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CREENCIAS E IDENTIDAD EN LA CULTURA MAPUCHE:
REWE, KULTRUN Y NGILLATUE

M. Ester Grebe Vicuna
Universidad de Chile.

Introduccion.

Uno de los rasgos mas notables de la cultura mapuche
tradicional de Chile reside en la ausencia de monumentos y de
tradiciones arquitectonicas complejas. No hay templos,
palacios, ni aldeas. Son escasas las representaciones iconicas,
No obstante, se reconoce la presencia rectora de un sistema
ideacional de gran riqueza, que rehuye ser reducido a formas
concretas.

Su templo es la naturaleza virgen, sus bosques silvestres y
vertientes cristalinas, muchos de los cuales se ubican o se
asoclan simbolicamente con lugares proximos a las imponentes
montanas andinas vinculadas a las potencias sobrenaturales.
No existen aldeas sino conjuntos de rukas, agrupaciones de
humildes viviendas tradicionales pertenecientes a una familia
extensa, cada una de las cuales se caracteriza por su
separacion espacial y dispersion geografica. Cada ruka -
vivienda tradicional- posee una orientacion prescriptiva hacia
puel-mapu, la tierra del Este -punto cardinal asociado a
referentes simbolicos 6ptimos-, que constituye un centro de
gravitacion espacial de gran relevancia en la vida cotidiana y
ritual.

Kl Este posee relaciones metonimicas de contiguidad
con el lugar de nacimiento del sol y de las imponentes cumbres
nevadas de la cordillera andina. Sus puntos de mayor altura
apuntan hacia el wenu-mapu o meli-nom-wenu -las cuatro
tierras o lugares "de arriba’ regidas por las potencias benéficas
del cosmos mapuche-, como también hacia sus nieves eternas
que dan origen a las aguas limpias de las vertientes y rios
cordilleranos.

Un sentimiento mistico imnvade al mapuche que accede
a la naturaleza silvestre. Lo embarga una emocion profunda al
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reconocer alli los origenes miticos de su grupo €étnico y de su
propia identidad como ser humano de "esa’” tierra- y al sentirse
profundamente vinculado al cosmos mapuche, a su newén
(fuerza o potencia espiritual) y a su panteon mitico de dioses.
Los mapuches consideran la naturaleza silvestre como un ente
vivo, siendo posible y necesario dialogar tanto con ella como
con sus espiritus duenos o guardianes -los ngen-,
estableciéendose asi relaciones dialogicas de reciprocidad,
intercambio y complementariedad (Grabe 1993-1994:47-48, 50-
o.l). |

Estas creencias han perdurado durante varios siglos en
aquellas areas rurales mapuches tradicionales caracterizadas
tanto por su actividad ritual intensa como también por su
mantencion de la lengua nativa: el mapu-dungu. A su vez, la
vigencia del sistema de creencias mapuches y su
reactualizacion ritual han permitido dar continuidad a su
cosmovision, etnomodelo del universo mapuche que integra
tanto las concepciones valoricas compartidas como el quehacer
cultural y su creatividad. Todo ello ha incentivado también la
preservacion y revitalizacion de la identidad étnica mapuche
En suma, entre las creencias Yy la identidad mapuche se
generan relaciones complejas de reciprocidad e interdependencia

incentivadas y reforzadas por la religiosidad y la etrucidad.

Puesto que la construccion cultural de cada fenomeno
de la realidad depende de los procesos selectivos de la
percepciOn humana, los criterios de los actores sociales
indigenas seran imprescindibles para reproducir su propia
version intracultural de la realidad percibido. En dicho marco
de referencia, las creencias posibilitan la generacion de un
modelo descriptivo -fuente de concepciones generales sobre el
universo y sus diversos fenomenos-, como también de un
modelo prescriptivo -fuente de disposiciones normativas que
regulan y/o determinan los actos- (Geertz 1966:40),

Debido a que la dinamica cultural suele vincularse
estrechamente con la dinamica social y psicologica, al estudiar
la articulacion entre creencias e identidad étnica es necesario
considerar tanto sus representaciones y referentes simbolicos



E-ster Greve: Creencias e identidad en la cultura mapuche 275

como también sus implicancias en los procesos psicosociales
(1bid.;42).

Representaciones iconicas: rewe, kultrun y ngillatue.
Mediante algunos ejemplos etnograficos, se ilustrara, a
continuacion, la relacion entre creencias e identidad étnica
mapuche que se da paradigmaticamente en diversos niveles de
analisis sociocultural y simbélico al interior de esta cultura.
Tres representaciones 1conicas dan cuenta de las
concepciones panteistas y misticas del cosmos, la tierra y las
divinidades mapuches. Ellas son: el rewe, el kultrun y el
ngillatue, simbolos dominantes poliseémicos de la cultura
mapuche. Estos tres 1iconos proporcionan evidencias
empiricas concretas de la construccion simbolica del universo
que define una vision de mundo compartida al interior de la
cultura mapuche tradicional.

(1) El rewe

El rewe es un emblema iconico de la machi y de su
vocacion y oficio chamanicos, simbolo trascendente e indicador
de su presencia, poder, condicion e i1dentidad chamanica.
Segun testimonios de los antiguos cronistas, el rewe parece
haber sido en el pasado un signo distintivo de las parcialidades
politicas que interactuaban al interior de la sociedad mapuche
(Augusta [1918] 1968:209). Hoy dia, tanto los rasgos
moriologicos del rewe como sus transformaciones parecen
depender de caracteristicas distintivas -regionales o locales-
reguladas por cada cofradia chamanica que agrupa a una
machi maestra con sus discipulas.

Su forma actual mas comun corresponde a una escala
tallada en un tronco de madera sagrada de laurel, cuya altura
aproximada fluctia entre 1.0 y 2.5 metros. Cada peldano
representa a una plataforma terrestre. Se distinguen dos tipos
fundamentales; (1) el rewe antropomorfo complejo de siete
platatormas o peldanos con cabeza tallada y brazos esculpidos
o disecados en sus costados, el cual representa tanto a un dios
mapuche como al cosmos completo- y (2) el rewe simple de

-

cuatro platatormas o peldanos, carentes de cabeza y brazos,
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que representa al meli-nom-wenu -las cuatro tierras altas que
integran el cielo mapuche- Ambos tipos de rewe se acompanan
con grupos de ramas sagradas -4 de canelo, 4 de laurel, 4 de
maqul y 4 de quila-,- con 4 chuecas y/o 4 varillas de colihue
para uso ceremonial- y con dos banderas colocadas en ambos
costados, que suelen ser, generalmente, una azul y otra blanca
-colores simbolicos que representan a las potencias

sobrenaturales benéficas del cielo mapuche-. Estas banderas
rituales suelen incluir una estrella y/o media luna, simbolos
astrales que evocan a las divinidades de la fertilidad, vida y
salud, y constituyen emblemas del oficio chamanico.
El rewe se clava en la tierra, enfrentando a la vivienda
de la machi "un poco inclinado hacia atras para facilitar la
ascension” (Housse 1939:98-99). Algunas de las variedades
regionales mas elementales de rewe consisten meramente en
ramas largas de arboles sagrados -canelo’, laurel, maqui y/o
quila- clavadas en el suelo frente a la vivienda de la machi. En
algunas regiones, lugares o reducciones, las banderas
chamanicas del rewe consisten en simples rectangulos blancos
0 azules, con o sin franjas y carentes de simbolos astrales, sin
que por ello se descarten sus referentes de fertilidad, vida y
salud. En el contexto de los ritos chamanicos terapéuticos
complejos -como también en aquellos de iniciacion y post-
Iniclacion-, el rewe suele engalanarse ceremonialmente con
flores de copihue y ofrendas diversas. No obstante, tanto los
rasgos mortologicos del rewe como su ornamentacion tienden a
variar segun modelos infra-regionales o locales.

Segun un mito de génesis, las 7 tierras que integran el
cosmos completo tueron creadas en orden descendente (Grebe

et al. 1972:49, Grebe 1998-1999:61). El conjunto de cuatro

tierras o lugares superiores, denominado meli-fiom-wenu o
wenu-mapu, Integra el mundo sobrenatural regido por
potencias benéficas y constituye el aposento de dioses, machis
y caciques fallecidos. Dichas cuatro tierras o lugares son
representadas por los cuatro peldanos superiores del rewe, los
cuales se nombran desde el primero al cuarto lugar, ciniéndose
a un orden ascendente (1972:49-52):(1) kine-fiom (primer
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lugar),- (2) epu-nom (segundo lugar; (3) kéla-nom (tercer
lugar); y (4) meli-niom (cuarto lugar).

En dichas cuatro tierras o lugares se concentran las
potencias benéficas que contribuyen a la organizacion y
activacion del orden coésmico, al fomento de la fertilidad y
energia vital, a la preservacion de la salud y la vida. Por tanto,
sus respectivos peldanos del rewe se asocian metonimicamente
a los referentes del bien, representados también por el blanco
de las nubes y la gama de las tonalidades azules del cielo.

(S) El quinto lugar o peldano (tierra o lugar) representa
al rangin-wenu -"medio arriba’" o altura media- regida por
potencias maléficas y aposento de los wekufe, espiritus
malignos a cargo del jefe mapu-rey. Los wekufe adoptan
diversas formas extranas, fantasticas o desconocidas.
Deambulan por la tierra, agua y aire acechando a los hombres
débiles o enfermos para agravar sus males y causarles la
muerte. Se asocian y vinculan simbdlicamente a los referentes
del mal, representados por los colores negro de la muerte y rojo
de la fiebre.

(6) El sexto peldano representa al mapu -la tierra
habitada por los mapuches- caracterizada por la coexistencia
de las potencias del bien y del mal. Estas son activadas,
respectivamente, por la machi -intermediaria entre las
potencias benéficas vitales del wenu-mapu y los mapuches-; y
por el kalku (brujo) -intermediario entre las potencias maléficas
destructivas del ragin-wenu y minche-mapu, y los mapuches.
[La coexistencia cosmica de ambas potencias opuestas implican
la persistencia de estados permanentes de tension vy
desconfianza.

(7) El séptimo peldano representa al minche-mapu -la
tierra subterranea regida por potencias maléficas- habitada por
los laftrache y kofkeche (pequenos seres malignos). Es el
dominio de la brujeria que se genera y organiza en los renu -
cuevas subterraneas- donde se reunen los kalku junto a los
wekufe para promover, programar y ejecutar conjuntamente
sus designios nefastos que atentan contra la salud y vida
humanas. La brujeria comparte y representa a los mismos
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referentes del mal del rangin-wenu: el negro y el rojo, que
evocan a la enfermedad y muerte.

En suma, el rewe es una representacion concreta de la
concepcion vertical estratificada del cosmos mapuche. Es un
icono construido culturalmente y compartido socialmente,
cuyos significados y funciones son interpretados vy
comprendidos por los mapuches de acuerdo a perspectivas vy
criterios consensuales adaptados a los diferentes marcos
situacionales de la vida protana y ritual. El rewe evoca,
legitima y valida una construccion del cosmos en el cual se
proyecta la identidad mapuche. En este sentido, la concepcion
vertical del cosmos mapuche puede ser comprendida como un
constructo simbolico cosmovisional estrechamente vinculado a

la praxis chamanica.

(2) El kultrun

El kultran es un timbal chamanico mapuche asociado
al rewe, constituyendo ambos una pareja complementaria de
iconos paradigmaticos que representan a la cosmovision
mapuche. Entre los diversos autores que han aportado datos
empiricos referentes a la identificacion, morfologia y uso del
kultrun, se destacan Izikowitz (1935:174-176) y Vega
(1948:143-148) por su contribucion original. Ambos se
complementan con un estudio antropologico del kultran (Grebe
1973:3-42), que enfoca las proyecciones de este icono
chamanico en la vida, pensamiento mitico, actividad ritual y
cosmovision de algunas comunidades mapuches tradicionales.

De acuerdo a los hallazgos de este ultimo trabajo
(Grebe, loc.cit.), el kultrin es un microcosmo iconico que
representa simbolicamente al universo mapuche y, asimismo,
a la machi y sus poderes. Es un instrumento musical
chamanico consistente en un timbal-sonaja elaborado con una
vasija de madera sagrada tallada en laurel y cubierta con un
parche de cuero de cabrito tensado con trencillas de crin y/o
bordoncillos de cuero. En el diseno de su membrana se
destaca la tetraparticion complementada por simbolos
espaciales y astrales. Durante su montaje, se introducen
simbolicamente en su interior cereales, pelajes de animales,
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plumas de aves, hojas y/o semillas de yerbas medicinales,
monedas de "plata blanca”, piedrecillas transparentes, etc.,
todo ello en numeros pares por ser éstos portadores de
connotaciones positivas asociadas a las potencias benéficas.

Antes de cerrar la membrana, se introduce ritualmente
dentro de la vasya la voz y el aliento (o espiritu) de la machi
duena del kultrin. Desde este momento en adelante, el
kultrun adquiere energia e identidad chamanica,
transformandose en un ente espiritual vivo y potente
indisolublemente unido a su duena, la machi. Puesto que el
kultrun cobjya en su interior, al mismo tiempo, todo aquello
que es considerado fundamental para la vida, continuidad vy
supervivencia de la comunidad mapuche, constituye una
construccion simbodlica y representacion iconica de la tierra
mapuche. '

El dibujo simbodlico disenado sobre la membrana del
kultrun genera-una serie de transformaciones y variantes que
responden a diferencias regionales y locales. Representa a la
tetraparticion de la tierra mapuche, como una plataforma
cuadrada orientada segun los cuatro puntos cardinales a partir
del Este. La tierra mapuche se denomina meli-witran-mapu
(la tierra de los cuatro lugares), o meli-esquina-mapu (la tierra
de las cuatro esquinas), o meli-changkin-mapu (la tierra de las
cuatro ramas). Dicha tetraparticion -como principio ordenador-
proyecta horizontalmente sus cuatro divisiones tanto en la
tierra mapuche, como también en los demas estratos del
cosmos mapuche representados en los peldanos del rewe.

Al interior de estas cuatro divisiones de la membrana
del kultran, aparecen representaciones astrales: pequenas
estrellas, lunas u otros planetas. Estas se relacionan con la
1dea central de fertilidad vinculada con la vida y la salud. Las
estrellas corresponden generalmente a wvenus, que aparece
bicurcada en, yepiin, ¢l lucero de la tarde, y wiinelfe, el lucero
del alba, vy ambos mensajeros del wenu-mapu e indicadores del
tiempo nocturno. Suelen aparecer también representaciones
de la luna en tforma de pequenos circulos con o sin rayos.
Ademas, en los cuatro extremos de la cruz divisoria de la
membrana del kultrin aparecen agrupaciones de cuatro
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pequenos puntos, que representan a los meli-witran: cuatro
familias de dioses de los cuatro puntos cardinales. Se cree que
dichos dioses resguardan las cuatro esquinas de la tierra
mapuche.

Tanto la vasija del kultran como también el rewe han
sido construidos de laurel, mardera sagrada que representa a
arbol cosmico que nace y se cria en la tierra. Se afirma que e
rewe y ¢l kultran poseen el poder de proyectar a la machi, su
duena, hacia las alturas. En el contexto de sus experiencias
oniricas, es comun que algunas machis suenen con un
kultran que vuela; o con un vuelo magico sobre su kultrun.

Al resonar la membrana dibujada del kultran, se pone
en vibracion todo aquello que éste representa y significa,
produciéendose una serie de relaciones metaforicas vy
metonimicas encadenadas. Ello permite a sus receptores
mapuches ntuir y concebir asociaciones reveladoras vy
multivalentes, comunicadas y legitimadas mediante el discurso
mitico del canto chamanico que se suma al toque del kultran
(Grebe 1986:47-80). Asi, se produce una i1ntegracion vy
articulacion de la materia sonora con sus contextos
socioculturales, alcanzando niveles intensos de comunicacion
expresiva. Se abre asi una nueva dimension temporal en que

se refunde el mito y la musica.

(3) El ngillatue

Es la efigie de un dios mapuche tallada en madera
sagrada, la cual es colocada permanentemente al centro del
ngillatue-mapu, espacio ritual destinado en cada reduccion
mapuche al desarrollo del ngillatan, rito principal de
fertihdad. No obstante, el ngillatue no representa
simbolicamente a un dios unico, sino a una familia nuclear de
cuatro dioses, compuesta de un dios-padre, una diosa-madre,
un dios-hjjo-varbn-joven y una diosa-hija-mujer-joven (Grebe:
1972,64-65). Esta familia de cuatro deidades preside la
ceremonia ritual del ngillatan, constituyendo su eje y centro
de gravitacion permanente de todas sus actividades rituales.

Este modelo tetrapartito establece una base consensual
aplicada a muchas otras familias de dioses que reciben
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denominaciones diferentes. Se les invoca mediante recitaciones
rituales enunciadas tanto por los lideres rituales como también
por toda la comunidad participante frente a la efigie del
ngillatue. Segun los actores rituales, la familia de cuatro
dioses escucha- Y luego suele otorgar a los hombres vida,
sabiduria, suerte vy tertilidad -tanto de la tierra y los animales
como de los seres humanos-, dandoles bienestar, alimentacion
y salud (ibid. 68-69).

El ngillatue se mantiene siempre fijo en su propio sitio
del campo ritual. Es sustituido por otro icono igual solamente
cuando su madera muestra senales evidentes de deterioro o
descomposicion mayores. En el pasado, su territorio
circundante -ngillatue-mapu- era considerado sagrado por ser
un espacio destinado exclusivamente al desarrollo del
ngillatun. Pero se prohibia su utilizacion para siembras
agricolas u otras faenas utilitarias. No obstante, este principio
consensual fue modificado posteriormente debido a la
magnitud del incremento demografico y de las necesidades
alimentarias de la poblacion mapuche- Como el ngillatun se
realiza cada cuatro anos, se decidio proceder al uso agricola de
su terreno durante los tres anos previos al rito, dejando sin
plantar solo el pequeno cuadrilatero del lukutue-mapu que
rodea a la efigie ritual. No obstante, un ano antes  del
desarrollo ritual del nuevo ngillatun se deja sin plantar el
terreno total del ngillatue-mapu con el fin mejorar el estado del
suelo.

Al 1interior del ngillatue-mapu -como terreno ritual
total- existe el lukutae-mapu (o tierra de la oracion),
microespacio mas pequeno destinado a los mngillatufes,
hombres y mujeres de mayor experiencia ritual que sobresalen
como excelentes oradores. KEs un microespacio cuadrado
abierto hacia el Este, cuyo acceso se restringe a los ngillatufes,
machis y lonkos, todos ellos oficiantes o lideres rituales.
Existe asimismo un espacio cuadrado aun mas pequeno que

circunda a la esfigie ritual y es privativo de la deidad mapuche
(Grebe 1994% 55-67)
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Polisemia del Rewe y Kultrun

Tanto el rewe como el kultran son simbolos
dominantes que representan a la cultura y chamanismo
mapuche. Ambos son polisémicos, coexistiendo en cada uno
de ellos significados multiples que varian de acuerdo a los
diversos contextos de los  episodios rituales y sus
transformaciones. Dicha polisemia va asociada a la
ambiguedad, condensacion y polarizacion de sus referentes.

1. Afinidades entre rewe y kultrun:

Debido a su asociacion estrecha como representaciones
1Iconicas chamanicas, tanto el rewe como el kultran pertenecen
a un micro-espacio semantico comun. Sus afinidades se
manifiestan en las siguientes semejanzas:

(a)Ambos son 1conos emblematicos que representan
respectivamente al cosmos y la tierra mapuche.

(b)Ambos son indicadores chamanicos, puesto que
senalan la presencia de la machi y de su actividad chamanica.

(c)Ambos son, por tanto, simbolos de i1dentidad
chamanica.

(d) Ambos son objetos de poder chamanico y aposentos
de potencias sobrenaturales benéficas transferidas desde el
wenu-mapu-

(e)Ambos son entidades espirituales vivas, plenas de
energia positiva.

(f)Ambos han sido construidos con maderas sagradas de
arboles silvestres, tales como laurel, canelo, etc., por lo cual
representan metonimicamente a la naturaleza virgen.

2. Polisemia del rewe:

El rewe posee una polisemia densa y compleja generada
por la coexistencia de diversos referentes. Dicha polisemia
opera en un doble plano simultaneo y sucesivo, que varia de
acuerdo a los contextos socioculturales de cada evento ritual.
En el rewe coexisten los siguientes referentes;

(@) El cosmos mapuche (rewes de siete peldanos).
(b)El wenu-mapu mapuche (rewes de cuatro peldanos).
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(c) Una escala o puente que une y comunica a la tierra
mapuche con otros estratos del cosmos mapuche.

(d) Un arbol césmico que reverdece cada cuatro anos, en
ocasion del ngeikurrewén (rito post-iniciatico).

(e) El axis mundi, eje del cosmos mapuche.

(f) El centro de gravitacion del rito (simbolismo de
centro).

(g) La imagen de un dios (rewes con cabeza tallada
sobre el peldano superior)-

(h) EI altar de la machi, en el cual se colocan diversas
ofrendas.

(1) Una via principal de ascencion de la machi hacia el
wenu-mapu. '

(i) Un vehiculo del trance chamanico, puesto que el
trance culmina en la ascencion al rewe (Grebe 1989:89-72).

(k) El aposento del kompapiillin, el espiritu del trance
chamanico (1bid.:72).

(1) Una construccion del orden cosmico y sus territorios,
de acuerdo al consenso generado al interior de la sociedad
mapuche, transmitido oralmente de acuerdo a los canales de
comunicacion del discurso chamanico mapuche tradicional

(Grebe(1986:47-66).

3. Polisemia del kultran:
El kultran mapuche posee, asimismo, una compleja
polisemia paralela y complementaria a aquella del rewe. Entre
sus principales referentes sobresalen aquellos relacionados con
la tierra mapuche y con las capacidades y roles de la machi,
su duena. En el kultrun coexisten los siguientes referentes:

(a) La tierra mapuche, representada por la vasija de
madera sagrada llena de productos terrestres.

(b)El mundo astral mapuche representado en su
membrana pintada, con especial referencia a sus dos luceros:
yepun y wiinelfe, vinculados al saber chamanico.

(e)La concepcion cichica y astral del tiempo mapuche
(Grebe 1987:61-70 y 1994Db)
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(d)La concepcion geocéntrica de la tierra y etnocéntrica
de la cultura mapuche: la tierra mapuche como centro del
universo y los mapuches como centro de la tierra.

(e)Un 1nstrumento musical de vital importancia en la
accion terapéutica de la machi, cuyo sonido transmite energia
curativa.

(fLos bienes generados por la produccion agropastoril
mapuche destinados a la supervivencia y bienestar de sus
comunidades, representados en los productos introducidos
simbolicamente en su interior.

(9)El espiritu de la machi, representado por su aliento y
voz introducidos simbolicamente al interior del kultrun-
h)Machi-lonko, el saber chamanico que respalda vy
posibilita la detensa de la vida humana.

(1) Machi-piuke, la emocion y/o afecto chamanico
comunicado a su paciente-hijo.

j)JUn vehiculo del poder terapéutico generado por las
potencias benéficas y energias constructivas del wenu-mapu.

(1)Un vehiculo de la buena suerte, salud y vida para el
entermo patrocinadas por su machi.

(1)La orientacion espacial fundamental compartida por
los mapuches, representada en los cuatro lugares (puntos
cardinales) y la tetraparticion de la tierra en cuatro territorios:
puel-mapu, willi-mapu, pikum-mapu y lafkén-mapu, cada
uno de los cuales esta custodiado por una familia de cuatro
dioses.

Conclusiones

Los modos de percibir, describir, explicar y representar
el cosmos, la tierra y sus espacios rituales son influidos
decisivamente por las conceptualizaciones y creencias de los
observadores nativos referentes a los ordenes social, moral y
natural. Los actores sociales indigenas modelan y categorizan
su mundo de experiencia de acuerdo a su cultura compartida y
praxis social, las cuales implican diversas formas simbolicas de
pensamiento y accion que presuponen y/o externalizan dichas
categorizaciones (Schweder y Miller, 1991:154, 174). El mundo
fenomeénico y su entorno sociocultural y natural es modelado
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por las mentes de los actores sociales y por los significados que
ellos comparten y asignan. En este sentido, Ilas
representaciones del cosmos, de la tierra y sus espaclos
rituales son constructos simbolicos (Cohen 1985:98).

Tanto el rewe y el kultrun como el mngillatae
constituyen representaciones iconicas fundamentales en la
construcion simbolica del cosmos, la tierra y el espacio ritual
mapuche. Por poseer una polisemia de extrema densidad y
complejidad, los tres iconos integran un nucleo cultural
dominante, asumiendo una posicion central en el sistema
ideacional mapuche y sus reactualizaciones rituales. Por
tanto, constituyen un eje de gravitacion hacia el cual convergen
diversos simbolos secundarios o dependientes, generandose
fenomenos y procesos dinamicos de condensacion, unificacion
y /0 polarizacion de referentes (Turner 1977:184-187).

Las tres representaciones i1conicas y Ssus dominios
semanticos responden a las 1deas centrales y principios
dominantes del mundo sur-andino que dan coherencia y
consistencia a sus construcciones ideacionales. Sus analogias
cognitivas y simbolicas se enraizan, quizas, en matrices
profundas de la mente humana. Puede asumirse que estas
analogias forman parte del discurso metatorico sur-andino en
el cual subyace procesos primarios de comunicacion
inconciente (Grebe 1990-1991:253-254)

Las afinidades, analogias y convergencias entre estos
tres iconos estan apoyadas en las siguientes concepciones
basicas sur-andinas: (1) una idea central de orden cosmico,
reactualizada en la cosmologia, que legitima y valida las
concepciones ciclicas de tiempo, espacio y movimiento; y (2)
una idea central de fertilidad, relacionada con la preeminencia
del par vinculada a la vida, supervivencia y continuidad
cultural. Ambas ideas se expresan y reactualizan en los
principios dominantes de dualidad, relaciones simétricas,
bifurcacién de género, reciprocidad y complementariedad, que
modelan los constructos 1deacionales sur-andinos como
también sus reactualizaciones sociales y rituales (Grebe 1991 y
1994Db).
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En suma, el rewe, el kultran y el ngillatde son
constructos simbolicos que representan i1conicamente al
cosmos, a la tierra mapuche y a sus familias tetralogicas de
dioses. Y, por ende, a la concepcion consensual de su realidad
cultural. Sus respectivas representaciones iconicas pertenecen
a un legado antiquisimo de la tradicion cultural mapuche que
constituye un etnoconocimiento reservado, transmitido vy
comunicado por especlalistas mediante procesos rituales.
Dichos constructos simbolicos dependen de un sistema de
valores, normas y codigos éticos que permiten tanto
comprender los significados de la conducta e interaccion social
como también definir la identidad cultural mapuche. En la
comprension polisémica del rewe, kultrun y ngillatue -guiada
por los puntos de vista émicos de los actores sociales
indigenas-, se produce un reencuentro entre las creencias y la
identidad étnica sustentadas en el mito y la creatividad

cultural, que se proyectan en la construccion simbolica de la
realidad indigena.
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