Tejedoras v plateros indigenas en la pampa (Siglos XVIII y XIX)
Maria del Carmen Cattaneo!’

Introduccién

Las distintas investigaciones sobre las sociedades indigenas que han
sido abordadas desde la historiografia tradicional, por lo general, han
destacado los roles masculinos. Asi, el estudio de los grandes caciques y
capitanejos ha relegando a un segundo plano el anélisis del resto de la
comunidad, de la chusma como la denominan las fuentes. En los ultimos
veinte afios, gracias al aporte interdisciplinario de historiadores, antropo-
logos y arquedlogos ésta visién tradicional se ha revertido.

Deseamos aclarar, que cuando nos referimos a sociedades indigenas
de la regién pampeana- norpatagénica, no estamos haciendo referencia
a un bloque homogéneo sin diferencias entre si. Ya, que como sabemos,
se dividia en grupos denominados sub-etnias, unidades politicas o parcia-
lidades que en la vertiente argentina tendian a ocupar zonas exclusivas de
una sola caracteristica ecolégical. En cuanto al periodo historico escogido,
estaba vinculado al proceso denominado araucanizaciéon de las pampas?.
Situacioén que si bien se originé a finales del siglo XVIII, se intensificé en las
primeras décadas del siglo siguiente con la migracién de grupos mapuche
que se establecieron en esta regiéon. Al respecto, la antropdloga Martha
Bechis® considera que una lista de rasgos culturales como el lenguaje, vesti-
dos, adornos, valores, ceremonias religiosas y objetos de consumo cotidia-
no, delatan para el siglo XIX una misma cultura en toda el area. Aunque,
como nos advierte la historiadora Sara Ortelli*, este proceso no se puede
explicar solamente a través de la difusién de elementos culturales. Sino,
en los desarrollos internos de complejizacién social, que posibilitaron la
incorporacion de bienes considerados de prestigio que no solo adquirieron
un alto valor simbolico, sino que ademas, permitieron reforzar y legitimar
estos procesos de cambio®.

Ademas, fue en este periodo cuando se produjo una mayor especiali-
zacion de la economia indigena, reforzandose en las unidades familiares
una division del trabajo basada esencialmente en el sexo. Al respecto, el
historiador Raul Mandrini® diferencia dos circuitos econémicos: el del gana-
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do y el doméstico o comunal. El primero, a cargo de los hombres, estaba
vinculado con la obtencién y circulacién de ganado a gran escala, junto a
actividades como la talabarteria y plateria. El segundo, realizado por las
unidades domésticas o grupos de parentesco, fue donde las mujeres tuvieron
una participacién activa y un rol preponderante. Ya que éste circuito, no
s6lo proveyo las necesidades de subsistencia, sino ademas, permitio dispo-
ner de excedentes como cueros, pieles y especialmente textiles -ponchos
v mantas- que fueron intercambiados primeramente a nivel interétnico y
luego en la frontera.

De ésta manera, la produccion de textiles produjo relaciones econémicas
que crearon lazos de dependencia entre la poblaciéon criolla y los grupos
autoctonos. Por un lado, fue una manifestacion de la articulacion de la
economia indigena a las necesidades del mercado hispano-criollo y por el
otro, increment6 en las comunidades aborigenes el uso de manufacturas
europeas, situaciéon que favorecié un fenémeno de intensa transculturacion.
Con respecto a la divisiéon social del trabajo aludida, fue motivo de una
prejuiciosa interpretacion por parte de la sociedad blanca. Cuando los
viajeros, militares y misioneros visitaban las tolderias aunque referian que
los hombres realizaban tareas relacionadas con el ganado, ya sea caballar
o vacuno, destacaban el ocio de los indios, caracterizandolos de haraganes,
salvajes y ladrones. En contraposicién, describian las tareas femeninas como
interminables resaltando la laboriosidad de las chinas, a las que consideran
esclavas de sus maridos. Esta era una imagen recurrente en los relatos, pero
el antropélogo Miguel Angel Palermo advierte que la atencién hacia los roles
masculinos, nos puede hacer perder la perspectiva de la influencia social y
econdémica que tuvieron las mujeres dentro de las comunidades indigenas.
Especialmente debido a que las actividades masculinas se pueden ver desde
afuera, apareciendo las tareas femeninas como rutinarias y repetitivas’.

Si bien en un primer momento, consideramos que través de la pro-
duccion de textiles podriamos evaluar la insercién social de las mujeres
indigenas, tuvimos en cuenta la advertencia de la antropologa Michelle
Rosaldo, quién considera: “que el lugar de la mujer en la vida social no
es un producto directo de las cosas que ella hace, sino de la importancia
que adquieren sus actividades a través de la interaccion social’®. Por esa
razbn y a partir de una re-lectura de las fuentes, surgi6 la necesidad de
responder: jen qué otros aspectos de la vida social fueron significativas
las mujeres indigenas?

El objetivo de nuestro trabajo sera establecer las relaciones de género
a nivel simbolico, a través de la produccién y circulacion interna de dos
bienes considerados de mayor prestigio: los tejidos y los objetos de plata.
Ya que consideramos, como afirma la antropéloga Maria Dolores Julia-
no’, que tanto el platero como la tejedora plasmaban en sus creaciones
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la cosmovisién de su pueblo y el lugar que en la sociedad representaban
hombres y mujeres.

Los textiles de la Tierra

Las técnicas textiles fueron incorporadas por los reche-mapuche!®
en el periodo prehispanico, aunque debido a la mala conservaciéon de los
materiales organicos, no se cuenta con registros arqueolégicos que permi-
tan conocer exactamente su antigiiedad. Para el periodo colonial, varios
fueron los cronistas espanoles que aportaron datos acerca de la vestimenta
de los indigenas de esta region. Las primeras referencias se obtienen de
las cartas de Don Pedro de Valdivia, a mediados del siglo XVI:...”la gente
es crecida, domeéstica, amigable y blanca y de lindos rostros; asi hombres
como mujeres todos vestidos de lana a su modo, aunque los vestidos son
algo groseros”... En el mismo periodo, Gerénimo de Bibar describe la
vestimenta de los habitantes de la zona del Mapocho (Chile Central), la isla
de Chiloé y el sur de Chile (actual Valdivia):...”estos indios cada uno anda
vestido como le alcanza y lo que visten es lana de oveja, andan vestidos
como los de la Provincia de la Concepcién...” 11

En cuanto al origen de los disefios utilizados en los tejidos, varios inves-
tigadores concuerdan que provendrian de Tiwanaku ( 600 al 1.000 d.C.),
especialmente aquellos motivos en forma de escaléon, junto a las figuras
zoo y antropomorfas. Posteriormente, en el periodo comprendido por el
desarrollo y expansion del Imperio Inca, posiblemente fueron los quichuas
quiénes facilitaron a los mapuche el aprendizaje de las figuras romboides
(escaleras en campos losangicos dentados) junto al uso de los ponchos,
mantas, trariloncos (fajas para la cabeza) y trariwes (fajas para la cintura).

Respecto a los métodos de tefiido, se hacian por medio de coloran-
tes vegetales. En la actualidad, familias de zonas rurales chilenas atn lo
hacen de esta manera. Los procedimientos de coloracion se realizaban
por ebullicion de las plantas, utilizando distintas partes como raices,
semillas, flores, hojas, tallos y frutos. En ocasiones se mezclaban una o
varias plantas con otros elementos denominados mordientes: alumbre,
sal comun, hollin y orina fermentada. En cuanto a la utilizaciéon de orina
fermentada como mordiente Clemente Onelli en su visita a la tolderia del
cacique tehuelche Quilchamal lo corrobora: “Del palo mayor del toldo,
cuelgan una bolsa que destila la grasa y otra cuyo olor sospechoso me
detiene en buscar averiguaciones mayores. Supe mas tarde que alli dentro
se conserva y fermenta un liquido organico contribucién de cada una y que
sirve de mordiente para dar fijeza a los colores vegetales que usan para
tefir sus tejidos”!2.

El primer documento que da cuenta sobre la presencia de textiles
en nuestro territorio es una carta del general Juan de Garay al rey de
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Esparia, en la que hace mencién al vestido de las indios informando que
llevaban:..”alguna ropa de lana muy buena, y dicen que la traen de la
cordillera de las espaldas de Chile...”!®* Como podemos observar, segu-
ramente los obtenian a través del intercambio de productos en los cuéles
estaban interesados los mapuche como: sal, plumas de fiandu, pieles de
guanaco, manzanas, pifiones, cueros, etc. Al respecto destacaba Sanchez
Labrador:... ”Los indios puelches — aqui se refiere a los del sur de Buenos
Aires - no tejen las cosas dichas de lana, pero las compran de los moluches
v peguenches, para mantener el comercio con los espafioles...”* Asi, los
tejidos permitieron que un sistema de grupos cada vez mas interdepen-
dientes armaran una cadena de intermediaciones, ya que no sélo quiénes
los realizaban los ofrecian en los distintos puntos de intercambio.

Lamentablemente, debido al clima himedo de la regién pampeana-
norpatagoénica es muy dificil encontrar yacimientos arqueoldgicos con la
presencia de textiles. En el sitio Rawson, localizado en el valle inferior
y desembocadura del rio Chubut, la arquedloga Julieta Gémez Otero in-
vestigd un enterratorio post-hispanico temprano. En este registré piezas
textiles fragmentarias confeccionadas con lana y crin de guanaco, que
tienen en su elaboracién dos técnicas muy diferentes. Una, de confeccion
muy antigua realizada con aguja, de malla y urdimbre libres que se aplicaba
a la confeccion de gorros, bolsas y redes. La otra pieza esta realizada en
telar, técnica que consistia en pasar un hilo de la trama sobre y debajo
de un hilo de urdimbre. Si se considera, que los grupos indigenas de la
Patagonia no adoptaron el telar hasta fines del siglo XVIII, esta Gltima
prenda debié llegar por intercambio. Aunque la primera, de malla y ur-
dimbre libres, pudo ser de confeccion local'®.

Las fuentes histoéricas consultadas concuerdan con lo aportado por el
registro arqueolégico, ya que hasta mediados del siglo mencionado, no
se registra el uso del telar para la confecciéon de mantas y ponchos en el
territorio abordado. Al respecto, el misionero jesuita Thomas Falkner se
refiere a los ponchos que visten los indios como “camisetas de lana prove-
nientes Chile.”'¢ En el mismo periodo —1746 - otro misionero de la misma
congregacién Joseph Cardiel toma contacto con un grupo de indigenas
en la Reducciéon de Nuestra Senora del Pilar, al pie de las Sierras del
Volcan'’.... “Hallé como 300 indios de los que en Buenos Aires llaman
Serranos. (...) Comencé a averiguar todo lo que habia tierra adentro y
después de preguntados muchos y en diversas ocasiones, y cotejado lo que
concordaban, pude sacar lo siguiente: que los serranos no hacian ponchos,
sino que se los compran a los aucaes...” 8

Al respecto, recién a comienzos del siglo XIX aparece en las fuentes
la presencia de tejedoras indigenas. Pedro Andrés Garcia en el afio 1822,
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se refiere a la actividad de las chinas en una tolderia cercana a Sierra de la
Ventana:...”Vimos que se ejercitaban en tejidos. Las mujeres en disponer de
la lana, tejer cosas ordinarias, y siempre entretenidas con sus labores...”1°
También el viajero inglés William Mac Cann, quién recorrié la provincia
de Buenos Aires en 1848 observa las tareas de las mujeres indigenas: “
los indios entre los cuales me encontraba eran pampas, pero no difieren
mucho en sus costumbres, de las tribus circunvecinas(...)En varios toldos
vi mujeres que tejian; el trabajo es engorroso y largo porque hacen pasar
el hilo a través de la urdimbre, con los dedos, vy asi se explica que pierdan
un mes para confeccionar una prenda que en Yorkshire, podria tejerse en
una hora (...) En un toldo donde entramos, una india joven y bien parecida
se dio el trabajo de mostrarnos como tejia en su telar”?°. Posteriormente,
en el afio 1862, el viajero de origen chileno Guillermo Cox toma contacto
con el grupo de los manzaneros del cacique Shayweke asentados a orillas
del Lago Nahuel Huapi, refiriéendose a ésta técnica y a su origen expresa:
“ En cuanto a los ponchos y frazadas, los tejen como se ve diariamente
hacerlo a las mujeres en Chile”?!. Por su parte, Ramoén Lista en el afio
1877 presencia tejedoras tehuelches en la tolderia de Orkeke: “La mujer
sabe hilar y tejer la lana, pero su aprendizaje es de ayer nomas, lo debe a
la araucana” 22,

Como pudimos apreciar en las citas, hasta mediados del siglo XVIII los
misioneros jesuitas que tomaron contacto con las diferentes parcialidades
étnicas refieren que no tejian y que las distintas prendas eran elaboradas
por los indios aucaes o chilenos. Recién a comienzos del XIX, los grupos
al este de la cordillera incorporaron las técnicas textiles. Aunque, debemos
tener en cuenta, que los tejidos especialmente los ponchos ya circulaban
desde el siglo XVI como bienes preciados por su calidad y hermosos dise-
fios, transformandose rapidamente en objetos de prestigio e intercambio.

Relaciéon mujer / ganado

Como afirma Miguel Angel Palermo, no se puede entender la rela-
cibn mujer / tejido sin hacer una breve introduccién a la relacién mujer
/ ganado, ya que eran las duefias de las ovejas y quiénes las cuidaban?.
Desde tiempos prehispanicos, el area andina fue propicia para el ingreso
de lanares, debido a la experiencia que tenian los indigenas en el pastoreo
de llamas y alpacas. Estudios arqueologicos recientes demostrarian que el
proceso de domesticacion de camélidos se remontaria al quinto milenio
a.C, desarrollandose hacia mediados del tercer milenio una economia de
tipo pastoril en diversas regiones de los Andes. Aunque, los arquedlogos
no han podido demostrar de manera convincente las caracteristicas de los
vellones hallados en los yacimientos (tipo, color, grosor) destacan que los

-195 -



Tejedoras y plateros indigenas en la pampa... Maria del Carmen Cattéaneo

primeros camélidos domesticados eran muy proximos de sus ancestros
salvajes.?* Como otras etnias andinas los mapuche tenian experiencia en
el pastoreo de camélidos, que no solo criaban con el fin de obtener lana y
llevar carga, sino ademas, para realizar sacrificios rituales. Probablemente
fue recién en las tltimas décadas del siglo XVI, que obtuvieron las primeras
ovejas esparfiolas de mayor rendimiento en lana y resistencia a las epidemias
que las llamas y alpacas.

En nuestro territorio, existen crénicas que sefialan que a comienzos del
siglo XVI en la regioén cuyana, antes de fundarse Mendoza en el afio 1561,
indigenas compran ovejas provenientes de Chile. Para la zona de los valles
Calchaquies, también hay documentos coloniales que refieren la presencia
de ovinos tempranamente en el ano 1593%. En cuanto al primer dato
concreto sobre la regiéon patagénica, documentos refieren que fue el jesuita
Van der Meeren quién introdujo un rebaiio de ovejas, al iniciar su labor en
las ruinas de la antigua misién de Mascardi. Al respecto, el investigador
Miguel Angel Palermo?® considera que pudo haber otros antecedentes en
la cria de ovinos. Para este antropélogo habrian sido los pehuenche los
primeros pastores de ovejas al este de la cordillera, debido principalmente
a su contacto con los mapuche a través de los pasos cordilleranos.

El registro arqueolégico da cuenta de distintos sitios, datados a finales
del siglo XVIII, con evidencias sobre la cria y consumo de ovejas entre
grupos indigenas de distintos puntos como la cordillera neuquina, el sur
de Mendoza y las sierras bonaerenses. En la zona de la actual provincia de
Neuquen, los arquetlogos Adam Hajduk y Ana Maria Biset ?7 registraron
gran cantidad de restos de ovejas en el cementerio de Caepe Malal, lo que
indicaria la relevancia que tenian estos animales, tanto para el consumo
como para la utilizacién de su lana. Por su parte, Fernando Oliva localizo
en el sitio denominado Gascon 1, situado en el sector occidental del Partido
de Adolfo Alsina, varios enterratorios con ajuar funerario que indicarian
contacto con los europeos, debido a la presencia de hebillas, aros de metal,
cuentas vitreas y restos de ovejas?®.

En las fuentes del siglo XIX — relatos de viajeros, cautivos, militares
y sacerdotes - encontramos numerosos testimonios de la presencia de
corrales de ovejas en las tolderias. George Musters, William Mac Cann,
Santiago Avendario, Guillermo Cox y Estanislao Zeballos, entre otros, se
refieren a los cuidados que les dispensan las chinas; quiénes ademas eran las
duefias del ganado ovino. Asi, los indigenas lograron una variedad fenotipica
superior a las ovejas churras que habian introducido los esparioles en el
Per( colonial. Las ovejas pampas, como se las denominaba, apreciadas por
su mayor corpulencia y largo del vellén eran buenas proveedoras de carne
y fibra textil. Estas caracteristicas permitieron que los primeros duefios de
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establecimientos ovinos en la Provincia de Buenos Aires, las cruzaron con
las de raza merino a fin de obtener una variedad que fuera mas resistente al
clima pampeano?’. El viajero inglés William Mac Cann, refiere al respecto:
“La raza de las ovejas que se encuentra entre los indios pampa, que hace
algunos afios podia comprarse de vez en cuando, es méas grande, fuerte
y resistente; se parece mucho a la churra, de la cual desciende. Son muy
superiores a la de raza comin para los fines de mejorarlas mediante la
cruza con carneros finos.”3°

Relaciéon mujer / tejido

El trabajo textil se vinculaba con el &mbito de lo sagrado y con el sentido
religioso de la sociedad mapuche. La sabiduria era un don que entregaba
Chao Ngenchén (Dios) a los humanos. Este vinculo estaba representado por
dos deidades femeninas tutelares: el fuego vieja y la araria vieja, quiénes
a su vez entregaban este saber a la joven.

Respecto al aprendizaje de la técnica, estaba basado en los antiguos
sistemas de imitacion gestual. Las ancianas y las mujeres adultas eran las
encargadas de ensenarle a las jovenes, estableciendo, asi, una continuidad
entre pasado y presente. De esta manera, las nifias se incorporaban a tareas
menores de preparaciéon de la lana, logrando el conocimiento a través de
la observacion de las labores de hilado, tefiido y tejido que realizaban su
abuela, madre o hermanas mayores. La aprendiz tenia que desplegar toda
su capacidad para memorizar los disefios, ensayando en pequerfios telares.
Aprender a hilar, conocer las técnicas del tefiido y tejido, eran conocimien-
tos que debian ser internalizados por las mujeres. Una preocupacién de
las familias era que sus hijas resultaran buenas tejedoras, inquietud que se
manifestaba a través de la realizacion de practicas mégicas asociadas a la
cosmovisién y a los mitos de origen de la textileria. Estos ritos se realizaban
en el momento del nacimiento, infancia o adolescencia de una mujer y
tenian por objeto facilitar el proceso de aprendizaje. Aun en la actualidad
se continia con préacticas como poner telarafias o pequefias aranitas en
las murfiecas o palmas de la mano de las nifias, como una ayuda para que
sean buenas hilanderas?®!.

En las diversas etapas de esta actividad, desde la obtencién y preparacion
de las materias primas hasta la etapa final del tejido, intervenian aspectos
importantes de la creatividad femenina. Ademas de los conocimientos
précticos necesarios, cada mujer elegia la combinacion de los distintos di-
sefios y coloridos creando un modelo mental. De esta manera, cada tejido
denotaba la particularidad y los aspectos importantes de su vida y entraban
en juego otros referentes como: lo religioso, lo econémico, lo social y
lo cultural. Al respecto, Pascual Cona cacique chileno que visit6 Buenos
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Aires a finales del siglo XIX, refiere: “Cuando la tejedora alcanza adonde
tiene que dibujar su tejido especialmente si se trata de una manta, entonces
coge con la mano las hebras multicolores de la urdimbre tendida, las elige
segun lo exige la decoraciéon proyectada.(...) La mujer entendida en tales
labores dice: hay que dar aspecto distinto a este ornamento; de otro modo
no saldria bonita mi prenda de vestir (...) Algunas mujeres fueron dibujantes
de admirable perfeccién realizaban en sus labores los méas variados motivos
como cruces, cuadrados, tridngulos, flores, diversos animalitos y pajaros,
hasta figuras humanas, pendientes y otros modelos mas”.3?

A través de un tejido se podia contar una historia, pero ademas saber la
posicion social de un hombre o de una mujer. Al respecto, Pedro Mege??
plantea dos niveles de significacion en los tejidos. El primero estaria dado
por la selecciéon que se hace de las materias primas utilizadas, en el cual
se percibe una intenciéon que va mas alla de la funcionalidad técnica. El
segundo nivel, estaria dado por la relacién existente entre el destinatario
y el uso funcional del mismo.

Habia dos prendas que poseian una gran densidad de simbolos, el makun
(poncho) de uso exclusivamente masculino y el trariwe especie de cinturén
que llevaba la mujer para sostener su kepam (vestido). El trariwe, era un
recipiente semantico de gran amplitud, ya que un trariwe profusamente
adornado era un privilegio de mujeres ricas y dotadas, es decir, que tenian
tiempo excedente en sus labores domeésticas.

A suvez, el makun o poncho, cubria al hombre con especiales disefios
simbolicos que servian para expresar materialmente quién era. Lucio V.
Mansilla, quién fue un agudo observador, reconocié la importancia que te-
nia el poncho tejido por la mujer principal del cacique ranquelino Mariano
Rosas®*... “Al recibirlo me dijo: Si alguna vez no hay paces, mis indios no
lo han de matar, viéndole con ese poncho (...) El poncho tejido por la mujer
principal, es entre los indios un gaje de amor, es como el anillo nupcial
entre los cristianos. Cuando sali del toldo y me vieron con el poncho del
cacique una expresion de sorpresa se pint6 en todas las fisonomias.”3®

Los ponchos también eran considerados prendas de gala para utilizar
en dias festivos, ya que como pudimos apreciar en la cita precedente,
connotaban privilegios y jerarquias. Unas horas después del obsequio,
Mansilla intenta utilizar el poncho para desembarazarse de las molestias
que le causaban algunos indios: “Viendo que se ponian muy fastidiosos, que
me amenazaban con un largo solo, le dije a Calixto: Che, mira que hace
frio, alcanzame el poncho. No tenia méas que el que esa mafiana me habia
regalado Mariano Rosas; quise ver que impresién hacia verme con el. Me
trajo Calixto el poncho y me lo puse. Como lo habia calculado, surti¢ un
efecto completo mi ardid. jEse Coronel Mansilla toro! - exclamaron algu-
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nos - jEse Coronel Mansilla gaucho! — otros. Muchos me dieron la mano y
otros me abrazaron y hasta me besaron con sus bocas hediondas. Epumer
me dijo varias veces: jMansilla peifii! (hermano).”3¢

En los makuii habia iconos o disefios que tnicamente podian portar
los lideres. Uno de los que facilmente podemos reconocer, atin hoy, son
las cruces ya que en la actualidad las tejedoras las siguen utilizando. La
representacion de la cruz tenia por referente a un che, a un préjimo hom-
bre o mujer. Una cruz entre peldafios representaba a un lonko o cabeza de
linaje, a un guia politico-social rodeado por su comunidad. Por esa razén,
s6lo los caciques podian portar ponchos adornados con este disefo, va
que su privilegio como cabeza era estar en el centro y no sobre el rewe:
unidad politico-social.

H. Armaignac en las tolderias cercanas a Azul presencia una rogativa en-
tre los indios de Catriel y se refiere al poncho que vestia el cacique:...”Todas
las tribus de Catriel, hombres, nifios y animales se habian reunido en ese
sitio para celebrar una gran fiesta religiosa (...) El objeto de la fiesta era
para implorar a las divinidades celestes que se dignasen enviar alguna lluvia
a la tierra, vya reseca. El cacique estaba en su trono, cubierto de un poncho
azul, decorado de cruces blancas y nos invit6é a sentarnos junto a él”%7.

Consideramos relevante el anélisis que realiza Pedro Mege?® sobre los
disefios del poncho, ya que nos permite una diferenciaciéon con los que
portaban las mujeres en sus trariwe. Para éste investigador los iconos feme-
ninos involucraban fundamentalmente una hermenéutica metafisica, donde
los contenidos eran miticos y méagicos. En cambio, una hermenéutica de
los ponchos era en lo primordial antropolégica, donde los contenidos eran
socio-politicos y del conocimiento ciudadano. La densidad simbélica que
contenia un makuni o un trariwe también denotaba el tiempo excedente
que habia utilizado en tejerlo, ya que como vimos, lo hacia en los momen-
tos de ocio. La tejedora era entonces una mujer rodeada de excedentes,
rica. Sélo los poderosos podian acceder a ese lujo, por esa razén un gran
despliegue de simbolos textiles descifraba la connotacién de poder: gran
acumulacion de tiempo excedente.

Los ponchos fueron, ademas, objeto de intercambio ritual en reuniones
importantes como tratados de paz, ya sea entre los diferentes grupos in-
digenas o con las autoridades hispano-criollas. Los caciques los ofrecian a
manera de iniciar las conversaciones, el cautivo Santiago Avendario refiere
como una partida de pehuenche ponia a los pies del poderoso Calfucura
sus pilquines®: tejidos y mantas, como sefial de respeto y subordinacién.

Los tejidos también circulaban dentro de la comunidad como bienes de
prestigio a través del “precio de la novia”#°. El mismo cautivo Avendafio
nos refiere ésta situacién: “Asi fue que Pichuifi y su hijo se apuraron en
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apelar a sus parientes y nobles para poder cumplir con ese pago. Era de
gran temor porque ella era hija de un cacique (...) Se reunié un ntimero
crecido de espuelas, estribos, chapeados (...) los mejores caballos en nimero
crecido, yeguas, pilquines (...) y cuanto podia valer”.#!

Otro indicador de la importancia simbélica de los textiles fue su utili-
zacion funeraria, se vistieron y enterraron los cadaveres con sus mejores
tejidos, como simbolo de poder y estatus: Al respecto refiere Alcide
d’Orbigny: “Los entierran con sus armas, sus alfileres de plata y sus me-
jores ropas, a fin de que los encuentre en la otra vida”.#? También George
Musters observa esta costumbre entre los tehuelches: “Se cose el cadaver
dentro de una manta, poncho o cota de malla, si el difunto poseia alguna,
y cargan con él unos cuantos parientes para ir a enterrarlo”.*3

Los textiles también fueron utilizados para sefialar los sitios de honor, ya
que ponchos y mantas ricamente adornados indicaban en el toldo donde
debian sentarse los invitados. El médico francés H. Armaignac describe
esta situacién en el toldo de Catriel: “Delante de la puerta, se encuentra el
sillon presidencial, y unos seis asientos mas (...) Estos asientos debian ser
ocupados por el cacique vy los principales dignatarios de la tolderia.(...) El
cacique estaba sentado en su trono, cubierto de un poncho azul, decorado
de cruces blancas y nos invité a sentarnos junto a él”.44

Los colores, como los disefios o iconos textiles, también tenian un
significado simbélico. En la region andina, los colores han servido como
un instrumento para definir espacios de actuacion cultural, desde tiempos
remotos. Como se puede apreciar en el registro arqueolégico, formaban
parte de la vida cotidiana de los primeros grupos de cazadores-recolectores.
Las pinturas rupestres en cuevas y abrigos, han quedado como testigos de
la cosmovisiéon de estos grupos. En el periodo post-conquista cuando los
esparfioles recorrieron el territorio andino, pudieron observar las magnificas
y simbélicas pinturas que cubrian los distintos templos, palacios y plazas.*®

Como podemos observar en la arquitectura, los colores también servian
para significar en la vestimenta. Al respecto, Pedro Mege*® en su analisis
sobre la vestimenta de mujeres y hombres entre los mapuche, plantea que
habia colores para las fiestas al aire libre o para uso doméstico, colores para
los nifios y adultos, funerales o nacimientos. El kuri (negro) era el color
fundamental, sobre el cual se posaban los deméas. Por esa razon, ciertas
prendas basicas como el vestido femenino (kepan) v el chiripd masculino
eran negros, sélo permitian colores en sus bordes.

Los colores de uso cotidiano en la vestimenta y adornos de hombres
y mujeres, eran difusos e imprecisos. En cambio, en las ceremonias los
ponchos eran de colores fuertes y definidos, que se conseguian por tefiido.
Tanto el negro como el rojo eran los colores del privilegio, debian brillar
y s6lo podian lucirlos hombres de jerarquia, como los lideres étnicos. En
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cuanto al color rojo, estaba referido basicamente a la sangre de diferentes
tipos; la cual era dentro del contexto del tejido sangre que fluia. En la es-
fera de lo femenino era la materia germinadora de la vida, la sangre que
flufa por menstruacién. El mundo masculino estaba impregnado de otro
tipo de sangre que fluia, era la que manaba de toda herida producto de la
agresion, de la violencia. De ésta manera, vestirse con prendas rojas o con
motivos rojos, era sefial de poder, de la fuerza que daba o quitaba la vida.

El kallft (azul) simbolizaba tanto el espacio celeste como el agua, de-
pendiendo del contexto en que se situaba. Era un color considerado de
gran importancia por esta doble representacion de espacio sacro y liquido
vital. En las rogativas se vestia una pareja de jévenes de azul. En algunas
comunidades los rostros de los participantes se pintaban con lineas hori-
zontales blancas y azules, representando el azul al buen cielo y el blanco
a la luz. Ademas, el azul era considerado como el color de lo constructivo
y al relacionéarselo con otros colores, los impregnaba de valores positivos,
germinadores. Denotaba poder y por lo tanto, sélo podian portarlo los
lideres. Como pudimos observar en la cita de H. Armaignac, el cacique
Catriel portaba un poncho de este color, también G. Musters cuando ve por
primera vez a Sayweke, a quién llama Cheoeque, lo describe vestido con
un poncho de color azul oscuro brillante, casi negro: “El gran Cheoeque
hombre de aspecto inteligente como de treinta y cinco afos de edad, bien
vestido con poncho de tela azul, sombrero y botas de cuero, recorrié a
caballo nuestra linea”.#

El Platero (Ngutrafe)

El oficio de platero era desempenado exclusivamente por los hombres,
siendo considerado de gran prestigio, debido principalmente, a su con-
notacion simbdlica. Al igual que la tejedora, el platero plasmaba en sus
creaciones la cosmovisién de su pueblo y el lugar que en la sociedad re-
presentaban hombres y mujeres. Si, como ya vimos, las mujeres emplearon
su tiempo y sentido artistico elaborando prendas de gran complejidad de
disefios y colorido como el poncho o makur masculino. En contrapartida,
se adornaban con objetos de plata realizados por los hombres.

Los primeros metales aparecen en la regién mapuche (actual zona sur
de Chile) a partir de comienzos del segundo milenio de nuestra era, en
contextos funerarios correspondientes al complejo arqueolédgico El Vergel.
Son aros de cobre, plata y oro, siendo posible que hayan sido fabricados
mediante el martillado de metales nativos*®. En el periodo colonial tardio
y luego republicano, la circulacién de pesos fuertes de plata sirvio a los
indigenas no sélo para comprar mercaderias, sino ademaés, para forjar
aperos y confeccionar articulos de este metal. Asi a finales del siglo XVIII
y comienzos del XIX, los poderosos caciques mapuche tenian a su servicio
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varios plateros que les confeccionaban los aperos de sus caballos, la vajilla
de mesa, mates y numerosas prendas de plata para el uso de sus mujeres.
En el afilo 1853, Smith un viajero del sur chileno, se refiere al respecto: "La
cantidad de plata usada en la manufactura de objetos para el comercio con
los indios es grande y como proviene exclusivamente de las monedas del
pais, siempre hay escasez de sencillo en todas las provincias fronterizas.”°

En nuestro territorio varios viajeros describen las tareas de los plateros
indigenas. Lucio V. Mansilla en su libro Una Excursién a los indios ran-
queles reconoce las cualidades del cacique ranquelino Ramén, quién también
era platero: “El toldo del cacique Ramoén superaba a todos los demaés. En
un costado se veia la fragua, una mesa de madera tosca y un yunque de
fierro. Ya he dicho que Ramoén es platero y que este arte es comin entre los
indios. Ellos trabajan espuelas, estribos, cabezadas, pretales, aros, pulseras,
prendedores, sortijas y yesqueros. Funden la plata, la purifican en el crisol,
la ligan, la baten a martillo, dandole la forma que quieren y la cincelan. En
la chafalonia, prefieren el gusto chileno, porque con Chile tienen comercio
y es de alli de donde llevan toda clase de prendas, que cambalachean por
ganado, vacuno, caballar y lanar. ”5°

También G. Musters en su extenso recorrido por la Patagonia con una
partida de tehuelches, visita a distintos plateros indigenas: "Muchos de hom-
bres son diestros para trabajar la plata con las monedas que obtienen de
las colonias (...) Hinchel me acompanié parte del camino, porque él iba en
busca de una antigua relacién (...) de quién dijo era el mejor platero entre
los indios. Mas tarde vi muestras del trabajo de ese hombre, bajo la forma
de tubos de plata para adornos de espuelas, y el aspecto de éste y otros
ornamentos de plata, hechos de metal macizo y por modelos especiales,
al parecer ideados por él mismo, dejaron en mi mente pocas dudas de que
esos indios o algunas de las tribus vecinas, conocian los lugares donde podia
conseguirse el precioso metal que fundian ellos mismos.”5!

Algunos viajeros refieren que los indigenas de la regién estimaban mas la
plata que el oro, ya que referian que les traia fuerza; en cambio consideraban
que el oro los debilitaba. Pedro Andrés Garcia observé como un cacique
devolvié una espada que le habian obsequiado, por estar confeccionada
con ese metal: “El cacique remitié al coronel comisionado un sable que
este le habia hecho presente, porque era de vaina y pufio amarillo, puesto
que no podian usar nada de oro, sino de plata, y que en consecuencia le
remitiese otro de este metal (...) A cualquier cosa dorada o de oro le atribu-
yen ciertas supersticiones de un mal agiiero que aquel metal lleva consigo,
y le desprecian por esta razén, mirandolo como el infimo de los metales.
La plata no: todos los indigenas la cargan en los adornos, chapeados y
espuelas, en sus caballos y cualquier cosa de este metal es apreciada por
ellos. La causa y origen de esta distinciéon no la sabemos.”5?
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Como podemos observar en la cita de Garcia la plata era un metal
que les servia como una especie de amuleto, ya que protegia del mal y
traia suerte, especialmente a las mujeres que la portaban. Ademas, tener
prendas de plata, era considerado un signo de buena fortuna, fertilidad y
restauracion de la salud. Para los objetos de este metal, a diferencia de los
textiles que debian brillar, buscaban el reflejo opaco que estaba asociado
a la luna (kuyen), va que advertian que la luz que emanaba provocaba la
fertilidad de la mujer.

Para la antrop6loga Sonia Montecino®® una de las prendas de plata que
tenia mayor connotacién simbélica era la trapelacucha, especie de pectoral
que cubria y adornaba el pecho femenino. En su disefio mostraba un aguila
de dos cabezas en el apice, bajo la cual colgaban dos figuras o pillanes (a
veces uno macho y uno hembra, otras, los dos de un mismo sexo); luego
un conjunto de cadenas que culminaban en una placa de la cual colgaban
monedas o campanas. El aguila representaba los espiritus de los antepasados
y las pequerias figuras o pillanes expresaban la doble composicion genérica
de la humanidad. Las flores que casi siempre adornaban la placa inferior,
estaban relacionadas con la fertilidad y con el conocimiento que tenian las
machis sobre las propiedades medicinales de ciertas flores.

Las fuentes consultadas también hacen alusion a los adornos de plata
que lucian las mujeres indigenas en nuestra region. Este metal estaba re-
lacionado con la belleza de la mujer, pero al igual que los textiles, su uso
también indicaba el lugar de su portadora dentro de la comunidad. Por esa
razon, la mujer principal del cacique llevaba objetos de plata que denotaban
su prestigio y el de su marido. Guillermo Cox referia: "Por el lujoso atavio
de una de las indias conoci que era la mujer principal del cacique.”® Como
vimos con el uso de los ponchos, las prendas de plata también eran porta-
das por sus duefias en ocasiones especiales. El médico francés Armaignac
observa su uso entre las chinas:"De sus orejas pendian gigantescos aros
de plata (...) Sus brazos estaban adornados con chucherias y en su parte
superior con varios brazaletes de plata. Sus cuerpos los cubrian una gran
manta, donde las dos puntas opuestas se cruzaban en el pecho, sujetas por
un enorme broche, también de plata, llamado en indio toupau.”®®

Como afirma Sonia Montecino, en su trabajo sobre las mujeres indige-
nas, la plateria cargada de significados se adheria al cuerpo de la mujer;
su pecho, su cabeza, su cabello, sus muriecas y sus l6bulos eran orlados
por trapelacuchas (pectorales), trarilonkos (cintillos), trarikuwe (pulseras),
chaway®® (aros) y la aguja-prendedor, prenda andina que entre los mapuche
recibe el nombre de topu. Elementos que estaban realizados con una pro-
fusion de campanillas y colgantes, que producian un caracteristico tintineo
al moverse la mujer. Federico Barbara se refiere a este sonido: “Cuanto
mas ruido mete una china al caminar, méas elegante se considera, y mas
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envidiada de las otras chinas pobres, que no pueden sufragar semejante
lujo. (...) En las orejas llevan unos aros tremendos de plata cuadrados y
pesados y en los dedos de las manos muchas sortijas falsas y otras de plata
lisa a manera de un cintillo.” 57

Como podemos observar en las diferentes fuentes, las mujeres portaban
con orgullo las prendas de plata elaboradas por los hombres. Tal es asi,
que el mismo Federico Barbara relata que las indias muy pobres y feas,
que no tenian para adornarse objetos de plata o chaquiras para envolverse
el pelo hilaban pedacitos de esparto y luego lo pintaban imitando el color
de las cuentas.5®

A diferencia de las mujeres, los objetos de plata no eran utilizados por
los hombres para su adorno personal, su orgullo estaba en lucir su caballo
ricamente enjaezado. Pedro Andrés Garcia también observa esta carac-
teristica: “Toda la mafana lo pasamos recibiendo visitas que nos hacian
algunos indios principales, entre ellos uno que vimos se lleg6é saludarnos
muy bien vestido y con un excelente apero, adornado con un chapeado
completo de plata.”®® Como podemos observar, la posesién de prendas de
plata era un indicador de prestigio y de autoridad por excelencia. Por esa
razon, los caciques acumularon gran cantidad de éstos objetos, luciéndolos
en sus caballos en todas las ocasiones propicias del ceremonial indigena:
rogativas, casamientos, juntas y parlamentos. La misma situacién observéd
George Musters con Shayweke:”Su riqueza es considerable, aparte de
numerosos rebanos y manadas, tenia uno de los toldos, destinados exclu-
sivamente para depésito y en el se ponian a buen recaudo sus adornos de
plata, mantas, ponchos, etc.”® Pero, ademas, las prendas de plata como
los textiles formaban parte de los bienes necesarios para obtener una
esposa; al respecto nos refiere Federico Barbara : “La mayor parte de las
prendas de plata que adquieren los indios es debido a los regalos de sus
parientes o de los de la mujer, 6 cuando se casan sus hijas por medio de
la permutacién.”®! También estan presentes en el ajuar funerario, Auguste
Guinnard en su cautiverio tuvo ocasiéon de presenciar un enterratorio:
“Tienden el cadaver revestido mas bellos adornos, sobre el cuero de un
caballo, colocan sus armas y objetos mas preciosos, tales como espuelas
y estribos de plata.”®? Ademas, los distintos lideres étnicos las solicitaban
a las autoridades como obsequio, a fin de preservar la paz. Estanislao
Zeballos se refiere esta situaciéon:”La vanidad de éstos criminales (...) se
siente halagada con la costumbre tradicional, de los gobiernos argentinos,
(...) de pagarles un tributo enorme de vacas, yeguas, caballos y dinero en
arreos de plata para las cabalgaduras.”®® También se ofrecian a cambio
para obtener cautivos o darles la libertad, Santiago Avendario relata que el
cacique Pichuin le ofrecié a su padre adoptivo Caniti un par de espuelas,
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un par de estribos y un par de frenos con copas de plata, para enviarlo a
Azul a fin de presentarse ante Prudencio Rosas®*.

A modo de conclusién

La antropologa Maria Dolores Juliano® considera que analizar la pro-
duccion y circulacién interna de las dos artesanias de mayor prestigio: el
trabajo textil y la plateria, nos permite acercarnos al problema de los roles
de género, ya que tanto los tejidos como los objetos de plata poseian una
segunda funcion en las comunidades indigenas. Para ésta autora la circula-
cién de prendas de plata y textiles funcionaba a nivel simbélico, como un
modelo de dones simétricos y compensados, de acuerdo a la cosmovision
mapuche de equilibrio entre los contrarios. Siguiendo con su analisis,
considera que esta divisiéon de roles no llevé a relaciones de sujecion o
subordinacion femenina, siendo complementaria entre equivalentes.

Desde otra postura, la antropéloga Arlette Farge® considera que el
tema de la complementariedad de tareas funciona tan bien que impone la
imagen definitiva de una particiéon de los espacios, de los tiempos y de los
rituales entre hombres y mujeres, presentando un mundo equilibrado en el
cual los papeles y las tareas no son antagonistas ni concurrentes. De esta
manera, la vida social apareceria organizada alrededor de dos polos apa-
rentemente equivalentes: la autoridad masculina por un lado y los poderes
femeninos por el otro. Pero la nocion de complementariedad, comporta
muchas ambiguedades. Ya que, aunque da cuenta de una realidad en la
cual la asociacién de la mujer y el hombre se muestra necesaria, oculta el
hecho que la distribucién de tareas tiene un polo positivo y otro negativo.
Un sistema jerarquico de valores, papeles complementarios pero subordi-
nados uno al otro.

Por otra parte, para Gisela Bock®’ la diferenciacién vy las jerarquias no
van siempre forzosamente unidas y tampoco son idénticas, ya que la divi-
sion sexual del trabajo no comporta una division sexual de las jerarquias.
Al respecto, coincidimos con Gisela Bock porque si bien podemos observar
una complementariedad en la divisién del trabajo y en la utilizacion de los
textiles y objetos de plata entre hombres y mujeres, consideramos que ésta
situacién no significaba que hubiese una equivalencia entre los géneros,
va que dicha complementariedad se basaba en una cosmovision que de-
terminaba un papel subordinado a las mujeres. Aunque esta condicion, no
significaba que las mujeres fueran esclavas de sus maridos o que algunas
pudieran acceder a distintas posiciones de prestigio, como las funciones
de machi o lenguaraz.

Sostenemos que la idea de conflicto y tensién entre los géneros, no se
debe entender como una postura feminista o de desvalorizacion hacia las

-205 -



Tejedoras y plateros indigenas en la pampa... Maria del Carmen Cattéaneo

mujeres y su rol social. Sino, como una manera dindmica de analizar la
sociedad, ya que como afirma la antropologa Joan Scott®® las mujeres y los
hombres son definidos uno en relacién del otro y no se puede comprender
a ninguno estudiandolo separadamente.

RESUMEN
Tejedoras v plateros indigenas en la pampa (siglos XVIII y XIX)

Las investigaciones sobre las sociedades indigenas abordadas por la historiografia
tradicional han destacado los roles masculinos, relegando a un segundo plano el anélisis del
resto de la comunidad: la chusma, como la denominaban las fuentes. En los ltimos arios,
debido al aporte interdisciplinario de historiadores, antropélogos v arquedlogos ésta vision
tradicional se ha revertido. El objetivo de nuestro trabajo sera establecer las relaciones de
género a nivel simbdlico, a través de la produccion y circulacion interna de dos bienes
considerados de prestigio: los textiles y los objetos de plata. Ya que consideramos que
tanto el platero como la tejedora, plasmaban en sus creaciones la cosmovisién de su
pueblo y el lugar que en su comunidad representaban hombres y mujeres.

Palabras clave: Sociedades indigenas — Relaciones de género —
Textiles indigenas — Plateria indigena

ABSTRACT

Native weavers and silversmiths in the Pampa region
in XVIII and XIX centuries

The researches about native societies, approached by the traditional historiography,
have emphasized the role of men, neglecting the analysis of the rest of the community
the chusma as they were called by different sources. In the recent years this traditional
point of view has been reverted thanks to the interdisciplinary work of historians,
anthropologists and archeologists. The aim of our project work is to establish the different
gender relationship on an symbolic level trough the production and the internal circulation
within their community of the two valuables: the textiles and the silvers ornaments.
Both the silversmith and the weaver incorporated the identity of their community in
their pieces of work and therefore with the cosmovision of their culture they depicted
the role of men and women.

Key words: Native societies — Gender relationship — Native textiles —
Native silvers ornaments
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Notas

(*) Becaria de Iniciacién a la Investigacion, Grupo de Arqueologia Regional Bonaerense —

Departamento de Historia- Facultad de Humanidades- Universidad Nacional de Mar del
Plata. E-mail: cattaneo55@yahoo.com.ar

Como la zona semi-arida de los ranqueles, la de las Salinas, la de la pampa himeda del
sudoeste de Buenos Aires, la zona interfluvial de los rios Negro y Colorado, la zona lacustre
de Neuquén o la cordillera del Norte del Neuquén. Ver: BECHIS, Martha. “El camino de
la Etnohistoria”; en: Actas Il Jornadas de Arqueologia y Etnohistoria; Universidad
de Rio Cuarto; Cordoba;1995.

Para Pinto Rodriguez éste proceso se habria iniciado en tiempos prehispanicos. Este autor
afirma que por los boquetes cordilleranos empezaron a trasladarse los grupos indigenas
que entraron en contacto con las poblaciones de la otra vertiente de la cordillera:...” La
llegada de los esparioles no interrumpio6 éste proceso, méas bien el enorme atractivo que
representaba la masa ganadera que crecia en las Pampas lo acentué y conectd con el
trafico de sal que practicaban los pehuenches.” PINTO RODRIGUEZ, Jorge. “Integracion
y Desintegracion de un Espacio Fronterizo. La Araucania y Las Pampas, 1550-19007;
en: PINTO RODRIGUEZ, J. (Ed.) Araucania y Pampas. Un mundo fronterizo en
Ameérica del Sur. Ediciones Universidad de la Frontera; Temuco Chile; 1996; p.22.
Ver: BECHIS, Martha. “El camino de la Etnohistoria”..., op. cit.

Ver: ORTELLI, Sara. “La araucanizacién de las pampas. ;Realidad Histérica o Construc-
cion de Etndlogos?”; en: Anuario IEHS, UNCPBA; Tandil, 1996; N° 11; pp.203-225y
MANDRINI Raul y Sara ORTELLI. 1995. “Repensando viejos problemas: observaciones
sobre la araucanizacion de las pampas”, en: Runa XXII. Buenos Aires; 1995.

Los distintos linajes indigenas formaron al este de la cordillera, una extensa red de vinculos
generados a partir de relaciones de parentesco ( matrimonios inter-étnicos). Podemos
afirmar que aunque con ciertas variables geogréficas, el area pan-araucana ademas de
una unidad cultural era una unidad social, estableciéndose una confederacion politica
que se extendia desde el Pacifico hasta las pampas. Al respecto ver:: BECHIS, Martha,
“El camino de la Etnohistoria”..., op. cit.
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