sus haciendas y sementeras, sin dejar memoria
de aquella tan nefanda gente, y quedando para eterna memoria y es-
carmiento de los demas, aquella laguna que hoy se ve y ha permane-
cido después de tantos afios que ha sucedié este tan maravilloso caso
digno de eterna memoria»,..

Como ya fué dicho, el revoque biblico es tan fuerte que
cubrié del todo el fondo indigena; por lo menos el doctor R.
Lenz, en su ya citada monografia sobre las tradiciones de los
Araucanos acerca de los terremotos, no menciona el segundo
texto de Rosales, aunque en éste se dice que «tembld la tierra
y se estremecié con tanta furia», etc. Ricardo E. Latcham ()
es mas esplicito cuando escribe:

(1) LATCHAM, Efhnology of the Araucanos. Journal of the Royal Anthropological Institule.
XXXIX, p. 349, 1909.



«Here we have a legend, the formation of which is based
on strict geological truth, as a brief study of the neighbourhood
reveals, but the causes deduced are undoubtedly of a much
later date, and are clearly an addition to the original tale, re-
calling immediately the story of Sodom and Gomorrah. That
this part of the legend has not been invénted by Indian agency
is clear from the fait that none of their deities are attributed
with any desire or interest in the goodness of mankind and
also that to the Araucano sin has no particular meaning... ».

Creemos, sin embargo, que la leyenda bien puede ser ame-
ricana; reconocemos también el parecido de su urdimbre con
la historia de Sodoma y Gomorra, aunque el caracter de la ca-
tastrofe final es distinto y corresponde a la leyenda de Noé,
habiéndose reemplazado la erupcién volcdnica con lava ar-
diente, etc,, por un terremoto y maremoto, con la inundacién
consecuente; pero tal cambio puede explicarse por las expe-
riencias locales de los indigenas. Queda entonces por examinar
el fondo de la leyenda, bien parecido, es cierto, al texto biblico
de Sodoma. Destdcanse en éste dos motivos, «la maldad de la
gente» y «el anuncio de la catdstrofe»; pero advertimos que
ambos motivos se hallan también en el asunto Noé. Consul-
tando la monografia de Winternitz (1) (que sélo menciona el
diluvio noético), resulta que el primer motivo se halla en no
menos de 23 leyendas de 17 pueblos de todo el orbe, o sea,
en casi la tercera parte de todos los mitos diluviales recogidos
hasta la fecha. El anuncio de la catastrofe, en nuestro texto
araucano, estd hecho indirectamente por aquellos dos «dngeles»
que amenazaron con un castigo sin especificarlo; anuncios 7-
directos no se mencionan en aquella monografia, pero si di-
rectos que corresponden a nueve leyendas y a nueve pueblos
de todo el mundo menos Africa (?). Ambos motivos son, pues,
universales, y como tienen su importancia tanto en el diluvio
noético cuanto en la erupcién volcdnica de Sodoma, es dificil
resolver con cuél de estas dos tradiciones tiene relacién nuestro
texto araucano. Sea como fuera, el segundo mito de Rosales
representa algo de intermedio entre las dos tradiciones biblicas,
y los autores que vuelven a ocuparse de la mitologia comparada,
ya no deben — como lo hicieron Andree y Winternitz — omitir la
historia de Sodoma y Gomorra cuando tratan de mitos diluviales.

(1) WINTERNITZ, odra cifada, p. 315.-
(2) Ididem, p. 321.



SOL Y LUNA

En el texto de Chimpay, sol y luna aparecen antropomor-
fizados y como matrimonio, correspondiendo el rol de marido
al sol, el de la mujer a la luna. Es por la primera vez, que yo
sepa, que en una leyenda araucana se indica esta relacién con
palabras sencillas e inequivocables; las tradiciones, ya proce-
dentes del siglo XVIII, ya de la época moderna, sélo hablan,
de vez en cuando, de la luna como mujer del sol, pero no dicen
absolutamente nada respecto a las acciones de la parte mascu-
lina o sea del astro solar. Quiere decir esto, que ya en el
siglo XVIII la base de la leyenda estaba olvidada y que se
conservaba sélo un fragmento relacionado con la luna. Hoy,
gracias a una benévola casualidad, disponemos de un texto que
también al sol, atribuye cierta actitud, directa y de importancia
no desapreciable: jmanda el marido a su mujer! El texto de Chim-
pay es pues muy antiguo y presenta elementos primitivos y ar-
caicos (1).

Comuniquemos en seguida todo lo que los cronistas chilenos
y los investigadores modernos dicen respecto a la luna en su ca-
racter de mujer del sol:

« La antigiiedad pagana colocé a los héroes entre los hombres y
dioses, haciéndolos mas que aquélios y menos que éstos; en cuya linea
tenian los indios a la dnchimalgiien que decian les noticiaba de lo ad-
verso para precaverlo, o de lo préspero para celebrarlo: reputdbanla
por su deidad tutelar» (?).

« La anchumallacin *), quiere decir mujer del sol, es para ellos una se-
flora joven tan bella y ataviada como benigna, y es cosa rara que
no teniendo algiin particular respeto al sol, se lo tengan tan grande
a la que piensan ser su esposa. Como sobre esto ellos no discurren ni
responden cosa de provecho, mi conjetura es que como en los tiempos
pasados de las guerras se aparecié algunas veces en medio de las hues-
tes contrarias aquella bella mujer que se viste del sol, se corona de es-
trellas y se calza de la luna, defendiendo a los cristianos y sin hacer
méas dafio a los infieles que retirarlos con la majestad de su divino
semblante, y ellos mantienen la memoria de los sucesos muy notables

(1) Un eleme o primitivo es tam»>ién el aire considerado como substancial cuando
se dice: <el aire era negros. Corresponde este término »1 concepto primitivo de la luz
v de la noche como dos substancias,independientes de los astros c6smicos, concepto
que puede comprobarse para otras leyendas de América, Asia y Oceania (EHRENREICH,
Die Mythen und Legenden der siidamerikanischen Urvilker und ihre Beziehungen zu denen
Nordamerikas und der alten Well, p. 14 (nota), 29. Berlin, 1905).

(2) CORDOBA Y FIGUEROA, Historia de Chile, etc., II, p. 25.

(3) Debe ser error de imprenta en vez de : anchumallghin . —NOTA DE R. L. N



— 46 —

por la tradicién de padre a hijo, se conserva en ellos el sér de la
madre de Dios, bajamente expresado en la apelacién de mujer del
sol.» (%)

«Reconocen también otra divinidad, pero que no se sabe en qué orden
la pongan, ni de qué cualidades la revistan, esto es la Antumalghen o
sea la mujer del sol, a la cual conceden la divinidad que niegan a su
marido, a quien no conceden ri ain que sea ente viviente.» (%)

« Los wulmenes de la jerarquia celeste araucana son los genios, los
cuales presiden particularmente a las cosas creadas y de acuerdo con
el buen Meulen, procuran equilibrar la enorme prepotencia del Griecubu.
Hay alli varones y hembras: éstas permanecen siempre virgenes, por-
que la generacién no tiene lugar en el mundo intelectual. Los varones
se nombran gen, que quiere decir los sefiores... Las hembras, pues, las
llaman anckhi-malghen, esto es, las ninfas espirituales: las mismas hacen
acerca de los hombres el oficio de Zar: o de espiritus familiares. No hay
algin araucano que no se alabe de tener una a su servicio, Nien car 77
Anchi-malghen: yo tengo aun mi ninfa, dicen, cuando salen bien en
cualquier negocio.» (%

De los antiguos graméticos, sélo el Padre Bernardo Have-
stadt menciona aquella deidad lunar, pues escribe (%):

« Antii, sol, dies, tempus.

« Anchii maliien, solis amica, puella, virguncula. Hanc fingunt mederi
plagis, vulneribus, morbis; quibus a magis affliguntur: et suos Mack:
(ita suos medicos appellant) eam secum habere; illamque consulere: ali-
qui dicunt illis Diabolum in figura hujus puellae apparere.»

« Malliten, virgo, puella, foemina, mulier>. ..

De los autores modernos, hay algunos que han hallado la
luna entre la mitologia o més bien dicho, demoniologia arau-
cana, pues el concepto que tenian los aborigenes chilenos, de
otra época, respecto a nuestro trabante, mucho ha cambiado
desde entonces. Veamos lo que escribe Toméds Guevara sobre

(1) OLIVARES, Historia militar, etc., p. 51-52.

El texto de Olivares fué utilizado por José Pérez Garcia, cuando escribe:

«La anchumallkuén, que es decir mujer del sol,y dicen es una sefiora joven tan bella
y ataviada como benigna. Extrafiamos que sin tener respeto al sol, se le tenga tanto a
su mujer, por lo que concepttia el Padre Miguel de Olivares en el lugar citado, que
como en algunas batallas se les aparecié aquella sefiora que viste del sol, se corona de
estrellas y se calza de la luna, ellos mantienen la memoria imperfecta, aun pregunta-
dos, no responden cosa que satisfaga.» ( PEREZ GARCiA, Historia de Chile [1810]. Coleccion
de historiadores de Chile y documentos relativos a la kistoria nacional, XXII, . 44. Santiagos
1G00 ).

(2) G6MEZ DE VIDAURRE, Historia geogrdfica, natural y civil del reino de Chile [se-
gunda mitad del siglo XVIII]. Coleccion de historiadores de Chile y documentos relativos a
la historia nacional, XIV, p. 317. Santiago de Chile, 1889.

(3) MoLiNa, Compendio, etc., p. 170.

(4) HAVESTADT, Chilidingu, etc,, nim. 681, 772.
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este asunto, después de enumerar los espiritus maléficos de los
araucanos (1):

«Entre tales genios del mal, se menciona en la antigua teogonia de
estos barbaros una deidad amable y protectora, la dnchimalguen, mujer
del sol que les noticiaba de lo adverso para precaverlo y de lo prés-
pero para celebrarlo (*). Era una deificacién de la luna. Pero ha lla-
mado la atencién la extrafia circunstancia de que los indios tributaran
homenaje a la luna y no al sol, siendo que el culto remdido a ambos,
se ha identificado en las razas que lo han tenido (). La influencia de
la invasién incésica, jno dejaria ningtin vestigio del culto al sol? ;Se
perderia con el tiempo? Por lo que hace a los araucanos, nada concreto
puede afirmarse por ahora. Lo cierto es que un grupo social de tipo
inferior modifica sus mitos o adopta otros, conservando los suyos, si
se relaciona con otra raza superior que ha hecho su evolucién en otro
medio.

«La verdad es también que los mapuches contemporineos conocen
esta deidad con caracteres diversos de sus primitivos atributos. Creen
que la Adnchimallen desempeiia el papel de agente de los brujos y que
tiene la forma de una llama errante y fugaz. Aparécese de prefe-
rencia a los viajeros en los caminos y métese debajo del caballo, Cuan-
do se intenta enlazarla, huye a esconderse ala casa del brujo. General
es entre los araucanos esta creencia. En 1897 aparecié en Guadava
una Anchimallen, cerca de la casa de un viejo y famoso cacique, Penchu-
leo, postrado por una enfermedad. Sabedor de semejante circunstancia,
dijo que significaba su préxima y segura muerte, y en efecto, pronto
dejé de existir.»

En otro trabajo, después de extractar las indicaciones de
Molina, Cérdoba y Figueroa, Gémez de Vidaurre y Pérez Gar-
cia, contintia Tomds Guevara, respecto al Anchimallen, como
sigue (%):

«No cabe duda que esta representacién protectora traia su origen
de la mitologia totémica, pues fuera de la bondad que se le atribuia,
propia del totem, su etimologia (aenchki, sol, y malguen, mujer) demuestra
que fué personificacién de la luna, llamada en el lenguaje figurado del
hombre inferior, «<mujer del sol.»

Méas en adelante dice respecto a las supersticiones mo-
dernas:

(1) GUEVARA, Historia de la civilizacion araucana, etc., I, p. 227-228,

(2) CORDOBA Y FIGUEROA, Historia, etc., p. 26; OLIVARES, Historia, etc., p. 51. Los
cronistas escriben anckimalhuen y el Padre Febres (debe ser Molina, R. L. N.} anckimal-
ghen que se pronuncia anchimalguen. Los mapuches dicen hoy anchimallen.—NOTA DE
Tomds Guevara.

(3) PEREZ GARC1A, Historia, etc., capitulo X.—Nota de Tom4s Guevara.

(4) GUEVARA, Psicologia, etc., p. 295, 299, 325.



«La Anchimalguen, mujer del sol en la mitologia pretérita, ha cam-
biado en su etimologia y en su significado. Hoy es dnckimallen y re.
presenta un genio enano que no sobrepasa de la altura y grosor de un
nifio de pocos meses. Posee la propiedad de transformarse ya en fuego
tenue y fugaz, ya en pequefios reptiles.

«El Anchimallen cuidalos animales del que se pone bajo su proteccién,
lo secunda en sus venganzas, le da riquezas y salud y lo preserva de
maleficios. Pero dispensa todos estos favores a un precio muy exorbi-
tante: se alimenta de sangre humana y el beneficiado debe entregarle
periédicamente un miembro de su familia para que apague su terrible sed.

»Corren entre los indios mil cuentos (!) de individuos que han ido
perdiendo a sus parientes unos en nos de otros, sacrificados sin com-
pasién por el dwuchimallen.. .»

«El mito antropomérfico actual llamado Anckimalien, enano maléfi-
co, se ha construido sobre el mito espiritu Anckimalguen. Ahora obra
activa y personalmente, pero no tiene la propiedad de incorporarse a
los objetos que el mapuche atribuye a los espiritus».

Ultimamente, T. Guevara escribié sobre nuestra materia
lo siguiente (?):

«De la representacién astrai Anckimalguen han formado un mito mo-
derno, el dnchimallen, sanguinario y grotesco; es un ser enano, de sexo
indeterminado, que se alimenta con los deudos de la persona que lo
ha tomado a su servicio para adquirir riquezas, causar dafio y con-
servar el ganado. Se transforma en fuego errante, reptil y pastor para
cuidar el ganado de su duefio. En los cuentos miticos figura como
devorador insaciable de familias enteras».

En el tomo octavo de su serie, el mismo autor nos facilita
los siguientes pormenores (3):

<Antiguamente mataban las madres araucanas los hijos contrahe-
chos, engendrados bajo la influencia del wek«f, poder maléfico, o naci-
dos asi porque la embarazada habia mirado un waillepesi, animal miti-
co deforme. Esta reencarnacién no representaba un espiritu bueno.

Idéntico era el concepto sobre los gemelos, que traian desgracias a
la familia, por lo cual se eliminaba a uno de ellos o se le cedia para
alejarlo de la casa.

Hasta hace poco, solian encontrarse en las escavaciones, grandes
ollas con restos de parvulos que habrian sido, a no dudarlo, de uno
de los gemelos.

En la costa, desde Arauco para el sur, corria uniformemente la
tradicién de que el mito igneo anciimallen, se hacia de un recién nacido

(1) En las pdginas 330-331, 339-340, 351-353 de la Psicologia dal pueblo araucano, hay
mitos donde el Anckimallen desempefia su papel.—NoTA DE R. L. N.

(2) GUEVARA, Las #ltimas familias, etc., p.274.

(3) GUEVARA, La mentalidad araucana, p. 122-121. Santiago de Chile, 1917.



puesto en una olla grande para que no se desarrollase. Es de creer a
algunos indios viejos que asi se guardaba uno de los gemelos.

Se contaba también por esa regién, que las mujeres que acompafia-
ban a la parturiente, escondian en esas vasijas los recién nacidos a fin
de que no fuesen robados para hacer anchimallen (informes recogidos por
el autor entre los indios costinos).»

Fray Félix José de Augusta, al fin, no dice otra cosa que
anchimallen, es un «trasgo, duende que aparece en figura de
un pigmeo» (1)

En la moderna literatura etnoldgica de Chile, ademds de
los péarrafos recién transcriptos, hay otro mds, relacionado con
nuestro tema que se debe a Ricardo E. Latcham (?):

«The moon, Anchimalguen (wife of the sun), was their only beneti-
cent deity. The protected and advised them of any disaster, showing
them sheir enemies, and frightening away the evil spirits. This is easi-
y understood when one remembers that night attacks are seldom un-
dertaken on moonlight nights, and that most savages have a great
fear of the dark when alone. It also accounts for the faith placed in
the signs of the moon, whose phases were always consulted in their
principal undertakings. A red moon was considere to be a sign of the
death of some important personage. What is curious, especially if we
consider their contact with the Incas, is that thesun has no place in
their religions beliefss.

Para ampliar los datos interesantes que anteceden, nos di-
rigimos al sefior R. E. Latcham por carta v tuvo la deferen-

-

cia de contestarnos, con fecha diciembre 20 de 1916:

«Mis observaciones, escribe, eran personales, recogidas durante una
permanencia de més de tres afios entre las tribus del sur en intimo
contacto con ellas, 1888-189r. ..

La luna nueva sale delgada y demacrada después del parto, y la
estrella vespertina que aparece junto a ella en ese periodo, es el hijo
recién parido. (%)

También he oido en otra versién que esta estrella es un perrito
que guia sus pasos mientras crece y gana fuerzas después del desem-
barazo [no dicen entonces, quién es el hijo, R. L. N.].

Esto, lo mismo que el nombre antkii-malhuen, mujer del sol, sélo se
emplea actualmente en sentido alegérico o en cuentos y leyendas; el
nombre corriente que dan los mapuches a la luna, es Ziyen (quiyen)».

(1) AvueusTa, Vocabulario, etc., 1, p. 8.

(2) LatcHAM, Ethnology of the Araucanos, etc., p. 347.

(3) Compdrese con esto la creencia de los Tobas respecto al parto de laluna, pagi-
na 57 de este trabajo.—Notade R.L. N. !
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EL CORRRAL DE LOS MUERTOS

No hay tal recinto en la mitologia de los Araucanos chile-
nos (1), pero si en la de los Puelche, de la Patagonia setentrio-
nal, como lo he podido comprobar en un viaje hecho al Rio
Negro al principio del afio 1916. All4d en la Primera Angostu-
ra, algo al Oeste de Carmen de Patagones, vivia el anciano
Millaluan (=Guanaco de oro, en lengua mapuche), de padre
araucano y madre puelche, uno de los ultimos representantes
de la lerigua llamada Puelche por d’Orbigny. Este anciano,
ademés de una preciosa leyenda cosmogénica que publicaré
en otro estudio, me di6 a conocer los nombres de las conste-
laciones sidéreas que sabia; entre ellas, hay «el corral de los
muertos» cuya situacién en el cielo no me pudo determinar
con certeza absoluta, aunque fijdndose en el cielo nocturno;
pero me dijo que ese corral (gazye wdjuaz, en lengua puelche,
con la explicacién: «paradero de los muertos; como si fuera
un corral; asi tiene la forma») debe corresponder a la regién
relativamente grande situada al sur del Orién y caracterizada
por la escasez de estrellas grandes; es decir, la regién limita-
da por las estrellas Orionis's ¢ ¢ & n § X Leporis 1 v « & Con
este «corral de los muertos», se relaciona en la creencia puel-
che el «camino de los muertos» (gazya udpatrsk) o sea la Via
lactea.

COMENTARIO COMPARATIVO RESPECTO A PERU

EL DILUVIO

La comparacion de nuestra leyenda con otras analogas,
respecto al diluvio, su base, mucho fué facilitada gracias a va-
rios estudios sobre este tema, de los cuales podiamos consultar

z

(1) <El corral de los muertos», por cierto no es idéntico con la casa que el miembro
de una familia ha de construir para si y los demds parientes después de la muerte;
véamos como un indio araucano recomienda a su hijo moribundo esta tarea: «Ya es
llegado la hora de vuestra muerte, hijo mio, esforzaos para que lleguéis a la otra vida
con bien, y mirad, hijo mfo, que en llegando a la otra parte del mar, sembréis, luego
que lleguéis, muchas habas, alverjas, y mafz, papas, trigo y cebada, y de todas legum-
-bres. Y haced una casa grande para que quepamos todos en ella, porque vuestra madre
y yo estamos ya més de muerte que de vida, por 1a mucha edad que tenemocs, que pres-
to estaremos con vos por all4, y por esto os digo que sembreis mucho para que entre-
mos comiendo.» (OVALLE, Historica relacion del reino de Chile. \1. Celeccion de historiadores
de Chile y de documentos relatives a la historia nacional XIII, p. 197. Santiago de Chile, 1888.)
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las dos ya citadas monografias de Andree y Winternitz; ambas
se complementan mutuamente: mientras la primera, presenta
los extractos de los textos respectivos, la segunda los analiza
en todos sus detalles y de un modo sinéptico. Ambos autores
confirman la opinién de los etnélogos que no admiten origen
comun de la tradicién diluvial, sino origenes variados y cro-
noldgicamente distintos. Tratdndose euntonces de un mito uni-
versal, es menester, para comparar un texto nuevo con los
ochenta y tres que se han reunido hasta la fecha, separar de-
talles especiales, como lo hiciera Winternitz, y utilizarlos para
comprobar identidad eventual. Sirviéndonos del andlisis del
autor recién citado, dejamos constancia que e/l motivo del «cerro
Slotante» se hallw sdlo y exclusivamente en la tradicion diluvial
de los araucanos y peruanos. En lo que hace a estos tltimos,
hay varios textos transmitidos por los antiguos cronistas, con
o sin el motivo del «cerro flotante »; algunos textos han
quedado inéditos y sélo dos fueron utilizados para las mo-
nografias, arriba mencionadas. No cabe reproducir en su in-
tegridad los que ya se han publicado; citarem®bs sélo los
parrafos referentes al motivo del «cerro flotante» dice Sar-
miento de Gamboa al relatar la tradicién diluvial de los
Cafiaris:

«Como las aguas iban creciendo, el monte iba nadando y sobre-
aguando de tal manera, que nunca fué cubierto de las aguas del di-
luvios 73)...

El texto de Sarmiento de Gamboa, no era editado atin
cuando Andree, y siguiendo a éste, M. Winternitz, publicaron
sus estudios respectivos. Ambos, sin embargo, han bien obser-
vado el motivo del «cerro flotante» () que conocian por inter-
medio del abate Brasseur de Bourbourg. Este, en la introduc-
cion a la Relation des choses de Yucatan de Diego de Landa
que edité en Paris (1864), utilizd, con fines comparativos, una
copia del manuscrito de Cristébal de Molina, Relacion de las
Jabulas y ritos de los Incas, etc., no publicado todavia en 1864,
y ademds la copia de un manuscrito de Francisco de Avila

(1) SARMIENTO DE GAMBOA, Segunda parte de la historia general llamada indica...
edicién R. Pietschmann (= Gesckickhie des Inkareiches von Pedro Sarmiento de Gamboa.
Abhandlungen der Kiniglichen Gesellschaft der Wissenschaften zu Gittingen, Philol,—Hist,
Klasse N. F. VI niim. 4. p. 24. Berlin, 1506}.

(2) ANDREE, obra cifada, p. 117. — WINTERNITZ, obra cifada, p. 32:.
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inédito hasta la fecha (). Ambos cronistas relatan la tradicién
peruana del diluvio, y de los dos textos respectivos, Brasseur
hizo una sola composicién, en la cual el motivo del «cerro flo-
tante» (que ha de hallarse en el manuscrito de Avila), fué
elegido en vez del motivo del «cerro creciente» que se en-
cuentra en el documento de Cristébal de Molina, publicado
mads tarde varias veces (2). Brasseur, en la pagina 3, relata el

by

detalle que nos interesa, con las palabras siguientes: «...a
mesure que la mer montait, remplissant les vallées et les plai-
nes d’alentour, la montagne d’Ancasmarca s'élevait de son c6té
comme un navire au-dessus des flots...»

El motivo del «cerro flotante», es muy emparentado con
él del «cerro creciente» que convyiene explicar a continuacién.
Encontramos este tltimo motivo en la recién tratada leyenda
del pastor de Ancasmarca tal cual la transmite C. de Molina,
mientras que, como fué demostrado, F. de Avila adorna el
mismo mito con el cerro que nada; se ve por este detalle cudn
intimamente relacionados estin los dos motivos, representando
variantes mutuas. Molina escribe (3):

«En la provincia e indias de Ancasmarca, que es cinco leguas del
Cuzco, en la provincia de Antisuyo, tienen la fabula siguiente: Dicen
que ctiando quiso venir el diluvio, un mes antes los carneros qite tenian,
mostraron gran tristeza y que de dia no comian y que de noche esta-
ban mirando a las estrellas, hasta tanto que el pastor que a cargo los
tenia, les pregunté qué habian, a lo cual le respondieron que mirase
aquella junta de estrellas; las cuales estaban en aquel ayuntamiento en
acuerdo de que el mundo se habia de acabar con aguas. Y asi oido
esto, el pastor lo traté con sus hijos e hijas las cuales eran seis, y acor-
dé con ellas que recogiesen comida y ganado lo mas que pudiesen, y
subiéronse a un cerro muy alto llamado Ancasmarca; y dicen como las
aguas iban creciendo y cubriendo la tierra, iba creciendo el cerro, de
tal manera que jamds le sobrepujarons. ..

La leyenda del pastor de Ancasmarca, también es na-
rrada, casi con las mismas palabras, por el padre Bernabé

(1) Avriva, Trafado y relacion de los errores, falsos dioses y ofras supersticiones y ritos dia-
bolicos en que vivian antiguamente los indios de las provincias de Huaracheri, Mama y Chaclla
¥ hoy también viven engaiiados con gran perdicion de sus almas (manuscrito en la Biblio-
teca Nacional de Madrid); segiia Marcos Jiménez de la Espada (Zres relaciones de an-
tigiiedades peruanas, p. XXXIII-XXXIV, Madrid, 1879), aquzl tratado de Avila es el co-
mienzo de la traduccién ca<sellana de apuntes en quichua que se hallan en el mismo
cédice, traduccién que ha quedado trunca.

(2) MOLINA, Relacion de ias fdbulas v ritos de los Incas... Coleccion de libros y docu-
mentos referentes a la historia del Periu, 1. Lima, 1916

(3) MOLINA, Relacion, etc., p. 13-14



Cobo (1); los parrafos que nos interesan, son los siguientes:

«Cuentan que como las aguas iban creciendo y anegando la tierra,
thba levantindose el dicho c:rro de-tal manera que jamas fué cubierto
de ellas; y después, al paso que iba el agua menguando y recogién-
dose, se iba el cerro bajando hasta quedar asentado en su lugar...»

La tradiciéon de los Cafiaris, ya extractada al principio de
este capitulo (texto de Sarmiento de Gamboa), segtin la cual
el cerro, con el aumento de las aguas, empieza a nadar, pre-
senta en el texto de Molina la variante del cerro creciente
pues leemos (?):

«En la provincia de Quito estd una provincia llamada Cafiaribam-
ba, y asi llaman los indios Cafiaris por el apellido de la provincia, los
cuales dicen que al tiempo del diluvio en un cerro muy alto llamado
Huayfian, que estd en aquella provincia, escaparon dos hermanos en
él, y dicen en la fabula que como iban las aguas creciendo iba el cerro
creciendo, de manera que no les pudieron empezar las aguass... (%)

Resumiendo, comprobamos: que en la leyenda diluvial de
los Cafiaris, el cerro milagroso, o nada (texto de Sarmiento)
o crece (texto de Molina); y que también en el mito del pas-
tor de Ancasmarca, o nada (Avila), o crece (Molina,Cobo). Los
motivos del «cerro flotante» y del «cerro creciente», son pues,
meras variantes del mismo tema. La primera, fué comprobada
por Winternitz como tipica para Pertt y Chile (ver el texto
chileno de Olivares, p.34 y de Ignacio Molina, p. 36); el moti-
vo del «cerro creciente» le era desconocido, y agregamos nos-
otros que sélo se halla en la mitologia de esos mismos paises
(ver respecto a Chile, el texto de Cérdoba y Figueroa, pégi-
na 34; de F. J. de Augusta, pigina 40; de Robles Rodriguez,
pagina 41; el texto de Rosales, no distingue bien entre ambos
motivos, ver pagina 31, nota 4 y pagina 33, nota 3).

(1) Como, Historia del nueve mundo, 111, p. 315. Sevilla, 1892.

(2) MoLINA, Relacion, etc., p. 12.

(3) Brasseur de Bourbourg, quien di6a conocer, en 1864, un extracto francés también
de esta leyenda (ver més arriba), la relata en concordancia con Molina, pues escribe
(pAdgina XXXI): «... Deux fréres se sauvérent seuls au sommet d’une montagne appelée
Huaca Tiian, dans la province de Cafiaribamba. Mais les flots de ce déluge grondérent
vainement autour d’eux: A mesure qu’ils s'élevaient, la montagne se soulevait au des-

_sus des eaux, sans pouvoir en étre atteinte, et finit par arriver 2 une hauteur considé-
rable. Lorsque le danger fut passé avec ’écoulement des eaux...». Es extrafio que An-
dree, al servirse del relato de Brasseur (obra citada No. 77), transforma el cerro «crecien-
te», en «flotante» ; esta misma transformacién se halla, por comsiguiente, tambiér en la
monografia de Winternitz.



SOL Y LUNA

La relacién entre sol y luna varia mucho en la mitologia
primitiva, presentindose ambos astros ya como dos personas
de sexo distinto, ya como matrimonio, ya como hermanos (con
todas las combinaciones posibles), etc, sin que hasta la fecha
fuera posible comprobar zonas caracteristicas para cada una
de esas relaciones. El motivo «sol 4 luna = marido + mujer»
no se presta, pues, para comparaciones de amplio alcance siem-
pre que no se trata de paises vecinos como lo son el Perti y
Chile; ademds, en el presente caso, la influencia del antiguo
reino de los incas sobre sus vecinos australes, cada dia resulta
més claro respecto a asuntos arqueoldgicos, etc. Estamos pues
autorizados a entablar identidad mitolégica entre Chile y Perti
cuando en ambas regiones, sol y luna se nos presentan como
marido y mujer.

El motivo mitolégico «sol-+ luna = marido 4 mujer», respecto
a Sud América, parece estar reservado al espinazo andino (1)
con una ramificacién pequefia,y principia con Venezuela-Colom-
bia para terminar en la Tierra del Fuego. Comprobaremos este
interesante femémeno con los respectivos datos bibliogréaficos:

(1) Entre los Zupi del Rio Solimdes, Brasil, sol y luna son novio y novia que nunca
se casaron, sino hubiera perecic¢o el mundo: el sol, con su calor, hubiera quemado la
tierra, y la luna, con sus ldgrimas, la hubiera inundado; las ldgrimas apagarian el
fuego y el fuego harfa evaporar el agua. Separironse pues los novios, pero la luna
lloré dia y noche y sus ldgrimas corrian hasta el mar. Este se €nojé y creci6é una mi-
tad del afio para menguar la otra; por esto, las ldgrimas de la luna no podian mez-
clarse con las aguas del mar y formaron el Rio Amazonas (BarRBosa RODRiGUEz, Po-
randuba amazonense... Annaes da Bibliotheca Nacional do Rin de Janeiro, X1V, fas. II.,
p. 212, 1886-1887.)

Euntre. los Guaranies de las Misiones del antiguo Paraguay, hoy en dia, probable-
mente en las cercanias de la laguna Iber4, corre una leyenda, apuntada por Filiberto
de Oliveira Cézar, pero transcrita, desgraciadamente, en forma novelesca; segtin ella,
el sol es un joven enamorado y la luna, una muchacha que persigue; he ahf un ex-
tracto: Carai Guazd, el Gran Sefior, se enamora de Naceindeg (la luna), hija de un
pobre cazador, pero es rechazado por ella; después de mucho andar en el mundo, un
anciano moribundo le da una bolsita verde, talismdn para el amor, que debe llevar al
cuello (consiste en un racimo de cera del 4rbol #gpinday, hecha por el colebptero cu-
rundi, la que debe buscarse después de vivir solitario y después de dos dias de ayuno
en la época que salga la luna en la mitad de la noche; la cera juntada en estas con-
diciones, sera retobada en cuero de méboiloro, vibora verde que ha de ser soltera). Mer-
ced al efecto mégico de ese talismdn, la misma nifia le ofrece su amor al anciano Ca-
rai Guazii y viven juntos, muchos afios, hasta que ella, curioseando, descubre en el
pecho del esposo durmiente la bolsita verde y se la cambia por otra, guardando la
original en su cabellera. Desaparecido con esto su amor hacia Carai Guazi, se va, pero
a causa del talismdn amorifero, es perseguida continuamente por Cuaraég (el sol).—
Elfinal de la leyenda, no corresponde bien a su base astral: Carai Guazt, rabiando, per-
sigue a los dos sin alcanzarlos, porque hdnse transformado en luna y sol, respectiva-
mente, y muere consumido por la mds grande desesperacién (de OLIVEIRA CESaR, Le-
yendas de los indios Guaranies, p- 71-8y. Buenos Aires, 1833).



En Venezuele, los Cumand, eadoraban a sol y luna y te-
nianlos por marido y mujer y grandes dioses; temian los re-
lampagos y truenos diciendo que el sol estaba con ellos aira-
do; ayunaban los eclipses y en especial las mujeres; y las
casadas se mesaban y arafiaban; y las doncellas se sangraban
de los brazos con espinas de peces, y pensaban que la luna
estaba herida del sol por algiin enojo.» (1)

En Colombra, los Chibchas de Bogotd, «como entre las de-
mds criaturas [del dios Chiminigagua] veian la mds hermosa
al sol, decian que a €l se debia adorar, y a la luna como a su
mujer y compafiera, de donde les vino que aun en los idolos
que adoran, jamas es uno sélo, sino macho y hembra.» (2) «Crefan
todos los indios que habia un autor de la naturaleza que hizo
el cielo y la tierra; mas no por eso no dejaban de adorar
por Dios al sol por su hermosura, y a la luna porque la te-
nian por su mujer; a ésta llamaban Chia, y al sol Zuhé» (3)
En otro parrafo (%), se lee como después de la desaparicién
del héroe civilizador Bochica, «aporté después una mujer de
extremada belleza que les predicaba y ensefiaba cosas muy
contrarias y opuestas a la doctrina de Bochica;... pero como
eran malas las cosas que enseflaba, dicen los mas que el Bo-
chica la convirtié en lechuza; otros que la trasladé al cielo
para que fuese mujer del sol y alumbrase de noche sin pare-
cer de dia por las maldades que habia predicado y que desde
entonces hay luna.» (%)

Entre los habitantes del Pers, la adoraciéon del sol era
base de su religién y no necesita comprobantes literarios, pero

(1) HERRERA, Historia general de los hechos de los castellanos en las islas y tierra firme
del mar QOcéano, 111, p. 128, 2. Madrid, 1726.

(2) ~1MON, Noticias historiales de las conguistas de lierva firme en las Indias occidentales,
II, p. 279. Bogot4, 189I.

(3) FERNANDEZ PIEDRAHITA, Historia general de la conquista del nuevo reyno de Gra-
nada, p. 17. Amberes, 1676.

(4) FERNANDEZ PIEDRAHITA, /Hisforia general, ete., p. 18.

(5) Conviene dejar constancia que entre los indigenas de la provincia de Tunja y
del gran valle de Sogamoso, habia otra ecuacién de la f6rmula «sol -4 luna», e. d. la
ecuacién esobrino, hijo de 1a hermana 4 tio materno» ; dice el padre Pedro Simén (obra
citada, 11, p. 312): «El cacique de Somagoso mandé alde Ramiriqui que era su sobrino,
se subiese al cielo y alumbrase al mundo hecho sol como lo hizo, pero viendo no era
bastante para alumbrar la noche, subiése el mismo Sogamoso al cielo y hizose luna,
con que quedé la noche clara y los indios obligados a adorar a entrtambos.» Esta creen-
cia corresponde exactamente a la sucesién hereditaria en el cacicazgo que el hijo de
la hermana del cacique fallecido, hereda de su tio materno (Simén, II, p. 147); indica
ademds a primitiva preoonderancia del cualto lunar sobre el culto solar, comprobada
por la moderna mitologia comparativa.




ellos pueden ser tutiles para averiguar las creencias respecto a
la luna. Estas tltimas presentan tres variantes, a saber:

Segtin la primera, el sol es un hombre y la luna una mu-

jer, sin que haya parentesco o matrimonio; por lo menos se

lee (1): la adoracién principal «<era al sol al cual tenian que
era hombre, y asi particularmente le adoraban los hombres;y
a la luna tenian por mujer, y la adoraban particularmente las
mujeres.» HEs probable que esta indicacién aislada, es incom-
pleta, faltdndole el detalle de la luna como mujer del sol, re-
latado en las dos variantes siguientes:

Segiin la segunda, ambos astros representan un matrimonio
(el sol =marido, la luna =esposa), cuyos hijos, o son las estre-
llas, o el primer inca Manco Capac; escribe Loépez de Goma-
ra (2): «tienen por dioses principalisimos al sol y luna y
tierra, creyendo ser ésta la madre de todas las cosas, y el sol,
juntamente con la luna, su mujer, criador de todo»... Cobo (3)
dice: «pintdbanlo [el sol] en su imaginacién como si fuera
hombre, y consiguientemente decian que la luna era su mu-
jer y las estrellas hijas de entrambos»; y/en la traduccién de
la obra de Velasco se lee (): «Manco Capac... fut adoré, non
comme une simple créature, mais comme le fils du Soleil et
de la Lune>».

Segtn la tercera variante, sol y luna son casados y her-
manos a la vez, pues la luna es <hermana y mujer del sol
y... madre de los Incas y de toda su generacién; asi la lla-
maban Mamagquilla, que es madre luna» (5. Lo mismo refiere
la Relacion andmma (°): «El sol dijeron que era hijo del gran
llla Tecce... la luna que era hermana y mujer del sol»...

En el Chaco, para gran sorpresa de los especialistas en esta
materia, existe también esta creencia entre los Tobas que mo-
ran en la gobernacién de Formosa, y lindan al Este «con el rio

(1) SANTILLAN, Relacion del origen, descendencia, politica y gobierno de los Incas |c, 1572].
En: Tres relactones de antigiiedades peruanas, p. 30. Madrid, 1879.

(2) L6PEZ DE GOMARA, Hispania Victrix. Primera y segunda parte de la historia general
de las Indias. Biblioteca de autores espanoles... XXII, p. 232. Madrid, 1858.

(3) CoBo, Historia,etc., p. 324.

(4) VELASCO, Histoire du royaume de Quito [1783]. En: H. TERNAUX-COMPANS, Foyages,
relalions ef mémoires originaux pour servir a I'kistoire de la déccuverte de I'Amérigue, XVIII
p. 96. Paris, 1840.

(5) GARCILASO DE LA VEGA, Hisforia general del Peri o comentarios reales de los Incas,,
segunda edicién, I, libro 2z, cap. 21. Madrid, 1722.

(6) Relaciou [anonima) de las costumbres antiguas de los naturales del Piru [1615-1621].
En: Tresrelaciones de antigiedades peruanas, p. 138. Madrid, 1879.



Pilcomayo, al Oeste con una linea recta que bajando desde los
Andes bolivianos sigue derecho hasta Fortin Belgrano, divi-
diendo la provincia de Salta de la gobernacién de Formosa.»
Hallase la indicacién recién transcripta en la pagina 23 de un
folleto de 141 péginas, escrito por el septuagenario ex militar
y ex misionero Hilario B. Carabassa (), que dice haber pasado 37
afios entre los Tobas; la redaccién del opusculo corresponde a
una persona no familiarizada con tareas de esta clase; pero
lo que dice respecto a la creencia de los Tobas, varias veces,
tiene todo el cacket de una narracién relatada por un indi-
gena. Los principios de estos indios, dice en la pdgina 23,
«comienzan y se pierden en la misma historia, que cuenta
como el dios Sol casé con la diosa Luna. Las dos supremas
divinidades a los dos primeros hijos, hombre y mujer, los ba-
jaron del cielo, y los colocaron en el <jardin tierra» para que
lo habitaran y lo poblaran con seres que adorasen a los dos
dioses.» Al anochecer, dice nuestro autor mas adelante (pagi-
na 37), el sol pasa al otro mundo, pero primero se sumerge
a descansar entre las olas del mar bravio. En la época de la
luna nueva, la luna tiene «que ir a brindar los abrazos cari-
fiosos a su excelso esposo el nimen llamado Sol» (zbidem].
Ella «es mas palida que su marido, porque ha tenido unos
malos partos, y el cirujano Marte [ha de ser el planeta, R. L.
N.] (») tuvo que operarla muy mucho y varias veces jy luego
quedé mas mortecina!l En vista de haberle salvado la vida a
su predilecta, el Sol lo acepté a Marte entre sus dioses secun-
darios, admitiéndole como tercero entre ellos cuando en el
tiempo de pelear, tenia que ayudar a proporcionar las armas;
a afilarlas, a envenenarlas, e infundir aliento a los guerreros
Tobas» (pdgina 47). Las indicaciones de Carabassa, son com-
pletamente nuevas y precisas, mientras que los autores ante-
riores que han escrito sobre las tribus chaquefias, se limitan a
vagos términos; Juan de Cominges, p. e., dice que «los indios
Huands, adoran en el Sol y en la Luna, a la Providencia» (3)!

(1) CaraBASSA, E/fripico del capricornio argentino 6 37 asios en’re los indios Tobas. Buenos
Aires, 1910. — En otros pdrrafos, nuestro autor relata el culto atribufdo por los Tobas
al sol y ala luna.

(2) Supongo que no se trata exclusivamente de Marte, sino de aquel planeta que justa-
mente se hallare més préximo a la luna; compdirese también la creencia araucana respecto
al parto dela luna, p.49.—Nota de R. .. N.

(3) pE COMINGES, £l Chaco y sus indios. Revista de la sociedad geogrifica argentina, 1,
p. 23. (1881) 1884.—Reproducido en: Obras escogidas, p. :06. Buenos Aires, 1892.



J. Amadeo Baldrich (!)escribe de los Matacos: «Su estado reli-
gioso podria ser clasificado de espiritista, si bien reconoce la
influencia del sol y de la luna sobre la marcha y los sucesos
de su vida, rindiéndoles asi un culto especial y medroso, al
punto de pedirles modifiquen ciertos estados de la vida.» No
debe olvidarse, sin embargo, que otras tribus chaquefias (los
Mocovies), crefan en la férmula «<sol+luna = mujer 4+ hombre»
(?), en la cual el rol de ambos astros estd invertido, y parece,
que en el Chaco hay confluencia de varias fuentes miticas. (3)

Respecto a Chzle y los territorios adyacentes, el texto de
Chimpay y el mito del Anchimallen, han revelado la relacién
entre sol y luna en el sentido de marido y mujer, como ya
fué explicado anteriormente.

En la Zierra del Fuego, entre los Onas, hay varias le-
yendas con el motivo «sol+luna = marido+ mujer.» En la
lucha que los hombres tenian con las mujeres para con-
quistar su supremacia, la hechicera Luna, gran personaje
entre las mujeres, es echada al fuego (manchas lunares), y
se salva tirdndose al agua (4. En otro texto de la misma
leyenda, es el marido Sol quien en esta oportunidad, pe-
llizcay quema la cara de su mujer Luna y la persigue a
través del cielo y del agua sin alcanzarla (5); segin una

(1) BALDRICH, ZLas comarcas virgenes. El Chaco central norte, p. 241. Buenos Aires, 18go.

(2) GUEVARA, Historia de la cenguista del Paraguay, Rio de la Plata y Tucumdn hasta
fines del siglo X V', p. s2. Buenos Aires, 1882.

(3) En Bolivia, tan intimamente ligada con el Chaco y el Perii,también hay una leyenda
relacionada con el motivo mitolégico que nos ocupa; se trata de una aventura amorosa
que Don Sol tuvo coun las dos hermanas Dofia Luna y Dofia Venus y que fué apuntada
entre los Tumupassa por Erland Nordenskjold (Herskningar och dventyr i Sydamerika,
p. 500-50I. Stockholm, 1015): Sorprende >ol a las dos hermanas mientras que le robaron
la cosecha de sus plantaciones; obliga a Luna a prestarse a sus instintos carnales aun-
que ella le advierte que esto traerfa malas consecuencias para su érgano sexual: éste
crecerfa hasta el largo de cuatro brazos y tendrfa que ser llevado, en adelante, sobrela
espalda y en una canasta; aconsejaja Sol que se sirva de su hermana Venus. Pero Solle
contest6 que esta era muy chica, no le hizo caso y tuvo que sufrir las consecuencias de su
apetito. Otra vez, Venus, la otra hermana, vuelve sola a las plantaciones de Sol y se pone
a comer de los frutos; al observarla Sol le muestra su 6rgano viril, pero la muchacha
gritando: juna vibora, una viboral, se lo corté con el cuchillo preparado para partir una
sandfa. Murié Sol y subié al cielo.

(4) Coyazzi, Contributial folk-lore e all’ eftnografia dovuti alle missioni salesiane. GIli indii
dell’ arcipelago fueghino, p. 32. Torino, 1911,

De esta obra, hay una edici'n castellana que en puntos importantes, por ejemplo
en las pdginas citadas, varfa notablemente del original italiano; le falta también todo
el vocabulario alacaluf que va al fin del original. Hemos utilizado, por consiguiente, la
editio princeps. El titulo de la versién espafiola es la siguiente:

Corazzi [sic], Los indios del archipiclago fueguino, Revista chilena de historia y geografia,
IX, p. 288-352; X, p. 5-5I. 1914.

(5) Cojazzi, Contributi, etc., p.80-81, — El autor nose ha dado cuenta que se trata
de variantes del mismo tema.



tercera versién (1), son golpes que el marido aplica a su
mujer.

Segln otra leyenda (%), el fin de la tragicomedia matrimo-
nial es algo distinto: al principio, el sol corre a la luna sélo
en el cielo hasta que el héroe Kuanip o Coan-yi-pej quiere ser-
virse de una muchacha que tenifa vergiienza porque era de
dia y aquellos dos (texto de Cojazzi) o el sol (texto de Dabbe-
ne) verian todo; entonces el héroe enamorado manda que Sol
y Luna (Cojazzi) respectivamente el Sol sélo (Dabbene) se es-
condiesen el tiempo necesario bajo el cielo.

Otra leyenda, al fin, (¥) cuenta que los esposos Sol-Luna
moraban en la tierra, pero cuando la gente se puso mala y
empezé a pelear, fueron al cielo y mandaron un gigante (el
planeta Marte) quien maté la gente a golpes y la puso en una
bolsa. Después hizo dos cerros de los cuales salian, al cabo
de tres meses, un hombre y una mujer, respectivamente, los
padres de los Onas actuales.

EL ORIGEN DE LAS LEYENDAS DILUVIALES DE LOS ARAUCANOS

En las lineas anteriores, fué demostrada la estrecha rela-
cién entre los mitos diluviales de Chile y Pert; puede, pues,
uno supomer que se trata de variaciones sobre el mismo tema
si haria omisién de un rasgo, caracteristico para Chile y que
falta en las leyendas del Pert: el motivo de las dos viboras
enemigas. Repasando los textos chilenos resulta que ambas
viboras se llaman segin el grito que saben pronunciar (en la
creencia araucana), cez-caz filu respectivamente then-then jfilu,
pero generalmente se suprime la palabra fz/u= serpiente (%),
y la simple voz de los dos ofidios (en la reproduccién fonéti-
ca de los araucanos) basta para designarlos. Uno de esos dos
reptiles, el Zhen-then, es el sefior de la montafia; el otro, el
car-caz, es el sefior de la mar, y este dltimo empieza a atacar
al primero, con las consecuencias que relata el mito. E1 moti-
vo de las dos viboras, es pues esenczal en las leyendas chile-

(1) DABBENE, Viaje a la Tierra del Fuego y a la Isla de los Estados. Boletin del institulo
geogrdfico argentino, XXI, p.76-77. 1900. — DABBENE, Los tndigenas dz la Tierra del Fue-
go. Contribucion a la etnografia y antropologia de los fueguinos. Ilbidem, XXV, p. 271. 191I.

(2) Coyazzi, Contribuli, etc., p. 82 ; DABBENE, Viaje, etc., p. 70; Los indigenas, etc.’
p- 271.

(3) DABBENE, Viaje, etc., p. 76; Los indigenas, etc., p. 271.

(4) La combinaci6n tken-then filu no se halla en los textos
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nas (1), pero al examinar la realidad zooldgica resulta— ;ch
gran sorpresa! —que en Chile, no hay ofidios de tamafio e im-
portancia suficientes para desempefiar rol tan fundamental en
una leyenda que se basa en catdstrofes motables. Aunque los
especialistas en esta materia, no estin de acuerdo respecto a
la clasificacién sistemdtica de las serpientes chilenas y sepa-
ran hasta 45 especies distintas (?), no kay la mas minima duda
que el significado de los ofidios en Chile, es casi nulo. Cabe
pues, suponer que aquellas leyendas chilenas que atribuyen
tanto poder a esta clase de reptiles, no son oriundas de este
pais y proceden de otro donde la vida de las serpientes es
caracteristica para la fauna en general. Como patria de los
mitos diluviales de Chile, aparece, pues, una regién tropical
sudamericana, abundante en grandes rios, devastada por inun-
daciones y notable por una fauna de enormes ofidios acudti-
cos. Leyendas relacionadas con esta clase de animales se di-
fundian después a regiones donde no los habia, en nuestro
caso hasta Chile, adquiriendo al mismo tiempo detalles locales,
como ser el de erupciones volcanicas. Por otra parte, desde,
el Perd, llegd otra corriente mitolégica hasta Chile, caracteri-
zada por el cerro mitico que sabe crecer o nadar cuando las
aguas de la inundacién lo rodean, y caracterizada también
por las creencias primitivas respecto al sol y a la luna; asi
que dos corrientes distintas, confluian en territorio chileno
donde se apoderaron de materiales locales para formar un ma-

nantial mitolégico cuyos desaguaderos hemos seguido en el pre-
sente trabajo.

RESUMEN

Un texto recogido entre los Araucanos argentinos, da cuenta
de un gran diluvio, producido por lluvias continuadas.

En este detalle, varia de las tradiciones chilenas segtn las
cuales, la inundacién se debe a una salida del mar; ésta a su
vez, es originada por la vibora Caicai, sefiora del mar, que se
lanza, con sus aguas, contra la vibora Tengteng, sefiora de la

(1) La i;nportancia esencial de las dos viboras en las leyendas chilenas que hemos
estudiado, es tanto mds curiosa en cuanto esta clase de reptiles, apenas tiene signifi-
cado mitico entre los aborigenes de Sud América (EHRENREICH, obra citada, p. 28:
«Auffallend gering ist...die mythische Bedeutung der Schlange.»).

(2) PHILIPPI, Sobre las serpientes de Chile. Anales de la Universidad de Chile, CIV, p-
751-725. 1899.
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montafia, pero ésta hace crecer o hasta nadar el cerro en el
cual se habian refugiado hombres y animales.

El motivo de «las dos viboras enemigas», falta por consi-
guiente en nuestro texto, pero también en las leyendas dilu-
viales del Perti; es tipicamente chileno y tanto mds notable
en cuanto este pais, no alberga ofidios de tamafio especial;
el origen de este motivo, debe pues buscarse en regiones tro-
picales que abundan en grandes rios y que sufren inundacio-
nes grandiosas.

Los motivos del «cerro creciente» y del «cerro flotante»,
variantes del mismo tema, tampoco se hallan en nuestro tex-
to, y representan una caracteristica mitoldgica de Chile y
Bethis

Durante esta lluvia inundadora, explica nuestro texto, cera
de noche», «el aire era negro»; el concepto de la noche o del
aire como algo substancial, es muy primitivo y merece aten-
cién especial.

Los indios entonces, sigue nuestro mito, pidieron al sol
que les alumbrara el camino; pero éste encargé a su mujer
la luna; y como llovia, el fuego que la luna llevaba en sus
manos, se enfrié en el camino y queddé desde entonces, sin
efecto calorifero.

El motivo «sol + luna = marido + mujer», en cuanto a
Sud América, parece estar reservado al espinazo andino con una
proliferacién chaquefia: principia en Venezuela (Cumand) y
Colombia (Chibcha), se desarrolla en el Perti de una manera
notable, manda un ramo al Chaco (Tobas), sigue desde el Perti
a Chile y su regién vecina (Araucanos) y termina en la Tierra
del Fuego (Onas). Entre los Araucanos, sélo los de la Pampa
(nuestro texto) han conservado el motivo en su integridad;
entre los de Chile, se habia salvado tinicamente la designacién
anchimallen ( = mujer del sol) para la luna, pero hoy en dia,
esta voz ya no tiene siquiera su acepcién primitiva sino que
significa un duende enano, sanguinario y grotesco, de sexo
indeterminado.

Entre los detalles accesorios mencionados en nuestro texto,
llama la atencién <el corral de los muertoss, pues los indios
se habian dirigido al sol, no solamente para que les alumbra-
ra el camino, sino también (y esto resulta del parrafo siguien-
te) para que «impidiera que los espiritus de los muertos ma-
los entraran en el corral de los muertos.» No hay tal recinto
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en la mitologia de los Araucanos chilenos, pero si en la de
los Puelche, de la Patagonia septentrional, que asi llaman a
una constelacién sidérea (investigaciones nuestras).

Por sus elementos arcaicos y verdaderamente americanos,
el texto de Chimpay tiene una importancia especial para los
estudios mitolégicos sudamericanos.
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