
EN LO PRINCIPAL: Deduce reclamación. PRIMER OTROSI; Acompaña 

documentos. SEGUNDO OTROSI: Se tenga Presente. TERCER OTROSÍ: 

Suspensión. CUARTO OTROSI: Tramitación. 

      Director Ejecutivo del Servicio de Evaluación Ambiental. 

Ulises Nelson Medina Álvarez, abogado, Cédula Nacional de Identidad número 

16.766.633-7, René Miguel Ángel Herrera Álvarez, abogado, Cédula Nacional 

de Identidad número 15.179.730-k, y Melissa Eleonora Del Pilar Garrido Llanos, 

abogada, Cédula Nacional de Identidad número 17.448.788K, todos domiciliados 

para estos efectos en Tucapel 452 Oficina 401; en representación convencional 

de  Comunidad Indígena Kudawfe Peñi, con domicilio en Sector Coilgüe sin 

número, comuna de Arauco, representada legalmente por Pablo Esteban 

Gutiérrez Quiñimil, dirigente social, cédula de identidad número trece millones 

ochocientos dos mil mil seiscientos cincuenta guión siete, con igual domicilio, en 

expediente de Resolución Exenta Nº 202208101120, que califica favorablemente 

el Estudio de Impacto Ambiental del Proyecto denominado Parque Eólico 

VientoSur, publicada en sistema informático E-SEIA con fecha 23 de marzo de 

2022, y notificada a esta parte con fecha 28 de marzo de 2022 mediante 

publicación en Diario Oficial de esa misma fecha, a Usted decimos: 

Que, en virtud de lo que dispone Artículo 20, artículo 30 bis inciso quinto, ambos 

de la Ley N°19.300, el Convenio Nº 169 de la OIT, artículo 6, letra a) ; Declaración 

de Naciones Unidas sobre los Derechos de Los Pueblos Indígenas, Convención 

de Viena, venimos en deducir reclamación en contra de la Resolución Exenta N° 

202208101120 que resuelve con fecha 10 de marzo de 2022 lo siguiente: 



 

Venimos en interponer el presente recurso de reclamación, solicitando que se 

acoja en todas sus partes, y a consecuencia de ello se proceda a revocar la 

resolución impugnada y en su lugar se resuelva que no se califica favorablemente 

el proyecto Parque Eólico Viento Sur por los motivos de hecho y de derecho que 

pasamos a exponer a continuación: 

A) Sobre la Comunidad Kudawfe Peñi 

La Comunidad Indígena Kudawfe Peñi, constituida con fecha 07de mayo del año 2003 
bajo el N°131 del registro de comunidades y asociaciones de la Corporación Nacional de 
Desarrollo Indígena (CONADI). Su directiva se compone de la siguiente forma: 

Presidente: Pablo Gutierres Quiñimil. 
Vicepresidenta y Tesorera: Enrique Pirul Matizon. 
Secretaria: Juan Arévalo Huilipan. 

Cabe destacar que esta comunidad se encuentra emplazada dentro del territorio 

de la comuna de Arauco, donde se busca erigir el proyecto Parque Eólico Viento 

Sur, consistente en 43 aerogeneradores montados sobre estructuras metálicas, 

con el fin de la generación de energía eléctrica del orden de 215 MW. Tal proyecto 

se busca desarrollar dentro del territorio de las comunas de Arauco y Curanilahue.  



En el área afectada de la comuna de Arauco, es donde la Comunidad Kudawfe 

Peñi habita y realiza diversas prácticas ancestrales, lo que causa mucha 

preocupación, motivo por el cual participaron de un Proceso de Consulta Indígena, 

donde al percatarse que las medidas de mitigación y compensación propuestas 

por la empresa eran insuficientes, además de atentatoria contra las tradiciones, 

dinámicas, formas de vida y cosmovisiones territoriales ancestrales, optaron por 

firmar un protocolo de desacuerdo con las medidas y con el proyecto en sí, por lo 

que en definitiva se oponen al Proyecto en cuestión, motivaciones que serán 

desarrolladas en los puntos siguientes. 

B) Sobre la resolución impugnada. 

La resolución impugnada lleva por fecha 10 de marzo de 2022, notificada a esta 

parte mediante publicación en Diario Oficial de fecha 28 de marzo del mismo año. 

Desarrolla el proceso de Consulta Indígena desde su página 164. En su página 

165 se desarrolla la Declaración general de la Comunidad Indígena Kudawfe Peñi, 

de la forma que sigue: 



 

Cabe destacar que la molestia de la Comunidad Kudawfe Peñi que derivó en un 

protocolo de desacuerdo con las medidas de mitigación y compensación 

propuestas, se debe a que se detectaron desde el principio una serie de 

irregularidades en el Proceso de Consulta Indígena, además de que son medidas 

que no se ajustaban a recoger la cosmovisión mapuche de la Comunidad, en 

especial frente al manejo de materiales en la reestructuración del Cementerio Los 

Huapes y sus Che Mamull, la existencia de incumplimientos y omisiones legales 

en el manejo y cuidado de la flora y fauna nativa presente en el sector, y 

finalmente, que existen aerogeneradores que se construirán por sobre el Rewe 

que la comunidad mantiene en común con el Lof Paillakawe, donde realizan sus 

principales ritos ancestrales, además de casas y sitios de significación religiosa y 

cultural en el caso de otros aerogeneradores, lo que se hizo presente en los 

informes finales de la Consulta Indígena, siendo completamente omitido a la hora 

de en definitiva otorgar una resolución de calificación ambiental favorable al 

proyecto. 

C) Sobre su notificación y el plazo para interponer este recurso de 

reclamación. 

La Resolución de Calificación Ambiental fue notificada a esta parte mediante 

publicación en Diario Oficial de fecha 28 de marzo de 2022. 

De ella misma se colige que conforme a lo indicado en los artículos 20 y 29 de la 

Ley Nº 19.300, la Comunidad dispone de un plazo de 20 días hábiles, contados 

desde la presente notificación, para presentar este Recurso de Reclamación.  



D) Sobre vicios detectados durante el proceso de consulta indígena 

relacionados con el periodo histórico en el que transcurrió, y cómo esto 
es atentatorio contra los principios y normativas del Convenio Nº 169 de 

la OIT. 

El proceso de consulta indígena con la Comunidad Kudawfe Peñi inicia en un 

periodo muy complicado para la Comunidad, así como por el contexto social que 

estamos viviendo, toda vez que se desarrolla entre los meses de octubre de 2021 

y marzo de 2022, en plena Pandemia por COVID-19, lo que implicaba 

restricciones a la libertad de reunión y locomoción, así como la existencia de un 

Estado de Excepción Constitucional que afectaba a la Provincia de Arauco, donde 

habita la Comunidad, lo que implicó una mayor restricción a las libertades civiles, 

restringiéndose aún más la libertad de circulación y reunión. 

De esto deriva que los principios de la Consulta Indígena se vean seriamente 

afectados, situación de la que se advirtió desde el principio tanto al Servicio de 

Evaluación Ambiental como a la empresa, a fin de poder generar una mayor 

laxitud que permita cumplir con criterios mínimos de buena fe, libertad, 

información, y eficiencia en la instancia de diálogo, que en definitiva estuviese libre 

de todo tipo de presiones externas, en especial si estas derivan de políticas 

estatales. 

Se pudo detectar, en efecto, una presión por cumplir con la consulta antes de la 

entrega de mando a un nuevo gobierno, más que con la generación de espacios 

que permitan un diálogo más profundo con la Comunidad afectada, en especial 

frente a las graves situaciones que se estaban denunciando, sobre todo frente a la 

afectación de un Rewe, lo que implica afectar un verdadero Templo, lugar de 

respeto, contemplación y conexión religioso-espiritual para el pueblo Mapuche y 

sus ancestros, lo que es asimilable a afectar cualquier espacio cultural donde 

cualquier religión manifieste su credo, por lo tanto, estamos frente a una 



afectación a la Libertad Religiosa y el ejercicio libre de todos los cultos, lo que no 

fue considerado de ninguna manera en la Resolución de Calificación Ambiental, no 

obstante incluso haberse señalado las normas legales nacionales e 

internacionales que en materia de Derechos Humanos se estarían afectando, por 

medio de los informes entregados por los profesionales asesores de la 

Comunidad. 

De hecho se hizo presente por parte de la asesora arqueológica de la Comunidad, 

Nuriluz Hermosilla, mediante su informe final de fecha 17 de febrero de 2022, que 

se hace necesaria una reevaluación completa de las medidas de mitigación y la 

estimación de impactos atendida la gravedad de las afectaciones a sitios de 

significancia ancestral, lo que no fue considerado. 

A fin de explicar en detalle los vicios detectados durante el proceso de Consulta 

Indígena que afectan directamente los principios que deben ilustrar estos procesos 

conforme al Convenio Nº 169 de la OIT, dividiremos esta presentación en tres 

temáticas principales: El contexto temporal, el contexto social, y el contexto 

normativo. 

Estos contextos ya se hicieron presentes mediante propuesta de Acuerdo 

Metodológico presentada por los profesionales asesores al Servicio de Evaluación 

Ambiental, en correo electrónico enviado por la asesora antropológica Makarena 

Vargas de fecha 18 de noviembre de 2021. En este documento se recogió con 

detalle todo el contexto temporal, así como el contexto social y normativo, sin que 

fuese en definitiva considerado para asegurar una consulta indígena que en lo 

posible se realice en lo medular más allá de los meses de primavera-verano, 

pudiendo extenderse a este periodo, por las razones que se expondrán. 

1.- Del contexto temporal: La existencia de prácticas culturales de carácter 
ancestral en los meses de primavera y verano. 

En concreto, es importante señalar que los meses de primavera y verano son 



importantes para la comunidad Kudawfe Peñi, y en general para todas las 

Comunidades y Lof de los Butalmapu del territorio Mapuche Wallmapu, puesto que 

estos son los tiempos de siembra y cosecha, de ceremonias y encuentros 

comunitarios de alto significado para la vida mapuche, su espiritualidad y 

desarrollo político, educativo y social.  

En vista y considerando lo anterior, la cosecha y siembra implica, de por sí, una 

fuerte participación familiar en el trabajo exhaustivo para lograr desarrollar tan 

importante actividad. Las siembras y cosechas implican a su vez a la Comunidad 

que ayuda en ciertas tareas, ya sea colaborando en la prestación de herramientas 

o fuerza de trabajo, existiendo también siembras y cosechas de carácter 

comunitario, en donde participa y trabaja todo el Lof.  

A su vez, desde hace cientos de años, esta temporada es muy importante por el 

desarrollo de ceremonias que se fundamentan en la lógica estacionaria propia de 

la primavera y verano, por la presencia única de ciertos tipos de Lawen, flores y 

semillas que se usan exclusivamente para procesos espirituales y de sanación en 

las familias y comunidades. Este es el único tiempo en el que se producen los 

brotes.  

Así, se reconoce a nivel particular y general en el territorio Mapuche la alta 

participación en ceremonias como Nguillatun, Kamarikun, Machitun, Nguillatuima, 

Chelin Tukum, Newen Ma, entre otras, lo cual indica que estos meses son de 

muchas actividades para las personas, familias y comunidades.  

Lo anterior es de suma importancia para tener en consideración cuando se abra 

otros procesos, donde la flexibilidad en las fechas calendarizadas para realizar 

reuniones y efectuar informes, se encuentra plenamente justificada dentro del 

prisma de la ancestralidad, donde el factor temporal bajo criterios occidentales 

debe ceder ante las actividades que las comunidades desarrollan en fechas 

estivales, procurando no interrumpir el normal desenvolvimiento de estas 



tradiciones. 

2.- Del contexto social: Estado de Excepción Constitucional y Pandemia 
Global COVID-19.  

  Por otro lado, desde mediados de 2021 hasta la actualidad, el Territorio Mapuche 

se encuentra intervenido por las Fuerzas Armadas, en el contexto del Estado de 

Excepción Constitucional de Emergencia, todo ello en virtud de lo indicado en el 

Decreto Nº 270 del Ministerio del Interior, de fecha 12 de octubre del año 2021, así 

como todos los Decretos que decretaron la prórroga de esta situación de 

excepción constitucional, la que rige para toda la Provincia de Arauco en la Región 

del Bío-Bío y la Región de la Araucanía, lo que también viene a cambiar de forma 

significativa ciertas dinámicas de desplazamiento y seguridad para las personas, 

donde también se debe considerar el contexto de la Pandemia Global Covid-19, 

que ha producido de por sí una alteración a las dinámicas culturales, tradiciones, 

ceremonias y ritos propios de las comunidades del territorio Mapuche Wallmapu, 

haciendo que los procesos culturales se vean afectados en sus tiempos.  

En vista y considerando lo anterior, estamos frente a un periodo excepcional que 

de por sí altera significativamente la forma en que se desarrollan las dinámicas y 

prácticas culturales de la Comunidad Küdawfe Peñi, por lo que existe 

preocupación por parte de sus miembros frente al desarrollo del proyecto en un 

contexto de complejidad social y temporal, que debe ser analizado jurídicamente 

como cuestión previa.  

   Se pudo constatar en terreno, durante reunión de 13 de enero de 2022, la 

presencia de fuerzas policiales en sectores aledaños a los que habita y trabaja la 

Comunidad, lo que si bien no generó peligro ni para asesores ni para miembros de 

Kudawfe Peñi, si podría haber generado incómodas situaciones que sin duda 

ponen en peligro la vida y seguridad de las personas, sobre todo por el prejuicio 

existente en la sociedad actual hacia el Pueblo-Nación Mapuche, debiendo incluso 

los asesores sugerir al Servicio de Evaluación Ambiental que en futuras Consultas 



Indígenas bajo este particular Estado de Excepción, se puedan otorgar 

prerrogativas espacio-temporales que permitan desarrollar las actividades de 

asesoría con la mayor flexibilidad posible, y de esta manera, resguardar la 

seguridad y vida de asesores y miembros de la Comunidad. 

3.- Fundamentos jurídico-normativos: Normas principales estudiadas y 

aplicadas en el Proceso. 

I.- Artículo 6 Nº 1, letra a) y Nº 2 del Convenio Nº 169 de la OIT:  

1. “Al aplicar las disposiciones del presente Convenio, los gobiernos deberán:  

a) consultar a los pueblos interesados, mediante procedimientos apropiados y en 

particular a través de sus instituciones representativas, cada vez que se pre- vean 

medidas legislativas o administrativas susceptibles de afectarles directa- mente; 

(...).  

2. Las consultas llevadas a cabo en aplicación de este Convenio deberán 

efectuarse de buena fe y de una manera apropiada a las circunstancias, con la 

finalidad de llegar a un acuerdo o lograr el consentimiento acerca de las medidas 

propuestas”.  

1.1. Sobre el Numeral 1º, letra a) del Artículo 6º: Se deben fomentar por parte 

de los gobiernos procedimientos apropiados, por medio de sus instituciones 

representativas, cada vez que se prevean medidas legislativas y administrativas 

susceptibles de afectarles directamente.  

Lo anterior es del todo importante, ya que es necesario destacar que se 

produjeron afectaciones directas que emanan de medidas administrativas y/o 

legislativas por el contexto social que se vivía en aquel entonces en la Región de 

la Araucanía y Provincia de Arauco, todo ello a raíz de la situación derivada de las 

consecuencias de la aplicación del Decreto Nº 270 del Ministerio del Interior, más 

los Decretos que prorrogan durante fines de 2021 y principios de 2022 hasta 

marzo de 2020, por la declaración de Estado de Excepción Constitucional de 



Emergencia en el territorio al que pertenece la Comunidad Kudawfe Peñi, Comuna 

de Arauco, Provincia homónima.  

Ante esto cabe preguntarse si este era el contexto idóneo para llevar un proceso 

de consulta indígena libre, informado y exento de medidas legislativas y/o 

administrativas por parte del Estado que coarten o restrinjan los principios básicos 

de la consulta indígena, desde donde emana que sumado a presiones por acotar 

los tiempos por parte de la Administración (SEA), a juicio de esta parte se 

producen transgresiones a los principios básicos del Convenio Nº 169 de la OIT 

que coartaron la posibilidad de solucionar problemas graves detectados en este 

proyecto, sin considerarse la posibilidad siquiera de agregar estos importantes 

puntos a medidas de mitigación y compensación frente a las problemáticas que 

causaría, por ejemplo, la instalación de un Aerogenerador sobre un Rewe, algo tan 

irrisorio como instalar una de estas torres eólicas sobre una Catedral. 

1.2. Sobre el Numeral 2º del Artículo 6º: En base a este punto, es importante 

señalar que la buena fe es un principio que siempre debe primar en este tipo de 

consultas, siendo apropiado apegarse a las circunstancias y contextos sociales en 

los que se encuentran inmersos, para llegar a un acuerdo donde el consentimiento 

no se vea viciado respecto a las medidas que se proponen como resultado de esta 

Consulta.  

En base a lo anterior, consideramos que se afectó este principio, toda vez que 

existe un contexto social sumamente complicado que afecta a las Comunidades 

del territorio, entre las que se encuentra Küdawfe Peñi, a propósito del Estado de 

Excepción decretado y el periodo estival en que se realizó la consulta.  

En efecto, lo anterior es del todo evidente si consideramos el alcance realizado en 

el último párrafo del punto 1.1. anterior. 



II.- Artículo 4° Nº 1 y 2 del Convenio N°169 de la OIT:  

“1. Deberán adoptarse las medidas especiales que se precisen para salvaguardar 

las personas, las instituciones, los bienes, el trabajo, las culturas y el medio 

ambiente de los pueblos interesados.  

2. Tales medidas especiales no deberán ser contrarias a los deseos expresados 

libre- mente por los pueblos interesados”.  

Es importante que en futuros procesos de Consulta Indígena realizados por la 

Titular, exista la voluntad de adaptarse en el caso concreto al máximo de 

flexibilidad y laxitud posible en los plazos de discusión, deliberación, entrega de 

informes y firma del protocolo de acuerdo final, respetándose los acuerdos 

adoptados y el principio de Buena Fé que ilustra esta Consulta. De hecho, ya 

hemos expresado en párrafos anteriores de qué forma esto no se realizó, tanto por 

el contexto temporal y social, del que en más de una oportunidad se hizo el 

alcance, tanto a través de los protocolos de acuerdo como en reuniones virtuales 

de carácter tripartito con la comunidad, empresa y SEA, así como en los informes 

de los profesionales asesores.  

Es preciso destacar que es el deseo de la Comunidad Küdawfe Peñi, para futuros 

procesos, el que se realice una consulta libre, informada, participativa, que genere 

un diálogo intercultural real y acorde a las necesidades y costumbres de la 

Comunidad, observándose que no obstante el desarrollo de las etapas de la 

Consulta Indígena, durante los meses de diciembre y enero se celebran 

tradicionalmente una serie de ceremonias y prácticas de significativa importancia 

ancestral. Esto no fue considerado por las contrapartes. 

III.- Artículos 10 y 17 del Decreto Nº 66 del Ministerio de Desarrollo Social de 

fecha 04 de marzo de 2014, que aprueba el Reglamento que regula el 

procedimiento de Consulta Indígena. 



3.1.- Artículo 10: “El procedimiento de consulta establecido en el artículo 16 

deberá aplicarse con flexibilidad.  

Para efecto de lo anterior, éste deberá ajustarse a las particularidades del o los 

pueblos indígenas consultados, debiendo respetar su cultura y cosmovisión, 

reflejada en costumbres, aspectos lingüísticos, tradiciones, ritos o manifestaciones 

de sus creencias.  

Asimismo, los órganos responsables indicados en el artículo 4º del presente 

reglamento deberán considerar la naturaleza, contenido y complejidad de la 

medida a ser consultada.”  

3.2.- Artículo 17: “Las consultas de las medidas administrativas o legislativas 

susceptibles de afectar directamente a los pueblos indígenas, considerarán los 

siguientes plazos de acuerdo a las etapas establecidas en el artículo anterior:  

a) Tratándose de medidas legislativas que se deban iniciar por mensaje del 

Presiden- te de la República, cada una de las etapas deberá ser ejecutada en un 

plazo no superior a 25 días hábiles.  

b) Tratándose de medidas administrativas, cada una de las etapas deberá ser 

ejecutada en un plazo no superior a 20 días hábiles.  

Sin perjuicio de lo anterior, el órgano responsable de la medida, previo diálogo con 

las instituciones representativas de los pueblos indígenas susceptibles de ser 

afectados directamente, podrá, en la etapa de planificación, modificar los plazos 

señalados por motivos justificados, considerando la necesidad de establecer 

procedimientos flexibles que se adecuen a las circunstancias propias de cada 

consulta en particular.”  

En el caso particular, se ha puesto especial consideración a los artículos 

anteriormente citados, todo ello para sugerir la necesidad de flexibilizar tiempos y 

espacios para poder velar por una adecuada, libre e informada participación de la 

totalidad de los miembros de la Comunidad Küdawfe Peñi, atendido los plazos 



acotados en un tiempo tan importante para sus prácticas ancestrales, sumándole 

a ello la circunstancia social derivada de un Estado de Excepción que limita la 

locomoción y reunión, por lo que se sugiere a todas las partes intervinientes que 

hacia el futuro se genere un clima idóneo para velar por el establecimiento de un 

procedimiento flexible y adecuado a las circunstancias que rodean a esta consulta. 

A pesar de todo lo anterior, no se cedió en ampliar los plazos más allá de los 

meses estivales, y en un contexto que se estuviese libre de estado de excepción 

constitucional, lo que coartó considerablemente la participación de otros miembros 

de la Comunidad, dificultando el proceso de Consulta Indígena de forma 

innecesaria. Quedó la sensación en la comunidad de que de parte de SEA y la 

empresa sólo había que hacer un trámite, que era por cumplir con un proceso más 

que tomarse en serio este importante hito dentro del Estudio de Impacto Ambiental 

de este proyecto eólico. Esto se vio reflejado claramente a que en más de una 

oportunidad se señaló que las medidas de mitigación eran insuficientes, el por qué 

eran insuficientes, y que se detectaron otras problemáticas no cubiertas por las 

medidas propuestas, y en vez de que se generase la voluntad de diálogo y 

solucionar estas problemáticas, solamente se cumplió con tratar de cerrar este 

proceso lo antes posible, y con ello cumplir con plazos de entrega antes de que se 

retire el gobierno anterior, mismo gobierno que fomentó la implementación de 

estados de excepción en la Araucanía y Provincia de Arauco en tiempos de 

pandemia, mismo gobierno que dificultó el proceso, lo que claramente transgrede 

las normativas de la Consulta Indígena a la luz de los artículos aquí invocados. 

E) Sobre vicios detectados durante el proceso de consulta indígena 

relacionados con normativas y tratados internacionales que versan sobre 

Derechos Humanos. 

   En aspectos normativos, además de los artículos anteriormente citados, para 

este análisis se han tenido en consideración los siguientes cuerpos normativos, 



muchos de ellos de carácter internacional que versan sobre Derechos Humanos, 

por lo que, encontrándose vigentes, suscritos por Chile y tratándose de normas 

que tratan sobre derechos fundamentales que emanan de la naturaleza humana, 

conforme al artículo 5º de la Constitución Política de la República, son normas que 

incluso limitarían la soberanía del Estado, por lo que tienen una importancia 

primordial. 

Estas normativas internacionales, que tratan sobre Libertad de Culto y religiosa 

vinculadas al Pueblo Mapuche consideradas en esta Consulta, son las siguientes: 

• Declaración Universal de los Derechos de los Pueblos Indígenas (2007) 

•  Convenio Nº 169 de la OIT sobre Pueblos Indígenas y Tribales en Países 

Independientes (1989) 

• Letras c) y d) artículo 29 y 30 de la Convención sobre los Derechos del Niño 

(1989) 

• Letra j) del artículo 8 del Convenio sobre la Diversidad Biológica (1992). Se 

recomienda a los Estados que respeten, preserven y conserven los 

conocimientos, innovaciones y prácticas de las comunidades indígenas 

• Agenda 21 de la Conferencia de las Naciones Unidas sobre el Medio Ambiente y 

el Desarrollo (1992), en particular su capítulo 26 

• Primera parte del párrafo 20 de la Declaración y Programa de Acción de Viena 

(1993). Señala que los Estados deben adoptar medidas positivas para asegurar 

el respeto de todos los Derechos Humanos de los Pueblos Indígenas, sobre la 

base de no discriminación 

• Preámbulo y artículo 3 de la Convención Marco de las Naciones Unidas sobre 

cambio climático (1992) 

• Declaración Universal de Derechos Humanos (Art. 29) 

• Convención Internacional sobre la Eliminación de Todas las Formas de 

Discriminación Racial 

• Pacto Internacional Derechos Civiles y Políticos (Art.27) 

• Pacto Internacional Derechos Económicos Sociales y Culturales, PIDESC (en 



especial la Observación General Nº 14 de este Pacto, del año 2000) 

• Convención Americana de Derechos Humanos y Protocolo, DESC 

• Declaración sobre los Derechos de las Persona pertenecientes a Minorías 

Nacionales o Étnicas, Religiosas o Lingüísticas. 

Las anteriores normativas fueron enunciadas en los informes jurídicos dentro del 

contexto de consulta indígena, advirtiéndose la posibilidad de que se vean 

transgredidas por el Proyecto Parque Eólico Viento Sur, precisamente con el fin de 

evitar llegar a estas instancias de reclamación. Aún así, no fueron consideradas. 

Pues bien, ¿De qué forma se producirían estas transgresiones? La respuesta es la 

siguiente: 

A) Sobre la afectación asociada a prácticas ancestrales de la Comunidad 

Kudawfe Peñi, en particular situación de Cementerio Los Huapes y 

Nguillatuwe de la Comunidad, donde se ubica su Rewe. 

I.- Sobre la situación del Cementerio Los Huapes, la Comunidad Kudawfe Peñi 

ha señalado de forma determinante que NO quieren que transiten camiones por el 

sector del Cementerio, en ninguna fecha del año, puesto que incluso existen 

antiguas Machis ahí enterradas. 

Es tal la importancia de este Cementerio que las ceremonias y rogativas deben 

hacerse fuera de este, para que no se produzcan choques o colisiones entre la 

energía de la Machi que conduce la ceremonia con las tres que aquí descansan. 

Han manifestado a consecuencia de ello mucha preocupación respecto a las 

cuatro medidas de mitigación propuestas por la Titular y que se vinculan con su 

Cementerio, ya que son propuestas que buscan intervenir un lugar de significación 

relevante dentro de la cultura mapuche y sus propias dinámicas culturales.  

En efecto, rechazan los Che Mamull propuestos por la Titular, ya que no se 



adecuan a la materialidad ni trasfondos propios de la cultura, lo que consideran 

alejado de su cosmovisión. Se señala por la Comunidad: “La vida mapuche 

trasciende los límites, la vida mapuche va más allá de los parámetros del Estado”, 

y sin duda, también de los parámetros de mitigación propuestos por la empresa 

Titular, donde se extraña una mayor indagación en aspectos fundamentales de la 

cosmovisión Mapuche en cuanto al delicado tratamiento que debe recibir un 

cementerio ancestral antes de ser intervenido de cualquier modo, así como que la 

materialidad de los Che Mamull no puede ser hecha de hormigón/cemento, sino 

de madera.  

De las reuniones sostenidas con la empresa Titular es claro que esta plantea una 

mejora integral de los accesos del cementerio, arreglando la calzada, rejas y 

muros, portones, así como la habilitación de baños conforme a criterios de 

modernidad, utilizando materiales de construcción de calidad, con la utilización 

principal de cemento y hormigón, lo que daría una apariencia al Eltún muy 

semejante a los cementerios parque actuales. 

Sin perjuicio que, bajo los prismas de la cultura liberal occidental esto cumpliría 

con una importante significancia de progreso para la localidad, cabe destacar que 

ha causado reparos por parte de la Comunidad Kudawfe Peñi, ya que los 

materiales propuestos, en especial el uso de cemento/hormigón en los Che 

Mamull, no responde a los materiales que tradicionalmente se utilizan para 

construir estas estructuras espirituales, y que no son un mero adorno, sino que la 

utilización de madera en estas estructuras precisamente responde a dinámicas 

culturales de carácter ancestral. 

Que se trate de madera, precisamente, sobre todo al venir de árboles de carácter 

nativos, representa una cosmovisión ancestral del pueblo Mapuche con todo lo 

que proviene de la tierra y vuelve a ella, en donde se incluye la flora y la fauna, 

sobre todo la humana. Todas las criaturas pertenecemos a la tierra, a la Mapu, y 

este orden y equilibrio natural, noción de justicia propia de este pueblo, se conoce 



como Ad Mapu.  

Por lo mismo, tal como todas las criaturas que habitan este planeta y pertenecen a 

la Mapu, cuando cumplen su ciclo vuelven a ella, del mismo modo, los Che Mamull 

cumplidos su ciclo natural caen y vuelven a la tierra, cuando son reemplazados 

por otros. En ellos hay energías y espíritus custodios de estos sacros lugares, que 

son sus habitantes. 

Es por este motivo, que, además, la Comunidad considera que su forma de vida 

es muy humilde, no pretenciosa y muy conectada a la Tierra, por lo que la 

utilización de modernas estructuras de Cemento / Hormigón no se condice con su 

forma de vida natural. 

Habiendo escuchado además a las asesoras antropológicas, arqueológicas e 

intercultural, que aportaron datos claves respecto a la cosmovisión ancestral 

mapuche respecto a las fechas especiales para el Pueblo-Nación Mapuche, que 

como tal, si se trata de la espiritualidad ancestral presente en el Cementerio, a 

quienes respetan, tributan y conmemoran conforme a sus tradiciones 

antiquísimas, todos los días son importantes, y que por ello, ante las medidas de 

mitigación y/o compensación relacionados con fechas especiales, para el pueblo 

Mapuche, aportan que todas las fechas son especiales si a sus muertos se 

refieren. 

Desde aquí es importante volver a señalar que hay un componente religioso que 

se vincula con un culto ancestral hacia sus antepasados. Esto requiere silencio, 

contemplación y un profundo respeto, considerando además la presencia de 

importantes figuras de liderazgo religioso y social dentro del Cementerio, que 

consideran aún presentes respecto de sus energías en ese lugar. 

Esta visión tradicional y religiosa debe ser necesariamente protegida en base a la 

enorme cantidad de tratados y convenios internacionales sobre Derechos 



Humanos que tratan sobre la libertad religiosa y ejercicio libre de los cultos a los 

que se hizo referencia con anterioridad. No debe por lo tanto ser pasado por alto lo 

anteriormente dicho respecto a estos importantes instrumentos internacionales 

reconocidos incluso por el artículo 5º de la actual Constitución Política como un 

Límite de la Soberanía Nacional de Chile. 

Sin embargo, complementaremos este especial punto a considerar citando 

algunos aspectos normativos claves de otros Convenios Internacionales, como el 

mismo Convenio Nº 169 de la OIT, con el fin de profundizar aún más el por qué 

desde lo jurídico se justifica la negativa de la Comunidad Kudawfe Peñi a aceptar 

esta medida propuesta por la Titular. 

En el artículo 13 N° 1 del Convenio Nº 169, se explicita que: “Al aplicar las 

disposiciones de esta parte del Convenio, los gobiernos deberán respetar la 

importancia especial que para las culturas y valores espirituales de los pueblos 

interesados reviste su relación con las tierras o territorios, o con ambos, según los 

casos, que ocupan o utilizan de alguna otra manera, y en particular los aspectos 

colectivos de esa relación”. 

Desde aquí desprendemos que el mismo Convenio Nº 169 de la OIT que es la 

principal fuente legal de esta consulta reconoce explícitamente el respeto por parte 

de los gobiernos respecto de la especial importancia para las culturas y valores de 

los pueblos interesados respecto a su relación con las tierras o territorios que 

habitan, como es el caso de Kudawfe Peñi y su relación con su Eltún ancestral. 

A esto hay que agregar que el inciso sexto del preámbulo del mismo Convenio 

establece lo siguiente: “Reconociendo las aspiraciones de esos pueblos a asumir 

el control de sus propias instituciones y formas de vida y de su desarrollo 

económico y a mantener y fortalecer sus identidades, lenguas y religiones, dentro 

del marco de los Estados en que viven;”, con lo que hace una explícita 

referencia a la importancia que la identidad y la religión tienen para los 



pueblos originarios dentro del marco de los Estados en los que viven, al 

punto a que se reconoce explícitamente la aspiración de éstos para asumir el 

control de sus propias instituciones y formas de vida, fortaleciendo su identidad y 

religión. Este punto tampoco debe ser obviado para entender el por qué es tan 

fundamental tratar con sumo cuidado cualquier intervención que se pretenda 

realizar sobre el Cementerio de Los Huapes y sus alrededores. 

Por lo tanto, en base a este prisma, y a otros que se vinculan con el Cementerio 

de los Huapes, se realizó cosmovisión ancestral de los pueblos originarios sobre 

todo en lo que se relaciona con prácticas y ritos mortuorios de carácter religioso, y 

a su derecho constitucional, y sobre todo humano, de ejercer libremente sus 

cultos y prácticas religiosas, sin interrupciones que alteren la manifestación 

de estos conforme a su práctica cultural. 

Preocupa a la Comunidad Kudawfe Peñi el hecho de que el transitar constante de 

camiones, maquinarias y otros elementos propios de la  construcción, inevitables 

para erigir el proyecto del Titular y su posterior mantención, altere el descanso de 

los difuntos, muchos de ellos altas autoridades ancestrales como machis y lonkos, 

y con ello cause un disgusto a ellos y a los Ngen que custodian el lugar. 

Desde lo jurídico, además de remitirnos a la cosmovisión religiosa que debe  ser 

protegida por lo que estipulan una enorme cantidad de Tratados y 

Convenciones Internacionales que, al estar suscritas por Chile y se 
encuentran vigentes, incluso limitan la Soberanía Nacional del Estado 

Chileno conforme explícitamente estipula el artículo 5º de la Constitución 

Política de la República citado en el punto 1. anterior, a propósito de la 

suspensión de trabajos y circulación por las vías colindantes al Eltún de Los 

Huapes, es necesario referirnos a lo que estipula la Ley de Monumentos 

Nacionales en cuanto a la intervención de sitios declarados como Monumento 

Nacional. 



En efecto, el Cementerio Los Huapes cuenta con expresa declaración como 

Monumento Nacional por parte del Consejo de Monumentos Nacionales, 

particularmente por los Decretos Nº 126 y Nº 315, ambos del año 2011. 

En el primer Decreto mencionado, en su considerando segundo se señala que “… 

el sector donde se emplaza este Eltun contiene restos humanos de las familias 

tradicionales del sector, donde los  oficiantes ceremoniales incorporan en sus 

discursos y oraciones la huella memorativa territorial como el homenaje 

comunitario, honrando la memoria de los antepasados, trayendo al presente el 

Cupalm (la traza histórica de los linajes). Las actividades religiosas tradicionales 

realizadas en el Eltún Los Huapes se realizan en las festividades de Huetripantu -

sic- (solsticio de invierno) y el 1º de noviembre.”. 

A su vez, en el considerando Cuarto señala que: “al bien se le asignan valores 

sagrados, propios de la cosmovisión mapuche, ya que en él descansan los 

ancestros de sus familias, identificándose distintos linajes de los sectores Huape, 

Yani y Locobe”, lo que resulta coincidente con las entrevistas y conversaciones 

sostenidas en terreno con la Comunidad en reuniones de 30 de noviembre de 

2021 y 13 de enero de 2022, a propósito del enfoque territorial histórico ancestral 

de la problemática que aqueja al Pueblo Mapuche, por lo que hay que entender su 

territorialidad de la forma más amplia posible, y no segmentada a lotes de 

propiedades que es la lógica del liberalismo occidental imperante en la legislación 

chilena, criterio hoy bastante cuestionado y discutido, a tal punto de que se discute 

en la actual Constitución la necesidad de que el Estado chileno comience a 

reconocerse como Plurinacional para precisamente acoger un crisol de visiones 

sobre la propiedad, el patrimonio y la sociedad conforme a la considerable 

cantidad  de pueblos originarios existentes en Chile, con sus costumbres y 

tradiciones  muy particulares, sobre todo en su enfoque colectivo de la propiedad, 

que supera las nociones limitadas del neoliberalismo imperante, que promueve la 

actual Constitución. 



Llama la atención de que el considerando Quinto del analizado decreto indique 

que el cementerio Los Huapes tiene una disposición en cuanto a su 

emplazamiento, predominando de oriente a poniente, lo que se condice con un 

enterramiento propio de la cultura Mapuche, enfocado en la puesta y salida del 

sol. También en su considerando Sexto establece que el cementerio Los Huapes 

tiene valores sociales que ayudan a comprender comunidades remotas y aportan 

lazos de cohesión social entre los habitantes de Los Huape, Yani y Locobe, 

además de la integración comunal. Respecto al considerando Séptimo, se 

considera de relevancia el valor científico del cementerio Los Huape, el que ayuda 

a comprender el comportamiento humano y a las comunidades lejanas, lo que se 

refuerza en su considerando Octavo en cuanto a que replica la síntesis de la forma 

particular mapuche de observar el mundo. 

No podemos, entonces, pasar por alto las motivaciones valiosas que llevaron a 

que el Consejo de Monumentos Nacionales declarase como Monumento Nacional 

en categoría de Monumento Histório el Cementerio de Los Huape. Lo anterior 

implica que, en base a lo que sostiene el título III, artículo 11 de la Ley de 

Monumentos Nacionales, Nº17.288, que señala lo siguiente: 

“Los Monumentos Históricos quedan bajo el control y la supervigilancia del 

Consejo de Monumentos Nacionales y todo trabajo de conservación, reparación o 

restauración de ellos, estará sujeto a su autorización previa. 

    Los objetos que formen parte o pertenezcan a un Monumento Histórico no 

podrán ser removidos sin autorización del Consejo, el cual indicará la forma en 

que se debe proceder en cada caso. 

   Estarán exentos de esta autorización los préstamos de colecciones o piezas 

museológicas entre museos o entidades del Estado dependientes del Servicio 

Nacional del Patrimonio Cultural.” 

   Por lo tanto, se ha advertido en el Informe de Avance que, para intervenir un 

Monumento Nacional como es el Cementerio Los Huapes de la forma que plantea 



la Titular es necesario que considere seriamente estos criterios, y por lo visto, al 

proponer cemento / hormigón en un cementerio donde la Madera, incluso por una 

funcinalidad religiosa, es el material predominante en el Eltún de los Huapes, es el 

material predominante. 

   Lo anterior es lo que justifica el rechazo de la comunidad a esta medida que no 

respeta su cosmovisión de mundo y prácticas ancestrales, lo que explica por qué 

han desestimado en su totalidad esta propuesta del Titular. 

Lo mismo debemos considerar si aplicamos este Decreto Nº 126  en su 

considerando Quinto, a dos fechas especiales para la comunidad indígena, todo 

ello a propósito de dos de las medidas de mitigación propuestas por la Titular: “… 

el sector donde se emplaza este Eltun contiene restos humanos de las familias 

tradicionales del sector, donde los oficiantes ceremoniales incorporan en sus 

discursos y oraciones la huella memorativa territorial como el homenaje 

comunitario, honrando la memoria de los antepasados, trayendo al presente el 

Cupalm (la traza histórica de los linajes). Las actividades religiosas tradicionales 

realizadas en el Eltún Los Huapes se realizan en las festividades de Huetripantu -

sic- (solsticio de invierno) y el 1º de noviembre.” 

Sin perjuicio de lo anterior, como se ha señalado anteriormente, habiendo 

escuchado a la Comunidad misma, así como a las asesoras antropológicas, 

arqueológicas e intercultural, que aportaron datos claves respecto a la 

cosmovisión ancestral mapuche respecto a las fechas especiales para el Pueblo-

Nación Mapuche, si se trata de la espiritualidad ancestral presente en el 

Cementerio, a quienes respetan, tributan y conmemoran conforme a sus 

tradiciones antiquísimas, todos los días son importantes, y que por ello, para el 

pueblo Mapuche, todas las fechas son especiales si a sus muertos se refieren. 

Sobre los caminos y las medidas de mitigación y compensación propuestas en 

torno a ellos, se analiza en particular la situación del camino de acceso del 

proyecto, el que entraría por el sector de Frutillar donde se juntaría con el camino 

hacia Los Huapes, es decir, todo el sector que involucra la vía P-342 que conecta la 



P-40 con Los  Huapes, donde se señaló que a 200 metros de este camino existe 

otra recuperación que se vería afectada con el proyecto. 

   Se destaca en este punto el análisis comunitario realizado en torno a una noción 

amplia del concepto de Territorio, basado en significaciones de carácter ancestral 

Mapuche más que en criterios propios del liberalismo jurídico occidental, 

relacionados con visiones iusprivatistas de la propiedad y la noción jurídica de 

dualidad título-modo. 

   Pudo verificarse consenso general entre los miembros de la Comunidad en que 

existen coincidencias respecto a que la zona más afectada por el proyecto será el 

Cementerio de los Huapes, preocupándoles que el camino pase directamente por 

el Eltún, sobre todo por haber Machis y autoridades ancestrales enterradas en el 

lugar, realizarse prácticas tradicionales mortuorias que requieren silencio y 

tranquilidad que no darán los camiones que transitan por el sector, además de que 

existen presencias de Ngen que custodian estos sacros lugares. 

   La comunidad plantea que, en base a la importancia que los Ngen como figuras 

custodias de sitios de significación natural donde hay una alta concentración de 

flora y fauna nativa que se verá afectada con este proyecto, por lo que consideran 

no hay recuperación o mitigación posible. Simplemente no se puede relocalizar la 

fauna y flora por ser importante su significación cultural, ancestral y espiritual para 

las prácticas y ritos del mundo Mapuche y su relación sobre todo sobrenatural con 

la naturaleza por medio de la figura de los Ngen, entidades custodias y recelosas 

de estos espacios naturales a quienes se debe respeto, permiso y buen trato, 

porque son entidades tan vivas como las del orden material.  

   Desde lo jurídico, aquí estamos frente a una religiosidad ancestral 

tradicional que debe ser respetada y preservada dentro de los parámetros 

del ejercicio libre de todos los cultos y la libertad religiosa, lo que es un 

Derecho Humano internacionalmente reconocido, sobre todo bajo el prisma 

del Convenio Nº 169 de la OIT y la Declaración Universal de Derechos 
Humanos. 



Desde aquí es importante volver a señalar que hay un componente religioso que 

se vincula con un culto ancestral hacia sus antepasados. Esto requiere silencio, 

contemplación y un profundo respeto, considerando además la presencia de 
importantes figuras de liderazgo religioso y social dentro del Cementerio, 

que consideran aún presentes respecto de sus energías en ese lugar. 

Esta visión tradicional y religiosa debe ser necesariamente protegida en base a la 

enorme cantidad de tratados y convenios internacionales sobre Derechos 

Humanos que tratan sobre la libertad religiosa y ejercicio libre de los cultos a los 

que se hizo referencia con anterioridad. No debe por lo tanto ser pasado por alto lo 

anteriormente dicho respecto a estos importantes instrumentos internacionales 

reconocidos incluso por el artículo 5º de la actual Constitución Política como un 

Límite de la Soberanía Nacional de Chile. A todo lo mencionado en puntos 

anteriores sobre lo normativo hacemos aquí referencia con fines de economía de 

redacción. 

Sin embargo, complementaremos este especial punto a considerar citando 

algunos aspectos normativos claves de otros Convenios Internacionales, como el 

mismo Convenio Nº 169 de la OIT, con el fin de profundizar aún más el por qué 

desde lo jurídico se justifica la negativa de la Comunidad Kudawfe Peñi a aceptar 

esta medida propuesta por la Titular. 

En el artículo 13 N° 1 del Convenio Nº 169, se explicita que: “Al aplicar las 

disposiciones de esta parte del Convenio, los gobiernos deberán respetar la 

importancia especial que para las culturas y valores espirituales de los pueblos 

interesados reviste su relación con las tierras o territorios, o con ambos, según los 

casos, que ocupan o utilizan de alguna otra manera, y en particular los aspectos 

colectivos de esa relación”. 

Desde aquí desprendemos que el mismo Convenio Nº 169 de la OIT que es la 

principal fuente legal de esta consulta reconoce explícitamente el respeto por parte 

de los gobiernos respecto de la especial importancia para las culturas y valores de 

los pueblos interesados respecto a su relación con las tierras o territorios que 

habitan, como es el caso de Kudawfe Peñi y su relación con su Eltún ancestral. 



A esto hay que agregar que el inciso sexto del preámbulo del mismo Convenio 

establece lo siguiente: “Reconociendo las aspiraciones de esos pueblos a asumir 

el control de sus propias instituciones y formas de vida y de su desarrollo 

económico y a mantener y fortalecer sus identidades, lenguas y religiones, dentro 

del marco de los Estados en que viven;”, con lo que hace una explícita referencia 

a la importancia que la identidad y la religión tienen para los pueblos originarios 

dentro del marco de los Estados en los que viven, al punto a que se reconoce 

explícitamente la aspiración de éstos para asumir el control de sus propias 

instituciones y formas de vida, fortaleciendo su identidad y religión. Este punto 

tampoco debe ser obviado para entender el por qué es tan fundamental tratar con 

sumo cuidado cualquier intervención que se pretenda realizar sobre el Cementerio 

de Los Huapes y sus alrededores. 

   Por lo tanto, la Comunidad estima que no existe en las medidas propuestas 

ningún potenciamiento de valor cultural, todo lo contrario, significan una merma y 

un irreparable perjuicio al ejercicio legítimo de sus tradiciones ancestrales de la 

forma que lo han venido haciendo desde tiempos inmemoriales. 

   

   Finalmente, se toca un punto que no se había conversado sobre el Cementerio 

de Los Huapes, señalándose que existen otras muchas comunidades que 

entierran parientes en este Eltún, por lo que los impactos de la obra sobre los 

Huapes son de interés de todo el Pueblo Mapuche, no sólo de Kudawfe Peñi.  

  Alterar este lugar, por lo tanto, traería consecuencias ancestrales mayores, sin 

perjuicio de algo muy importante: La Ley nº 17.288 de Monumentos Nacionales, 

en su título III, artículo 11 establece una serie de protocolos para realizar 

intervenciones en Monumentos Históricos como el Cementerio Los Huapes, 

destacándose que existen protocolos especiales que implica el respecto de la 

materialidad, lo que precisamente llama la atención de la Comunidad Kudawfe 

Peñi al pretender la empresa levantar estructuras de hormigón y cemento que no 

responden a la dinámica cultural del sector, sino mas bien a cementerios 

modernos, estilos Cementerios Parque, o Cementerios Turísticos. 



   Todo lo anterior fue en más de una oportunidad advertido tanto a la empresa 

como al SEA, pero no se consideró en ningún sentido al momento de la dictación 

de la Resolución de Calificación Ambiental reclamada. 

II.- Situación del Nguillatuwe de la Comunidad Kudawfe Peñi y otros sitios de 

interés afectados directamente por aerogeneradores no considerados en las 

medidas de mitigación y/o compensación:  

   Se pudo constatar en terreno la afectación de diversos sitios de significancia 

cultural ancestral de la Comunidad Kudawfe Peñi dentro del perímetro donde se 

pretende impulsar el proyecto, incluso constatando situaciones graves como el 

levantamiento de una torre aerogeneradora sobre el mismo Ngillatuwe donde se 

ubica el Rewe de la Comunidad Kudawfe Peñi, compartido con el Lof Paillakawe , 

comunidad que desde lo fáctico existe no obstante no contar con reconocimiento 

de CONADI, siendo un lugar en que celebran sus principales festividades, y donde 

cada familia perteneciente a la Comunidad tiene un espacio determinado, lo que 

desde la perspectiva de la normativa invocada en este informe así como de los 

Derechos Humanos más básicos se considera una situación de carácter grave. 

   De lo anterior es necesario advertir que durante mediados de febrero de 2022 se 

entregó informe final por parte de los profesionales asesores de Kudawfe Peñi, 

advirtiendo esta situación, lo que también se hizo en reuniones virtuales con 

empresa y SEA, sin embargo, de ningún modo fue considerado en Resolución de 

Calificación Ambiental, ni tampoco hubo voluntad de mejorar esta situación 

buscando ni proponiendo una solución alternativa que evite un resultado tan 

grave como puede significar el construir un aerogenerador sobre un Rewe. 

Los puntos georreferenciados por el equipo asesor, en específico por la 

arqueóloga Nuriluz Hermosilla, en base a las visitas a terreno son los siguientes: 

 



En este primer mapa se verifica claramente que una de las torres 

aerogeneradoras queda sobre el Nguillatuwe de Paillakawe, donde se ubica el 

Rewe de la Comunidad, y sobre la chacra de la misma localidad de donde la 

Comunidad se abastece. También se afectaría la casa de la abuela Agustina  

Huenchumán y del Menoko de la misma Comunidad. Por lo tanto, la afectación a 

esta zona es mucho más profunda de lo que se ha expuesto hasta ahora. 

 



Dentro de la georreferencia llevada a efecto por el equipo asesor, se debe 

considerar la siguiente tabla:  

   Por los motivos anteriormente expuestos, la Comunidad Kudawfe Peñi estima 

insuficientes las medidas de mitigación y compensación planteadas por la 

empresa, no haciéndose cargo de diversos lugares con importancia primordial 

para el ejercicio de sus cultos ancestrales y formas de vida, motivos por los cuales 

ha estimado el total rechazo de las medidas propuestas por la Titular, más aún 

considerando las complejidades de un proceso de consulta indígena donde se 

sintieron presionados en los tiempos, no respetándose sus tiempos ancestrales, y 

bajo un Estado de Excepción Consittucional, además de las complejidades propias 

de la Pandemia COVID-19. De ningún modo la empresa se hizo cargo de esta 

situación del Rewe, más aún considerando el contexto complejo al que hemos 



hecho referencia en estas últimas lineas. 

   Incluso se advirtió en el Informe Jurídico final esta situación, a tal punto que se 

hizo referencia a otro proceso de Consulta Indígena que fue de vital importancia 

para rechazar un proyecto de Linea de Alta tensión en la misma comuna y 

provincia, donde, a diferencia de este caso, si pesaron las importantes 

observaciones realizadas por las comunidades indígenas. 

    La afectación de diversos lugares con importancia primordial para el ejercicio de 

sus cultos ancestrales y formas de vida, como hemos señalado, más la nula 

voluntad de la empresa de hacerse cargo de esta situación y enmendarla, son 

motivos suficientes por los cuales la comunidad Kudawfe Peñi ha estimado el total 

rechazo de las medidas propuestas por la Titular. Por lo tanto, se hizo hincapié  

por parte del equipo asesor de que, para próximas consultas, es necesario que 

la cosmovisión y prácticas ancestrales, así como lugares de culto que tienen 

tanta importancia como una Catedral Cristiana, una Mezquita Musulmana, o 

una Sinagoga Judía, por mencionar Templos sagrados, no pasen 

desapercibidas. Aún así no se consideró lo que la Comunidad ha planteado, 

fundamentado jurídica y fácticamente, por lo que no nos cabe duda que aquí se 

están vulnerando Derechos Fundamentales. 

  Cabe recordar que, recientemente con fecha 28 de enero de 2021, dentro del 

contexto del Estudio de Impacto Ambiental del proyecto “LÍNEA DE ALTA 

TENSIÓN 1 x 220 KV, TUBUL - LAGUNILLAS” ubicado en un sector muy cercano 

a donde habita la Comunidad Kudawfe Peñi y donde se desarrollará el Proyecto 

objeto de esta Consulta Indígena, el Servicio de Evaluación Ambiental de la 

Región del Bío-Bío recomienda mediante Informe Consolidado de Evaluación 

rechazar el mencionado proyecto, por la razón que se señala a continuación: 

“ El proyecto No se hace cargo los efectos, características o circunstancias del 

artículo 11 de la Ley N° 19.300 que dieron origen a la presentación de un Estudio 



de Impacto Ambiental. Toda vez que las medidas de mitigación, compensación o 

reparación propuestas por el titular no se hacen cargo de los impactos 

identificados en especial hacia los grupos humanos pertenecientes a 
pueblos indígenas participantes de la PCPI (Artículos 8 y 9 del D.S 95/2001).” 

A la luz de lo expuesto, existiendo una misma razón, debió existir una misma 

disposición, sobre todo ante la gravedad de las situaciones planteadas y 

descubiertas por el equipo asesor de la Comunidad Kudawfe Peñi. Si en el caso 

de Tubul-Lagunillas si tuvo importancia primordial el que no se haya hecho la 

empresa cargo de los impactos identificados en especial hacia los grupos 

humanos pertenecientes a pueblos indígenas participantes del Proceso de 

Consulta a Pueblos Indígenas, ¿Por qué razón en este caso se omitió este 

pronunciamiento, siendo que las circunstancias son iguales o peores 
respecto al impacto que el Proyecto Eólico Viento Sur causará sobre un rewe 

de la comunidad, sin perjuicio de afectar otros lugares como el Eltún Los 

Huape? 

Lo anterior nos parece inexplicable e injusto, más aún considerando que hay 

Derechos Fundamentales relacionados con la libertad de culto y el respeto 

irrestricto que las prácticas culturales ancestrales de los Pueblos Originarios 

merecen, donde podríamos estar incluso frente a un patrimonio inmaterial de la 

Humanidad que el Estado chileno está obligado a proteger, conforme a protocolos 

y tratados relacionados con cultura y educación, por ejemplo, los que emanan de 

UNESCO, muchos de los cuales se han señalado a inicios de este punto E). 

F) Sobre vicios detectados durante el proceso de consulta indígena 

relacionados con normativa interna en materia medioambiental. 

   Se verificó durante el proceso de Consulta Indígena la existencia de una clara 

presencia de flora y fauna nativa protegida por nuestra Legislación Nacional, y 

desde ese punto de vista, existen una serie de cuerpos normativos en materia 



medioambiental que protegen esta flora y fauna nativa, que se centran las formas 

de protección, así como sanciones frente a su destrucción o daño por parte de 

particulares, normas que se tuvieron en especial consideración sobre todo en 

atención a las medidas de mitigación y conservación propuestas.  

 En los diversos informes elaborados por los profesionales asesores de la 

Consulta Indígena se planteó a la empresa la necesidad de considerar este factor  

antes de proponer medidas de mitigación y compensación relacionadas con el 

traslado, manejo e intervención sobre flora y fauna nativa, planteándoles que se 

hagan cargo de estas afectaciones que podría generar el proyecto, evitando 

destruir y/o dañar estos ecosistemas, respetando la normativa legal vigente.  

  Cabe destacar que se pudo constatar que la Empresa titular no propone medidas 

de mitigación respecto al cuidado, siquiera la relocalización, de flora nativa, no 

obstante existir en el sector una relevante cantidad de nativos, con protección 

legal y normativa muy específica, y que incluso tienen un alto grado de 

vulnerabilidad en algunos casos. 

  Se coincide con la Comunidad en el hecho de que es imposible y no viable tomar 

a todos los animales del sector, sacarlos de su hábitat natural y buscar reducirlos 

en un sector indeterminado hasta ahora sólo para aplicar una medida de 

mitigación que no trae beneficios ni a la Comunidad ni a los animales, y que en 

efecto, además de perjudicar las visiones y prácticas ancestrales de Kudawfe 

Peñi, claramente entra en pugna con la normativa legal vigente en cuanto a la 

captura de especies nativas.  

  En otras palabras, realizar medidas de mitigación que involucren traslado y 

manipulación de flora y fauna nativa puede causar graves perjuicios al ecosistema 

local, contrariando el espíritu de la legislación ambiental aplicable al caso. 

   En efecto, es clave entender que la Ley Nº 19.473 y su respectivo reglamento, 



en su artículo 3º señala una expresa prohibición de la caza y captura de 

ejemplares de fauna silvestre catalogados como especies en peligro de extinción, 

vulnerables, raras y escasamente conocidas, así como de las especies 

catalogadas como beneficiosas para la actividad silvoagropecuarias, para la 

mantención del equilibrio de los ecosistemas naturales, o que presenten 

densidades poblacionales reducidas. 

  En base a la revisión de la Ley y el Reglamento, comparativamente con lo que se 

pudo constatar en terreno y en conversaciones con miembros de la Comunidad, 

existen una serie de especies expresamente señaladas en un mapa que la 

empresa Forestal Arauco entregó a la comunidad Kudawfe Peñi señalando que 

son especies propias del sector de Paillakawe (sector donde la comunidad se 

desenvuelve y comparte experiencias, costumbres y ritos ancestrales entre sí), por 

lo que efectivamente hay especies que cabrían dentro de las hipótesis del artículo 

3º de la Ley de Caza, situación que debiese ser de conocimiento de la Titular, al 

ser un mapa de Arauco.  

    

   Para relocalizar especies sin duda esto implicará su captura, afectando su 

hábitat y ecosistema, lo que va en contra del espíritu de esta Ley, sin perjuicio de 

las implicancias religiosas, tradicionales y ancestrales de la relación que tiene la 

Comunidad con los Ngen que cuidan estas especies. Por este motivo, la 

comunidad rechazó la medida de mitigación planteada por la empresa que 

implicaba relocalizar especies. 

a.- Sobre la Fauna Nativa: Desde el punto de vista jurídico, es preciso, en primer 

lugar, aclarar de que en visitas y reuniones a terreno, sobre todo el día 30 de 

noviembre de 2021, se determinó la presencia de las siguientes especies: 

1.- Sapo Bullock 

2.- Sapo de Vanzolini 



3.- Monito del Monte 

 4.- Carpintero Negro  

5.- Ranita de Darwin  

6.- Zorro de Darwin  

7.- Pudú 

8.- Chingues 

9.- Huillines 

10.- Quiques 

11.- Guiña 

12.- Gato Montés 

13.- Abeja Nativa 

   De lo anterior es necesario señalar que conforme al artículo 3º de la Ley de 

Caza se establece lo siguiente: “Prohíbese en todo el territorio nacional la caza o 

captura de ejemplares de la fauna silvestre catalogados como especies en peligro 

de extinción, vulnerables, raras y escasamente conocidas, así como la de las 

especies catalogadas como beneficiosas para la actividad silvoagropecuaria, para 

la mantención del equilibrio de los ecosistemas naturales o que presenten 

densidades poblacionales reducidas.” 

   Luego esta misma norma señala que: “El reglamento señalará la nómina de las 

especies a que se refiere el inciso anterior. Asimismo, respecto de las demás 

especies, podrá establecer vedas, temporadas y zonas de caza y captura; número 

de ejemplares que podrán cazarse o capturarse por jornada, temporada o grupo 

etario y demás condiciones en que tales actividades podrán desarrollarse.” 



  Además, teniendo en consideración el Reglamento de la Ley de Caza, Decreto 

Nº 5 del Ministerio de Agricultura, de fecha 9 de enero de 1988, en su artículo 4º 

señala la prohibición de caza o captura en todo  el territorio de las siguientes 

especies que aparecen en el listado anteriormente señalado: 

a) Sapo Bullock 

b) Sapo de Vanzolini 

c) Monito del Monte 

d) Carpintero Negro  

e) Ranita de Darwin  

f) Pudú 

g) Chingues 

h) Huillines (como especie o recurso hidrobiológico conforme al artículo 89 del 

Reglamento) 

i)  Quiques 

j) Guiña 

k) Gato Montés 

  Resulta evidente y lógico que la relocalización de especies implicará la 

anterior captura de estas importantes especies, lo que es contrario a la 
legislación nacional. La Titular no especifica como afrontará las limitantes legales 

en estos puntos, y lo que es más preocupante aún, cuál será el protocolo a seguir 

para relocalizar estas especies sin que esto signifique una irreparable destrucción 

de los ecosistemas naturales en los que estas especies se desarrollan, muchas de 

ellas en peligro de extinción, en un estado de conservación vulnerables o con 



especies catalogadas en densidades poblacionales reducidas,  por lo que 

requieren un tratamiento en extremo delicado. 

b.- Respecto a la Flora Nativa: cabe destacar, que esta medida propuesta por la 

Titular no está considerando tampoco el destino de una serie de árboles y 

plantas también considerados protegidos por nuestra legislación, dentro de 

las cuales se pudo identificar una serie de especies: 

1.- Lleuque 

2.- Naranjillo 

3.- Canelo de la Cordillera  

4.- Araucaria  

5.- Queule 

6.- Pitao 

7.- Chaura de Laraquete  

8.- Michay Araucano 

9.- Michay Rojo  

10.-Quilques ( muy presentes en sector Rewe de Paillacahue) 

11.- Mañío 

12.- Canelo 

13.- Zalzaparrilla 

14.- Lawen de Cordillera 

15.- Natre 



16.- Botellita 

17.- Peumo 

18.- Murtilla  

   Cabe destacar que CONAF ha reconocido mediante su Programa Para la 

Conservación de la Flora y Fauna Silvestre Amenazada en Chile de 1999, la cual 

es una propuesta que contribuye a la diversidad biológica, sobre todo frente a 

especies de flora y fauna amenazadas, 14 especies de flora prioritarias para 

conservación en el SNASPE, elaborando una tabla con distintos criterios para su 

protección:  

   Luego, se señala una lista de especies de flora existentes en el SNASPE con un 

patrón de prioridades, donde las de color rojo son de primera prioridad, en azul las 

de segunda prioridad, y las verdes en tercera prioridad: 



   

  Del listado de especies de flora presentes en el sector afectado por el proyecto, 

se contemplan las siguientes en la anterior tabla: 

1.- Queule (primera prioridad) 

2.- Pitao (primera prioridad) 

3.- Michay Araucano (segunda prioridad) 

4.- Michay Rojo (segunda prioridad) 

c.-  En cuanto a la importancia ancestral mapuche de flora nativa presente en 

el sector, destacamos la presencia de árboles sagrados como el Canelo y la 

Araucaria.  

  No pasemos por alto que en el listado de especies de flora se mencionan 

además otros árboles que tienen calidad de nativos, y que, conforme al artículo 19 

de la ley Nº 20.283 sobre Bosque Nativo, hay una expresa prohibición de corta, 



eliminación, destrucción o descepado de individuos de especies vegetales nativas 

clasificadas en algún grado de conservación, o la alteración del hábitat de 

individuos de especies nativas. 

  En vista y considerando lo anterior, sin duda la medida de mitigación propuesta 

por la Titular debió haberse hecho cargo de lo que sucedería con el bosque nativo, 

que además, recordemos, tiene una significación ancestral para el pueblo 

mapuche.  

  Llama poderosamente la atención que esto no se haya hecho de ningún modo, 

sobre todo, considerando además otros factores importantes que también deben 

ser considerados y se relacionan con la flora nativa desde un punto de vista 

medicinal y espiritual, los que se mencionarán a continuación.  

   Más llama la atención que se haya dado visto bueno a este proyecto mediante la 

aprobación de una Resolución de Calificación Ambiental favorable, sin considerar 

que hay aspectos normativos claves en materias de conservación de flora y fauna 

que debieron ser analizados previamente, lo que no se hizo de ningún modo, no 

obstante las observaciones planteadas por la Comunidad. 

d.- Utilización de Flora Nativa para Prácticas culturales Mapuche 
relacionadas con la medicina y salud. Enfoque físico, psíquico y espiritual.  

   Otro aspecto de suma importancia acerca de la flora nativa se relaciona con la 

importancia que tiene para la salud mapuche la recolección de plantas 

medicinales. Aquí se reconoce que la salud mapuche se puede ver seriamente 

afectada si este proyecto destruye flora nativa, lo que es una consecuencia 

inevitable de la instalación de estas enormes torres aerogeneradoras.  

   En materia de Salud hoy en día existe reconocimiento expreso a la medicina 

indígena, por medio de los llamados PESPI o Programa Especial de Salud y 

Pueblos Indígenas, los que surgen desde el Ministerio de Salud, que proponen un 



pionero enfoque intercultural, mejorando así la situación de salud de los pueblos 

originarios. 

  En consulta a la asesora Intercultural de la Comunidad Kudawfe Peñi Natalia 

Milla, nos señala que si bien hoy no hay autoridades ancestrales que puedan 

aplicar el Ad Mapu -o la noción de justicia ancestral mapuche-, aún así existe el Ad 

Mapu de la Tierra. En este caso, lo anterior tiene relación con una dimensión del 

Ad Mapu en lo que respecta a la Salud ancestral, logrando a través de ella las 

comunidades mapuche un equilibrio, del que se verían privados con la 

implementación de este proyecto. 

  A continuación señala que el conocimiento de la Tierra es el Ad Mapu de la tierra 

misma, y que el avance forestal en el territorio de Arauco ha ido mermando este 

Kimún o conocimiento ancestral, lo que ha producido una degradación del 

equilibrio al que se ha hecho aquí referencia. Todo lo anterior ha quedado 

plasmado en los informes que la asesora realizó en el marco de la Consulta 

Indígena a la comunidad Kudawfe Peñi. 

  Por lo tanto, es necesario comprender el Ad Mapu en dos dimensiones. Un 

equilibrio con la Mapu o la Tierra misma, y también la connotación de autoridades 

ancestrales. Ambas nociones apuntan a tal equilibrio. 

  Este equilibrio no se manifiesta en el plano de la salud solamente en lo que a lo 

físico y espiritual respecta, sino también a lo mental, que sin duda se verá 

afectado con la implementación y secuelas de este proyecto. En este sentido, para 

complementar lo anterior desde lo jurídico, no hay que pasar por alto lo que 

dispone la nueva ley Nº 21.331 publicada el 11 de mayo de 2021, que reconoce y 

protege los derechos de las personas en la atención de salud mental, lo que 

demuestra que la salud mental es un tema clave y preocupante para el Estado 

Chileno, así como para el Wallmapu. 

  Esta Ley, en su artículo 3 letra a) señala la importancia del reconocimiento a la 

persona de manera integral, considerando aspectos sociales y culturales, así 



como en su letra c) la igualdad ante la ley, la no discriminación y el respeto de la 

diversidad de las personas, factores que son pilares de esta legislación y que, por 

supuesto, incluyen la cosmovisión ancestral y cultural de los pueblos originarios en 

el plano de la recuperación y cuidados de la salud mental. El artículo 9º de esta 

Ley consagra dos aspectos importantes, en efecto, relacionados con la vida 

comunitaria propia de los pueblos originarios: 

 “9. A recibir una atención con enfoque de derechos. Los establecimientos que 

otorguen prestaciones psiquiátricas en la modalidad de atención cerrada deberán 

contar con un comité de ética, conforme lo dispone el artículo 20 de la ley N° 

20.584. 

10. A recibir tratamiento con la alternativa terapéutica más efectiva y segura y que 

menos restrinja sus derechos y libertades, promoviendo la integración familiar, 

laboral y comunitaria.” 

  Para lograr pues, integración y enfoque de derechos como esta normativa 

espera, es necesario comprender la cosmovisión mapuche, y con ello, por 

supuesto, respetar su entorno natural y ancestral, su nexo y equilibrio con el 

territorio que habita, donde encuentra curación física, psíquica y espiritual a través 

del contacto con la Mapu y las plantas medicinales que la Tierra brinda para lograr 

el equilibrio propuesto por Ad Mapu. Si esto se altera por un proyecto empresarial 

de tal envergadura, sin duda se alterará el equilibrio, enfermando a la población 

local. 

  Se analiza la perspectiva de la pérdida del vínculo entre territorio y gente, es 

decir, che, coincidiendo la Comunidad de que esto ha contribuido a la pérdida del 

Kimún en el territorio de Arauco, y que hoy hay un constante esfuerzo por 

reivindicar históricamente la presencia de un pueblo como el Mapuche, duramente 

afectado por las consecuencias de la mal llamada pacificación de la Araucanía, 

proceso de genocidio donde se mermó la identidad mapuche ancestral y se les 

privó de sus tierras. 



   Se coincide por parte de la Comunidad que la recuperación de la Identidad 

Mapuche es el fondo de la lucha que las comunidades ancestrales del sector han 

estado dando los últimos años. 

   En efecto, coincide la Comunidad que hay un proceso de reconstrucción de la 

Identidad dentro del Territorio, y que el Estado chileno ha tenido mucha culpa en la 

afectación que los Mapuches han sufrido en los últimos siglos. Sin perjuicio de 

ello, se coincide por parte de los miembros de la Comunidad de que no sólo el 

Estado es culpable, sino que la misma gente. He ahí la importancia de recuperar 

el Kimún local.  

   He ahí también la necesidad de comprender la importancia de la salud mapuche 

y la flora nativa que en este aspecto cumple un rol clave: Una triple identidad de la 

salud comunitaria Mapuche que tiende a un equilibrio en un plano físico, psíquico 

y espiritual. Por ello, bajo este respecto, llama mucho la atención que no se haya 

contemplado ninguna medida de mitigación o conservación vinculada al cuidado y 

resguardo de la flora nativa local, lo que decantó en su rechazo, más aún 

considerando la importancia que ésta tiene para fines de medicina ancestral para 

la Comunidad Kudawfe Peñi, por lo que destruir es flora nativa con el proyecto 

puede causar irreparables daños a la salud y recuperación de los miembros de la 

comunidad. 

POR TANTO; 

En virtud delo expuesto y lo dispuesto en los artículo 20, 30 bis, inciso quinto, 

todos de la ley 19.300, Convenio Internacional 169 de la OIT, artículo 40 de la 

Declaración de Naciones Unidas sobre los derechos de Los Pueblos Indígenas;  

Solicitamos tener por interpuesto recurso de reclamación en contra de la 

Resolución Exenta N° 202208101120 de fecha 10 de marzo de 2022, notificada a 

esta parte con fecha 28 de marzo del mismo año; admitirlo a tramitación y 

acogerlo en todas sus partes y como vía de consecuencia proceder a revocar la 



resolución impugnada y en su lugar resolver que no se califica favorablemente el 

referido proyecto por no haberse dado cumplimiento a lo dispuesto en el artículo 6 

letra a) del Convenio Internacional Nº 169 de la OIT, en cuanto a que no se ha 

cumplido con los estándares mínimos de exigencia internacional, que permitan 

garantizar y estimar que estamos en un proceso de consulta previamente 

informado, libre y de buena fe, ni tampoco a lo dispuesto en los artículos 8 y 9 del 

Decreto Supremo Nº 95/2001 en lo que respecta a que las medidas de mitigación, 

compensación y reparación propuestas no se hacen cargo de los impactos 

identificados en especial hacia los grupos humanos pertenecientes a pueblos 

originarios participantes de la PCPI (Proceso de Consulta a Pueblos Indígenas), 

ordenando en consecuencia que no se autoriza la ejecución de este proyecto por 

adolecer de vicios que vulneran Derechos Fundamentales de pueblos originarios, 

además de todas aquellas normativas medioambientales y constitucionales que se 

han mencionado en esta presentación. 

PRIMER OTROSI: Solicitamos tener por acompañado los siguientes documentos: 

A) Copia autorizada con firma electrónica avanzada de Mandato Judicial de fecha 

11 de abril de 2022. 

B) Resolución Exenta Nº 202208101120, de fecha 10 de marzo de 2022. 

C) Notificación de Resolución de Calificación Ambiental Estudio de Impacto 

Ambiental Proyecto Parque Eólico Viento Sur, publicado en Diario Oficial con 

fecha 28 de marzo de 2022. 

D) Certificado de vigencia Comunidad Kudawfe Peñi 

SEGUNDO OTROSI: Solicitamos tener presente que en virtud de mandato 

judicial de fecha 11 de abril de 2022, de la Notaría de don Juan Eduardo Avello 

San Martín otorgado por los reclamantes a estos abogados con fecha 08 de abril 

de 2022, actuaremos en estos autos a nombre y representación de estos. 

TERCER OTROSI: En razón de los expuesto en lo principal de este escrito, y 



debido a que claramente estamos en presencia de un acto administrativo que 

adolece de vicios que causan nulidad de derecho público y considerando que aún 

quedan instancias por agotar administrativa y judicialmente y de conformidad a lo 

dispuesto en el artículo 57 inciso segundo de la ley 19.880, venimos en solicitar la 

suspensión la ejecución del acto administrativo.- 

CUARTO OTROSI: Solicitamos a Usted, se sirva autorizar la tramitación 

conformidad al artículo 19 de la ley 19.880, tendiendo presente para estos efectos 

l o s c o r r e o s e l e c t r ó n i c o s : u l i s e s . m e d i n a . a l v a r e z @ g m a i l . c o m ; 

melissa.garrido.llanos@gmail.com; abogadoreneherrera@gmail.com 
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Notario de Concepción Juan Eduardo Avello San Martín

Certifico que el presente documento electrónico es copia fiel e íntegra de

MANDATO JUDICIAL COMUNIDAD INDIGENA KUDAWFE PEÑI A ULISES

MEDINA Y OTROS  otorgado el 08 de Abril de 2022  reproducido en las

siguientes páginas.

Notario de Concepción Juan Eduardo Avello San Martín.-

Chacabuco 980.-

Repertorio  Nro: 1186 - 2022.-

Concepción, 11 de Abril de 2022.-

Emito el presente documento con firma electrónica avanzada (ley No19.799, de

2002), conforme al procedimiento establecido por Auto Acordado de 13/10/2006 de la

Excma. Corte Suprema.-

Certificado Nro 123456800583.- Verifique validez en 

http://fojas.cl/d.php?cod=not71jueavesan&ndoc=123456800583.-  .- 

CUR Nro: F4886-123456800583.- 
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MINISTERIO DEL MEDIO AMBIENTE

Servicio de Evaluación Ambiental / Región del Biobío

Comisión de Evaluación Región del Biobío
 

NOTIFICACIÓN RESOLUCIÓN DE CALIFICACIÓN AMBIENTAL ESTUDIO DE
IMPACTO AMBIENTAL PROYECTO “PARQUE EÓLICO VIENTO SUR”

 
(Extracto)

 
De conformidad a lo dispuesto en el del artículo 95 y en el inciso final del artículo 91 del

DS Nº 40/2012 MMA (Reglamento del SEIA), se comunica a toda persona, natural o jurídica,
que hubiera presentado observaciones durante la evaluación ambiental del Estudio de Impacto
Ambiental del proyecto "Parque Eólico Viento Sur", sometido al Sistema de Evaluación de
Impacto Ambiental por su titular, Arauco Bioenergía S.A., que por resolución exenta Nº
202208101120, de fecha 10 de marzo de 2022, la Comisión de Evaluación de la Región del
Biobío calificó favorablemente el proyecto individualizado. Estas personas, naturales o jurídicas,
disponen de un plazo de 30 días hábiles, contados desde la presente notificación, para presentar
recurso de reclamación ante el Comité de Ministros, de conformidad a lo dispuesto en los
artículos 20 y 29 de la ley Nº 19.300.

El texto íntegro de la resolución antes individualizada puede ser conocido en las oficinas de
la Dirección Regional del SEA del Biobío, ubicada en Lincoyán Nº 145, Concepción. Además,
podrá acceder a la resolución a través del sitio web www.sea.gob.cl.- Silvana Suanes Araneda,
Secretaria, Comisión de Evaluación Región del Biobío.
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