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Prologo

Durante el ultimo tiempo, la Direccion General de Aguas Biobio ha realizado un
esfuerzo importante por fortalecer sus vinculos y canales de comunicacién con las
comunidades indigenas del territorio, reconociendo que la gobernanza del agua no
puede construirse de manera unilateral ni exclusivamente desde una mirada técnico-
normativa. En este sentido, avanzar hacia una gestion hidrica con enfoque intercultural
no es solo una aspiracion institucional, sino una necesidad concreta frente a los desafios
actuales de escasez hidrica, cambio climatico y conflictividad territorial.

La incorporaciéon de la cosmovision mapuche en las politicas publicas del agua
representa, sin duda, un desafio relevante. La vision occidental que ha predominado
historicamente en la institucionalidad tiende a comprender el agua de forma
fragmentada, antropizada y funcional, priorizando su uso productivo y regulatorio.
En contraste, la cosmovision mapuche concibe el ko mogen como una forma de vida
con energia propia, integrada a un entramado relacional que incluye a las personas,
los ecosistemas y las dimensiones espirituales del territorio. Reconocer esta diferencia
implica abrir espacios de didlogo genuino que permitan avanzar hacia formas de
planificacion mads integrales y respetuosas.

Este libro es el reflejo de un trabajo colaborativo y riguroso, construido a partir del
didlogo directo con comunidades mapuche de las cuencas del Queuco y Biobio; y
del aporte académico de la Universidad de Concepcion, junto a diversos actores
publicos y territoriales. Los contenidos aqui reunidos dan cuenta de procesos de
escucha, aprendizaje mutuo y sistematizacion de conocimientos que no siempre
han tenido un lugar en los instrumentos formales de planificacion hidrica, pero que
resultan fundamentales para comprender el territorio en toda su complejidad.

Como direccion responsable de la gestion y planificacion de los recursos hidricos,
reconocemos en esta experiencia un ejemplo concreto de como deben construirse las
directrices de la gobernanza del agua: desde el territorio, con participacion efectiva,
diadlogo de saberes y respeto por las distintas formas de entender y habitar la cuenca.
Este libro no solo aporta contenidos conceptuales y metodolodgicos, sino que también
interpela a la institucionalidad publica a seguir avanzando hacia modelos de gestion
que integren la dimension cultural, espiritual y ecologica del agua.

Esperamos que este trabajo contribuya a fortalecer los procesos de planificacion
estratégica de los recursos hidricos por cuencay a consolidar una mirada intercultural
que permita cuidar el agua como bien comtin, como derecho humano y como fuente
de vida para las generaciones presentes y futuras.

Matias Mendoza Lama, Director Regional DGA Biobio
Tomas Sepulveda Rivera, Contraparte técnica DGA Biobio
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Presentacion

La cuenca del rio Biobio es hoy un territorio atravesado por presiones industriales,
forestales, urbanas y agricolas, pero también por una larga historia mapuche que
sigue viva en las comunidades, en el lenguaje y en los propios lugares del agua.
No se trata so6lo de un espacio fisico donde circulan caudales: es un territorio
biocultural donde conviven diversas formas de entender qué es el agua, como debe
usarse y qué significa cuidarla. En este contexto, la interculturalidad constituye
una condicidon minima para pensar la gobernanza de la cuenca.

Dar importancia a la interculturalidad en la cuenca del Biobio significa reconocer
que aqui habitan, y seguiran habitando, mas de una cultura, mas de una manera
de nombrar y de relacionarse con el agua. Significa asumir que los conocimientos,
practicas y espiritualidades mapuche no son un afiadido folclérico, sino parte
constitutiva del territorio. Ignorar esta dimensién ha tenido consecuencias
concretas: politicas de aguas que privilegian el interés econdmico por sobre la vida
comunitaria, decisiones tomadas lejos del territorio y una participacion indigena
muchas veces formal, pero no incidente.

Este libro nace en ese contexto como uno de los productos del proyecto
“Conocimientos mapuche sobre el agua y las cuencas: aportes para la politica
publica”, cuyo proposito es contribuir a incorporar la perspectiva intercultural en
la implementacion de la Politica de Planificacion Estratégica de Recursos Hidricos
por Cuencas. Se construy6 a partir de un proceso de didlogo de saberes que
convoco a representantes mapuche y a profesionales de instituciones publicas en
seis comunas de la cuenca del Biobio: Alto Biobio, Santa Barbara, Quilaco, Negrete,
Santa Juana y Hualpén. En cada territorio se realizaron encuentros giitxamkawiin
donde se pusieron en conversacion distintos sistemas de conocimiento en torno a
temas centrales: espiritualidad del agua, ko mogen y salud, sitios de significacion
cultural, itxofill mogen y planificacion ecologica, marcos normativos y tensiones
entre usos comunitarios e industriales del agua. Estos didlogos, junto con materiales
escritos, audiovisuales y registros etnograficos, son la base de los capitulos que
aqui se presentan.

El enfoque que recorre todo el libro consiste en poner en el centro el mapuche kimiin
sobre el agua y las cuencas, dialogando con los marcos normativos y técnicos
que orientan hoy la gestion hidrica. Ello implica reconocer al ko como mogen del
mapu —una forma de vida con fuerza propia—, al itxofill mogen como principio de
interdependencia entre todas las vidas, y a los ekun mapu (menoko, txayenko, cerros,
humedales, giros del rio) como espacios donde se juega el equilibrio espiritual,
ecologicoy comunitario dela cuenca. Implica, al mismo tiempo, revisar criticamente
como el derecho chileno ha organizado el agua como propiedad, mercado y
recurso, y qué posibilidades abren hoy los marcos nacionales e internacionales
sobre derechos humanos e indigenas.
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Este libro busca ser una herramienta ttil para distintos publicos: funcionarios
y funcionarias de servicios publicos, equipos municipales, comunidades y
organizaciones mapuche, estudiantes, docentes y personas interesadas en la
gestion del agua. No pretende hablar “en nombre” del pueblo mapuche ni agotar la
diversidad de sus perspectivas, sino abrir un espacio para que ciertos conocimientos
y reflexiones construidos en el territorio puedan ser conocidos, discutidos y
considerados en los procesos de planificacion hidrica.

En tiempos de crisis hidrica, pérdida de biodiversidad y conflictos por el uso del
agua, la gobernanza de cuencas no puede limitarse a balances de oferta y demanda.
Requiere hacerse cargo de preguntas éticas y politicas: ;quién decide?, ;qué
conocimientos cuentan?, ;qué vidas se protegen? Al reunir experiencias, conceptos
y orientaciones desde el mapuche kimiin y los marcos institucionales, este libro quiere
contribuir a que la cuenca del Biobio sea pensada y cuidada como una cuenca viva,
donde la justicia hidrica, la biodiversidad y el reconocimiento intercultural se
vuelvan criterios efectivos —y no sdlo declarativos— de la gobernanza del agua.

Certificacion participantes Programa de formacion, 2025
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GUtxamkawln y dialogo
de saberes: Metodologia

:Queé es el Giitxamkawiin?

Al abordar el Giitxamkawiin como metodologia de aprendizaje y dialogo, se reconoce
la propia forma en que la sociedad Mapuche estructura sus procesos de transmision
del saber. Estos constituyen dimensiones historicas y ancestrales que han permitido la
mantencion y vigencia de los conocimientos propios hasta el presente.

Por ello, en un contexto de participacién con un enfoque marcadamente intercultural,
resulta esencial reconocer y validar dicho protocolo, especialmente porque practicas
similares han sido histéricamente invisibilizadas en instancias donde se requiere la
participacién indigena. En un proceso que busca el aprendizaje mutuo, la construccion
de confianza y la horizontalidad, resulta necesario relevar los saberes presentes y las
formas propias en que estos se socializan, se aprenden y se sienten.

En el marco del proyecto “Conocimientos mapuche sobre el agua y las cuencas. Aportes
para la politica publica”, los procesos de participacion y la invitacidn a las personas
encargadas de desarrollar las intervenciones sobre saberes Mapuche vinculadas al
agua se llevaron a cabo a partir de los denominados Giitxam.

El Giitxamkawiin fue entendido y aplicado como un protocolo de comunicacion del
mundo Mapuche, cuyo objetivo central es generar instancias de didlogo horizontal
y aprendizaje reciproco entre las personas. Esta metodologia posee particularidades
distintivas que fueron centrales para la ejecucion del proyecto.

Es fundamental establecer la diferencia conceptual entre los términos. Mientras que
Giitxam se traduce como conversa (0 un tema de conversacion), Giitxamkawiin se
refiere a la verbalizacidén o accidon de conversar en un espacio social y metodoldgico.
En este contexto, el proyecto se centrd en la implementacion activa de este protocolo
de dialogo social.

Los distintos saberes que se transmiten y comparten estan en constante didlogo con el
saber ancestral, lo que constituye una forma fundamental de validar y contextualizar
los conocimientos dentro de la cosmovision Mapuche.

Este protocolo promueve el uso del mapuzugun como sistema lingtiistico mapuche.
Aunque el espafiol pueda estar presente, la incorporacion del mapuzugun resulta
esencial para nombrar y describir conceptos que carecen de una equivalencia fiel en
castellano. De esta forma, el Giitxamkawiin facilita la incorporacion de conceptos no
traducibles, pero si explicables en profundidad, enriqueciendo la comprension de los
saberes vinculados al agua.
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Finalmente, el Giitxamkawiin siempre busca generar un espacio de aprendizaje,
ensenanza y reflexion. Las personas poseedoras de gran conocimiento (kimche)
desempefian un rol clave como facilitadores de este proceso, asegurando la
transmision efectiva de saberes y el enriquecimiento mutuo.
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Gutxamkawiin Alto Biobio, 2025

Organizacio’n de los encuentros

Se realizaron seis giitxam a lo largo de la cuenca del rio Biobio entre octubre y
noviembre de 2025, en las comunas de Santa Barbara (16 de octubre), Quilaco (23
de octubre), Negrete (6 de noviembre), Santa Juana (13 de noviembre), Hualpén (20
de noviembre) y Alto Biobio (27 de noviembre). Estos encuentros se organizaron
en coordinacion con la Asociacion de Municipalidades de la Region del Biobio,
que facilito el acceso a espacios para su realizacion, asi como con comunidades
y asociaciones mapuche, las que permitieron que cuatro de estos encuentros se
realizaran en rukas — Ruka Nehuen en Negrete, Ruka Winkul Catiray en Santa Juana,
Ruka Newen Tuin Pu Pefii en Hualpén y Ruka Callaqui en Alto Biobio. Estos encuentros
en Ruka aportaron un marco cultural y simbdlico significativo para el desarrollo de
los didlogos.

El desarrollo de estos encuentros en diversos contextos territoriales permitié conocer
y comprender distintas aproximaciones, experiencias y miradas en torno al agua,
considerando tanto sus dimensiones materiales como espirituales, culturales y politicas
desdelas particularidades de cada territorio. En dos ocasiones, en Santa Juana y en Alto
Biobio, se realizaron ceremonias de gillatu antes de comenzar con los giitxam. En Santa
Juana esta ceremonia se realiz6 en el chigkol de la ruka Winkul Catiray, mientras que en
Alto Biobio se realiz6 en las orillas del rio Queuco, proximas a su confluencia (txaful)
con el rio Biobio. Gracias a estas ceremonias los participantes pudieron interiorizarse
y profundizar en su conocimiento de la relacién entre el pueblo mapuche y el ko.

17
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Cada giitxam se desarrolld en torno a un zugu, es decir, un asunto, en este caso en
torno al agua. En Santa Barbara, la conversacion se centrd en el marco institucional
y normativo del agua y las cuencas; en Quilaco, en las preocupaciones vinculadas al
ko mogen; en Negrete, en los sitios de significacion cultural mapuche y su relevancia
para la cuenca; en Santa Juana, en el itxofill mogen y la planificacion ecologica;
en Hualpén, en los usos del agua desde las perspectivas mapuche y chilena; vy,
finalmente, en Alto Biobio, en la relacién mapu-ko.

T

Giltxamkawilin Santa Juana, 2025

La metodologia de estas jornadas consistié en la puesta en didlogo de dos bloques
articulados. En un primer bloque, destinado a la comprension del agua desde
el mapuche kimiin, se contd con las relatorias de Rosa Huenchulaf y José Maria
Pereira, a quienes se sumo, en el ultimo giitxam, la relatoria de Ingrid Maripil como
invitada. Este espacio permiti6 relevar conocimientos, relatos y practicas ancestrales
vinculadas al agua y su cuidado. Luego, en el bloque de la tarde, se expuso desde la
perspectiva occidental, incorporando enfoques técnicos, institucionales y de gestion
del recurso hidrico. Este bloque contd con la participacion de relatores invitados
de diversas entidades: Cristidn Aedo de la Direccion General de Aguas en Santa
Barbara, Amaya Alvez de la Universidad de Concepcion en Quilaco, César Ancalaf
de Forestal Arauco y representantes de CMPC en Negrete, e Ivan Carcamo de la
Comision Nacional de Riego en Hualpén. Estas exposiciones permitieron generar
un didlogo critico y complementario entre saberes tradicionales e institucionales.

Ademas, en cada jornada se desarrollaron ejercicios individuales y grupales para
recoger los aprendizajes y visiones de los participantes en torno a preguntas relativas
al zugu de cada giitxam.
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Participantes

Los encuentros se enmarcaron en el Programa de Formacion “Didlogo Intercultural
sobre la cuenca del rio Biobio”, el cual contd con la participacion permanente de
14 personas. Este grupo estuvo compuesto por integrantes de comunidades y
asociaciones mapuche, asi como por funcionarios/as de instituciones del Estado,
entre ellas el Ministerio de Obras Publicas, el Ministerio del Medio Ambiente, el
Gobierno Regional y diversas municipalidades de la Region del Biobio.

En cada una de las jornadas primo6 un ambiente de respeto, escucha e intercambio
critico. La diversidad de trayectorias, pertenencias institucionales y experiencias
territoriales delos participantes permitio enriquecerlos didlogos, fortalecer los procesos
de aprendizaje colectivo y construir un espacio fructifero para la conversacion.

B
Y

Gltxamkaw(in Hualpén, 2025

Fuentes que alimentan este libro

El libro que aqui se presenta se alimenta de cinco fuentes principales, estas son:

Exposicién de especialistas que recogen y presentan, en contexto formativo-
intercultural, dos vertientes de conocimiento en materia hidrica y de cuencas: el
mapuche kimiin y el conocimiento institucional proveniente del Estado chileno.

El intercambio de conocimiento entre participantes durante el proceso de
Qlitxamkawun.

Material bibliografico, primario y secundario, reunido y sistematizado por Rosa
Huenchulaf, sobre mapuche kimiin

Informacién levantada mediante preguntas, que se aplicaron a través de fichas
de trabajo individual y colectivo en cada uno de los giitxam.

Material fotografico y audiovisual que da cuenta del proceso.
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El agua de la cuenca en
el contexto chileno e
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Agua como derecho humano
y como recurso regulado

La triple crisis del agua en Chile

En los ultimos afos, la situacion de las aguas en Chile se ha descrito como una
triple crisis: crisis de disponibilidad (cuanta agua hay), crisis de asignacion (para
qué y para quién se usa) y crisis de institucionalidad (quién decide y cémo).

Esta crisis se expresa en cuencas como la del Biobio, donde conviven usos
productivos intensivos, demandas urbanas, necesidades de subsistencia y usos
culturales del agua. Desde la perspectiva juridica presentada en el gilitxam de
Quilaco, el problema no es solo técnico: la forma en que el derecho y las politicas
publicas entienden el agua influye directamente en quién ve garantizado su acceso
y quién queda en la periferia de las decisiones.

El agua como derecho humano

En el plano internacional, el agua se reconoce como un derecho humano: toda
persona tiene derecho a contar con “agua suficiente, segura, aceptable, fisicamente
accesible y asequible econémicamente para uso personal y doméstico” segun
resoluciones de la Asamblea General de las Naciones Unidas (2017, 2019) y su
Consejo de Derechos Humanos (2020). Antes, el Comité de Derechos Econdmicos,
Sociales y Culturales (2003) de la ONU también declard que el agua es esencial para
la dignidad humana. Chile, en tanto parte de tratados internacionales (PIDESC!,
CEDAW?, CRC? CRPD* entre otros), ha asumido obligaciones de garantizar el
acceso al agua.

Esta definicion y desarrollo normativo ha influido en cambios recientes del
ordenamiento chileno tras mas de una década de discusion.

La mas relevante la reforma al Cédigo de Aguas (Ley 21.435 de 2022) incorpora
explicitamente el derecho humano al agua. El nuevo articulo 5 del Codigo de Aguas
declara que “el acceso al agua potable y al saneamiento es un derecho humano
esencial e irrenunciable que debe ser garantizado por el Estado”.

1 Pacto Internacional de Derechos Econdmicos, Sociales y Culturales

2 Convencion sobre la Eliminacion de Todas las Formas de Discriminacion contra la Mujer (CEDCM, en inglés
CEDAW)

3 Convencion sobre los Derechos del Nifio (CDN, en inglés CRC)

4 Convencion sobre los Derechos de las Personas con Discapacidad (CDPD, en inglés CRPD)

23
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Entre sus principales contenidos, el nuevo Cdédigo de Aguas establece:
M La consagracion expresa del derecho humano al agua en la legislacion.

M La definicién de usos prioritarios: consumo humano, uso doméstico de
subsistencia, saneamiento y preservacion ecosistémica.

M La posibilidad de introducir limitaciones al ejercicio de los derechos de
aprovechamiento de aguas para garantizar estos usos prioritarios.

En el giitxam se planted que el derecho humano al agua adquiere caracteristicas
territoriales y culturales propias, ligadas a la agricultura de subsistencia y a las
formas de vida de cada territorio. Por eso, se insiste en que su contenido debe
discutirse “en cada cuenca”, a partir de las realidades especificas de los pueblos
que la habitan. Al mismo tiempo, se reconoce que el derecho internacional de los
derechos humanos considera a los pueblos indigenas como sujetos de derechos
colectivos, con derechos ancestrales propios.

El agua como recurso regulado y
como propiedad

Sin perjuicio de la consagracion legal del derecho humano al agua introducida por la
reforma al Codigo de Aguas, subsiste un elemento del ordenamiento juridico chileno
que resulta relevante para comprender el alcance efectivo de dicha consagracion.
El régimen vigente contintia configurando el agua como un bien nacional de uso
publico cuyo aprovechamiento se organiza, de manera predominante, a través
de derechos subjetivos de titularidad privada. En efecto, la Constitucion de 1980
dispone, en su articulo 19 N° 24, que “los derechos de los particulares sobre las
aguas, reconocidos o constituidos en conformidad a la ley, otorgaran a sus titulares
la propiedad sobre ellos”

De este modo, la propiedad privada no recae formalmente sobre el agua en cuanto
tal, sino sobre los derechos de aprovechamiento constituidos a favor de particulares.
En coherencia con esta formulacion, el Cédigo de Aguas dispone en su articulo 5 que
“las aguas son bienes nacionales de uso publico”, reconociendo a los particulares un
derecho de uso y goce sobre ellas, mientras que su articulo 6 califica dicho derecho
como un “derecho real” de aprovechamiento, sometido a los requisitos y limitaciones
previstos en la ley. Esta configuracion normativa permite que, aun manteniéndose
la calificacion publica del agua, el control efectivo de su uso y aprovechamiento
se estructure a través de derechos privados dotados de alta estabilidad juridica y
susceptibles de transferencia entre titulares, facilitando su operacién dentro de un
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mercado con rasgos patrimoniales. La legislacion de saneamiento y regularizacion,
en particular el Decreto Ley N°©2.603 de 1979 y normas posteriores, reforzo esta logica
al priorizar el reconocimiento de usos preexistentes, sin una revision sustantiva de su
distribucién histdrica, lo que ha favorecido procesos de concentracién de derechos de
aprovechamiento y ha limitado las posibilidades de intervencion estatal orientadas
a su redistribucidn, salvo en los supuestos expresamente previstos por la ley. Como
advierten Castillo, Alvez y Lima (2023), esta separacion entre la calificacién juridica
del agua como bien publico y el régimen de propiedad que gobierna los derechos
de aprovechamiento produce una restriccion relevante del margen regulatorio
del Estado, incluso cuando se trata de dar cumplimiento a obligaciones de interés
general como el aseguramiento del derecho humano al agua. La reforma al Cédigo
de Aguas ha introducido ajustes relevantes en materia de priorizacion del consumo
humano y funcién ambiental del recurso; sin embargo, el régimen de propiedad
privada sobre los derechos de aprovechamiento mantiene un anclaje constitucional
que contintia condicionando el alcance efectivo de la potestad regulatoria estatal
frente a escenarios de escasez hidrica o emergencia ambiental.

Un modelo en tension: derecho humano
versus mercado del agua

En el didlogo de Quilaco se sefiala que la reforma al Cédigo de Aguas de 2022
buscaba instalar “un orden mas ambiental”, que reconociera el derecho humano
al agua y pusiera en primer lugar el uso humano y los equilibrios ecosistémicos.
Sin embargo, este avance convive con una Constitucion que sigue organizando el
agua como objeto de propiedad privada y mercado, generando una contradiccion
estructural que se resuelve a favor de la norma constitucional.

Las notas de los giitxam resumen este problema como un choque no resuelto entre:

M la potestad regulatoria del Estado para asegurar el derecho humano al agua y la
preservacion de los ecosistemas, y

M la potestad de las individualidades que detentan derechos de agua como
propiedad privada.

A ello se suma que, en la practica, ha primado el uso de interés econémico por
sobre los usos culturales, espirituales o comunitarios del agua, lo que se identifica
como un incumplimiento de los estandares internacionales que Chile ha suscrito,
especialmente en relacion con los pueblos indigenas.
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Implicancias para la cuenca del Biobio

Para la cuenca del Biobio, este contexto significa que el agua es, al mismo tiempo:

M un derecho humano que debiera garantizar el acceso al agua para las personas
y los ecosistemas de la cuenca;

M un bien regulado a través de derechos de aprovechamiento que se transan y
concentran;

M y un elemento central del ko mogen, es decir, de la vida y la espiritualidad
mapuche, con usos culturales y comunitarios que aun no son plenamente
reconocidos en la normativa.

Las exposiciones y conversaciones en Quilaco plantean que la politica de aguas
debe tener un enfoque territorial, capaz de reconocer que los problemas y
necesidades de Quilaco, Santa Barbara o Alto Biobio no son los mismos que los
de otras zonas del pais. Desde esta perspectiva, avanzar hacia una gobernanza
intercultural de la cuenca implica leer conjuntamente:

M el derecho humano al agua,
M la regulacion juridica existente,

M y los derechos colectivos y conocimientos mapuche sobre el agua.

De esta manera la gestion de la cuenca tendria en el centro la vida de las personas, los
ecosistemas y los pueblos que habitan el territorio.
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Normativas, derechos
indigenas, tensiones entre
marcos legales

a) Normativas y derechos indigenas: un marco en construccion

En el giitxam de Quilaco y en los aportes recogidos en Santa Barbara se recuerda que
Chile ha asumido compromisos internacionales especificos en materia de derechos de
los pueblos indigenas, entre ellos el Convenio 169 de la Organizacion Internacional
del Trabajo (OIT), la Declaracion de Naciones Unidas sobre los Derechos de los
Pueblos Indigenas y la Declaracion Americana sobre los Pueblos Indigenas de
la Organizacion de Estados Americanos (OEA). Estos instrumentos reconocen a los
pueblos originarios como sujetos de derechos colectivos en el derecho internacional, y
establecen estandares en materia de territorio, participacion y proteccién cultural que
debieran orientar la gobernanza del agua.

En Santa Barbara se plantea explicitamente que las normas chilenas debieran considerar
las recomendaciones del Convenio 169, de modo que los pueblos indigenas, incluido
el mapuche, puedan “gozar plenamente de derechos humanos, sin discriminacion”.
Se hace hincapié en que estos compromisos internacionales no son un adorno, sino
antecedentes obligados para la elaboracion de planes comunales y regionales, y para el
disefio de mecanismos de gobernanza que respeten los derechos culturales, territoriales
y de participacion de los pueblos presentes en la cuenca.

En el mismo sentido, se subraya que las instituciones publicas tienen el deber de
“partir desde los estandares internacionales”, mientras que las personas mapuche
participan desde su cosmovision y su kimiin. Esta doble fuente —normas internacionales
y conocimiento mapuche— se reconoce como base necesaria para construir una
gobernanza intercultural en la cuenca del Biobio.

b) Derechos ancestrales de agua y reconocimiento parcial

Desde la perspectiva juridica presentada por Amaya Alvez, los derechos ancestrales
de agua de comunidades indigenas se caracterizan por la concurrencia de un ambito
geograficoespecifico, unuso consuetudinario, historico y reiterado, y un uso comunitario,
esto es, colectivamente organizado.

En el ordenamiento juridico interno existe un reconocimiento legal de estos derechos,
de caracter parcial y fragmentado. La presentacion destaca que la Ley Indigena 19.253,
en su Titulo VIII para comunidades indigenas del norte (aimaras, atacamenos y otras),
configura un “derecho legal sobre ciertas aguas”, reconociendo su uso ancestral y
fundandose explicitamente en el derecho propio indigena.
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Las notas del giitxam advierten, sin embargo, que la Ley Indigena sélo reconoce
explicitamente a los pueblos andinos (atacamenios, diaguitas entre otros) en materia de
aguas, dejando fuera a otros pueblos como el mapuche, pese a compartir cosmovisiones
y practicas de uso consuetudinario. Se plantea que esta diferencia carece de una
justificacion normativa explicita, en la medida en que otros pueblos indigenas, como el
mapuche, comparten cosmovisiones y practicas de uso consuetudinario del agua.

En Quilaco también se identifican tensiones. En Quilaco se discute, por ejemplo,
como la propia institucionalidad indigena y sus instrumentos (como la formacion
de comunidades con un minimo de personas o ciertos subsidios de tierras) pueden
desorganizar o fragmentar las formas tradicionales de autoridad y territorialidad
mapuche, debilitando figuras como el logko y forzando salidas del territorio.

¢) Choques entre marcos legales: propiedad, territorio y usos del agua

En los didlogos del giitxam se identifica una tension central, asociada a que en Chile
no estd resuelto el choque entre la potestad del Estado sobre el agua y la potestad
de individualidades que cuentan con agua como propiedad privada: “en Chile no
esta resuelto el choque entre la potestad del Estado sobre el agua y la potestad de
individualidades que cuentan con agua como propiedad privada”. A ello se suma que
hoy los pueblos originarios y las comunidades son reconocidos como sujetos de derecho
colectivo, pero el derecho no esta preparado para relacionarse con ellos en igualdad de
condiciones ni para actuar con pertinencia territorial.

Este choque se ve con claridad cuando se analiza el nuevo articulo 5 del Cédigo
de Aguas: la norma ordena que, en territorios indigenas, el Estado “velara por la
integridad entre tierra y agua” y “protegera las aguas existentes para beneficio de las
comunidades indigenas”, en coherencia con los tratados internacionales ratificados por
Chile. Sin embargo, en el caso del rio Queuco, se constata que el 99,8% de los derechos
de aprovechamiento de agua estd en manos de personas juridicas, el Estado o personas
externas a la cuenca, mientras que las comunidades indigenas concentran derechos a
un porcentaje minimo del caudal.

En ese contexto, en el giitxam se formula una pregunta clave: ;qué significa “velar
por la integridad entre tierra y agua” cuando tierras y aguas han sido vendidas
por separado? Esta pregunta resume la distancia entre los marcos legales, que en el
papel reconocen integridad y proteccién para comunidades indigenas, y la realidad de
concentracion de derechos de agua en actores externos a los territorios indigenas. De ahi
la idea de que existe una distancia significativa entre la norma y su aplicacion practica y
que la politica publica tiene el deber de trabajar para acortarla.

d) Interculturalidad juridica: entre el antropocentrismo y las visiones
relacionales

Otro punto de tension importante que aparece en los giitxam es la diferencia entre la
cosmovision mapuche y la 1dgica del derecho chileno. Se afirma que el derecho estatal
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se configura predominantemente desde una perspectiva antropocéntrica, mientras que
la cosmovision de los pueblos entiende el mundo como un sistema donde el ser humano
es solo un ser mas entre muchos otros (itxofill mogen).

En las conversaciones se menciona que en Chile s6lo una ley —la de humedales
urbanos— se aleja parcialmente del antropocentrismo, al no poner en el centro los
intereses humanos de manera exclusiva. También se cita la Ley Lafkenche, que crea
los Espacios Costeros Marinos de Pueblos Originarios (ECMPO), como ejemplo de
reconocimiento juridico especifico de la relacion entre pueblos indigenas y determinados
territorios de agua (en este caso, el mar).

En el giitxam se sugiere que pensar la naturaleza como sujeto de derecho podria “dar
vuelta el paradigma”. Esta idea dialoga directamente con la experiencia mapuche,
donde rios, menoko, bosques y cerros son mogen con los que se establecen relaciones de
respeto y reciprocidad, pero choca con un marco normativo que sigue tratando al agua
principalmente como objeto de propiedad y regulacion.

Obligaciones estatales y brechas
de implementacion

Las y los participantes advierten que, en el plano del agua, el pais persevera en
una primacia del uso de interés econémico por sobre el uso cultural, espiritual o
comunitario del agua. Esto es percibido como una brecha relevante respecto de las
normativas internacionales ratificadas por el Estado.

Desde Santa Barbara se plantea que incorporar estos estdndares en la planificacion de
la cuencano sélo fortalecerialalegitimidad delos instrumentos, sino que garantizaria
el respeto a los derechos culturales, territoriales y de participacion de los pueblos
originarios. Ademas, se propone avanzar hacia protocolos concretos: por ejemplo,
que toda obra en cuerpos de agua (puentes, defensas fluviales, encauzamientos,
bocatomas, descargas, etc.) requiera un acto que cuente con el beneplécito de las
comunidades, institucionalizando un criterio de consentimiento y participacion
temprana en la gestion de la cuenca.

En conjunto, estos elementos muestran que la gobernanza de la cuenca del Biobio
se desarrolla en medio de marcos normativos multiples y a veces contradictorios:
por un lado, compromisos internacionales y avances legales que reconocen
derechos indigenas y la integralidad tierra-agua; por otro, un régimen interno que
sigue privilegiando la propiedad privada de los derechos de agua y una vision
antropocéntrica de la naturaleza. Las tensiones entre estos marcos no son sdlo
juridicas: se expresan en la distribucion real del agua, en la fuerza de las comunidades
para defender su territorio y en la posibilidad —o no— de que el ko mogen tenga un
lugar efectivo en la politica publica.
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Sintesis del gutxam

La situacidn del agua en Chile se vive como una
triple crisis —de disponibilidad, de asignacion y
de institucionalidad- que en la cuenca del Biobio
se expresa en la coexistencia tensionada de usos
productivos, urbanos, de subsistencia y culturales.

El derecho humano al agua se reconoce como un piso
necesario, pero su contenido debe definirse “en

cada cuenca”, considerando las formas de vida, 1la
agricultura de subsistencia y los derechos colectivos
y ancestrales de los pueblos indigenas.

En paralelo, el agua sigue.organizada juridicamente
como bien nacional de uso publico y, al mismo tiempo,
como objeto de propiedad privada a través de derechos
de aprovechamiento transables, lo que limita la
capacidad del Estado para priorizar usos humanos,
ecosistémicos y culturales.

La reforma al Cédigo de Aguas introdujo un giro mas
ambiental, pero convive con una Constitucidén que protege
fuertemente la propiedad privada sobre las aguas; el
resultado es un modelo en tensidén, donde el derecho
humano al agua choca con la 1légica del mercado hidrico.

Los marcos internacionales (Convenio 169, Declaracidn
ONU, Declaracidén OEA) y el conocimiento mapuche se
reconocen como dos fuentes que debieran orientar la
gobernanza: los primeros fijan estandares de derechos
colectivos, territorio y participacion; el segundo
aporta cosmovision-y criterios propios sobre el agua y
el ko mogen.



El reconocimiento de derechos ancestrales de agua es
parcial y desigual: se visibilizan algunos pueblos
(sobre todo andinos) y se deja fuera a otros como el
mapuche, pese a compartir practicas consuetudinarias y
vinculos profundos con las aguas de sus territorios.

Se constata un choque no resuelto entre la potestad
regulatoria del Estado para asegurar el derecho humano
al agua y la integridad tierra-agua, y la fuerza de
los derechos privados altamente concentrados, como se
observa en casos donde casi la totalidad del caudal
esta en manos de actores externos a las comunidades.

La cosmovisidén mapuche, que entiende al ser humano
como una vida mas dentro del 1itxofiLl mogen, contrasta
con un derecho estatal antropocéntrico que trata

el agua principalmente como objeto de regulacidn y
propiedad; pensar la naturaleza como sujeto de derecho
aparece como un posible cambio de paradigma.

Las y los participantes enfatizan que Chile mantiene
una primacia del uso econémico del agua por sobre

los usos culturales, espirituales o comunitarios,

lo que abre brechas de cumplimiento frente a los
estandares internacionales, y plantean la necesidad
de protocolos concretos —como exigir el beneplacito
de las comunidades para obras en cuerpos de agua—
para avanzar hacia una gobernanza intercultural de la
cuenca del Biobio.
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Capitulo II

Ko mogen: Agua desde los
conocimientos mapuche
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Ko en la vida mapuche

Desde el pensamiento y conocimiento mapuche, ko (agua) no es solo una sustancia
util o un “recurso hidrico”. Ko es un mogen del mapu, es decir, una forma de vida que
habita el territorio y participa activamente en su equilibrio. Decir que “ko es mogen”
significa que el agua se concibe viva: tiene fuerza propia, memoria y capacidad de
relacionarse con otros seres.

En la vision mapuche, el mapu es un gran ecosistema compuesto por muchos espacios
diferenciados, cada uno con sus propias formas de vida (mogen) y su fuerza espiritual
(newen). Entre estos espacios se encuentran, por ejemplo, los cerros (wingkul), los
montes (mawiza), las planicies (lelfun) y el agua (ko). Todos ellos se consideran seres
vivos dotados de energia, no simples elementos inertes. El ecosistema agua (ko) tiene
un lugar central en esta trama, porque de él dependen la reproduccion de la vida
material y la estructura misma de la existencia mapuche.

Esta importancia se refleja también en la lengua. Diversos espacios y formas de
agua integran el morfema ko en su nombre, como menoko (sitio pantanoso y con
vertiente), txayenko (agua que corre, cascada o chorrillo), fotxako (pantano o barrial),
challako (olla con vertiente), wifioko (lugar donde un rio o estero da una vuelta), asi
como lewfiiko (agua de rio), lawna ko (agua de lagunas) o lafken ko (agua de mar).
Esta riqueza de términos muestra que el agua no es una sola cosa: existen multiples
aguas, con propiedades, fuerzas y usos especificos.

La relacion mapu—ko: newen, dialogo y
reciprocidad

Uno de los principios del mapuche kimiin sostiene que la energia de la tierra (newen
mapu) coexiste con la energia del agua, y que de esa relacién surge la creacion
mapuche: sin la fuerza de la tierra y del agua, no habria vida. En esta forma de
comprender el mundo, el agua “engendra” en la tierra; es lo que permite que existan
arboles, pastos, animales, aves, personas, entre otros.

Por eso, la relacion con el agua es de didlogo y reciprocidad. La gente mapuche habla
con la naturaleza: conversa con los cerros, los arboles, los rios y esteros, las plantas,
los animales y las piedras. Antes de entrar a un rio, por ejemplo, se pide permiso:
se habla al agua y a los gen —los espiritus protectores del lugar— para anunciar la
presencia humana y solicitar su autorizacion. Este gesto sencillo expresa una ética
profunda: el agua es sujeto de respeto, no objeto de uso.

Los gen ko son descritos como espiritus guardianes del agua y del ecosistema local.
Cuidan el lugar, regulan la vida que alli habita y sostienen el equilibrio ecoldgico
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y moral del territorio. Se encuentran en montafias, arboles, rocas, cuevas, islas o
cuerpos de agua, y mantienen fluyendo el newen, la fuerza energética de la vida. La
relacidon correcta con el agua implica, entonces, reconocer y respetar a estos seres,
pedir permiso, agradecer y dejar ofrendas cuando se accede a sus espacios para
recolectar, pescar, cortar madera o realizar ceremonias.

Ko mogen: la vida del agua y su dimension
espiritual

El término ko mogen se utiliza para nombrar la vida del agua, su dimensién
espiritual y vital. En la formulacion mapuche se afirma que ko es mogen, y que el
agua se encuentra tanto en la superficie como en el subsuelo, formando una red
insondable que se vincula fisica y espiritualmente con otros mogen del mapu.

Desde esta perspectiva, el aguano solo sostiene la vida biologica, sino que estructura
la existencia en los espacios intimos de la familia (ruka) y de la comunidad (lof
mapu). El flujo del agua conecta huertas, bosques, cerros, animales, personas y
seres espirituales; su salud define también la salud de la comunidad. Alli donde
el agua se seca, se contamina o es intervenida de manera irrespetuosa, no sélo se
afecta un “recurso”, sino que se altera un tejido de relaciones que incluye a los
antepasados, los gen y los demas seres del territorio.

El ko mogen estd profundamente ligado a la salud mapuche. El sistema de medicina
mapuche (mapuche lawentuwiin) se sustenta en un conocimiento milenario
construido en interaccién con aguas, plantas, montafas, cerros, volcanes, rios,
mares, lagos, personas y animales. El agua es usada para preparar lawen (remedios),
para banos medicinales (miifietun), para ceremonias de sanacién y para restablecer
el equilibrio cuando se ha roto alguna norma del az mapu, el orden que regula la
relacion entre los seres.

Cuando se deterioran las fuentes de agua o se rompe la reciprocidad con los gen,
no solo se produce un alto dafio ecoldgico: también se generan enfermedades y
desajustes espirituales.

Ko en la vida cotidiana y ceremonial

En la vida diaria, el ko estd presente en la huerta (tukukawe), donde cada manana
se acarrea agua desde pozos y vertientes, y en los multiples usos domésticos:
beber, cocinar, lavar, regar, dar de beber a los animales, entre otros. Estos gestos
cotidianos se viven en conexién con presencias ancestrales y con el lewfii gen, el
custodio espiritual del rio, que da sentido al curso de las aguas.
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En el plano ceremonial, el agua participa en rogativas y rituales colectivos, como el
ngillatun, el mawiiliin (ceremonia para pedir lluvia) y las ceremonias de medicina
mapuche. Se recurre a distintas aguas segtin su origen —cascadas, menoko, esteros,
rios, mar— porque cada una posee un newen especifico y se considera un lawen con
propiedades particulares.

También se releva la importancia del kotuwe, “lugar de extraccion del agua”, como
espacio social y espiritual del lof. No es solo un punto practico donde se recoge
agua, sino el lugar donde se origina lo sagrado de la relacion entre el che (persona)
y el elemento agua. Alli se construye, dia a dia, la conciencia de que el ko es vida
y merece cuidado.

En el contexto social mas extenso, espacio territorial tienen importancia los mawelfe,
lugar o lugares especiales de peticion de lluvias en tiempos de sequias severas.
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Aportes para la gobernanza intercultural
de cuencas

En conjunto, los conceptos de Ko y Ko mogen muestran que, para el pueblo mapuche,
el agua:

A

24 es un mogen, una forma de vida del mapu;

N

22 posee newen y estd ligada a los gen ko que resguardan el equilibrio del territorio;

22 sostiene la salud fisica, espiritual y comunitaria,

AN

24y estructura las relaciones cotidianas, ceremoniales y ecoldgicas del pueblo
mapuche.

Ko, lawen y salud en la cuenca del Biobio

En el conocimiento mapuche, la relacion entre ko (agua), lawen (plantas medicinales)
y salud es inseparable. El sistema de medicina mapuche (mapuche lawentuwiin)
se ha construido durante generaciones observando cémo el agua circula por el
territorio, nutre los suelos y los bosques, y se combina con las plantas, los minerales
y los lugares de fuerza espiritual. Por eso, cuando se habla de ko mogen, no se habla
s6lo del “agua en general”, sino de aguas concretas que tienen historia, caracter y
uso medicinal especifico.

En los giitxam de la cuenca aparecen con fuerza las vertientes, los menoko y
los txayenko como espacios donde el agua se vuelve lawen: alli brotan plantas
medicinales, se realizan bafios rituales y se recogen aguas para tratamientos
especificos. El agua no es un simple vehiculo neutro que “transporta” el remedio,
sino parte del remedio mismo. Un mismo lawen no acttia igual si se prepara con
agua de vertiente, con agua de rio o con agua estancada; la procedencia del ko
forma parte del diagnostico y de la prescripcion.

La salud, en este marco, no se entiende sdlo como ausencia de enfermedad, sino
como equilibrio entre personas, territorio y fuerzas espirituales. Cuando se rompe
la relacion de reciprocidad con el agua —por ejemplo, usando de manera abusiva
una vertiente, ensuciando un estero o interviniendo sin permiso un menoko— se
considera que no solo se afecta un recurso, sino que se altera el vinculo con los gen ko
y con los demads mogen del lugar. Ese desequilibrio puede expresarse en malestares
tisicos, emocionales o espirituales, tanto individuales como comunitarios.

En la cuenca del Biobio se ha sefialado, ademads, el impacto que tiene la pérdida
de acceso a ciertas aguas sobre la transmision del kimiin. Si ya no se puede llevar
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a ninas y ninos a banarse donde se banaban sus abuelos, si ciertos lawen dejan de
crecer porque se seco el humedal o porque se plantd encima, no solo se pierden
remedios, sino también practicas, historias, palabras y formas de aprender a
escuchar el territorio. Asi, el deterioro del ko mogen se vive al mismo tiempo como
un problema de salud, de cultura y de continuidad espiritual del pueblo.

Transformaciones recientes del ko mogen
en la cuenca del Biobio

La manera en que se vive y se comprende el ko mogen en la cuenca del Biobio
esta atravesada por cambios recientes y profundos en el territorio. En los giitxam
se mencionan, una y otra vez, procesos como la construccién de represas en el
rio Biobio, la expansion de las plantaciones forestales, la instalacion de sistemas
de agua potable tratada, la canalizacién de esteros y la contaminacion de rios y
humedales. Todos estos procesos no s6lo modifican la disponibilidad de agua, sino
también su calidad, su circulacién y su capacidad de seguir siendo vida para los
distintos mogen del territorio.

En el Alto Biobio, por ejemplo, se recuerda el rio como un ser que “tenia vida”
antes de las represas y se describe el embalse como un corte en la circulacién del
ko: el agua queda atrapada, pierde su movimiento natural y con ello se altera
la relacién con los gen y con las personas que han vivido histéricamente en sus
riberas. En zonas de valle y de borde costero, en cambio, se relatan cambios ligados
al monocultivo forestal y agricola: disminucién de vertientes, secado de menoko,
pérdida de caudales y mayor presencia de quimicos en suelos y aguas.

Otro cambio importante mencionado en los didlogos es el paso desde el uso
cotidiano de aguas de vertiente, rio o pozo a la dependencia de sistemas de agua
potable rural o urbana, donde el agua llega “tratada” con cloro y otros quimicos.
Para el conocimiento mapuche, esta agua deja de ser un mogen vivo y se transforma
en un “liquido” que sirve para ciertas funciones, pero que ha perdido parte de
su fuerza. Se vuelve mas dificil distinguir los distintos tipos de ko, ensenar a las
generaciones jovenes a reconocer sabores, olores y efectos, y sostener practicas de
lawentuwiin que dependen de aguas especificas.

En la vida cotidiana y ceremonial, estas transformaciones se traducen también en
restricciones y reacomodos: hay que caminar mas lejos y con peso para encontrar
agua adecuada para una rogativa o incluso para la casa; buscar otros espacios para
el bafio medicinal o resignarse a no usar ciertas aguas que antes eran centrales en la
vida comunitaria. En algunos casos, las comunidades han comenzado a impulsar
procesos de defensa y recuperacion de vertientes, humedales y riberas, combinando
herramientas juridicas, organizacion territorial y précticas ceremoniales para
intentar recomponer el ko mogen en sus territorios.



Desde una mirada a la planificacién de cuencas, estas experiencias muestran
que no basta con hablar de “disponibilidad de agua” en términos de litros por
segundo. Para el mapuche kimiin, las transformaciones recientes del agua en la
cuenca del Biobio han afectado la cantidad, la calidad, los recorridos y, sobre todo,
las relaciones que el agua sostiene. Reconocer estos cambios es clave para que la
gobernanza de la cuenca pueda dialogar con el ko mogen y no reducir el agua a un
dato técnico o a un bien de mercado.
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2 Ko como vida del mapu

En el conocimiento mapuche, ko (agua) es un mogen del
mapu: no es sO0lo un recurso, sino una forma de vida con
fuerza (newen), memoria y capacidad de relacionarse con
otros mogen (seres), entre ellos el che (personas).
Cuidar el agua es cuidar la vida del territorio.

2 Relacidon de reciprocidad entre mapu y ko

La vida surge de la energia conjunta de la tierra y

el agua. Por eso, la relacion con el ko se basa en el
respeto y la reciprocidad: se le habla, se pide permiso
y se reconocen los gen ko como fuerzas guardianas que
sostienen el equilibrio ecoldgico y espiritual.

2 Ko mogen: la dimensidon espiritual del agua

Ko mogen nombra la vida del agua y su dimension
espiritual. El flujo del agua conecta ruka, huerta,
bosques, cerros, animales, personas y seres
espirituales; cuando esa red se rompe, se afecta también
la salud fisica y espiritual de las comunidades.



En un sentido mas riguroso la dimension espiritual del
agua como mogen, refiere al hecho de que mediante la
comunicacién que establece el che (persona) a través

de los gen, puede haber entendimiento, o una especie

de negociaciones por intervencidn, siempre que estos
protocolos se realicen de manera respetuosa con ritos y
ceremonias mapuche.

22 E1l agua organiza la vida cotidiana y ceremonial

El ko esta presente en las tareas diarias (huerta,
consumo, animales) y en las ceremonias mapuche
(rogativas, banos medicinales, rituales de sanacion).
Espacios como el kotuwe muestran que el lugar donde segu s
extrae el agua es al mlsmo tiempo practico y sagr ~'ﬁ‘%§’
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=
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Gen ko: protectores del
agua desde el conocimiento
mapuche
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Para comprender el significado y la importancia de los gen ko
en la presencia del agua y su cuidado, es necesario conocer
también sobre el mapu, ko y newen.

Mapu

El término mapu no se limita a la idea de “tierra” en sentido fisico, sino que
constituye un concepto integral que abarca el universo en sus dimensiones
tangibles e intangibles. Para la cosmovision mapuche, el mapu es un todo, un
espacio que articula la vida (mogen) en multiples planos: el territorio donde habita
la comunidad, las dimensiones cdsmicas y espirituales, y las fuerzas que sostienen
el equilibrio. Se concibe como un sistema relacional donde cada ser y cada espacio
cumple una funcién especifica, y donde la armonia depende de la interaccion
respetuosa entre todos los elementos.

Ko

Ko significa agua, pero en la vision mapuche es mucho mas que un recurso natural:
es una fuerza vital que posibilita la existencia y la reproduccion de la vida. El agua
esta presente en los ritos, en la organizacion territorial y en la espiritualidad, pues se
considera portadora de energia y conexion entre dimensiones. El ko no solo hidrata,
sino que comunica y equilibra; por ello, su cuidado es un principio ético y cultural.
En ceremonias, el agua se utiliza para purificar y establecer vinculos con el gen
(espiritu) del lugar.

Newen

El newen es la energia, la fuerza que anima y sostiene todo lo existente. No se trata
unicamente de una potencia fisica, sino de una fuerza espiritual que permite la
recreacion, la fertilidad y la continuidad de la vida. El newen explica por qué las cosas
existen y como se regeneran. Esta presente en los seres humanos, en los animales,
en las aguas, en los vientos y en los espacios cosmicos. Esta energia se activa y se
armoniza mediante prdcticas rituales, que buscan mantener el equilibrio entre las
dimensiones del mapu.

Gen Ko

El gen ko es el espiritu del agua, una entidad que custodia y regula su existencia y
su funcidon dentro del orden natural. En la cosmovisiéon mapuche, cada elemento
tiene un gen que lo protege y le otorga sentido. El gen ko no solo vigila el agua,
sino que también establece las condiciones para que esta cumpla su rol vital. Por
ello, cualquier intervencion sobre rios, lagos o vertientes requiere pedir permiso
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y realizar ceremonias, reconociendo la presencia espiritual que habita en ellos.
Esta relacion expresa el principio de reciprocidad y respeto hacia las fuerzas que
sostienen la vida.

Manifestaciones del gen ko en los
territorios de la cuenca

En el mapuche kimiin se entiende que en cada agua hay un espiritu cuidador: gen ko. No
es una ﬁgura abstracta, sino una presencia concreta asociada a rios, vertientes, esteros,
lagunas, menoko, txayenko, pozos y, en general, a todos los lugares donde el agua se
hace visible o presente. Por eso, en los relatos de la cuenca del Biobio se distinguen
multiples formas de presencia del gen ko: en los grandes rios como el Biobio y el
Queuco, en los esteros que cruzan valles agricolas, en las vertientes cordilleranas, en
humedales del valle y en las aguas que llegan al mar.

Cada territorio reconoce senales particulares de estos guardianes del agua. En zonas
cordilleranas, el gen ko puede asociarse a ciertos remolinos, cambios repentinos en el
movimiento del rio, brillos o nieblas que aparecen en un punto especifico, suefios que
se repiten o visiones de animales que se interpretan como mensajes. En sectores de
valle y precordillera, se lo reconoce también en el comportamiento de las vertientes
—si aumentan o disminuyen sin explicacion aparente— o en la forma en que el agua
“responde” cuando se le habla en momentos de rogativa o de peticion de ayuda.
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En la costa y los humedales, el cuidado de las aguas se vincula tanto a los gen ko de rios
y esteros como a otras presencias relacionadas con el mar y las zonas de transicion entre
agua dulce y salada. Alli, la forma en que sube y baja la marea, la aparicion inusual de
ciertas especies o la modificacion brusca de un humedal se interpretan como parte de
un tejido de relaciones donde los gen también comunican su descontento, su fuerza o
su necesidad de cuidado.

Estas manifestaciones no se entienden como “supersticiones”, sino como formas de
conocimiento acumulado sobre el comportamiento del agua y del territorio. Leer las
sefiales del gen ko permite anticipar riesgos, diagnosticar desequilibrios y orientar
decisiones sobre donde y como usar el agua, donde es posible intervenir y donde,
simplemente, no corresponde hacerlo.

Protocolos de respeto al gen ko y
consecuencias de la transgresion

Reconocer la existencia del gen ko implica también asumir una serie de protocolos
de respeto. Antes de entrar a un rio, a un estero o a una vertiente, es habitual que se
hable al agua, se anuncie la propia presencia y se pida permiso. Este didlogo puede ser
silencioso 0 en voz alta, pero siempre tiene el mismo sentido: presentarse ante el gen,
explicar qué se va a hacer (bafnarse, cruzar, sacar agua, pescar), y solicitar autorizacion.

En determinados lugares, especialmente los de mayor significacion espiritual —
menoko, txayenko, lagunas, ciertos recodos del rio—, los protocolos incluyen ademas
pequenas ofrendas: hojas, flores, alimentos o elementos simbdlicos que se entregan
al agua o a la orilla. También se consideran formas de respeto el evitar gritos, peleas,
consumo de alcohol o comportamientos considerados impropios en esos espacios, asi
como evitar botar basura o alterar la vegetacion que protege a las aguas.

Cuando estos protocolos se rompen de manera reiterada o grave, se entiende que
se esta faltando al respeto al gen ko y, con ello, alterando el equilibrio del lugar. Las
consecuencias de esa transgresion pueden manifestarse de distintas formas: accidentes
en el agua, enfermedades, conflictos internos en la comunidad, pérdida de animales
o, simplemente, la retirada del agua (vertientes que se secan, rios que cambian su
curso, menoko que dejan de brotar). No se trata de castigos en un sentido moralista,
sino de los efectos de romper un pacto de reciprocidad que mantenia en equilibrio a
las distintas vidas del territorio.

En el plano comunitario, cuando se percibe que se ha ofendido al gen ko, se
pueden realizar ceremonias especificas para pedir perddn, restablecer el vinculo y
comprometer nuevas formas de cuidado. Estos actos muestran que el respeto al gen
no es solo una cuestion individual, sino una responsabilidad compartida por el lof y
por quienes habitan un mismo tramo de rio, estero o vertiente.
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Gen ko y decisiones sobre el agua en la
cuenca

Entender que en cada agua hay un gen ko tiene implicancias directas para la
manera en que se toman decisiones sobre la cuenca del Biobio. Desde el mapuche
kimiin, ninguna obra sobre el agua —puentes, defensas fluviales, encauzamientos,
bocatomas, captaciones de Agua Potable Rural (APR), descargas de aguas servidas,
embalses, canalizaciones— es neutra: todas intervienen en el espacio donde habita
el gen y, por lo tanto, requieren de una aproximacion respetuosa y dialogada.

Esto se traduce en, al menos, tres orientaciones para la gobernanza. La primera es la
necesidad de consultar y acordar con las comunidades antes de intervenir cuerpos
de agua, no s6lo como exigencia juridica, sino como parte del protocolo de respeto al
gen ko. La conversacion temprana permite identificar tramos especialmente sensibles
—por su uso ceremonial, por la presencia de menoko o txayenko, por la existencia de
historias y senales vinculadas al agua— y ajustar la localizacidn, el disefio o incluso
la pertinencia de ciertas obras.

La segunda orientacidon es incorporar la dimension espiritual del agua en los
instrumentos técnicos. Esto no significa traducir al gen ko en una variable mas del
formulario, sino reconocer que hay lugares donde, aunque el caudal, la pendiente
o la calidad del agua parezcan favorables desde un punto de vista ingenieril, la
intervencion puede implicar un dafio profundo al vinculo entre comunidad y
territorio. Incluir esta dimension implica crear espacios especificos dentro de los
estudios de impacto y de los procesos de planificacion para que las comunidades
describan estos lugares, expliquen suimportancia y propongan formas de resguardo.

La tercera tiene que ver con la responsabilidad posterior a la intervencion. Cuando,
pese a todo, se decide realizar una obra en un cuerpo de agua, el respeto al gen
ko implica acompanar el proyecto con medidas de compensacion, restauracién
ecoldgica y, en lo posible, con ceremonias y acuerdos que reconozcan el cambio que
se introduce. Esto puede incluir restaurar margenes con vegetacion nativa, proteger
o crear nuevos espacios de uso ceremonial, asegurar caudales suficientes y limpios
para las comunidades, o incluso retirar obras que se reconozca que han causado un
dafio irreparable.

En conjunto, estos criterios muestran que el gen ko no es solo un concepto espiritual,
sino una guia préctica para reorientar la gobernanza de la cuenca del Biobio: pasar
de una légica donde el agua es sélo objeto de infraestructura y mercado, a otra
donde se la reconoce también como vida habitada por guardianes que merecen
respeto, didlogo y cuidado en cada decision que se tome sobre ella.
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v Ko como vida del mapu

En los dialogos se reafirma que ko (agua) es un mogen
del mapu: una vida con newen y memoria, no un recurso
neutro. Cuidar el agua se entiende cémo cuidar la vida




©- Ko mogen y salud comunitaria

Ko mogen nombra la vida y dimensidén espiritual del
agua. En el giltxam se vincula directamente con la salud
mapuche: el agua sostiene el Llawentuwiin, participa

en banos medicinales y ceremonias, y su deterioro se
asocia a enfermedades y desajustes espirituales en las
personas y las comunidades.

- E1 agua como organizadora de la vida cotidiana y
ceremonial

El ko aparece como eje de la vida diaria —huerta,
consumo, animales— y de la vida ceremonial — gillatun,
mawiilin, ceremonias de sanacidn—, usando aguas
especificas segun su origen. Espacios como el kotuwe

y los lugares de peticidén de lluvia muestran que

los puntos de agua son, al mismo tiempo, practicos y
sagrados.

e Criterios para pensar la gobernanza de cuencas

Desde el giitxam se desprende que cualquier forma de
gobernanza del agua en la cuenca del Biobio deberia
reconocer al ko como vida, incorporar la presencia de
los gen y las practicas de respeto y reciprocidad, y
considerar los efectos espirituales y comunitarios de
las intervenciones sobre las aguas.
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Los sitios desde el
mapuche kimun

Ekun mapu: mas alla de los “sitios de
significacion cultural”

En el lenguaje estatal y de las empresas se habla de “sitios de significacion cultural”,
pero desde el mapuche zugun la expresion propia es ekun mapu. Se trata de lugares
que tienen un profundo valor para la cultura mapuche porque estan vinculados
a sus conocimientos, historias, costumbres e identidad territorial. Son espacios
que se sostienen gracias a la presencia de comunidades que cultivan la conexion
espiritual con la tierra y con los ancestros.

De acuerdo con la kimeltuchefe Rosa Huenchulaf, estos ekun mapu pueden ser:

o Naturales: iiyel mapu. Espacios o lugares naturalmente existentes, respetados
“por lo que son”, por la vida y la fuerza (newen) que contienen.

o Construidos: che i zewman kam iii iiytukun. Lugares que han sido
configurados por las personas, en los que se concentra memoria,
acontecimientos y practicas colectivas. Con estos términos se hace
referencia desde la lengua mapuche lo que desde la terminologia juridica
e institucional se entiende como “sitios de significacion cultural”.

En ambos casos, no se trata s6lo de puntos en un mapa, sino de espacios de relacion
entre personas, gen, newen, memorias y practicas que sostienen la vida mapuche.

Wiallme: el entorno como escenario intimo de
relacion y responsabilidad como persona

Para comprender estos sitios, Rosa Huenchulaf introduce el concepto de wallme,
el entorno propio de una persona. El wallme es un espacio simbdlico, cultural y
material que se representa como un circulo horizontal: abarca todo lo que se ve y
todo lo que habita dentro de ese espacio. En sus palabras, en ese circulo esta “todo
lo que necesito para vivir”; es un espacio de incumbencia y responsabilidad, donde
la persona conoce a los seres que alli habitan, y esos seres conocen también a la
persona, en un plano material y espiritual.
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Los iiyel e iiytun mapu forman parte del wallme: son puntos especialmente cargados
de significado dentro de ese micromundo, donde se expresa con mayor fuerza la
relacion entre sociedad y naturaleza.

Uyel mapu y iiytun mapu: espacios
naturales creados y nombrados

Desde el mapuche kimiin se distinguen o incluyen dentro de lo que se entiende
como ekun mapu, varios tipos de espacios:

o Uyel mapu (dejados asi). Son “espacios, lugares naturalmente existentes a
los cuales respetamos por lo que son”. Se reconoce que alli habitan gen y
newen especificos, que sostienen el equilibrio de las vidas (mogen).

o Uytun mapu (nombrados). Son espacios que adquieren nombre y relevancia
“por lo que son o han llegado a ser”: por razones de uso, por acontecimientos
histéricos o porla presencia dealgoimportante. Tienen un peso principalmente
sociocultural, como los kotuwe (lugares de extraccion de agua) o los eltuwe
(lugares de entierro), sin estar exentos de presencia espiritual.

o Uy mapu. Designa el nombre de los distintos mapu seguin sus caracteristicas,
recordando que cada territorio tiene combinaciones singulares de cerros,
aguas, bosques y seres que le dan identidad propia.

Asi, el mapuche kimiin entiende los Ekun mapu o “sitios de significacion cultural”
como partes de una trama territorial en la que cada tipo de lugar cumple un rol en
la vida material, social y espiritual de las comunidades.

Diversidad de ekun mapu: cerros, aguas,
lawen y espacios ceremoniales

Rosa Huenchulaf también nombra una serie de fillke iiyel mapu —lugares naturales
ampliamente reconocidos— que aparecen en distintos territorios mapuche:

¢ Witxugko, txeg txeg (espacios de agua corriente, cascadas)
Menoko (humedales con vegetacion densa y medicinal)
Kuel/kuel lawenwe (lugares de plantas medicinales)

Wigkul walfe (cerros donde existen menoko)

o & o o

Paliwe (espacios de juego y encuentro)
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Eltuwe (lugares de entierro)
Challwawe (espacios vinculados a la pesca)
Gillatuwe (espacios ceremoniales y de rogativas colectivas)

Challa ko (espacios de brotes apacibles de agua)

o & & o o

Txeg - Txeg (cerros altos como un reservorio de muchos mogen, presentes en todo
el wall mapu)

En todos ellos se entrelazan dimensiones ecoldgicas, sociales y espirituales: son
fuente de agua y biodiversidad, escenario de practicas rituales y lugares donde se
actualiza la memoria ancestral.

El ejemplo que presenta la kimeltuchefe Rosa Huenchulaf es el del txeg txeg de
Koyawe/Carahue, region de la Araucania. Con su relato e imagenes, ilustra como
un espacio de ekun mapu puede verse afectado por intervenciones humanas, en
este caso, forestal: cerro deforestado, replantado con pinos y usado como zona de
acopio. En 2023, la comunidad sube a realizar un gillatu para pedir literalmente
perdon a la diversidad de vidas - a los gen que habitan ese txeg txeg y para pedir
por su permanencia, “para la mantencién de la vida de todos los mogen, incluidos
nosotros los humanos”.
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;Por que es importante identificar estos
sitios hoy?

En los territorios mapuche, identificar los propios iiyel mapu es hoy una tarea
urgente porque:

o son una parte central de la identidad mapuche;

o los gen y los newen de estos lugares deben ser conservados y respetados
(ekugeal) para preservar el equilibrio de las vidas (mogen); mantenerlos es
una responsabilidad comunitaria;

o latransgresion de las normas de respeto que establece el mapuche kimiin puede
acarrear consecuencias negativas, al alterar relaciones que abarcan rituales,
memoria ancestral y vida cotidiana;

o la creciente interaccion con personas no mapuche aumenta el riesgo de
transgresiones involuntarias sobre estos espacios, con efectos a veces
inesperados y desconocidos;

o politicamente, la identificacién de iiyel y idiytun mapu permite argumentar
de manera informada y formal su existencia en procesos de recuperaciéon y
defensa de territorios, hoy nombrados en el lenguaje estatal como “sitios de
significacion cultural”.

Sitios, kimiin y gobernanza de cuencas

Desde el mapuche kimiin, los ekun mapu no son solo lugares “importantes” que se
agregan a la planificacion, sino espacios donde se condensa la relacion entre wallme,
agua, vida y memoria. Reconocerlos en la gobernanza de la cuenca del Biobio implica:

o asumir que humedales, cerros, nacientes, menoko, kotuwe, eltuwe y gillatuwe son
soportes de la vida y la espiritualidad mapuche

o Y que su proteccion es condicidn para mantener el equilibrio del itxofill mogen en
la cuenca.
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Significacién cultural y ecologica
en las normativas y regulaciones
nacionales e internacionales

Convenio 169 sobre Pueblos Indigenas de
la Organizacion Internacional del Trabajo

(OIT)

El Convenio N° 169 de la Organizacion Internacional del Trabajo, adoptado en 1989,
constituye el principal instrumento internacional juridicamente vinculante en materia
de derechos de los pueblos indigenas y tribales. Chile lo ratifico en 2008 y su entrada
en vigencia se produjo el 15 de septiembre de 2009, incorporandose al derecho interno
con rango de norma legal.

Entre sus disposiciones mas relevantes para la proteccion de sitios de significacion
cultural, el articulo 5, letra (a), establece que los Estados, al aplicar el Convenio,
deben “reconocer y proteger los valores y pridcticas sociales, culturales, religiosos y
espirituales propios de dichos pueblos”, considerando tanto su dimension colectiva
como individual. Este mandato implica un deber de resguardo frente a cualquier
politica, legislacion o intervencién que afecte tales valores o practicas, incluyendo
los lugares donde estas se manifiestan.

En lo relativo a los vinculos territoriales, el articulo 13, numeral (1), ordena a los
gobiernos respetar “la importancia especial que para las culturas y valores espirituales de los
pueblos interesados reviste su relacion con las tierras o territorios, o con ambos, seguin los casos,
que ocupan o utilizan de alguna otra manera”. Esta disposicion reconoce que el territorio
va mas alla de su consideracion como bien econémico o material, en tanto forma parte
del entramado espiritual, cultural y de identidad de los pueblos indigenas.

El articulo 13, numeral (2), amplia la nocién de tierras, pues senala que, en el marco
del Convenio, dicho término “incluye el concepto de territorios, lo que cubre la totalidad del
habitat de las regiones que los pueblos interesados ocupan o utilizan de alguna otra manera”.
En consecuencia, la proteccidon no se restringe a predios o parcelas especificas, sino
que abarca el conjunto del espacio vital —incluyendo cerros, rios, bosques, humedales
y cementerios— en el cual se desarrollan la vida cultural, espiritual y comunitaria de
estos pueblos.

Complementariamente, el articulo 7, numeral (3), establece que los gobiernos
deben asegurar “siempre que haya lugar, [...] estudios, en cooperacion con los pueblos
interesados, a fin de evaluar la incidencia social, espiritual y cultural y sobre el medio
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ambiente que las actividades de desarrollo previstas puedan tener sobre esos pueblos”.
Los resultados de tales estudios deben constituir “criterios fundamentales” para
la ejecucion de dichas actividades. Este precepto obliga a considerar, entre otros,
los impactos sobre sitios sagrados o de significacion cultural en proyectos de
infraestructura, extractivos o forestales.

Por su parte, el articulo 18 dispone que “la ley deberd prever sanciones apropiadas contra
toda intrusion no autorizada en las tierras de los pueblos interesados o todo uso no autorizado
de las mismas por personas ajenas a ellos”, y que los gobiernos deben adoptar medidas
eficaces para prevenir tales transgresiones. Esta norma refuerza la proteccion del
territorio indigena como un ambito juridico delimitado frente a terceros.

En términos generales, el Convenio 169 reconoce que la relacién entre los pueblos
indigenas y sus territorios posee una dimension cultural y espiritual que debe
ser juridicamente protegida. Esta comprension sustenta la obligacion estatal de
respetar y resguardar los sitios que materializan dicha relacién —como lugares
ceremoniales, cementerios, fuentes de agua o espacios naturales con valor
espiritual-, tanto en la legislacion nacional como en los procesos de evaluacion
ambiental y toma de decisiones territoriales.

Declaracion de la ONU sobre los Derechos
de los Pueblos Indigenas

La Declaracion de las Naciones Unidas sobre los Derechos de los Pueblos Indigenas
adoptada por la ONU en 2007 con el apoyo de Chile, no es un tratado vinculante, pero
establece estandares reconocidos que han influido en la legislacion y politicas ptblicas.
Esta Declaracion enfatiza los derechos culturales, espirituales y territoriales colectivos.

El articulo 11.1 reconoce el derecho de los pueblos indigenas a practicar y revitalizar
sus tradiciones y costumbres culturales, incluyendo “las manifestaciones pasadas,
presentes y futuras de sus culturas, como lugares arqueoldgicos e historicos, objetos, disefios,
ceremonias, tecnologias, artes visuales e interpretativas y literaturas”.

De forma mas directa, el articulo 12.1 subraya que los pueblos indigenas tienen
derecho a:

manifestar, practicar, desarrollar y ensenar sus tradiciones, costumbres
y ceremonias espirituales y religiosas; a mantener y proteger sus lugares
religiosos y culturales y a acceder a ellos privadamente; a utilizar y controlar

sus objetos de culto, y a obtener la repatriacion de sus restos humanos
(Naciones Unidas, 2007, art. 12.1).

Este articulo vincula de manera explicita la libertad espiritual y religiosa con el
acceso efectivo a los sitios donde esa espiritualidad se practica, reconociendo que
sin esos lugares no es posible ejercer plenamente sus formas de vida.
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Por su parte, el articulo 25 reconoce que los pueblos indigenas tienen derecho a:

mantener y fortalecer su propia relacion espiritual con las tierras,
territorios, aguas, mares costeros y otros recursos que tradicionalmente
han poseido u ocupado y utilizado y a asumir las responsabilidades que a

ese respecto les incumben para con las generaciones venideras (Naciones
Unidas, 2007, art. 25).

De esta forma, la Declaracion establece un estdndar internacional: los sitios sagrados
y de significacion cultural deben ser respetados, protegidos y gestionados con la
participacidn efectiva de los pueblos indigenas, incluidos los procesos de restitucion
y reparacion cuando han sido dafiados o usurpados.

Ley Indigena 19.253, Chile

La Ley N° 19.253 (conocida como Ley Indigena) fue promulgada en 1993 durante el
retorno a la democracia, siendo la primera en reconocer oficialmente a los pueblos
indigenas como parte fundamental de la nacion chilena. Esta ley cre6 la CONADI y
otorgo protecciones sobre tierras, cultura y patrimonio.

El articulo 19 garantiza que las comunidades indigenas puedan realizar actividades
colectivas de caracter ceremonial y espiritual en terrenos fiscales que tengan ese uso
cultural. Especificamente sefiala el derecho a “ejercer comunitariamente actividades
en los sitios sagrados o ceremoniales, cementerios, canchas de guillatiin, apachetas, campos
deportivos y otros espacios... que sean de propiedad fiscal” .

Esto convierte a esos lugares en ambitos juridicamente protegidos, donde la
comunidad puede seguir realizando ceremonias, practicas espirituales y actividades
culturales sin ser desplazada por otros usos estatales.

Alavez, el Titulo IV sobre cultura y educacion indigena obliga al Estado a resguardar
el patrimonio material asociado a dichas culturas. El articulo 28, letra f), dispone
la “promocion de las expresiones artisticas y culturales y la proteccion del patrimonio
arquitectonico, arqueoldgico, cultural e histdrico indigena” .

El articulo 29 refuerza lo anterior, al establecer que la venta, exportacion, excavacion
de cementerios histéricos indigenas o la modificacion de topdénimos con valor
cultural requieren un control especial de la CONADI y, en el caso de cementerios, el
consentimiento de la comunidad.
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El patrimonio cultural como parte del
medio ambiente

La Ley N° 19.300 (Bases Generales del Medio Ambiente, promulgada en 1994)
integro por primera vez en Chile una vision global del medio ambiente que incluye
la dimension cultural. Esta ley y sus posteriores modificaciones establecen el Sistema
de Evaluacion de Impacto Ambiental (SEIA) y otros instrumentos.

Esta Ley establece una definicion amplia e integral del entorno, que incluye tanto
elementos naturales como culturales. En su articulo 2°, letra 1l), define “medio
ambiente” como:

el sistema global constituido porelementosnaturalesy artificialesdenaturaleza
fisica, quimica o bioldgica, socioculturales y sus interacciones, en permanente
modificacion por la accion humana o natural y que rige y condiciona la
existencia y desarrollo de la vida en sus multiples manifestaciones (Ley N®
19.300; art.2).

El articulo 10 de la Ley N° 19.300 establece qué tipos de proyectos o actividades deben
someterse obligatoriamente al SEIA, por ser “susceptibles de causar impacto ambiental” .
Entre ellos se incluyen aquellos que se realicen en areas oficialmente protegidas,
como parques nacionales, reservas, santuarios de la naturaleza, humedales urbanos
y otras categorias equivalentes. En su letra p), se sefiala que estan sujetos al SEIA
los proyectos que impliquen la “ejecucion de obras, programas o actividades en dreas que
formen parte del Sistema Nacional de Areas Protegidas, humedales urbanos y en otras dreas
colocadas bajo proteccion oficial, en los casos en que la legislacion respectiva lo permita”.
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En un pronunciamiento relevante, el dictamen N° E39766 de 2020 de la Contraloria
General de la Republica, se aclard que esta expresion no se limita a dreas con
proteccion formal establecida por la legislacion ambiental, sino que también
comprende zonas reconocidas por instrumentos de planificacion territorial que
protejan recursos de valor patrimonial natural o cultural. En palabras del dictamen:

Las normas de los instrumentos de planificaciéon territorial que reconocen
o definen 4reas de proteccion de recursos de valor patrimonial cultural son
normas de caracter ambiental, [...] y deben considerarse como “dreas colocadas
bajo proteccion oficial” para los efectos de lo dispuesto en el articulo 10, letra p),
de la Ley N° 19.300 (CGR, Dic. N°E39766)

Esta interpretacion amplia el alcance del SEIA, permitiendo incluir sitios de significacion
cultural, como aquellos vinculados al patrimonio cultural indigena, dentro del régimen
de proteccion ambiental, aunque no tengan una categoria oficial como santuario o
monumento natural.

Por su parte, el articulo 11 indica en qué circunstancias los proyectos contemplados en
el articulo 10 deben presentar un Estudio de Impacto Ambiental (EIA), en lugar de una
simple Declaracion. Entre los casos que obligan a un EIA se encuentra la letra f), que exige
este instrumento cuando exista “alteracion de monumentos, sitios con valor antropoldgico,
arqueoldgico, historico y, en general, los pertenecientes al patrimonio cultural.”

Esta disposicion implica que, si un proyecto afecta un sitio de significacion cultural,
incluidos los vinculados a pueblos indigenas, debe evaluarse mediante un Estudio de
Impacto Ambiental, el procedimiento mas riguroso del sistema. No basta con una
declaracion: se requiere un analisis detallado del impacto cultural, asi como mecanismos
adecuados de mitigacion, reparacion o compensacion.

Leida en su conjunto, la Ley 19.300 reconoce expresamente que el patrimonio cultural
forma parte del medio ambiente y no constituye un elemento separado o accesorio,
establece la obligacién de someter a evaluacién ambiental aquellas obras que se emplazan
en areas protegidas o colocadas bajo proteccion oficial, espacios donde con frecuencia se
ubican sitios sagrados o de significacion cultural, y exige la presentacion de un Estudio
de Impacto Ambiental cuando un proyecto pueda provocar la alteracion de monumentos
o sitios con valor antropoldgico, arqueologico o histdrico, o en general, de aquellos que
integran el patrimonio cultural, lo que incluye el patrimonio cultural indigena.

Certificacion forestal internacional

En materia de certificacion forestal, existen sellos de certificacion global, como FSC (Forest
Stewardship Council o Consejo de Administracion Forestal), y nacional, como el estandar
CERTFOR/PEFC (Programme for the Endorsement of Forest Certification o Programa para el
Reconocimiento de la Certificacion Forestal), en los que los sitios de significacion cultural
se consideran valores que deben ser identificados, reconocidos y protegidos dentro de
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las unidades de manejo certificadas. En el estandar FSC, se exige identificar y proteger
“lugares de especial importancia cultural, ecoldgica, econdmica, religiosa o espiritual”
respecto de los Pueblos Indigenas (Principio 3) y de las comunidades locales (Principio 4).
Estos pueden ser, por ejemplo, lugares sagrados, cementerios, sitios ceremoniales, paisajes
con valor espiritual, o espacios clave para la memoria histdrica y la identidad cultural.

En este contexto, la empresa certificada debe identificar, reconocer y acordar medidas
demanejoy/o protecciéon deloslugares deimportancia cultural, ecoldgica, econdmica,
religiosa y/o espiritual sobre los que existan derechos legales o consuetudinarios.
Esto incluye:

1. Identificacion: Mediante un involucramiento culturalmente apropiado, se deben
identificar, documentar y, cuando corresponda, mapear los lugares de significacién
cultural (incluyendo los de importancia arqueoldgica, ecoldgica, econdmica, religiosa
o espiritual), asi como los derechos legales y consuetudinarios asociados.

2. Proteccion y manejo: Se deben acordar, documentar e implementar medidas para
proteger estoslugares, evitandoimpactosnegativos. En caso de observar o descubrir
nuevos lugares, las actividades de manejo deben suspenderse de inmediato en esa
area hasta acordar medidas de proteccion con los Pueblos Indigenas y conforme a
la normativa aplicable.

3. Consulta y consentimiento: Antes de realizar actividades de manejo que puedan
afectar los derechos identificados de los Pueblos Indigenas, se debe obtener su
Consentimiento Libre, Previo e Informado (CLPI), asegurando informacion
suficiente sobre derechos y obligaciones, el valor del recurso y las actividades
actuales y planificadas.

4. Supervision y monitoreo: Si se delega control sobre actividades de manejo, se
debe establecer un acuerdo vinculante, negociado mediante CLPI, que incluya
disposiciones para que los Pueblos Indigenas supervisen el cumplimiento de sus
términos y condiciones.

5. Compensacion y restauracion: Si se acredita afectacion o vulneracién de
derechos legales o consuetudinarios vinculados a estos lugares, se deben
identificar, compensar/restaurar y documentar los impactos, con involucramiento
culturalmente apropiado.

Ademas, FSC los aborda dentro de los Altos Valores de Conservacion (AVC, en inglés
HCV), en particular:

* HCV 5: sitios y recursos fundamentales para satisfacer necesidades basicas de
comunidades locales o Pueblos Indigenas (por ejemplo, salud, alimentacion y agua).

* HCV é6: sitios, recursos, habitats y paisajes de importancia cultural, arqueoldgica,
historica, espiritual o religiosa para comunidades locales o Pueblos Indigenas.
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El estandar FSC exige que la empresa, en didlogo con Pueblos Indigenas y
comunidades locales, identifique estos lugares mediante formas de participacion
culturalmente apropiadas. Esto implica que:

* No se pueden definir s6lo desde la mirada de la empresa o de técnicos externos.

* Deben ser reconocidos formalmente por la organizacion como valores a considerar
en la planificacion y las operaciones.

Una vez identificados, el FSC exige que:

Las medidas de proteccion o manejo se acuerden con los pueblos y comunidades
que tienen derechos legales o consuetudinarios sobre esos sitios.

* Esasmedidas deben ser documentadas e implementarse efectivamente en terreno.

Las normas también dicen que:
* Si las comunidades consideran que la identificacion fisica del lugar en mapas o
documentos puede poner en riesgo su proteccion (por ejemplo, profanacion o
saqueo), se deben emplear otros medios de resguardo que no expongan dicho lugar.
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¢ Cuando se observan o descubren nuevos lugares de significacion cultural, las
actividades forestales deben detenerse de inmediato en esa area hasta acordar
medidas de proteccion con las comunidades y conforme a la normativa aplicable.

* Al estar asociados a HCV 5 y 6, las empresas o propietarios deben mantener y/o
mejorar estos valores mediante estrategias especificas, identificaciéon de amenazas,
monitoreo periddico y ajustes de manejo si se detectan cambios o riesgos.

Gobernanza privada en los sitios de
significacion cultural

En el contexto de la cuenca del Biobio, gran parte del territorio forestal esta en
manos de empresas privadas; plantaciones forestales que, en una proporcion menor,
corresponde a pequenos y medianos propietarios. La mayoria de las plantaciones de
las grandes empresas cuentan con certificacion forestal FSC y sus estandares debieran
funcionar como un marco de gobernanza privada: definen reglas de conducta que
las compafiias deben cumplir si quieren mantener su certificacion, incluyendo el
respeto a los pueblos indigenas, a las comunidades locales y a los sitios de especial
importancia cultural, espiritual y ecoldgica. Son las propias empresas y propietarios
de superficies certificadas las que se comprometen —voluntariamente, pero con
obligaciones verificables— a respetar derechos territoriales y sitios de significacion
cultural mas alld del minimo legal.

Desde esta perspectiva, la proteccion de menoko, txayenko, eltuwe, cerros y otros ekun
mapu no depende solo del cuidado de las comunidades locales, sino que esta cruzada
por la normativa estatal y por las politicas internas y decisiones corporativas de las
empresas que gestionan plantaciones en la cuenca.

De acuerdo a esta certificacion internacional, las empresas deben identificar a los
pueblos indigenas presentes en la unidad de manejo o afectados por sus actividades,
y que documenten sus derechos de tenencia, acceso y uso de los recursos, asi como
sus aspiraciones y metas respecto del territorio y los sitios de significacion cultural.

De forma paralela, el estandar exige lo mismo respecto de las comunidades locales:
identificacién de derechos, mecanismos de participacion y procesos de resolucion de
controversias, incluyendo la posibilidad de suspender operaciones en dreas donde
existan conflictos de magnitud o duracion sustancial.

Estas disposiciones significan que, en la practica, una vez que un menoko, un txeg txeg
o un antiguo eltuwe han sido reconocidos: la empresa y/o propietario certificado con
FSC esta obligada a detener, redisefiar o limitar sus operaciones en torno a esos sitios
y a asumir costos asociados a su resguardo. Sin embargo, no siempre las empresas
certificadas implementan el estandar a cabalidad.
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Sintesis del gltxam

Estos espacios que hoy llamamos sitios de significaciodn
cultural, desde el mapuche Rimin son eRun mapu, mapu
de respeto: lugares donde hay piulli y gen que siguen
alli, aunque el predio haya pasado a manos de colonos
o forestales. Ellos también sufren y nos piden que

los reconozcamos.

Por mucho tiempo se hablo de “sitios de significacién
cultural” desde la academia; recién ahora los propios
mapuche estamos volviendo a preguntarnos como se
llaman en nuestra lengua y a recordar que son ekun
mapu, iyel mapu, idytun mapu: espacios nombrados y
dejados asi desde el origen.

En muchos territorios se ha ido perdiendo la historia
de estos lugares: antes eran cerros, menoko,
cementerios y paliwe de las comunidades; hoy estan
dentro de forestales o de predios particulares.
Recuperar al menos el conocimiento de dénde estan ya
es un primer acto de responsabilidad.

Cada persona tiene su wallme en su lof, un entorno
circular que abarca todo lo que se ve: cerros, aguas,
arboles, animales. Nosotros pertenecemos a ese newen
y esos mogen también nos conocen; por eso hablamos
de responsabilidad con el wallme y de weichan cuando
defendemos esos espacios.



¢ Ser weychafe no es solo pelear con el Estado; es

defender el wallme, apoyar a los gen del mapu para
que todo lo que fue dejado naturalmente pueda seguir
en equilibrio. Cuando se toca un ekun mapu, se esta
tocando también esa responsabilidad espiritual.

Muchos ekun mapu estan ligados al agua: witxugko,
menoko, mawelfe, Rotuwe, txayenko, txeg txeg. Son
lugares donde se pide lluvia, donde se hace gillatun,
donde se ve perimontu de los gen. No son solo puntos
de agua: son nodos del equilibrio entre ko mogen y el
mapuche mogen.

Antiguamente las comunidades dejaban espacios comunes
para el paliwe, el kotuwe, el lugar de gillatuwe y

el eltuwe (cementerio). Hoy casi todo esta en manos
privadas y dependemos de la voluntad de los duenos.
Si no se resguardan espacios colectivos, la cultura
se queda sin lugares para vivir.
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[txofill mogen: diversidad de vidas y
equilibrio del territorio

En el mapuche kimiin, itxofill mogen nombra la diversidad de todas las vidas que
habitan el mapu y las relaciones de interdependencia que las sostienen. No se trata
sOlo de una “biodiversidad” en sentido técnico, sino de un principio profundo: cada
ser —cerros, rios, bosques, animales, personas, vientos, nubes— es mogen, es vida, y
participa de una red comtin de energias y responsabilidades. Como se ha sefialado en
los giitxam, “todo lo que existe naturalmente lo vemos como mogen: cerros, planicies,
animales, fuentes de agua; todo para nosotros son mogen” y se los nombra como
vivos, no como objetos.

Este principio se apoya en la comprension de mapu como algo mucho mas amplio que
“tierra” o “territorio”. Mapu es un conjunto de espacios y dimensiones que se ven en
sentido vertical y horizontal. En lo vertical se distinguen dimensiones espaciales como
wente wenu mapu, wenu mapu, nag mapu, minche mapu, entre otros— que conforman un
todo cosmogodnico y en sentido horizontal estd lo territorial; de ahi que se hable de
wallmapu para referirse al gran territorio mapuche. En ese marco, el itxofill mogen es
la forma en que se expresa la vida distribuyéndose en multiples seres y ambientes, y
no puede separarse de la idea de territorio: la diversidad de vidas es inseparable del
lugar donde habitan y de las fuerzas espirituales que sostienen ese lugar.

Unodelos principios que se explicitan en el giitxam de Alto Biobio es que el ser humano
es “uno mas” dentro de todas esas vidas, no un centro superior. Desde esta mirada,
el ser mapuche comparte origen y condicidn con las otras formas de vida y tiene un
rol especifico: contribuir a mantener el equilibrio del conjunto. Cada elemento del
territorio —rios, bosques, lagunas, animales, piedras— tiene una dimension material
que se puede ver y tocar, y una dimension intangible o energética que permite la
comunicacion y el vinculo reciproco con las personas. Por eso se afirma que “cada
elemento de este territorio es energia” y que esa energia se comparte con quienes
nacen y viven alli, generando pertenencia y responsabilidad hacia el lugar.

El itxofill mogen no es solo diversidad biologica, es también diversidad de relaciones.
La vida humana se ordena en coherencia con los ciclos del territorio: los alimentos se
consumen en ciertas épocas porque el cuerpo y el clima lo requieren; las familias se
reconocen modeladas por la geografia (cordillera, rio, clima); el bienestar depende
de seguir escuchando lo que el mapu indica. En esta perspectiva, el territorio no es
un fondo neutro sobre el cual se “ubican” especies, sino una trama viva donde cada
cambio tiene efectos en cadena sobre los demas mogen.

El agua (ko) ocupa un lugar central dentro del itxofill mogen. Se la comprende como
“sangre del mapu”, que no puede estancarse sin poner en riesgo la vida del conjunto,
y como un mogen que participa de una red fisica y espiritual con otros elementos del
territorio. Por ello es fundamental comprender que ko es un mogen del mapu que
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envia y comparte su energia con “muchas vidas en relaciéon” y que su cuidado esta
ligado a la mantencion de la interdependencia entre bosques nativos (mapu aniimka),
suelos, aguas superficiales y subterrdneas.

Esta manera de comprender la diversidad se proyecta también sobre los ekun mapu;
sitios de significacion cultural: cerros, menoko, txayenko, txeg txeg y otros iiyel/iiytun
mapu son descritos como espacios donde los gen y los newen deben ser conservados
“para preservar el equilibrio de los mogen (vidas)”. Su mantencion es asumida
como una responsabilidad colectiva, porque cualquier transgresion puede acarrear
consecuencias negativas en la relacion entre sociedad y naturaleza.

Finalmente, en los giitxam se subraya que este conocimiento no se construyo en una
sola generacidn ni en un encuentro, sino a lo largo de miles de afos de observacion,
escucha y practica en el territorio, hasta llegar a explicar “cada movimiento, incluso
cada pensamiento”, desde la relacién con las otras vidas. Entender itxofill mogen
desde este trasfondo permite que la planificacion ecoldgica de la cuenca no se refiera
solo a la “biodiversidad”, sino a un tejido de vidas donde el ser humano tiene el
mandato de cuidar el equilibrio entre todas ellas.

Interdependencia de todas las vidas

En el mapuche kimiin, la vida humana nunca aparece aislada ni situada por encima del
resto de los seres. Uno de los principios que ordena este conocimiento es que el ser
humano es “uno mds dentro de todas las otras vidas”, sin superioridad ontologica
ni moral respecto de animales, plantas, aguas, montafias u otros seres visibles e
invisibles. Esta afirmacion no es una metafora ecoldgica reciente, sino el resultado
de miles de afios de observacidn, conversacion y experiencia acumulada, durante
los cuales el pueblo mapuche ha ido construyendo un conocimiento que explica
cada movimiento, incluso cada pensamiento de nosotros como seres.

Esta interdependencia se articula en la nocion de mapu. Como ya se ha mencionado,
traducir mapu solo como “tierra” empobrece radicalmente su sentido. En los
testimonios recogidos se insiste en que mapu son “todos los espacios mapu”: Puel
Mapu, Wenu Mapu, Rangiii Mapu, Piilli Mapu, Lafken Mapu, entre otros. Se trata de
una trama de espacios interrelacionados, materiales y espirituales, en la que la
existencia humana adquiere sentido sélo en vinculo con los demas seres que habitan
cada uno de esos planos. Ser mapuche es, justamente, ser “el ser humano de todos
los espacios”, es decir, aquel que habita y se responsabiliza de esa red de relaciones.

Desde esta perspectiva, cada elemento del territorio posee una doble dimension:
una material, que puede verse, olerse, tocarse o comerse, y una dimension intangible
ligada a la energia (newen). “Cada elemento de este mapu estd compuesto por esa
materialidad [...] [y] también tiene la parte intangible, la parte que tiene que ver
con la energia”. Esa energia se comparte con quienes nacen y viven en el lugar,
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produciendo un sentido profundo de pertenencia territorial: no se trata solo de
residir en un sitio, sino de sentirse afectado cuando el espacio es dafiado, porque
su desequilibrio repercute en la vida fisica, emocional y espiritual de la comunidad.

En este entramado relacional, el kimiin insiste en que todas las vidas (mogen)
cumplen un rol, y que ese rol es tan importante como el del ser humano. Las
piedras, las aves, los insectos, los arboles, las aguas, los vientos, los cerros y hasta
aquellos seres que no logramos ver participan de la construccién del equilibrio
del territorio. Por ello, la ética mapuche desconfia de jerarquias que declaren
“sagrados” a unos pocos seres, relegando a los demds a un lugar secundario. Se
cuestiona, por ejemplo, la idea occidentalizada de que existiria “un arbol sagrado
del pueblo mapuche”, porque todos los aniim (plantas y arboles) tienen un valor y
una funcioén en el conjunto. Del mismo modo que en una familia no basta solo el
longko: necesita de alcaldes, hijas, hijos y diversas personas para que el lof funcione,
en el bosque tampoco es posible aislar un tnico elemento relevante: el equilibrio
depende de la diversidad y de la cooperacion.

Un ejemplo de esta interdependencia es lo que para el conocimiento cientifico y
cultural occidental es el bosque nativo. Alli conviven drboles de distintos tamanos y
edades, arbustos, flores, hongos, insectos, aves, animales, piedras, aguas y multiples
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formas de vida que no estdn compitiendo ni peleando entre si, sino que se
relacionan de manera tal que permiten la vida de todos. El bosque encarna asi un
modelo de armonia basada en la diversidad y esta diversidad no es un problema
que resolver, sino la condiciéon normal de la existencia: cada ser distinto aporta
algo irreemplazable al conjunto.

Esta comprension se expresa también en la relacion entre cuerpo humano y territorio.
La forma de alimentarse, de moverse y de jugar esta ajustada a los ciclos estacionales
y a las caracteristicas geograficas de cada mapu. Relatos del giitxam en Alto Biobio, por
ejemplo, sefialan que el cerdo se consume solo en los meses frios, cuando el cuerpo
necesita “mas calorias” y “mas grasa para compensar el frio del ambiente”, mientras
que el tomate se come en verano, cuando se requiere mas agua y alimentos frescos.
Lejos de entender la alimentacién como un consumo individual, el kimiin la concibe
como un didlogo entre el territorio y el cuerpo, que “tiene una memoria de olores,
sabores, colores” aprendida desde la nifiez y que no se pierde. El cuerpo humano,
atravesado por esa memoria, es también expresion del territorio y de su historia.

Entre los pilares que sostienen la vida se destaca el agua (ko), entendida como un ser
vivo y no como una mera sustancia inerte. Se dice que antes de llegar a esta vida, el
mogen humano esta en el agua del vientre materno, de modo que ya antes de nacer
existe una relacion profunda con el agua. En los territorios cordilleranos, donde
“nacen las aguas”, se la reconoce como “la sangre del mapu”: no puede estancarse,
del mismo modo que la sangre detenida en el cuerpo humano provoca la muerte.
Su ciclo continuo de surgimiento, desplazamiento y retorno mantiene la vida del
conjunto; por lo mismo, quienes cohabitan con vertientes, rios y menoko tienen el rol
de cuidar que esa circulacidon no se interrumpa ni se contamine.




Propuesta para la politica publica y la gobernanza intercultural del agua

72

Esta concepcion contrasta con la idea occidental de que el agua es un simple
recurso que puede “tratarse” y “purificarse” mediante procesos técnicos. En la
voz de las y los kimeltuchefe se afirma que el agua tratada con cloro y fltor deja de
ser un ser vivo para convertirse en un “liquido” sin vida; en cambio, el agua que
brota de vertientes, txayenko o wizunko conserva minerales, historias y relaciones
que nutren el cuerpo humano y al resto de las vidas.

Conocer el agua —saber distinguir un “agua de piedra”, un agua de pozo o de rio,
sus sabores, sus efectos— es parte importante del kimiin que permite sostener el
equilibrio entre las distintas dimensiones del territorio.

La interdependencia de todas las vidas no es, sin embargo, una realidad abstracta:
se manifiesta también en las heridas que deja el dano territorial. La construccion de
represas en el rio Biobio es nombrada como un quiebre profundo: “se le terminé la
vida, se corto la vida del rio Biobio”, produciendo un desequilibrio espiritual que
se ha expresado en el aumento de las tasas de suicidio entre jovenes del territorio.
De modo semejante, la tala de bosques nativos, la expansion del monocultivo de
eucalipto y la alteracion de los ciclos de nieve y lluvia son interpretadas como efectos
de un desequilibrio visible en la disminucién de vertientes, en el descenso de los
niveles de los rios y en la desaparicidon de especies; signos de que se ha roto el tejido
de relaciones que sostenia la vida de todos.

En este contexto, el rol del ser humano mapuche se define como el de mantener
el equilibrio (kiime mogen), una tarea grande pero ineludible: cuidar el agua, las
plantas, los lawen (plantas medicinales), el aire, las cordilleras, los volcanes y
todas las vidas visibles e invisibles que cohabitan el territorio. Ello supone no solo
proteger fisicamente los espacios, sino también actualizar los vinculos espirituales
mediante palabras, ceremonias y gestos cotidianos.
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Finalmente, la interdependencia de todas las vidas en el mapuche kimiin implica
una responsabilidad compartida: cada ser humano debe “buscar su lugar de
pertenencia y hacerse cargo de ese lugar”, haciéndose responsable de las aves,
plantas, piedras y aguas que alli habitan, en vez de buscar permanentemente
recursos en otros lados. El mensaje que se desprende de los testimonios es que
no basta con vivir en un territorio: es necesario volverse parte de €l, asumir el
rol de cuidado que corresponde y reconstruir las relaciones danadas. So6lo asi, al
reconocer que la propia vida es un “momento” dentro de un tejido que la excede,
se puede contribuir a restaurar el equilibrio entre todas las vidas que componen
el mapu.

Ordenamiento territorial y
restauracion ecologica

Desde el mapuche kimiin, pensar el ordenamiento del territorio en la cuenca del
Biobio implica reconocer, primero, que no existe “un solo” territorio, sino diversos
az mapu: espacios que articulan geografia, aguas, bosques, vientos, cerros y formas
de habitar. Cada az tiene sus propios newen, sus gen ko y gen mawida, y una historia
que marca cOmo se usan, resguardan o no ciertos lugares. En la presentacion de Rosa
Huenchulaf se enfatiza que el wallme —ese “micromundo” que abarca todo lo que
se ve y se habita— constituye un espacio material y espiritual del que la persona es
responsable: “todo lo que hay en ese circulo es lo que necesito para vivir... yo los
conozco y ellos me conocen” . Ordenar el territorio, desde esta mirada, no es sélo
zonificar, sino reconocer estos micromundos y su entramado de relaciones.
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En los giitxam también aparece el az mapu como clave para comprender la diversidad
de la cuenca: se habla de territorios cordilleranos pewenche, de valles y de zonas
lafkenche, cada uno con aguas, cerros y espiritus propios. Un lamgen relata como en el
Lig Mawida, cerro blanco del territorio de Butalelbun, “compartieron en su momento
todas distintas las especies que coexisten en ese territorio o en ese Az Mapu”, donde
se formaron lagunas y distintos gen ko. Esta memoria territorial implica que el
ordenamiento de la cuenca del Biobio debiera partir reconociendo estos az mapu y sus
caracteristicas —gente, gen, cerros, humedales, tipos de vegetacion— antes que sélo
las divisiones administrativas.

Desde el mapuche kimiin, ordenar el territorio también significa definir qué espacios
son de uso intensivo y cudles requieren proteccion o manejo especial: cerros
ceremoniales, menoko, txayenko, veranadas, lugares de lawen o de ceremonia no son
“vacios” productivos, sino nodos que sostienen el itxofill mogen. Rosa Huenchulaf
recuerda que los iiyel mapu y iiytun mapu —espacios de alta significacion— deben
ser conservados y respetados “para preservar el equilibrio de los mogen (vidas)”,
advirtiendo que la transgresion de estas normas trae consecuencias negativas para la
comunidad y para el territorio. Asi, un ordenamiento ecoldgico de la cuenca necesita
integrar estos criterios culturales como pardmetros centrales, y no como anexos.

La restauracion ecoldgica aparece entonces como una tarea orientada a “volver al
equilibrio”, mas que solo a “reparar dafios”. En los giitxam se comentan experiencias
donde se han intervenido territorios con plantaciones y luego se ha buscado recuperar
su valor espiritual y ecolégico. En Negrete, por ejemplo, se relata como una empresa
forestal y una comunidad acuerdan destinar un espacio para gillatun: se cosechan los
pinos, se sacan los tocones, se entroncan 4 hectareas y se agregan 16 hectareas de zona
buffer que incluyen vertientes y humedales, convirtiéndolo en una zona de restauracion
rodeada de plantacion nativa. Esta experiencia muestra que la restauracion, cuando
dialoga con el kimiin local, tiene que considerar tanto el retorno de la vegetacion nativa
como la reactivacion de los usos ceremoniales y comunitarios del lugar.
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Los marcos normativos y estandares técnicos pueden colaborar en este sentido. Por
ejemplo, el estdindar de manejo forestal para plantaciones en Chile, indica que debe
darse preferencia a “proteger la cobertura nativa” y, cuando ésta no existe, establecerla
con especies nativas; incluso plantea privilegiar el cambio de plantaciones exoticas a
bosque nativo, especialmente en torno a humedales, cursos de agua y zonas riberenas,
donde se deben implementar medidas de restauracion cuando la cantidad o calidad
del agua ha sido dafiada. También destaca el rol de los bosques nativos en la provision
de agua como servicio ecosistémico clave en cuencas del centro-sur de Chile. Estas
orientaciones técnicas convergen con lo que plantean las comunidades cuando sefialan
que para que “rebrote el agua” y se recupere la vitalidad de muchos mogen no basta
con plantar cualquier arbol: es necesario restaurar con especies nativas y respetar la
logica propia del lugar. Sin embargo, no siempre las empresas certificadas aplican el
estandar a cabalidad.

Por otro lado, los zungu sobre sitios y humedales recuerdan que la restauracion no es
solo un tema de cobertura vegetal, sino de reponer relaciones. En los menoko, se dice,
los gen transfieren energia a la vegetacion y al agua, que se llenan de lawen y remedios
menores; por eso, su uso estd restringido y no se debe construir ni cultivar en ellos,
sino ingresar sdlo para la extraccion respetuosa de medicina. Restaurar un menoko
o un wigkul afectado por plantaciones, caminos o proyectos significa recuperar esa
capacidad de sostener vida material y espiritual, devolviendo al territorio su condicion
de espacio de cuidado y equilibrio.

Asi entendido, el ordenamiento territorial y la restauracion ecoldgica en la cuenca
del Biobio son acciones complementarias dentro de una misma tarea: resguardar y
recomponer el itxofill mogen en cada az mapu. Planificar donde se produce, donde se
protege y donde se restaura, integrando el kimiin mapuche y los criterios ecologicos,
permite ir tejiendo un mosaico de espacios productivos, de conservacion y de
regeneracion que haga posible que las aguas, los bosques y las comunidades vuelvan
a relacionarse de manera equilibrada. En definitiva, ordenar y restaurar el territorio,
desde esta mirada, es una forma concreta de cuidar el Biobio como cuenca viva y no
solo como infraestructura hidrica.
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Sintesis del gutxam

ItxofiLL mogen como principio de diversidad y equilibrio.

En los dialogos se reafirma que 1itxofiLL mogen nombra la
diversidad de todas las vidas del mapu y las relaciones
que las sostienen. Cada ser —cerros, bosques, aguas,
animales, personas, vientos— es mogen y su valor radica
en el aporte que hace al equilibrio del conjunto, no en
una jerarquia de “mas” o “menos importantes”.

El ser humano como una vida mas dentro del mapu

Se insiste en que el ser humano es “uno mas” entre

las otras vidas, con la tarea especifica de cuidar el
equilibrio. La pertenencia territorial se entiende como
una relacién material y energética: cada elemento del
territorio tiene newen y comparte su fuerza con quienes
nacen y viven alli, generando responsabilidad sobre aves,
plantas, piedras y aguas del propio lugar.

Mapu como red de espacios materiales y espirituales

El mapu se concibe como una trama de espacios
interrelacionados (wenu mapu, nag mapu, Lafken mapu,
etc.), no solo como “tierra”. Ser mapuche es habitar y
hacerse cargo de esa red de relaciones. Los cuerpos, los
ciclos de alimentacidn y las practicas cotidianas se
entienden como expresidén directa de esa vinculacidén con
el territorio.

Agua como sangre del mapu y eje de la vida

El ko se comprende como mollfiin (sangre del mapu): si
se estanca, se enferma todo el sistema. El agua viva
—1a que fluye en vertientes, rios, menoko, txayenko—
nutre cuerpos, ecosistemas y espiritualidad. Tratar el
agua como simple “liquido” o recurso técnico (clorada,
embalsada, mercantilizada) se percibe como una ruptura
del itxofiLL mogen.



e Dano territorial como ruptura del tejido de vida

El gutxam vincula la construccidén de represas, la tala de
bosque nativo, el avance del monocultivo y la alteracidn
de los ciclos de nieve y lluvia con un quiebre profundo
del equilibrio: disminuyen vertientes y caudales,
desaparecen especies y se danan la salud fisica y
espiritual de las comunidades. El territorio herido deja
de sostener la vida como antes, lo que se opone en todos
los sentidos a la concepcidén mapuche del ko mogen.

Az mapu, wallme y sitios como nodos del itxofiLL mogen

Se reconoce que en la cuenca no hay un solo territorio,
sino distintos az mapu con sus propios newen, gen,
cerros, humedales y tipos de vegetacion. E1 wallme de
cada persona y lof —ese “micromundo™ que abarca todo

lo que se ve y se habita— y los ekun mapu (cerros
ceremoniales, menoko, txayenko, veranadas, lugares de
Lawen) aparecen como nodos que sostienen el itxofiLL mogen
y que no pueden ser tratados como vacios productivos.

Ordenamiento territorial con criterios del kimiin

El ordenamiento de la cuenca se entiende como la tarea
de decidir donde se produce, donde se protege y ddnde

se restaura, integrando el mapuche kimin. Esto supone
reconocer los az mapu, resguardar los dyel/lytun mapu y
considerar que cualquier intervencion debe dialogar con
gen y con formas propias de uso y cuidado del territorio.

Restauracion ecolégica como retorno al equilibrio

La restauracion no se concibe solo como “reparacion
técnica”, sino como camino para volver al equilibrio

del itxofiLL mogen. Esto incluye replantar con especies
nativas para que “rebrote el agua”, recuperar humedales
y bosques nativos, y reactivar los usos ceremoniales

y comunitarios de los lugares dahados. Restaurar es
recomponer relaciones entre bosques, aguas y comunidades,
para que el Biobio sea entendido y cuidado como cuenca
viva y no solo como infraestructura hidrica.
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Proyecciones

Este libro nace de una experiencia concreta en la cuenca del Biobio: encuentros,
conversaciones, giitxam, presentaciones, recorridos por sitios significativos y
revision critica de las normas que hoy ordenan el agua. No es un texto “neutral”
ni externo al territorio, sino el resultado de un didlogo que puso en relacién el
kimiin mapuche, los saberes técnicos y juridicos, y las vivencias de comunidades e
instituciones que habitan y gestionan la cuenca.

Alo largo de sus capitulos se fue dibujando una imagen clara: no es posible hablar
de gobernanza del agua y la cuenca sin hablar de ko mogen, de itxofill mogen, de
sitios de significacion cultural, de derechos colectivos y de las tensiones entre
mercado, Estado y pueblos. Tampoco es posible pensar la planificacion hidrica
solo con indicadores de oferta y demanda, sin considerar la espiritualidad del
agua, las responsabilidades que se derivan del az mapu y las heridas abiertas por la
historia previa, el monocultivo o la pérdida de bosque nativo. Este libro propone,
precisamente, que estos elementos dejen de estar en los margenes y pasen a ocupar
un lugar central en la discusion sobre la cuenca.

Como herramienta, el libro abre varias proyecciones. Para las instituciones publicas
—servicios sectoriales, gobiernos locales y regionales— ofrece conceptos, relatos
y orientaciones que pueden alimentar la implementacion de politicas de aguas,
planes de cuenca, instrumentos de ordenamiento territorial y evaluacion ambiental
con enfoque intercultural. Para las comunidades y organizaciones mapuche, puede
ser un insumo para la formacién de jovenes, para la conversacion interna sobre el
propio kimiin y para el didlogo con el Estado y con actores privados en torno a la
defensa del agua y de los sitios significativos.

También deja tareas pendientes. Los giitxam mostraron la necesidad de profundizar
los espacios de encuentro entre conocimientos mapuche y no mapuche, de avanzar
hacia protocolos claros de participacion y consentimiento en las decisiones sobre
el agua, de reconocer y cartografiar los ekun mapu sin exponerlos a nuevos riesgos,
y de vincular mas estrechamente la planificacion ecoldgica con la restauracion
del itxofill mogen en cada az mapu. El libro no resuelve esas tareas, pero ayuda a
nombrarlas y a situarlas en la agenda de la cuenca.

Finalmente, aunque se centra en el Biobio, muchas de las reflexiones aqui recogidas
pueden dialogar con otras cuencas del pais, donde también conviven pueblos
originarios, usos intensivos del agua y marcos legales en transformacion. En ese
sentido, este libro quiere ser mds un punto de partida que de llegada: una invitacién
a seguir conversando, investigando y creando practicas de gobernanza que, desde
distintos lugares y conocimientos, cuiden el agua como vida y reconozcan a la
cuenca del Biobio como cuenca viva.
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Az mapu

Chigkol

Eltuwe
Fotxako
Gillatun

Giitxamkawiin
Giitxam
Gen

Kimche
Kimiin
Ko

Kotuwe
Lafken ko

Lawen

Lawen mutietun
Lawentuwiin
Lelfiin

Lewfiiko

Logko

Glosario

Espacios de la naturaleza y normas que regulan
la relacion entre las personas, el territorio y el
mundo espiritual

espacio ceremonial en el area oeste de una ruka

Cementerio; espacio destinado al descanso de las
y los-difuntos

Pantano o terreno barroso

Ceremonia espiritual colectiva para agradecer o
solicitar bienestar y equilibrio

Dialogo o conversacion reciproca
Hablar, relatar o narrar
Espiritu protector de los espacios de la naturaleza

Persona sabia, poseedora de conocimiento
ancestral

Conocimiento, saber o sabiduria
Agua

Lugar de extraccion de agua
Agua de mar

Medicina tradicional mapuche, basada en el uso
de plantas y elementos naturales

Bano medicinal con fines curativos o espirituales
Sistema de medicina mapuche

Planicie o terreno llano

Agua de rio

Autoridad o lider de una comunidad



Comunidad o territorio comunitario

Tierra

Huerta 0—:espac10 de _cultlvo
| = Clelo o mundo de em;ﬂﬁ
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En tiempos de crisis hidrica, pérdida de biodiversidad y conflictos por el uso
del agua, la gobernanza de cuencas no puede limitarse a balances de oferta y
demanda. Requiere hacerse cargo de preguntas éticas y politicas: ;quién
decide?, ;qué conocimientos cuentan?, ;qué vidas se protegen? Al reunir
experiencias, conceptos y orientaciones desde el mapuche kimiin y los
marcos institucionales, este libro quiere contribuir a que la cuenca del Biobio
sea pensada y cuidada como una cuenca viva, donde la justicia hidrica, la
biodiversidad y el reconocimiento intercultural se vuelvan criterios efectivos
—y no solo declarativos— de la gobernanza del agua.
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