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RESUMEN

El presente trabajo pretende evaluar si el Reglamento de Establecimientos Penitenciarios
N° 518 contempla los aspectos relevantes de la cosmovision Mapuche. Para ello, en primer lugar,
se identifican, analizan y sistematizan los aspectos de la cosmovisién mapuche que son relevantes
en materia penitenciaria. En segundo lugar, se realiza un analisis de las materias del reglamento en
que debieran ser considerados dichos aspectos para verificar si se encuentran incorporados
adecuadamente, teniendo en cuenta la normativa internacional. Por ultimo, establecemos que, a
nuestro juicio, el Reglamento adolece de una insuficiencia normativa, razén por la cual

exponemos la necesidad de su pronta modificacién, y propuestas para llevarla a cabo.
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INTRODUCCION DE LA INVESTIGACION

I. Justificacion del problema

1. Explicacion del problema

En Chile, la actividad penitenciaria se rige por el Reglamento de Establecimientos
Penitenciarios N°518, el cual establece un tratamiento estandarizado (igualitario) pata todas las
personas privadas de libertad. Ello implica que la poblacién penal sea considerada por esta
normativa como un grupo homogéneo, con caracteristicas y necesidades similares, lo cual dista
bastante de la realidad, puesto que dentro de las carceles existen distintos grupos minoritarios que
debido a sus particularidades poseen necesidades especiales dentro de los recintos penales. Entre
estos grupos se encuentran los pueblos originarios, y respecto de ellos el Instituto Nacional de
Derechos Humanos ha dado cuenta que “dentro del total de la poblacién penal resulta relevante
la composicion y la existencia de personas privadas de libertad que pertenecen a pueblos
originarios”, haciendo referencia a “los problemas de identificaciéon de dichas personas y a la
importancia y relevancia de considerar los aspectos culturales tanto en la determinaciéon de la pena
como en la forma de cumplimiento de la misma” (Instituto Nacional de Derechos Humanos,

2017, p. 38).

Los pueblos indigenas se diferencian de la nacién chilena, ya que ellos poseen “una lengua,
una historia comun, sus propias instituciones y cosmovision” (Comision Verdad Historica y
Nuevo Trato, 2003, p. 1016). L.a cosmovision es particularmente relevante, ya que consiste en la
“vision o concepcion global de universo” (RAE) y otorga una “suficiente uniformidad para
proveer un sentido de identidad comun y un espiritu de colaboracién dentro del grupo porque

ven las cosas basicamente desde la misma perspectiva” (Sanchez, 2010, p. 82).

En el afio 2009 Chile ratificé el Convenio 169 de la OIT, lo cual obliga al Estado a que su
normativa (y por ello, el Reglamento de Establecimientos Penitenciarios) deba propender a la
aplicacion de las normas alli establecidas, particularmente a lo dispuesto en sus articulos 8, 9 y 10
y en especial el articulo 8.2 que dispone: “Dichos pueblos deberan tener el derecho de conservar

sus costumbres e instituciones propias, siempre que éstas no sean compatibles con los derechos



fundamentales definidos por el sistema juridico nacional ni con los derechos humanos
internacionalmente reconocidos”; y el 10.1 que establece que “cuando se impongan sanciones
penales previstas por la legislaciéon general a miembros de dichos pueblos deberan tenerse en

cuenta sus caracteristicas econémicas, sociales y culturales”.

Al interior de los Recintos Penitenciarios se han generado ciertos problemas con personas
pertenecientes a pueblos indigenas, ejemplos de ello, son el caso de la machi Rosa Reiman y el
caso del machi Celestino Cérdova: El primero de ellos ocurtié el afio 2011, cuando Rosa Reiman,
machi, intenté ingresar a un recinto penitenciario de Angol con su kultrin, instrumento
caracteristico del pueblo mapuche y esencial para la realizacion de ritos ceremoniales; sin
embargo, un funcionario de Gendarmeria procedi6é a desarmarlo y dentro encontré vainillas de
balas, que son utilizadas para generar el sonido caracteristico del kultrin, lo que trajo como
consecuencia la detencién de la machi Rosa Reiman siendo acusada de intento de ingreso de
municiones al interior del recinto penitenciario (Diario Uchile, 2017). Frente a esta situacion la
comunidad mapuche declaré la gravedad que constitufan los hechos en relacion con su
cosmovision, ‘el quitatle el kultrin a nuestra machi puede ser una acto con consecuencias terribles
en donde pude correr riesgo su propia vida” (Cooperativa.cl, 2011), lo que los llevé a concluir lo
siguiente ‘esto nos deja demostrado que el winka jamas lograra entender la conexion que tenemos
con la naturaleza ni la forma en que comprendemos el mundo” (Cooperativa.cl, 2011). El segundo
caso ocurrié recientemente, el cual tuvo como protagonista a Celestino Coérdova, quien fue
condenado a 18 afios de carcel como autor de incendio con resultado de muerte, razén por la cual
se encontraba privado de libertad (Diario Uchile, 2018). El solicité a Gendarmeria permiso para
salir del recinto penitenciario con el objetivo de poder realizar un rito caracteristico de su pueblo
en conjunto con su comunidad, pero Gendarmeria se rehusaba a otorgar el permiso
argumentando una serie de razones, entre ellas, que no era posible otorgar las medidas de
seguridad necesarias para garantizar el estado del machi en la realizaciéon del rito (Diario Uchile,
2018). El machi decidié manifestar su descontento con la decisiéon de Gendarmerfa mediante una
huelga de hambre, lo cual lo hizo bajar casi 20 kilos, generando asi, graves efectos para su salud
(El Desconcierto, 2018). Ante esta situacion fue presentado un Recurso de Amparo, el cual fue
rechazado por la Corte de Apelaciones de Temuco cuyo fallo fue confirmado por la Corte
Suprema. Finalmente, luego de mas de 100 dfas en huelga de hambre, le fue otorgado el permiso

de salida (El Desconcierto, 2018).



Frente a este panorama, en julio del afio 2018, el Centro de Estudios de Justicia, el Centro
de Derechos Humanos y el Centro de Interculturalidad y Derechos de la Universidad de Chile
presentaron una propuesta -claborada en conjunto- al Ministerio de Justicia, la cual busca
modificar el Reglamento de Establecimientos Penitenciarios con el objetivo de “cumplir con los
deberes que involucran garantizar la integridad de las culturas indigenas incluso cuando las
personas se encuentran privadas de libertad, resguardando su derecho a ejercer su identidad

cultural, sobre todo si desempefian un rol cultural y religioso a su pueblo” (Facultad de Derecho

Universidad de Chile, 2018).

Por su parte, el Instituto de Derechos Humanos, dentro de su tercer estudio realizado
sobre condiciones carcelarias, que abarca el periodo 2016-2017, ha identificado otras
problematicas referentes a las personas privadas de libertad que pertenecen a comunidades
indigenas, sefialado que entre el “2016 y 2017, solo en el 15,0% de las unidades penales se
registran celebraciones o ritos de los pueblos indigenas, mientras que en el 85,0 % restante no se
consignan” (Instituto Nacional de Derechos Humanos, 2017, p. 129) y que “hay sectores
adecuados para ceremonias indigenas en nueve unidades. Si bien hubo ejercicio de algunas

ceremonias esto no es una generalidad” (Instituto Nacional de Derechos Humanos, 2017, p.137).

De esta manera, los conflictos que se han producido dentro de las carceles, los
pronunciamientos de los Tribunales de Justicia, los estudios y las propuestas realizados por
Instituciones -publicas y académicas- sobre el tema, sugieren la existencia de una problematica
posiblemente normativa dentro del sistema penitenciario chileno, que esta afectando a las
personas pertenecientes a comunidades indigenas dentro de los recintos carcelarios en cuanto a su
calidad de grupo minoritario. LLos cuales, al tener una identidad cultural y cosmovisién propia
poseen necesidades especiales, caracteristicas que deberfan estar incorporadas en el Reglamento
de Establecimientos Penitenciarios N°518. En otras palabras, existen elementos de la
cosmovision de los pueblos indigenas que podrian resultar relevantes para el sistema penitenciario
y que en el caso de no estar contenidos en la reglamentacién podria revelar una insuficiencia de

este.

Por dltimo, si bien es una cuestién que afecta a la generalidad de los pueblos indigenas

existentes en Chile, es el Pueblo Mapuche aquel que constituye la mayor parte de estos grupos en



nuestro pais -“del total de la poblacién nacional (un poco mas de 17 millones) 2.185.792 dijo
sentirse pertenecientes a algun pueblo indigena, dentro de los cuales el 79,8% corresponde al
pueblo mapuche” (Instituto Nacional de Estadisticas, 2017)- por lo que el desarrollo de nuestra

investigacion estara orientada a esta comunidad en especifico.

2. Relevancia del problema

La importancia de identificar aquellos elementos de la cosmovision mapuche para efectos
de verificar si aquellos se incluyen en el Reglamento de Establecimientos Penitenciarios se
relaciona con la situacion de vulnerabilidad y minorfa que caracteriza a esta comunidad, razén por
la que el Estado chileno tiene la obligacion -en virtud de los compromisos internacionales que ha
asumido luego de la ratificaciéon del Convenio 169- de datles un tratamiento especial y asi
resguardar el principio de igualdad y no discriminacién que exige justamente tomar en cuenta sus
necesidades especiales que derivan de las diferencias propias de dos culturas coexistentes; la

mapuche y la occidental.

Ademas, es relevante desde el punto de vista de los fines del sistema penitenciario, cuyas
politicas debieran tener una orientacién reeducativa, restaurativa y resocializadora que apunten a
que los internos, una vez cumplidas sus condenas, no vuelvan a cometer delitos en el futuro. Asi,
en la medida en que no se reconozca la especialidad de las comunidades indigenas en atencion a

sus costumbres es dificil cumplir con dichos objetivos y evitar la reincidencia.

Por ultimo, una sistematizaciéon de los elementos de la cosmovision mapuche es necesaria
en virtud de un desconocimiento generalizado de ésta y la falta de certeza sobre los aspectos
relevantes para el sistema penitenciario, de tal manera que una vez que el legislador decida
incorporarlos a la normativa, ello pueda realizarse de manera correcta para dar cumplimiento
efectivo de los principios de igualdad y no discriminacion, asegurando asf la pertinencia cultural en

la reglamentacion.



3. Estado del arte:

El conflicto mapuche se ha tratado bastante en la doctrina nacional, autores como Jaime
Couso, Radl Carnevali, Myrna Villegas y Rodrigo Lillo han dado cuenta de la importancia de la
cosmovisiéon mapuche en el Derecho Penal chileno. Por su parte, Couso ha analizado la forma en
que el derecho penal ha tratado el comportamiento delictivo protagonizado por personas
pertenecientes al pueblo mapuche, tomando como puntos de estudio dos tipos de casos tratados
port los tribunales, el primero en cuanto a la violencia en su lucha por la reivindicacion de tierras, y
el segundo en cuanto a materias de sexualidad precoz e incesto entre ellos, delitos que ponen de
relevancia las diferencias de valoracién cultural de las conductas atipicas y el potencial para
reconocer la importancia de estas diferencias en la definicién de los deberes juridicos que a cada
uno corresponden, y que deben servir de base para juzgar su conducta en un Estado-Nacién con
un sistema juridico monista “un solo derecho igual para todos” (Couso, 2013). En la misma linea,
Carnevali ha expresado que el multiculturalismo ha supuesto nuevos desafios para el Derecho
penal, pues la valoracién que puede tener un determinado comportamiento variara conforme el
contexto cultural al que pertenezca el autor y desde esa afirmacién busca comprender qué se
entiende por delitos culturalmente motivados y si la respuesta para su tratamiento penal debe
hallarse en la esfera de la antijuridicidad o en la culpabilidad (Carnevali, 2007). Myrna Villegas
destaca como sistema sancionatorio mapuche vigente al Az Mapu -una especie de sistema meta
juridico que establece normas de conducta individuales y colectivas necesarias para mantener el
equilibrio del cosmos, el cual tiene una raiz espiritual y un significado mucho mas profundo que el
que los occidentales atribuimos a nuestro derecho (Villegas, 2015) -refutando el negacionismo que
algunos plantean ante la justicia penal ordinaria y la problematica que implica entregarle el
conocimiento de todos sus conflictos (Villegas, 2014). Por ultimo, Lillo considera para su analisis
la persecucion penal de los mapuches que han sido acusados de participar en delitos vinculados
con la protesta por el reclamo de sus derechos y, por otra parte, manifiesta la necesidad del
reconocimiento del derecho indigena y de sus tradicionales mecanismos de resolucion de

conflictos (Lillo, 2015).

Asi, como podemos observar, la importancia de la cosmovision mapuche ha sido
destacada por dichos autores en el ambito del derecho penal, particularmente en el ambito de la

justicia penal ordinaria y respecto valoracion de sus comportamientos y determinacion de la pena.



Sin embargo, no existen estudios orientados a la incorporaciéon de ésta en el ambito de la
ejecuciéon de las sanciones penales -particularmente en la normativa penitenciaria- como
pretendemos realizar nosotros desde una sistematizacion de los elementos importantes de la
cosmovision mapuche para la materia, con el fin de constatar que ellos estén incorporados de
manera eficiente en el Reglamento que actualmente regula el sistema penitenciario en nuestro pais,

pot lo que en este sentido nuestra investigacion resulta innovadora.

I1. Hipoétesis:

El Reglamento de Establecimientos Penitenciarios no recoge los aspectos relevantes de la
cosmovisiéon mapuche, conteniendo normas estandarizadas que no atienden a sus particularidades
propias. Esto, ha generado una serie de problemas en el tratamiento de las personas
pertenecientes al Pueblo Mapuche, afectando a las que se encuentran al interior de los recintos
carcelarios, como a las que realizan visitas. Es necesario -y urgente- modificar el Reglamento de
Establecimientos Penitenciarios, de manera que incluya los aspectos relevantes de la cosmovision

mapuche, con el fin de garantizar la efectiva proteccion de sus derechos humanos.

I11. Objetivos

Obijetivo general:

- Identificar, analizar y sistematizar cuales son los elementos de la cosmovisiéon del Pueblo
Mapuche que son relevantes para el sistema penitenciario e identificar en qué materias del

Reglamento de Establecimientos Penitenciarios N°518 debe incorporarse.
Obijetivos especificos:

- Investigar sobre la cosmovision mapuche para efectos de identificar aquellos aspectos

que sean relevantes para el sistema penitenciario.

- Verificar si aquellos elementos de la cosmovision del pueblo mapuche son recogidos por

el Reglamento de Establecimientos Penitenciarios N°518.



PRIMERA PARTE: LA COSMOVISION DEL PUEBLO MAPUCHE

I. EL CONCEPTO DE COSMOVISION:

La Real Academia Espafiola define el término cosmovision como la “visién o concepcion
global del universo” (RAE), definicién que a primera vista no deja entrever la complejidad e
importancia del término. En este sentido, en una entrevista realizada por Constanza Jiménez a
Beatriz Painniqueo Tragnolao -mapuche y dirigente de la comunidad Foliche Aflaiai- afirma que
“la cosmologia mapuche es amplia, abarca distintos y casi todos los aspectos de sus vidas. No estd separada de lo
espiritual, al contrario, lo espiritual estd en constante presencia en su cotidiano. Uno de los puntos mads relevantes en
su manera de ver, es que los seres humanos de la tierra conciben el mundo natural como una réplica del
sobrenatural [Asi, para los pueblos indigenas, la cosmovision tiene directa relacion con| “la forma
de ver el mundo, de relacionarse con su entorno, de concebir las energfas del universo y

relacionarse con la tierra, propio de su cultura e identidad” (Jiménez, 2015).

La complejidad de esta se evidencia, ademas, al tomar en cuenta que su conocimiento y
transmision no se lleva a cabo mediante un sistema de educacién formal como ocurre en las
culturas occidentales ni tampoco se encuentra contenida en fuentes directas y escritas'. La cultura
mapuche se caracteriza por su pragmatismo ya que tanto la transmisiéon del conocimiento y sus
costumbres como el entendimiento de la vision de mundo se llevan a cabo a través de la oralidad;
Ademas, esta forma de transmision de la cultura “poseen caracter secreto y esotérico,
controlandose estrictamente su divulgacion al winka (chileno). Todo mapuche conoce, ya sea un
segmento pequefio o amplio del esquema total de cosmovision segin su grado de aculturacién y
participacién activa en ceremonias rituales. Sin embargo, son los portadores de estos
conocimientos y creencias —machi, cacique, dunulmachife y nillatufe- quienes conocen el total”

(Grebe, Pacheco y Segura, 1972, p.71).

1 “Si bien es cierto que existen diversos trabajos que abordan el tema de la Cultura Mapuche, estos en su mayoria han
sido elaborados por investigadores no mapuche; reflejando la forma en que desde la perspectiva occidental, y de
acuerdo a los paradigmas e interpretaciones occidentales, se ha interpretado y entendido el mundo mapuche”

(Sanchez, 2001, p.28)



Tales mecanismos de transmision del conocimiento son principalmente tres; El Niitxam,
que consiste en la transmisiéon de ensefianzas y valores a los mas jovenes a través del didlogo por
parte de los ancianos (fiicha wentxu) quienes son considerados como los poseedores de mayor
sabiduria; El Epew, que consiste en relatos transmitidos de generacién en generacién que
contienen el kimiin o conocimiento ancestral de la memoria mapuche; Y por dltimo, el Pewma o
sueflos, a través de los cuales los espiritus de los antepasados (&uyfikeche) se comunicaban con el
mapuche en su idioma ancestral (mapuzugin). Es comin que mediante el pesma se den aviso de
desastres naturales, de la necesidad de realizar un guillatrin u otros ritos o ceremonias (Estudios

Indigenas, 2018).

Consiguientemente, podemos afirmar que la oralidad nos ayuda a percibir la importancia
de la conservacion de su idioma; el mapuzugnn constituye su lengua nativa y ancestral, de la cual se
desprende el conocimiento de su cultura; zapu significa tierra, territorio o materia, gugun significa
13 > , . . .
el habla’, la voz, la energia que incide en el otro para comunicarse. De esta manera, el mapuzugun
como el ‘habla de la tierra’ recoge la impresién y comprension de la naturaleza al considerarse
como la onomatopeya del sonido esencial que emerge de ella, de sus cuatro elementos (tierra,
agua, aire y fuego) y que el mapuche, luego de escucharla, expresé a través de su lenguaje, lo cual

da cuenta del pragmatismo y la l6gica natural presente en su cultura (Nanculef, 2016).

Para comprender la cosmovision y analizar los paradigmas del Pueblo Mapuche es esencial
entender que el Mapu o la ‘tierra’ es “la base fundacional esencial de la cultura mapuche, y es parte
del significado etimoldgico de la propia palabra mapuche, mapu-che, ‘gente de tierra’, el que nos
desaffa a meternos en lo mas profundo de la formacién de nuestra cultura, a partir precisamente
del mapu” (N anculef, 2016, p. 25). Asi, los mapuches le atribuyen un sentido de vitalidad a esta,
concibiendo a sus elementos como sagrados que deben estar en constante equilibrio. Lo anterior
se ve reflejado en lo expresado por Segundo Huala: ‘Porgue somos mapuche, en esta tierra nos dejaron, de
aqui emergimos y se conformaron los diferentes linajes desde nuestros antepasados y que hoy se reflejan en nuestros
nombres (apellidos). Asi, unos salimos de los pajaros, otros de los rivs, de los volcanes, otros de las piedras... En
fin, asi se fueron conformando nuestras familias y por eso seguimos aqui enraizados en esta tierra. Nosotros no

venimos de otra parte peni’ (Melin et al, 2016, p.28).



Esta espiritualidad deriva de la idea de que los mapuches “conciben el cosmos como una
serie de plataformas que aparecen superpuestas en el espacio, todas de forma cuadrada e igual
tamafo. Se dice que fueron creadas en orden descendente en el tiempo de los origenes, tomando
como modelo la plataforma mas alta donde residen los dioses creadores. La agrupacién de estas
plataformas cuadradas define la ubicacion de las tres zonas cosmicas: wenu mapu o meli fiom wenu,
aposento ordenado y simétrico de los dioses, donde habitan espiritus benéficos y antepasados; las
dos platatformas del mal, anka wenu y minche mapu, zonas cadticas, oscuras donde residen los
espiritus maléficos y el mundo natural Mapu, donde el bien y el mal estan presentes. La
contradiccion derivada de la oposicion de estas dos zonas cosmicas en perpetuo conflicto se
proyecta dinamicamente en la tierra. Por lo tanto, la vision césmica mapuche es dualista: el wenu
mapu contiene solo al bien y el angka wenu y minche mapu representan solo el mal y en la tierra
coexisten los dos, en una sintesis que no significa fusiéon sino en una convivencia dinamica”
(Jiménez, 2015). De este orden vertical del cosmos deriva una gran diferencia con la cultura
chilena —y las culturas occidentales en general- en circunstancias de que para las comunidades
mapuches coexisten en la matriz terrestre lo profano y lo sagrado, mientras que para nosotros

representan dos dimensiones separadas.

A su vez, el mapn o mundo natural se ordena horizontalmente en virtud de cuatro puntos
cardinales, de los cuales derivan dos tipos de orden espacial: uno ético y otro ceremonial. Del
estudio realizado por los autores Grebe, Pacheco y Segura se desprende que “a los puntos
cardinales se les asigna un orden jerarquico guiado, respectivamente, por la oposicion del bien y mal y
por el movimiento circular contrario a los punteros del reloj a partir del Este, que impera en el ceremonial
religioso y profano. El orden espacial ético, regido por la pareja de oposicion bien-mal, ha
asignado a los puntos cardinales distintas connotaciones de bondad y maldad, de acuerdo a
asociaciones de origen empirico-racional o magico-religioso, ligadas a fenémenos naturales,
climaticos o geograficos y sus efectos positivos o negativos en la economia agraria y bienestar
general de los mapuches”. Asi, el Oeste (lafkén o nan mapu) deriva de la oscuridad, el temporal, la
lluvia mala, la ruina del cultivo, la enfermedad grave y la muerte y se le asocia a elementos magico-
religiosos como el Wekufe o espiritu del mal. El Norte (pzku mapu) deriva del mal tiempo, la lluvia,
las heladas y la enfermedad y se le asocia a la mala suerte. Por su parte, el Sur (willi mapn) deriva de
la bonanza, el sol, el buen viento, buena salud, cosecha y trabajo. Y se le asucia a la buena suerte.

Por ultimo, el Este (puel mapn) es el mas importante, deriva del buen viento, de la buena cosecha,



la salud y la abundancia, “se le menciona en primer lugar en las recitaciones rituales. Se dirigen
hacia ¢l las rogativas de la machi en todas las ceremonias chamanicas. Y en el gran ritual de
tertilidad, el willatsin, todas las actividades se orientan primariamente hacia el este y
secundariamente hacia el sur, dandose la espalda al oeste y colocandose defensas tanto en

direccion hacia este dltimo punto como hacia el norte” (Grebe, Pacheco y Segura, 1972, p.56).

Un tercer orden o relacién del cosmos es la concepcion temporal-espacial de éste,
‘asociado a los giros circulares de las ceremonias tradicionales. El orden ceremonial regido por
esta idea de ciclos, nos transfiere a otro nivel de anilisis en el cual se interrelacionan las
dimensiones espacio y tiempo. Ejemplo de practicas cotidianas y profanas donde transcurre el
tiempo en circuitos o giros circulares completos son: la ingesta grupal de mate, vino o mudai
(chicha de trigo) y que siguen el orden de la rueda. De manera mas destacada atn, este principio
se reproduce en ceremonias rituales religiosas como el nillatsin (ritual de fertilidad) y el neikurrewén
(ritual postiniciatico de la machi), o en las danzas y giros de los bailarines y jinetes circulando y
repitiéndose en multiplos pares crecientes. El tiempo es percibido a través del eterno retorno del
giro circular alrededor del poste sagrado o el arbol césmico que representa el centro del mundo’

(Consejo Nacional de la Cultura y las Artes, 2012, p.20).

Los elementos naturales esenciales para comunidad mapuche son cuatro; la tierra, el agua,
el aire y el fuego. De esta forma, “[tjodas las expresiones culturales del Pueblo Mapuche se
manifiestan y se estructuran sobre la base de estos cuatro elementos principales, también la
estructura de sociedad propia del Pueblo Mapuche esta basada en los cuatro elementos bases
sefialados. Ellos de alguna forma estan representados en la estructura social, que a su vez,
considera cuatro elementos centrales: territorio, estructura organizacional, pensamiento o filosoffa
y sistema econémico. (...) Ellos se relacionan vy retroalimentan mutuamente, son
interdependientes, de tal forma que si uno no avanza a la par de los otros existira un desequilibrio
en el conjunto de los elementos que componen el Pueblo, provocando una crisis a su existencia y

sobrevivencia” (Sanchez, 2001, p.31).

De lo expuesto, podemos notar que la cosmovision mapuche es de caracter dualista,
circular, holistica y dialéctica, cuyo eje central es la tierra en donde se mezcla lo espiritual y lo

material, existiendo una estrecha relacién entre los elementos naturales que la componen con lo
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magico y lo religioso, evidenciando el dialogo constante entre lo profano y lo sagrado. Asi, “en el
hombre mapuche estd la copia de la totalidad del universo, esto es que cada hombre, cada mujer,
cada niflo, cada nifia es en s{ mismo un cosmos, es por ello que cuando una persona se enferma,
es porque ha perdido el equilibrio césmico respecto de los entes que conforman su naturaleza y
para lo cual la Machi esta facultada a reponer el equilibrio perdido” (Sanchez, 2001, p.32). Y como
podremos notar, estas caracteristicas se ven reflejadas en cada uno de los aspectos y elementos de
su cultura; sus costumbres, el sistema de normas de conducta, los métodos de sanacioén y salud, las
ceremonias religiosas, los objetos simbolicos y la agricultura giran en torno a la idea del mundo
que ellos poseen, la que resulta muy importante comprender pues le otorgan unidad y cohesion al

Pueblo Mapuche.
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II. ASPECTOS RELEVANTES DE LA COSMOVISION MAPUCHE:

1. El Az Mapu como sistema juridico-sancionatorio.

El Pueblo Mapuche cuenta con un sistema propio de normas denominado Az Mapu, el
cual determina el modelo de conducta y relacion entre ellos mismos y con su entorno. Como
veremos, este sistema que aun se mantiene vigente en las comunidades mas tradicionales, contiene
elementos basados en principios que difieren enormemente del sistema juridico chileno con el
cual subsiste paralelamente y muchas veces de manera antagonica debido a la falta de

reconocimiento por parte del Estado

Tomando en cuenta que el idioma del Pueblo Mapuche es reflejo de su cultura, seria
correcto comenzar por comprender el significado etimoldgico; “Ag mapu en mapunzugun significa
Agzkiileal taiii mogen, taiii mapn egu, esto es, estar bien, en armonfa con el ser interno y con todas las
fuerzas que rodean al hombre en su entorno natural y césmico” (Sanchez, 2001, p.29). Lo
anterior da luces de la estrecha relaciéon de este sistema con la espiritualidad y el sentido de
equilibrio, caracteristicas que forman parte de su vision de mundo, holistica y circular. Asi, Elicura
Chihuailaf —escritor mapuche- explica que Az mapu “(...) es nuestro deber ser en la Nag Mapu (la
tierra en que andamos), el espacio territorial que reproduce la Wenu Mapu (la tierra de arriba). Son
las normas que ordenan la reciprocidad, el espacio en el que es posible alcanzar el intercambio con
el fin de otorgarle continuidad a los equilibrios duales que dicen relacién, por ejemplo, con el dia y
la noche; salud y enfermedad; arriba y abajo; alegria y tristeza” (Chihuailaf, 1999. p.50). En este
mismo sentido, Juan Sanchez Curihuentro —investigador mapuche- sefiala que “el Az Mapu
expresa las normas de conducta, tanto individuales como colectivas, que debe observar el
mapuche para mantener la armonfa césmica. Es la esencia del ser, la imagen y semejanza de la
naturaleza Mapuche; sefiala el poder de hacer y no hacer y la manera en que se deben hacer las
cosas (...) si se hace algo en forma indebida se rompera el equilibrio céosmico en que vive el
hombre y el Pueblo Mapuche. De esta misma forma, una vez que el equilibrio esta roto, existen
posibilidades de enmendar el error que llevé al rompimiento a través del principio de la

reciprocidad, uno de los valores fundamentales de la cultura mapuche. De ahi que el hacer justicia
p 5 p q ]
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en la cosmovision mapuche equivale entonces a restablecer el equilibrio c6smico” (Curihuentro,

2001, p.29).

Este modelo de conducta es anterior a la creacion del Estado e incluso anterior a la llegada
de los espanoles, hitos que han provocado que la regularidad de diversas practicas que lo
componen ha ido disminuyendo sobretodo porque, como ya habfamos adelantado, los elementos
centrales del Az Mapn o Sistema Juridico Mapuche son fiel reflejo de su cosmovisién, “(...)
basada en la integralidad de la forma mapuche de concebir la vida, en que lo sociocultural no se
desvincula de lo natural y sobrenatural. Ello hace dificil traducir los componentes del espectro
ético-normativo del mundo mapuche, (en tanto practicas al interior de los territorios) a los
cédigos normativos, en los términos en que los entendemos tradicional y occidentalmente” (Melin

et al, 2016, p.23).

Sin embargo, se ha evidenciado que los elementos centrales de este sistema ain perduran
y que incluso “[e]l derecho propio mapuche bajo el Az Mapu no solo subsiste, sino que cobra
vigencia precisamente en aquellas comunidades mas afectadas por la respuesta punitiva por parte
del Estado para sus demandas territoriales y la consiguiente criminalizacion de sus miembros.
Estas comunidades se muestran como herméticas y se esfuerzan en forma considerable por
recuperar su derecho propio, como reacciéon defensiva frente a un sistema de justicia estatal en el
que no confia. (...) Por el contrario, en aquellas comunidades en las que el nivel de conflictividad
es menot, ya sea porque han optado por la via institucional para la satisfaccién de sus demandas,
o porque simplemente han sido permeados por la cultura dominante, la pérdida del Az Mapu

como justicia indigena es evidente” (Villegas, 2014, p.216-217).

La oralidad como forma de conocimiento y transmision del Az Mapu constituye un punto
importante ya que traec consecuencias que deben ser tomadas en cuenta para comprenderlo
adecuadamente. Por una parte, las pautas de sociabilizacién y de conducta son ensefiadas de

generacion en generacion, principalmente a través del nuxans y del vlkantur’, las cuales constituyen

2 Forma comunicacional mapuche de caricter oral, y que permite abordar y desarrollar diferentes tematicas a través de
la conversacion (Melin et al, 2016, p.129)
3 Forma comunicativa mapuche enunciada a través del canto, construida de manera espontanea. (Melin et al, 2016,

p.129)
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las principales formas para acceder al mapuche kimiin', recibido por las autoridades tradicionales
como los ancianos, las machis y los /ngkos’ mediante los suefios’, la naturaleza y sus experiencias.
“A través de ellos [autoridades tradicionales|, el mapuche kimiin orienta las acciones de los hombres
y articula las relaciones sociales y espirituales: es como una gufa tradicional de recursos y
posibilidades respecto a los tabues y las practicas ideales necesarias para mantener el equilibrio y la
armonia con el entorno que rodea el individuo (...) el kimtin constituye el punto de partida de la
concepcion de la persona, de las creencias, de las normas, es decir: el origen del Az Mapu”

(Bustos, 2014, p.132).

Por otra parte, la importancia de la oralidad se manifiesta en el valor que se le da a la
palabra y a los acuerdos establecidos entre ellos como elemento imprescindible para la buena
convivencia, los cuales se incluyen dentro de las normas de conducta de las distintas comunidades
o lof y que da cuenta ademis de la diversidad de sistemas juridicos que podtian existir
dependiendo de sus propios acuerdos. Y es por ello que, como explica Bustos, “pese a que, a
primera vista, se pueda pensar que el Az Mapn consiste en una serie de dogmas inmutables, en
realidad no es asi. Nos encontramos ante una serie de proposiciones ancestrales genéricas que se
prestan a diversas interpretaciones y usos segun la época y las condiciones historicas, permitiendo
abordar de manera diniamica situaciones de crisis, conflictos e incertidumbres en diferentes
momentos (...) el conjunto ofrece variaciones segun el territorio y la época, ya que no estamos
ante un compendio de normas fijas y rigidas que se presten a una facil codificaciéon y compilacion.
Entenderlo de este dltimo modo fue precisamente lo que llevo a ideas equivocadas sobre la
cultura mapuche: el que el Az Mapu nunca fue codificado fue interpretado como un déficit

evolutivo por algunos autores de principios del siglo XX que llamaron la atencién respecto a la

# Referido al camulo de conocimiento mapuche que ha sido construido a través del tiempo y como consecuencia de
la interaccién de la persona mapuche con el medio social, natural y sobrenatural (Melin et al, 2016, p.129)

> Autoridad tradicional mapuche ligada principalmente al ambito politico, aunque en situaciones puede cumplir
también un rol religioso. El espacio donde ejerce su dominio se denomina /gfimapn. Su existencia obedece a su
pertenencia a un linaje que tiene origen de /gko, por lo tanto, su rol es hereditario y patrilineal. Entonces, su espacio
jurisdiccional va mas alla de las actuales comunidades juridicas emanadas de la Personalidad Juridica entregada por la
Corporacién Nacional de Desarrollo Indigena. (Melin et al, 2016, p.129)

¢ “Los mapuche reconocen la existencia de personas con capacidad para desdoblarse y traspasar la dimension terrenal
y poder conocer la verdad mediante la incursiéon en otras dimensiones del espacio cosmolégico: pueden sofiar e
interpretar los suefios o transmutarse (entrar en trance o Ruymin, tener visiones especiales (pelontun) y pueden cumplir
funciones de apoyo judicial en determinadas circunstancias” (Bustos, 2014, p.123)

7 Espacio territorial mapuche compuesto principalmente por personas pertenecientes a un mismo linaje y dirigidos
por una autoridad denominada como /ogko. Un lofimapn puede abarcar muchas comunidades. (Melin et al, 2016, p.128)
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ausencia de ley de autoridad entre los mapuches, aludiendo a una supuesta tendencia natural hacia

el libertinaje y salvajismo” (Bustos, 2014, p.118).

Bajo esta logica, podemos afirmar que el principio de legalidad presente en la justicia
ordinaria no forma parte, en absoluto, del Az Mapu sino que por el contrario resulta un principio
antagbnico, ni tampoco es posible hacer distinciones dogmaticas en cuanto a las materias que
tratan (publico/privado, civil/penal), constituyendo asi una de las grandes diferencias entre ambos

sistemas.

En linea con lo anterior, resulta necesario resaltar el rol del Angko en la resolucién de
conflictos, cuya figura es respetada “(...) en un contexto sociocultural mapuche y con un ambito
jurisdiccional-territorial propio. La validez del /ongko esta dada por su conocimiento y practica de
la lengua y la cultura mapuche, la que hoy se desarrolla, especialmente, por medio de la realizacion
de ceremoniales como los guillatun® y eluwr. (Melin et al, 2016, p.46). Asi, estos intervienen en los
casos mas complejos que involucraban en mayor proporcién a la comunidad, atendiendo a

protocolos de resolucion de conflicto que especificaremos mas adelante.

Otro elemento importante presente en el Az Mapu es la comunidad —y no el individuo-
como aquella identidad que se encuentra protegida. “Todos los elementos que conforman la visién
del mundo mapuche estan enraizados y orientados por lo comunitario, por lo colectivo, puesto
que lo que le pasa a unos de los mewen repercute también a nivel colectivo, y por tanto a nivel de
todas las dimensiones espaciales del wa/ mapu’ (Bustos, 2014, p.137). Esta idea justifica la
responsabilidad compartida de la familia por el dafio cometido por uno de sus integrantes, puesto
que sus acciones afectan no sélo al culpable sino que a todos sus consanguineos. Por lo mismo,
los integrantes de la comunidad tienen un rol activo y decisivo en la solucién de conflictos que se

generen en su interior.

Un caso ocurrido en la comunidad Carriman Sianchez, del Aillarehue Huiilio da cuenta de

lo anterior, puesto que frente un asesinato ocurrido en ella “(...) el Longko citdé a reunién a la

8 Ceremonia sociocultural en la cual se realizan rogativas espirituales organizadas por un territorio, y que permite
agradecer y solicitar ayuda espiritual a los diferentes newen que componen el mundo espiritual mapuche.
Concurren alli relaciones sociales y culturales propias y que puede durar dos o cuatro dias. (Melin et al, 2016,
p.127)
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comunidad para acordar lo que harfan al respecto: hicimos una reunion en la comunidad y en conjunto se
acordo aislarlo durante dos anos, a ¢l y a su familia’. Relata que el hechor no estuvo presente en la
reunion, aun cuando se le citd, pero si estuvo presente la familia. La sancidon que se acordé por la
comunidad fue cumplida por todos sus miembros, ‘eso se cumplio y nadie durante ese tiempo lo recibio en
ninguna casa, no se le saludaba cnando se cruzaba en el camino” (Sanchez, 2001, p.36). Esto resulta ser
otra de las razones por las cuales se hace dificil la relacion entre la justicia ordinaria y la justicia
indigena ya que ‘siendo un sistema sancionatorio cuyo eje central es la comunidad y no el
individuo, creo que no es posible identificarlo con el derecho penal, si por éste entendemos un
sistema de garantfas establecido en favor del individuo para frenar el poder punitivo del colectivo
representado por el Estado, y que ostenta como principios esenciales la presuncion de inocencia,
legalidad, culpabilidad por el hecho propio, personalidad de la pena, entre otros’ (Villegas, 2014,
p-235).

Asi, aquellas caracteristicas -el equilibrio, la oralidad, el sentido de comunidad y la
importancia de ciertos personajes con autoridad como el Angko o la machi- se ven reflejadas en la
forma de resolucién de conflictos que la comunidad mapuche posee. Pero antes de entrar a
describirlos, es necesario hacer una precision respecto a los principales valores que orientan este

sistema; la reciprocidad y el respeto:

El primero de ellos, acarrea la obligacion de compensar el dafio, “(...) que constituye un
poderoso mecanismo de reparaciéon y restitucion del equilibrio y las relaciones sociales. Este
principio se desmarca de la tradiciéon judeocristiana impregnada de la nocién de pecado en tanto
que determinados delitos no se juzgan por su valoraciéon moral, sino por su peligrosidad social y
espiritual, por lo que muchas infracciones si son debidamente reparadas no implican estigma”
(Bustos, 2014, p.124). Por su parte, el respeto (yam) implica respetar y ser respetado entre ellos, el
entorno natural, la comunidad y la espiritualidad, lo cual “se plasma en las relaciones
intercomunitarias e interpersonales mediante una serie de protocolos, rituales y el despliegue de
un ética personal que gira en torno al cuerpo, el cual delata la categoria moral de los individuos en
la escena publica (...) este comportamiento se considera imprescindible para que el otro se sienta
persona, ya que una maxima de las relaciones interpersonales de la cultura mapuche alude a la
obligacién de tratar a los demas como persona (che xokingen: ser tratado como persona; creerlo

persona)” (Bustos, 2014, p.138).
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Aquellos principios nos permiten entender la importancia de la prevencién como
mecanismo preliminar a la punicién, la cual constituye una medida de dltima ratio para la justicia
mapuche. La prevencién consiste en la transmision de los valores por parte de los mas ancianos a
las nuevas generaciones (golan’’) y s6lo cuando estos valores son transgredidos, primero se intenta
solucionar el problema mediante la conversacién o por medio de mecanismos auto-compositivos
con el fin de llegar a un acuerdo, o también se busca la solucién en comunidad generalmente
mediados por un Longko. De esta forma, “el orden interno en esta sociedad se basa mas en la
auto-regulaciéon que en la coaccion. De ahi que la eficacia de la justicia mapuche se sustente mas
en el consenso y en la interiorizacién de las normas que en la represion y el monopolio de la
violencia, y esto es una constante que se reproduce en la actualidad a la hora de abordar los
conflictos internos o valorar las conductas de los individuos” (Bustos, 2014, p.125). Esta idea se
ve claramente plasmada en el testimonio de Galvarino Gallardo, quien cuenta que frente a los
conflictos, ‘se reunian los longko mayores para conversar respecto de los problemas, pero antes de conversar
realizaban su rogativa, luego conversaban y se preguntaban por qué razon estd comportandose asi i vecino: ese
Joven maltrata a su mujer; ese otro joven es ladrin; a ese otro_joven le gusta mucho tomar, siempre anda ebrio. Se
decian jqué haremos al respecto?, ;qué le diremos? Entonces acordaban llamar al joven que cometia una falta, al
que robaba, al que castigaba a su mujer: ‘no volverdn a hacer esto’ les decian; es mal vivir eso que estin haciendo,
les decian; no lo sigan haciendo porque si lo signen haciendo nosotros los sancionaremos; no sigan haciendo eso, no es
bueno lo que hacen, les decian. Les daban grandes consejos para que dejaran de hacer lo malo, entonces, de esa

Sforma obedecian y dejaban de hacer lo que practicaban, de eso yo fui testigo’ (Melin et al, 2016, p.42).

Por lo tanto, cuando el mecanismo preventivo falla y se produce una infraccién a las
reglas del Az Mapu, el curso a seguir ante esta situacion no corresponde a la idea de un
procedimiento establecido que pretenda investigar y sancionar las conductas como sucede en
nuestro sistema penal, sino que mas bien obedece a la idea de un ‘protocolo’ que consiste en
preferir la autocomposicion como primera instancia (conversar, llegar a un acuerdo), pasando por

mecanismos de auto-tutela y a la intervenciéon de un tercero que opere como mediador si es

9 “Existe claridad de la finalidad educativa y de reinsercién social del gvlam como proceso permanente al interior de la
sociedad mapuche, orientado a la transmisioén del deber ser conductual de las personas a partir de la nifiez. Es el pilar
del modelo educativo mapuche. Es una herramienta que se continda utilizando con finalidades puntuales y para casos
de determinadas conductas que pudieran considerarse delictivas. Esta accién es privativa de los mayores en tanto
tienen el conocimiento de la lengua y la cultura, pues han acumulado los consejos y las practicas de los antepasados”

(Melin et al, 2016, p.42)
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necesario. Sélo cuando estos mecanismos no son eficaces, se recurren a medidas sancionatorias o

punitivas (Villegas, 2014);

En este orden, el Giifewiin consiste en un didlogo para llegar a acuerdos basados en el
conocimiento mapuche o &izin. Luego, si el conflicto persiste, se recurre al zalokontun, -una visita
del /ongko a la familia afectada-. En caso de que ambos mecanismos fracasen, se realiza el chaf
zugnn, el cual implica a los afectados directos y consiste en un careo entre las partes con la
presencia de un colectivo de personas que pretende determinar la culpabilidad o inocencia del
sospechoso. Si aun no se zanja la situacion se invita o se desaffa al autor a resolver definitivamente
la situacién o el problema que la produjo, este mecanismo se denomina Wixatuwiin y es como una
especie de aviso previo antes de que el problema derive en cuestiones mayores. Cuando el aviso
no surte efecto o nadie se da por aludido, se realiza el Ruka kontun, que consiste en visitar la casa
del imputado para informatrle que realiz6 una mala accidén o hirié la dignidad de otro che y que
tiene la obligacién de saldar el agravio; segin los autores mediante esta visita el afectado recupera
la dignidad y el respeto ante las personas. Ante situaciones mas criticas o violentas, que puedan
involucrar a muchas personas, se recurre al Weychan, procedimiento en donde se hace participe al longko
para recuperar el respeto y la tranquilidad dentro de un espacio territorial. Muchos han
interpretado al Weychan como el tribunal supremo de la justicia mapuche. El dltimo recurso para
restablecer el equilibrio y en el que se acuerdan las decisiones o se fijan las acciones a seguir para
solucionar el problema es el Xawiil lof chen, que consiste en una reuniéon de toda la gente impulsada

por el longko, y en donde todos tienen el derecho y la obligacion de hablar (Bustos, 2014).

Al llegar a la instancia sancionatoria no existe una tipificacion ni alguna especie de
declaracion explicita sobre aquellas conductas o efectos de las transgresiones al Az Mapu, sino que
las sanciones son fruto de la interpretaciéon que la comunidad hace de aquellas situaciones en
particular, con especial consideracion del dano producido al colectivo. A los delitos que suponen
una afectaciéon mas grave a la comunidad producto del desequilibrio césmico que causan se le
aplican sanciones mas severas, como el aislamiento o la expulsién de la comunidad a la que

pertenecen, tanto del culpable como a su familia:

Asf ocurri6 el afio 2000 en la comunidad Carriman Sanchez del Lof de Huilio, en donde se

acord6 que las familias beneficiarias por un subsidio entregada por el Instituto de Desarrollo
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Agropecuario -INDAP- debian destinarla a un fondo para la comunidad que se utilizaria para
comprar fertilizante y semillas que luego se repartirfan entre las 35 familias que la componian.
Luego de las postulaciones, 15 familias resultaron beneficiadas con los fondos, pero solo 14
entregaron el dinero. Ante esta situacion, el Longko Juan Bautista Sanchez Lincanqueo cuenta que
la comunidad se reunié y acordé sancionar al infractor con la ‘expulsion de cnalguier beneficio que pueda
legar a la comunidad hasta que él no dé una explicacion y reintegre anngue sea parte de esos recursos’, quedando
asi excluido de toda actividad comunitaria, ‘se /e expulsd de la comunidad como socio por haber traicionado
su comunidad y el compromiso era, por ejemplo, si yo saqué subsidio de cien mil pesos lo entrego, y cuando todos
entregamos todos teniamos que repartirlo a todos por ignal’ (Sanchez, 2001). Este caso, ademas de ilustrar
la expulsién como una forma de sancion, da cuenta del sentido de comunidad que esta presente
en la cultura mapuche en la toma de decisiones respecto a la distribuciéon de los bienes que
puedan beneficiatla y de la traicién al colectivo que implica infringir estos acuerdos, justificandose

de esta manera la participacion de todos sus integrantes en la determinacion de las sanciones.

Dentro de los mecanismos punitivos de la comunidad mapuche no estan contemplados
aquellos que impliquen la privacion de la libertad, por el contrario, la repudian por considerarla
contraria a sus principios, ineficaz en la reparacion del dafio y poco efectiva para la reinsercion. A
este respecto, el Longko Temulemu expresa: ‘¢Para qué sirve la cdrcel? ;Para qué? (...) Y algunos dicen,
no, es para que llegue a la circel y de abi se va a reinsertar y cuando esa persona sale, sale peor, yo digo ;Quién
tnvento la cdrcel? digamos jprivarnos de libertad! (...) para los mapuche la carcel no existe, a lo mejor que pague
con trabajo, que pague con esfuerzo, no privarlo de la libertad, que la gente lo vea que va cambiando, que la misma
gente lo vaya evaluando, eso es mejor que saturar la cdrcel de gente que no esta haciendo nada y ni siquiera el
trabajo dentro (...) Entonces yo, para mi, la justicia o sea la verdadera justicia deberia de hacerse asi, o sea donde
participe la comunidad en tomas decisiones donde diga este es el culpable de tal asunto ;Cudl va a ser el castigo? E/
castigo va a ser reparar los dasios, en el caso de la vida va a ser dificil reparar los daios, pero suplir eso con trabajo

que la persona esté abi visible no estar dentro de la pared porque no servird de nada, sirve mucho mds afuera que

adentro’ (Villegas, 2014, p.233).

Los delitos que son mas reprochables por los mapuches son la traicion, la brujerfa, el
adulterio y los homicidios. Como pudimos observar en el caso ocurrido en la comunidad
Carriman Sanchez, la traicién a la comunidad es vista por ellos como un delito de alta gravedad

que se le castiga con mayor rigor. Claudio Gay relata que “hubo un tiempo, al comienzo de la
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conquista, en que la severidad era ejercida contra los indios fronterizos que se habian hecho
amigos de los espafioles. Su amor patriético no les permite comprender que sus connacionales se
hayan unido al enemigo para atentar contra su propia independencia, y, sobrexcitados por la
indignacién, supieron aprovechar la menor circunstancia para atacarlos, saquearlos y arrasar sus

propiedades” (Gay, 2018, p.134).

Hoy, homologamos este tipo de traicion con aquellas conductas que importen apoyar al
winka por sobre la comunidad, como a las acciones de las empresas y de las instituciones estatales
que impliquen un petjuicio a su territorio o cultura. Bajo esta logica, un ejemplo de traicion es la
colaboracion en los procesos penales en contra de miembros de la comunidad, lo que se ve
facilitado en aquellos que se llevan a cabo bajo la ley de conductas terroristas en los cuales se
permite el uso de ‘testigos protegidos’ como medios de prueba, cuya identidad es ocultada al
acusado y a sus abogados por medio de la utilizacién de biombos, disfraces o distorsion de la voz
al momento de comparecer ante el Tribunal. Mas alla de lo cuestionable que esto resulta por
liminar el derecho de defensa, ha ocurrido que en la practica, “(...) los testigos protegidos suelen
ser miembros de las mismas comunidades mapuche que los acusados. Los fiscales les ofrecen
proteccion a cambio de informaciéon de primera mano, y consideran esencial el anonimato para
darles confianza frente a las posibles amenazas e intimidacién de los activistas mapuche y sus
simpatizantes. La policia asigha guardaespaldas a estos testigos e instala barreras fuera de sus
casas, refuerza sus puertas y ventanas, instala alarmas de emergencia, les suministran teléfonos
celulares vy, si es necesario, los traslada fuera de su comunidad a viviendas rentadas. Después del
anuncio de la sentencia en el caso Polunco Pidenco, el 17 de agosto de 2004, un periédico
electrénico de Temuco publicé un informe confidencial de la fiscalia regional a la juez de garantia,
Nancy Germany, en el que se detallaban gastos por un total de mas de 20 millones de pesos (mas
de 30.000 ddlares) empleados en la proteccion de diez testigos del caso” (Human Rights Watch,
2004, p.39).

La brujerfa, por su parte, también es considerado una gran transgresion a las normas del
Az Mapu, que no es susceptible arreglar mediante compensaciones pecuniarias sino que con
sanciones mas severas como la muerte: ‘Un dia enfermd y murid un nisio de un indigena llamado Mozo
Cona. La Machi atribuyd este a la bruja la muerte de su hijo y en una ocasion la esperd en un bajo del camino, la

echd al suelo y la degolls. Del mismo sitio del crimen huyd para la Argentina. Una voz undnime de condenacion se
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levantd en contra de Cona, pero él mandd decir que la mujer asesinada era bruja y que su desaparicion importaba

una seguridad para todos. Desde ese momento la opinion cambid y se tuvo como accion meritoria del crimen’

(Rossel, 2008, p.91).

Hay delitos que los mapuche atribuyen a las consecuencias de la llegada del winka y a la
usurpacion de su territorio ancestral; es el caso de los delitos contra la propiedad, y en este sentido
Claudio Gay cuenta que es posible que en tiempos antiguos la mayorfa de los habitantes vivia en
armonia relativa y confiable, que “[s]in conocer las utilidades de lo superfluo, vivian contentos
con lo suficiente para sus modestas necesidades, y sin espiritu de envidia, sabfan reconocer
perfectamente lo tuyo y lo mio. Los robos eran infrecuentes y de una importancia minima (...)
con las guerras de invasioén y luego de independencia, este sentimiento moral se fue relajando cada
vez mas y terminé cambiando las cosas de punta a cabo. Como esas guerras se hacfan a las
propiedades mas que a los hombres, el dafio a la agricultura y la falta de cosechas llevaron a
hambrunas tan grandes y continuas que el robo se convirtié en la gloria de los que consiguieran
saquear los campos de los espafioles, viéndose a si mismos como duefios de todos esos bienes que
les fueron espoliados y que eran de primera necesidad” (Gay, 2018, p.127). De los relatos de las
comunidades actuales también se desprende la misma idea, asi, el chachay Alberto Queipul cuenta
que antes de la llegada del winka, “habia tierras, estaba el territorio, todos tenian animales, awkas. No
existian las peleas entre mapuche, eso lo metid el wigka. Tampoco existian los robos, porgue no habia necesidady
con esa costumbre legaron los wigka que nos empezaron a robar animales, awkas y al final, nuestros mayores se
Juntarony dijeron jpor qué nos hacen esto?, Tenemos que ir a recuperar lo que nos estan quitando. Entonces, el
mapuche recupera sus animales y después nos dicen que somos ladrones. También el mapuche tenia sus bienes y su

rigueza propia, plateria y especialistas en trabajarla, cosa que ya no se ve” (Melin et al, 2016, p.50).

Por tanto, existe una importante resistencia de la comunidad mapuche a recurrir a los
sistemas de justicia debido a la diferencia que existe entre ambos, tanto en los principios que los
fundan como en las sanciones y conductas que se consideran reprochables. “El desconocimiento
de la cultura indigena en las normas penales chilenas ha derivado a que unicamente el
ordenamiento juridico penal reconozca las valoraciones de cultura occidental de raigambre
filosofica liberal, cuyo punto de referencia es el ‘hombre medio’, que claramente no es indigena.
El construir normas juridicas que miran desde y hacia un prototipo de ciudadano modelo se

produce una inferiorizacién de las modalidades divergentes, o formas de ver el mundo y de actuar
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distintas al patrén hegemonico desde el cual se construye el ordenamiento juridico. Esta
inferiorizacion cultural a través de la ley conlleva a una realidad de desigualdad juridica, donde el
prototipo de ciudadano occidental es valorado de una forma privilegiada, a diferencia de aquellos
cuyo comportamiento divergente es desvalorado por la norma, dandole un trato inferior, o
derechamente castigando su actuar. Esta realidad de desigualdad juridica corresponde al correlato
de una desigualdad social, de una historia que excluy6 a los pueblos indigenas de la construccion
del Estado y de la politica, y que hoy se sigue re-produciendo en la aplicacion misma de las

normas juridicas” (Royo, 2015, p.374).

De esta manera, muchos de los casos protagonizados por personas pertenecientes a una
comunidad indigena que llegan a los Tribunales de Justicia penal, adolecen de problemas
producidos por el desencuentro normativo-cultural. Uno de ellos -expuesto en un trabajo
realizado por Sandra Torres- ocurre en la comuna de Tirda (Temuco) el afio 2005, en que debido
a la desapariciéon de uno de los integrantes de la familia Norin Pilqueman se realiza una denuncia
por presunta desgracia, sin embargo, esta causa fue archivada provisionalmente al no obtener
antecedentes necesarios para la investigacion. Ante esta situacion, la familia investigd el caso
individualmente y llegaron a la conclusion de que el culpable de la desaparicion fue un
comerciante chileno, a quien secuestraron por una noche para ocasionarle dafios a su camioneta y
a su local comercial y asi obligarlo a entregar informacién sobre el paradero del cuerpo
(asumiendo en esos instantes que su familiar se encontraba fallecido debido al tiempo
transcurrido). La victima denuncié esta situacion y se inicié un proceso penal en contra de las seis
personas que participaron en los hechos, formalizandolos por los delitos de dafio calificado y
amenazas. En estas circunstancias, los padres de los imputados explicaron que “en la cosmovision
mapuche, las personas que fallecen deben ser ayudadas por sus familias a encontrar el camino
hacia otros planos de trascendencia, lo que se hace a través de una ceremonia especifica
denominada Amulpullun, en la que debe estar presente el cuerpo del fallecido. Si este ritual es
omitido, sobre todo en los casos de muertes tragicas, el alma queda rondando a la familia ‘regresa,
pena’ y exige ser encontrada para restablecer las cosas a su debido equilibrio. En este caso ante la
falta de resultados y la decision de cerrar la busqueda del cuerpo del desaparecido, llevo a la
desesperacion de la familia, y al desencadenamiento de los hechos. No podfan aceptar la

inactividad y falta de resultados y asumieron su busqueda con el costo de que sus actuaciones se
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convirtieron en delitos, pero la gravedad de lo ilicito penal, resultaba secundario frente a la

exigencia del imperativo cultural” (Torres, 2009, p.21).

Sumado a lo anterior, se debe considerar que existe un evidente sentimiento de
desconfianza hacia el Estado ya que “(...) situaciones conflictivas como las demandas indigenas,
los intereses econémicos involucrados, la politica criminal promovida por el Estado, generan una
tension manifiesta entre las comunidades indigenas y el orden estatal vigente” (Torres, 2009,
p-15). Y asi lo han expresado ellos mismos, “sz #no recurre a la justicia winka, no va a haber justicia
porgue nosotros somos los enemigos del Estado Chileno ;Como le vamos a pedir justicia a ellos mismos?”~werken
Lof Muco Bajo; “a ningin mapuche le gusta mucho andar en la justicia, manchar nuestro apellido porgue es
muy mal visto en el pueblo mapuche por ejemplo, llegue una patrulla de carabineros donde una familia”-

comunera Lof Kurrache; “ (Villegas, 2014, p.225).

De todo lo expuesto en esta seccioén, hacemos énfasis en la importancia de la mantencion
del equilibrio del cosmos como la base de este sistema, de tal manera que las pautas y principios
que orientan el modelo de conducta derivadas del Az Mapu, las acciones delictivas, las formas de
resoluciéon de conflictos y sanciones estan siempre orientadas a este objetivo, el cual es
fundamental para la armonfa y el buen vivir no solo de una comunidad sino que del Pueblo
Mapuche en su totalidad.  Asi, al darnos cuenta que el Az mapu como sistema
moral/juridico/sancionatorio subsiste en la actualidad evidenciamos que es esencial que este sea
comprendido y reconocido por el Estado y sus instituciones, entre ellas, las instituciones

penitenciarias, de la forma que analizaremos en la segunda parte de esta investigacion.
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2. Vestimenta y objetos simbolicos

En esta seccion nos referiremos en primer lugar a la vestimenta mapuche, incluyendo
también la joyerfa que la acompafia. Luego, expondremos sobre dos de los principales objetos

simbélicos de la cultura mapuche; el Ku/triin'y el Rewe.

2.1 Vestimenta Mapuche

En cuanto a la vestimenta mapuche, comenzaremos por la utilizada por las mujeres de la

comunidad, para después detallar la vestimenta masculina.

La vestimenta mapuche de la mujer esta compuesta por el Chamal (también llamado
Quetpdan o Kijpan); la Ikiilla, (también llamada Ieulla o Iguila); el Trarive;, y los Quelle. (Consejo
Nacional de la Cultura y las Artes, 2010). Todas ellas, prendas con caracteristicas especiales

importantes de considerar:

Bl Chamal, Quetpdan o Kiipan es “‘una especie de tunica sin mangas que parte en el cuello y
termina en los pies, lo cual les da siempre un aire decente. Esta ajustado al cuerpo por un cinturéon
que varfa segun las tribus” (Gay, 2018, p. 160). La mujer lo utiliza de tal manera que envuelva su
cuerpo (Morris Von Bennewitz, 1985). Respecto a su color, “debe ser tan puro, tan intenso que
logre los matices del azul [...] este color representa lo positivo, la divinidad o lo sublime, y

diferencia edades” (Consejo Nacional de la Cultura y las Artes, 2010, p. 45).

La Ikiilla, Ienlla o Iquila “es la capa de la mujer adulta” (Consejo Nacional de la Cultura y
las Artes, 2010, p. 45). Esta, hace “las veces de una larga mantilla” (Morris Von Bennewitz, 1985,
p. 41). Consiste en “una especie de chal que puede ser bastante largo y llegar a las pantorillas, y
que a menudo esta bordado con pelos de perro blanco” (Gay, 2018, p. 161). Respecto a sus
colores, el chal o manta es “de color negro bordeado con una franja de colores azul (kalfi),

purpura (konolwe) y verde (karii)” (Consejo Nacional de la Cultura y las Artes, 2010, p. 45).
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Tanto el Chamal como la Ikiilla, son acompafiadas por un accesorio que rodea la cintura
para cefiirla al cuerpo (Tariwe) el cual cumple la funcién de cinturén y requiere una forma
especifica y profesional de confeccion. Ademas del Tariwe, las mujeres adornan su vestimenta con

muchas joyas de plata (Morris Von Bennewitz, 1985).

Por dltimo, los Quelle son “sandalias de cuero en forma de plantilla, atadas al pie por

correas” (Consejo Nacional de la Cultura y las Artes, 2010, p. 45).

La forma de llevar el cabello por las mujeres mapuches también compone parte de su
vestimenta, ya que se utiliza de una manera particular y tiene una significacion especial. La forma
tradicional de lucitlo es dividir el pelo a la mitad y hacer trenzas con ¢él. En cuanto a su
significacién, este es considerado sagrado para la mujer mapuche, puesto que su crecimiento
constante representa la vida eterna. De esta manera, si deciden cortarlo lo hacen en un lugar
secreto y sagrado aunque frecuentemente evitan hacerlo (Oyaneder, 1999). Claudio Gay relata que
“siempre llevan desnuda la cabeza y sus cabellos son negros y muy largos y abundantes, a los que
le dedican atencién a diario. Por la mafiana los lavan con agua pura o con quillay” (Gay, 2018, p.

161).

Las machis femeninas de la comunidad mapuche tienen una vestimenta particular que las
diferencia de las otras mujeres, ellas utilizan “la indumentaria completa con sus accesorios
correspondientes tales como: trapelacucha el trarilonko, pafios sobre el hombro, ademas, existen
algunas machis que usan cintas de colores que sobresalen sobre su cabeza dependiendo el sector

en el cual viven” (Municipalidad Padre Las Casas, 2010, p. 8).

Por su parte, la vestimenta masculina en la cultura mapuche se compone del Makwui o

Mantas, 1a Kachiimakuii y el Sobremakusii (Consejo Nacional de la Cultura y las Artes, 2010, p. 40).

El Makusi esta compuesto por lanas naturales, que son de colores que “van en tonalidades
del gris oscuro, pasando por los tonos cafés hasta llegar al blanco” (Consejo Nacional de la

Cultura y las Artes, 2010, p. 46).
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La Kachiimakuii es una manta que es utilizada por los miembros de la comunidad mapuche
de manera cotidiana, ya que existen otras que se utilizan en ocasiones especiales, como el
Sobremaku, la cual es una manta que se utiliza en los rituales (Consejo Nacional de la Cultura y las

Artes, 2010, p. 40).

Bajo las mantas utilizadas por los hombres mapuches, utilizan camisa y pantalén (Consejo

Nacional de la Cultura y las Artes, 2010, p. 40).

En el desarrollo de aquellas ceremonias donde el rol del machi es fundamental, tanto los
machis hombres como las machis mujeres utilizan la vestimenta completa, que los hace
diferenciarse de los otros hombres de la comunidad. Asi durante esos titos o ceremonia usan una
manta o capa, y sobre ella un trapelacucha en la zona del pecho y un pafio sobre los hombros

(Municipalidad Padre Las Casas, 2010, p. 8).

2.2 Plateria Mapuche

Segin Morris Bennewitz, el arte de la platerfa fue desarrollado por los mapuches, lo que
permitié la realizacion de las joyas caracteristicas de su cultura. Estas joyas, representan la

materializacion de la espiritualidad de la cultura mapuche (Morris Von Bennewitz, 1985).

Es en la zona de la cabeza y del térax en “donde tradicionalmente se encuentran los mas
importantes y valiosos adornos del joyero araucano (...) [lo que] sugiere una conexion de las joyas
y las ideas macro-religiosas con un aspecto biolégico concreto” (Morris Von Bennewitz, 1985, p.

28-29).

Para la exposicion de las joyas sera utilizada la clasificacion del autor Morris Von
Bennewits. Las primeras a las cuales nos referiremos seran al grupo de joyas de tubos; en segundo
lugar, seran el grupo de joyas de planchas de plata; en tercer lugar, el grupo de joyas de casquetes

de plata; y, por ultimo, el grupo de joyas de cadenas.
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Del primer grupo, el de joyas de tubos, expondremos sobre el Runi, Lio/-Liol, y el Sikil de
Tubos.

Las joyas de tubos comparten ciertas caracteristicas, las cuales “estan formadas por series
de tubos de plata que se suceden de arriba hacia abajo. Son alhajas que penden de la cabeza o
torax, sostenidas por otras prendas, en las que se fijan o amarran” (Morris Von Bennewitz, 1985,

p. 74).

El Runi o Regni Regni “es, quizas, el mas antiguo de los pectorales utilizados por los
Mapuches durante la primera mitad del siglo pasado” (Ilustre Municipalidad de los Angeles y
Museo Regional de la Araucanfa, 1986, p. 20). Esta compuesto por “tres corridas de tubitos de
distintas dimensiones unidas por chaquiras de plata, bronce o vidrio. En su extremo inferior
cuelgan PINPINES de diversas formas” (Ilustre Municipalidad de los Angeles y Museo Regional
de la Araucania, 1986, p. 117).

El Lio/-Llo/ consiste en una “alhaja pectoral formada por tubitos en cuyo extremo inferior
se ubican colgantes en forma de campanitas o dedales” (Ilustre Municipalidad de los Angeles y

Museo Regional de la Araucania, 1986, p. 21).

En el caso del $7&#/ de tubos, este esta compuesto “por dos o tres corridas superpuestas de
tubos o canutillos (RUNI), unidos por cuentas de diversas formas. De su extremo inferior cuelga
una placa ovoidal de tamafio variado. Esta placa inferior fue trabajada mediante la técnica del

fundido” (Tlustre Municipalidad de los Angeles y Museo Regional de la Araucanfa, 1986, p. 17).

Del segundo grupo, el de joyas de planchas de plata, sus piezas mas tipicas son el Tupx,
Upul, Sikil de Planchas y la Trapelakncha de Planchas. Segun Morris Von Bennewitz, este grupo de

joyas son las mas representativas de la Plateria Mapuche.

El Tupu es un alfiler o prendedor que se utiliza con el fin de sostener el chamal de la mujer
(Tlustre Municipalidad de los Angeles y Museo Regional de la Araucania, 1986). Se ocupa en la
zona pectoral, y “consiste en una larga aguja de plata que lleva remachada, en uno de sus

extremos, una rodela de este metal” (Morris Von Bennewitz, 1985, p. 74). Los prendedores Tupu
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tienen la caracteristica de “llevar en su extremo superior un disco de plata” (Ilustre Municipalidad
de los Angeles y Museo Regional de la Araucania, 1986, p. 22). Existe un tipo particular de Tupu,
llamado Tupu-Traripel, joya que se encuentra “formada por dos TUPUS unidos por un collar de
cuentas llamado TRARIPEL, que en algunos casos incluye tubitos de plata. Esta pieza se utilizd
para sujetar los extremos del CHAMAL a la altura de los hombros” (Ilustre Municipalidad de los

Angeles y Museo Regional de la Araucania, 1986, p. 23).

Los aros Upul consisten en “una lamina cuadrangular y el arco de sostén” (Motris Von
Bennewitz, 1985, p. 55). Gay los describe asi: “son la mayoria de las veces de un tamafio
considerable, si es que no llevan puestos un conjunto de varios pequefios. Pude verlos
conformando una argolla con perlas metalicas en la parte inferior, y de colores diferentes, y otros
en forma de un gran cuadrado de plata, con la superficie ligera y simétricamente puntillada y con
un medio anillo soldado en cada extremidad lateral con el fin de servir de suspensorio. El primero
de estos pendientes media un poco mas de un pulgar y el segundo, un pulgar y medio” (Gay,

2018, p. 162).

Existen dos tipos de Sik:/ de planchas, estan los de placas rectangulares y los de placas
grandes. Respecto al primer tipo, “estan formadas por dos de placas rectangulares paralelas
separadas en el centro por una placa transversal. Los extremos de la pieza estan formados por dos
placas trapezoidales. Las uniones pueden ser de alambre o de pequefas plaquitas rectangulares.
Como adorno pueden llevar soldadas figuras de flores repujadas en su centro, [y en cuanto al
segundo| estan formados por grandes planchas laminadas por percusion (2 6 3) unidas
intimamente mediante un par; de eslabones. Su cuerpo adopta asi una estructura piramidal. La
placa terminal de la prenda se caracteriza por su forma siempre trapezoidal, de perfil recto o

evertido” (Tlustre Municipalidad de los Angeles y Museo Regional de la Araucania, 1986, p. 18)

La Trapelakncha de Planchas se encuentra “formada por planchas cuadrangulares pequefias,
unidas entre si por parejas de eslabones. Su decoracién esta hecha por incisiéon y presenta
comunmente motivos formados por lineas horizontales” (Ilustre Municipalidad de los Angeles y

Museo Regional de la Araucania, 1980, p. 24).
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Del tercer grupo, el de joyas de casquetes de plata, expondremos el L/ef-Llef. Nitrowe,
Lioven, Trarilonko 'y el Painel.

La particularidad de este grupo de joyas “es que estan confeccionadas con pequefios
casquetes de plata cosidos, mediante un hilado indivisible, en la superficie de fajas de lana o cuero

crudo sobrado” (Morris Von Bennewitz, 1985, p. 83).

Los pequefos casquetes con los cuales se confeccionan este tipo de joyas son llamados
Llef-Llef, los cuales consisten en “pequefias cupulas de 3 a 6 mm. de didmetro. Varios miles de
ellas tachonan, parcial o totalmente, vendas de cuero sobado o cintas tejidas con lana hilada. Con
dichas piezas se engalanan las mujeres araucanas, especialmente la cabeza, las trenzas y el cuello”

(Morris Von Bennewitz, 1985, p. 69).

El Nitrowe consiste en un accesorio que se utiliza “(...) generalmente recogidas en la
cabeza, a manera de tocado, o lisas en el dorso, [consistente en una] cinta o faja larga de lana
cubierta total o parcialmente, de pequenas cupulitas de plata (LLEF LLEF)” (Ilustre
Municipalidad de los Angeles y Museo Regional de la Araucania, 1986, p. 27).

El Liloven, al igual que el Nitrowe, es un accesorio que se utiliza en la cabellera,
particularmente en las trenzas. La diferencia entre el Nitrowe y el Lloven es que el “Nitrowe es un
adorno de las trenzas. Las fajas del Lloven rodean la cabeza como un turbante, cubriéndola en
todo su perimetro; este adorno no se halla concebido para fajar las trenzas, papel que desempefia

el Nitrowe. Su rol es cubrir la cabellera arrollada previamente sobre la cabeza” (Morris Von

Bennewitz, 1985, p. 83).

El Trarilonko consiste en “zarcillos de cobre y de oro, de pequenas planchitas metalicas que
colgaban de gargantillas y adornaban los cefiidores de la cabeza” (Morris Von Bennewitz, 1985, p.
29). Con la llegada de la colonizacion, se incorporan cintas de colores a la utilizacion Trarilonko, las
que “representan los colores del arcoiris o también pueden ser los colores de la naturaleza”
(Oyaneder, 1999, s/ paginas). La utilizacién de este accesotio por parte de los hombres mapuches

consistfa en amarrase “el pelo a la altura de la frente con una tira (trarilonko) de cuero o de alguna
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corteza vegetal, que después se hicieron hilos de colores” (Consejo Nacional de la Cultura y las

Artes, 2010, p. 40).

El Painel “consiste en un cefiidot hecho con una venda de lana de 4 centimetros de ancho,
cubierta con casquetes de plata. Los casquetes estan puestos en seis filas lineales, una al lado de la
otra, tapizandola en toda su extension. Excepto, eso si, en la parte posterior, donde lleva dos
grandes planchas de plata, de forma rectangular, las que hacen las veces de broche de fantasia”

(Morris Von Bennewitz, 1985, p. 83).

Del cuarto y dltimo grupo, el de joyas de cadenas, expondremos el Trarilonko de cadena o

medalla, Kz/kai, Chapeto y Prendedor de Tres Cadenas:

El Trarilonko de cadena es “una cadena hecha por dos tipos de eslabones, uno decorativo y
el otro de enlace. La cadena esta formada por angostas placas de bordes almenados, tienen un
gran espacio central por donde escurren anchos eslabones de enlace encintados que rellenan todo
el espacio (...) [este tipo de Trarilonko lleva colgantes en forma de discos, los cuales] (...) trata de
representaciones de simbolos como el agua (Co), el Sol (Antu), la cruz (Wenu), la serpiente (Vilu),
o un insecto alado (Pellomen), figura relacionada con el espiritu de los difuntos” (Morris Von

Bennewitz, 1985, p. 89).

El Kilkai es un accesorio que se utiliza como collar, en la zona pectoral, compuesto por
cadenas “de las cuales penden innumerables colgantes discales” (Morris Von Bennewitz, 1985, p.
89). Esta joya “fija sus extremos a la altura de las claviculas, unidos por una cinta de cuero o de
lana que la sujeta del cuello. LLa cadena de esta prenda esta formada por dos tipos de eslabones
decorativos (variedad de cadenas) que le confieren su caracteristica particular. El primero esta
estructurado por una forma compuesta, con una perforacion en cada extremo, que sirve para
introducir el eslabéon de enlace o unién. El segundo es una plaquita cuadrangular, con doble
enlace, formado por pequefias laminas anulares” (Tlustre Municipalidad de los Angeles y Museo

Regional de la Araucania, 1980, p. 21).
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El Kilkai Chapeto consiste en un collar trenzado, el cual se utiliza “en el dorso, como un

collar que embellece ese segmento, fijo por los extremos a cada cabo de las trenzas” (Morris Von

Bennewitz, 1985, p. 92).

El Prendedor de Tres Cadenas o Prendedor Akwucha o Prendedor es “es una joya pectoral
de gran tamafio, de disefio complejo, que presenta muchas variables, pero su padron basico es el
siguiente: consiste en dos planchas de platas unidas entre si por tres cadenas. [Las placas tienen un
significado, ya que la] placa superior representa a dos aves enfrentadas y la placa inferior contiene
una doble linea y un motivo labrado al centro” (Consejo Nacional de la Cultura y las Artes, 2010,
p. 46). Las planchas que lo componen “son disimiles en su forma, en cambio las cadenas son

semejantes” (Morris Von Bennewitz, 1985, p. 92).

Sikil de cadenas esta formado “por dos a seis placas rectangulares unidas por pequefios
eslabones. La ultima placa conserva la forma ovoidal, similar a la anterior. Las placas supetiores
tiene[n] decoraciones en su contorno, rectilineas o curvas. En el centro presenta decoraciones
circulares o figuras fitomorfas” (Ilustre Municipalidad de los Angeles y Museo Regional de la

Araucania, 1986, p. 17).

2.3 Kultrin y Rewe como objetos simbdlicos

A continuacion, pasaremos a la descripcion de los objetos simbolicos, el Ku/trin y el Rewe;

Estos objetos constituyen “una pareja complementaria de iconos paradigmaticos que representan
y

a la cosmovision mapuche”, puesto que tanto el Rewe como el Kultriin “poseen el poder de

proyectar a la machi, su duefia, hacia las alturas” (Grebe, 2000, p. 278 y 280).

El kultriin o kultxung “es un membranéfono que se construye con madera nativa y tiene la
forma de un gran plato hondo que se cubre con cuero de chivo” (Consejo Nacional de la Cultura
y las Artes, 2012, p. 50). Este instrumento posee componentes religiosos y cosmologicos, porque

“representa al universo mapuche, y asimismo a la machi y sus poderes” (Grebe, 1973, p. 3).
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Respecto a la relacion que tiene que tiene el instrumento con la zachi, esta es particular, ya
que no es posible llevar a cabo la practica chamanica de la machi sin el kw/trin, es decir, le
impediria ejercer las labores propias de su rango (Nanculef, 2016). En el mismo sentido, Marfa
Ester Grebe establece que “su grado de vigencia esta unido inseparablemente a las practicas
chamanicas de la machi, por quien practica la medicina empirico-magica aborigen y preside las

actividades rituales de la comunidad mapuche” (Grebe, 1973, p. 6).

Nanculef nos aporta un dato histérico respecto de la unién entre la machi y su kultriin:
“Antiguamente nadie podia tener o portar un kultxung a no ser que fuera machi o anduviera
acompafiado de un machi, porque no se puede poner en manos de un irresponsable la voluntad
de todo el planeta (...); [a pesar de que] hoy las cosas han cambiado y los kultxung se venden en
los locales de artesania y en los mercados de las principales ciudades, de modo que muchas
personas que no deben tener este instrumento, no sélo lo poseen, sino que muchas veces lo usan
como adorno (...), [ya que esta situaciéon constituye una agresion a la cosmovision mapuche] que
atenta contra la tierra y traerd mas de algin costo a los seres humanos” (Nanculef, 2016, p. 109).
Independientemente de la comercializacion actual del &ultrin, siguen existiendo comunidades
mapuches que siguen la antigua tradicién sefialada anteriormente, al respecto, la comunidad
mapuche, en el marco del caso machi Rosa Reiman sentencid, "el quitatle el kultrin a nuestra
machi puede ser un acto con consecuencias terribles en donde pude correr riesgo su propia vida"

(Cooperativa.cl, 2011).

En cuanto a la constitucion del gultrin, las partes del &kultrin son “cuero de cabrito” (rélke-
kapéra), por una “vasija de madera” (mamél-kultrin), “por un bordén o cuero torcido” (korrdn-
kultrin), por “trencillas de crin de caballo” (wedke-kultrin), por una “asa de cuero” (néwe-kultriin)
por una “baqueta de colihue” (#épu-kultrunwe) y por el “dibujo de la membrana” (wirrin-kultrin)

(Grebe, 1973, p. 8).

Para poder llevar la construccion del &u/trin a cabo, se deben ejecutar dos etapas, las
cuales son “1) Tallado de la vasija de madera, la cual servira de caja de resonancia. 2) Montaje del
kultran, la cual se subdivide a su vez en dos subetapas: a) adquisicion y preparacion de materiales

y b) montaje del instrumento propiamente tal” (Grebe, 1973, p. 9).
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En la primera etapa, se talla la vasija del &u/trin, 1a cual se construye con madera de laurel
(Grebe, 2000, p. 280). Esta eleccion no es azarosa, es realizada con este material debido que
“representa al arbol cosmico que nace y se cria en la tierra, existiendo una estrecha relacién entre
ambos. Se cree que dicho arbol césmico y el tambor tallado de su madera poseen el poder de
proyectar a su duefia hacia las alturas. En efecto, para las machis mapuches dicha funcién es

cumplida tanto por el rewe (arbol cosmico escalonado) como por el kultran” (Grebe, 1973, p. 27).

La segunda etapa es particularmente relevante para nuestra investigacion, ya que es en ella
donde se obtienen y utilizan la mayor parte de los materiales necesarios para la confeccion de un
kultrin, los cuales pueden ser incomprendidos por los agentes encargados del ingreso en los
recintos penitenciarios. Al respecto, “el artesano debe adquirir algunos materiales en el comercio
del pueblo cercano, cuyo costo es cancelado por la machi, duefia del nuevo instrumento. Ellos
son los siguientes: un cuero de cabrito, sano y sin curtir; un trozo de correa de cuero grueso;
algunos metros de lienza; y ocho bolitas de vidrio (0 un numero equivalente a cuatro o sus
multiplos) (...); [también, se necesitan| otros materiales se conseguiran en el domicilio del
artesano o de la zachi. Ellos incluyen: una cantidad abundante del crin de caballo (...); un trozo de
colihue delgado, restos de género y lanas multicolores, para manufacturar la baqueta; objetos
simbdlicos diversos que se introduciran en el instrumento, consistentes en monedas de plata
blanca, yerbas medicinales, pelajes de animales, plumas de aves, cercales y “tierra magica” de la
Argentina” (Grebe, 1973, p. 12). Cada uno de estos elementos tiene una significancia, la cual
expone Marfa Ester Grebe en su investigacion realizada en terreno: ‘plata blanca, cuatro monedas
chicas para que la machi tenga harta plata; cuatro bolitas de cristal, polcas, que dan newén (poder) a
la machi; foiye (hojas de canelo) en contra del mal; semillitas del chillsim (yerba medicinal) para que
no le falte remedio a la machi; pelitos de animal -caballo, vaca, oveja, chancho-- para llamar suerte:
que tenga animales la wachi, buey de ngillatin; plumas de ave -ganso, pato, gallina- para que haya
muchas aves en la casa; trigo y maiz para que no falte el pan, la comida; y tierra café de la

Argentina para la buena suerte’ (Grebe, 1973, p. 20).

Respecto a la decoracion del ku/trin, generalmente se ejecuta en la vispera de un ritual
relevante, siendo realizada por la machi o por alguna persona que participe activamente en los
rituales mapuches (Grebe, 1973). La decoracion del kwitrin representa la cosmovision mapuche,

los disefos que contienen “apuntan a explicar la plenitud del universo, indicando los 4 puntos que
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lo sostienen como 4 tirantes invisibles. La idea de witxan incluye el concepto de “tension” o
tirantez que determina el equilibrio césmico e infinitud, llamados en su conjunto Meli-Witxan-
Mapu, o sea, las 4 bases de sustentacion del universo, y que se repiten en la de nuestro Sistema
Solar y de nuestro planeta Tierra. El kultxug viene a constituir de esta manera todo un

macrocosmos simbélico de la plenitud del universo y que a su vez constituye la tesis, la antitesis y

la sintesis” (Nanculef, 2016, p. 110).

Durante las ceremonias mapuches se tocan instrumentos propios de la cultura mapuche,
pero es el gultrin el instrumento que tiene una especial relevancia en los rituales, ya que “posee un
rol directivo principal en el desarrollo de la musica ceremonial, proveyendo al grupo instrumental
de una base de sustentacion solida equivalente a una columna vertebral ritmica” (Grebe, 1973, p.

24).

El muralista Rolando Millante menciona la importancia del &#/trin para la comunidad
mapuche, “El kultrun es lo mas sagrado que tenemos, porque nos comunica con la tierra. Ahf esta
plasmado toda nuestra cosmovision, la redondez, los ciclos por los cuales pasa la tierra. En los
murales siempre tiene que aparecer el Meli Witran Mapu [cuatriparticion del mundo]. La machi es

nuestra maxima autoridad religiosa, es quien nos comunica con los seres superiores” (Baéz, 2001,

p. 523).

Por su parte, el Rewe es otro objeto fundamental para la/el machi y las comunidades

mapuche.

El Rewe consiste en un “objeto de madera, con escalones plantado en ubicacién al Este,
indican el nimero de poderes con que los dioses dotan a la Machi para afrontar los males (...) un
protector ubicado en todos los lugares donde existe una Machi. Ella hace sus rituales siempre en

torno a este madero, dandole caracteristica de sagrado” (Municipalidad Padre de La Casas, 2010,

p- 7).

Al igual que en el caso del Kultrin, el Rewe tiene una especial relacién con la machi, al
respecto Grebe establece: “[es] un emblema icénico de la machi y de su vocaciéon y oficios

chamanicos, simbolo trascendente e indicador de su presencia, poder, condiciéon e identidad
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chamanica” (Grebe, 2000, p. 275). En el mismo sentido, Aldunate expresa que el Rewe “[es una]
escalera ceremonial, simbolo de su estado y que representa su poder de comunicarse con el wenu
mapu” (Aldunate, 1986, p. 61). En el marco del caso machi Cérdova, Claudio Millancura sefiala:
‘el rewe, para cualquier autoridad religiosa mapuche y principalmente para un machi, significa el
punto donde él se relaciona con los espiritus tutelares que le dan la energfa y la fuerza. Es el punto

que sefiala el territorio donde ¢l tiene su fuerza” (Batarce, 2018).

Si bien el rewe puede sufrir variaciones de acuerdo con la regién o localidad, su forma fisica
mas comun corresponde a “una escalera tallada en un tronco de madera sagrada de laurel, cuya
altura fluctda entre 1.0 y 2.5 metros. Cada peldafio representa una plataforma terrestre. (...) se
acompafian con grupos de ramas sagradas -4 de canelo, 4 de laurel, 4 de maqui y 4 de quila-, -con
4 chuecas y/o 4 varillas de colihue para uso ceremonial- y con dos banderas en ambos costados,
que suelen ser, generalmente, una azul y una blanca -colores simbélicos que representan a las
potencias sobrenaturales benéficas del pueblo mapuche. Estas banderas suelen incluir una estrella
y/o media luna, simbolos astrales que evocan a las divinidades de la fertilidad, vida y salud, y

constituyen emblemas del oficio chamanico” (Grebe, 2000, p. 275-270).

Los rewe representa la cosmovision mapuche, ya que “constituyen la escalera césmica
mapuche, es el medio que permite la conexion del mundo natural con el sobrenatural” (Consejo
Nacional de la Cultura y las Artes, 2010, p. 29). Grebe nos detalla la significancia de sus peldafios
al expresas que “el conjunto de cuatro tierras o lugares superiores, denominado meli-fom-wenu o
wenu-mapu, integra el mundo sobrenatural regido por potencias benéficas y constituye el mundo
sobrenatural y aposento de los dioses machis y caciques fallecidos. Dichas cuatro tierras o lugares
son representadas por los cuatro peldafios superiores del rewe, los cuales se nombran desde el
primero al cuarto lugar, cifiiendose a un orden ascendente: (1) kifie-fiom (primer lugar); (2) epu-
flom (segundo lugar); (3) kéla-flom (tercer lugar); y (4) meli-fiom (cuarto lugar) (...) [el quinto
peldafo] representa al rangin-wenu —“medio arriba” o altura media- regida por potencias
maléficas y aposento de los wekufe, espitirus malignos a cargo del jefe mapu-rey. Los wekufe
adoptan diversas formas extrafias, fantasticas o desconocidas. Deambulan por la tierra, agua y aire
acechando a los hombres débiles o enfermos para agravar sus males y causarles la muerte. Se
asocian y vincular simbolicamente a los referentes del mal, representados por los colores negro de

la muerte y rojo de la fiebre (...) [el sexto peldafio] representa al mapu -la tierra habitada por los
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mapuches- caracterizada por la coexistencia de las potencias del bien y del mal. Estas son
activadas, respectivamente, por la machi -intermediaria entre las potencias benéficas vitales del
wenu-mapu y los mapuches-; y por el kalku (brujo) -intermediario entre las potencias maléficas
destructivas del ragifi-wenu y minche-mapu, y los mapuches. La coexistencia cosmica de ambas
potencias opuestas implican la persistencia de estados permanentes de tension y desconfianza (...)
[el séptimo peldafio] representa al minche-mapu -la tierra subterranea regida por potencia
maléficas- habitada por los laftrache y kotkeche (pequenos seres malignos). Es el dominio de la
brujerfa que se genera y organiza en los renl -cuevas subterraneas- donde se reunen los kalku
junto a los wekufe para promover, programar y ejecutar conjuntamente sus designios nefactos que
atentan contra la salud y la vida humanas. La brujerfa comparte y representa a los mismos
referentes del mal del rangifi-wenu: el negro y el rojo, que evocan la enfermedad y la muerte”

(Grebe, 2000, p. 276-278).
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3. La Agricultura Mapuche.

Como ya hemos explicado en los apartados anteriores, el Pueblo Mapuche mantiene una
fuerte relacién con la tierra puesto que es en donde confluyen las fuerzas de la naturaleza que
torman parte del Wallmapn, atribuyéndoles un significado espiritual a los elementos que la
componen. Es por eso que la agricultura es una actividad muy importante dentro de la
cosmovision mapuche. Esto se traduce, en palabras de Saavedra y Céspedes “[en] un modo de
relacién basado en la reciprocidad, tomando como eje un principio de equivalencia entre ellos y la
tierra (7iukemapn), donde la cantidad de intercambios energéticos entre unos y otros deben ser
equilibrados, de manera de devolver lo utilizado a lo humano (tierra) concluyendo en un principio
de retroalimentacién energética que permite el bienestar y el equilibrio general del cosmos”
(Saavedra y Céspedes, 2017, p.31). De esta manera, el respeto por las diversas formas de vida
fundamenta la complementariedad existente entre las plantas silvestres y domesticadas en que se
basa la agricultura mapuche, desarrollando principios que han servido para resolver el problema
del deterioro de los ecosistemas y que han sido trasmitidos de generacion en generacion
(Sepulveda et al, 2004). Por tanto (y como veremos en este apartado) muchos de los aspectos
técnicos y culturales de la actividad agricola estan estrechamente relacionados con aquella vision
de mundo, su historia y la organizaciéon de la familia, lo cual no solo evidencia su importancia sino

que ademas la imposibilidad de un estudio e implementacion desvinculado de aquellos aspectos.

La agricultura Mapuche actual es el resultado de un proceso de conservacion de sus
propias especies y de asimilaciéon de aquellos productos europeos: “Un estado simple, uniforme y
estacionario, que fue sucedido pronto por una agricultura mucho mas variada, que supo sacar
provecho de todos esos granos y legumbres que los conquistadores de la vieja Europa
introdujeron en el pafs junto a sus nuevos métodos de cultivo” (Gay, 2018, p.182). Pero ademas,
el (mal) denominado proceso de pacificaciéon de la Araucanfa tuvo enorme implicancia en el
modelo de produccién agricola debido a las reducciones de los espacios territoriales que
produjeron un evidente deterioro de sus tierras, por lo que la mayoria de los cultivos quedaron
reducidos a los de autoabastecimiento e intercambio familiar ubicados en las cercanifas de sus

hogares, producidos bajo un modelo de huerta (Gallegos, 2010).
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Consecuentemente, los productos agricolas se han visto fuertemente influenciados por los
sucesos histéricos y las politicas publicas, las formas de comercializacion occidental mediante el
traspaso del dinero (sustituyendo modalidades de intercambio indigena como el trakfintu'’) y las
nuevas técnicas disponibles en la actividad agricola. As{ se puede apreciar en el estudio realizado
por Egert y Godoy, quienes concluyen que ciertas especies han dejado de ser cultivadas por
ciertas comunidades para sustituirlas por “variedades que resultaron mas comerciales, de acuerdo
a un criterio valorativo que parece haber estado asociado, en el caso de cereales y tubérculos, a
tonalidades claras y texturas blandas. La consecuente pérdida de semillas de algunas variedades de
trigo, arvejas y papas puede asociarse, entonces, a una pérdida de elementos culturales
tradicionales, profundamente conectados con una particular adaptaciéon al ambiente” (Egert y

Godoy, 2008, p.67).

En linea con lo anterior, la agricultura de subsistencia practicada por las familias Mapuche
se desarrolla tipicamente en dos espacios: la huerta y la chacra. “La huerta es un espacio cercado,
relativamente pequefio, ubicado cerca de la casa, y tal como ella, en un terreno alto y plano. La
chacra, en tanto, viene a ser un terreno mayor, destinado a cultivos mas extensos, como pueden
ser las papas, el trigo u otros cereales” (Egert y Godoy, 2008, p.58). Sin embargo, debido al
objetivo principal de nuestra investigacion es que nos focalizaremos tnicamente en el trabajo

horticola;

Pero antes de ahondar en las caracteristicas esenciales de este espacio —y que evidencia
ademas la importancia del desarrollo agricola en las comunidades mapuche- destacamos que
dentro de la educacién familiar es esencial el traspaso del conocimiento de la técnica horticola. En
este sentido, Saavedra y Céspedes exponen que: “Gran parte de la trasmisiéon de conocimiento
mapuche proviene de las figuras maternas y paternas presentes en el hogar, en particular el
conocimiento relacionado con la actividad horticola y el rol de las mujeres, pues es traspasado de
madres a hijas (también abuelas), en el mismo huerto a la hora de trabajar. La figura de los
‘antiguos a los viejos’ es la mas recurrente a la hora de fundamentar de donde proviene el
conocimiento; ademas, existe el deber de traspasar el conocimiento y experiencias propias a las

futuras generaciones, con la finalidad de entregar todo lo necesario para su supervivencia. El

10 “Actividad cultural mapuche, consistente en realizar intercambio de bienes y conocimiento (kimun) entre personas
y comunidades, especialmente de productos que entrega la madre tierra (fluke mapu), tales como semillas, animales,
frutas, artesanias y alimentos.” (Ministerio de las Culturas, las Artes y el Patrimonio, 2015)
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conocimiento mapuche relacionado con la actividad horticola, es una fuente importante de
saberes practicos, que permiten y gufan el desarrollo de la actividad a quienes subsisten de ella.
Estos son saberes que permiten entender y dar respuesta a las situaciones cotidianas, que surgen
en su relacién con los cultivos y la tierra” (Saavedra y Céspedes, 2017, p.13). Asi, la familia es un
clemento central en la trasmision de la cultura y en donde las practicas productivas estin

integradas en la educacion de los nifios, quienes desde pequefios forman parte del trabajo familiar.

Asi, Inostroza explica que el trabajo cooperativo consiste en que, por una parte, las
mujeres asumen labores de siembra de semilla, cuidado de cultivos, emparvado, trilla a pies y
elaboracion de sub-productos, mientras que los hombres se encargan de los trabajos de
roturacién, siega de espigas, transporte y almacenamiento. Sin embargo, esta cooperacion no se
agota en la divisién de tareas dentro del nicleo familiar, sino que muchas veces se convierte en
una practica social en la cual participan diversas unidades domésticas o /f que se juntan y se
ayudan mutuamente, bajo un contexto ceremonial en que se les invita a participar a través de un
erken (mensajero). Asi, juntos preparan la comida y los bebestibles en la casa del duefio, que

consumiran una vez finalizado el agasajo y las labores. (Inostroza, 2011).

Esta es una instancia para fortalecer las relaciones entre ellos y que se realiza desde antes
de la llegada de los espafioles, asi lo relata Claudio Gay, exponiendo que “[lJas cosechas, cuando
son bastante abundantes, se realizan igual que los demas trabajos de labranza: en comunidad. Es
lo que llaman un mingajo, que también practican los chilenos de la frontera y que consiste en reunir
a un gran numero de personas para colaborar. Cada uno tiene su tarea, y mientras la realiza, le
traen chicha y carne asada, lo que no impide que una vez concluidos los trabajos organicen una

gran fiesta en la que bebida y danza dan lugar a grandes excesos” (Gay, 2018, p.189).

Ademas, el desarrollo de la agricultura genera instancias de manifestacion religiosa
mediante la celebracion de ceremonias de rogativa o agradecimiento relacionadas con los cultivos
y las cosechas. Asi, “|e|l guillatiin tiene una estrecha relacién no solamente con la huerta, sino con
los cultivos en general, puesto que es una actividad ritual en donde se acude a dar gracias a la
tierra y a chawngenechen'’ por la bonanza, la buena salud, los cultivos y todas las cosas que en

general se han recibido. Junto con esto, también es la ocasiéon en donde la machi ruega y pide por

1 Dios supremo, ser supremo, en el sistema religioso mapuche (Foerster, 1995)
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la llegada de las lluvias, la prosperidad y bendiciones en los cultivos, que asegure el alimento y el
bienestar de las personas en general” (Saavedra y Céspedes, 2017, p.26). Asi, es de manifiesto que
la huerta es un espacio de gratificaciéon y bienestar, y en donde la reciprocidad y el respeto son
elementos fundamentales en el desarrollo de esta para mantener el equilibrio con las fuerzas de la

naturaleza.

En el marco del programa “Transferencia de Sistemas Productivos con identidad mapuche
para la mejora e innovacién del rubro horticola, en la comuna de Panguipulli”, realizado por la
Asociacion Indigena Futa Koyagtun Koz Koz Mapn en el afio 2016, se identificaron aquellas
caracteristicas esenciales de la huerta mapuche: La ordenacion integrada por elementos vitales; la
funcionalidad que el trabajo horticola tiene para los huerteros y huerteras; el trabajo asociativo y
restaurador; la diversidad natural y la espiritualidad que le da sentido y fuerza a ese trabajo,
caracteristicas que ocuparemos como base para el desarrollo de nuestra investigacion en los

siguientes parrafos'*:

En lo que respecta a los elementos vitales, se identificaron aquellos que resultan basicos en
la elaboracion y conservacion de las plantaciones. Asi, el agua es esencial para la huerta, lo que
justifica que sean generalmente ubicadas en las cercanfas de un estero o riachuelo, lo cual no solo
ayuda a la irrigacién, sino que a armoniza la siembra por el constante fluir del agua. Por su parte,
el sol también debe ser considerado a la hora de decidir la ubicacién de la huerta, que debe
localizarse en espacios que reciban la luz y el calor adecuado en los diversos ciclos del afio.
Ademas, se recomienda que en el cierre del espacio se utilicen los cercos vivos, es decir, aquellos
elaborados mediante la plantacion de filas de arbustos menores y enredaderas tales como murta,
grosella, michai, mora, maqui, romero y lavanda, de los cuales se podra obtener frutos, follaje y
control de plagas. Por ultimo, se destaca la costumbre de conservar las semillas para los proximos
cultivos (Asociacion Indigena Futa Koyagtun Koz Koz Mapu, 2016). Coincidente con esta idea, en el

trabajo de investigaciéon ejecutado por el Programa de la Naciones Unidas para el desarrollo

12 Debido a la falta de fuentes formales en la materia y escasa investigacién académica que vincule la agricultura con la
cosmovision mapuche de manera genuina, es que hemos recurrido a una fuente alternativa de caracter audiovisual, en
particular el documental individualizado, en donde se recoge de manera directa el conocimiento y experiencia
mapuche a través de testimonios para poder entender el significado espiritual y, consecuentemente, la importancia de
la agricultura para el Pueblo Mapuche. Asi, estructuramos este apartado de acuerdo a los elementos que en el
documental se exponen, complementindolo con el estudio realizado por el Programa de las Naciones Unidas para el
Desarrollo, el cual también utiliza testimonios como fuentes directas en su estudio.
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(PNUD), Marfa Luisa Huentemil Pincheira de la Comunidad indigena Pedro Callupi, Cullinco
Bajo de la Comuna de Carahue expresa que: “Para sacar las semillas hay gue esperar que maduren y que se
sequen en la mata, en forma natural, no se ponen al sol. Se elige la planta mas bonita y sanita y de abi se sacan las
semillas y se guardan secas en una bolsita de papel. Luego las intercambio y me gusta enseniar lo que sé sobre las
Pplantas. Los trafkintu, que es una tradicion muy bonita, muy sana, son una ocasion para compartir semillas y

nuestros conocimientos sobre las plantas” (PNUD, 2016, p.58).

En segundo lugar, el documental identifica una variedad de funciones que aportan los
trabajos horticolas. Para los huerteros y huerteras, lo basico es la alimentacién de sus familias
puesto que la huerta mapuche provee y asegura elementos sanos, diferenciandose asi de aquellos
tipos de produccién donde se han introducido agroquimicos y toxicos (Asociacion Indigena Futa
Koyagtun Koz Koz Mapn, 2016). En este sentido, Marcelina Breve Escallupe de la Comunidad
Pedro Callupi, Cullinco Bajo, Comuna de Carahue explica que “en /a tierra hay millones de bichos, de
microorganismos que son titiles. No les echamos quimicos a las plantas sino abono organico y hacemos desinfectante
organico. Lo hago yo misma. Echo a cocer una cebolla con aji y con ceniza. Se hace un condensado. Para usarlo, a
una copita se le agregan 2 o 3 litros de agua y con eso se fumiga. Son cosas sencillas. Nosotras hablamos con

sencillez, de manera de que entre nosotras nos entendamos” (PNUD, 2016, p.50).

Ademas, la huerta es una fuente de /awen, es decir, de medicina mapuche, puesto que, si
bien muchas huerteras recolectaban medicina del bosque y de los humedales, la huerta también
hace el espacio donde estos remedios se cultivan y han sido utilizados en la vida cotidiana
(Asociacion Indigena Futa Koyagtun Koz Koz Mapu, 2016). Por ejemplo, Patricia Panchillo
Huenchunao, de la Comunidad indigena Juan ILevio, sector Cuyinco de la Comunidad de
Cholchol, explica que ‘E/ maqui es una planta mmny sitil, su fruto se come y es una medicina miiltiple, entre

otros usos es cicatrizante y sirve para bajar la frebre (PNUD, 2016, p.48).

Se expone que la huerta es también un lugar de gratificacion y prosperidad con la
naturaleza puesto que es habitual el cultivo de diversas flores que contribuyen a fomentar la
polinizacion, tales como la dalia, el chilco, el romero y la ruda (a la cual se le atribuye la capacidad
de atrapar las malas vibras de las personas que la visitan), en este sentido, Marisol Patifio de
Chauquén -una de las entrevistadas del documental- expresé: ‘En wi casa, para mi mama y mi abuela

la huerta era un espacio sagrado con sus conocidas, una forma de demostrarle a la otra persona que la puedes
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recibir. Cuando iban a la casa uno le mostraba la huerta y asi se llevaba parte de eso gque uno le convidaba”
(Asociacion Indigena Futa Koyagtun Koz Koz Mapu, 2016).

Por ultimo, se identifica que la finalidad econémica que cumple la huerta se traduce como
un medio para obtener recursos econémicos a través de la venta de los productos cosechados.
(Asociacion Indigena Futa Koyagtun Koz Koz Mapu, 2016). Finalidad que coincide con lo expresado
por Marcelina Breve Escallupe, de la comunidad Pedro Callupi, Cullinco Bajo (Comuna de
Carahue) quien cuenta lo siguiente: ‘Yo vivo de mis plantas. Cultivo, por ejemplo, un cuarto de hectareas de
papas, unas 10 melgas de papas, si uno le pone bastante abono organico puede rendirle para vender y comer para el
ario entero. Si siembra 1/4 de hectdrea de arveja puede vender la arveja en verde y deja nna esquinita para la

semilla. Siempre hay que dejar semillas para el proximo asno. Pero no se puede plantar ahi mismo, hay que rotar

los cultivos’ (PNUD, 2016, p.50).

La tercera caracteristica que identifica el estudio es la gran biodiversidad, lo cual se expresa
en la variedad de especies cultivadas en estos espacios, entre las cuales se distinguen aquellas que
son consideradas ancestrales tales como la arveja sinila, el choclo nativo, hierbas aromaticas,
variedades de porotos y especies cultivadas de generaciéon en generacién que se empefan en
mantener (como las habas moradas). Por otro lado, se identifican las semillas producidas en su
territorio respecto de las cuales el #afkintn cobra mayor importancia como aquella instancia en que
las distintas comunidades convergen e intercambian aquellas especies o semillas propias de su
territorio, todo lo cual ayuda también a la diversidad de sus cultivos. Asi, la asociacion y
combinacién de especies entre hortalizas, plantas aromaticas, medicinales®, flores, 4rboles y
arbustos tienen que ver con las propiedades y funciones que cada planta tiene y asi lograr una
complementariedad entre ellas y con la tierra, lo cual evidencia una vez mas, la confluencia de

saberes y practicas en este espacio, como un sistema econémico de intercambio y de practicas

13 Saavedra y Céspedes hacen el alcance de que se debe hacer una diferenciacién entre hortalizas y plantas
medicinales, que si bien ambas forman parte de la huerta existe un trato diferente entre una y otra. Asi expresan que:
“las plantas medicinales tienen su origen en la recoleccién y en la relacion directa entre el pueblo mapuche, el bosque
y la huerta, son muy valoradas por su uso en la medicina tradicional Mapuche, ya que proveen de /awen o remedio,
condicionando la tenencia y recolecciéon de este tipo de plantas, manteniendo asi una valoracién y relacién hacia ella
que es guiada por sus principios sociales y culturales. Por otra parte, las hortalizas tienen en su gran mayorfa un origen
foraneo, integrandose dentro de los cultivos mediante un proceso de apropiacion, siendo utilizadas para satisfacer las
necesidades de alimentacién mapuche, pasando por un uso que implica su manipulacién y procesamiento mediante la
elaboraciéon de alimentos en la cocina, la que se ha ido modificando con la incorporacién de nuevas técnicas y recetas
provenientes de tradiciones occidentales, que permiten el aprovechamiento total de este tipo de alimentos. Asi
mismo, en la actualidad estan muy relacionadas con el proceso de comercializacién y generacion de ingresos, lo que,
por otra parte, lleva consigo la transformacién de muchos de los principios sociales y culturales que regulan su
aprovechamiento interiorizando consideraciones materialistas que en algunos casos se siguen asociando a
consideraciones de origen espiritual” (Saavedra y Céspedes, 2017, p.33)
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productivas basadas en principios y valores culturales (Asociacion Indigena Futa Koyagtun Koz Koz
Mapu, 2016).

El testimonio de Marcelina Breve Escallupe de la Comunidad Pedro Callupi, Cullinco
Bajo, Comuna de Carahue cuenta que “En e/ huerto tenemos de todo y sembramos todo junto: las hortalizas,
las hierbas medicinales y de condimento y las flores. Pero también hay un cierto orden; por ejemplo, se planta una
mata de cebollas al lado de una hierba aromitica y un arbolito nativo, de modo que se protegen mutnamente de las
plagas. Al lado de las arvejas se planta nna mata de ajenjo y el olor del ajenjo protege las arvejas. Con la ruda
Pplantamos las lechugas, porgue la ruda protege a las lechugas” (PNUD, 2016, p.50), lo cual afirma lo

expresado en el parrafo anterior.

Finalmente, el documental pone énfasis en la espiritualidad presente en la actividad
agricola, identificando elementos como el respeto, el principio de reciprocidad y el equilibrio. Al
respecto, Francisco Caquilpan Lincuante, de la comunidad de Futa Koyagtun koz koz (uno de los
entrevistados en la misma investigacién) expresa que ‘en este espacio hay vida, aqui estan los fien que
cutdan y protegen estos espacios y por eso es que antiguamente nuestra gente se relacionaba con mucho respeto con las
montanas. Los fien son parte de la diversidad de la vida con quien nuestra gente se relaciona
armonicamente” (Asociacion Indigena Futa Koyagtun Koz Koz Mapu, 2016). En este mismo sentido,
Magdalena Huiriqueo Bulnes (entrevistada en el desarrollo de la investigacién realizada por el
Programa de Naciones Unidas para el Desarrollo) de la Comunidad de Pedro Cayuqueo, comuna
de Cholchol, expresa que "Desde que estoy acd no tomo remedios, solo plantas medicinales y ni siquiera me he
resfriado. Tengo con las plantas, con las flores, una conexcion sin hablar. No necesito hablar, sino mirar, observar,
sentir. Con el pensamiento digo a mis plantas: aqui estoy yo y estoy para hacerte un bien. Es algo reciproco: yo las

cuido y ellas me dan para comer” (PNUD, 2016, p.55).

Nos parece importante agregar que tanto el conocimiento de los ciclos climaticos durante
el afo, como la observacion de los astros son esenciales para el desarrollo de la agricultura
mapuche. Una de las conclusiones de Marfa Ester Grebe en su investigacion es que “[IJa gran
mayorfa de las actividades sociales y productivas, tales como la siembra y la cosecha, la caza y la
recoleccion, el pastoreo, los viajes, las visitas a parientes y amigos y ciertas actividades domésticas
y artesanales se rigen por la eleccion de estaciones y horas del dia propicias, cuyas connotaciones
positivas se asocian al bien. La eleccion del tiempo justo y adecuado asegura el éxito de las

actividades a desarrollar” (Grebe, 1987, p.71)
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“Existe en las horticultoras/es mapuche, un total conocimiento de las estaciones
climaticas del afio y las variedades de hortalizas que pueden ser sembradas en ellas (...) el invierno
es conocido como pukemngen (tiempo de las lluvias), la primavera es conocida como pewungen
(tiempo de los brotes), el verano se conoce como walung (tiempo de abundancia y cosecha) y el
otofio es conocido como 7 (tiempo de descanso). (...) Si se evidencid [en la investigacion] la
importancia de las distintas estaciones del afio y su relaciéon con los cultivos, al determinar las

épocas de siembra y distintas variedades a utilizar” (Saavedra y Céspedes, 2017, p.27).

Respecto a la influencia de las fases lunares “(...) en la fase menguante se sabe que deben
ser sembradas solamente hortalizas que van bajo el suelo, como zanahorias, papas, betarragas,
rabanos, entre otros. Asimismo, existe la creencia que es la fase en que la tierra tiene mas energfa y
toda la naturaleza tiene la fuerza necesaria para la vida, es por eso que muchas labores agricolas se
realizan bajo esta luna. También la luna menguante es utilizada para el trasplante de los almacigos,
debido a que tienen mas probabilidades de sobrevivir, por encontrarse con mayor fuera la
naturaleza. Algo muy distinto es lo que ocurre con la fase de la luna nueva y la fase de luna
creciente, pues se atribuye a que en estas lunas se puede sembrar todas aquellas hortalizas que van
sobre la tierra. El conocimiento dice que, en esa fase, tienen altas probabilidades de crecer fuertes
y sanas. Para ello, se toma como referencia a la luna nueva o “luna perdida”, porque es el
principio para la formacion de la luna creciente. Es aqui cuando se siembran hortalizas de vaina
como las arvejas, porotos, lentejas, entre otros y también se siembran cereales como el trigo y el
maiz, para que tomen por completo la luna creciente y se desarrollen bien. LLas hortalizas de hoja
por su parte, pueden ser sembradas durante cualquiera de las dos fases descritas anteriormente,
porque bajo ambas fases crecen favorablemente (...) El trasplante se debe realizar bajo creciente o
menguante, teniendo en cuenta la luna en la cual se sembré porque para poder trasplantar se debe

hacer en la fase contraria” (Manosalva y Carrasco, 2017 p.28-29).

Unido a lo anterior, “[e]xiste la creencia que, al no respetar las fases lunares para la
siembra o el trasplante, provoca que las hortalizas y plantas en general, se suban y den semillas
antes de alcanzar su total desarrollo, o no broten o bien se sequen. El respeto a este tipo de

conocimiento, asegura el buen crecimiento y desarrollo de los cultivos en la huerta, siendo estos
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saberes una de las gufas mas importantes para las personas que participaron de esta investigacion”
(Saavedra y Céspedes, 2017, p.29)

A rafz de todo lo anteriormente expuesto podemos afirmar que el trabajo horticola
Mapuche es mas que la realizaciéon de cultivos, sino que es una fuente importante de sus
tradiciones e historia, esencial para mantener el equilibrio y el buen vivir (kiime mongen) y que
aun perdura en las comunidades. Su conexién con la naturaleza y sus antepasados, la reciprocidad,
el respeto por la tierra, los rituales religiosos, la cooperacion, la importancia de los astros, las
propiedades medicinales de las plantas y la forma de traspaso de conocimientos de generacién en
generacioén son elementos que deben ser considerados y protegidos para el efectivo desarrollo de
la actividad agricola Mapuche, en el sentido de que estos permiten su identificacién y
conservacion de su cultura, y que cobra aun mds importancia en la actualidad ante la lucha

reivindicatoria de sus tierras, saberes ancestrales del Pueblo Mapuche en nuestro pais.
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4. Salud Mapuche:

La medicina indigena tradicional consiste en “aquellas practicas que han tenido su origen
en los espacios geograficos y sociales de los pueblos indigenas, y que surgieron antes de la colonia,
y/o en el proceso, cuyos conceptos, metodologias terapéuticas se basan en la historia, la
cosmovision y la identidad cultural indigena” (Instituto Interamericano de Derechos Humanos y

Organizaciéon Panamericana de la Salud, 2000, p.8).

La concepcion de salud de los pueblos indigenas tiene rasgos definitorios particulares, que
dicen relaciéon con la representaciéon integral del mundo. Bajo esta logica, se concibe la salud como
un sistema de bienestar integral que considera una serie de elementos espirituales, lo cual nos
ayuda a entender la connotacién cultural que tienen las enfermedades, fuertemente relacionadas
con su sistema de valores y creencias (Instituto Interamericano de Derechos Humanos vy
Organizaciéon Panamericana de la Salud, 2006). Al respecto, Cuyul explica que “la salud [mapuche]
esta integrada a todos los fenémenos de la vida misma y atiende a determinaciones econémicas,
politicas, ambientales, espirituales, culturales e histéricas que a su vez son dimensiones que

pueden sintetizarse en el concepto de kiime mongen” (Cuyul, 2013, p. 23).

La dualidad entre el &imelkalen y Weknfe resulta clave para entender la esencia del sistema
de salud Mapuche. Por una parte, el concepto de kimelkalen representa el bienestar, es decir, el
equilibrio en la vida de el/la mapuche en donde se incluyen aspectos econdémicos, religiosos,
educativos, historicos, entre otros; por lo que el desequilibrio en alguno de estos aspectos es
perjudicial para el individuo, pudiendo tener repercusiones no solo en una persona sino que,
inclusive, en la comunidad (Oyarce et. al, 2010). Por el contrario, Wekufe, “alude a todo lo
negativo y desconocido que existe y que puede provocar kuran o enfermedad, [siendo posible
trasmitir esta energfa por| el pensamiento o emocién de un hombre (odio, ira, envidia, etc.), por
un espiritu maligno, por el alma de un difunto y por cualquier cualidad wekufi’” (Diaz et al., 2004,
p. 10). De esta manera, cuando el equilibrio se desestabiliza a causa de la transgresion de las leyes
de la naturaleza o se quiebran las normas del Az Mapu, se producen las enfermedades, las cuales
pueden traer consecuencias tanto fisicas como espirituales al individuo afectado (Diaz et al., 2004;
Opyarce et al., 2010). En el mismo sentido el Machi Victor Caniullan sefiala: “en nuestra sociedad

no es como la enfermedad misma, no es como el dolor mismo, es un término mas amplio que
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engloba a la comunidad, a la familia y al che'* mismo, pero en su conjunto” (Caniullan, 2000, p.

131).

Segun Torres, Conejeros y Jelves, para el Pueblo Mapuche existen dos tipos de
enfermedades o kwxan: las mapuche kuxan y las wigka kuxan. Las primeras corresponden a las
enfermedades propias de la cultura mapuche, conocidas a través de las generaciones y que se
tratan exclusivamente mediante los especialistas de la salud mapuche; y, las segundas
corresponden a enfermedades que fueron adquiridas a raiz de la llegada de los espafioles, las

cuales son propias del mundo occidental (Torres et al., 1995).

Dentro de las mapuche fuxan existen varios tipos de enfermedades: las rekuxan, weda kunxan
y wenu kuxan. Las rekuxan “se producen por desequilibrios o descuidos de su persona como: pasar
mucho frio, mucho calor, hacer fuerza, comer alimentos muy grasosos, lavarse el pelo o bafiarse
cuando se esta con la regla, etc. [y la forma de sanarlos es mediante] plantas medicinales, /awen,
receradas por meicos o lawentuchefe, componedores y otras personas que saben hacer remedio”
(Torres et al., 1995, p.2). Las demas enfermedades se caracterizan por su origen sobrenatural y
que sélo son conocidas por personas pertenecientes al Pueblo Mapuche. Asi, las weda kuxan “son
provocadas por los wekufv, o espiritus malignos, y el &alku, brujo [por su parte| las wenu kuxan
que son enviadas por Gunecen u otros dioses a las personas que cometen errores y faltas en
relacion a la espititualidad mapuce o en su trato con las demas personas (...) la forma se sanar este

tipo de enfermedades es mediante la machi (Torres et al., 1995, p.2).

Son cuatro los principales especialistas de la salud mapuche, el/la machi, el/la

lawentuchefe, el/la ngiitamchefe y el/la Pufiefielchefe:

El/la machi es un/una “médico, muy brevemente lo podemos definir como Terapeuta
familiar, que son principalmente mujeres que son absorbidas por las antiguas energfas positivas y
negativas, se transforman en personas con conocimientos, habilidades, sensibilidades pocos
explicables en castellano. Sufren un rotundo cambio sobre sus energfas y espiritu, adquieren
sabiduria por medio de suefios y cumplen el rol de dirigir ceremonias sagradas en el LOFCHE

(comunidad)” (Ministerio de Salud, 2018, p. 59).

14“Persona, gente, ser humano” (Ministerio de Salud, 2018, p.43).
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El/ la lawentuchefe consiste en la persona encargada de sanar enfermedades menos graves
a través de la utilizacion de hierbas y plantas medicinales complementando su uso con
ceremonias, ritos, cantos y danzas. Sus saberes “proviene[n]| del profundo conocimiento del
entorno, especialmente de los bosques, y es traspasado de generacién en generacion” (Fundacion

de Comunicaciones, Capacitacion y Cultura del Agro, 2014, p. 38).

El/la Ngutamchefe es la “persona conocedora de la forma, funciones y posicion de los
huesos y encargada de componerlos cuando han sufrido roturas o alteraciones en su posicion.
[Mientras que el/la Pufiefielchefe] es la persona “especialista en maternidad y con conocimiento
de como debe nacer un nifio y de cémo solucionar los problemas que se presentan en el

momento del nacimiento” (Diaz et al., 2004, p. 11-12).

En algunos casos mas de un especialista de la salud mapuche puede curar la enfermedad,
pero respecto de ciertas enfermedades es excluyente la intervencién de la machi, en este sentido,
“los agentes de curacion o salud popular —como hierbateros y meicas—, pueden reemplazar a la
machi en el caso de enfermedades producidas por efectos del frio, calor, aire, alimentacién y
algunas causas magicas; pero las enfermedades atribuidas a posesion de espiritu maligno, pérdida
del propio espiritu y otras causas sobrenaturales, solo pueden ser tratadas por machis” (Consejo

Nacional de la Cultura y las Artes, 2012, p. 34).

Sin embargo, en la cultura mapuche no soélo es importante la intervenciéon de aquellas
personas, sino que ademas, existen objetos a los cuales se les atribuyen cualidades curativas
importantes. Uno de ellos es el kw/trin, instrumento mapuche que posee poderes curativos y

propiedades diagndsticas o preventivas de la enfermedad (Grebe, 1973).

Los poderes curativos del kultrin se manifiestan con el canto de la machi, lo que permite
vincularla con los espiritus y eliminar al espiritu maligno (wekufe), el cual origina la enfermedad. De
esta manera, el sonido del kultrin -junto con los cantos de la machi- facilita la sanaciéon del
enfermo mediante la llegada del &iime piillii. En cuanto a las propiedades diagnosticas, el kultrin es

utilizado en un ritual llamado pewutsin, en donde “se aplica el toque de kultrun sobre alguna prenda
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interior blanca del enfermo colocada al sol, [lo cual permitiria] captar e identificar la etologfa y

sintomas de la enfermedad, facilitindose asi su diagnéstico” (Grebe, 1973, p. 31).

También, “se utiliza, asimismo, su toque para prevenir la llegada de la enfermedad a un
hogar o a un posible enfermo, evitindose que el espiritu maligno tome la posesion de este ultimo”
(Grebe, 1973, p. 31). Otras formas de realizar el pewnntsin es mediante la examinacién de la orina o
saliva del enfermo, y en caso de que no sea posible asistir a éste de manera personal, se puede

hacer mediante una fotografia (Torres et al., 1995).

Muchas de las practicas curativas implican la realizacién de actos solemnes o ceremoniales.
Asi, una de las ceremonias de sanacion mapuche mas importantes es el Machitrin: E1 Machitiin se
realiza en los casos en que la machi compruebe la accién maliciosa de un/una kalks, y tiene como
fin “expulsar los demonios del cuerpo o para re-capturar su alma y devolverla al duefio, [para
luego efectuar] una terapia con hierbas, que a veces dura meses, hasta que el enfermo se recupere

completamente” (Montecino y Conejeros, 1985, p. 20).

Otra ceremonia se sanaciéon mapuche es el Entzin o Datun: Esta ceremonia, segin Diaz, se
realiza cuando el wekufe (espiritu maligno) ataca a una persona, generando una ‘“condensacion
material” denominada por los mapuches como “endoparasito”, que consiste en la intromisioén de
una energfa que produce graves efectos fisicos en el individuo afectado. Frente a esto, “la terapia
para contrarrestar al wekufu es el entiin, conocida en la zona sur de Chile como datun, existiendo
dentro de ella diversas técnicas: la succion de la region enferma (ilun, Glutun o fotrariin), masajes
en la zona enferma, operaciéon quirdrgica de la zona en cuestion (puncion, sajadura, trepanacion),
por transferencia al cuerpo de un mineral, vegetal o animal, que engendra una diferencia potencial
respecto al medio interno del paciente a fin de que en endoparasito se materialice en ¢éI” (Diaz et

al., 2004, p.13).

Como ya hemos mencionado anteriormente, las plantas y los animales cumplen un rol
fundamental en la medicina Mapuche, los cuales se utilizan como instrumentos sanativos. Las
plantas medicinales consisten en “aquellas especies vegetales cuya calidad y cantidad de principios
activos tienen propiedades terapéuticas comprobadas empirica o cientificamente en beneficio de

la salud humana” (Instituto Interamericano de Derechos Humanos y Organizaciéon Panamericana
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de la Salud, 2000, p. 21). El uso de las plantas medicinales debe ser personalizado, atendiendo a las
situaciones particulares del individuo afectado atacando el origen del mal, por ello, el utilizar las
plantas medicinales que a otra persona le sirvieron para sanar, no sanara a otra persona con los
mismos malestares. En cuanto al uso de animales en la sanacién mapuche, éstos son utilizados
cuando no es posible sanar la enfermedad mediante las plantas medicinales. Asi, se realiza una
ceremonia en donde se le traspasa la enfermedad que padece el individuo al animal.
Generalmente, este tipo de tratamiento es utilizado en los casos en que la persona padece de

tumores o quistes (Caniullan, 2000).

Actualmente, existen en Chile tres organizaciones de salud mapuche: La Asociacion
Mapuche Newentuleaifi (Hospital de Nueva Imperial), Asociacion Mapuche para la Salud Makewe
Pelale (Hospital Makewe) y la Coordinadora de Salud Boroa Filulawen (Centro de Salud
Intercultural Boroa Filulawen) (Cuyul, 2013). La creaciéon de estos establecimientos de salud se
enmarca en una politica estatal de involucramiento de las practicas de la medicina tradicional
indigena, particularmente de la mapuche, pudiendo asi otorgar un servicio ofreciendo las
diferentes practicas medicinales, esto es, tanto la mapuche como la occidental; y de esta manera
reconocer el pluralismo juridico y la interculturalidad existente en el territorio chileno. Estas
practicas han sido validadas por organismos internacionales, como la OPS y OMS, las cuales han
concluido que la pluralidad de practicas médicas ha permitido mejorar la salud de la poblacién.

(Oyarce et al., 2010).

Sin embargo, es curioso que Andrés Cuyul critica fuertemente este sistema de salud
intercultural, sefialando que la politica utilizada no interviene en todos los aspectos de la vida, que
son fundamentales para el buen vivir (&sime mongen) y para la comunidad mapuche. Es decir, es un
sistema que no ataca la contaminacién de sus tierras, ni la pobreza, ni la discriminacién constante
que sufren las comunidades, manteniéndose una relacién subordinada del Pueblo Mapuche al
Estado chileno. A este respecto expone: “Este enfoque paternalista desconoce el ejercicio de
autonomia y el derecho a la autodeterminacién mapuche, que desde las experiencias auténomas
de salud se pueden traducir en intervenciones sanitarias colaborativas y que no reproduzcan el
tutelaje sanitario que han salvaguardado los programas de salud especiales para indigenas” (Cuyul,

2013, p.27).
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En cuanto a la incorporacion de la machi en los centros de salud interculturales, Cuyul
sefiala: “La incorporacion esporadica o permanente de chamanes indigenas a un centro de salud
que se ha experimentado con mayor frecuencia a partir del afio 2000 viene a descontextualizar su
accion socio-terapéutica: se le recluye en un “box”, propio del método y espacio clinico
(observacion sistematica y control de variables), es decir, se desnaturaliza su rol comunitario
interrumpiendo la cosmovisiéon y practica en el contexto territorial, disponiendo al terapeuta
indigena en un espacio aislado que facilita su domesticacion tecndcrata, [ademads] se suman
consecuencias que acarrea la transgresion al ngen pelju o duefio de los espititus propios de la/el
machi que generalmente trae consecuencias en su salud, segun las logicas socioculturales propias

que rigen a estas autoridades espirituales mapuche ” (Cuyul, 2013, 28).

A partir de lo expuesto, podemos percatarlos que la concepcion de salud mapuche posee
una perspectiva integral de bienestar, entrelazindose con otros aspectos de la cosmovision
mapuche, como ag mapu, objetos simbolicos y ceremonias religiosas. Ademas, podemos notar la
gran diferencia que tiene con la concepcion occidental de salud en varios puntos; respecto a sus
agentes, a los métodos de sanacion, a la evaluacién de la salud, entre otros. Bajo esta 16gica, el
Estado Chileno ha realizado esfuerzos para poder incorporar la medicina mapuche en los
hospitales estatales, sin embargo, ellos han resultado insuficientes al intentar homologar dichos
aspectos a los sistemas occidentales, develando una falta de informacién y conocimiento de los

elementos claves y de la verdadera esencia del sistema de salud Mapuche.
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5 Ceremonias religiosas y ritos:

Gran parte de la vida mapuche tiene que ver con la religiéon y la espiritualidad. Asi, tal
como veremos en este apartado, existe una estrecha relacion entre la dimension social y espiritual,
siendo la religiosidad un ingrediente esencial para la identidad del Pueblo Mapuche, por lo que la
mayotfa de sus ceremonias y rituales se consideran un puente hacia el mundo sagrado, donde
habitan sus antepasados y divinidades. De esta manera, la mayoria de ellos estan orientados al
restablecimiento del equilibrio césmico a través del principio de reciprocidad y al fortalecimiento

de la comunidad y el Wallmapn:

En relaciéon a lo anterior, Foerster explica que “los ritos realizan una representacion
dramatica de los limites (de las diferencias), es decir, actualizan los sistemas de creencias, de mitos
y de relatos referente a lo sagrado y a los dioses. [Ademas] los ritos hacen posible la conexion o el
encuentro entre lo sagrado y lo profano (...) Esto explica que la oposicién entre lo sagrado y lo
profano tenga un caracter complementario y que constituya el principio capital de todo el orden
cosmico. Entonces, por las caracteristicas peculiares de cada uno de ellos y por su no menos
indispensable comunicacion, la sociedad requiere regular sus mutuas relaciones. Esto se logra a

través de los ritos” (Foerster, 1995, p.88).

A continuacién, expondremos los ritos y ceremonias mas importantes para los mapuches,

tales son: el We Tripantu, el Nguillatun, el Palin, el Machitun y el ritual funerario:

5.1 El We Tripantu:

Una de las celebraciones mas importantes que forma parte de la identidad cultural del
Pueblo Mapuche es el We Tripantu, tiesta que ha de conocerse popularmente como “El afio nuevo
mapuche” (Bengoa, 2014) Esta se desarrolla entre los dias 21 y 24 de junio, pero es durante la
noche del dia 23 que tiene especial relevancia, justo al producirse el solsticio de invierno en el
hemisferio sur, caracterizada como la noche mas larga y el dia mas corto, y como la fecha en que

el sol alcanza el acercamiento maximo a su territorio (Milesi, 2014)
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De esta manera, esta festividad guarda estrecha relacién con el conocimiento de la
naturaleza y el respeto que el Pueblo Mapuche le tiene a ella y a sus elementos. Asi, gracias a la
observacion de los cambios climaticos y de los astros -especialmente del sol y la luna- es que han
desarrollado un gran conocimiento del tiempo y del espacio (Inarrumen"), lo que les ha permitido
desarrollar un calendario propio (Roger, 2016). Al respecto, Nanculef expresa que: “Todas
nuestras nacionalidades indigenas conocian el inicio de un nuevo ciclo, lo que los winka llaman
aflo, nosotros le llamamos ‘regreso del sol’, ke piwul txipantu, que es mucho mas pragmatico de
entender que la idea del afio (...) en todos nuestros pueblos indigenas creen en los ciclos, pues en
el Universo hay ciclos y ciclos. En el puro Sistema Solar tiene 12 ciclos distintos (...) nuestro
Mapu se demora 364 dias dice el mapuche kimiin [sabidurfa mapuche], en dar una vuelta al sol,
medido en 13 Aiiyen o lunas de 28 dias cada uno” (Nanculef, 2001, p.3). Es por eso que la gran
mayotia de los ritos y ceremonias que se realizan durante el We Tripants tienen que ver con este

conocimiento.

El sentido de la celebracion es “la renovacion del compromiso y las formas como se
relaciona el mapuche con la naturaleza. Es el periodo en que la tierra inicia un proceso de
renovacién de sus energias donde el Agua, como uno de los principales elementos del #agen che o
vida adquiere principal relevancia para una nueva etapa de produccién, y para que las plantas
empiecen a brotar, la savia de los arboles a funcionar después del letargo del Riwiigen u Otono”

(Nanculef, 2001, p.6).

La forma en que se celebra varfa segiin las comunidades y las necesidades que estas
requieran, sin embargo coinciden en la exteriorizacion de un sentimiento de celebracion y alegria.
Al respecto, en la entrevista realizada por Luis Garcia Huidobro a Soffa Painiqueo (de la
organizacion urbana Folilche Aflaiai), esta ultima expresa que: ‘alguna gente se amanece para
recibir al gran Sol. Hay un momento calmo, en que la naturaleza esta dormida, como entre las 4 y
5 de la mafana. La naturaleza esta tranquila. Todos los seres vivos estan cambiando su
vestimenta, haciendo su limpieza. L.os Mapuche se levantan, se levanta a los nifios primero y se

los lleva a lavarse en agua que corra. A esa hora el agua esta cristalina. La naturaleza al despertar se

15 “Tnarrumen es la metodologfa o ciencia mapuche del aprender de los hechos reales de la naturaleza, las condiciones
que esta nos ofrece y la forma de relacionarse con ella fue lo que permitié a nuestras nacionalidades indigenas y a los
mapuche en particular, descubrir los movimientos, tanto de rotacién de la tierra, como de traslacién” (Nanculef,

2001, p.4)
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lleva todo lo viejo, las enfermedades, los malos pensamientos, el agua se lo lleva. Luego se le pone
a los nifios ropa, en lo posible nueva o bien lavada. Se recibe al Sol con todos los seres vivientes,
se lo recibe limpios y la vida se renueva (...) se comparten con ¢l los alimentos preparados y se le

agradece’ (Garcfa-Huidobro, 2005, p.28).

Por su parte, Lara Milesi identifica en su estudio una generalidad de actividades que se
desarrollan durante el We Tripantu: Asi, son muy comunes los bailes y cantos de hombres y
mujeres en la mayoria de las celebraciones, los cuales son musicalizados con instrumentos propios
como el kultrun, la trutruka o el trompe. Ademas, se acostumbra la preparacién de comidas
especiales como Fayun, koffe o panes grandes con figuras. Se llevan a cabo juegos tipicos, entre los
cuales destaca el Pa/in (del cual hablaremos mas adelante) y ceremonias que pretenden afianzar los
lazos entre la comunidad y agradecer a la naturaleza para asi equilibrar la energia cosmica y
armonia del Pueblo; entre ellas destacan el Kazan -ceremonia de perforacién de orejas de las nifias
para poner los pendientes caracteristicos mapuche, y momento de la entrega de nombre a la nifia
por parte de la abuela materna- , el Lakutun —ceremonia en que el abuelo paterno le entrega el
nombre a su nieto-, el Misawun —acto de compartir un mismo plato entre dos personas parar
recordar y afianzar su amistad, el Konchotun —eremonia de compadrazgo-, y el Llellipun —rogativa al
lado de los arboles frutales donde previamente se ha dejado las ramas de coliglie, canelo, maqui y
laurel, siendo usual datle golpecitos a los arboles con esas ramas para que produzcan mejor en el

ciclo que comienza- (Milesi, 2014).

Por todo lo anterior es que podemos entender la importancia de la celebracion del We
Tripantn, no solo como una festividad tipica sino que por la relacion que esta tiene con la
cosmovision y el equilibrio de los elementos que componen el Wallmapn y por el panorama que

generan las actividades para compartir con su comunidad.

5.2 El Nguillatiun:

Dentro de los rituales mas importantes en de la cultura Mapuche esta el Ngui/latsin, el cual
es definido por Marfa Catrileo como aquel ‘ritual que se realiza conforme a las tradiciones

aprendidas de los antepasados para alabar, pedir o rogar a los cuatro dioses del wenu mapn (tierra

54



de arriba), y mantener o restituir el bienestar y equilibrio de los habitantes del mapu (tierra)’
(Castro, 2000, p.87). Como veremos, durante la realizaciéon del ritual se llevan a cabo diversos
ruegos y pedidos colectivos, ya sea por la unién y bienestar de su comunidad, por la solucién de
problemas particulares que los aquejan, por el buen tiempo, por las cosechas o por la fertilidad de
sus animales. Bajo esta logica, el Nguillatin es considerado un rito solemne, en donde los simbolos
e instrumentos, el rol de sus participantes, las formas de ejecucion y el orden de los actos cobran

una significancia especial:

Tanto la duracién y periodicidad con la cual se realiza un Nguillatin como las actividades
que se llevan a cabo en el transcurso de este, varfan segun las comunidades y las necesidades de

cada una de ellas'®

. Asi, “si bien algunos rituales son organizados en respuesta a circunstancias
conflictivas inmediatas (catastrofes naturales y circunstancias politicas), la mayoria de las veces se
trata de un ritual elaborado con gran tiempo y dedicacién para agradecer a la divinidad los dones
recibidos y pedir por el bienestar material y espiritual de la comunidad. (...) Algunas
[comunidades] lo realizan todos los afios, mientras que otras mantienen una alternancia cada
cierto numero de afios. Existe, de todas formas, una tendencia a organizar un gran Ngwuillatin cada

cuatro afios, nimero simbolico por excelencia”. En cuanto a la duracién, estos suelen durar de

dos a cuatro dias. (Castro, 2000, p.91)

Pablo Castro explica que los actores principales dentro de la ceremonia son: El Nguenpin —
quien lleva la palabra durante las rogativas- el/la Machi —mediador entre el mundo terrestre y el
mundo espiritual- los &allfu mallen 'y kallfu wentru —encargados de manipular los objetos sagrados-
los sargentos —quienes actian como guardianes y protectores de la disciplina del ritual- Ademas,
dentro de los participantes importantes del grupo estan los duefios del Nguillatin, encargados de
la organizacién y preparacion de este, liderados por un Lonko. Los asistentes de las comunidades
vecinas invitadas se denominan Mezrer, quienes también forman parte activa del ritual. Por ultimo,

estaria los Witran o visitantes esporadicos (Castro, 2000).

16 “Después de un largo periodo de sequia organizan un Nguillatin para obtener lluvias. Si estas caen en exceso a
punto de comprometer el porvenir de las cosechas, efectian otro para obtener buen tiempo. Si se declara una
enfermedad contagiosa, si se produce un terremoto o una calamidad publica celebran por todas partes grandes
nguillatunes para conseguir la cesacion del azote (...) No faltan casos en que la organizacién de un Nguillatiin depende
de algin fenémeno extraordinario como el de una vision en lugares apartados o si al regreso del pueblo por la noche,
uno o varias araucanos tienen peuma [ilusiones]. El espiritu dominador de los hombres les aparece en forma de animal
y les habla: Estoy muy enojado con vosotros porque no me haceis mds Nguillatiin. s;Por qué me ban olvidado mis corderos? 1os
visionarios refieren su encuentro y los visionarios propagan la noticia rapidamente por la reduccién. Piden el parecer
del cacique y €l resuelve celebrar un Nguillatin para prevenir algunas desgracias posibles” (Joseph, 1930, p.85)
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Como ya mencionamos, es comun que este evento sea preparado con mucha antelacion
por la comunidad organizadora, quienes dias antes de la ceremonia recolectan alimentos y matan a
los animales que serviran para la cena de los asistentes. Asi, colectivamente construyen la ramada

—lugar en donde se cocinard y servira la comida- y preparan el fogon:

Las ramadas “son casetas de 2 m de alto y de unos 9 m” de base construidas con palos y
ramas de eucalipto. Frente a cada ramada se excava el fogén, que consiste en un hoyo rectangular
de unos 50 cm de profundidad, 100 cm de largo y 70 cm de ancho” (Gaete y Raurich, 1991, p.39).
Ademas, las familias se encargan de capturar a los animales que seran sacrificados y de preparar el
Nguillatuwe (espacio sagrado en donde se llevan a cabo las actividades y rogativas del Nguillatun)

(Bengoa, 2014)

Al centro del Nguillatuwe se ubica el Rewe, “este arbol sagrado esta formado normalmente
del tronco tallado de un laurel, maqui o canelo. Para ser considerado propiamente Rewe, el palo
debe estar adornado con ramas de diferentes arboles, generalmente arboles frutales que se
consideran mads propiciatorios como simbolos de fertilidad. Siempre mirando al este, el Rewe
puede permanecer en el Nguillatuwe o ser plantado especialmente para la ocasion. Allf se depositan
también grandes cuelgas de carne y de pan que luego son entregados a los visitantes, Ademas, el
Rewe es adornado con banderas de diversos colores segun sea la intencién por la que se ruega. A
cierta distancia del Rewe, hacia el Este, se ubica el Jangui-llangui, el altar sacrificial donde se inmola
el cordero y se enciende el fuego del sacrificio” (Castro, 2000, p.93). Asi, el objetivo del Rewe es
generar las condiciones necesarias para que la comunidad, desde el mundo terrenal-profano logre

comunicarse con lo divino-sagrado, representando el centro del universo mapuche. (Joseph, 1930)

Ya listos los preparativos, llega el dia de la ceremonia, la cual comienza muy temprano,
generalmente con el Awn o Awun, que consiste en la realizaciéon de una cabalgata alrededor del
espacio sagrado o Nguillatuwe. Los jinetes llevan consigo banderas e instrumentos musicales
mientras van cabalgando y repitiendo gritos sagrados (Castro, 2000 ; Gaete y Raurich, 1991).
“Este galopar representa por una parte una accion purificadora y transformador, y por otra parte
es un acto honorifico [hacia las personas presentes y artefactos]” (Castro, 2000, p.95). El orden y
el sentido de la cabalgata varfa entre las comunidades, generalmente la finalizan acercandose al
Rewe depositando las banderas u objetos sagrados, mientras los demas participantes tocan

instrumentos y bailan o realizan cantos religiosos (a:é/) (Gaete y Raurich, 1991).
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El baile tipico durante el Nguillatun es el Purrin, convocado por el jefe de la comunidad
que se realizan durante el Awn, o en acto separado (Gaete y Raurich, 1991): El Purrin “consiste en
girar alrededor del rehue con pasos cortos. Los participantes se toman del brazo o de la mano y
giran como aspas de molino en el sentido contrario a las manecillas del reloj. La velocidad de la
danza esta dada por el ritmo mondtono de la musica, que al comienzo es lento, luego mas rapido
para, finalmente, volver a la cadencia inicial. Este baile dura poco mas de una hora y junto a los
instrumentos ya mencionados [sonajeros, kultrun y trutrucas| se escuchan trompetas, pifilcas y
trutrucas cortas, tocadas por hombres que participan en el purrin. La machi mas anciana, ademas de

tocar el kultrin canta constantemente” (Gaete y Raurich, 1991, p.42).

Ya realizados el Awn y los bailes, comienza el ritual propiamente tal mediante las rogativas
y oraciones en mapuzungun dirigidas a Ngiinechen y el Pantedn'’. Durante ella se realiza el sacrificio
propiciatorio, en que “[e]l Ngenpin en persona o delegando atribuciones a ayudantes, dan muerte a
una o mas victimas ubicadas en las inmediaciones del altar, por lo comun corderos de los que se
extraen corazones y sangre. Es posible que se saque la sangre de una de las orejas de las victimas
sin darle muerte o en caso extremo, que ellas sean cortadas. L.os Ngenpin manipulan los corazones
durante las oraciones; la sangre se reparte a los congregados, para ser asperjada o simplemente
vertida en un recipiente en el Llangi-llangi’*” (Foerster, 1995, p.95). En algunas comunidades la
carne es consumida por los asistentes, en otras se deja que los restos del animal se consuman en el

fogénlg.

Inmediatamente después de la rogativa y el sacrificio comienza una nueva ronda de Awn
y/o bailes, que se van repitiendo segun las costumbres y necesidades de la comunidad (Gaete y
Raurich, 1991). Ademas, entre ellos existen momentos de descanso en los que se dirigen a las
ramadas para buscar comida preparada por las mujeres de las familias organizadoras; “La comida
que sigue al Nguillatin tiene las proporciones de un gran banquete. Algunos miembros de cada

familia se han turnado durante la ceremonia, al abrigo de la ramada, para preparar los alimentos,

17 “Con respecto al Pante6n mapuche, la mayoria de los autores estan de acuerdo en que el Ngtinechen aparece hoy
como el dios mas importante. Sea por influencia del cristianismo o no, la mayorfa de los mapuches actuales lo
consideran el tnico Dios. La imagen de dios mds tradicional es una imagen cuaternaria. Esta cuaternidad esta formada
por una pareja de ancianos y otra de jévenes, integrando asi toda plenitud: sabidurfa-ancianidad y fuerza-juventud, y
masculinidad y feminidad. Algunos intérpretes de la plegaria consideran a estos cuatro dioses como una forma de
dirigirse a un unico dios, Ngiinechen” (Castro, 2000, p.906)

18 Altar secundario

19 El humo del fogén que consume al animal sacrificado facilita la conexién con el wemumapn y las divinidades.

(Foerster, 1993)
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pelar y cocer el mote y las papas, asar la carne de las victimas y llenar los cantaros de muday. En

este dia de abundancia, las provisiones alcanzan para todos” (Joseph, 1930, p.89).

Es importante destacar el rol de la/el machi en el desatrollo de la ceremonia, puesto que
es quien hace de mediadora entre el mundo terrestre y el mundo espiritual. Es quien se comunica
con los ancestros y las divinidades para verificar si estos han escuchado sus oraciones y las han
recibido positivamente. Asi, mientras el/la machi baila al ritmo de su &u/trun alrededor del Rewe,
generalmente en el dltimo ciclo de rogativa y sacrificio del Nguillatrin, va entrando poco a poco en
un trance chamanico durante el cual se genera la conexién espiritual, con el mundo del Wenu

Mapu (Joseph, 1930 ; Castro, 2000 ; Gaete y Raurich, 1991))

Alfredo Molina, antropologo, relata el trance espiritual del Machi durante el Nguillatun de
la comunidad de San Juan de Dios Colihuinca expresando que: “El machi Juan dijo <Marri
Marri> y nosotros respondimos <Marri Marri>. El machi siempre tocando su Ku/trin al lado de
su oreja en forma vertical a su cabeza, mueve los indumentos chamanicos que posee el interior de
su tambor. Estaba estableciendo una relaciéon con otro mundo, con los dioses creadores.
Empiezan hablar profundamente por un largo periodo en forma de pregunta y respuesta, y el
machi sin parar de hablar comienza a dar informacién desconocida para mi, donde el
Dugunmachife la procesaba y la guardaba en su mente, para posteriormente comentarsela al
machi, ya que después de dejar el trance el no recordara casi nada. El machi inspira fuertemente y
luego bota el aire lentamente, mientras los musicos y gente que estaba a su alrededor le daban
fuerza y aliento mediante el choque de coligues y gritos” (Molina, 2005, p.108). En este mismo
sentido, Claude Joseph, presente en el Nguillatrin realizado en la comunidad de Huentelolén

13

expone en su investigacion que la machi, al volver del trance, muy agotada “[d]eclara que el
dominador de la tierra esta contento con sus hijos porque le han celebrado Nguillatiin y que se ha
dignado escuchar favorablemente sus suplicas. Esta declaracion es recibida con saltos de alegria y
otras manifestaciones de regocijo. L.a machi da por terminada la ceremonia. Se le acercan por

todos lados para congratularla del buen desempefio de su misién y le narran las particularidades

que mas han contribuido a dar solemnidad a la ceremonia” (Joseph, 1930, p.89).

Por todo lo expuesto, podemos darnos cuenta de que la realizacion del Ngwillatin es visto
por los mapuches como un imperativo de sus divinidades, necesario para restablecer el equilibrio

entre las fuerzas y energfas del mundo terrenal y espiritual. Asi, “[c]on sus cultos de Ngwuillatin la
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sociedad mapuche contribuye al mantenimiento del orden césmico en la medida que, al destruir
ritualmente las ofrendas y devolvérselas asi a las divinidades, pueden reconciliar su trabajo con la
naturaleza y con el orden divino, como también hacer efectiva la realizacién de la reciprocidad”
(Foerster, 1993, p.100). Asimismo, podemos entender que el ritual es esencial para el Pueblo
Mapuche de tal manera que puede significar un desequilibrio grave si este no se lleva a cabo,

traduciéndose en desastres naturales, sequia y eventos negativos para el Wallmapu.

Sin embargo, la importancia del Ngwillatsin no se agota en el ambito espiritual y religioso,
sino que ademads constituye un evento social importante al ser un punto de encuentro y de union
entre las familias de la misma comunidad o con otras distintas. Asi, la cooperacion entre ellas en la
organizacion del evento, la cantidad de alimentos que se comparten, la realizaciéon de bailes y
exclamacion de rogativas implican un trabajo en conjunto que exige su participacion e integracion,
todo lo cual permite el fortalecimiento de los lazos entre las comunidades y, asimismo, del

sentimiento de identidad étnica que los une a su pasado y cultura, propia del Pueblo Mapuche.

5.3 El Palin

El Palin (nombrado por los espanoles como chueca) es el juego tradicional de la cultura
Mapuche, que se practica desde antes de la llegada de los espafioles y que ain pervive en las
comunidades con sus reglas ancestrales a pesar de las constantes prohibiciones que les fueron
impuestas durante los siglos XVII — XVIII y los conflictos producidos durante la —mal llamada-
“Pacificacion de la Araucanfa”. (Painaqueo y Olivares, 2017) Es por eso que, como veremos, el
Palin se ha considerado una actividad de indole recreativa, politica y social que forma parte de la
identidad cultural del Pueblo Mapuche y que lleva implicito la impresion de resistencia ante la
colonizacion y la violencia estatal. Tanto asi que el afio 2004 fue declarado Deporte Nacional por
acuerdo entre la Corporaciéon Nacional de Desarrollo Indigena y Chile Deportes para asegurar su

conservacion y promocion (BCN, 2015).

El Palin es un juego de equipo y agilidad: “[para jugar| se forman dos equipos adversarios
con el mismo numero de jugadores [palifes|, de 5 a 15 cada uno, representantes de parientes o
amigos de dos reducciones o comunidades, que forman dos hileras frente a frente, a lo largo, en el
tercio central de la cancha [palibue o paliwe] de 200 metros de largo por 12 metros de ancho,

delimitado por ligeras zanjas. Los equipos se disputan una pequefia bola de madera [pa/], que
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golpean y empujan con extremos distales curvos de bastones de madera [wiios] tomados con
ambas manos en oposicién, como en hockey y golf. Hay desplazamientos rapidos para lanzar la
bola hacia las lineas cortas del rectangulo de juego, que hacen las veces de metas, una para cada
equipo. El equipo que sobrepase esa linea gana un punto o raya. Hoy se juegan dos sets de 20
minutos por lado.” (Lépez Von Vriessen, 2009, p.93). “Un elemento importante de la practica del
Palin es la organizaciéon de los jugadores en el juego. En un principio el lider de cada equipo
Loncopalife organiza a su equipo a lo largo del lugar de juego Pa/iwe. Cada uno con uno del equipo
contrario en frente. Una caracteristica de la dinamica del pa/in es que a pesar de ser un juego por
equipos uno practicamente juega con un solo jugador del equipo contrario, quien seria el kox

(Painequeo y Olivares, 2017, p.15).

Para el desarrollo de este juego no solo se requiere de la participaciéon de los jugadores
(palifes) sino que ademds, los miembros de la comunidad juegan un rol fundamental en la
realizaciéon de los preparativos, para que este se lleve a cabo en un ambiente espiritualmente
adecuado ya que es un juego que esta fuertemente vinculado a lo ceremonial: “Para la preparacion
del encuentro de palin, existia toda una mistica en su ritualidad, que se realizaba de manera
individual o con el grupo de jugadores. Ceremonias que eran dirigidas por una machi o ngempin en
el campo de juego, o el jugador en el dia anterior, preparaba su cuerpo como también su wisio, que

lo trataba con ritos y con secretos preparados para ganar la contienda” (Rumian, 2009, p.2).

Lo anterior también se pude constatar en la figura del Koz (contrincante en el juego) ya
que “cuando se juega un palin oficial uno debe de atender a su ko, alimentarlo, darle de beber y
alojamiento si fuese necesario. Esto pues se entiende que para jugar se necesita de otros para
realizarlo, ‘se debe de cuidar al &o#’ se dice. De esta norma de juego se puede entender la
importancia de la dualidad en el pueblo Mapuche, asi como ésta también se ve reflejada en el
juego y en los valores de la educacién Mapuche (...) hay relatos en las comunidades donde se
habla que los lazos entre £oz son de por vida, o sea, que si se vuelve a jugar a la misma comunidad
se debe jugar por lo general con el mismo Koz Esto quiere decir que el lazo de unién es de por

vida, y en algunos casos también es heredable” (Painequeo y Olivares, 2017, p.16).

Sin embargo, a pesar de que hoy en dia el Pa/in se juega con la intencién de fortalecer los
lazos entre las comunidades mapuches, al generar instancias de unioén y recreacion, antiguamente

era comun que el Pa/in se utilizara, ademas, como una forma de resolucién de conflictos entre
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? dentro de una misma comunidad, fortaleciendo

comunidades o para tomar decisiones politicas
asi la unién y la hermandad: Asi, “(...) al producirse un conflicto interno —que incluso podria
llevarlos a una guerra- entre las comunidades, y fuera dificil llegar a un acuerdo entre las dos
partes, se determinaba jugar un partido de pa/in, siendo los vencedores duefios de la decision final,

que pot supuesto acatarfan los perdedores por haber empefiado su palabra” (Rojas, 2014, p. 238).

Durante la conquista, también se utilizaba para el fortalecimiento y preparacion de los
guerreros, ya que su practica exigfa mucha fuerza y resistencia: “El juego de chueca es un ensayo
bélico que se ajusta a su naturaleza, donde cada uno manifiesta fuerza y destreza en la lucha;
agilidad y ligereza en la carrera. Se exponen a ser heridos, pues rara vez termina el juego sin algin
derramamiento de sangre. (...) Este juego observado de lejos es una viva expresion de una
ardiente batalla, de su mds propia imitacién en la que no faltan los golpes y la sangre’ (Lopez Von
Vriessen, 2009, p.96). De hecho, esta fue una de las razones por las que el juego fue prohibido

durante la época.’!

20 Un hecho conocido durante el siglo XVIII es el juego de palin donde se disputa la vida del Obispo de Concepcién:
“BEl 28 de octubre de 1787 salid de su palacio Don francisco de Maran, Obispo de Concepcion, con el fin de visitar la frontera de Chile
llegando hasta Chiloé. (...) Sin Ninguna novedad lego el Obispo hasta la plaza de Aranco después de haber confirmado en su trayecto a
un gran nimero de personas (...) Al descender de las montaiias de Tirua, lo caminantes se sorprendieron con un sonido inusitado que
turbaba el silencio (...) Al dia siguiente se puso Maran en marcha i caminaron todo el dia, hasta que llegaron a un bosque, donde se
detuvieron para cobrar aliento, abi estaban cnando aparecid una tropa de salvajes que gritaban Malon! Malon!. A tan brusco atague
todos se pusieron en precipitada fuga i Maran fue uno de los primeros en huir sobre su caballo. En vano se escondid el obispo pues luego lo
descubrieron en una cuesta tupida de coligue y quilas. Pero el tiempo que se habian demorado en buscarlo habia permitido a Curimilla, el
defensor de Maran, presentarse ante los indios de Tirna, Tucapel y Llenllen, cuando se conducia en triunfo a la victima. Por ambas partes
se manifestd el mismo teson; unos por matar, otros por defender, i la tierra de Arauco iba a empaparse con la sangre de sus bijos, cuando
los dos partidos convinieron en decidir por la suerte su querella i reemplazar la batalla por una partida de Chueca (...) La victoria parecid
por fin declararse por Huentelemn, cada golpe de su diestra retumbaba en el corazon de Maran. Un sudor frid pegaba los cabellos de su
[frente y el vértigo deslumbraba sus ojos y le hacia tener visiones espantosas. Por fin no tuvo fuerzas sino para caer sobres sus rodillas
exclamando “Seitor serior sporque me has abandonado?”. (...) En ese momento Curimilla se colocd frente a Huentelemn 1, descargando su
chueca sobre la de su contrario con tal furia que esta salto en astillas, como la lanza hecha trizas en un bote, sin perder tiempo descargo
otro sobre la bola, que, como no encontraba resistencia corrid por la lannra con la rapideg de una bala disparada por un arcabnz”. El
juego de palin lo ganaron los que estaban a favor de perdonarle la vida al Obispo, por lo cual este pudo regresar a
Concepcién en los dias siguientes. Ganan los Costinos al mando de Curimilla 3 rayas a 2 contra los llanistas de
Huentelemu. (Painequeo y Olivares, 2017, p.12)
21 El Palin fue objeto de diversas prohibiciones durante los siglos XVII y XVIII, algunos de los argumentos para ello
eran los siguientes: “a) conducian a idolatrias, dado que se invocaba al demonio la noche antes de jugar para ganar , b)
fiestas donde se cometian actos de lujuria y donde terminaban borrachos hombres y mujeres, c) las mujeres se mudan
de traje y los hombres se visten de animales con desenvoltura y supersticiones malas, d) los propios espafioles
comienzan a interesarse demasiado en el juego mapuche, €) se conspira contra la autoridad, f) atentado a la moral, por
la participacién de mujeres en el juego, indecentes y e inmodestas ofendiendo la decencia cristiana g) no asistencia a
misa y al trabajo. Los argumentos antes esgrimidos, conllevan un sinnumero de castigos que van desde las multas en
dinero, excomunion, hasta los azotes. Es importante dar cuenta que estas prohibiciones afectaban solo el territorio
que estaba bajo el control espafiol, siendo ineficaces y no legales al sur del rfo Bio Bio. (Painequeo y Olivares, 2017,

p.11)
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Asi, a diferencia de otros deportes, el Palin no se basa unicamente en el juego y la

>
competencia, sino que es considerado como un acto ceremonial y espiritual en donde el
contrincante no es el enemigo sino que un compafiero de juego, y en donde la participacién de la
comunidad es esencial para cumplir el objetivo del juego. Por lo mismo, hoy constituye una

instancia de reunién y reencuentro con sus costumbres ancestrales, cuya conservacion fortalece la

unidad y la tradicién del Pueblo Mapuche.

5.4 Ritos Funerarios

Nanculef nos sefiala que en la cultura Mapuche existe el “gran principio del dual o par
permanente”, el cual hace concebir a la vida (mongen) y a la muerte (lagen) como “dos ejes
complementarios”. Al respecto, “es el dual lo que permite la vida, pues se requieren de dos
personas para dar vida y asf la vida hace su par con la muerte, la que no podtia existir sin la vida”

(Nanculef, 2016, p. 62).

El mismo autor explica que para los mapuches la vida constituye un ciclo que se inicia con
el nacimiento y termina con la muerte (Chegen), en donde se inicia otro nuevo ciclo. La
importancia de la muerte es tal que “transcender a otro siglo es el verdadero sentido de la vida en
el mapuche kimiin, accién de morir es una transformacion metamorfésica para salir de la capa
material que conforma al mapu a fin de entrar en el centro energético mas potente del universo

que los mapuches llaman Mallew-Mapu” (Nanculef, 2016, p. 71).

Asi, la muerte no es concebida como algo natural, ni siquiera para los ancianos, puesto que
ésta se considera una consecuencia de los actos de los brujos o &a/kn. 1.os Mapuches buscan quien
fue el causante del fallecimiento a través de un procedimiento de la machi o de otro especialista
mapuche en el que examinaban el cuerpo del fallecido, asi, una vez hallado el culpable,

generalmente la sancién era también la muerte (Foerster, 1995).

Producida la muerte, los mapuches creen que el espiritu (péillii) y el alma (am) trascienden a
una nueva dimension: el Mallew Mapi”. En este sentido, Nanculef explica: “somos kaliil o cuerpo

porque somos parte del mapu, de la materia temporal; somos piillii, aquella materia energética que

22 El Mallew Mapu es considerada una “parte estructural espacial del Wenu Mapu” (N anculef, 2016, p.63)
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no se puede destruir ni acabar jamas y somos am, el cuerpo etéreo del pulli que resistird y
permitira volar al hiper espacio en busqueda de la transcendencia como una especie de vehiculo

interestelar” (Nanculef, 2016, p. 63).

Cuando el fallecido llega “a la tierra de arriba, el antepasado habita junto a los dioses
uniéndose a las potencias extrahumanas, pero sigue, no obstante, unido a los hombres por
diversos lazos que perduran en la mente de los vivos, rindiéndole culto (ofrendas y rogativas) en el
dfa de los muertos (Primero de Noviembre), en los Nguillatunes, etc. El antepasado se transforma
asi en un mediador: participa dentro de la condicién sagrada como de la condicién humana.
Simbolo sacro, es un arquetipo de la sublimacién religiosa (sintesis entre lo humano y lo

extrahumano)” (Foerster, 1995, p.89).

Uno de los ritos funerarios mas importantes es el Amultupullin, el cual ha sido objeto de la
investigacion realizada por Curaqueo, quien explica que ésta tiene por finalidad que el espiritu del
fallecido llegue a la plataforma kulchen — mayen, y que, para lograrlo, este debe hacerlo desde la
tierra hacia el mar, para asi estar junto a los espiritus de los otros fallecidos. Para que esto sea
posible, dicho autor expone que, primero se le realiza al fallecido un procedimiento con yerbas
medicinales que tiene por fin evitar su putrefacciéon. Luego, el fallecido es introducido en una
canoa con caracteristicas especiales para ubicarlo en el centro de una habitacién, esperando ser
sepultado y trasladado a su ultima morada luego de la ceremonia preparativa, realizada por tres
oficiantes a la hora crepuscular; uno de ellos representa al difunto y los otros dos se ubican a cada
lado para tomarlo de los brazos y llevarlo hacia el oriente (puelmapu) mientras entonan canciones.
De esta manera, el fallecido, considerado ahora como un espiritu ancestral o Pz/lin, puede realizar
visitas a la tierra con el objetivo de otorgar proteccion y buena suerte, tanto a su familia como a su
comunidad, para asf evitar el ataque de espiritus malignos o demonios que pueden estar presentes

cuando se realizan actividades muy concurridas, tales como fiestas, reuniones, malentendidos y

altercados (Curaqueo, 1989 — 1990).

En los funerales -e/uwiin-, lo primero que procede es ir a dar el pésame el primer dia, lo que
se llama pentukun, en donde se realizaba “una conversacion larga que mucha gente mapuche ha

perdido, la que casi no se practica, pues requiere saber hablar el mapuzungun y conocer el
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protocolo del tuwtn o linaje patrilineal y del kipan, linaje matrilineal. Ahora la gente dice, igual

que el winka, “sentido pésame’, y nada mas”” (Nanculef, 2016, p. 65).

Luego, de acuerdo con Nanculef, “la familia y parientes e integrantes del lof conversan y
acuerdan el dia del elwiin y cémo se hara, dependiendo si es hombre o mujer”, para después
dirigirse al lugar en donde se realizard la despedida al fallecido y prenderan fuego en el espacio
elegido. Se comparte entre los asistentes bebestibles y comestibles, y “se vierten los liquidos en la
tierra, en seflal de compartir con el finado. Ahi es donde queda de manifiesto el sentido de la
transcendencia del alma y espiritu, dando en ese momento diferentes interpretaciones del que

alguna vez fue che” (Nanculef, 2016, p. 65).

Asusimayafiyii significa en espafiol “la accién de “sentarse junto al muerto™; ritual que se
ha ido modificando a lo largo de los afios, ya que antes se realizaba por dias, pero actualmente se
ha visto reemplazado por los velorios, debido a la influencia de la cultura occidental (Nanculef,

2016).

Sin embargo, de acuerdo con Nanculef, esta tradicién de velar por dias atn se sigue
realizando cuando las personas mapuches mayores fallecen, -particularmente cuando son
autoridades en la comunidad mapuche-, las cuales son veladas por 4 dias, lo que tiene el nombre
de meli antii. Estas personas, “deben ser veladas o acompafiadas sentados aniifima (...)”. Son
veladas por cuatro dias en honor a Kuze, Fiicha, Ulcha y Welche, quienes “forman la idea de dios
original en la cultura mapuche, y que representan los 4 elementos y que constituyen el Fiitxa
Newen, la gran energfa, a la cual los mapuches comprendieron como su dios original en el

nacimiento de nuestra ontologfa del lenguaje” (Nanculef, 2016, p. 67).

Durante el primer dia se conmemora la “primera energfa césmica” -mapu-, en el segundo
por la “energfa agua”, el tercero por la “energfa del aire” -tradicion que ya no se realiza
actualmente, y, el “culto al fuego o kiitxal”, siendo este ultimo, el ritual de mayor relevancia

(Nanculef, 2016, p. 67-69).

Por ultimo, se realiza el #-wiin que consiste en el “funeral mismo, es el ritual sagrado en el

dfa del entierro, es la ceremonia de despedida del muerto” (Nanculef, 2016, p. 70).
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El Estado Chileno ha interferido en la realizacién de los rituales funerarios de la cultura
mapuche: “Asi, por los afios 1950 aparecen entonces las urnas de fabricacion wigka, donde los
sistemas administrativos de la sociedad global obligan a los mapuches a utilizarlas, mientras
lentamente decaen nuestros antiguos wampo y también nuestros antiguos rituales”, en el mismo
sentido, “En los dltimos 50 afos ha habido por lo demas una serie de normas no mapuche que
han alterado el sentido de nuestros funerales. En los afios 1932 salié la ley de cementerios
indigenas, en la cual se reglamenté el uso de los eltun mapuche. Se dijo, en ese entonces, que
debfan dejar de usarse los eltun de linajes familiares y se planted que los cementerios mapuche
debfan estar a unos 6 kilémetros de distancia entre si, los unos alejados de los otros. Esto obligd a
nuestras comunidades a fusionarse en sectores y es la realidad de los eltun o cementerios mapuche
de hoy. Conjuntamente con eso desde hace unos 50 afios atras empezaron, con el Servicio de
Salud del Ministerio de Salud en el Departamento de Sanidad, a exigir lo que se llama el “pase”,
que son especies de certificados de sepultacion de los muertos mapuche para saber a qué
cementerio o eltun iban a ser enterrados, documento que constitufa la autorizacién oficial de
sepultacién. En estos documentos oficiales no indigena, se le pone que el entierro debe hacerse a
mas tardar en 48 horas, basado en el mismo estilo wigka, los que a veces sepultan sus muertos
antes de 24 horas. Estos funcionarios del Servicio de Salud nada saben de cultura y cosmovision
mapuche, por lo que ellos se rigen por los estatutos de origen wigka, le ponfan que no mas de dos
dias debian velarlo, a 48 horas el cuerpo debia ser sepultado. Pero mucha gente lo sigui6é haciendo
por los 4 dias no importando lo que dice el papel oficial, pues por suerte nunca ha habido
fiscalizacion de cumplirse esta orden perentoria. Sin embargo, y por cierto, este mandato oficial
repercutié mucho para que los mapuche ya no hicieran el velorio por los 4 dias y dejaran de hacer
los rituales de rigor que exige la cultura” (N anculef, 2016, p. 76). Segun lo sefialado por Nanculef,
otra de las razones por las que no se siguen realizando los velorios de cuatro dias es porque resulta

costoso para las familias, por lo que se ven en la obligacion de acortatlo.

De esta manera, es importante destacar que los mapuches tienen una concepcion ciclica
respecto a la vida y la muerte por lo que creen en la trascendencia del espiritu. Y sus dos ritos
funerarios mas importantes son el amultupullin, el que tiene por objetivo hacer llegar al fallecido a
la plataforma kulchen — mayeu, y el eluwiin, que es el funeral propiamente tal. Estos ritos han perdido

vigencia, debido a la influencia de la cultura occidental y de las regulaciones estandarizadas por el
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Estado Chileno, sin embargo, se siguen realizando en algunas comunidades mapuches, quienes se
han esforzado en mantener dicha tradicién viva, acorde a la concepcidon de muerte que tienen los

Mapuche.

5.5 El Machitun

Segun Gutiérrez, el machitin consiste en una ceremonia mapuche en la cual se busca la
sanacion del enfermo causada por los espiritus malignos. Este ritual “incluye cantos y oraciones
chamanicas, percusion del cultrun o tambor de la machi, trance, masajes, infusiones de yerbas
medicinales, aspersiones, fumigaciones con tabaco, exorcismo, danza y una comunicacion ritual

que se establece entre la machi y su espiritu benefactor” (Gutiérrez, 1985, p. 99).

El machitin “para numerosos autores, en la sociedad mapuche el ritual chamanico
desempefiaria un papel mucho mas importante en la vida religiosa que el rito del nguillatin”

(Foerster, p. 102).

La machi es muy relevante en la cultura mapuche, puesto que es “la lider ceremonial,
principal portadora y actual oficiante de las creencias y practicas miticas ancestrales en las
comunidades campesinas mapuches (...)” (Gutiérrez, 1985, p. 99). La machi es la persona que
tiene las habilidades, entregadas por los dioses, para poder vencer a los espiritus del mal o wekufe
que invaden al enfermo durante la ceremonia de machitin (Consejo Nacional de la Cultura y las

Artes, 2012).

Respecto al sexo de la machz, tanto un hombre como una mujer pueden serlo, sin embargo,

los hombres suelen tener un mayor prestigio que las mujeres, a pesar de que existan mas mujeres

machis (Joseph, 1930).

En cuanto a la eleccion de la wachi, Foerster sefiala que esta recibe un llamado divino por
parte del Nguenemapn, en donde se le pide ser machi. Gutiérrez, en sus notas de terreno, nos narra
la experiencia de la 7achi Chufiura Huentian, habitante de la comunidad de Lolén Alto: "Ya no me
acuerdo mucho porque estaba como dormida (estado de trance). Todo lo que sé es que estaba

muy jovencita...Una noche de furiosa tormenta escuché los truenos ensordecedores... los
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relampagos centellantes que tenfan en color de los copihues, senti que los reliampagos me
levantaban y me quedé dormida. Al despertarme me encontré encaramada en la copa de un arbol
y senti una fuerza muy extrafia. Me sabia poderosa... Bajé de un salto del arbol y con voz
tranquila dije a mi gente que me es posible ver su fututo y que puedo curarlos si es que se
enferman. Entonces en una grande ceremonia me declararon machi... Dicen mis familiares que
después de eso, a menudo me levantaba en la noche y muy cerca del fuego bailaba y cantaba en

sueflos... nunca me quemé porque mis poderes guiaban mis pasos...” (Gutiérrez, 1985, p. 103).

“En algunas ocasiones la machi puede ayudar a lograr este estado de éxtasis a través de la
ingestiébn de sustancias alucindgenas principalmente el agua del canelo, fruto del copihue, o la

mezcla de tabaco, amapola y mani seco” (Gutiérrez, 1985, p.100).

De acuerdo con Gutiérrez, las aspirantes a ser machi manifiestan ese llamado a través de
una enfermedad. El mismo autor, menciona el caso de la “machi Juanita de la comunidad
Tranapuente (Puerto Saavedra), quien sefiala que estuvo tullida cuando nifia, que las curaciones de
la machi no la sanaron y que solamente cuando aceptd ser discipula y llegd a ser iniciada como
machi logré sanarse. Al respecto ella decfa: “ (...) fue como si me soltaran los tendones que
causaban mi tullimiento” (Gutiérrez, 1985, p. 102). En efecto, existe “una dimensiéon positiva
(fileu) que da origen a la machi, y otra negativa (wekufe), que da origen al “enfermo” Sin embargo,
en ambos casos hay enfermedad. La primera se supera con los ritos de consagraciéon y de
renovacion; la segunda, por los ritos del machitun. Estos dltimos se despliegan en el ambito del
exorcismo con vistas a la des-posesion del wekufe del cuerpo del enfermo” (Foerster, 1995, p.
109). Es por ello, que las machis deben aceptar este llamado con el fin de poder “recuperar su

salud y aliviar las dolencias” (Gutiérrez, 1985, p. 103).

Luego de recibido el llamado, la familia busca a una machi quien le ensefie lo necesario para
desempefiar la tarea, como los bailes y cantos (Joseph, 1930).

A las machi maestras, les agrada ensefarle sus conocimientos a las aspirantes, ‘“‘se
consideran honrados de poderlos ensefar y los tratan casi como iguales en las ceremonias”, pero
este traspaso de conocimientos es remunerado, la aspirante o la familia de esta debe remunerar a
la machi maestra mediante dinero o especies que equivalgan a un monto determinado (Joseph,

1930, p. 74).
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Para consagrar la calidad de machi, de acuerdo con Joseph, se debe realizar un ritual
llamado rebuetsin o plantacion del rebue, el cual se encuentra programado con meses de
anticipacion. Si con el pasar de los afios, el 7ehue se desgasta o se cae o se quema, la machi debe

realizar nuevamente el rehuetiin, teniendo leves diferencias con el primero (Joseph, 1930).

El kultrin -instrumento al cual ya nos referimos en el apartado “Vestimenta y objetos
simbolicos”-es uno de los elementos que la wachi utiliza para realizar la ceremonia de machitin, el
cual ahuyenta el espiritu maligno o wekufe, es decir, tiene propiedades curativas, como también

diagnosticas y preventivas de la enfermedad o kwfrin (Foerster, 1995).

En el machitin “se podrian distinguir tres subsistemas: a) diagnéstico del mal; b) expulsion
del mal y ¢) revelacion sobrenatural sobre la sanacion” (Foerster, 1995, p. 104). En cuanto al
primer punto, el diagnéstico del mal, ya nos referimos a ello en el apartado “Salud”. La etapa de la
expulsién del mal, dura generalmente dos dias, y comienza con un pillantin, luego la machi
procede a realizar una “plegaria inicial”, para finalizar con “la curacién propiamente tal con una
oracion — cancion llamada ngillathtifimankuthran™ (Foerster, 1995, p. 105). Por dltimo, proceden
las revelaciones sobrenaturales sobre la sanacion, en donde “comienza el kuimin, o éxtasis de la
machi, el que tiene, segiin Alonqueo, dos partes: 1. konpapélliin, posesion del espiritu del fileu™,
en cuya conjuncion a la machi se le hacen revelaciones saludables; 2. Wuldnuthun, transmisiéon de
las revelaciones del fileu a la familia del enfermo (...)” (Foerster, 1995, p. 105). En esta ultima

etapa, la machi sube al rewe, como una representacion de la elevacion de su alma (Foerster, 1995).

En algunos casos, la gente puede considerar a la machi como una bruja o £a/k#, debido al
contacto que tiene con los espiritus malignos al luchar contra ellos, lo que los lleva a desconfiar de

ellas, y, por lo tanto, no acceder a sus sanaciones (Gutiérrez, 1985, p. 101).

Acceder al machitsin no es accesible para todos los enfermos, ya que tiene un alto costo, en
el pasado, “el pago habitual consiste en una o varias ovejas y en los casos dificiles y para los

araucanos mas ricos pide un caballo o una yunta de bueyes” (Joseph, 1930, p. 79); y en tiempos

23 El Pillantun es un canto matutino realizado por la machi, en donde alude al Pillan, quien es un espiritu que protege
y cuida a las personas (Gutierrez, 1985).
2 “Espiritu de Poder y Sabiduria” (Foerster, 1995, p. 102).
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mas recientes, “‘el machitin, puede llegar a costar hasta 100.000 pesos” (Kraster, 2003, p. 8). Por
la impresién del alto costo, Claude Joseph le pregunté a un integrante de la comunidad mapuche
porque accedian a pagatrlo cuando era una ceremonia “corriente y de resultados inciertos”, el cual
le respondié: “que los médicos cobraban mas caro todavia cuando hacfan operaciones y que los
machis sabfan operar como cualquiera de ellos. Ademas, agregd, mas vale la vida que una yunta de
bueyes. En apoyo a su afirmacion refirid que su padre, rico cacique en Manquehua, duefio de
novecientos bueyes y vacunos, enfermé gravemente, pero no crefa en la ciencia de los machis y
rehusé los servicios de uno que le pedia una yunta de bueyes para machitucarlo. Ademas estaba
muy apegado a sus animales y no queria soltar ni uno. Al fin murié y empezaron a morirse
también los bueyes hasta el dltimo. Sus hijos quedaron sin nada y se tuvieron que ir a trabajar a la
Argentina. Los animales, anadié, murieron de picada o carbunclo y se les entré esta enfermedad

porque mi padre no quiso dar la yunta de bueyes pedida por la machi” (Joseph, 1930, p. 79).

En sintesis, el machitin consiste en un ritual de sanacién mapuche, en donde la wachi lucha
contra los espiritus malignos o wekufe, con el objetivo de recuperar a la persona afectada. Este
ritual sélo puede ser llevado a cabo por la 7achi, personaje de vital importancia para la comunidad
mapuche. La wachi es una lider espiritual, quien es elegida a través de un llamado divino por parte
del Nguenemapn, y debe realizar un ritual llamado rebuetsin para consagrar su calidad de machi. El

machitiin contiene tres etapas, segun Foerster, siendo de dias la realizacion del ritual.
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SEGUNDA PARTE: ;:RECOGE EL REGLAMENTO DE ESTABLECIMIENTOS
PENITENCIARIOS LOS ASPECTOS RELEVANTES DE LA COSMOVISION
MAPUCHE?

Luego de exponer aquellos elementos de la cosmovision del Pueblo Mapuche relevantes
en materia penitenciaria, corresponde ahora verificar si estos estan contenidos en el Reglamento

de Establecimientos Penitenciarios N°518 en aquellos titulos en donde resulten relevantes.

1. De los principios y fines de la Actividad Penitenciaria

El Titulo Preliminar del Reglamento de Establecimientos Penitenciarios -entre los

articulos 1° al 10°- contiene los fines y principios generales que regulan la actividad penitenciaria.

Asi, se establece como fin primordial de dicha actividad “Yanto la atencion, custodia y asistencia
de los detenidos, sujetos a prision preventiva y condenados, como la accion educativa necesaria para la reinsercion
social de los sentenciados a penas privativas de libertad o sustitutivas de ella” (art 1°). “Conforme a dicho
texto, el fin de la actividad penitenciaria es dual, encontrandose orientada tanto a la satisfaccion de
aspectos asociados al control del encierro —custodia, asistencia y atencién de los internos- como al
desarrollo de la accién educativa necesaria para la reinsercion social (...) conviene, en todo caso,
aclarar que la expresion “accion educativa” no es utilizada en forma estricta, es decir, como
sinonimo de actividades asociadas a instrucciéon o formacién de caracter escolar. Se utiliza
especificamente en referencia al denominado proceso de  reinsercion social, ofreciendo una
conceptualizacion que implicitamente se enmarca en una perspectiva tradicional del tratamiento,
donde el condenado es comprendido como un individuo que padece déficits de formacion
personal y que, por ello, requiere que la actuacién penitenciaria enfoque los esfuerzos vinculados a

socializacion en acciones que son asumidas como parte de su educacion como persona” (Carnevali y

Maldonado, 2013, p.390).

En relacién con lo anterior, el articulo 10 en su letra b, establece que la organizacion de los

Establecimientos Penitenciarios debe estar conforme al “desarrollo de actividades y acciones tendientes a
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la reinsercion social y disminucion del compromiso delictivo de los condenados”. De esta manera -y si bien
trataremos en otro apartado de nuestra investigacion el contenido de las disposiciones del
reglamento que regulan las actividades y acciones para la reinsercién social (para asi verificar si en
ellas se incluyen o fomentan aquellas actividades que resulten importantes para el desarrollo de las
cosmovisiéon de las personas privadas de libertad que pertenezcan al Pueblo Mapuche) es
importante destacar que ya en el Titulo Preliminar la reinsercién social de los internos se establece
como principio y fin de toda la actividad penitenciaria, lo cual nos dara luces interpretativas a la

hora de analizar el resto de las materias del reglamento.

Otra cuestion importante a la que alude este titulo tiene que ver con el reconocimiento -en
el articulo 4°- de los Tratados Internacionales ratificados por Chile y de la Constitucién Politica
como garantia y limite en el desarrollo de la actividad penitenciaria, lo que asi mismo constituye
un reconocimiento a los principios contenidos en tratados internacionales sobre la materia, tales
como la Convencién Interamericana de Derechos Humanos, el Convenio 169 de la OIT y la

Declaracién de las Naciones Unidas sobre los Derechos de los Pueblos Indigenas, entre otros.

Bajo esta logica, y tomando en cuenta el objetivo de nuestra investigacion, es fundamental
tener en consideracion el principio de igualdad y no discriminacién de los pueblos indigenas,
garantizado por los instrumentos normativos expuestos en el parrafo anterior”, y que debieran
guiar la actividad penitenciaria aplicada a los internos pertenecientes a pueblos indigenas. Asi, en
el ejercicio de dotar de contenido este principio, es esencial hacer el alcance de que “la diferencia
cultural que hoy han visibilizado los pueblos indigenas, reconocida en el derecho internacional de
los derechos humanos como derechos colectivos de los pueblos indigenas, remece y desaffa la
afirmaciéon de igualdad formal y homogeneizadora que el derecho liberal ha asumido como
principio y valor superior, que se expresa en un ‘deber ser’ de como tratar a los seres humanos sin
diferencias arbitrarias (...) La realidad nos plantea la paradoja de que la aplicacién de la igualdad a
diferentes, sin considerar la diferencia, tiene como resultado desigualdad, discriminaciéon e
inequidades” (MINSAL, 2009, p.38). Esta manera de interpretar el principio de igualdad y no

discriminacion lleva implicito un mandato al Estado de tomar un rol activo en la generacién de

25 Articulo 2 de la Declaracion de las Naciones Unidas sobre los Derechos de los Pueblos Indigenas: “Los pueblos y
los individuos indigenas son libres e iguales a todos los demas pueblos y personas y tienen derecho a no ser objeto de
ningun tipo de discriminacién en el ejercicio de sus derechos, en particular la fundada en su origen o identidad
indigenas.”
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tratamientos diferenciados para aquellas personas que se encuentran en una situacion de
vulnerabilidad debido a sus caracteristicas y necesidades especiales, idea que se ve fortalecida con

la disposiciéon que ahora pasaremos a analizar.

Asi, el articulo 2° dispone que “fuera de los derechos perdidos o limitados por su detencion, prision

>

preventiva o condena, su condicion juridica es idéntica a la de los cindadanos libres,” ello bajo el argumento
expreso de que la relacién entre el Estado y el interno es de Derecho Publico. Esta disposicion

nos dice dos cosas importantes:

Primero, que las personas privadas de libertad son sujetos de derechos, siendo el derecho
a la libertad ambulatoria el tnico que puede limitarse en estas circunstancias. En este sentido, el
Instituto Nacional de Derechos Humanos ha sefialado que “Hasta hace pocos afios la pena de
privaciéon de libertad justificaba por si misma la restricciéon consecuencial de un sinnumero de
derechos. La introduccién de los derechos humanos al mundo penitenciario incorpord otra
mirada: la privacion de libertad solo afecta legitimamente el derecho a la libertad ambulatoria. El
impacto en el ejercicio de los demas derechos esta sujeto a ciertas reglas. Por un lado, estan los
derechos respecto de los cuales los Estados tienen cierta autonomia para establecer restricciones o
limitaciones en el contexto de privaciéon de libertad, como por ejemplo el derecho a voto y
comunicaciéon de la persona privada de libertad con el mundo exterior. En estos casos, la

autonomia del Estado se ve sujeta a ciertas reglas de necesidad, proporcionalidad y legitimidad”

(INDH, 2013, p.11).

En segundo lugar, se establece un vinculo entre el Estado y las personas privadas de
libertad, siendo este de Derecho Publico. Al interpretar esta disposicion, unida a la condicién
juridica de los internos como sujetos de derechos y a las exigencias de los principios
internacionales a las que -como ya vimos- el propio reglamento reconoce, podemos entender que
ésta envuelve el deber del Estado de garantizar el ejercicio de los derechos de toda la poblacion
penal. Y es asi como la Corte Interamericana lo ha entendido al expresar que “el Estado se
encuentra en una posiciéon especial de garante frente a las personas privadas de libertad, toda vez
que las autoridades penitenciarias ejercen un fuerte control o dominio sobre las personas que se
encuentran sujetas a su custodia. De este modo, se produce una relacion e interaccién especial de

sujecion entre la persona privada de libertad y el Estado, caracterizada por la particular intensidad
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con que el Estado puede regular sus derechos y obligaciones y por las circunstancias propias del
encierro, en donde al recluso se le impide satisfacer por cuenta propia una serie de necesidades

basicas que son esenciales para el desarrollo de una vida digna” (CIDH, 2000, p.44).

Dentro de este titulo también se establece el deber de imparcialidad, de igual trato a los
internos y el respeto a los derechos humanos, todos contenidos en el articulo 5 del Reglamento al
expresar que el contenido de sus normas debe ser aplicado de forma imparcial, sin hacer
diferencias de trato basadas en su opinién politica o religiosa, condicién social, nacimiento o raza,
entregandole a la Administracion Penitenciaria el rol de procurar por la realizacion efectiva de los

derechos humanos compatibles con la condicién del interno.

Por dltimo, es importante mencionar que en el articulo 6°, el Reglamento prohibe aquellos
actos que puedan constituir tortura o tratos crueles, inhumanos o degradantes y garantiza la
libertad ideoldgica y religiosa de los internos y a respetar una serie de derechos: la intimidad
personal, derecho a ser designados por su nombre propio, derecho a la informaciéon a la
educacion y el acceso a la cultura, “procurando el desarrollo integral de su personalidad’, obligando a la
Administracion Penitenciaria a velar “por la vida, integridad y salud de los internos” permitiendo asi “e/

¢ercicio de los derechos compatibles con su situacion procesal”.

Considerando todo lo anterior, es adecuado tener en cuenta que los internos que petrtenecen al
Pueblo Mapuche no solo se encuentran en una situacién de vulnerabilidad producida por el encierro, sino
que ademas por el hecho de ser parte de un grupo minoritario que ha sido histéricamente relegado por la
cultura dominante. Ademas, tal como hemos corroborado en la primera parte de nuestra investigacion, la
cosmovisiéon cumple un rol fundamental en el desarrollo y fortalecimiento de la identidad cultural
mapuche, cuyos elementos estin presentes en todos los aspectos esenciales de su vida. De esta manera, las
necesidades de las personas pertenecientes al Pueblo Mapuche que han sido privadas de libertad son
bastante distintas a las del resto de los reclusos, por lo que el Estado, y consecuentemente la

Administracién Penitenciaria26, debe garantizar la protecciéon y el cumplimiento de tales necesidades.

Sin embargo, al examinar la normativa contenida entre los articulos 1° al 10° del Reglamento, no

existe reconocimiento alguno a lo anteriormente expuesto para fomentar el ejercicio de los derechos

26 Segun el propio Reglamento de Establecimientos Penitenciarios (en su Titulo Sexto) la Administracién
Penitenciaria estara a cargo de Gendarmerfa de Chile. Por su parte, la ley Organica de Gendarmerfa de Chile, en su
articulo primero, define a esta institucién como “un Servicio Piiblico dependiente del Ministerio de Justicia...”
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colectivos de los mapuches y el efectivo desarrollo de su cosmovision, sino que muy por el contrario, el
articulo 5° -al establecer el deber de impatcialidad y de no diferenciacion en el trato de los internos- revela
la falta de preocupacién en garantizar que dentro de los Recintos Penitenciarios se permitan tratos
diferenciados para aquellos internos que de acuerdo a sus necesidades especiales lo requieran (como es el

caso de las personas pertenecientes a pueblos indigenas).

Asi, no es irrelevante la incorporacién de estas materias en el Titulo Preliminar, puesto que su
contenido se refiere a los fines y principios que deben estar presentes en el desarrollo de la actividad
penitenciaria. De esta manera, es sabido que los principios y fines de las normas juridicas cumplen un rol
interpretativo importante?’ al momento de determinar el verdadero sentido y alcance de las disposiciones
que forman parte del grueso del instrumento reglamentario. Consecuentemente, la incorporacién en el
presente titulo de principios que pretendan hacerse cargo de las necesidades de aquellos internos que
pertenecen a pueblos originarios, para asi exigir el respeto a la identidad cultural y a su cosmovision,
permitiria el reconocimiento de las diferencias culturales que existen dentro de la Poblacién Penitenciatia,

las cuales no pueden ser ignoradas a la hora de aplicar el reglamento.

El Centro de Derechos Humanos, el Centro de Estudios de Justicia y el Centro de
Interculturalidad y Derechos de la Universidad de Chile han presentado al Ministerio de Justicia y
Derechos Humanos una propuesta elaborada en conjunto que formula una modificacién al Reglamento de
Establecimientos Penitenciarios N°518. Asi, en lo que respecta al Titulo Preliminar, proponen modificar

los articulos 5° y 6° del cuerpo normativo de la siguiente manera:

Primero, Agregar al articulo 5° un inciso tercero que disponga lo siguiente:

“La Administracion Penitenciaria tendrd presente en la aplicacion del presente Reglamento los derechos,

costumbres y cosmovision de la poblacion indigena algjada en cnalguiera de los recintos penitenciarios”

Consideramos que agregar dicho inciso al articulo 5° del Reglamento permititfa, de alguna manera,
flexibilizar los principios de imparcialidad y trato igualitario contenidos en el mismo articulo al momento
de aplicar las disposiciones del Reglamento, adaptadas a los derechos, costumbres y cosmovisiéon de los
internos pertenecientes a pueblos indigenas, entre ellos, el pueblo Mapuche. De esta manera, se lograria

una interpretacién acorde al principio de igualdad y no discriminacién exigido por los tratados

27 “La ley debe ser interpretada en el sentido de su funcion, esto es, de acuerdo con el fin que le incumbe realizar. Es
por esto que debe desecharse toda interpretacién que haga irrealizable el derecho” (Andreucci, 2008, p.21)
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internacionales sobre la materia que expusimos anteriormente que propone el tratamiento desigual de

aquellas personas que se encuentra en una situaciéon de desigualdad material.

En segundo lugar, se propone modificar el texto del inciso segundo del atticulo 6° por el

siguiente:

“Se garantiza la libertad ideoldgica y religiosa; las costumbres e identidad cultural de los internos;
su derecho al honor, a ser designados por su propio nombre, a la intimidad personal, a la
informacion, a la edncacion y el acceso a la cultura, procurando el desarrollo integral de su

personalidad, y a elevar peticiones a las antoridades, en las condiciones legalmente establecidas”

Dicha modificacion le atribuirfa un rol activo a la Administraciéon Penitenciaria al establecer que se
debe <garantizar> la “/bertad ideoligica y religiosa; las costumbres e identidad cultural de los internos”,
siendo a su vez, un reconocimiento de tales derechos como un fin general de la actividad
penitenciaria, todo lo cual resultarfa beneficioso para el efectivo cumplimiento de las necesidades
de aquellas personas privadas de libertad que pertenecen al Pueblo Mapuche al momento de

interpretar las demas normas del reglamento.
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2. Del Régimen Penitenciario en los Recintos

Esta materia esta regulada entre los articulos 24° al 32° del Reglamento. Es importante
hacer el alcance de que existen tres tipos de regimenes segun el grado de libertad permitida: El
régimen abierto, el régimen semi-abierto y el régimen cerrado, sin embargo, en virtud de los

objetivos de nuestra investigacién, centraremos nuestro analisis en el Régimen Cerrado™.

El titulo inicia con una definicién expresa del concepto de “Régimen Penitenciario” que
consideramos importante examinar para entender de mejor manera las materias del presente
titulo. Asi, el articulo 24° lo define como “e/ conjunto de normas y medidas destinadas a mantener una
convivencia pacifica y ordenada de las personas que, por resolucion del tribunal competente, ingresan a los
establecimientos penitenciarios administrados por Gendarmeria de Chile, cumplir los fines previstos en la ley
procesal para los detenidos y sujetos a prision preventiva, y levar a cabo las actividades y acciones para la

reinsercion social de los condenados”.

De esta manera, a lo largo de este titulo se regula una serie de materias que subyacen de la
obligacién de mantener una convivencia pacifica y ordenada entre los internos, dentro de un
ambiente seguro y respetuoso de la vida e integridad fisica y psiquica de las personas, siendo la
Administracién Penitenciaria la encargada de velar por dichos fines mediante el cumplimiento del

Régimen correspondiente.

Para ello, se establecen los deberes de las personas privadas de libertad, tales como el
cumplimiento de los reglamentos de orden y disciplina, las normas de sanidad e higiene y el deber
de cuidado de las instalaciones y utensilios proporcionados durante el encierro.
Consecuentemente, se reglamentan medidas de seguridad que puede adoptar la Administracion
Penitenciaria para asegurar el cumplimiento de dichos fines, para evitar el incumplimiento de los
deberes de los internos y para impedir vulneraciones a sus derechos. Tales medidas son,
particularmente, los registros corporales y las medidas especiales de extrema seguridad, regulados

en los articulos 27° bis, 28° y 29° bis.

28 “Conjunto de procesos y procedimientos en los que participan las personas que ingresan al Sistema Penitenciario,
privadas de libertad por disposicién de los tribunales competentes, en aplicacion de la medida cautelar de prision
preventiva, cumplimiento de pena privativa de libertad o cumplimiento de una medida de apremio” (Gendarmerfa de
Chile, 2019, p.2)
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Respecto a los registros corporales, el Reglamento exige el cumplimiento de algunos
requisitos y establece ciertas limitaciones, de forma tal de evitar practicas intrusivas o que puedan,
de alguna forma, transgredir el respeto de la dignidad de las personas privadas de libertad durante
el desarrollo del registro, los cuales pueden ser de tres tipos; Registro Cotidiano, Registro Especial

y Registro en Situacion de Emergencia®™.

Por su parte, las medidas especiales de extrema seguridad pueden ser aplicadas en aquellos
casos en que se vea amenazada la vida e integridad fisica y psiquica de sus compafieros de
internaciéon y funcionarios, o que implique una amenaza al orden de seguridad del recinto, de
manera tal que sea necesario el traslado del interno a departamentos, médulos, pabellones o

establecimientos especiales distintos.

La primera parte de nuestra investigaciéon nos permite darnos cuenta de que, tanto en los
registros corporales como en las medidas especiales de seguridad, existen elementos propios de la

cosmovision mapuche que podrian verse afectadas al momento de llevarse a cabo:

Asi, en el caso de los registros corporales, definidos por el propio reglamento como “una
revision visual y tdctil exhaustiva de la vestimenta y especies que estos porfen”, es importante tener en cuenta
aquellos instrumentos y vestimenta mapuche, que por su valor simbolico y espiritual puedan

requerir un cuidado o trato especial en su manipulacion.

Recordemos que el Kultrin es un objeto muy importante para la machi al tener el poder de
trasportarla a un plano espiritual en donde se comunica con los dioses o antepasados en
determinadas ceremonias tales como el Nguillatin o las realizadas durante el We Tripantu, en las
cuales también tiene el rol de musicalizarlas para llevar el ritmo de los bailes. Y por lo mismo, este
se construye en base a materiales especiales y representativos sacado de la naturaleza, con
funciones determinadas como otorgar abundancia a la machi, dotarlos de newen, espantar las

malas energfas y otorgar los beneficios medicinales. Asi, es importante que durante los registros

2 Art 19° DS 518: “E/ registro cotidiano o en situacion normal consiste en una revision visnal y tactil superficial. Se propenderd a
que este registro Se realice una vez, terminado el horario de visitas.

E/ registro especial consiste en la realizacion de una revision conporal visnal y tdctil de las prendas y especies que porte el interno en el
contexto de procedimientos especiales o preventivos relacionados con salidas fuera del establecimientos penitenciario o ante procedimientos
catalogados como sensibles, a juicio del Jefe de Unidad, al interior del mismo, tales como los allanamientos.

E/ registro en situacion de emergencia, se realizard cuando exista la necesidad real y urgente de pesquisar, detectar o incautar
cualguier elemento probibido por la Administracion o este Reglamento, respecto de sitnaciones que revistan caracteristicas de delito o
quicbre del régimen interno, a partir de la vulneracion de la seguridad integral del establecimiento”.
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exista el debido conocimiento y cuidado por parte del personal encargado en la manipulacion de
este instrumento con caracteristicas sagradas y espirituales para el Pueblo Mapuche, puesto que un
manejo inadecuado que implique desarmarlo, o considerarlo como objeto prohibido, podria
provocar un desequilibrio no solo en la persona que lo porta sino que ademas en su comunidad.
Lo mismo ocurre en el caso de la vestimenta, que cumple un rol importante en la

autodeterminacion de los pueblos y de la conservacion de su identidad.

Respecto a las medidas especiales de seguridad, es fundamental entender que el encierro
tiene un impacto mayor en los mapuches, ya que -como vimos- su cosmovision gira en torno a las
energias que poseen los elementos de la naturaleza y del contacto con sus comunidades, cuyo
alejamiento implica un desequilibrio espiritual tanto para ellos como para el Pueblo Mapuche en
su conjunto. Asi, el cambio de mddulo o establecimiento puede significar un doble petjuicio si
estos resultan ser mas pequefios y restrictivos, o si el traslado a un nuevo recinto implica

distanciarse ain mas de sus comunidades.

Otro aspecto a considerar es el hecho de que las personas pertenecientes a pueblos
originarios frecuentemente son victimas de actos discriminatorios, por lo que hay que ser
consciente de que “en los sistemas de prisiones que exageran la seguridad, las personas en
situaciones de vulnerabilidad, incluidos menores, mujeres, personas mayores, personas viviendo
en pobreza, miembros de minorfas étnicas o religiosas, personas indigenas, personas LGBTI,
inmigrantes y personas con discapacidades psicosociales pueden resultar mas afectados al
enfrentar riesgos mas altos de exposicion al abuso. Por ejemplo, puede que los las personas
extranjeras sean percibidas como con un alto riesgo de fuga y los miembros de la minorfas étnicas
y religiosas y las personas LGBTI como una amenaza a la cultura dominante, y por lo tanto

inconvenientes para la direcciéon normal de una prision” (PRI y APT, 2014, p.21).

Bajo esta logica, el Reglamento de Establecimientos Penitenciarios debiera contener
normas que garanticen el respeto y cuidado de aquellos objetos simbolicos importantes para la
cosmovision mapuche y de las prendas de vestir o accesorios que forman parte de su identidad, ya
sea mediante la presencia de personal especializado y/o protocolos de seguridad particulares en el
desarrollo de registros corporales a personas que pertenezcan a pueblos originarios. Ademas, el
mismo reglamento debiera asegurar que la adopciéon de medidas especiales de seguridad no

implique un perjuicio excesivo tanto para el interno como para su comunidad, ni que estas sean
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motivadas por un sentimiento discriminatorio, ya sea por parte de la Administracién Penitenciaria

o de los demais internos.

Al observar el articulado que se ocupa de las medidas anteriormente expuestas, podemos
observar que no existe consideracion alguna de los elementos relevantes de la cosmovisién en esta
materia a los que nos hemos referido en este apartado, ni tampoco existen normas que garanticen
el respeto a la identidad cultural y la no discriminaciéon de los pueblos originarios en la adopcion
de medidas especiales de seguridad. De esta manera, si bien el reglamento exige el respeto por la
integridad y dignidad de los internos, no existe la obligaciéon de una proteccion especial para los

pueblos originarios cuya situacion de vulnerabilidad exige.

Por otro lado, el Régimen Penitenciario también comprende el desarrollo de aquellas
acciones y actividades tendientes a facilitar la reinsercion social de las personas que han sido
condenadas, y, si bien para efectos de nuestro analisis lo tratamos de manera separada de las
medidas de orden y seguridad anteriormente expuestas, dichos fines estan estrechamente
relacionados, puesto que para la efectiva ejecucion de dichas actividades es necesatio que exista un
ambiente adecuado y tranquilo dentro de los recintos penitenciarios. Bajo esta logica, el articulo
29° establece que los principios de seguridad, orden y disciplina deberan armonizar con la

exigencia de que no impidan las tareas de tratamiento de los internos.

Consecuentemente, la Administraciéon Penitenciaria debe establecer un horario para la
realizacion de actividades que “fomente habitos similares al del medio libre” (art 27°), fijando horarios de
alimentacién, de inicio/término de jornada y de descanso (cuya duracién minima exigida es de 8
horas diarias). Ademas, el Reglamento exige que el resto del horario debe atender a las
necesidades espirituales y fisicas, actividades de tratamiento, formativas y culturales de las

personas privadas de libertad.

Tomando en cuenta este dltimo punto, es importante considerar que para satisfacer las
necesidades espirituales y culturales de las personas pertenecientes al Pueblo Mapuche se requiere
un tratamiento especializado debido a las particularidades que ya estudiamos en la primera parte
de nuestra investigacion. Asi, aquellas ceremonias religiosas importantes para el efectivo desarrollo
personal y cultural de los mapuches, tales como el We Tripantu 'y el Machitsin necesitan de una serie
de recursos materiales y humanos para llevarlas a cabo asi como la consideraciéon de ciertos

aspectos especiales en el desarrollo comun de la actividad penitenciaria.
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Asi, en el caso del We Tripantu, recordemos que tiene una fecha de celebracion especifica:
el 24 de junio de cada afio, aunque generalmente las actividades empiezan desde el 21 del mismo
mes, dias en los que es comun que las personas madruguen sobre todo desde la noche del 23 de
junio. Como pudimos apreciar, las actividades y rituales que se llevan a cabo durante esta fecha
tienen que ver con la renovacién de energfas de la tierra, al comenzar un nuevo ciclo en el
Wallmapu, por lo que es una celebracién que resulta esencial a nivel espiritual y cultural para las
comunidades mapuche. De esta manera, los horarios establecidos por los Establecimientos
Penitenciarios para el desarrollo de las actividades de la poblacién penal deben ser flexibles en
estas fechas para que se puedan llevar a cabo los ritos mas importantes que conforman dicha

celebracion, lo cual debiera considerarse en el texto reglamentario para que esta sea efectiva.

El Machitiin también resulta relevante en esta materia, al ser una ceremonia que pretende la
sanacién de enfermedades producidas por aquellos espiritus del mal. Este ritual solo puede ser
realizado por la machi, quien debe entrar en un estado de trance espiritual para poder espantar al
wekufe (espiritu maligno), para lo cual requiere el Ku/trin que, como vimos, tiene cualidades
curativas importantes. De esta manera, para llevar a cabo el ritual se necesita un ambiente
tranquilo dentro del recinto penitenciario, por lo que es importante que durante su desarrollo se

garantice la seguridad tanto del enfermo como de la machi que entrara en un estado de trance.

Con todo lo anterior, afirmamos que dentro del articulado que forma el Titulo Segundo
del Reglamento, deberfan existir normas que establezcan un régimen penitenciario especializado
para aquellas personas pertenecientes a pueblos originarios, para asi garantizar el respeto a su
identidad cultural en el desarrollo de la actividad penitenciaria diaria y para generar las condiciones
necesarias durante la celebraciéon de ceremonias o rituales religiosos importantes para el bienestar

de su comunidad.

Bajo esta logica, si bien el inciso segundo del articulo 26° exige la apertura de una “ficha
tinica individual” del interno, cuyo objetivo es la “identificacion y registro del mismo, asi como la aplicacion
diferenciada del tratamiento penitenciario”, no existe dentro del titulo normas que obliguen a llevar a
cabo esa diferenciacion a las personas pertenecientes a pueblos originarios, como si lo hace

respecto a los menores de edad en el articulo 32° del mismo cuerpo normativo.

El Centro de Derechos Humanos, el Centro de Estudios de Justicia y el Centro de

Interculturalidad y Derechos de la Universidad de Chile, en su propuesta modificatoria del
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Reglamento -ya individualizada en los apartados anteriores- ha considerado que en esta materia es

necesario hacer dos innovaciones:
Primero, se propone agregar un inciso quinto al articulo 29° que disponga lo siguiente:

“Para la antorizacion, programacion y control de las actividades la Administracion Penitenciaria
tendrd en especial consideracion las ceremonias y fechas significativas de los internos pertenecientes
a los pueblos indigenas. Los principios de seguridad, orden y disciplina deberan adaptarse para

dar cabida a dichas celebraciones.

Esta innovacion resultaria beneficiosa para asegurar condiciones adecuadas para el
efectivo desarrollo de las ceremonias descritas anteriormente (We Tripantu, y Machitsin) ya que
permitiria una flexibilizacién de las medidas de control de las actividades en cuanto a los horatios
y la autorizacion de actividades, junto a la preparaciéon de medidas de seguridad para que puedan

ser llevadas a cabo de manera tranquila y respetuosa.

La segunda modificacién consiste en crear un articulo 32 bis, el cual de alguna forma
pretende caracterizar un régimen penitenciario especial para las personas pertenecientes a pueblos
originarios, al igual como se hace con los menores internados en el articulo 32° del mismo

reglamento. Asi, el nuevo articulo 32 bis dispondria lo siguiente:

“En los establecimientos penitenciarios en que se encuentren indigenas internados, el régimen para
ellos se caracterizard por una accion que respete los derechos, costumbre y cosmovision de su

cultura.

La Administracién dispondra de personal especializado para la custodia y aplicacion de las
acciones y actividades para la reinsercion social de los internos pertenecientes a un pueblo indigena

de gue trata este articulo.

En los establecimientos en que se ejecute un contrato de concesiones, se estard ademdis a lo que

establezca el respectivo contrato para la atencion de los internos indigenas”

Asi, la declaracién que exige el respeto por los derechos, costumbres y cosmovision de los
pueblos originarios, junto a la disposicion de personal especializado resultaria beneficioso a la

hora de realizar los registros corporales y decretar las medidas especiales de seguridad, cuya
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regulacién actual es insuficiente para asegurar la proteccion a su identidad cultural y bienestar
espiritual en estas materias. Ademas, estas medidas ayudan a la creacién de un ambiente adecuado
en el desarrollo de sus actividades, sobretodo la presencia de personas especializadas, conocedoras
de la cosmovisién mapuche y de sus derechos colectivos, aunque consideramos que es importante
que dicho conocimiento debiera ser progresivamente difundido y aprendido por todo el personal

de la Administracion Penitenciaria.
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3. De los derechos y obligaciones de los internos

El Titulo Tercero del Reglamento de Establecimientos Penitenciarios regula una serie de
aspectos que tienen que ver tanto con las obligaciones de los internos como de los derechos que

deben ser garantizados por la Administraciéon Penitenciaria dentro de los Recintos Carcelarios.

Para efectos de nuestra investigacion, abordaremos el tratamiento reglamentario de tres
aspectos especificos normados bajo este titulo: De la atenciéon Médica de los internos; De las
condiciones basicas de vida; y De las Visitas, los cuales son tratados en los parrafos 2, 4 y 6

respectivamente.

3.1 De la atencion médica de los internos.

El parrafo 2° del Titulo Tercero del Reglamento de Establecimientos Penitenciarios regula

la atencién médica de los internos, entre los articulos 34° a 38°.

Asi, se establece que existiran unidades médicas en los establecimientos penitenciarios para
efectos de requerir tratamiento u hospitalizacién para aquellos internos que necesiten ser

atendidos.

Solo excepcionalmente se autorizara su internacion en recintos hospitalarios externos, para
lo cual debe existir una autorizaciéon por parte del Director Regional previa certificacion del
personal médico penitenciario en que conste que se dan algunas de las dos situaciones establecidas
en el articulo 35° referidos a “casos graves que requieran con wurgencia atencion o cuidados médicos
especializados que no se pueda otorgar en la unidad médica del establecimiento” o en aquellos casos en que “e/
penado requiera atenciones médicas que, sin revestir caracteres de gravedad o urgencia, no puedan ser prestados en el

establecimiento” .

Respecto a los establecimientos hospitalarios a los que pueden ser trasladados los internos
que se encuentran en alguna de las situaciones anteriores, el articulo 36° dispone que aquellos

penados que han sido autorizados seran llevados a los establecimientos hospitalarios publicos que
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forman parte de los Servicios de Salud, y pueden ser atendidos en establecimientos diferentes solo

si el interno cuenta con recursos suficientes para poder financiar la atencién de su preferencia.

Al tratar la salud mapuche en la primera parte de nuestra investigacién y comprender que
tanto las causas, las enfermedades y los métodos de sanacién de éstas difieren sustancialmente de

aquellas enfermedades bioldgicas tratadas cientificamente.

El derecho a la salud intercultural es un derecho colectivo garantizado por tratados
internacionales ratificados por Chile, particularmente, el articulo 25 del Convenio 169 obliga a los
gobiernos que suscriben el tratado a velar por que se establezcan servicios de salud adecuados
para ello”, por lo que garantizarla forma parte de un mandato internacional el cual debe
materializarse en la creacién de leyes y reglamentos internos que hagan efectivo su cumplimiento
en los distintos ambitos. De esta manera, como los internos son considerados sujetos de derechos
pot el mismo reglamento, este debe asegurar el cumplimiento efectivo a la salud intercultural de

aquellas personas que pertenecen a pueblos originarios.

De esta manera, al examinar las normas anteriormente expuestas podemos darnos cuenta
de que el tratamiento de la atencion médica en el Reglamento esta redactado de manera

estandarizada.

Asi, en lo que se refiere a las unidades localizadas al interior de los recintos penitenciarios
este solo refiere a un tipo de servicio sin aludir a tratamientos alternativos ni tampoco contempla
la presencia de personal especializado o la posibilidad de que para estos efectos ingresen personas

con cualidades espirituales -como machis- para que los lleven a cabo.

30 El articulo 25 del Convenio 169 establece lo siguiente:

“1. Los gobiernos deberdn velar por que se pongan a disposicion de los pueblos interesados servicios de salud adecnados a
proporcionar a dichos pueblos los medios que les permitan organizar y prestar tales servicios bajo su propia responsabilidad y control, a fin
de que puedan gozar del mdximo nivel posible de salud fisica y mental.

2. Los servicios de salnd deberdn organizarse, en la medida de lo posible, a nivel comunitario. Estos servicios deberdn planearse
Y administrarse en cooperacion con los pueblos interesados y tener en cnenta sus condiciones econdmicas, geogrdficas, sociales y culturales, asi
como sus métodos de prevencion, prdcticas curativas y medicamentos tradicionales.

3. El sistema de asistencia sanitaria deberd dar la preferencia a la formacion y al empleo de personal sanitario de la comunidad
local y centrarse en los cuidados primarios de salud, manteniendo al mismo tiempo estrechos vinculos con los demds niveles de asistencia
sanitaria.

4. La prestacion de tales servicios de salud deberd coordinarse con las demds medidas sociales, econdmicas y culturales que se
tomen en el pais.”
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Por su parte, en aquellos casos en que se autoriza el traslado a otras instituciones médicas,
estos solo aluden a la gravedad del interno o a la falta de atencién médica adecuada prestada en el
establecimiento en el que se encuentra cumpliendo condena, sin hacer alusion en este punto a las
personas que puedan requerir tratamientos alternativos a la medicina comin —como los internos
mapuche- para lo cual necesitan ser trasladadas a lugares especiales para el desarrollo de

ceremonias sanadoras.

El Reglamento tampoco hace alusion a medicamentos tradicionales disponibles ni a la
posibilidad de ingreso de estos. Al investigar cémo funciona en la practica este punto
descubrimos que dicha posibilidad solo depende de la administracién penitenciaria del recinto en
particular, siendo pocos casos en que esto se hace efectivo: “El Estudio de Condiciones
Carcelarias 2014-2015 (INDH, 2017, p. 127) expresa que en las unidades penales entonces
observadas hay recintos que permiten el ingreso de medicamentos tradicionales mapuche y que en
otros recintos se mencionan consideraciones en el ambito de salud. En lo que a los informes de
este estudio se refiere, se detecta que en el CCP de Rio Bueno hay personas que pertenecen a la
etnia Mapuche-Huilliche y en esa unidad se menciona que existe demanda por productos
provenientes de la medicina tradicional, especialmente uso de hierbas medicinales. En el resto de
las unidades penales no se recibe informacion sobre practicas culturales asociadas al tema de salud

(INDH, 2018, p.74).

Con todo lo anterior, podemos darnos cuenta que la regulacién que se refiere a la atencion
médica de los internos resulta insuficiente para asegurar el efectivo respeto a la salud intercultural
de las personas pertenecientes al pueblo mapuche (y pueblos originarios en general), ya que no
contemplan el reconocimiento de enfermedades cuyas causas difieren de cuestiones bioldgicas
que responden mas bien a desequilibrios espirituales o espiritus malignos, ni tampoco en lo que
respecta al tratamiento llevado a cabo por agentes revestidos de cierta autoridad espiritual, ni en lo

que se refiere a los medicamentos tradicionales mapuche o hierbas medicinales.

De esta manera, la atenciéon médica especializada o la posibilidad de acceder a métodos
alternativos de sanacion, solo depende del personal administrativo del recinto, no existiendo un
mandato explicito en el reglamento que los obligue a garantizarlos, por lo que urge una

modificacién en dicho cuerpo normativo.
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Para estos efectos, resulta ilustrativo el articulo 7° de la Ley 20.584 que regula los derechos
y deberes que tienen las personas en relacién con acciones vinculadas a su atencion en salud y que
resultar util para una posible modificacién reglamentaria que tenga como objetivo incluir el

sistema de salud mapuche a las atenciones médicas prestadas por los Recuentos Penitenciarios:

Articulo 7°.- En aguellos territorios con alta concentracion de poblaciin indigena, los prestadores
institucionales priblicos deberdn asegurar el derecho de las personas pertenecientes a los pueblos originarios a recibir
una atencion de salud con pertinencia cultural, lo cual se expresara en la aplicacion de un modelo de salnd
intercultural validado ante las comunidades indigenas, el cnal debera contener, a lo menos, el reconocimiento,
proteccion y fortalecimiento de los conocimientos y las pricticas de los sistemas de sanacion de los pueblos originarios;
la existencia de facilitadores interculturales y senalizacion en idioma espanol y del pueblo originario que corresponda

al territorio, y el derecho a recibir asistencia religiosa propia de su cultura.

3.2 De las condiciones basicas de vida

Las condiciones basicas de vida se encuentran reguladas en el 4° parrafo del Reglamento

de Establecimientos Penitenciarios, en los articulos 45°, 46° y 47°.

Para nuestra investigacion es relevante el articulo 45°. Este articulo establece que en los
casos en los cuales Gendarmerfa otorgue vestimenta a los internos, debe ser digna y apropiada.
Igualmente, los internos podran ocupar su propio vestuario, siempre y cuando cumpla con los

requisitos anteriormente mencionados.

De este modo, el Reglamento de Establecimientos Penitenciarios establece respecto al
vestuario una regulacion genérica, desatendiendo a la particularidad del vestuario y joyeria
mapuche, los cuales son relevantes en la autodeterminacioén de los pueblos y de la conservacion de

su identidad.

Frente a este vacio reglamentario, el Centro de Derechos Humanos, el Centro de Estudios
de Justicia y el Centro de Interculturalidad y Derechos de la Universidad de Chile sugieren
adicionar un inciso al articulo 45° del Reglamento de Establecimientos Penitenciario que disponga

lo siguiente:
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“En el caso de internos pertenecientes a los pueblos indigenas tendran derecho a usar vestuario

antdctono y portar objetos simbilicos propios de su cultura”.

Para finalizar, sefialamos que adherimos a la propuesta sefialada, ya que es necesario que se
establezca de forma expresa la autorizaciéon para utilizar la vestimenta y joyerfa de los internos
pertenecientes al Pueblo Mapuche, debido a sus particularidades. De este modo, se fomentaria la

conservacion de la identidad y se respetarfa la autodeterminacion de los pueblos indigenas.

3.3 De las visitas

El régimen de visitas se encuentra regulado entre los articulos 49° al 52°. El articulo 49°
regula las visitas ordinarias, el articulo 50° las visitas extraordinarias y el articulo 51° y 52° las
visitas especiales. Entre los articulo 53° al 55° se establecen las disposiciones comunes y, por
ultimo, los articulo 56° y 57° se preocupan de establecer limitaciones y restricciones en esta

materia.

Las visitas ordinarias deben autorizarse como minimo una vez a la semana, por un periodo
de al menos 2 horas durante cada visita. Los condenados pueden ser visitados hasta por cinco
personas paralelamente. Cuando se trate de internos que se encuentran en los modulos o
dependencias regladas en el articulo 28°, las visitas seran llevadas a cabo en locutorios, salvo que
el Director Nacional, mediante una resoluciéon fundada, autorice que la visita se lleve a cabo de
otra forma. Por su parte, las visitas extraordinarias duran un maximo de media hora, y, son

autotizadas soélo en casos fundados.

Las visitas especiales benefician a los internos que no gocen de permisos de salida y que
hayan pedido de forma previa el permiso. A través de las visitas especiales, podran recibir visitas
intimas o familiares. Para beneficiarse de este tipo de visitas el condenado debe acreditar la
relaciéon de parentesco, conyugal o afectiva del visitante. Respecto a la visita intima, esta se
concede una vez al mes, y su duraciéon es de una hora como minimo y tres horas como maximo.

En cuanto a la visita familiar, esta se otorga como minimo dos veces al mes, y su duracién es de
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una hora como minimo y tres horas como maximo. En la visita familiar, se puede exceder el limite

de cinco personas impuesto en las visitas ordinarias.

En las disposiciones comunes se establece que el interno debera estar recluido, de forma
preferente, en un lugar cerca de su residencia. Con relacién a los registros, el Reglamento dispone
que seran registradas tanto las visitas como las pertenencias que lleven consigo. La revision debe
ser realizada y dirigida por personal del mismo sexo, siempre velando por el respeto a la dignidad
de la persona. El registro puede ser realizado de forma manual, pero se preferiran los

instrumentos tecnolégicos existentes para tal efecto.

Por ultimo, en lo que respecta a la regulaciéon de las limitaciones y restricciones de las
visitas, se establece que el Alcaide tiene la facultad de limitar o suspender de manera temporal las
visitas a la poblacion penal, o a parte de ella, velando por la seguridad y el buen orden del
establecimiento. Igualmente, el Jefe del establecimiento puede denegar las visitas de los internos
“por razones de seguridad, mala conducta de ellas, o cuya presentacion sea indecorosa, claramente desaseada o

alterada, o que se encuentren bajo el efecto del alcohol o drogas™.

En la cosmovision mapuche nos encontramos con una serie de ceremonias religiosas, en
las cuales es esencial la participaciéon de todos los miembros de la comunidad, como es el caso del
We Tripantu, ceremonia que puede perfectamente ser practicada dentro de los recintos
penitenciarios con ciertas variaciones en su realizacion. Sin embargo, para que esto sea posible, se
requiere que ciertas autoridades importantes de sus comunidades concurran a las unidades penales

en calidad de visitas. De ahi la importancia de la reglamentaciéon del régimen de visitas.

En lo que respecta a los objetos simbdlicos, el &u/trin es uno de los objetos de la cultura
mapuche que reviste vital importancia para la machi y para la ejecuciéon de las ceremonias

religiosas, por lo que resulta esencial su consideracién en esta materia.
Sin embargo, el Reglamento de Establecimientos Penitenciarios, no ha establecido una

normativa que regule la situaciéon de los visitantes pertenecientes a la comunidad mapuche, lo que

es relevante, ya que el contacto del condenado con su cultura, comunidad y la realizacion de las
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ceremonias religiosas y terapéuticas influyen en la integridad psiquica y psicoldgica tanto del

interno, como de la comunidad mapuche.

En los siguientes parrafos nos referiremos al funcionamiento, en la practica, de las visitas
en general, con el fin de evidenciar las falencias de la regulaciéon penitenciaria -lo cual igualmente
afecta a los visitantes de la comunidad mapuche- para después referirnos a los casos particulares
de la machi Rosa Reiman y el caso del machi Celestino Cérdova, los cuales resultan ilustrativos de
las consecuencias de la falta de inclusiéon de la cosmovision mapuche en el Reglamento de

Establecimientos Penitenciarios.

Como lo mencionamos anteriormente, las visitas deben someterse a una revision personal,

la que se lleva a cabo a través de instrumentos tecnoldgicos o de forma manual.

En cuanto a la revision a través de mecanismos tecnologicos, en el “Estudio sobre
Condiciones Carcelarias” del afio 2018, elaborado por el Instituto de Derechos Humanos, se
exponen los datos estadisticos de Gendarmeria respecto a los instrumentos tecnologicos que se

encuentran en cada recinto penitenciario:

- “En el 2016, el 100% de las unidades penales contaba con paletas detectoras de metal, el
50,0% con sillas detectoras de metal y el 55,0% con arcos detectores de metal” (Instituto
de Derechos Humanos, 2018, p. 85).

- “En 2017, el 97,5% de las 40 unidades penales observadas contaba con paletas detectoras
de metal, el 50% con sillas detectoras de metal y el 52,5% con arcos detectores de metal”

(Instituto de Derechos Humanos, 2018, p. 87).

Con relacién a la revision manual, se ejecuta en cualquier persona y sobre las pertenencias
que desee ingresar al penal, ya sea nifia, nifio, una persona adulta, adolescente o una mujer
embarazada. Se realiza una division de acuerdo al sexo de las visitas, para luego trasladarlos a

dependencias para efectos de la revision (Instituto de Derechos Humanos, 2018).

En algunos establecimientos penitenciarios, de acuerdo con el Instituto de Derechos

Humanos, se les realizaban desnudamientos a las visitas, siendo éstos parciales o totales. A través
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de la recopilacién de informacién, el mismo organismo pudo evidenciar que de un total de 40
recintos penitenciarios, en 28 se les pidi6 a las visitas el desprendimiento total o parcial de sus

ropas (Instituto de Derechos Humanos, 2018).

Las practicas vulneratorias a las visitas han generado repercusiones en las en las relaciones
de los internos con el exterior y su familia: “(...) los internos se quejan de este proceso, pues
dicen que a sus visitas les ha tocado realizar ejercicios, les han bajado la ropa interior y les ponen
la paleta entre las piernas. Muchos piden a sus visitas que solo acudan al penal una vez al mes para
que de ese modo no pasen esas revisiones tan seguido; otros, en tanto, relatan que algunas visitas
han decidido no volver porque los registros son muy intrusivos debido a que incluyen
desnudamientos y sentadillas. Las mujeres privadas de libertad relataron situaciones similares,
indicando que a los/las menores de esas también los desnudan. CPP San Antonio” (Instituto de

Derechos Humanos, 2018, p. 89).

En la jurisprudencia también se ha manifestado esta problematica de las revisiones
intrusivas efectuadas por personal de Gendarmerfa: “En septiembre de 2017, la Corte de
Apelaciones de La Serena acogié un recurso presentado por el Instituto de Derechos Humanos,
fallando a favor de seis menores de edad, familiares de internos del penal de la cuidad, que fueron
objeto de revisiones corporales denigrantes, incluidos desnudamientos, en el contexto de visitas a
sus familiares. (...) Ademas, [la Corte| critica que la normativa deje al arbitrio de un funcionario
de Gendarmeria la forma en que corresponde practicarles el registro” (Alcaino, 2018, p. 400).
“(...) la Corte de Apelaciones de Santiago, en abril del afio 2002, conociendo de un recurso de
proteccion presentado por una mujer que fue registrada por medio de la introduccion de los
dedos en su ano al intentar ingresar a visitar a su hijo en la carcel de Colina II, prohibié a
Gendarmerfa la practica de tratos vejatorios y denigrantes durante el registro de las personas que
ingresan a visitas, ademas de abstenerse de hacer eximenes, tocaciones o revisiones manuales en
las partes intimas de las personas. (...) Ademas, establecié “[qJue no puede aceptarse tal técnica de
excepcion ante alguien que desea visitar a un recluso, por peligroso que este ultimo pueda ser; el
acto en si es contrario a los principios esenciales que resguardan a la persona humana, y si existe el
peligro que la autoridad carcelaria desea evitar, debe buscar otros medios civilizados para
prevenirlo y, si ellos no existen, mas vale correr el riesgo que atropellar el derecho de toda persona

a su integridad fisica y psiquica y a la libre disposicion de si misma™ (Centro de Derechos
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Humanos UDP, 2005, p. 100-101). A pesar de la opinién jurisprudencial en contra de las practicas
intrusivas, estas siguen siendo realizadas en las unidades penitenciarias (Centro de Derechos

Humanos UDP, 2005).

En cuanto a la frecuencia y duracién de las visitas, los internos sefialaron que existe una
falta de organizacion por parte de Gendarmeria, lo que impide el goce del tiempo estimado por el
reglamento para la realizaciéon de las visitas, en donde pueden perder ente media y una hora del

tiempo que tienen para éstos efectos (Centro de Derechos Humanos UDP, 2005).

Esta no es la unica causa por la cual se genera una disminucion del tiempo determinado
por el Reglamento de Establecimientos Penitenciarios, ya que “lo mismo ocurre respecto de las
personas que acuden a visitar a los reclusos, que, por regla general, deben soportar largas esperas
debido a la gran cantidad de gente que concurre a la carcel” (Centro de Derechos Humanos UDP,

2005, p. 97).

El Instituto Nacional pudo evidenciar que en ciertas unidades penitenciarias era realizado
el ritual mapuche We Tripantu, sin embargo, su ejecucion no se trataba de una practica centralizada
de Gendarmeria, al respecto: “Igualmente destaca que en algunos recintos se celebraron
actividades para los pueblos indigenas como en el penal de Arica y en Calama con la celebracion
del nuevo afo indigena por los pueblos andinos; y en el mismo sentido en el CCP Osorno se
indico la celebracion del We Tripantu (afio nuevo mapuche). También se refirié en la unidad de
Nueva Imperial que la poblacion interna mapuche posee facilidades para realizar ceremonias y
tradiciones propias de su pueblo, las que generalmente se realizan en el patio o multicancha. Por
su parte en el CCP Lautaro se identificé que el afio 2014 se realizé una celebraciéon mapuche a
pedido de un interno. En los recintos de CCP Antofagasta, CCP Chafanal y CP La Serena si bien
no identifica las celebraciones, se refirié que hay un lugar para cultos religiosos, y que también se
usan para celebraciones indigenas. Se resendé que no se han formulado solicitudes para
celebraciones indigenas en el CCP Santa Cruz, CP Puerto Montt, CDP de Puerto Aysén, CDP
Coyhaique, y CDP Puerto Natales. Ello es un indicador de la falta de una politica estatal de
promocion, respeto y difusion de culturas ancestrales y que queda a iniciativa e intereses del Jefe

de Unidad” (Instituto de Derechos Humanos, 2017, p. 44).
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Resulta ahora relevante exponer dos casos que evidencia la importancia de la
consideraciéon de elementos culturales mapuche en la regulacion del régimen de visitas: El caso de
la machi Rosa Reiman y del machi Celestino Cérdova, los cuales se dieron a conocer por diversos

medios de comunicacion:

La machi Rosa Reiman, en el afio 2011, intenté entrar como visita a la carcel de Angol,
con el objetivo de visitar a comuneros mapuches que se encontraban realizando una huelga de
hambre al interior del recinto penitenciario (Cooperativa.cl, 2011).

Durante la revision, funcionarios de Gendarmeria abtren el kultrun descubriendo en su
interior vainillas de balas. Lo que estos funcionarios desconocian es que las vainillas de balas
cumplian la funciéon de generar el caracteristico sonido del instrumento musical y que éstas

llevaban mas de 30 afios en su interior (Diario Uchile, 2017; Radio Universal, 2011).

Finalmente, la machi es detenida y le requisan el kultrun, acusandola de intentar entrar

municiones a un recinto penitenciario (Diario Uchile, 2017).

La comunidad mapuche estimé esta situacion como una ofensa a su cultura, manifestando
lo siguiente: ‘el quitarle el kultrin a nuestra machi puede ser un acto con consecuencias terribles
en donde puede correr riesgo su propia vida (...) [agregando que] esto nos deja demostrado que el
winka jamas lograra entender la conexion con la naturaleza ni la forma en que comprendemos el
mundo’ (Cooperativa.cl, 2011). En el mismo sentido, el dirigente Domingo Marileo sefialo: ‘esto
fue una situacién muy incomoda para todos, se ha cometido un gran error sobre todo del
Ministerio Publico de no conocer en que terrenos se encuentran, han llegado a tal extremo de
violar la dignidad de una machi, creo que eso es lo mas grave (...) [Espero que] esto les sirva de
leccion a los fiscales, quienes deben comprender que estan en un territorio en donde hay cosas
que se deben respetar y no abusar de la forma como ellos han querido interpretar el kultrin de

una machi, por el hecho que tenga ciertas cosas en su interior’ (Cooperativa.cl, 2011).
En el caso Celestino Cérdova ocurrieron los siguientes hechos: “El 9 de junio de 2018,

unas 150 personas acudieron a la carcel de Temuco para celebrar We Tripantn - el afio nuevo

mapuche - junto al machi Celestino Cérdova. A la hora de concluir la celebracion, el personal de
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Gendarmerfa de Chile hizo uso de gas lacrimégeno para desalojar los participantes: varias

personas acabaron lesionadas por esa ola de violencia no justificada” (Huriaux).

Tomando en cuenta todo lo anterior, estimamos que el Reglamento de Establecimientos
Penitenciarios deberfa ser modificado de manera que permita el ingreso de las personas y de sus
pertenencias de forma que no vulnere su integridad psiquica y fisica, permitiendo que el ingreso
de las personas pertenecientes al Pueblo Mapuche sea mas expedito y garantice que los objetos

simbélicos que traigan consigo sean tratado de manera adecuada.

Asi, es fundamental establecer una regulacion diferenciada en esta materia que permita la
realizacion de las ceremonias religiosas al interior de los establecimientos penitenciarios. Como
pudimos evidenciatlo en los casos mencionados anteriormente, la falta de regulacion implica una
vulneracion a los derechos de la comunidad mapuche lo cual tiene consecuencias negativas tanto

para el interno, como para comunidad en su totalidad.

El Centro de Derechos Humanos, el Centro de Estudios de Justicia y el Centro de
Interculturalidad y Derechos de la Universidad de Chile, plantean modificar el inciso 1 del articulo

51 del Reglamento de Establecimientos Penitenciarios de forma que establezca lo siguiente:

“Los Aleaides podrin antorizar visitas familiares, intimas y ceremoniales, si las condiciones del
establecimiento lo permitieren, a los internos gue no gocen de permisos de salida y que lo hayan
table to I 7z los int gocen d de salida y que lo hay

solicitado previamente”.

Ademas de agregar un inciso 4 que disponga:

“En las visitas ceremoniales el interno deberd seiialar en su solicitud la ceremonia que desea
realizar indicando sus caracteristicas y en qué medida ellas corresponden a su cultura, costumbres

) cosmovision”.

De este modo, el Reglamento de Establecimientos Penitenciarios permitirfa expresamente
la realizacion de las ceremonias mapuches, y dicha decision no quedarfa sujeta a la voluntad del

Jefe del Establecimiento. También, estableceria el procedimiento mediante el cual debe realizarse
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la solicitud para efectos de la realizacién de la ceremonia. Todo lo cual permitirfa al condenado
mantener la identidad cultural de la comunidad mapuche, junto con otorgarle una proteccion
tanto psiquica como fisica, no sélo al interno, sino también a la comunidad en su conjunto debido

al valor espiritual que ellas tienen.

Para finalizar, estimamos que debe existir una modificacion del inciso 4 del articulo 54°

del Reglamento que disponga lo siguiente:

“E/ registro deberd ser realizado mediante sensores y otros aparatos no tdctiles, de los cuales

dispondran los funcionarios en los establecimientos”.

Si bien esta modificacion que proponemos es de caracter general, es decir, no pretende
introducir expresamente elementos culturales o de la cosmovision de pueblos originarios, es
evidente que la utilizacién de mecanismos menos intrusivos en la revision de las visitas y de
objetos que ellos portan, beneficiarfa también a la poblacion mapuche, sobre todo porque el tipo
de problemas que se han generado en los casos anteriormente expuestos tienen que ver con la

falta de proteccion en los registros y la falta de personal especializado.
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4. De la aplicacion de sanciones disciplinarias

El Régimen Disciplinario contemplado en el Reglamento de Establecimientos
Penitenciarios esta regulado en el Titulo Cuarto, entre los articulos 75° al 91°, estableciendo el
procedimiento mediante el cual es posible restringir los derechos de los internos a causa de su
indisciplina, alteraciones en el orden y convivencia del recinto o por incurrir en faltas disciplinarias

contempladas expresamente en el respectivo reglamento.

De esta manera, se contempla una serie de sanciones en el articulo 81°, las cuales son de
caracter taxativa (esta expresamente prohibida la aplicacién de castigos distintos a los sefialados) y
que van desde amonestaciones verbales hasta aislamientos o internaciones en celdas solitarias, las
cuales se imponen segun el tipo de falta en que el interno ha incurrido. Para ello, se contemplan
tres tipos de faltas disciplinarias: las graves, las menos graves y las faltas leves, enumeradas en los

articulos 78°, 79° y 80° respectivamente.

Corresponde al Jefe del Establecimiento en donde se encuentra el interno la aplicaciéon de
las sanciones disciplinarias, mediante una Resolucién, teniendo en vista el parte de rigor, y
dejando constancia de las declaraciones dadas por el interno que ha incurrido en la falta, las del
afectado (si es que esta en condiciones de darlas) y/o de testigos que pudieran aportar. También

se debe dejar constancia del testimonio del Consejo Técnico si este hubiere intervenido.

Ademas, se exige la notificacién personal al interno tanto de la medida impuesta como sus
fundamentos. En el caso de que los hechos constituyan una falta grave, se obliga al Jefe del
Establecimiento escuchar al infractor antes de imponer cualquier sancion y de remitir al Director
Regional de Gendarmerfa la Resolucion correspondiente, quien por razones fundadas podra

modificarla o anulatrla.

El castigo aplicado por el Jefe del Establecimiento debe ser justo, es decir, “oportuno y
proporcional a la falta cometida tanto en su drasticidad como en su duracion y considerando las caracteristicas del

interno” (Articulo 82°)

Tal como pudimos apreciar en la primera parte de nuestra investigacion, para el Pueblo
Mapuche el “sistema juridico o sancionatorio” obedece mas bien a un modelo de conducta del

“deber ser” denominado Az Mapu cuyos principios distan bastante del Sistema juridico estatal (y
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de los sistemas juridicos occidentales en general), lo cual implica que tanto las conductas
reprochables como las sanciones impuestas difieren de un sistema a otro, situacién que no es
insignificante para los internos mapuches, sobre todo cuando se produce una contraposicion
entre ambos, ya sea porque ciertas conductas que el sistema considera sancionables, para los
mapuche forma parte de sus practicas culturales, o porque las formas de castigo no coinciden con
los mecanismos de solucién de conflictos ni con los principios esenciales del Az Mapu, todo lo

cual puede significar para ellos un desequilibrio césmico o espiritual para su comunidad.

Asi, los elementos del Az Mapu que tratamos en nuestra investigaciéon resultan

particularmente relevantes a considerar en este titulo:

Primero, respecto a las conductas que se consideran reprochables por la cultura mapuche
que no estan tipificadas como delitos o faltas por el sistema penal, encontramos los actos de
brujerfa y de traicién a la comunidad mapuche. Ademas, recordemos que una de las caracteristicas
principales del Az Mapu es la oralidad como forma de transmisién, por lo que no existe una
tipificaciéon de aquellas conductas prohibidas, siendo el Az Mapu totalmente ajeno al principio de

legalidad.

En segundo lugar, respecto a las conductas tipificadas por el sistema estatal que para los
mapuches representan practicas culturales aceptadas por la comunidad, o muchas veces estas
pueden significar acciones esenciales para mantener el equilibrio en el Wallmapn, o para
comunicarse con sus antepasados (como es el caso del consumo de alucindégenos en los rituales

cono el Nguillatin y el Machitin para que la machi alcance un estado de trance)®.

En tercer lugar, respecto a las formas de resolver los conflictos en las comunidades
mapuche, estas obedecen mas bien a sistemas de auto-composicion o de mediacion en los cuales
sus autoridades -como /longkos o jefes de comunidad- tienen un rol protagénico. Asi, las medidas
sancionatorias son de ultima ratio y orientadas al colectivo, dentro de las cuales no se contempla a
la privaciéon de libertad o encierro, el cual se considera hasta perjudicial para las personas y su

comunidad.

3U“IH]ay que destacar que los mapuches, como todas las culturas americanas, utilizaron plantas alucindgenas, con el fin de conectarse con
sus antepasados, espiritus y dioses, incluyendo en sus ceremonias estados de trance y rituales de adivinacion y curacion acompariados de
encantamiento con canciones rituales y el tamborileo del kultrin” (Szapiro, 2017, p.22)
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Al examinar la normativa de este titulo, corroboramos que no existen consideraciones a

dichos elementos;

Asi, en cuanto a la tipificaciéon de las faltas disciplinarias, hechos como  “pretextar

>
enfermedades inexistentes, o dar excusas falsas, como medio para sustraerse a las cuentas o al cumplinientos de sus
deberes” (art 80 letra b), al constituir una falta leve, puede implicar amonestaciones, anotaciones
negativas en fichas personales o prohibicion de recibir encomiendas y paquetes hasta 15 dias. Si
bien no son sanciones que puedan afectar gravemente su desarrollo cultural, es importante
considerar aquellas enfermedades que, como vimos, no tienen que ver con causas biologicas sino

que han sido producidas por desequilibrios energéticos o espiritus malignos, que solo podrian ser

comprendidas desde el foco de su cosmovision.

Por su parte, “La participacion en movimientos colectivos que no constituyen motin pero que alteren el
normal desarrollo de las actividades del establecimiento” (art 79 letra j); “Regresar del medio libre en estado de
manifiesta ebriedad o drogadiccion” (art 79 letra 1); o “Mantener o recibir objetos de valor, joyas o sumas de
dinero que excedan los mdiximos autorizados” (art 79 letra 1) son consideradas faltas menos graves,
pudiendo sancionarse con privacion de participar en actos recreativos comunes; prohibicion de
recibir paquetes o encomiendas; limitacién o privacion de visitas; o con la revocacion de permisos
de salidas. Asi, el desarrollo de actividades culturales mapuche dentro de los recintos, el consumo
de plantas psicotropicas durante ceremonias religiosas realizadas en el medio libre cuando estos
han obtenido un permiso para participar en ellas, o el porte de objetos simbodlicos importantes,
son actividades importantes para el desarrollo cultural de los internos mapuche que podrian

resultar perjudicadas a causa de la tipificacién reglamentaria y las sanciones que llevan arraigadas.

Por udltimo, el consumo de drogas estupefacientes o psicotropicas dentro de los recintos
(art 78 letra 1); y “Desencerrarse, vulnerar el aislamiento o romper la incomunicacion por cualquier medio” (art
78 letra n) son consideradas faltas graves que pueden implicar una colisién cultural en cuanto a la
convicciones normativas, por lo que juzgar con la misma severidad estas conductas resulta
perjudicial para aquellos internos mapuche, sobre todo por la naturaleza de los castigos que
pueden ser aplicados; la privaciéon de hasta un mes de toda visita o correspondencia con el
exterior, aislamientos de fin de semana en celdas solitarias, o la internaciéon de hasta 10 dias en las
mismas. Es importante recordar y tener en cuenta a este respecto, que la libertad y el contacto con

la naturaleza y la comunidad resulta esencial para el Pueblo Mapuche, es mas, su privacion ni
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siquiera esta contemplada entre los medios de solucién de conflicto o de sanciones, aun cuando la

conducta sea altamente reprochable para ellos.

Evidenciada la falta de consideracién de los factores culturales del Pueblo Mapuche en la
valoracion de las faltas disciplinarias y del mayor perjuicio que podria significar la imposicion de
determinadas sanciones, consideramos que el Reglamento padece una insuficiencia normativa al
imponer un tratamiento estandarizado tanto en la tipificacion y sancion de las faltas como en la

forma de solucion de conflictos.

Sin embargo, este no es un problema del que solo adolece el sistema sancionatorio a nivel
intra-penitenciatio, sino que a nivel pafs no existe un reconocimiento formal a la jurisdiccion
propia del Pueblo Mapuche, existiendo una subordinacion de estos al sistema estatal. Todo bajo la
idea de un Estado-Nacién unitario que implica la adopcién de un sistema juridico unico para
todos los habitantes. Asi, “con la instauracién del estado chileno, el derecho positivo se impuso
como el unico referente juridico valido, lo que implico la negaciéon del ‘derecho propio’ mapuche
y su clandestinizacion en muchos sectores. Sin embargo, a pesar de esto, los sistemas propios de
resolucion [de] conflictos y formas de convivencia social, en la mayor parte de los territorios
lograron mantenerse y renovarse de forma paralela a la justicia ordinaria. Dichos procedimientos,
en conformidad con el denominado bloque constitucional de derechos fundamentales,

actualmente debieran ser respetados y considerados por la justicia estatal” (Melin et al, 2016,

p.70).

Del Convenio 169 de la OIT, por sus articulos 8, 9 y 10 se desprende la obligacién de los
Estados de otorgar la posibilidad a los pueblos indigenas a recurrir a sus propios medios de
resolucion de conflictos penales producidos entre ellos, siempre en la medida en que esto sea
compatible con el sistema juridico nacional. Ademas, el Convenio exige a las autoridades y
tribunales penales a tener en cuenta sus costumbres y sus caracteristicas econdmicas, sociales y
culturales en sus decisiones. Y en cuanto a las sanciones, prescribe que debe preferirse una que sea

distinta al encarcelamiento.

Sin embargo, a este respecto, el Tribunal Constitucional chileno determiné que
“Confrontado el texto del articulo 9°, nimero 1°, con el contenido de los articulos 73° y 19°, N°

3°, de la Constitucioén, debe necesariamente concluirse que lo que el Convenio dispone es absoluta
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y nitidamente incompatible con el sistema procesal nacional. En efecto, nuestra Constitucioén es
categérica en cuanto ordena que todos los conflictos que se promuevan dentro del territorio de la
Republica, deberan someterse a la jurisdiccion de los tribunales nacionales para ser resueltos por
medio de un debido proceso. Por su parte, el articulo 73° [ahora 76°] sefiala ‘La facultad de
conocer de las causas civiles y criminales, de resolverlas y de hacer ejecutar lo juzgado, pertenece
exclusivamente a los tribunales establecidos por la ley’. Por lo tanto, dicha disposicion excluye el
empleo de cualquier otro medio de solucién de conflictos que pudieran usar los pueblos
interesados para la represion de los delitos cometidos por sus miembros, como lo es el que
propone el articulo 9° del Convenio N° 169 que, por ende, es inoponible e incompatible con

nuestro sistema procesal penal contemplado para la sancién de los ilicitos que tipifica” (Tribunal

Constitucional, 2000, 52°).

A pesar de lo anterior, la misma sentencia resuelve que lo dispuesto en el articulo 9°
numeral 2 del Convenio 169” no es inconstitucional, expresando que: “En consecuencia, el
numero 2° del articulo 9°, en la medida en que autoriza al juez para tomar en cuenta la costumbre,
no contraviene la Constitucion Politica, toda vez que la jurisdicciéon que ejerce y que, para el caso
concreto, se singulariza en su competencia especifica, lo autoriza para ponderar todos los
elementos de hecho y de derecho ventilados en el proceso, entre los cuales pueden encontrarse las
costumbres de los pueblos indigenas, sin que ello violente, de manera alguna, la igualdad ante la
ley, y menos, la igual protecciéon de sus derechos ante la justicia que ésta le brinda;” (Tribunal

Constitucional, 2000, 56°).

Con el objetivo de materializar el mandato internacional a la legislacién nacional, el afio
1993 se dicta la Ley Indigena N°®19.253, la cual establece en su articulo 54° “el derecho de hacer
valer la costumbre en los juicios sustanciados entre indigenas, siempre que ésta no contravenga la
Constitucion. También la ley otorga la facultad a los jueces de aplicar como eximente o atenuante
de responsabilidad la costumbre indigena. Sin embargo, limita la producciéon de la prueba de la
costumbre, a los medios que franquea la ley y a un peritaje que realice ]a CONADI a peticion del
Tribunal. [Sin embargo] mas alla de estas normas [Convenio 169 y Ley Indigenal, no existe en la
legislacion vigente mayor regulaciéon respecto de la facultad de las comunidades de administrar

justicia de acuerdo a su propia costumbre, tampoco la posibilidad de resolver sus conflictos por

32 Articulo 9 N°2 Convenio 169 OIT: “Las autotidades y los tribunales llamados a pronunciarse sobte cuestiones
penales deberan tener en cuenta las costumbres de dichos pueblos en la materia”.
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medio de mecanismos alternativos. Siendo procedente en consecuencia, aplicar las normas de

derecho comun en todos los conflictos que se susciten entre indigenas” (Tozrres, 2009, p.7-8).

Respecto a la posibilidad de considerar a la costumbre indigena como antecedente para
constituir una eximente o atenuante en un juicio penal, tal como lo contempla la Ley Indigena,
Jaime Couso expresa lo siguiente: “Es cierto que en materia de atenuantes e incluso,
hipotéticamente, en materia de eximentes de responsabilidad criminal, el Derecho penal chileno
admite la posibilidad de hacer ciertas diferencias basadas en la costumbre indigena (...) pero la
limitada extensién que se da a esas reglas especiales, y la suspicacia que su sola existencia despierta
en algunos, da cuenta de la importancia que se asigna al principio conforme el cual el Derecho es
y debe ser uno y el mismo para todos” (Couso, 2013, p.12). De esta manera, ello obedeceria a la

implementacién de un “modelos integracionista”,

Otro modo de reconocimiento —o e este caso, mas bien de inclusion- del derecho
indigena al estatal es aquel que ha sido instaurado en Bolivia. ‘En efecto, los pafses han dejado de
considerar al derecho estatal como la unica fuente del derecho, aceptaindose otras expresiones
normativas de caracter obligatorio como el derecho consuetudinario indigena. Como veremos, la
constitucién de Bolivia ha pasado a ser la carta fundamental que mayor relevancia concede al
derecho indigena, incluso por sobre los estaindares internacionales, reconociendo a estos pueblos
el derecho de ejercicio de sus sistemas publicos, juridicos y econémicos acorde a su cosmovision,
en un marco de pluralismo juridico e interculturalidad y otorgando igual jerarquia tanto a la

jurisdicciéon ordinaria como a la indigena’ (Melin et al, 2016, p.87).

Asi, el pluralismo juridico al que se alude en el parrafo anterior, o la inclusiéon de derechos
colectivos en el sistema penal, podria presentar algunos problemas en esta materia. A este
respecto, Carnevali expresa que: “Uno de los mayores problemas que se pueden presentar con la
instauracion de derechos colectivos, como por ejemplo, el establecimiento de sistemas judiciales
atendiendo al grupo cultural, es el riesgo a la generacion de guetos dentro de una sociedad, que
puede derivar a un desmembramiento social. Precisamente, una sociedad en la que existen
diversas identidades normativas, dificilmente, desde una perspectiva preventivo general, puede ser
eficaz el Derecho penal. Es decir, mediante el reconocimiento de la diversidad cultural como un
derecho colectivo y la disposicion de los pertenecientes a tales grupos a buscar vias propias de

soluciéon de conflictos — fragmentaciéon del Derecho penal por la presencia de derechos penales
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propios-, se terminarfa por admitir ciertos comportamientos intolerables para el resto del
componente social. Basta pensar en las practicas de maltrato familiar o de agresiéon sexual”

(Carnevali, 2007, p.22-23).

Considerando todo lo anterior, ante la insuficiencia normativa del Reglamento de
Establecimientos Penitenciarios en esta materia, el Centro de Derechos Humanos, el Centro de
Estudios de Justicia y el Centro de Interculturalidad y Derechos de la Universidad de Chile ha
propuesto crear un nuevo inciso 2 al articulo 82°, pasando el antiguo inciso 2 a ser el inciso

tercero, y el antiguo inciso 3 a ser el inciso 4:

“Al aplicar la sancion el Jefe del Establecimiento deberd tener a la vista la pertenencia del
interno a los pueblos originarios y que la conducta antirreglamentaria no se encuentre justificada
por las costumbres y derecho consuetudinario propios de su cultura, dentro del respeto a los

derechos humanos”.

Asi, la propuesta modificatoria estaria inspirada mas bien en el modelo integracionista de
la cultura mapuche a la estatal, explicada por Jaime Couso: “En efecto, el reconocimiento de un
cierto valor a la costumbre indigena, con esos acotados efectos, supone abandonar
completamente en manos del derecho penal estatal legislado la definiciéon del alcance del injusto
penal tipico, es decir, lo licito y lo ilicito, para efectos penales, permitiendo a la normatividad
indigena incidir solamente en la decision de si el individuo es, y en qué medida, individualmente
reprochable por su comportamiento antijuridico, o si cabe exculparlo, porque él (en su caso,
condicionado por su cultura —defectuosa, desde el punto de vista de las definiciones estatales de lo
injusto-) era incapaz de actuar de otra forma (de actuar como era debido, como los individuos sin

defectos personales o culturales actuarfan)” (Couso, 2013, p.24).

Sin embargo, en vista de la declaracién de inconstitucionalidad del numeral 1 del articulo 9
del Convenio 169 de la OIT, referido a la utilizacién de métodos especiales utilizados por los

ueblos originarios para la resolucién de sus conflictos penales™; sumado a la opinién expuesta de
g

33 Sin embargo, Melin ha contra-argumentado lo declarado por el Tribunal Constitucional, expresando lo siguiente:
“En efecto, si el requisito es que los tribunales sean creados por ley, bastaria que se promulgara un cuerpo normativo
que reconociera la facultades jurisdiccionales y de competencia de los pueblos indigenas, a través de sus respectivas
autoridades. De esa forma, y siguiendo el argumentos del propio Tribunal Constitucional, no habria inoponibilidad ni
incompatibilidad entre la aplicacién de la justicia indigena y el sistema procesal penal chileno. Es mis, leyes de
coordinacién e implementacion, han sido formulas ya usadas para lograr la vigencia del derecho propio en América
Latina, Pert y Bolivia (...)”(Melin et al, 2016, P.72)
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Carnevali sobre las dificultades que podria conllevar la inclusion de derechos colectivos distintos
en el sistema penal; sumado también a que el problema de la falta de reconocimiento del Az Mapu
como sistema juridico sancionatorio no es una cuestiéon que solo acaba en la reglamentacion de las
faltas disciplinarias intra-penitenciarias sino que es una problematica que deberia ser asumida
primero mediante un reconocimiento constitucional y legal, es que consideramos que para estos
efectos resultarfa mas adecuado seguir un modelo integracionista que permita la consideracion,
por parte del Jefe del Establecimiento, de las costumbres y de la cosmovisién mapuche a la hora
de imponérsele una sancion, para que asi el castigo sea justo en términos del mismo Reglamento
como “oportuno y proporcional a la falta cometida tanto en su drasticidad como en su duracion y considerando las

caracteristicas del interno” (art 82 inc.1).
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5. De las actividades y acciones para la Reinsercion Social:

Como ya pudimos examinar, el Reglamento de Establecimientos Penitenciarios considera
la reinsercion social de las personas privadas de libertad como uno de los principios y fines que
gufan la actividad penitenciaria al mencionarlo de manera generalizada en su Titulo Preliminar,
correspondiéndole al titulo quinto dotar de contenido a dichas declaraciones mediante la
regulacién de actividades y acciones (de caracter voluntario para los internos) que tengan como
referente la progresividad del proceso de reinsercién social de cada uno. Asi, el desarrollo de
dichas actividades queda entregado a la Administracién Penitenciaria, quienes deben, segun el
articulo 94°, atender a las necesidades especificas de las personas privadas de libertad a quienes

estén dirigidas.

De esta manera, el Titulo Quinto engloba los articulos 92° al 115°; entre los cuales gran
parte corresponde a la regulaciéon de los permisos de salida que son particularmente cuatro: la
salida esporadica, dominical, de fin de semana y la controlada al medio libre. Estos son definidos
por el propio reglamento como “beneficios que forman parte de las actividades de reinsercion social y confieren
a quienes se les otorgan gradualmente, mayores espacios de libertad”. Asi, desde el articulo 96 en adelante se
contempla una serie de requisitos y condiciones para poder acceder a ellos, existiendo una

regulacion muy escueta y general para las demas actividades que puedan fomentarla.

Asi, si bien el progresivo contacto con el medio libre de las personas privadas de libertad
ayudan a “prepararlas para que, por propia voluntad, participen de la convivencia social” (tal como refiere el
Reglamento, en su articulo 92, al fin de las actividades del presente Titulo), el Régimen de Salidas,
al ser tratado como “beneficios” y estar supeditados a una serie de requisitos para poder optar a
ellos (la mayorfa asociados a la conducta de los internos dentro de los recintos penitenciarios) mas
que un medio resocializador, que pretenda entregar herramientas para el correcto desarrollo
futuro de las personas una vez cumplida su condena, o como una consecuencia de un tratamiento
formativo, pareciera ser mas bien un galardén de buena conducta o -en palabras de Carnevali y
Maldonado- “(...) como instancias de prueba donde el desarrollo autbnomo que presente el
individuo, en relaciéon a su perfil de riesgo, determinara la caracterizacién concreta y el derrotero
de su puesta en libertad. Con ello, el contenido del tratamiento parece confiado —practicamente en

exclusiva- a los incentivos que ofrece el término del encierro, que opera en base a condiciones
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pre-existentes y no a consecuencias de la actividad de la administracién” (Carnevali y Maldonado,

2013, p.392).

Teniendo en cuenta lo anterior, es importante el desarrollo de actividades intra-
penitenciarias que cumplan un efectivo rol educativo, recreativo y resocializador que impliquen
una preparacion previa para enfrentar progresivamente el medio libre. En este sentido, Andrew
Coyle, luego de un examen al articulo 10.3 del Pacto Internacional de Derechos Civiles y
Politicos™, estima que: “Los estandares internacionales de derechos humanos y nna corvecta administracion de
las cdrceles exigen que las prisiones no sean lugares de aburrimiento y de monotonia. Por el contrario, los prisioneros
deben ser capaces de utilizar su tiempo en prision de manera positiva, para mejorar su educacion, aprender nuevas

habilidades personales o laborales y prepararse para su liberacion” (Coyle, 2012, p.23).

De las actividades que identificamos en la primera parte de nuestra investigacion, son
particularmente tres las que debieran ser -al menos- consideradas por el Reglamento de

establecimientos Penitenciatios en esta materia;

i El Palin, como el juego tradicional del Pueblo Mapuche que —como pudimos
concluir del estudio- no solo es considerado como una actividad recreativa o
deportiva, sino que ademas es considerado un acto ceremonial y espiritual que
ayuda a fortalecer los lazos entre las comunidades y el reencuentro con sus

ancestros.

Ademas, el esfuerzo fisico que implica el juego ayudaria ademas a mantener el
estado fisico y salud de los internos e internas pertenecientes al Pueblo Mapuche,
siendo motivados a participar en un deporte que implique una conexién con sus
tradiciones (recordemos que las actividades reguladas en este titulo tienen el

caracter de voluntarias).

El trabajo en equipo y la asimilacién del contrincante (Koz) como un compafero
de juego y no como un rival, son valores bastante positivos para la convivencia,

cuya promocion podria resultar beneficiosa dentro de la comunidad penitenciaria.

34 “E] régimen penitenciario consistird en un tratamiento cuya finalidad esencial serd la reformay la readaptacion social de los penados”
(ONU. Pacto Internacional de Derechos Civiles y Politicos. Adoptado el 16 de diciembre de 1966. Articulo 10.3)
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Considerando las normas del juego, este no exige mayores requerimientos ni
utensilios costosos, por lo que el desarrollo de torneos de Palin dentro de los
recintos carcelarios no debiera significar mayores problemas para la

Administracion Penitenciaria.

Los trabajos de huerta (agricultura Mapuche): La importancia de la tierra para el
Pueblo Mapuche da cuenta del significado que se le atribuye a la agricultura como
un espacio de bienestar, gratificacién y reciprocidad. Asi, el respeto por los
elementos de la naturaleza es esencial para mantener el equilibrio del cosmos y el

contacto con sus antepasados en la cultura Mapuche

Bajo esta légica, uno de los mayores perjuicios que afectan a las personas mapuche
que han sido privadas de libertad es el impedimento que implica el encierro en el
contacto con la tierra. De esta manera, el desarrollo de trabajos de huerta dentro
de los Recintos Penitenciarios permitiria, de alguna manera, subsanar el

menoscabo que ello significa.

Ademas, como pudimos darnos cuenta, la huerta es una fuente de productos con
propiedades medicinales especiales, lo cual irfa de la mano con su forma de
concebir la medicina y el kiime mogen o “buen vivir” mapuche. Asi, ello permitiria
dar espacios de medicina alternativa ancestral dentro de los Recintos

Penitenciarios.

Platerfa mapuche: La ornamentarfa mapuche contiene un valor espiritual y cultural
importante en la medida que su utilizaciéon implica un sentido de pertenencia y
tradicion al representar elementos de la naturaleza, dioses, antepasados o
elementos de su cosmovision en general. Asi, la elaboracion de joyas y accesorios
forma parte de las actividades importantes en su desarrollo personal, cultural y

espiritual.

Sumado a la posibilidad de llevar a cabo actividades propias de su cosmovision, el
desarrollo de la platerfa mapuche puede ser utilizado, ademas, como una

posibilidad de ingreso mediante la venta de dichos productos, lo cual es un gran
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incentivo para quienes conocen la técnica y un beneficio a la hora de enfrentar

progresivamente el medio libre.

Por dltimo, el desarrollo de la plateria mapuche dentro de los recintos
penitenciarios resultarfa, ademas, beneficioso para fomentar el conocimiento de
técnicas ancestrales dentro de la comunidad penitenciaria en general, ayudando asf

a la conservacion y respeto de pueblos originarios en nuestro pafs.

Asi, las caracteristicas espirituales que dichas actividades tienen en comun, en la medida
que ayudan a armonizar las energias del cosmos y a la conservacion de sus tradiciones, develan la
importancia que estas tienen en el desarrollo personal de las personas pertenecientes al Pueblo
Mapuche, que al ser privadas de libertad las aleja totalmente de su comunidad, tradiciones y

contacto con la tierra, cuestiones que -como vimos- son esenciales para su cultura.

Bajo esta logica, los efectos del encierro resultan atn mas petjudiciales para aquellas
personas, lo cual exige una preocupacion especial por parte de la Administracion Penitenciaria en
el desarrollo de actividades, que atiendan a sus necesidades particulares, tendientes a la reinsercion

social durante el cumplimiento de su condena.

El articulo 95 del Reglamento de Establecimientos Penitenciarios es el tnico dentro del
Titulo en analisis que se refiere a actividades intra-penitenciarias, entregandole a la Administracién
penitenciaria el rol de fomentar el desarrollo de actividades deportivas, recreativas y culturales para los
internos, sin hacer ninguna referencia a las necesidades especiales que requieren las personas
pertenecientes a pueblos originarios, por lo que ninguna de las actividades anteriormente
destacadas cabrian como una exigencia para la Administraciéon Penitenciaria, develando la falta de
consideracion de estas en la elaboracion del Reglamento, y consecuentemente, la insuficiencia

normativa en esta materia.

Bajo esta logica, la propuesta de modificacion reglamentaria elaborada por el Centro de
Derechos Humanos, el Centro de Estudios de la Justicia y el Centro de Interculturalidad y
Derechos de la Universidad de Chile considera pertinente agregar un inciso segundo al articulo

95° que disponga lo siguiente:
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“Las actividades, ceremonias y celebraciones especiales de los internos indigenas serdan fomentadas

y respetadas por la Administracion Penitenciaria”

En lo que respecta a los permisos de salida, estos son definidos en el articulo 96° del
Reglamento de Establecimientos Penitenciarios como “beneficios que forman parte de las actividades de
reinsercion social y confieren a quienes se les otorgan gradualmente mayores espacios de libertad”. De este modo,
“los permisos de salida se entienden como una etapa de la planificacion para la reinsercion social
de los reclusos, insertos en el marco del sistema progresivo, entendiendo que su finalidad se dirige
a mantener y reforzar los lazos familiares y contactos sociales de los beneficiarios, facilitar su
reinsercion, disminuir los efectos nocivos de la prisionizacién, favorecer a la integracion del sujeto
a su medio social y contribuir tangencialmente a la descongestion del sistema carcelario” (Pino,
2012, p. 8), es por ello, que deberfan tender a este objetivo y no se deben usar como medios para

otro tipo de fines

Existen cuatro permisos de salida, los que se encuentran contenidos en el mismo articulo
mencionado anteriormente, y son los siguientes: (1) la salida esporadica, (2) la salida dominical, (3)

la salida de fin de semana, y (4) la salida controlada al medio libre.

De este modo, los permisos de salida constituyen una manifestacion de la progresividad
con la que se pretende la reinsercion del condenado, es por ello, que existe un orden de prelacion
en los permisos de salida, siendo el primero de ellos la salida dominical, luego, la salida de fin de
semana, y, por ultimo, la salida controlada al medio libre; el objetivo es que la gradualidad de la
libertad colabore al manejo que tendra el individuo fuera del establecimiento penitenciario

(Salinero, 2007).

Respecto a la naturaleza juridica de los permisos de salida, Pino establece que se trata de
un derecho de los internos, los cuales pueden acceder a ellos en la medida que cumplan con los

requisitos y presupuestos que se le exigen para ello (Pino, 2012).

Existen cinco funciones que cumplen los permisos de salida, las cuales son: (a) el
mantenimiento y reforzamiento de los lazos familiares y contactos sociales del condenado, (b) la
ejecucion de importantes medidas en las areas de educacidn, formaciéon y perfeccionamiento

laboral, esparcimiento, (c) evitacién o disminucién de los efectos colaterales perjudiciales de la

107



privaciéon de libertad, (d) campo de prueba social, y, () ser un elemento de juicio para el

otorgamiento de la libertad condicional (Salinero, 2007, p. 9-11).

A continuacién, nos referiremos a los cuatro permisos de salida: (1) la salida esporadica,

(2) la salida dominical, (3) la salida de fin de semana, y (4) la salida controlada al medio libre:

Las salidas esporadicas se encuentran ordenadas entre el articulo 100° y el 103° del
Reglamento de Establecimientos Penitenciarios. Este permiso se otorga con el objetivo que los
internos “visiten a sus parientes proxinmos o a las personas intimamente ligadas con ellos, en caso de enfermedad,
accidente grave o muerte de ellos o que estén afectados por otros hechos de semejante naturaleza o trascendencia en la
vida familiar’, o, “para la realizacion de diligencias nrgentes que requieren de la comparecencia personal del
condenado y se extenderda por el tiempo estrictamente necesario para ello”, es decit, se tratarfa de un permiso
que se otorga debido a un hecho imprevisto o de urgencia en la vida personal del condenado. En
relacién con la duracion del permiso, en el primer caso se concede por un maximo de 10 horas, y,
en el segundo caso, por un maximo de 6 horas. Igualmente, este permiso se puede conceder como
“premio o estimulo especial”’. Cuando se trata de este ultimo caso, puede otorgarse una vez al afio
y por un maximo de 10 horas. La salida esporadica se concede bajo vigilancia del personal de
Gendarmeria, quien podra adoptar las medidas de seguridad que considere pertinentes, siempre
teniendo en consideracién el principio de proporcionalidad establecido en el Reglamento de
Establecimientos Penitenciarios. El interno debe acreditar mediante documentacion los hechos

sobre los cuales descansa su peticion.

La salida dominical se encuentra regulada en el articulo 103° del Reglamento de
Establecimientos Penitenciarios, permiso que se concede para salir del recinto penitenciario
durante el domingo por un maximo de quince horas. El Reglamento de Establecimientos
Penitenciarios no se refiere al objetivo que se busca a través de la concesion de la salida dominical,
“pero por sus caracteristicas se desprende que persigue fortalecer el contacto del condenado con
su entorno familiar y personal, asi como probar la confiabilidad de éste y su desenvolvimiento en

libertad” (Salinero, 2007, p. 20).

La salida de fin de semana se encuentra reglada en el articulo 104° del Reglamento de
Establecimientos Penitenciarios. Esta salida es concedida en la medida que el interno haya

cumplido de manera satisfactoria con las obligaciones impuestas en la salida dominical, y cuyo
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objetivo es el mismo, es decir, permitir al condenado robustecer los lazos familiares y lograr su

incorporacién en la sociedad (Pino, 2012).

La salida controlada al medio libre se encuentra normada en los articulos 105° y 106° del
Reglamento de Establecimientos Penitenciarios. Durante este permiso se les permite a los
internos “salir durante la semana por un periodo no superior a 15 horas diarias”, siendo el objetivo de éste
que los condenados puedan “concurrir a establecimientos laborales, de capacitacion laboral o educacional, a
instituciones de rebabilitacion social o de orientacion personal, con el fin de buscar o desempenar trabajos”. En
cuanto a la duracién de la concesién de este permiso, se otorgara por todo el tiempo necesatio
para el desarrollo de los objetivos. Los internos favorecidos con este permiso tienen la obligacion
de presentar documentacion peribdicamente que demuestre la realizacion de las actividades por

las cuales es concedido el permiso.

En cuanto a los requisitos, éstos se dividen en requisitos formales de postulacion y

requisitos de concesion.

Los requisitos formales de postulacién sélo permiten la postulacién al permiso de salida, ya
que para su concesion deben cumplirse otros requisitos, los cuales veremos en el siguiente
parrafo; los requisitos formales de postulacion son: (1) el consentimiento del condenado; (2) el
cumplimiento de los plazos establecidos (los internos deben cumplir con tiempo minimo de
cumplimiento de su condena, lo cual varfa segin el permiso solicitado); y el (3) cumplimiento

integro de las obligaciones de permiso anterior (Pino, 2012).

Los requisitos de concesion, en todos los permisos de salida, salvo la salida esporadica,
requieren un informe positivo por parte del Consejo Técnico; y son los siguientes: (1) ausencia del
peligro de abuso, (2) ausencia del peligro de fuga, (3) cumplimiento integro de las obligaciones del
permiso anterior, (4) informe favorable del Consejo Técnico, y, (5) necesidades de reinsercion

social del condenado (Salinero, 2007).

A continuacién, nos referiremos a los incumplimientos y quebrantamientos, suspensiones

y revocaciones.

La revocacion o suspension del permiso de salida es una consecuencia del incumplimiento

de las obligaciones que se fijaron para el goce del permiso, o, cuando cambian las circunstancias
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que permitieron el otorgamiento del permiso de salida, lo que, de haberlo sabido por el ente

decisor, se hubiese denegado el permiso (Pino, 2012).

El quebrantamiento de un permiso de salida implica que el interno debera, de acuerdo con
el articulo 111 del Reglamento de Establecimientos Penitenciarios, “cumplir a lo menos, un tercio del
saldo insoluto de la condena quebrantada antes de poder postular nuevamente a los beneficios, cualgquiera sea el
Pplazo que les falte para cumplir el tiempo minimo para postular a la libertad condicional”. Cabe agregar que,
en la normativa, se refiere a quebrantamiento e incumplimiento de manera indiferenciada. El
quebrantamiento se produce en situaciones de mayor gravedad, incluyendo la fuga del individuo o

la comisién de un nuevo delito durante el goce del permiso de salida (Pino, 2012).

Por dltimo, la suspension del permiso se genera cuando el interno viola alguna de las
obligaciones o condiciones que debia cumplir al momento de la concesion del permiso de salida

(Pino, 2012).

El Instituto de Derechos Humanos recogié datos estadisticos respecto a los permisos de

3536

salida en 44 unidades penales en Chile™”, en donde se lleg6 a las siguientes conclusiones:

- De un total de 34.614 condenados, solamente 2032 de ellos obtuvieron permisos de
salida, representando el 5,9%.

- En cuanto a la concesion del permiso de salida, el 32% de los internos condenados ha
postulado a uno de los cuatro beneficios, pero sélo un 8,7% de ellos gozaba de un
permiso a la fecha de la encuesta.

- Sobre la frecuencia en que los internos condenados habian postulado a un permiso de
salida, en promedio lo habian realizado tres veces, y los que gozaban de un permiso a
la fecha de la encuesta, habfan postulado en promedio mas de cuatro veces.

- Por otra parte, los internos sefialaban que el permiso mas dificil de ser concedido era
la salida dominical, debido a que constituye el primero en el orden de prelacion de los
permisos; pero, una vez obtenido, manteniendo buena conducta y no quebrantando
las normas del beneficio era mas sencillo postular a los permisos que le siguen, salvo el
permiso de salida controlada al medio libre, ya que para acceder a éste de debia tener

un trabajo estable fuera del recinto penitenciario. En el mismo sentido, Pino establece

35 En esta recopilacion de datos realizada por el Instituto de Derechos Humanos no se consideraron los permisos de
salida esporadicos.
36 Los datos fueron recogidos con fecha 30 de septiembre de afio 2012.
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respecto a la concesion de la salida dominical®’

, que, de un total de 8.803 hombres
internos, sélo 1.287 acceden a ella, y, de 952 mujeres, este permiso le es concedido a
146. Igualmente, Pino reconoce que la brecha entre permisos concedidos y postulantes
se acorta en el permiso de fin de semana, el segundo en el orden de prelacién, en el

cual, de un total de 960 hombres que postularon al beneficio, éste le fue otorgado a

889, y de un total de 122 mujeres, el permiso le fue otorgado a 89 (Pino, 2012).

De acuerdo con lo expuesto anteriormente en el apartado “Ceremonias religiosas y ritos”,
nos encontramos con instancias en las cuales es necesaria la participacién de ciertas personas, lo
que requiere permisos por mas de un dia para que este pueda estar en compafifa de su comunidad

producto de alguna de las siguientes circunstancias:

- En el marco de los ritos funerarios, existe la tradicion de velar al fallecido durante
cuatro dias junto a la comunidad a la que pertenecia la persona fallecida.

- El machitun, ceremonia terapéutica mapuche, es un ritual que dura dias, sélo su
segunda parte, de acuerdo con la clasificacion realizada por Foerster, dura
generalmente dos dias.

- El' We Tripantu, “afio nuevo mapuche”, es realizado durante los dias 21 y 24 de junio.

- Para finalizar, el Nguillatun, es un ritual variable en cuanto su duracién y periodicidad,
sin embargo, comunmente se realiza cada cuatro afios, y su duraciéon varfa entre los

dos a cuatro dias.

Sin embargo, el Reglamento de Establecimientos Penitenciarios contiene una regulacion
genérica, que no incorpora disposiciones que contemplen la cosmovision mapuche. Al momento
de la concesiéon de los permisos de salida no existe ninguna consideracion respecto a la
pertenencia al pueblo mapuche por parte del interno, lo que le permita al 6rgano decisor incluir
este factor en la aprobacioén o rechazo del permiso. Los dfas y los plazos en los cuales se otorgan
los permisos no permitirfan la participaciéon de los individuos mapuches en las ceremonias
religiosas y terapéuticas, debido que éstas duran varios dfas y, en el caso del We Tripantu, se da en
una fecha determinada; de este modo, ninguna de las salidas permitirfan desarrollar a cabalidad las

ceremonias mencionadas anteriormente.

37 Los datos fueron recogidos durante el afio 2010.
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En la practica, esta falta de regulaciéon ha generado una serie de problemas, lo que ha
concluido en vulneraciones a las personas pertenecientes al pueblo mapuche. A continuacion,
mencionaremos el caso de Celestino Cérdova, quien sufri6 las consecuencias de la vaga regulacion

respecto a los permisos de salida para los internos mapuches.

El machi Celestino Cérdova fue condenado a 18 afos de prisién, debido al incendio
provocado en la propiedad del matrimonio Luchsinger Mackay -Wener Luchsinger y Vivian

Mackay-, lo que causé la muerte de ambos (Diario Uchile, 2018).

Celestino demandaba un permiso para salir del recinto penitenciario por un lapso de 48
horas, con el objetivo de poder renovar su rewe en su calidad de machi, cuestion sumamente
relevante para el bienestar fisico y psiquico del solicitante, como también de la comunidad en que

se encuentra inserto (El Desconcierto, 2018).

Como este permiso fue negado en variadas ocasiones por parte de Gendarmeria, el machi
Celestino decidi6 iniciar una huelga de hambre, lo que incidié gravemente en su integridad fisica y
psiquica, ya que segun el médico Victor Canillan, el machi sufria de la “enfermedad del machi”, lo
que se traducia ‘en muchos dolores de hueso en los musculos, el debilitamiento generalizado del

cuerpo y no poder dormir” (El Desconcierto, 2018).

En el marco de la solicitud de salida del recinto penal, el gobierno decidié organizar una
reuniéon a la que asistieron Jorge Luchsinger Mackay, el lonko Aniceto Norin, el ministro de
Desarrollo social, Mariano Cayupil, el machi Camilo Mariano Cayupil y el ministro de desarrollo

social, Alfredo Moreno (El Desconcierto, 2018).

Claudio Millacura, académico del departamento de Antropologia de la Universidad de
Chile, sefiala respecto al caso del machi Celestino Cérdova que el rol de un machi es ‘mantener
los equilibrios en la comunidad que representa y son las energfas que estan en ese territorio las que
le permitiran ese equilibrio”; y, como el machi Celestino no habifa podido acudir hasta ese lugar se
‘rompi6 ese balance u violenté esa relaciéon’. Para solucionar los efectos nocivos de la privacion
de libertad por parte del machi, menciona Millancura que éste debe volver a ese territorio para
pausar estas energfas (...). El machi ha dicho que como no se le permite la libertad ejercera su

responsabilidad en el lugar donde esta ahora, pero para poder inaugurarlo, tiene que volver al
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territorio y ponerlo en pausa. De lo contrario queda abierto y con eso hay pérdida de energfa”

(Batarce, 2018).

Finalmente, el permiso le fue concedido, ocasion en la cual el ministro de Justicia, Hernan
Larrain, declaré: el consejo técnico del recinto penitenciario de Temuco ha decidido autorizar la
solicitud que ha hecho Celestino Cérdova para renovar su rehue. Es una practica habitual en los
distintos recintos penitenciarios del pafs que sus consejos técnicos estudien, reciban y autoricen

salidas excepcionales” (T'13, 2018).

En virtud de lo anteriormente expuesto, podemos evidenciar los efectos de una normativa
estandarizada respecto de los permisos de salida, en donde no se contemplan las particularidades
de los internos pertenecientes al pueblo mapuche. Al momento de la concesion de los permisos
de salida, el 6rgano decisor no considera los aspectos de la cosmovision mapuche, en particular
sus ceremonias religiosas o terapéuticas, cuya ausencia puede significar perjuicios fisicos y
psicologicos. Las bajas concesiones del primer permiso de salida en el orden de prelacion de éstas,
es decir, la salida dominical, revela la urgencia de un tratamiento diferenciado para las personas

originarias de la comunidad mapuche.

Adherimos a la propuesta realizada por el Centro de Derechos Humanos, el Centro de
Estudios de Justicia y el Centro de Interculturalidad y Derechos de la Universidad de Chile,
quienes sugieren crear un inciso 4 en el articulo 98 del Reglamento de Establecimientos

Penitenciarios, que disponga lo siguiente:

“La administracion Penitenciaria garantizard al momento de la concesion, suspension o
revocacion de los permisos senalados en el articulo 96 el reconocimiento y respeto por los derechos,

costumbres y cosmovision de la poblacion indigena algjada en los recintos penitenciarios”

De esta forma, al momento de la concesion, suspension o revocacion de los permisos de
salida se tendria en consideracion la particularidad de los internos pertenecientes a la comunidad
mapuche que se encuentran en las unidades penales, cuestion que se debe tener en consideracion

para la concrecion del principio de no discriminacion e igualdad.

Y, la creaciéon de un inciso 2 en el articulo 109 del mismo cuerpo normativo:

113



“En cualquier caso, la Administracion Penitenciaria en la concesion de cualquiera de los
permisos de que se trata este Titulo debera conceder el respectivo permiso cuando este se
Sfundamente en indicaciones terapéuticas con pertenencia cultural, ceremonias y fechas significativas
de un pueblo indigena; y el solicitante se encuentre envestido como autoridad de un determinado

pueblo, sin perjuicio de la adopcion de las adecunadas medidas de seguridad que el caso amerite”.

De esta manera, se permitirfa la participacién de los condenados en las ceremonias
terapéuticas y religiosas de la comunidad mapuche, lo cual es relevante para mantener la

integridad psiquica y fisica tanto de los internos como de la comunidad a la que pertenecen.
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CONCLUSION

En la primera parte de nuestra investigacién, pudimos evidenciar que existe una serie de
elementos que se repiten en todos los puntos que analizamos, tales como el sentido ciclico de la
vida, la reciprocidad, el equilibrio césmico, el traspaso del conocimiento y la importancia que tiene
la tierra y sus elementos para el buen vivir. De esta manera, si bien sistematizamos por materia
cada uno de sus aspectos para lograr una mejor comprension y poder identificar correctamente
aquellos que pudieran resultar importantes en asuntos penitenciarios, la cosmovision mapuche
forma parte de una unidad, en que cada una de sus dimensiones espirituales deben estar en
constante equilibrio, todo lo cual justifica las necesidades particulares que tienen las personas
pertenecientes al Pueblo Mapuche, mayormente incomprendidas e ignoradas por la cultura

dominante.

Luego de identificar aquellos aspectos, pudimos corroborar que el Reglamento de
Establecimientos Penitenciarios establece una regulacion estandarizada, lo cual ha traido
consecuencias negativas en el efectivo desarrollo cultural de las personas privadas de libertad que
pertenecen al Pueblo Mapuche, cuyas necesidades difieren del resto de la poblacién. Ello se ha
podido evidenciar en los casos Celestino Coérdova y Rosa Reiman, quienes sufrieron las

consecuencias de una normativa insuficiente.

Es por ello, que urge elaborar una modificaciéon al Reglamento de Establecimientos
Penitenciarios N°518 que contemple los aspectos relevantes para la cosmovision mapuche que
hemos expuesto en la primera parte de nuestra investigaciéon. Esta modificacion debe realizarse
conforme a la normativa nacional vigente y a los tratados internacionales suscritos por el Estado
Chileno. Asi, se podria otorgar a los condenados una adecuada proteccion a sus derechos, sobre

todo por la situacion de vulnerabilidad en la que se encuentran.

Resulta ilustrativo para ello la Propuesta modificatoria realizada por el Centro de
Derechos Humanos, el Centro de Estudios de Justicia y el Centro de Interculturalidad y Derechos
de la Universidad de Chile presentada al Ministerio de Justicia el afio 2018, a la cual adherimos, ya

que ha tomado ciertos elementos culturales de los pueblos originarios para que estos sean
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considerados en la normativa actual con el fin de otorgar la debida proteccion a los internos

pertenecientes a pueblos indigenas.

Si bien, no es extrafo que el Reglamento de Establecimientos Penitenciarios no incluya
los aspectos relevantes de la cosmovision mapuche -ya que la normativa chilena en su generalidad
no los incorpora-, una modificacion a esta serfa un avance en la proteccion a los derechos de las
personas pertenecientes al Pueblo Mapuche que se encuentran condenados en una unidad penal,
sobretodo bajo la légica de que el encierro resulta aun mas perjudicial para ellos. Ademads, una
modificacién implicaria un esfuerzo importante por parte del legislador en la comprension de la
cosmovision, lo que generarfa un impacto positivo entre la relacién del Pueblo Mapuche con el

Estado Chileno.
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publicado el 10 de enero del 2017 <https://www.youtube.com/watch?v=NstEU83-
o] M&list=PLhiBSmGZaVQC040PzMg5wGhS5UT5UAFa2> [consulta: 03 Septiembre 2019]
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http://www.biblio.dpp.cl/biblio/DataBank/5265.pdf
http://www.drsalomonszapiro.com.ar/images/varios/cosmovision_filosofia_mapuche.pdf
https://www.youtube.com/watch?v=NstEU83-oJM&list=PLhiBSmGZaVQC04oPzMq5wGhS5UT5UAFa2
https://www.youtube.com/watch?v=NstEU83-oJM&list=PLhiBSmGZaVQC04oPzMq5wGhS5UT5UAFa2
https://www.youtube.com/watch?v=NstEU83-oJM&list=PLhiBSmGZaVQC04oPzMq5wGhS5UT5UAFa2
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