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Resumen

El trabajo a continuacién desarrollado se sitta en la localidad de San Pedro de Atacama,
Il Region de Antofagasta, Chile. Esta investigacion tiene por finalidad conocer cuales son las
representaciones sociales de los miembros del Consejo Linguistico Ckunza en relacion a su

Grafemario Unificado Ckunza publicado el afio 2017.

El constructo tedrico esta desarrollado en funcion del paradigma constructivista del
conocimiento, ligando los conceptos de identidad étnica, representaciones sociales, estrategias
y la lucha por el reconocimiento bajo esta perspectiva, siendo esta ultima parte fundamental de
nuestro andlisis de resultados para. Se considera parte fundamental las acciones y relatos de
vida empleadas por los propios miembros del Consejo Linguistica Ckunza en funcion de su

lengua nativa.

El desarrollo metodolégico se liga directamente con el trabajo de campo establecido en
la localidad de San Pedro de Atacama, realizando etnografia de terreno y recogiendo

experiencias vida de tipo narrativo en funcion de relatos de vida.

Nuestra investigacion se estructura en cinco capitulos: Problema de investigacion,

Antecedentes, Marco tedrico, Marco metodolégico, Andlisis de los resultados.
Palabras clave: Lickanantay - identidad étnica — representaciones sociales — Ckunza.
ABSTRACT

The work developed below is situated in San Pedro of Atacama, in the Region of
Antofagasta, Chile. The aim of this research is to get to know the social representations of the
members of the ‘Ckunza Linguistic Council’ (Consejo Lingiiistico Ckunza) in relation to their

‘Ckunza United Scripture’ (Grafemario Unificado Ckunza) published in 2017.

The theoretical construct is developed in function of the constructivist paradigm of
knowledge which combines the concepts of ethnic identity, social representations and
strategies under this perspective. The actions and life stories employed by the respective
members of the ‘Ckunza Linguistic Council’ (Consejo Lingiiistico Ckunza) in function of their

native language are considered a fundamental part.

The methodological development is directly associated with the work of the established
field in San Pedro de Atacama, while realizing ethnographical field work and collecting

experiences of a narrative type based on life stories.

Our research is structured in five chapters: Research problem, Records, Theoretical

framework, Methodological framework, Analysis of the results.

Key words: Lickanantay - ethnic identity - social representations — Ckunza
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Introduccion

La etnia Lickanantay se constituye como parte de los principales habitantes originarios!
en términos demograficos de la Region de Antofagasta. Actualmente se sitlan
mayoritariamente en los poblados al interior de las comunas de San Pedro de Atacama y
Calama. Sin embargo, de forma minoritaria también se presentan en algunas zonas del sur de

Bolivia y en la puna de Atacama, noroeste Argentino.

Sus poblados se ubican entre 2.400 a 3.800 m.s.n.m, con un clima particular en medio
del desierto, constituido por la depresion intermedia y volcanes cercanos a la Cordillera de los
Andes. Se caracterizan por resistir constantemente a altas temperaturas que bordean los 30°
durante el dia y bajas llegando a 0° en promedio durante la noche. Esto sumado a la escasa

vegetacion y fauna, se desarrollan en funcion de oasis.

Su condicion étnica, como fuente categorial de adscripcion organiza el sentido de
pertenencia de los individuos, en la medida en que estos se identifiquen en interaccion con
otros. Tal afinidad agrupa elementos de caracter simboélico en base a su territorio y cultura?, y
es constitutivo de su identidad.

Esta nueva forma de identificacion, en tanto, como forma de restitucion étnica, es parte
del fendmeno de reconocimiento social correspondiente al extendido de pueblos originarios en
el territorio chileno. EI movimiento gestado desde finales del siglo XX, con la insercion de
nuevas politicas dirigidas al desarrollo y reconocimiento indigenas.

Las demandas de accion colectiva al caso indigena, apuntan en su mayoria al rescate de
tierras, posesion de aguas (rios, lagos) y preservacion cultural a través de recursos linguisticos,

ceremoniales y arqueoldgicos.

Desde el plano linguistico Lickanantay, su lengua originaria Ckunza ha presentado por
décadas una especie de desarraigo, degradando su condicion de transmisor oral de
preservacion cultural. Llegando al punto de no existir en la actualidad hablantes fluidos en

zonas atacamenas.

A su vez, la esencia cultural Lickanantay no posee caracteristicas de una comunicacion
escrita, sino sencillamente del traspaso oral, por lo que no existen registros historicos por parte

de la misma comunidad, que avalen el soporte escritural de la lengua.

Sin embargo, existen registros escriturales desde agentes externos a la comunidad.
Mediante investigaciones en terreno naturalistas del siglo XIX detallaron la particularidad de

la lengua en zona atacamefia. Confeccionaron documentos — entre ellos un glosario- de

1 Con el término originario, hacemos referencia a las primeras etnias asentadas en los territorios de América
antes del proceso de descubrimiento y conquista Europeo, y de los cuales es posible obtener registro de su
procedencia territorial.

Z Concepto desde la mirada antropolégica.



algunas palabras y/o frases en Ckunza, escritas y significadas segun sus bases de formacién
lingtiistica del latin®.

Sobre las bases de una conciencia étnica y la complejidad de su situacion linguistica, en
el afio 2009, el accionar de un grupo de Lickanantay residentes de la localidad de San Pedro de
Atacama, constituyen por primera vez un organismo encargado de promover la restitucion
formal y unificada del Ckunza como lengua vibrante para todos los rincones de Atacama.
Denominado Consejo Linguistico Ckunza (CLC), el cual se constituye en funcién de la
intervencion del Estado mediante el Ministerio de Educacion (MINEDUC) y la Corporacion
de Desarrollo Indigena (CONADI). A su vez, son avalados por el Consejo de Pueblos
Atacamefios y las comunidades Lickanantay de la zona.

Su trabajo consiste en lograr sistematizar diversos conceptos del Ckunza, en base a los
escritos del siglo XIX y en contraste con sus propias investigaciones y vivencias de contexto
étnico. Logrando a fines del 2018 publicar el “Grafemario Unificado Ckunza”. El cual retne

criterios de significacion, pronunciacién y escritura.

El futuro del CLC, es lograr la crear la “Academia de Historia y Lengua Ckunza del
Pueblo Lickanantay”. La cual pueda ser parte del criterio formal unificado, a fin de restituir su

lengua desde la oralidad ancestral, y devolverle su rol transmisor de herencia cultural.

Ademas, dentro de los objetivos propuestos por el CLC antes de la creacion de la
academia es lograr constituir coloquios de participacion comunitaria donde la poblacion
Lickanantay pueda participar de los procesos de restitucion de su lengua, poder desarrollar sus
criterios en las escuelas mediante los Educadores Interculturales, y también formar monitores
del Ckunza.

A partir de lo anterior, nuestra investigacion presenta interés en comprender como opera
el subjetivismo comunitario en la reelaboracion simbdlica entre la etnia Lickanantay y su
identidad, a través de la insercion de elementos externos a su apropiacién cultural. En tal
sentido, poder indagar en el proceso de sistematizacion Ckunza sobre el cual el Consejo
Linguistico Ckunza y sus participantes ejercen mediante la elaboracion del Grafemario como

soporte escritural.

De esta forma, mediante el empleo de la metodologia cualitativa, en conjunto con el
trabajo en terreno etnografico, analizaremos las representaciones socioculturales, que
constituyen como principio fundamentador del consejo, la necesidad de reconstruir su

identidad étnica en base a la restitucion de su lengua Ckunza.

A modo de ejemplo, el mapa adjunto a continuacion demuestra en primera instancia

parte de la territorialidad Lickanantay por la cual nuestros relatores representan su origen de

3 Un repaso histérico sobre el trabajo de los naturalistas puede ser visto en el articulo de Héctor Morales
“Construccion social de la etnicidad: Ego y Alter en Atacama”



acuerdo al primer grado ascendente (Padres) y como todos abordan de alguna manera la
localidad de San Pedro de Atacama.

Mapa sectorial construido a partir de las sociografias de los relatores
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Capitulo 1: Problema de investigacion

1. Proceso étnico de reconocimiento ancestral.

La visualizacion que se le confiere hoy al pueblo Lickanantay* como comunidad étnica
ancestral, es parte de la pluralidad de etnogénesis gestadas a partir de la accion colectiva
indigena Latinoamericana a mitad del siglo XX en adelante, en contraste con las politicas de

los Estados-Nacion.

Este fendmeno se desarrolla como una nueva propuesta de identificacion indigena,
redefiniendo a las comunidades en funcién de cada especificidad historica, social y cultural,

entrelazando lo étnico como aparato categorial y politico (Gundermann, 2013).

Esta construccién social de memoria cultural apoya el sentido de pertenencia indigena,
sobre elementos territoriales, materiales e inmateriales. Emplean estrategias de resistencia de
acuerdo a su visualizacion étnica hacia todas sus areas afectadas. Esto expresa basicamente el
sustento configurativo de sus practicas sociales, sobreponiendo su identidad étnica por sobre
otras lineas categoricas de identidad que puedan desarrollar en otros ejes de representacion

individual o colectiva.

Para comprender la particularidad Lickanantay, a continuacion describiremos momentos
claves en su historia como comunidad sedentaria, que dan cuenta sobre la persistente dindmica

de reconfiguraron cultural, social y politica.

Los Lickanantay han estado constantemente influenciados por diversas corrientes
culturales, ya que su territorio histéricamente ha sido parte de una red de intercambio cultural
de la region surandina: comunidades provenientes de la costa, de los Andes centrales, del
norte, sur y los propios habitantes de la zona atacamefia. Esta red activa de interdependencia,
se nutre a través de las principales actividades de cambio, en tanto, sistema de reciprocidad de

bienes entre comunidades.

Los registros historicos datan el proceso de asentamiento permanente en estos territorios
desde 100 y 900 (d.c.), distribuyéndose en diversos poblados con actividades agropastoriles:
Chiu Chiu, Caspana, Ayquina, Toconce, San Pedro de Atacama, Conde Duque, Solor,
Sequitor, Solcor, Coyo, Beter, Cantal, Acapana, Toconao, Socaire, Peine, Camar (Cortes,
1999). Siendo San Pedro de Atacama el principal eje de concentracion Lickanantay, debido a

la distribucion de poblacion en 10 Ayllus® que habitan a su alrededor, como Solor, Quitor,

4 En esta investigacion haremos uso referencial de nuestro sujeto de investigacion desde la propia autodefinicion
de la comunidad como “Lickanantay”, externalizando el término “atacamefio” generado a partir de entidades
ajenas a la propia comunidad. Sin embargo, utilizaremos este Gltimo para dar cuenta de las zonas territoriales
pobladas por Lickanantay en la extension surandina y /o de la region de Antofagasta, Chile.

5 El termino Ayllu hace referencia a pequefias comunidades, por lo general familias aglomeradas en un mismo
sitio. Este concepto proviene del Quechua que significa “Familia” o “Comunidad”. A lo largo de nuestro trabajo
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Tulor, Solcor, por mencionar algunos. Ademas, San Pedro de Atacama fue histéricamente un
importante centro comercial (trueques) entre locatarios y pasantes Aymaras, Quechuas,

principalmente.

Segun los registros, entre el 300 y 900dc., la gran primera influencia fue por parte de la
cultura Tiwanaku -cultura milenaria hoy extinta- proveniente del suroeste del lago Titikaka.
Buscaron en ese entonces expandir sus territorios por el sector de los Andes, delegando dicha

mision en representantes de su cultura, quienes llegaron hasta los territorios atacamerios:

“Uno de los principales lugares hacia donde las autoridades altiplanicas volcaron sus
0jos para proveerse de bienes suntuarios fue San Pedro de Atacama, un remoto oasis
del desierto chileno localizado mas de 700 kildmetros al sur de la metropolis
altiplanica(...)”

(Berenguer, 2000, pag. 79)

Fue en San Pedro de Atacama que los Tiwanaku, a través del traspaso de sustancias
alucindgenas, lograron estrechar lazos con dirigentes Lickanantay con el fin de llevar parte del
cobre de la zona hacia los lugares centrales del Tiwanaku. Este intercambio continu6 hasta la
fase V del Tiwanaku, la cual fue declinando hasta desintegrarse los poderes centrales de esta
cultura en los territorios del sur de Peru, parte de Bolivia (altiplano) y en el extremo norte de
Chile.

A principios del siglo XV, otro influjo cultural proviene desde el Tawantisuyo® con la
invasion del sector Atacama a cargo de Tupac Yupanqui’. Dicha afectacion se posiciond en

ambitos mas politicos con cambios organizacionales entre Lickanantay y Quechuas:

“El dominio de los Incas en Atacama se puede considerar “oblicuo”, por cuanto al
parecer no llegaron directamente desde el Cuzco(...)controlaron a las autoridades
politicas establecidas en los pukaras construyendo su principal centro administrativo en
Catarpe, cerca de San Pedro de Atacama, lugar escogido para convivir y neutralizar a la
poblacion local del pukara de Quitor(...)La ocupacion incaica fue evidentemente méas
politica que cultural, ya que se fundament6 en alianzas con las autoridades atacamefias,
las cuales estaban preparadas para este entendimiento a raiz del trafico multiétnico que
existia desde antes”

(Lautaro Nufiez, Paige, & Bittmann, 1978, pag. 51)

de campo, nos dimos cuenta que el termino Ayllu se asocia al origen territorial de los relatores. Es asi como
vemos que en la mayoria de las familias Lickanantay su origen ascendente corresponde territorialmente en Ayllus
establecidos alrededor de San Pedro de Atacama.

® Imperio de las cuatro regiones en la época precolombina definidas oficialmente a cargo del Inca Tupac
Yupanqui. Palabra compuesta de origen Quechua. Tawa: cuatro y Suyo: Estado. El eje central de los suyos
corresponde a la actual ciudad de Cusco.

" Décimo Inca monarca del Imperio Incaico, sucesor del Inca Pachacttec. Dicese que asumid el reinado entre
1456-1461.
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A su vez, la insercion de ritos ceremoniales como el reconocido culto al sol, elementos
materiales e inmateriales como la entrecruza linglistica oral entre las lenguas Quechua y
Ckunza, también fueron parte de los vestigios de relacién interétnica, lo cual aun permanece

en las localidades Lickanantay.

En el siglo siguiente el imperio incaico fue derrocado en el proceso de conquista
hispénica, por lo que pierde sustentabilidad sobre las zonas de Atacama. Las demés culturas —
incluyendo la cultura Lickanantay- reformularon su condicion de existencia en base a la

imposicion de una cultura exterior doctrinalmente hegemonica.

En el caso particular Lickanantay, en términos culturales, se dio curso a procesos como
la “Extirpacion de idolatrias™®, la imposicion del castellano y religion catdlica, principalmente,
a cargo del dominio espafiol. A partir de estos acontecimientos, debieron reestructurar su
situacion linglistica, econdmica, cultural y productiva, lo cual trascendié a nuevas practicas

gue aln permanecen en su cotidianidad.

Hoy, tras el ejercicio de reconocimiento étnico, el traspaso oral generacional y los
registros de cronistas, es posible develar en el propio discurso de individuos descendientes
originarios la distincion entre las précticas que fueron impositivas v/s la tradicion. “Cuando
llegaron los esparioles, la lengua Ckunza era prohibida de hablar, era considerada como algo
del diablo” (Juan Siares, investigador del Consejo Linglistico Ckunza, relato de vida
25.07.2018)

Durante los tres siglos siguientes, en términos culturales, esta transmutacion para los
pueblos originarios fue adoptandose en generaciones hasta llegar a una suerte de naturalidad,

que hoy es vista y reproducida por poblaciones descendientes de un relatado origen étnico.

En el curso del siglo XIX, Latinoamérica comenzo su proceso de Independencia a través
de la conformacion de los Estados Nacion (unitario y federal). Proyecto el cual forjaba a las
poblaciones de una sola identidad, basada en las normas institucionales del propio Estado en
conformidad, ya que los individuos en ese entonces no poseian una identidad cultural estable
ni definida sobre la cual funden sus principios politicos y econdmicos. En el caso indigena-
étnico a pesar de constituirse en la practica como nacion®, las comunidades fueron aglutinadas

segun los espacios independentistas adjudicandoles una vision de identidad-nacional externa.

Posterior a la Guerra del Pacifico (1879-1884) el Estado de Chile comienza el curso de
transformacion identitaria: Los territorios que pertenecieron a los paises derrotados (Peru-
Bolivia) seran puestos a disposicion del pais, para potenciarlos en tradiciones, costumbres y

valores culturales considerados como chilenos (Morales, 2013).

8 Proceso a cargo de la colonizacion hispana, ejecutada primera vez en territorio atacamefio por Francisco Otal
S.XVII. eliminar elementos de caracter religioso indigena considerados como “diabolicos” y al mismo tiempo
evangelizar con elementos materiales y orales a las comunidades indigenas.

® Idea de nacién bajo los principios de un origen étnico, el cual comparten vinculos culturales e historicos. A su
vez poseen organizacion politica y econdmica.
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Sin embargo, el Estado de Chile no preciso el reconocimiento indigena, relegando su
condicion étnica. En cambio, priorizan expansivamente en el territorio la construccion de una

identidad nacional homogenea unilateral e impositiva:

“Aunque ubicada dentro del territorio nacional segin las autoridades chilenas de
fines del s. XIX, la poblacion de la Puna atacamefia nunca fue considerada como
tal o como potencialmente chilenizable”

(Morales, 2013, pag. 157)

En el caso Lickanantay, esta falta de integracién se debi6 a la exclusion de las
poblaciones en zona atacamefa, por ser “indios” faltos de “civilizacion” a diferencia de los
“chilenos”. Prejuicio social, asociado principalmente a diferencias culturales entre los

indigenas de la zona, conviviente de espacios rurales y alejados del proceso de chilenizacion.

Por el contrario, este proceso se concentrd en la provincia de Tarapacd, Arica y Tacha
entre 1910 y 1922, con el comienzo de la expulsion de curas peruanos en dicha zona y la
creacion de la “Ligas Patrioticas” dirigidas en forma violenta por colectivos de clase media-
alta. Sin embargo, el proposito del Estado de Chile era chilenizar los territorios mediante la
sociabilizacion de una identidad nacional forjada en la educacion e inversion de obras
publicas, que finalmente con el tiempo termina por repercutir en el extenso de la zona norte
(Gonzalez, 2004).

El proceso de chilenizacion en las décadas siguientes consigue degradar las condiciones
étnicas de existencia en el territorio. Los Lickanantay no lograban visualizar su condicion
étnica de una manera favorable, méas bien, escondian su origen de quienes eran reconocidos
como extranjeros o chilenos sin genealogia indigena. Poco a poco comenzaron a olvidar parte
de sus tradiciones y aquellas que si se realizaban eran sélo bajo el entorno familiar dentro de

un espacio doméstico. Existia una suerte de “vergiienza” por ser Lickanantay:

“(...)Mira mi mama me cuenta que ella con la llegada de la mina de cobre con la Chile
Exploration Company en 1940 mds o menos(...)hubo un cambio también que
repercutio en nuestra lengua(...)las mujeres ninguna queria ser atacameiias, mi mamd
me contaba porque recuerda que los gringos que venian de paises desarrollados a
nosotros nos miraban como indios, como indigenas, como una raza inferior que no
sabian leer mucho, muchas cosas tenian razon, pero otras no(...)"

(Lorena Vilca, participante del Consejo Linguistico Ckunza, Relato de vida, 29.09.2019).

Durante el siglo XX otro periodo clave para la zona atacamefia lo constituye la dictadura
militar a partir del 11 de Septiembre 1973, a cargo del general dictador Augusto Pinochet
Ugarte hasta 1990 con la restitucion del sistema democratico a cargo de la presidencia de

Patricio Aylwin.
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El proceso de “chilenizacion” se agudiza y la practica de integracion forzosa comienza a
gestarse en las comunidades indigenas del pais. En el caso Lickanantay, la delimitacion e
inscripcion formal de sus territorios, pavimentacion, nombramiento de calles y la adscripcion
obligatoria de la ensefianza escolar modificada por la dictadura, fueron parte de los principales

cambios permanentes que trascendieron a las futuras generaciones presentes hoy.

De acuerdo a lo anterior, los procesos de chilenizacion dan cuenta de una superposicion
identitaria, basada en la formacion de individuos con ideologia nacionalista, quienes pudieran
reinterpretar su cultura en base a practicas y tradiciones de origen externo. Por lo tanto, se

relegaron de su condicion étnica como principal sustento de identidad.

Con el retorno de un sistema democréatico en Chile, en 1990, el gobierno de Patricio
Aylwin se comprometio a establecer un acuerdo formal con las comunidades indigenas a fin
de saldar el compromiso de una deuda historica, enmarcada en el ejercicio fundamental de
respeto y colaboracidon con entidades de origen ancestral insertas en el territorio. Esto dio
como resultado la elaboracion de un marco legal constituido en la ley n°19.253%, la cual
sustenta los principios, derechos y responsabilidades de todos los pueblos originarios inscritos
en territorio chileno. Este marco legal busca garantizar su desarrollo integral, mediante la
proteccion del fondo de tierras y aguas indigenas, promocién de sus tradiciones y el

reconocimiento particular de cada comunidad indigena.

De aqui en adelante el Estado chileno utiliza el concepto de etnia para referirse a las
comunidades indigenas presentes en el territorio. Se les considerara como grupos particulares

en sus modos de relacién y practicas sociales, con un pasado histérico en comdn.

La ley ademas contempla la creacién de la Corporacién Nacional de Desarrollo Indigena
(CONADI), organismo representativo estatal, interventor y fiscalizador del cumplimiento por

ambas partes, referente a lo establecido en el marco juridico:

“(...)Es deber de la sociedad en general y del Estado en particular, a través de sus
instituciones respetar, proteger y promover el desarrollo de los indigenas, sus culturas,
familias y comunidades, adoptando las medidas adecuadas para tales fines y proteger
las tierras indigenas, velar por su adecuada explotacion, por su equilibrio ecolégico y
propender a su ampliacion.”

(Ley 19.253, art. 1)

10 Esta ley fue construida a partir del levantamiento de informacion por parte de entidades del gobierno y la
conformacion de ideas planteadas por representantes de los pueblos indigenas Aymara, Mapuche, Lickanantay
Rapanui en el Congreso Nacional de Pueblos Indigenas, organismo formado para dicho fin.

Fue revisada y aprobada por el Congreso Nacional de Chile, promulgada el 28 de Septiembre de 1993.

A partir de nuestro trabajo de investigacion sistematizaremos como anexo parte de la ley, cosificando los puntos
claves como guia para nuestro estudio. Ver Anexo n°2 péginas 113-114.
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Ademas de la creacion de la ley, para el afio 2009 entra en vigencia en el pais el actual
convenio 169 de la Organizacion Internacional del Trabajo OIT!, normado a partir del afio
1989 por la Conferencia General de la OIT en su septuagésima sexta reunion. Tal convenio
adscribe una serie de elementos ligados al buen uso de précticas por parte de los Estados hacia
derechos de comunidades indigenas y tribales, en especial el goce de ciudadania sin
discriminacion y la facultad de los pueblos indigenas y tribales a participar de decisiones

legislativas pertinentes de su afectacion.

“(...)Reconociendo las aspiraciones de esos pueblos a asumir el control de sus propias
instituciones y formas de vida y de su desarrollo econdmico y a mantener y fortalecer
sus identidades, lenguas y religiones, dentro del marco de los Estados en que viven;
Observando que en muchas partes del mundo esos pueblos no pueden gozar de los
derechos humanos fundamentales en el mismo grado que el resto de la poblacion de
los Estados en que viven y que sus leyes, valores, costumbres y perspectivas han
sufrido a menudo una erosién; Recordando la particular contribucion de los pueblos
indigenas vy tribales a la diversidad cultural, a la armonia social y ecolégica de la
humanidad y a la cooperacion y comprension internacional(...)

(Indigena, 2009)

Sin embargo, incorporar lo indigena de forma subyacente en las bases politicas del
Estado, implica la responsabilidad de conducir su proceso de reivindicacion social, lo cual adn
no ha sido concluyente, debido a dos amplios factores. Primero, el acarreo de las
consecuencias historicas del pasado y segundo, el asentamiento de entidades comerciales
convivientes en los mismos sectores indigenas, con el prop6sito de hacer uso productivo

mercantil de los territorios.

Desde el sector Lickanantay lo anterior no es ajeno. La suma de experiencias de sus
antepasados, la insercion moderna del extractivismo minero -ejercido con fuerza desde el siglo
XIX en confluencia con la actividad ferroviaria- y la actividad turistica, se presentan como un
conglomerado de situaciones agravantes ante el principio Lickanantay de convivencia con el
entorno. Mientras estos ven los recursos naturales como un bien vital, basto de reciprocidad,
las otras entidades hacen uso del territorio como un bien de consumo mercantil*?. Lo cual,
desde su insercién en la misma zona no se ha hecho méas que incrementar los niveles de
produccién y contaminacion, cambiando a su vez la forma de sustentabilidad de las
poblaciones rurales en torno a la agricultura y ganaderia por la industria minera como

principal fuente de trabajo:

11 Organizacion Internacional del Trabajo.

12 Cada comunidad indigena basa sus principios morales y préacticos de acuerdo a su historia ancestral que las
identifica y distingue. Pero también las unen pensamientos comunes entorno a la relacion ser humano-naturaleza-
cosmos: “En América Indigena se producia conocimiento a partir de la relacion de hermandad e identificacion
con la naturaleza. Lo cual se traducia en una relacion de reciprocidad Hombre-Naturaleza que exigia un trato de
“respeto” y una actitud de “conservacion” de la Naturaleza” “En realidad es un pensar construido sobre la unién
del hecho y el valor, es decir, lo racional y 16gico asi como lo emocional e intuitivo” (Romero, 2006, pags. 34-36)
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“En cuanto a lo primero, la verdadera explosion de la mineria del cobre y la
expansion de las faenas extractivas del litio han multiplicado la demanda de mano de
obra regional, atrayendo importantes contingentes de trabajadores, indigenas
incluidos. En una proporcion nunca antes vista, la poblacion atacamefa esta
incorporada a la economia regional como fuerza de trabajo asalariada. Segun los
datos del dltimo Censo de Poblacion publicado, los atacamefios en el trabajo
asalariado llegaban a un 75,3% (INE - Origenes, 2005: 104). Un 18,4% de ellos se
desempefiaria en actividades por cuenta propia, asimilables a pequefios comerciantes,
taxistas y otros rubros del transporte, talleristas y algunos todavia definibles como
campesinos (INE - Origenes, 2005).”

(Gundermann, 2013, pag. 85)

Por lo tanto, la situacion actual de los Lickanantay ha cambiado segin lo anterior
expuesto. Sus actividades socioculturales conllevan el uso de estrategias politicas en todas sus
areas afectadas. Se agrupan no sélo en la particularidad de sus comunidades de origen, sino
también en asociaciones, movimientos, organizaciones; con el objetivo de restituir sus
derechos como entidades étnicas, mientras que van generando conocimiento sobre el sistema

del cual estadn inmersos, con la ayuda de organismos estatales e instituciones privadas.

1. 2. Reivindicacidn social Lickanantay: Lengua Ckunza como parte de su identidad étnica

A partir de lo anterior, el accionar del Estado generé en las comunidades indigenas,
causales de razonamiento sobre el sentido de pertenencia étnico. Constituyeron en conjunto la
formacion de agentes étnicos parcialmente desde 1993 hacia adelante. Aquello permitio a las
comunidades pertenecientes al territorio de Chile dar cuenta de la particular de sus acciones,
afianzar sus lazos desde caracteristicas socioculturales e interrelacionarse con agentes
externos, también indigenas, a fin de retroalimentar experiencias en torno a las diferencias
culturales y conocimientos de relacion con los Estados, transformando asi sus inquietudes en
luchas sociales por el reconocimiento de ser una sociedad diferente —mas no inferior- a los

patrones culturales de Chile.

Segun el ultimo estudio encabezado por el Instituto Nacional de Estadisticas (INE) a
través del Censo 2017, de las 17.076.076 personas encuestadas 2.185.792 (12,8%) afirmaron
ser parte de algun pueblo originario (Estadisticas, 2017). Para el caso Lickanantay el 30.369
representa el total de personas a nivel pais, siendo la Region de Antofagasta la cual concentra
mayor numero con 25.262 (4,16%). Y en el caso de la comuna de San Pedro de Atacama se
observa que la mayor cantidad de habitantes Lickanantay corresponde a 4.068 individuos,
representando un 37,95% de la poblacion total en la comuna (Estadisticas, Biblioteca del
Congreso Nacional de Chile, 2017).
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La comunidad Lickanantay dentro del contexto antes descrito comienza a constituir un
proceso de reconfiguracion identitaria hacia todas sus aristas de conflicto. Para ello se
apropian de su historia pasada como soporte memorial, en pos de validar su condicion de

comunidad étnica.

El sitio de pugna que desarrollaremos en nuestra investigacion, se sitda en el plano
lingiiistico de la comunidad Lickanantay. Siendo su lengua llamada “Ckunza®®”, la cual se ha

desarrollado como un factor de interés en toda la extension indigena de Atacama.

1. 2. 1. Estado de Chile, PEIB y situacién Lickanantay.

La responsabilidad social que se adjudico el Estado de Chile con las comunidades
indigenas de acuerdo a su demanda histérica, es avalada segun la ley indigena en composicion

del “(...) reconocimiento, respeto y proteccion de las culturas indigenas.” (Chile).

Una de las aristas comprometidas son las lenguas maternas indigenas como parte del
sistema intercultural de aprendizaje, las cuales se caracterizan por transmitir el contenido
étnico, a la vez que comprenden un rol de comunicacion esencial, siendo parte de identidades

individuales y colectivas.

El Estado mediante el Ministerio de Educacion (MINEDUC) ha generado propuestas
educacionales, tales que sea posible converger la ensefianza educativa tradicional chilena y de
cada comunidad indigena, principalmente y segln lo testamentado en la ley indigena, en
poblaciones donde se produzca un alto porcentaje indigena en zonas rurales o urbanas.

El principal programa dedicado a la interculturalidad segun el reconocimiento de la

multiculturalidad en el pais se denomin6 “Programa Intercultural Bilingiie” (PEIB), creado el

afio 1996 proveniente del MINEDUC y CONADI la cual:

“(...)tiene por objetivo generar las condiciones para que las comunidades educativas,
que atienden a estudiantes indigenas y no indigenas, sean participes de procesos
sociales inclusivos, que desarrollen nuevas competencias al considerar en sus
procesos formativos otras formas de ver y entender el mundo.

(MINEDUC), 2017, pag. 9)

En el afio 2009 manifiesta la insercion de asignatura o sector de lengua indigena (SLI),
la cual actualmente debe incorporarse obligatoriamente en establecimientos que presenten al

menos un 20% de concentracion indigena.

13 Traducido al castellano como “nuestro”. Fue San Roman quién denomind formalmente Ckunza a esta lengua.
(Morales, Construccién social de la etnicidad: Ego y Alter en Atacama, 2013). Ademas como dato aislado los
Lickanantay al no poseer conciencia linglistica sobre el nombramiento de su lengua, contestaban “Ckunza” para
identificar la apropiacion de esta lengua.
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Sin embargo, dicho programa no contempla un reconocimiento oficial de la lengua
Ckunza para el curriculo escolar, a pesar de que entre los afios 2010-2011 se concretara un
manual de la lengua Lickanantay inserto en el mismo plan. Este promovio iniciativas hacia las
etnias Lickanantay, Yagan y Kawéskar, con el fin incentivar la “revitalizacion” — uUSO

referencial que utiliza el Estado- lingistica y por tanto, cultural.

La insercion de este manual para el caso Lickanantay, nace a raiz de la misma escasez
lingliistica Ckunza mencionada, la cual se origina por el ascendente proceso de desarraigo
linglistico desde la imposicion del castellano y la poca frecuencia con que la transmision oral
Ckunza sigui6 su continuidad, recalcando que ancestralmente era la Unica fuente de

conocimiento, ya que el origen del Ckunza es agrafa.

Dicho manual se mantiene en la actualidad como una propuesta metodologica del Estado
en conjunto con educadores y educadoras tradicionales (ET), tal que condense

minoritariamente asuntos de criterios orales y escritos.

El PEIB a su vez, ofrece a las escuelas con o sin poblacion indigena, el ejercicio de
iniciativas propias sobre el ingreso del SLI a su malla curricular, tal que desarrollen planes y

programa exclusivos, a modo de asignaturas o talleres extra programaticos.

Tal es el caso de la poblacién Lickanantay, la cual ejerce programas especiales de su
cultura en ciertos recintos educacionales de la comuna de Calama, Il Region. Realizados por
los mismos educadores/as tradicionales, quienes relinen elementos de su cosmovision®®, a fin

de entrelazarlo con el escaso vocabulario Ckunza, en términos orales y escriturales.

Aun asi, no se observa un principio formal de unificacion del Ckunza, por lo que queda
a criterio de cada educador tradicional corresponder las ensefianzas basicas de aprendizaje

cultural, tanto en su comunidad como en el sistema educacional.

1. 2.2.Consejo Linguistico Ckunza

A partir de las nuevas dinamicas de relacion con el Estado de Chile, los Lickanantay han
articulado estrategias de accion basados en la recuperacion total o parcial de elementos
categoricos constituyentes a su etnia. Cada dispositivo en pugna es pieza de agenciamiento
colectivo, proporcionado por signos y cuerpos heterogéneos conformados en este caso por una
misma comunidad. Segun Deleuze, los agentes colectivos mediante la fuerza del deseo, incitan

sus préacticas hacia un fin. Este puede actualizarse una y otra vez, segun el alcance de ese fin o

14 personas con descendencia indigena. Son denominados por su propia comunidad, ya que poseen amplios
conocimientos sobre la tradicionalidad de su comunidad indigena. Actdan como mediadores de interculturalidad
en recintos educacionales, mediante clases y/o talleres dirigidos a la poblacion estudiantil, a fin de entrelazar las
dinamicas de ensefianza educacional chilena e indigena.

15 Representacion mental del mundo y el cosmos, cargado de valores e interpretaciones, generalmente compartida
por una comunidad.
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el cambio de rumbo que pueda tomar. Es asi que el agenciamiento como producto-productor
de accion contiene el estado de las cosas/cuerpo y los enunciados, lo que se refleja en la

realidad dentro del campo social (Deleuze, 1978).

Para el caso de nuestra investigacion la produccion de practicas colectivas estan
incitadas segun propdsitos ligados a caracteristicas socioterritoriales, en este caso

especificamente, por el deseo de restituir su lengua nativa.

Actualmente en este &mbito, en la localidad de San Pedro de Atacama se encuentra el
“Consejo Lingiiistico Ckunza” (CLC), articulado por agentes del MINEDUC y CONADI, es
reconocido de forma oficial por el Consejo de Pueblo Atacamefio y las comunidades
Lickanantay. Es integrado por personas reconocidas como Lickanantay tanto en sus
comunidades de origen como en la formalidad estatal por CONADI; quienes a su vez asumen
la distincién en roles segun la funcién que empleen: Investigadores de la lengua y

participantes.

Con el regreso de la democracia en Chile y el ejercicio de la ley 19.253, surge la
iniciativa de conformar un organismo encargado de la restitucion linglistica, desde
conversaciones con educadores tradicionales y Rubén Reyes (actual presidente del CLC),
quién en el afio 2009 poseia el cargo de Consejero Regional de CONADI. Aquello comprendia
el fin de “Materializar mucho mas su identidad al pueblo Lickanantay” (Rubén Reyes,

investigador del Consejo Lingtistico Ckunza, relato 30.07.2018).

En el mismo afio se realizd el IV coloquio organizado por MINEDUC, dirigido a la
comunidad Lickanantay en la localidad de San Pedro de Atacama. En él se plante6 la

necesidad de constituir este proyecto.

Posteriormente se convoca a todos quienes posean con anterioridad trabajos
investigativos sobre la lengua Ckunza, y que ademads, sean pertenecientes a la etnia

Lickanantay.

Finalmente fueron cinco las personas que se presentaron y que de acuerdo a los
requerimientos solicitados recibieron el nombre de “investigadores locales”, a partir de la
validacién de la comunidad sobre sus trabajos investigativos anteriores relacionados a la
lengua Ckunza. Dichos investigadores son Rubén Reyes Aymani, llia Reyes Aymani, Juan

Siares Flores, Wenceslao Reyes Chinchilla y Tomas Vilca Vilca.

Tabla 1: Lista de investigadores del Consejo Lingiiistico Ckunza afio 2010

Nombre Etnia Edad Residencia Ocupacion | Cargo CLC
Ruben Lickanantay 50 San Pedro de Contador/ Investigador
Reyes Atacama Profesor

Aymani general
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basico-media

Ilia Reyes Lickanantay 43 San Pedro de Profesora Investigadora
Aymani Atacama Basica
Intercultural
Bilingle
Juan Siares | Lickanantay 65 San Pedro de Jubilado Investigador
Flores Atacama
Wenceslao | Lickanantay 59 San Pedro de | Investigador | Investigador
Reyes Atacama tradicional
Chinchilla Lickanantay
Tomés Vilca | Lickanantay 53 San Pedro de Profesor Investigador
Vilca Atacama

Desde entonces, el propdsito principal del consejo es lograr revitalizar la lengua Ckunza
en su contexto total. Es decir, unificar los criterios en términos de significacion, estructura

escrita y oralidad como fuente de comunicacion y principal transmisor cultural.

Fundado oficialmente el consejo el 4 de diciembre del 2010, los cinco investigadores
procedieron al levantamiento de informacion desde ese mismo afio hasta el 2013, el cual
consistié en la basqueda de hablantes fluidos en Atacama la grande, Atacama la chica, Bolivia

por la zona de los Lipes y en la puna jujefia de Argentina.
Su conclusién fue:

“No existen hablantes de nuestra lengua hoy, de hecho no existen ni en Bolivia, ni en
Argentina; y lo sabemos por directas conversaciones que hemos tenido con gente de
alla. Son arios de busqueda en que nos dimos cuenta que se ha dormido la lengua”

(Rubén Reyes, investigador del Consejo Linglistico Ckunza, Relato de vida, 30.07.2018)

Simultaneamente analizaron antiguos escritos del siglo XIX. D’Orbigny (1839), Philippi
(1860), Tschudi (1869), San Roman (1890), Emiro Vaisse, Félix Hoyos y Anibal Echeverria;
quienes registran como investigadores de la lengua Ckunza en diversos momentos historicos.
En base a esto, de forma unanime concluyen la distincion y particularidad de la lengua
Ckunza, por sobre el Quechua, Aymara y Castellano, ademas de contrastar los escritos con sus

vivencias personales y comunitarias.

Hacia el 2014, con informacion bibliografica recopilada, y el precedente de no existir
hablantes fluidos en todo el territorio atacamefio, el consejo comienza su proyecto compuesto
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de tres etapas: 1) Construccion de un Grafemario unificado Ckunza, 2) Diccionario didactico,
3) Laboratorio de pronunciacion interno.

1. 2. 3. Grafemario Unificado Ckunza

La composicion de Grafemario, proveniente de Grafema es la “unidad minima e
indivisible de la escritura de una lengua” (RAE), 2001), es decir, es la busqueda de estructuras
minimas, en tanto, letras que compongan y distingan por escrito dos palabras de una lengua, a
fin de dar cuenta cuales seran parte de la construccion de ésta. A partir de aquello, en términos
practicos la creacion del Grafemario comprende un trabajo de analisis y sistematizacion de
cada palabra escrita en Ckunza desde la linea general del latin, para completar sus funciones

en sonido, significado y escritura.

La construccion del Grafemario®® se estructura en base al “Glosario de la lengua
Atacamena” (Vaisee, Hoyos, & Echeverria, 1896), el cual, a consideracion grupal contiene

mayor alcance de palabras y contexto Ckunza:

“Nuestra eleccion de retomar el ‘principio’ de los estudios filologicos sobre el Ckunza
obedece a una cuestion fundamental: fue realizado mientras habia hablantes y nuestra
lengua era un vibrante canto en todos los rincones de Atacama.”

(Reyes, Reyes, Reyes, Siares, & Vilca, 2016-2017)

Sobre esta base, los investigadores analizaron cada palabra en relacién a grafemas,
morfemas, fonemas y fonologias. La sistematizacion posterior contemplé un doble trabajo.
Primero era necesario obtener las bases de un linguista experto en lenguas germanicas y
latinas (Reyes, Reyes, Reyes, Siares, & Vilca, 2016-2017). Esto en torno a las mismas
relaciones fonéticas con que fue construido el texto de Vaisse. Segundo, contraponer los
escritos del Ckunza del siglo X1X con el trabajo de campo y la informacion recopilada por los

investigadores.

Finalmente el Grafemario Unificado Ckunza se publica a fines del 2018 en San Pedro de
Atacama. Se establece como una propuesta de analisis tedrica y metodologica hacia los

cultores y educadores tradicionales, quienes tienen el rol de transmitir lo acordado.

Tras la primera tarea concluida, el Consejo expresa su inquietud por realizar el trabajo

de retroalimentacion con los ET, seguido del punto dos y tres mencionada anteriormente.

16 Entre los afios 2016-2017 los investigadores se dedicaron a sistematizar y unificar los criterios de la lengua
Ckunza en base al trabajo en terreno, bibliografia y sus experiencias de vida respecto a este.
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En efecto, el CLC espera concretar a futuro la creacion de la “Academia de historia y
lengua Ckunza del Pueblo Lickanantay” y poder compartir su trabajo con las comunidades

Lickanantay de Bolivia y Argentina.

1. 3. Unificacion de la lengua Ckunza: estrategia de soporte cultural-étnico

De acuerdo a lo anterior, el Ckunza por décadas ha sido considerado por sus propios
habitantes como una lengua muerta. Sin embargo, ante la accion del CLC los miembros de la
comunidad concluyen que su lengua mas bien estuvo “dormida” ante los contextos en los que
por décadas se continuaba empleando, ya sea a manera de modismos, situado en el
nombramiento de calles y en los elementos de la naturaleza: “Nos parece importante recordar
que toda lengua cobra sentido en el habla, por lo tanto, en sus hablantes.” (Reyes, Reyes,
Reyes, Siares, & Vilca, 2016-2017).

Al igual gue otras comunidades de origen comun, el Ckunza como lengua originaria, es
parte del repertorio simbdlico Lickanantay. Como sistema de signos que permiten estructurar,
cosificar y reproducir contenido cultural, tal que a partir de practicas cotidianas representen su

forma particular de convivencia.

Es asi que reconocen que el castellano no es parte de su tradicion originaria. A pesar de
que se sitle hoy como su lengua materna, es decir, que se adquiere de manera natural ante la

praxis agencial.

El objetivo principal del CLC es lograr disefiar el Ckunza bajo la unificacion de
alcances, criterios, vivencias de los integrantes, investigaciones anteriores y trabajo en terreno,
tal que en conformidad con la creacion del grafemario, pueda ser una herramienta de soporte
étnico, llegando a ser el primer elemento comunitario formal Lickanantay sobre el Ckunza

escrito por sus propios habitantes y desligar su condicion anterior como lengua agrafa.

A partir de esta problematica, la autenticidad del CLC como contribucion al soporte de
memoria cultural, se realiza en funcion de personas reconocidas como Lickanantay que sin ser
profesionales linglistas, adquirieron el desafio de emplear estrategias por primera vez desde

su propia comunidad.

A su vez, la creacién del Grafemario, se posiciona como objeto de memoria que
contiene carga historica. Este pretende unificar, pero también ser parte integral de su
identidad, dotando de sentido la multiplicidad de elementos conectados con el territorio y la
memoria ancestral, los cuales son comprendidos primariamente desde el castellano. Asi por
ejemplo palabras como Ckaapin= Sol, Puri= Agua, Lickan= Pueblo, transmiten las
representaciones de la comunidad en cuanto a su historia cultural. Aquello conecta espacios

de tradicién y sustentabilidad. En cuanto se apoyan del contenido proveniente del Latin para
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reestructurar las significaciones de cada palabra Ckunza e inserten su produccion en el plano

escritural.

Ademas, el soporte memorial contribuye en la nocion de oralidad como originaria de su
comunidad, en tanto, comprenden que los primeros Lickanantay operaban en funcion de lo
que Walter Ong denomina la oralidad primaria la cual carece de escritura. Aquella existe
mientras haya individuos en sintonia comunicativa y no necesita expresamente de la escritura,

por lo que esta Gltima nace en funcion de la primera como sostén de comunicacion.

Sin embargo, hoy la comunidad Lickanantay esta sujeta en una oralidad secundaria la
cual se sustenta en la escritura y tecnologia desde el castellano como principal medio de

comunicacion.

A partir de aquello, es posible establecer entonces como el recurso originario del Ckunza
como oralidad primaria opera en funcién de una tradicion, la cual denominamos tradicion
oral. Esta tradicién entonces para los Lickanantay necesita reestructurarse en base a un soporte

escritural, ya que:

“La escritura hace que las “palabras” parezcan semejantes a las cosas porque
concebimos las palabras como marcas visibles que sefialan las palabras a los
decodificadores: podemos ver y tocar tales “palabras” inscritas en textos y libros.
Las palabras escrituras constituyen remanentes”

(Ong, 1996, pag. 20)

En base a lo anterior, el desafio del CLC a escala futura es lograr llegar a todos los
espacios de convivencia y ensefianza Lickanantay mediante el Ckunza unificado. Es volver a
repensar en las futuras generaciones la antigua practica de hablantes fluidos. Esta vez de la
mano del castellano y las derivaciones del latin.

Por consiguiente, hemos de aludir al fendmeno de resistencia y restitucién étnico
indigena, el Ckunza y las estrategias de accion comunitaria por parte del CLC. Tal que su
reestructuracion formal, permita reforzar la identidad de los Lickanantay. En un plano que les
permita a su vez, desenvolverse con otras practicas sociales, sin perder total o parcialmente sus

caracteristicas culturales.

Es por lo anterior, que consideramos categorico y relevante, conocer y analizar las
practicas de pensamiento y estrategias de accion que constituyeron como principio

fundamentador del CLC, la creacion del Grafemario, como soporte escritural.

Por ultimo, queremos clarificar que toda palabra originaria del Ckunza, sera escrita y
significada de acuerdo a lo que el CLC ha consensuado mediante la creacién de su Grafemario

Unificado.
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Capitulo 2: Antecedentes

En este capitulo describiremos brevemente los precedentes informativos constituidos en
funcién de la lengua Ckunza. Debido al escaso porcentaje de investigaciones asociados al
Ckunza no existe un alto nivel informativo respecto al eje de nuestra investigacion. Sin

embargo mencionaremos las caracteristicas de los estudios mas importantes.

1. Libros

La obtencion de los ejemplares descritos a continuacion fueron encontrados via internet,
siendo el sitio “Memoria Chilena” con la mayor cantidad de recursos disponibles segun

nuestros requerimientos.

- “La lengua Cunza de los naturales de Atacama” fue una de las primeras publicaciones
escritas sobre el Ckunza en el afio 1890 por Francisco J. San Roman'’. Durante 1883-
1887 fue el encargado de la “Comision Exploradora del Desierto de Atacama” la cual
desenvolvia sus investigadores en exploraciones y topografias de la minera y
metalurgia. Al verse involucrado en la zona de Atacama con habitantes del territorio,
pudo dar cuenta de la particularidad de la poblacién en contraste con indigenas
Quechuas y Aymaras.

El texto contempla sélo 20 paginas las cuales se dividen en un gran item de articulos y
género de los nombres en el que describe adjetivos, sustantivos, pronombres, adverbios
y verbos.

En su publicacién destaca el aporte de Tschudi como el primero en noticiar
informacion sobre el idioma Atacamefio. También describe la particularidad de la
palabra cunza®® de significado “nuestro” como un anuncio explicativo de
pronunciacion y gestos kinésicos que intentaban dar los habitantes Lickanantay al
referirse a su lengua como diferente de las otras con quienes entraban en contacto.
Menciona una de las conocidas teorias sobre el origen de la palabra Atacama: “Sera
mucho violentar las teorias etimoldgicas si se supone que los espafioles principiaron
por pronunciar en vez de atch-camar, at-camar y por fin Atacama? (Roman, La lengua
cunza de los naturales de Atacama, 1890, pag. 6).

San Roman ya describe por esos afios la continua desaparicion del Ckunza: “La lengua
atacamefia va desapareciendo y perdiéndose en el olvido, y tan pronto como hayan
expirado los poquisimos octogenarios que aln conservan su uso y de quienes de viva
voz he obtenido las nociones que voy & dejar consignadas, no quedara de ella el menor

vestigio” (Roman, La lengua cunza de los naturales de Atacama, 1890, pag. 5)

17 Reconocido Ingeniero en Minas de la época.
18 Acentuamos dicha palabra para hacer referencia a la denominacién escritural empleada por varios de los
investigadores de esta lengua antes de la conformacién del Consejo Lingiistico Ckunza. Actualmente segun el
registro oficial del Consejo se escribe Ckunza.
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Por ultimo mencionar que dicho texto esta formulado en base a las propias
investigaciones etnograficas de San Roman, por lo que cada palabra escrita y

significada en Ckunza-espafiol'® es de su plena autoria gramatical.

- “La lengua Atacameiia” publicada en 1890 por Anibal Echeverria I. Reyes. En
dicho texto recopild 239 vocablos diferentes de la lengua Ckunza en 28 paginas
(Echeverria, 1890).

- “Glosario de la lengua Atacamena” fue publicado en 1896 a expensas de la
Universidad de Chile con 200 ejemplares. Sus autores Emilio F. Vaisse sacerdote
literario de origen francés, radicado en Chile de los cuales tres residio en San Pedro
de Atacama; Félix 2° Hoyos y Anibal Echeverria I. Reyes. Con 36 paginas expresan
las inquietudes del origen atacamefio teniendo como hipétesis el origen de los
habitantes de la zona desde la “raza peruana”; y que siendo estos escasos en
cantidad demogréfica en el desierto de Atacama se acoplaban por diversos pueblos

aledafios a San Pedro de Atacama.

El glosario contempla palabras escritas en Ckunza de la A a la Z de acuerdo a su
etimologia y significado al espafiol.

En el afo 2018 este ejemplar fue reeditado y publicado por “Libreria del desierto”
con editorial propia “Ediciones del desierto”. Le asigno el titulo de “Lengua Kunza:
Diccionario, Gramatica y Ortografia de la Lengua Atacameria”. Actualmente dicha

libreria se encuentra en San Pedro de Atacama (Vaisse, Hoyos, & Echeverria, 1896).

- “Diccionario visual Kunza” de Claudio Pérez es publicado el afio 2009 a manera de
libro-diccionario, el cual mediante el registro fotografico logra dar cuenta de lugares,
momentos, actividades, cosas, naturaleza, es decir, del total mundo cultural
Lickanantay. Cada imagen contempla la traduccién en Ckunza, espafiol e inglés.

El autor sefiala la predominancia de dos colores:

“Celeste representa la pureza y trasparencia del cielo nortino, asi como la
naturaleza oral de la lengua Kunza, transmitida a traves del aire.

Cafe claro cobrizo representa la aridez de la tierra del desierto, lo
concreto, la materia y la forma”

(Pérez C. , 2009).

“Peine un pueblo Atacameno” de Grete Mostny con la colaboracion de Fidel Jeldes,
Raul Gonzalez y F. Oberhauser es publicado el afio 1954 a raiz de un trabajo

arqueoldgico y etnografico sobre el pueblo de Peine y sus habitantes pertenecientes a

%Abogado de profesion, con descatada autoria bibliografica referida a la lengua e historia.
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la etnia Lickanantay, lo cual Grete denomina ‘“atacamefios”. Su metodologia de
trabajo consistio en investigar al individuo como sujeto cultural, social y espiritual,
dando cuenta no solo del arraigo territorial relacionado con sus actividades laborales
y culturales, sino ademas de la particularidad de su lengua la cual menciona como
“Cunza”.

En el tercer apartado de su publicacion describe y contrasta con publicaciones
anteriores de otros autores (San Roman, Vaisse, etc) el Cunza obtenido en sus
recorridos por los habitantes que aun dialogaban algunas palabras o frases. Ademas

traduce los significados y pronunciacion de cada palabra.

2. Publicaciones/articulos

Los escasos recursos disponibles a continuacion fueron posibles encontrarlos en las

plataformas de internet y también en las dependencias de la Universidad de Antofagasta.

- “Rescate y recopilacion de la Lengua Kunza” es un proyecto de investigacion

publicado el afio 1997 en San Pedro de Atacama. Sus autores Roberto Lehnert
(Universidad de Antofagasta), Wenceslao Reyes Chinchilla (San Pedro de Atacama)
y Juan Siares Flores (San Pedro de Atacama) -siendo estos dos Gltimos fundadores
del Consejo Lingistico Ckunza-.
Dicha investigacion patrocinada por CONADI fue un trabajo en terreno con
habitantes Lickanantay de la 11 Region de Chile. Los objetivos consistian en registrar
palabras de origen Ckunza a través de entrevistas, rescatar su toponimia, publicar un
documento con todo el registro y presentar una propuesta al programa PEIB para
insertar la ensefianza del Ckunza en las escuelas basicas de la comuna de San Pedro
de Atacama (Lehnert, Reyes, & Siares, Rescate y recopilacion de la Lengua Kunza,
1997).

- Por su parte Roberto Lehnert (1938-2018) realiz6 diversas investigaciones alusivas
al conocimiento indigena y la interrelacion de comunidades convivientes en la zona
Norte, 11 Region de Antofagasta, Chile.

Varias de sus publicaciones fueron desarrolladas desde la etnia Lickanantay:

e “Mitos y creencias del mundo atacameno” publicado el afio 2000 por el Instituto
de Investigaciones Antropoldgicas de la Universidad de Antofagasta (Lehnert,
2000).

e “El Inca en Licana” publicado el afio 2004 por el Instituto de Investigaciones

Antropoldgicas de la Universidad de Antofagasta (Lehnert, 2004).
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3. Otras aportaciones

Aunque el fundamento central de las siguientes lineas investigativas, libros,
publicaciones, etc., no sea la lengua Ckunza, consideramos relevante poder destacar otras
aportaciones referidas al uso investigativo de la etnia Lickanantay o de la interrelacion étnica
existente en la zona atacamefia dela Il Region de Antofagasta, ya que de alguna forma dan
cuenta del uso aislado de la lengua Ckunza para hacer uso de referencia en sitios, objetos,

personas.

- “Saberes arquitecténicos: las formas verndaculas del altiplano”? fue publicado en
Abril del 2017 por Daniela Fullerton y Piera Medina ambas arquitectas. Su linea
investigativa estd enfocada en la tradicion y ancestralidad sobre técnicas y materiales
de construccion en localidades reconocidas como Lickanantay. Mediante el proceso
etnogréfico de trabajo de campo, dan cuenta mediante el relato de los propios
habitantes, como la construccién refleja un sistema de cosificacion de saberes
propios del lugar con raiz en la antigliedad de sus antecesores, mediante el traspaso
oral de técnicas constructivas y el desglose de las mismas préacticas.

Implicitamente da cuenta de como la construccion juega un rol fundamental en la
identidad Lickanantay y como el Ckunza es registrado mediante el registro de los

lugares a investigar (Fullerton & Medina, 2017).

- “Atacama en el tiempo. Territorios, identidades, lenguas. Provincia El Loa, 1L
Region” es un articulo de Victoria Castro publicado el 2001 por Anales de la
Universidad de Chile.

Ofrece un analisis desde el recurso historico para dar cuenta de construcciones de
identidad étnica en funcion del espacio territorialidad atacamefio de la 11 Regién de
Antofagasta y la dinamica de interrelacién étnica andina de caracteristicas
econOmicas, sociales y politicas, suscritas en las localidades. En aquellas se resalta la
presencia cultural Incaica, Quechua, Aymara, Chiapa, Lickanantay, principalmente.
Ademas entrelaza los procesos de colonizacion que configuran la division de
Atacama la Grande y Atacama la Chica (Castro, Atacama en el tiempo. Territorios,

identidades, lenguas. (Provincia El Loa, Il. Region), 2001).

- “Aspectos de la etno-ornitologia de la Provincia de El Loa, Norte de Chile” es un
articulo publicado el afio 2016 por la Revista Chilena de Ornitologia. Sus autores
Victoria Castro y Jirgen Rottmann, desde la Antropologia condujeron su trabajo de
campo en los poblados altos de la Provincia El Loa, categorizando la diversas de
aves existentes mediante la recopilacion de testimonios de pobladores como parte del
trabajo oral, que alude al soporte cultural étnico. Si bien su estudio refleja cercania

con habitantes reconocidos como Aymaras, también deja entrever la distincion del

20 Este libro es parte del proyecto Fondart Regional de Patrimonio Cultural Inmaterial del afio 2016; Folio
221036; Linea Patrimonio Cultural, modalidad de Patrimonio Cultural Inmaterial.
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nombramiento de algunas aves en lengua Ckunza, propia de la etnia Lickanantay
(Castro & Rottmann, 2016).

“Los atacamerios y sus relaciones interétnicas” de Hans Gundermann Antropologo
de la Universidad de Chile, doctor en Sociologia. Es un articulo inserto dentro de la
publicacion “Pueblos originarios y la sociedad nacional en Chile: la interculturalidad
en las practicas sociales” publicado el ano 2013 bajo el Programa Conjunto
Fortalecimiento de las Capacidades Nacionales de Prevencion de Conflicto
Intercultural 2012. Gundermann realiza un estudio acerca de los procesos
sociohistoricos por los cuales los atacamefios se constituyen desde la etnogénesis

atacamenia, atravesada desde sus discursos y practicas (Gundermann, 2013).

“Construccion social de la etnicidad: Ego y Alter en Atacama” es un articulo
publicado el ano 2003 por la revista “Estudios Atacamefos: Arqueologias y
Antropologias Surandinas”. Su autor Héctor Morales Antrop6logo de la Universidad
de Chile, desarrolla la etnicidad atacamefia desde el recogimiento de informacién
suscrito a investigaciones anteriores por naturalistas, los cuales sumergidos en la
zona de Atacama les dieron el nombre de Atacamefios y ademas denominaron
“Cunza” a su lengua. Desde esta mirada Morales propone visualizar el fendmeno de
etnicidad desde dos fuentes: relatos etnohistoricos y etnografias recogidas entre
poblados atacamefios. Bajo estas fundamentaciones es posible determinar la

visualizar el producto de etnicidad bajo la etnia atacamefia (Morales, 2003).
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Capitulo 3: Marco Tedrico

Enfoque teodrico

En esta seccion se propondra una articulaciéon teorica bajo tres conceptos centrales:
Identidad étnica, representaciones sociales y estrategia. Nos situaremos bajo el paradigma
constructivista del andlisis socioldgico, relacionando directamente las formas estructurales
presentes en el universo simbolico, la accion y toma de posiciones de los agentes a través de
su interaccion con el entorno, vista como una realidad subjetiva y multiple. Desde esta
perspectiva, comprendemos como la construccion social de la realidad en los Lickanantay va
transformandose constantemente bajo los sistemas de interrelacion en que el didlogo y la

accion son protagonistas.

Discusion tedrica

El desarrollo de la discusion tedrica provendrd desde diversos enfoques: estudios
culturales, sociologia de la cultura, psicologia social. Cada aporte desde estos tres enfoques
sera dilucidado en funcidon del paradigma constructivista del conocimiento.

Para constituir este engranaje tedrico nos guiaremos en funcién de las palabras de

Michel Foucault que nos recomienda lo siguiente:

"Entender la teoria como una caja de herramientas quiere decir: - que no se trata de
construir un sistema sino un instrumento, una logica propia de relaciones de poder
y a las luchas que se comprometen alrededor de ellas; - que esta busqueda no
puede hacerse mas que poco a poco, a partir de una reflexion (necesariamente
histdrica en algunas de sus dimensiones) sobre situaciones dadas"

(Foucault, 1985, pag. 85)

Utilizaremos el concepto de caja de herramientas con el fin de obtener un engranaje
dispuesto como instrumento tedrico-metodoldgico. De esta forma pretendemos comprender las
acciones de los agentes de esta investigacion desde conceptos teodricos construidos desde

diversas perspectivas, dialogando con el acorde al paradigma constructivista del conocimiento.

1. ldentidad étnica
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La identidad como referente tedrico alin no posee un consenso ni unanimidad sustancial
para trabajar aquello desde una sola linea. EI complejo de interpretaciones analiticas va a

tipificarla segun la correspondencia de cada postulado.

Sin embargo, en la presente investigacion, intentaremos dar un alcance constructivista al
estudio de la identidad como referente central del complejo social, el cual esti dotado de un
sentido de pertenencia comunitario. Es decir, estructurada como identidades colectivas; los
individuos se articulan bajo su propia gestion de accion, logrando identificarse personal y

colectivamente.

A su vez, articularemos lo étnico al margen de las identidades colectivas, como categoria
particular de identificacion. De esta forma daremos cuenta de cdmo la identidad étnica es parte
del eje central en las demandas indigenas desde los afios sesenta en adelante, logrando ser
argumento unisono de reivindicacion politico-social en Latinoamérica. Y finalmente como

aquello ha repercutido en la escena Lickanantay de Chile.

1. 1. ldentidad social como identidad cultural.

Iniciando nuestro analisis con Stuart Hall?, aborda la identidad como cuestion grupal

desde el plano cultural-entendido en el sentido antropologico del término-.

Afirma que llegada la modernidad como fenémeno social, los individuos a escala
general comienzan a racionalizar su condicion de existencia desarrollando posteriormente

nuevas dinamicas sociales a partir del analisis cognitivo individual.

Con aquello no queremos inferir que antes de la modernidad no existian identidades,
sino mas bien contextualizar el realce tedrico y los fundamentos del comportamiento humano
en base a la busqueda del yo como ser individual y colectivo. Al igual que Zigmunt Bauman
(1996) afirma que la identidad a partir de la modernidad se constituye como un proyecto
critico individual, forjado en reestructurar y reafirmar su condicion social de existencia:
“Pensamos en la identidad cuando no estamos seguros del lugar al que
pertenecemos(...)ldentidad es un nombre dado a la busqueda de salida de esa incertidumbre.”

(Bauman, 2003, pag. 41)

Estas nuevas producciones desembocan en los individuos la perdida de anclajes a los
cuales estuvieron sujetos entorno a diferentes categorias doctrinales. Hall denomina dicho
fenémeno “crisis de identidad” (Zubillaga, 2014), al ser los individuos quienes ahora deben

interpelar sus propias practicas y relacion con el mundo.

A nivel tedrico, podemos posicionar estas nuevas dindmicas de configuracion

identitarias en base a la relacion sujeto-objeto. Hall define la identidad cultural como categoria

21 Nacido en Jamaica. Es Socidlogo y referente en estudios culturales.
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de identificacion, la cual se construye a partir de las formas objetivas con que esta
representado un cierto espacio social. Es un sistema integrador de practicas, simbolos
culturales y discursos producidos en ambitos historicos especificos. Pero es el sujeto el cual a
través del discurso y la practica, da forma a cada identidad, ya que selecciona e interpreta el
espacio socialmente estructurado. Por lo tanto, es posible que los sujetos se agrupen bajo
ciertas similitudes culturales, en tanto, reconocen las diferencias que los distinguen de otras

(Hall, Introduccion: ¢Quién necesita identidad?, 2003).

Hall denomina esta confluencia como “punto de sutura’ al punto de encuentro:

“(...) entre, por un lado, los discursos y practicas que intentan “interpelarnos” (...)
y, por otro, los procesos que producen subjetividades, que nos construyen como
sujetos susceptibles de “decirse”. De tal modo, las identidades son puntos de
adhesion temporaria a las posiciones subjetivas que nos construyen las practicas
discursivas (véase Hall, 1995)”

(Hall, 2003, pag. 18).

El complejo de identificacion, revela dos cuestiones tedricas en Hall. Primero nos dice
que cada identidad es fragmentada y ambivalente. Desde la mirada global, el fendmeno de
globalizacién logré traspasar fronteras sociales que desembocan en un flujo constante de
diversidad cultural, por lo que los individuos poseen mayor alcance de informacion, en tanto,
permite que cuestionen y redefinan constantemente su sistema de identificacion del cual se

representan.

Por lo tanto, las identidades culturales son un producto histdrico y social a la vez, el cual
nunca esta acabado (Zubillaga, 2014). Acuden a recursos de culturales remotos como soporte
memorial y el sustento del presente, para constituir un proyecto de “lograr ser” a lo largo de
su vida. De aqui que las identidades “No son una esencia sino un posicionamiento” (Hall,
2010, pag. 352) que se va construyendo permanentemente bajo la conviccién del proyecto

tiempo (pasado-presente-futuro).

Por otro lado, desde este plano la cultura es vista como elemento indispensable de la
identidad. La primera relne las configuraciones parciales de interrelacion social y el entorno;
mientras que la segunda les da un sentido de pertenencia, del cual se identifican, reconocen y

representan.

El doctor en Sociologia Simedn Gilberto Giménez??, sustenta teéricamente la premisa
sobre la interrelacion estrecha entre los conceptos de identidad y cultura, en funcion de

estudios ligados a la Antropologia y Sociologia principalmente.

22 De origen Paraguayo. Ha sido reconocido por su labor y proposiciones en estudios culturales. Cursando
diversos ambitos de la Sociologia en México, ha colaborado también en diversos centros de estudios en el
extranjero, incluso en nuestro propio Pais en el Centro de Investigaciones del Hombre en el Desierto (CIHDE),
Iquique.
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Al igual que Hall, concibe las identidades como plenas construcciones sociales en que el
agente juega un papel importante en la configuracion de su entorno. Y es que cuando hacemos
referencia al proceso individual de internalizacion de las imagenes, simbolos, elementos del
exterior; nos lleva necesariamente a establecer la cultura como componente organizativo. Para
Giménez -siguiendo el lineamiento de Clifford Geertz- la cultura es material simbolico,
expresado en pautas de significado, en los cuales los hechos adquieren validez mediante las

significancias que otorgue el agente:

“La cultura es la organizacion social del sentido, interiorizado de modo relativamente
estable por los sujetos en forma de esquemas o de representaciones compartidas, y
objetivado en “formas simbolicas™(...)”.

(Giménez, pag. 5)

La interpretacion de Gimenez respecto a las pautas de significado apunta a la aclaracion
sobre aquellas mismas, ya que Geertz concibe todo significado como cultural. Pues, en tanto
es cultural tal que los significados sean socialmente compartidos, duraderos y por los cuales
los agentes sientan una gran fuerza motivacional y emotiva por adherirlos a sus pautas de

comportamiento.

Vista la cultura como componente organizacional, el cual dota de sentido al sujeto,
podemos acordar que “(...)la identidad no es mas que la cultura interiorizada por los sujetos,
considerada bajo el angulo de su funcién diferenciadora y contrastiva en relacién con otros

sujetos” (Giménez, pag. 6)

En definitiva, los sujetos pueden valerse de distintas identidades segun el rol de funcion
que empleen en determinada situacién, y aquello no restara su funcién cultural, ya que

actuaran bajo pautas de comportamiento simbolicas, que reflejan su identificacion particular.

Por lo tanto, en relacién a lo anterior, consideraremos las identidades culturales como
categorias de identificacion heterogéneas, construidas a partir de los sujetos y su relacion con
el entorno, en base a una carga de sentidos motivacionales, socialmente compartidas en el

tiempo y que, de acuerdo a su recorrido historico, pueden ser resignificadas constantemente.

Sobre este principio fundamentado, a continuacion en el siguiente item construiremos la
idea principal de este apartado, relativo a la formacion de identidades en base a la fuente
categorial étnica.

1. 2. Lo étnico como soporte identitario

Para comprender el fendmeno social de etnicidad, debemos desplazarnos hacia lo étnico
como posicionamiento tedrico en el campo de ciencias sociales, tal que, en configuracién con
identidad logren dar cuenta no solo del realce empirico para justificar los sentidos de

pertenencia culturales, sino también se constituyan como un solo soporte en nuestra geografia

33



latinoamericana, ya que nuestro objeto de investigacion se sitla debajo del fendmeno de
luchas por el reconocimiento étnico en las poblaciones indigenas hoy.

1. 2.1. Lo étnicoy su construccién teorica

El concepto de etnicidad lo encontramos en la obra de Max Weber del afio 1922 en su
publicacién “Economia y Sociedad. Esbozo de Sociologia comprensiva”?, referente a
estudios sobre economia y sociedad en Alemania. En ella alude sobre el concepto de raza y su
alcance en las sociedades para definir un origen comin sobre la creencia de cuestiones
heredables de tipo fisiologicas y de parentesco (idea de lazos sanguineos), tal que sean capaces
de constituir un componente motivacional sujeto a una red comunitaria perdurable en el

tiempo:

“Llamaremos "grupos étnicos" a aquellos grupos humanos que, fundados en la
semejanza del habito exterior y de las costumbres, o de ambos a la vez, o en
recuerdos de colonizacién y migracién, abrigan una creencia subjetiva en una
procedencia comun, de tal suerte que la creencia es importante para la ampliacion
de las comunidades; pero la designaremos asi siempre que no representen “clanes”,
aunque sin tener en cuenta si existe o no una verdadera comunidad de sangre.”

(Weber, 2002, pag. 318).

Por su parte, estudios norteamericanos entre los afos sesenta y setenta consideraron lo
étnico como unidades culturales pre-construidas bajo formas sisteméticas generalizadas. En
consecuencia, dichos estudios no lograron concluir la particularidad de cada comunidad y sus
rasgos culturales objetivos, ya que no todas las comunidades étnicas actdan bajo los mismos

parametros.

Otra discusion sobre el concepto de etnicidad la encontramos en Frederick Barth?*
(1970), quien da un vuelco tebrico a las anteriores propuestas estadounidenses y propone un
cambio en la comprension de las identidades étnicas. La fundamentacion de aquel tipo de
identidad debiese tener sus principios fundamentados en los limites étnicos que definen al
grupo y no en la concentracion del contenido cultural como categoria inmutable, ya que como
mencionamos en el item anterior, la cultura no es esencialista, sino estructurada segun los

recursos de la historia y los procesos sociales de interrelacidn, en este caso, étnico.

Para Barth:

“(...)los grupos étnicos son categorias de adscripcion e identificacion que son
utilizadas por los actores mismos y tienen, por tanto, la caracteristica de organizar
interaccion entre los individuos.”

(Barth, 1976, pag. 11)

34



Ciertamente estos limites étnicos son posibles, en tanto, entre en juego las sefiales de
identificacion y la estructura de interaccion que permite la persistencia de las diferencias
culturales entre los grupos étnicos (Barth, 1976). Ademas, para que aquellos limites sean en
este caso étnicos, debe existir un soporte simbolico de origen comdn, tal como lo
mencionamos en Weber mas arriba. Asi, la particularidad de cada identidad étnica responde a

la formacion subjetiva de los individuos en el sustento principal de origen.

Por lo tanto, con todo lo anterior, podemos posicionar preliminarmente a la identidad
étnica como una construccion social surgida desde la interrelacion de los propios agentes, los
cuales se adhieren y se identifican en un grupo humano segun el soporte memorial de una
procedencia en comuan. Estos a través de formas simbolicas culturales, significan sus acciones,
objetos y la relacion con el entorno en contextos historicos especificos. Establecen fronteras
entre distintos grupos, tal que les permita interrelacionarse con otros sin perder el eje de su

procedencia.

1. 2. 2. ldentidad étnicay su lucha por el reconocimiento

Retomando la historicidad de la modernidad como modelo de cambio estructural en las
sociedades tradicionales, la cual condujo un alto flujo de industrializacién, la préactica
migratoria como forma de desarrollo sustentable en poblaciones de area urbana y a la libertad
emancipadora de ideologias teocraticas y sistemas monarquicos. Los individuos
paulatinamente comenzaron a reestructurar su sistema ideoldgico desde el cargo de
racionalidad, debido al flujo de interrelaciones e intercambios culturales. De aqui pues que

proviene la busqueda de identidad como referencia normativa de valores y creencias.

Hoy este sistema como fluyente universal, condensa a lo largo de la vida de los
individuos la busqueda constante sobre margenes de representacion, que sustenten sus

creencias individual y colectivamente.

Cuando los sistemas sociales mediante la politica y sus normas no representan los
valores que sustentan la identidad de los individuos, se produce un desencaje moral
desencadenando un descontento social-grupal. A partir de estos son los propios agentes del
lado disconforme quienes despliegan acciones con el fin de revertir su situacion de conflicto.

A esto denominamos la lucha social del reconocimiento.
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Bajo esta premisa Axel Honneth? reestructura la teorizacion del reconocimiento como
lucha social en base a los postulados de Georg Hegel y George H. Mead. Publicé en el afio
1992 “La lucha del reconocimiento. Por una gramética moral de los conflictos sociales "2 el
cual contiene los argumentos que sustentan la reconstruccion de una teoria sociologica moral

del reconocimiento.

Preliminarmente sostiene su teoria sobre el principio de la reproduccion de la vida social

del que Hegel y Mead concuerdan:

“La reproduccion de la vida social se cumple bajo el imperativo de un
reconocimiento reciproco, ya que los sujetos solo pueden acceder a una
autorrelacion practica si aprenden a concebirse a partir de la perspectiva normativa
de sus comparieros de interaccion, en tanto que sus destinatarios sociales”

(Honneth, 1997, pag. 114)

Honneth reafirma que sélo aquella vision de la reproduccion social es la forma correcta
del estudio de los grupos humanos, en tanto, contenga el estudio de la praxis de la vida social
como elemento dinamico, tal que fundamente la fuerza coercitiva normada en el ambito
institucional y cultural de las sociedades. S6lo asi los individuos despliegan su contenido
subjetivo y construyen un sistema de reconocimiento reciproco. Y es entonces que, Si los
agentes visualizan en la normatividad social dificultades para identificarse, constituyen por

consiguiente mecanismos de lucha social por la busqueda de reconocimiento reciproco.

A partir de los lineamientos de Hegel y Mead, Honnet propone tres niveles de

intersubjetividad:

- Amor: los sujetos se reconocen en un otro como parte de su naturaleza necesitada.
Esta forma de reconocimiento reciproco alberga un tipo de socializacion primaria,
de lo cual la relacién afectiva juega un rol importante en las formacion de
reconocimiento social. Se sistematiza la autorrelacion practica a través de la
autoconfianza.

- Derecho: Los agentes son conscientes de la obtencidon de sus derechos, en tanto
reconocen sus obligaciones en el desarrollo de su sociedad. Existe una
responsabilidad moral a partir del enfoque racional de las practicas sobre el principio
de igualdad en derechos y deberes, de los cuales dependera el nivel de desarrollo
sostenido en derechos generales ligados a la nocidn de respeto. Se sistematiza la
autorrelacion préactica a través del autorrespeto.

- Solidaridad: Distinto a las concepciones de “universalizacion de honor” y
“privatizacion de honor”, Honneth refiere a la valoracion social del individuo, en

tanto, se reconoce parte de un grupo por el sentimiento de orgullo colectivo, del cual

% Filésofo y socidlogo proveniente de la tercera generacion de la escuela de Frankfut.
% Titulo original: “Kampf un anerkennung: Zur moralischen Grammatik sociales konflikte”.
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es reconocido por todos los demas, concluyendo valoraciones simétricas de
interrelacion. La distincion fluye en las concepciones de dignidad e integridad. Se
sistematiza la autorrelacion practica a través de “sentimiento del propio valor”, a la

que paralelamente Honneth denomina autoconfianza, autorrespeto y autoestima.

Las pretensiones intersubjetivas se construyen a partir del sentimiento como logica de
formacion conceptual sobre lo moral. Desde esta perspectiva, el reconocimiento muchas veces
se ve mitigado por la falta de posibilidades enmarcadas en lo normativo. Dicho esto, subsisten
formas de menosprecio de lo cual los agentes son conscientes en la medida en que estructuran
sus derechos socialmente al margen de la validacion. Es entonces que motivados por una carga
sentimental de valoraciones subjetivas confrontan la oposicién de normatividades ejercidas
por las autoridades a cargo. Por lo tanto, la basqueda de la adquisicién intersubjetiva de las
autorrelaciones practicas conllevan que la lucha por el reconocimiento sea un fendmeno social

practicado de forma constante en los sistemas sociales.

En el caso de nuestra investigacion, los sujetos a investigar son personas reconocidas en
base a una identidad étnica, que superponen al margen de sus demas identidades. Esta forma
de reconocimiento surge en el contexto social de reivindicacion étnica a nivel latinoamericano,
gestado a partir de los afios sesenta —consolidandose en los noventa- en oposicion al tipo de
reproduccion doctrinal homogeneizadora del tipo de cultura dominante por sobre otras
existentes a lo largo de los territorios, y de la construccion normativa en base al

reconocimiento de una sola nacion por Estado.

Esta nueva forma de discurso identitario, es parte de una cultura indigena reinventada.
Se trata de una “lectura urbana” sobre la tradicion indigena, realizada por los propios
indigenas, en funcién de los intereses y objetivos indigenas (Bengoa, 2000). Este fendmeno
denominado por Bengoa “emergencia indigena” cursa sobre los actuales descendientes de las
comunidades indigenas el trabajo de reestructurar la particularidad de sus dinamicas
culturales, en tanto, integran nuevos elementos de configuracion dispuestos en las sociedades,
entendiendo que las comunidades mutan constantemente de acuerdo a sSu contexto
sociohistérico. Es asi entonces, que para el caso actual, las comunidades indigenas como
entidades étnicas se reagrupan de acuerdo a elementos comunes (territorio, creencia de lazos
sanguineos, lengua, etc) que sustentan los niveles fronterizos de identificacion vy

diferenciacién con las demas comunidades.

A partir de este fendbmeno, los Lickanantay miembros del Consejo Linguistico Ckunza,
cursan estrategias en pos de redefinir el complejo de su lengua Ckunza, la cual como
describimos en el capitulo anterior, a través de procesos sociohistoricos fue silenciada y
despojada de su funcion “materna” (lengua nativa) por el idioma castellano. Como toda
lengua, comprende simbologias y significancias de su cosmovision Lickan (memoria,
territorio) en una relacién sociocultural. Tal que hoy su mision es reestructurarla y revalidarla,
aumentando el nivel étnico de identidad y “Para devolver la voz del Ckunza a nuestra
lickana(...) (Reyes, Reyes, Reyes, Siares, & Vilca, 2016-2017).
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Es entonces que el desarrollo sobre la construccion de una identidad étnica Lickanantay
es formada en base al sentimiento de menosprecio que las sociedades indigenas visualizaron
entorno a la nulidad de sus derechos. Las luchas por el reconocimiento indigena estan sujetas a
ejes de resistencia, del cual despliegan un sentir de injusticia moral. Este conflicto social esta
solventado a través de la reivindicacion de derechos, en base al reconocimiento juridico (etnias
indigenas forjadas en la idea de nacidn), la valoracion social (igualdad) y la solidaridad como

capacidad de establecer valoraciones simétricas en contextos interculturales.

Hoy, estas identidades son moldeadas a partir del reconocimiento o por falta de éste.
Existe una necesidad social por establecer diferencias y margenes de reconocimiento, en que
la igualdad sea establecida moralmente bajo légicas de convivencia y jurisdiccion. Y aunque
hoy en dia cuestiones politicas sobre el concepto de igualdad sean giro de debate, lo que
gueremos rescatar sobre dicho fendmeno es el caracter situacional con que el reconocimiento

refuerza la negociacion mediante las practicas sobre la construccion de la identidad étnica.

En este sentido, es congruente resaltar el aporte de Charles Taylor?’ al estudio de las
sociedades modernas y la politica de reconocimiento enmarcadas en estructuras politicas

democraticas.

Al igual que Honneth, alude que a partir del nuevo margen moderno, las identidades son
construidas en parte gracias al tipo de reconocimiento reciproco. Aquel no siempre sera desde
una mirada anhelada/positiva (denominada falso reconocimiento) o en efecto se puede percibir
una ausencia del mismo. Sea para cualquiera de los casos, los individuos arraigan un sentido
moral a través del sentimiento como intuicion de percepciones buenas o malas, que los

motivan a clasificar elementos simbélicos para concretar esta necesidad de identificacion.

Existe por tanto, una intima conexién entre la identidad y el reconocimiento, basada en
el en desarrollo dialdgico de las relaciones sociales, pues “(...)el que yo descubra mi propia
identidad no significa que la haya elaborado en el aislamiento, sino que la he negociado por

medio del dialogo, en parte abierto, en parte interno, con los demas” (Taylor, 2009, pag. 65)

Por consiguiente, si los agentes a estudiar sitdan su identidad desde la definicion étnica
de la comunidad Lickanantay, su sistema dialdgico respondera al giro subjetivo que como
seres individuales contengan en su autenticidad (Taylor, 2009) de ser identificados bajo este
contexto y también como representantes de la comunidad, de la cual comprenden la falta de
desarrollo y empleo del Ckunza como lengua nativa.

Es por esto que en la medida que la politica democréatica del Estado de Chile los
reconozca como indigenas originarios del pais, el Consejo Linguistico Ckunza hace uso de las
referencias inscritas en el marco legal para articularse en conjunto con elementos
representativos del Estado (CONADI-MINEDUC) y condensar la falta de identidad desde la

arista del Ckunza que sustenta en parte los elementos de identificaciéon Lickanantay.

27 Filésofo de origen canadiense.
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Por consiguiente, estudiaremos las identidades étnicas primero como categorias de
identificacion y condensacion de un origen comun suscrita en la relacion practica de la
sociedad en un contexto sociohistorico determinado, y segundo como los agentes albergan el
sentimiento moral de reconocimiento en derechos, deberes, igualdad y dignidad para alcanzar

el grado de valoracion simétrica moral y juridicamente.

2. Representaciones sociales

El concepto descrito a continuacion fue producido desde el area de la psicologia social,
logrando con los afios abarcar diversos estudios en los demas sectores de ciencias sociales

debido al alcance de recursos epistemoldgicos y metodolégicos con que fue estructurado.

La particularidad de este concepto reside en que no posee una estructura unisona ni
acabada, ya que fue el mismo autor quien ofrece una abertura tedrica a otros puntos de vista
con los cuales pueda nutrirse, pudiendo ser reestructurado y presentado desde otras

investigaciones.

Sin embargo, las representaciones sociales como construccion teorica-empirica facilita
el analisis estructural de nuestro objeto de estudio, logrando configurarse como una propuesta

de disefio también metodoldgica para nuestra aplicacion.

2. 1. Origen del concepto

Como mencionamos anteriormente, desde el campo de psicologia social fue elaborado el
concepto representacion social. Fue Serge Moscovici quien fundd esta propuesta de
pensamiento y la desarrollo a partir del anterior concepto representaciones colectivas,

devenido del campo de la Sociologia por Emilie Durkheim.

Durkheim en su publicacion “Las formas elementales de la vida religiosa” (1912), al
analizar la nocién de conciencia colectiva estableci6 dos tipos de representaciones
diferenciales segun su caréacter individual o colectivo. Desde este ultimo enfoque afirma que
las estructuras sociales establecidas son las encargadas de conducir el desarrollo de los
comportamientos grupales, y que por lo tanto las representaciones colectivas contienen una
caracteristica supraindividual, actuando como fuerza coercitiva de accion en los grupos
sociales. Por lo tanto, en este sentido son los individuos quienes se forman desde la sociedad y

no viceversa.

Esta posicion tedrica proyectada en la externalidad y rigidez de los sujetos en el

desarrollo de las sociedades no responde al comportamiento de las sociedades modernas que
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estudié Moscovici. De aqui entonces, que a partir del concepto de Durkheim, él propone una
teoria en que la comprension de la realidad sea estudiada bajo el propio actuar de los sujetos
desde su nivel cognitivo y sean ellos quienes integren y estructuren los sistemas de

representacion social.

Para disefiar este nuevo sistema de representacion, identificd6 y considerd otras
influencias tedricas: Lucien Lévy-Bruhl (funciones mentales en sociedad primitivas), Jean
Piaget (representacion del mundo en nifios y nifias) y Sigmud Freud (sexualidad infantil)
(Umana, 2002).

2. 2. Definicién del concepto de representacion social.

Serge Moscovici?® elaboré el concepto de representacion social en 1961 a partir de su
tesis doctoral: “El psicoandlisis, su imagen y su publico”. En ella, estudié cémo la sociedad

francesa percibia el psicoanalisis.

La define principalmente como:

“(...)una modalidad particular del conocimiento, cuya funcion es la elaboracion de los
comportamientos y la comunicacion entre los individuos(...) es un Corpus organizado
de conocimientos y una de las actividades psiquicas gracias a las cuales los hombres
hacen inteligible la realidad fisica y social, se integran en un grupo o en una relacién
cotidiana de intercambios, liberan los poderes de su imaginacion.”

(Moscovici, 1979, pags. 17-18).

Las representaciones sociales en su funcion general integran la actividad mental de los
agentes respecto al conocimiento y percepcion del entorno. Esto quiere decir que todo
elemento material y cognitivo posee un tipo de representacién sobre algo o alguien. Para que
toda representacion sea social es necesario que los individuos se interrelacionen. En esta
actividad desprenden codigos, valoraciones, ideologias, sobre contextos especificos, por lo que
analizar el caracter histérico determinado en aquellas funciones también es parte fundamental

del estudio representativo.

Con aquello las representaciones sociales también desprenden su doble funcion: son la
reproduccion mental sobre una idea, acontecimiento, objeto, etc., y a la vez son la
construccion de estas mismas, por lo que su caracter es inacabado, es decir, muta

constantemente segun las actividades de relaciones sociales.

28 Psicdlogo de origen francés.
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Aun con esta nueva propuesta Moscovici deja en claro la abertura del concepto a recibir
diversas opiniones y acentuaciones que logren complementar el rol teérico-empirico; lo que ha
congeniado en diversos estudiosos y tedricos en afadir elementos de conocimiento desde su
propio enfoque de ciencia social. Tal es la contribucion de Denise Jodelet?® (1989) al campo

de las representaciones sociales.

Identifica cinco caracteristicas fundamentales para las RS:

“-siempre es la representacion de un objeto;
-tiene un caracter de imagen y la propiedad de poder intercambiar lo sensible y la
idea, la percepcion y el concepto;
-tiene un caréacter simbdlico y significante;
-tiene un carécter constructivo;
-tiene un caracter autonomo y creativo.”
(Jodelet, 1986, pag. 478)

Todas estas caracteristicas inmersas en las RS permiten estudiar el comportamiento
social desde diversas dimensiones: imaginaria, practica, cultural, estructural-estructurante,
etc., por lo que su alcance tedrico-empirico permite ser utilizado desde la ampliacion de

campos de ciencia social.

2. 3. Construccion y mecanismos en las representaciones sociales

Como mencionamos anteriormente la propuesta de Moscovici busca demostrar las
facultades del psicoanalisis por revelar el sistema cognitivo de los sujetos y a la ciencia social
por desenvolver lo teérico en formas empiricas de conocimiento, en este caso, a traves de las
practicas sociales. Esta forma de investigar logra dar cuenta de como lo social transforma lo
inteligible en la realidad y como esta misma transforma lo social. Por lo tanto, las
representaciones sociales tienen la capacidad de ser proceso y producto a la vez. Es como lo

social transforma el conocimiento y cémo las RS transforman lo social.

En el curso de estas construcciones las RS poseen la caracteristica dinamica situacional
en que los agentes las elaboran y actdan de acuerdo a ellas. Esta propiedad dispone de dos
procesos: Objetivacion y anclaje, los cuales comprenden una relacién de interdependencia ya
que la actividad psicologica es capaz de desarrollarse por si y en funcion de las relaciones

sociales.

Para Moscovici:

29 Doctora en investigacion social.
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“Objetivar es reabsorber un exceso de significaciones materializandolas (y
asi tomar cierta distancia a su respecto). También es trasplantar al plano de
la observacion lo que solo era interferencia o simbolo”

(Moscovici, 1979, pag. 76).

La objetivacion, refiere al proceso de elaboracion desde lo social en la representacion.
Lo social se expresa desde la labor de agenciamiento y la forma en como lo abstracto o
imaginario se vuelve concreto, material. Primeramente se identifican, seleccionan vy
descontextualizan objetos sociales, bajo criterios culturales y normativos (valor). En esta fase
el individuo forma su nucleo figurativo bajo el complejo del consciente, inconsciente y la
brecha del conflicto entre aquellos. Aquello segun la posicion psicolégica del individuo,
naturaliza la adquisicion de elementos al margen del sentido comin. De esta forma la
objetivacion cumple un triple caracter: como construccion selectiva- esquematizacion

estructurante y naturalizacion (Jodelet, 1986).

En lo que respecta al anclaje, es una forma de enraizamiento social instrumentalizado
hacia formas de representacion. El contenido cognitivo se integra en el objeto representado
dentro del sistema. Proporcionan significados y valores normados. “En este sentido se puede
decir que el grupo expresa sus contornos y su identidad a traves del sentido que confiere a su
representacion” (Jodelet, 1986, pag. 487), ya que se conforman a partir del proceso dialéctico

de relacioén.

A su vez, las dimensiones integran todo el contenido interrelacionado entre los agentes y

el entorno. Moscovici propuso separarlo en tres apartados:

La actitud: Es la posicion que tomamaos frente a una representacion. Puede ser positiva o
negativa. Se atribuye a las perspectivas que presentamos frente a determinadas estructuras

sociales, dandose a proposito e inevitablemente en nuestros pensamientos afectivos.

La informacion: Es todo lo que logramos recolectar sobre el objeto, hecho o fendmeno

de naturaleza social (Mora, 2002) que se sitlia en una representacion.

Campo de representacion: Conglomerado de informaciones, pensamientos y actitudes
en una representacion. Provee de orden y jerarquia en una estructura funcional determinada. A

su vez, se moldea en torno al nucleo o esquema figurativo (Pérez M. P., 2003).
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2. 4. Representaciones sociales del Consejo Linguistico Ckunza

El objeto de estudio de toda representacion social es el conocimiento de sentido comun
de algin objeto, imagen, idea, acontecimiento, etc, lo cual cada comunidad va construyendo y
reestructurando de acuerdo al proceso de produccion de la realidad. Para nuestra investigacion,
a traves del mecanismo dialéctico de los relatos de vida, serd posible analizar las formas
cognitivas en que el lenguaje como forma cotidiana de relacién y como instrumento de
comprension, se categoriza en este sentido comun. En este sistema sera posible visualizar su
constitucion mental cargada de elementos simbdlicos, valorativos, afectivos y culturales; los
cuales a su vez “(...)poseen un doble caracter: orientacion de las conductas y formas de

organizacion y comunicacion en relaciones interindividuales y grupales” (Umaria, 2002)

Asimismo, el lenguaje cumple una funcién importante en el conocimiento de sentido
comun, ya que se encarga de transmitir toda informacion cargada de aspectos cognitivos,
afectivos y simbolicos, de forma verbal, corporal o escrita. Por lo tanto, le otorga sentido y

direccionalidad a una representacion (Pérez M. P., 2003).

En este contexto, nuestro objeto de estudio se interesa mas a fondo sobre la nocion del
lenguaje, ya que como conocimiento a priori es parte del sistema comunicativo e
interrelacional entre la comunidad Lickanantay. Mas bien, el interés surge en cémo la
situacion de intercambio cotidiano a través de lenguaje se hace presente mediante el
cuestionamiento de su mismo sistema comunicativo, es decir, bajo qué aspectos
sociohistoricos tuvieron que postergar su lengua nativa por el castellano y como sistematizan
los ejes de representacion en cuanto a la reinsercion del Ckunza, a través de mecanismos de

accion que potencien la pluralidad unificada de su lengua.

Desde los planteamientos de Moscovici y Jodelet, serd posible condensar el anélisis
tedrico-empirico que dé cuenta de como los recursos de memoria colectiva presentes en el
universo simbdlico de los agentes Lickanantay llevan a configurar creencias compartidas en

que la lengua juega un rol fundamental en su proceso de reivindicacién étnica.

3. Estrategias de reivindicacion social comunitaria

Para dar espacio y comprension a la articulacion de los conceptos detallados en los dos
capitulos anteriores, situaremos la nocién de estrategia desde la obra de Pierre Bourdieu y su
aportacion a la teoria critica socioldgica. Su enfoque denominado estructuralismo genético
constructivista acentla el respaldo tedrico sobre el cual queremos posicionar nuestra

investigacion.
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3. 1. Una lectura de la reproduccion social

Pierre Bourdieu® ha sido distinguido en el campo de ciencias sociales por proponer
nuevas perspectivas tedricas relacionadas a estudios sobre la sociologia de la cultura y
sociologia de la educacion principalmente. Sus aportaciones enuncian una perspectiva
enfocada en superar la “falsa dicotomia” existente entre los modos de conocimiento objetivista
y subjetivista para el estudio tedrico-empirico de las sociedades modernas. Su desarrollo
sistematico, en tanto, como método socioldgico, alude a construir herramientas conceptuales y

capaces de ser aplicas a la investigacion social.

Analiza su estructura en funcion de una doble version teorica en las ciencias sociales: la
objetividad del primer orden y la objetividad del segundo orden. En cuanto al primer orden su
analisis esta en funcion del orden material observable en las sociedades. Los individuos son
dispuestos como sujetos pasivos de accion, en que es visible su participacion desde las
estructuras existentes. En cuanto a la segunda, los individuos son contemplados como agentes
de accion en la construccién y/o modificacion del comportamiento en las estructuras sociales.
Por tanto, son capaces de erigir su realidad individual involucrada en los aspectos generales
del comportamiento humano, produciendo una consecuente estructuracion del entorno social

existente.

En cuanto a la postura tedrica de Bourdieu, el constructivismo se sigue de los
lineamientos del segundo orden, por tanto deja de lado el estructuralismo mecénico el cual
articula sus observaciones desde fuera dotando a los agentes como meros “(...)soportes
pasivos de fuerzas que mecanicamente operan segun su logica independiente” (Bourdieu &

Wacquant, 2005, pag. 32)".

Esto no quiere decir, que deseche los propositos del estructuralismo objetivista, sino mas
bien refuerza su condicién bajo la asimilacion histérica que posee cada estructura, para el
analisis conforme sobre el cual los agentes y su historia concilian sobre un determinado

espacio social.

La superacion de estas limitaciones, comprende un esquema novedoso en las ciencias
sociales, sobre el cual el rol dialéctico es el principal generador de construccion entre las
estructuras sociales externas —lo social vuelto cosas, condiciones objetivas- vy las estructuras
sociales internalizadas — lo social inserto en el agente-. A su vez, esta praxeologia social, situa

la 16gica de las préacticas dentro de los campos, en los cuales converge:

30 Socidlogo de origen francés.
31 Loic Wacquant, es Socidlogo francés, colaborador de Pierre Bourdieu.
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“(...)la relacion de fuerzas entre los agentes o las instituciones que intervienen en la
lucha(...)de la distribucion del capital especifico que ha sido acumulado durante
luchas anteriores y que orienta las estrategias ulteriores”

(Bourdieu, 1990)

Esto quiere decir, que los campos establecen un conjunto de relaciones objetivas e
historicas, en las que convergen relaciones de poder o “capital” como forma de institucion
(econdémico, social, simbolico, cultural) y el habitus (Bourdieu & Wacquant, 2005). Los
agentes pueden participar en diversos campos de forma simultanea, modificando la estructura
de este. Siendo asi, el campo es una red de relaciones objetivas dispuestas a interrelacionar a

los agentes bajo limitaciones establecidas en el mismo.

La posicion del campo como relacion de juego —por analogia de Bourdieu- condensa
ademas el valor y posicion en que los agentes se establecen por sobre las estructuras. Lo que

Ilamamos habitus seria este juego social incorporado en los individuos:

“Los habitus son principios generadores de practicas distintas y
distintivas(...)pero también son esquemas clasificatorios, principios de
clasificacion, principios de vision y de division, aficiones, diferentes.
Establecen diferencias entre lo que es bueno y lo que es malo(...)pero no son
las mismas diferencias para uno y los otros”

(Bourdieu, 1998, pag. 20)

Los agentes, desde su habitus son capaces de producir sus propias practicas, en tanto, en
este doble juego, son producidos bajo el sistema estructurante de los campos. Este doble
sentido, como sistema mutuo de interrelacion, establece por un lado, la toma de posicién de
los agentes como formas subjetivas de relacion (esto explica distintas perspectivas sociales
bajo un mismo sistema), y por otro, el sentido practico en el cual converge el sentido objetivo
y subjetivo. Es producto objetivo de las relaciones establecidas en el juego y de las

experiencias simbdlicas y significativas de los agentes en el mismo juego (Gutierrez, 2005).

Por consiguiente, la reflexién de Pierre Bourdieu va enfocada en el sentido de las
practicas, como formas estructuradas y estructurantes, capaces de dilucidar las practicas

sociales como productoras de conocimiento.

3. 2. Estrategias de reivindicacién étnica

En la seccion anterior, dilucidamos el principio tedrico-metodoldgico que contempla la

vision ¢ de Pierre Bourdieu. Aquel sentido practico del objeto construido, como un hecho
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cientifico conocido, constituido y comprobado, puede ser accionado bajo estrategias que no
necesariamente formen parte del consciente racional de accion social de los agentes. Es a
modo de instrumento, una forma de ruptura con el punto de vista objetivista, ya que se
posicionan como producto del sentido practico como sentido del juego, histéricamente
definido (Lamaison, 1985). Los individuos segun las normas del juego, van cambiando
permanentemente la empleabilidad de sus estrategias. Bourdieu agrega ademas, que en el
sistema del juego, es el habitus quien —integrado en el ser bioldgico- conduce las practicas y
coerciones sobre las exigencias del juego, independiente de las reglas que estén insertas en el

juego.

Bajo esta ldgica, la distincion de las practicas del Consejo Linglistico Ckunza basa sus
estrategias en las normatividad de reivindicacion étnica mediante la restitucion institucional de
su lengua Ckunza. Estas estrategias son relevantes, en el sentido de que por un lado obedecen
a ciertas regularidades normadas en el sistema de juegos: conjugacion de un sistema de
“alianza” entre el Estado mediante CONADI y el CLC como el camino que deben seguir para
regular su situacion étnica; pero a la vez estas estrategias se conforman en base al rescate de la
memoria colectiva por parte de la misma comunidad Lickanantay, dejando de lado la
conceptualizacion (como forma de regla en el sistema de juego) del reconocimiento de la

lengua Ckunza como lengua muerta.

De esta forma, son estrategias de memoria colectiva como formas de estrategias de

reivindicacion étnica, tal que, aseguren el sistema de estrategias de reproduccion social:

“(...)por las cuales la familia tiende a reproducirse bioldogicamente y sobre todo
socialmente, es decir a reproducir las propiedades que le permiten mantener su
posicion, su rango en el universo social considerado”

(Lamaison, 1985, pag. 5)

Por lo tanto, consideraremos las practicas del CLC como complejo de estrategias,
orientadoras de accion social, para el desarrollo activo y restitutivo de su lengua, la cual apoya
una de las aristas de reivindicacién étnica y da fuerza a la construccién de su identidad étnica.
También, este corpus organizado de practicas sociales — en tanto estrategias-, componen la
sistematizacion del conjunto de significaciones de fuerza comun de los agentes, arraigado y
legitimado en sus acciones, reforzando los ideales y valores culturales en representaciones

sociales.

En definitiva, el marco tedrico estructurado en nuestro problema de investigacion
condensa la articulacion y relacion entre los tres conceptos recién expuestos aqui. Prevé
especificamente poder superar la falsa dicotomia entre objetivismo y subjetivismo, de manera
de poder analizar prudentemente las formas estructurales presentes en las actividades

Lickanantay y las formas de arraigo, en tanto practicas, como expresion de luchas de poder.
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Capitulo 4: Disefio de la investigacion

1. Pregunta de investigacion

¢ Qué representaciones sociales manifiestan los miembros del Consejo Linguistico Ckunza,
de la localidad de San Pedro de Atacama, en el proceso de elaboracion de su Grafemario

Unificado Ckunza?

2. Objetivo general

e Comprender las representaciones sociales de los miembros del Consejo Linguistico
Ckunza, de la localidad de San Pedro de Atacama, en el proceso de elaboracion de su
Grafemario Unificado Ckunza como estrategia de soporte escritural.

2. 1. Objetivos especificos

e ldentificar la estructura simbdlica de la lengua Ckunza sobre elementos de caracter

socioterritorial en la Provincia El Loa, especificamente en San Pedro de Atacama.

e Describir la cosmovision Lickanantay y su relacion con su territorio y su lengua.

e Analizar las representaciones sociales de la lengua Ckunza, puestas en relieve en la

perspectiva étnica Lickanantay de los miembros del Consejo Linguistico Ckunza.
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3. Relevancias

El atractivo investigativo que posee la zona de atacama, en especial la localidad de San
Pedro de Atacama ha conllevado a un alto flujo de estudios de diversas indoles en pos de
comprender las logicas del entorno natural y la subsistencia de sus habitantes en cuanto al

desarrollo comunitario desde el origen de sus asentamientos.

Desde las ciencias sociales también se han concretado diversos estudios de produccion
de conocimiento en los territorios, proyectos en conjunto con las comunidades ligados
principalmente a la actividad antropologica, psicoldgica, socioldgica y del trabajo social. Estos
trabajos aluden principalmente a los conflictos extractivos, turisticos, étnicos en cuanto al

desarrollo y diferenciacion cultural entre comunidades.

Sin embargo, la produccion investigativa ligada al eje étnico y sus procesos linguisticos
han sido escasos, sobre todo desde la Sociologia, por lo que nuestra investigacion es altamente
relevante en cuanto al conocimiento adquirido desde el trabajo en terreno con los propios

habitantes Lickanantay.

Nuestro objetivo apunta a comprender los ndcleos figurativos (Jodelet, 1986) de
representacion social de la poblacion Lickanantay en torno a su lengua nativa llamada Ckunza.
Esto despliega en ellos estrategias de reivindicacion linguistica a traveés de elementos de
origen interno (actividad de transmisién cultural oral) y externo (sistema escritural) en pos de
desarrollar engranajes activos de su identidad étnica. Por lo tanto, la reflexién de nuestra
investigacion apunta no solo a conocer los acontecimientos sociohistoricos del Ckunza, sino a
identificar la formacion de estrategias asociadas a la lengua como transmisor y soporte cultural
étnico Lickanantay, y cdémo desde la Sociologia comprendemos la accion particular

Lickanantay como sujetos activos capaces de construir su propia realidad.

Ademas nuestro trabajo contribuye a una reflexion anexa a escala micro (caso
Lickanantay) sobre la relacion entre el Estado de Chile y las comunidades indigenas. Esto
observado desde la construccion de politicas ligadas al desarrollo indigena, y como en la
préctica el alcance de su insercion, muchas veces, se ve obstruido por falta de financiamiento
0 acuerdos en que las comunidades exigen normarse bajo sus propios parametros étnicos. Por
lo tanto, nuestra investigacion también se enmarca dentro de la mirada continental sobre la
lucha por el reconocimiento indigena y su idea central de constituirse juridicamente como

naciones independientes.
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4. Tipo de estudio y disefio

Por medio de esta investigacion se busca observar, describir y analizar desde la posicion
de los agentes la representacion social Lickanantay respecto al Grafemario Unificado Ckunza
como estrategia de soporte escritural, 1o cual contempla una realidad subjetiva y maultiple,
enmarcada dentro de una problematica socio-territorial. La bldsqueda de la comprension
estructural simbolica del contenido étnico identitario Lickanantay sitla el estudio bajo los
principios cualitativos de investigacion, dado que “Asi se representa, o conoce, a la sociedad
como coddigos que regulan la significacion, que circulan o se comparten en redes

intersubjetivas” (Cerdn, 2006, pag. 13)

El campo de investigacion sera estudiado desde la perspectiva etnosocioldgica, la cual
estd inspirada en la tradicion etnogréfica de recursos descriptivos e interpretativos —en este
caso- de los agentes estudiados mediante la observacion participante; pero que construye sus

objetivos y andlisis en base al &mbito sociologico (Bertaux, 2005).

Para un andlisis cualitativo exhaustivo, la metodologia de relatos de vida comprende tres

funciones:

- Funcion de exploracion: Conocer el terreno a investigar desde los relatos de vida de
uno o mas informantes. La idea es poder poner en tela de juicio las ideas
preconcebidas del investigador/es/as.

- Funcion analitica: El investigador crea una representacion mental sobre los
mecanismos de funcionamiento del objeto de investigacién de forma secuencial a
medida que analiza cada relato hasta llegar al punto de saturacion.

- Funcion expresiva: Esta tercera funcion no es obligatoriamente prolongada a partir
de las dos anteriores. Mas bien responde a una funcién comunicativa y no

investigativa de los relatos de vida al publicarlos in extenso.

En cuanto al disefio de investigacion es de tipo exploratorio, debido al escaso grado de
produccion cientifico social sobre la particularidad de nuestro caso, lo que conlleva también a
realizar observaciones en terreno —trabajo de campo- sobre el espacio socio-territorial de

convivencia.

A su vez, nuestro estudio es no experimental, dado que se realiza en el emplazamiento
natural de la comunidad Lickanantay de San Pedro de Atacama sobre el contexto
socioterritorial, sin intentar modificar los significados simbdlicos y comportamiento de los
relatores. Mas bien, con el propdsito de realizar etnografia del terreno la tarea principal es
investigar dentro del campo desenvolviéndonos sélo en dicha faceta como observadores, sin

entusiasmo de aproximarnos a ser parte de la entidad étnica Lickanantay.

Ademas, la estructura investigativa es de tipo transversal, ya que no comprende un
seguimiento a través del tiempo a los sujetos investigados, sino mas bien demostrar la

49



particularidad del fendmeno social en un margen de tiempo y espacio determinado. El analisis,
por tanto, seré hallar la estructura diacrdnica de la historia reconstruida en cada relato de vida,

que superpone un nucleo comun de acontecimientos y relaciones previas (Bertaux, 2005).

5. Universo y muestra

El universo de esta investigacion engloba la totalidad de habitantes Lickanantay de
nacionalidad chilena y residentes del mismo. Su condicion étnica seré establecida en base a
sus propias iniciativas de reconocimiento juridico por el Estado mediante el certificado

indigena entregado por CONADI, o inscritos dentro de una comunidad indigena.

La muestra esta definida por el territorio en el cual se origind el Consejo Linglistico
Ckunza y por sujetos de caracteristicas especificas que comprenden relacion directa con
nuestro trabajo investigativo y sus objetivos. Por lo tanto dicha muestra es por conveniencia.

Su eleccion se realizo en base al cumplimiento de al menos uno de los siguientes atributos:

e Ser o haber sido integrante del Consejo Linglistico Ckunza, en calidad de
investigador/a y/o educador/a tradicional Lickanantay.
e Participar como Lickanantay de las actividades externas que propicia el Consejo

Linguistico Ckunza.

5. 1. Relatos de vida

Se realizaron ocho relatos de caracter narrativo que se circunscriben en funcién de la
metodologia de relatos de vida, es decir, que dada la importancia que contempla el relato en la
produccidn etnosocioldgica se procedio a tomar muestra mediante el relato como experiencia
de vida, dirigido hacia la produccion de informacion en torno a nuestro objetivo de
investigacion. Se dividio a los sujetos en categoria investigadores/as y categoria participante®,
para asi obtener un equilibrio entre las dos partes hasta llegar al punto de saturacién

informativa33.

32 Estas categorias son nombradas en funcidn del producto correspondiente al trabajo etnografico. Logramos dar
cuenta de la categoria “investigador/a” por sujetos encargados del trabajo investigativo y resolutivo de la lengua
del Consejo Linguistico Ckunza. Tal denominacion fue expresa de todos los relatores, la cual corresponde a la
designacion aplicada por MINEDUC.

La clasificacion “participantes” corresponde a la designacion propia del trabajo investigativo y da cuenta de
individuos que participan o participaron en actividades proporcionadas por el CLC.

33 El nimero correspondiente a la cantidad de individuos suscritos al trabajo Ckunza del CLC no fue informado
con exactitud al momento de averiguar. Aunque sus propios miembros desconozcan el ndmero oficial, mediante
el registro de cada relato logramos hacer un catastro aproximado correspondiente a 27 personas. Siendo 5
investigadores, 10 participantes del taller para la formacién de monitores/as y 10 educadores/as tradicionales
inscritos en MINEDUC, 1 representante MINEDUC y 1 representante de CONADI.
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Ademéas mencionar que la justificacion del universo esta dada bajo esta misma logica
metodoldgica, ya que al ser una investigacion de caréacter sociohistorico, la produccién

semantica de contenido estara dada bajo ciertos acontecimientos historicos propios del

territorio que es hoy Chile.

Tabla 2: Muestra de relatores y relatoras3*

Relato (n°) Género Etnia Residencia Categoria
1 Masculino Lickanantay San Pedro de Investigador
Atacama
2 Femenino Lickanantay San Pedro de Investigadora-
Atacama educadora
tradicional
3 Masculino Lickanantay San Pedro de Investigador
Atacama
4 Masculino Lickanantay San Pedro de Investigador
Atacama
5 Femenino Lickanantay San Pedro de Participante
Atacama
6 Femenino Lickanantay Calama Participante
7 Masculino Lickanantay San Pedro de Participante
Atacama
8 Femenino Lickanantay Calama Participante

6. Técnicas de produccion de datos

6. 1. Etnografia de territorio

Al realizar los relatos de tipo narrativo, fue necesario acudir con anterioridad a los
territorios donde los narradores habitan y emplean sus actividades. La etnografia como
mecanismo metodoldgico permitio desenvolvernos en los sitios, estructurado bajo el trabajo de

campo, el cual permite visibilizar la produccion de conocimientos, ya que “(...)aqui es donde

34 El orden de relatos en la tabla se posiciona de acuerdo al orden cronoldgico de realizacion entre el periodo de
Marzo 2018 y Octubre 2019.
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modelos tedricos, politicos, culturales y sociales se confrontan inmediatamente —se advierta o

no- con los de los actores” (Guber, 2001, pag. 53)

Para recabar mayor informacion sobre el objeto de estudio, fue necesario en primer lugar
realizar una doble tarea de investigacion con los informantes. Los relatos fueron efectuados
bajo sus propias condiciones socioterritoriales de convivencia con el entorno, por lo que el
trabajo en terreno se situd en las localidades de San Pedro de Atacama y Calama. Y en
segundo lugar, conocer las condiciones de preservacion linguistica Ckunza a través de la
materialidad expresada en el poblado de San Pedro de Atacama, en la cual se origina el

Consejo Linguistico Ckunza.

Para aquello adherimos a los relatos de vida 2 mapas de elaboracion propia, los cuales
fueron construidos durante y a través del trabajo en terreno. Su finalidad es que logren dar
cuenta en primer lugar, de la dimension territorial en la que se encuentra San Pedro de
Atacama en contraste con poblados y ciudades aledafias. Y en segundo lugar, la
representatividad del lenguaje Ckunza expresado en estas localidades aledarias, calles de San

Pedro de Atacama, sus Ayllus y nombramiento formal del entorno: volcanes, flora y fauna.

6. 2. Relato de tipo narrativo

Esta investigacion fue llevada a cabo principalmente en la localidad de San Pedro de
Atacama. 5 de los relatos fueron realizadas en dicho lugar, mientras que las 2 restantes se
dieron en la localidad de Calama. Su estructura estuvo sujeta segun la orientacion narrativa
que sustenta metodoldgicamente los relatos de vida. Bajo esta ldgica es posible dar con las
representaciones sociales de los sujetos al situar en primer lugar a cada relator bajo la misma
categoria de situacion, que los circunscribe en este caso una posicion étnica. Los identifica y
posiciona en logicas sociales comunes, sin ser necesariamente personas que contemplen

similitud en edad, posicién social o econémica.

“El recurso de relatos de vida demuestra ser aqui particularmente eficaz, puesto
que esta forma de recogida de datos empiricos se ajusta bien a la formacién de las
trayectorias; eso permite captar mediante qué mecanismos y qué procesos ciertos
individuos han terminado encontrandose en una situacién dada y como tratan de
acomodarse a esa situacion”

(Bertaux, 2005, pag. 19)

Podemos agregar ademas, la particularidad de sus relatos vividos al margen de
acontecimientos historicos sucedidos en Chile, especificamente en territorios de zona

atacamefia. Esto sugiere un aporte al relato en cuanto a testimonio, ya que como menciona
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Bertaux, adhiere una funcién diacrdnica a la fase de articulacion de factores. Esto sera tomado
en cuenta s6lo en ambitos de entendimiento evolutivo del fenémeno gestado y no cémo
técnica de produccion investigativa de larga transicion. Es decir, los testimonios permitiran
comprender las significancias historicas y particulares sobre el Ckunza como problema de
investigacion y no cémo esta lengua se desarrollara posteriormente en un rango determinado

de afos.

La aplicacion de relatos de vida tuvo un promedio de una hora de duracion. Se
estructurd segun el planteamiento del problema de investigacion y sus objetivos. Para esto se
conformé de 2 grandes items, los cuales segun el rumbo que fuera tomando cada relato, fueron
guiados por preguntas preparadas y otras espontaneas. El primer item fue acerca de sus
experiencias y conocimientos como Lickanantay durante su vida antes de pertenecer al
Consejo Linglistico Ckunza. Se contemplan preguntas relacionadas al modo de pensar
Lickanantay, la situacion escolar y familiar relacionada directamente con el aprendizaje de la
lengua Ckunza. El segundo item alberga preguntas relacionadas a las experiencias dentro del
CLC, sus estrategias de accion en relacion a la elaboracion del Grafemario y el nivel de

importancia que adjudican en ello. (C.f. Pauta de relatos en anexo n°4, pagina 116)

7. Técnica de analisis de datos

Para analizar el problema de investigacion la técnica a utilizar serd de tipo narrativo,
centrando el estudio en el relato como estilo narrativo (distinto de la biografia), el cual
permitird mediante el recurso de historias reales develar el contenido, forma, contexto y el
nivel de valoracién (posicion moral) que conciben los narratarios en funcion del objeto de
estudio. Para esto es necesario establecer anteriormente un pacto entre el investigador y quien
relatard su historia de vida, en funcion de la orientacion general que conllevaran los relatos.
De esta forma, se estructurara una pauta de relatos®® con una némina de tdpicos alusivos a
nuestra busqueda de informacién, lo cual sustentard el caso de que el relato cambie de

orientacion, logrando asi guiar los contenidos a estudiar y obtener una relacién dialdgica.

Esta técnica va acorde con el enfoque cualitativo de investigacién, ya que los individuos
estdn inmersos dentro de una estructura social, por lo que sus relatos también conllevan
experiencias y representaciones cargadas de contenido social e histérico, develando la realidad

social.

Ademas esta técnica contempla el ejercicio de analisis desde el primer relato,

seccionando los resultados en tres ordenes de realidad (Bertaux, 2005):

- La realidad historico-empirica: historia vivida y percepcion, evaluacién de los

hechos por el relator mismo.

3 Ver anexo n°4, pagina 116.
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- Larealidad fisica y semantica: Totalizacion subjetiva de las experiencias del sujeto.
- La realidad discursiva: Producto de la relacion discursiva; lo que el sujeto quiere

decir acerca de lo que sabe.

De este modo, el desarrollo del analisis correspondera a la informacion obtenida en cada
relato, hasta llegar al “punto de saturacion” de cada objetivo propuesto, como también

reconstruir la funcion diacrénica de los sucesos.

8. Confiabilidad y validez

Sobre este punto se seguird los criterios de investigacion propuestos por Miguel Valles.
Al respecto consta referirnos al término credibilidad sobre la aplicacion de veracidad de la
informacion y no de confiabilidad (Valles, 1999), ya que este Ultimo responde a caracteristicas
de aplicacion desde el &mbito cuantitativo (estadisticas, datos duros). Por lo tanto, en funcién
de lo cualitativo, la credibilidad es efectuada a partir de las técnicas utilizadas (etnografia-
relato de estilo narrativo) y su validez corresponde al posterior andlisis de informacién, con el

fin de producir conocimiento y contrastar lo obtenido con nuestro objeto de investigacion.

9. Condiciones éticas

Durante el trabajo de campo se les menciond a los relatores el interés de concretar una
conversacién formal con cada uno de ellos en la cual pudieran contar su experiencia de vida y
su relacion con el Consejo Linguistico Ckunza, por lo que preliminarmente se les haria entrega

de un consentimiento informado antes de iniciar.

La elaboracién del consentimiento es de creacion propia y sélo fue utilizada para efectos
de esta investigacion. Contempla informacion acerca del estudio que se quiere llevar a cabo y
con qué fines, datos del investigador, el derecho a rechazar preguntas si asi lo desea, el uso de
sus nombres para uso dentro del analisis y la solicitud expresa de su aprobacion a participar de

la investigacion. Para mas detalles ver en los anexos®.

% Paginas 117-118.
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Capitulo 5: Analisis y resultados

En este apartado se describird el andlisis de nuestra investigacion segun la informacion
obtenida mediante los relatos de vida y los datos recogidos en el trabajo de campo etnografico
realizado entre el periodo de Marzo 2018 y Octubre 2019%". Para aquello guiaremos la
sistematizacion de los resultados en funcion de las propuestas tedrico-metodologias de

Moscovici, Jodelet y Bertaux.

En el caso de los dos primeros autores colindaremos la informacion en base a cuatro ejes

esquematicos:

1. Condiciones de produccion social: Sociografia del sujeto® y conocimiento sobre el
entorno, acontecimientos de caracter sociohistorico y orden social relativos al
objetivo de investigacion.

2. Campo de informacion: Nivel de conocimiento por parte de los sujetos respecto al
objeto de representacion.

3. Campo de representacion: Significados que los sujetos le asignan al objeto de
investigacion.

4. Campo de actitud: A partir de los significados atribuidos al objeto de

representacion, los sujetos establecen valoraciones y/o juicios respecto de este.

Los ejes uno y dos seran analizados en el primer item de descripcion “Analisis de
categoria individual” y seran proporcionados en cada relator mediante tres categorias: 1.
Cosmovision Lickanantay, 2. Lo Ckunza desde lo vivido y 3. Conocimiento y posicion en el
Consejo Linguistico Ckunza.

Por su parte los ejes tres y cuatro seran analizados en el segundo item de descripcion
“Analisis de categoria grupal” y seran proporcionados en el contraste de informacion de todos
los relatores mediante los siguientes sus nucleos figurativos y la actitud referente a nuestro

objeto de investigacion.

En tanto, la informacion recabada sera sistematizada mediante el sistema de codificacion
propuesta por Bertaux en relacion a la saturacion de informacién. Cada eje de analisis sera
“saturado” a medida que se analice cada relato y los contenidos ya sean provistos de la

informacion necesaria.

Ademas es necesario mencionar, que cada eje de analisis serd estudiado en funcién de
los antecedes mencionados en el capitulo 1 “Problema de investigacion” y los conceptos
propuestos en el capitulo 2 “Marco Teodrico” de nuestra investigacion. De esta forma el
analisis llevara un rumbo mas acotado y podra ser visualizado cuales son las representaciones

sociales de los miembros del Consejo Linguistico Ckunza referente a la lengua Ckunza.

37 No todo el periodo fue consecutivamente trabajado en el area etnogréafica ya que se remitio al trabajo teérico.
38 Ver anexo n°3.
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Por ultimo, pondremos a disposicion la realizacion del trabajo etnogréfico suscrito en
dos mapas; uno estard al principio y entre medio de nuestro analisis con la finalidad de dar
cuenta como la oralidad Ckunza esta inscrita dentro del territorio y como se mimetiza con
otros enclaves linguisticos (Castellano-Aymara-Quechua) y como es expresada en los relatos

de vida de cada relator.
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Analisis categoria individual

1. Rubén Reyes Aymani

Rubén nacid y crecid en la localidad de San Pedro de Atacama. Pertenece a la etnia
Lickanantay por ascendencia directa de sus padres. Actualmente sigue viviendo en el mismo
poblado y es propietario residencial donde habita. Con 50 afios nos relata su experiencia de

vida y su posicion como investigador dentro del Consejo Lingiiistico Ckunza®®.

1. 1. Cosmovision Lickanantay

Durante el extenso de su relato, proyecta sus practicas, conocimientos y estrategias en
torno a la etnia Lickanantay. Utiliza distintas palabras para hacer alusion al referente étnico:
“nosotros”, “nuestro”, “pueblo”, dando cuenta de la superposiciéon de suS pretensiones

individuales hacia un fin colectivo.

“Es hermosa la cosmovision Lickanantay. Nosotros venimos de un mundo donde todo lo
nuestro, el pasado es futuro, todo nuestro conocimiento, todo lo que nosotros hemos
adquirido es lo que llevamos adelante”

Asocia resultados de su préactica cultural cotidiana en torno al legado que dejaron sus
padres y abuelos mediante el traspaso oral y actividades cotidianas desarrolladas a lo largo de
sus vidas. Aquella imagen que proyecta sobre lo que habita es también parte de un colectivo,
proveniente directamente de su comunidad, lo cual genera en su discurso un sentido de

pertenencia social.

I

uestros ancestros sobre nuestros hombros nos dejaron una riqueza enorme y que €so
pesa harto... lo cual somos responsables de poder proyectarlo hacia el futuro...si eso lo
perdemos y lo diluimos con todo en este mundo mas globalizado, de verdad que nos
vamos a perder como pueblo”

Aquel sentido de pertenencia también permite visualizar conciencia y ldégicas de
reproduccion étnica, ligado a una resistencia cultural que logre identificarlos como
Lickanantay y que los diferencie también de los “otros”, que seria “este mundo mas

globalizado”.

“(...)nuestros antepasados estan arriba, nosotros estamos aca y la tierra que NOS
sustenta...entonces todos debemos a la tierra. Entonces el primero de agosto en la
entrada del pueblo y en las distintas comunidades se hace el pago a la tierra, que para
nosotros el mundo Lickanantay lo primero es la tierra”

Al hablar en plural nuevamente, intenta expresar la importancia que como Lickanantay
tienen sobre el rescate de la memoria ancestral o “antepasados” y las logicas de
agradecimiento que ejercen sobre la tierra en que conviven. Por lo tanto, la conformacién de
su identidad va en directa relacion con el entorno en que habita, incluyendo esta distincién

entre quienes son parte de lo Lickanantay y quiénes no.

3 Relato realizado el 30 de Julio del 2018 en la localidad de San Pedro de Atacama.
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1. 2. Lo Ckunza desde lo vivido

Al preguntarle sobre su experiencia con el Ckunza y cdmo la percibe desde su nifiez, nos
relata que nunca obtuvo conocimiento formal a este través del sistema educacional, sino
mediante practicas familiares directamente relacionada con sus padres. Lo interesante de su
discurso apunta a dos elementos: A) La insercion al sistema educacional, especificamente el
ingreso a la Universidad pudo dar cuenta de la particularidad de sus practicas culturales,
utilizadas solo en el entorno en el cual convive, ya que al migrar a la ciudad lo involucré con
diversos elementos externos a su cotidianidad, sumado a los aprendizajes insertos en la misma

malla universitaria:

“(...)solamente he partido para ir a estudiar afuera(...)cuando muchos hablaban del
Ckunza, se trataban de hacer publicaciones o cosas yo decia pero esta cuestion no es
asi, mi mamd nos transmitia, nos comunicaba de otra forma(...)”

Es posible asociar el nivel de ocupacion descrito en su sociografia con el elemento “A”.
Su profesion como profesor general basica no s6lo responde a un tipo de movilidad social
ejercido desde la iniciativa de insertarse en el sistema educacional de Chile, sino que también
provee un discurso sobre la educacion mas erudito. Esto en conformidad con su vivencia
Lickanantay lo dispone de un nivel de experticia alto en cuanto a la importancia del
aprendizaje y desarrollo indigena dentro del plan educativo formal.

Por otra parte, contrasta lo vivido como fuente de conocimiento en relacion a las
derivaciones del Ckunza y valida los conocimientos de su lengua desde la funcién oral de
transmision por parte de su madre. Esto releva por un lado, la importancia que confiere a su
sistema cultural y por otro, confirma de forma implicita la vigencia de la funcién oral como

sistema de transmision cultural (sea este ejercido de forma consciente o no).

B) Relaciona directamente los conocimientos que posee del Ckunza con los procesos
sociohistéricos de la etnia Lickanantay. Lo ve de forma negativa, afirma que cada
acontecimiento ayud6 a degradar la condicion materna del Ckunza en los Lickanantay, y es

por ello que no pueden en su propia lengua comunicarse fluidamente:

“(...)yo estudié en el tiempo de la dictadura cuando entré a primero basico el afio
setenta y cuatro. Ahi estaibamos en periodos plenos de represion(...)ahi nuestro
pueblo perdio bastante(...)nuestros ancestros tuvieron que seguirse a la orden
militar(...)”

“(...)primero fue la colonizacion(...)hay antecedentes que se les corto la lengua(...)y
después todo el tiempo de la sobrevivencia, habia que ir a las salitreras, a los
minerales, entonces eso también ayudo(...)a que nosotros pudiéramos perder nuestra
lengua...y finalmente lo termina de rematar la dictadura(...)otro proceso fue también
fue la chilenizacion[sic](...)donde la educacion llegé a asimilarnos que todos éramos
iguales(...)”

Los dos fragmentos muestran como la intervencién de actividades externas Escuela-
Salitrera y el ejercicio de insercion en dichos lugares suponen dejar parte del soporte
identitario, en este caso su lengua nativa.
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Desde la escuela, su vivencia fue parte del proyecto de identidad nacional desarrollado a
partir del término de conflictos suscrito en la guerra del pacifico en adelante. Para su caso, en
el trascurso de la dictadura militar la intervencion cultural externa intervino como imposicion,
por lo que es posible inferir que toda persona perteneciente al territorio de Chile debe
insertarse en el sistema educacional de forma obligatoria y guiarse en funcion de los
lineamientos de este, el cual no contemplaba un desarrollo identitario étnico alterno al

proyecto nacional.

En el caso de la actividad salitrera, fue el apogeo economico en la zona norte del pais
antes de la toma de posicion definitiva por Chile. Las variadas centrales salitreras produjeron
mayor alcance de empleabilidad y un alto flujo migratorio proveniente desde los paises
vecinos dispuestos a integrarse en un nuevo sistema economico, social y cultural. Pero
también permitié al aledafio de comunidades indigenas agregar nuevos sitios de intercambio
comercial: “En ese espacio, los cantones salitreros y las diversas oficinas eran pequefios polos
de atraccion para los enganches de trabajadores y los flujos de mercancias(...)” (Miranda &
Gomez, 2016, pag. 13). En el caso Lickanantay ofrecian forraje y carne de sus ganados

principalmente.

Retomando el relato, segun estos antecedentes la pluralidad cultural se interrelacionaba
en estas rutas comerciales. Llegado sus rutas a las salitreras los Lickanantay debieron regirse
por los sistemas culturales predominantes, comunicandose a base del castellano, aprendido
con anterioridad, por lo que también debieron regir el Ckunza sélo para el interior de su

comunidad.

Sin embargo, otro proceso sociohistérico dio cuenta del valor de una identidad étnica, la
cual después de lo acontecido, para Rubén superpone su identidad Lickanantay por sobre las

practicas de identidad nacional:

“La democracia fue como una esperanza(...)para nosotros fue un gran logro porque
creiamos que este pais no éramos uno solo(...)una oportunidad de levantar la voz y
decir “aqui hay Lickanantay, somos un pueblo’(...)desde ahi pudimos llegar a hacer
reconocidos como Lickanantay, con los instrumentos de ley, programas de
interculturalidad(...)”

Después de la dictadura militar, el proceso democratico de gobierno varia las funciones
del Estado de acuerdo al nuevo sistema de estrategias desplegado en el pais. En el caso del
reconocimiento indigena, se comenzd a instaurar politicas interculturales basadas en el respeto
por las diferencias culturales y la responsabilidad colectiva de reconocer la historicidad de
poblaciones étnicas, en tanto indigenas como tribales. Para Rubén lo anterior logré potenciar

su nuevo desarrollo identitario basado en el reconocimiento Lickanantay como etnia.

1. 3. Conocimiento y posicion®® en el Consejo Linguistico Ckunza

40 En este caso el concepto de posicion serd desarrollado en funcion del nivel de experticia de cada relator. Nos
guiaremos por el lineamiento de Trepos: “La experticia es el conjunto de posiciones sociales que producen
tension entre la practica profesional controlada y la préctica auto-proclamada de una competencia, en respuesta a
situaciones confusas que necesitan de una decision de validacion.” (Trepés, 1996, pags. 84-85)
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Rubén es uno de los principales impulsores sobre la idea de crear un consejo que permita
trabajar directamente las problemaéticas y soluciones sobre la lengua Ckunza. Su interés nace a
partir de su posicion como Consejero Nacional de CONADI vy las intervenciones en coloquios

que realizaban en conjunto con MINEDUC hacia las comunidades Lickanantay de la zona.

“trabajé mucho con los educadores tradicionales y de ahi con el Ministerio de
Educacion poder impulsar una forma de ayudar a lo que era el trabajo como
pueblo...a definir y ayudar a materializar mucho mas su identidad del pueblo
Lickanantay”

Una vez concretado el consejo como proyecto el afio 2009, su nivel de experticia cambia
de acuerdo al nuevo posicionamiento que asume dentro de este siendo presidente. Por lo tanto,
el nivel de informacidn que maneja sobre la creacién y desarrollo del Consejo es alta, debido a

que cuando se le pregunta si ain mantiene el cargo, su respuesta es de afirmacion.

Ademaés de ser presidente es también parte de los cinco investigadores encargados de
unificar los criterios del Ckunza. Cumpliendo las dos posiciones ejercié parte del primer
objetivo del CLC relacionado a la investigacion linglistica en terreno con habitantes

Lickanantay.

“Finalmente nos dimos cuenta que no habian pero si la mayoria balbuceaban palabras
sueltas de lo que era el Ckunza(...)entonces ahi nosotros vimos que era forma de
poder llegar a revitalizar el Ckunza(...)para poder darles respuesta a la necesidad que
también tienen como Lickanantay o atacamefio, que hoy se identifican o se auto
determinan”

El relato de Rubén se sistematiza de acuerdo a una identidad étnica que se superpone a
otras identidades que pueda poseer. Al tomar conciencia sobre la particularidad de su
comunidad, emplea un discurso que es colectivo cargado de estrategias de accién, para dar
respuesta a la “necesidad” de “materializar”, es decir, en términos palpables respaldar la

condicidn étnica Lickanantay a través del Ckunza.

2. llia Reyes Aymani

Nacio y crecio en la localidad de San Pedro de Atacama. Posee directa relacion familiar
con los relatores Rubén Reyes y Wenceslao Reyes, por lo que también pertenece a la etnia
Lickanantay. Actualmente reside en la misma localidad y es propietaria residencial del lugar
donde habita. Con 43 afios nos relata su experiencia de vida y su posicion como investigadora

dentro del Consejo Lingiistico Ckunza®*.

2. 1. Cosmovision Lickanantay

4! Relato realizado el 31 de Julio del 2019 en la localidad de San Pedro de Atacama.
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Lo primero que nos relata es sobre una vida sacrificada en el desierto y cémo aquello
influye directamente con la vision y practica de los Lickanantay.

“Como Lickanantay creo que es un valor a la vida, o sea, tremendo. Pasar
adversidades pero asi muchas. Es decir, siento el frio pero lo siento asi extremo, siento
el calor pero lo siento asi extremo. Entonces todas esas cosas te hacen tu personalidad
y esa es la que nosotros como Lickanantay tenemos, esa dureza, pero a la vez somos
demasiado docil(...)”

Es posible visualizar como codifica parte de su sistema de identificacion en la
cotidianidad de su funcién en relacion con la naturaleza y su sistema climético, en tanto, su
entorno es entendido como un territorio escaso de vegetacion y poblacion. Esto refuerza su
sentido de pertenencia al territorio y a su comunidad, ya que es posible inferir que las
sensaciones percibidas por Ilia en cuanto al clima en cuestion son de cardcter comunitario

asociado a su etnia.

“(...)se aprende a vivir en este contexto y es maravilloso(...)poder visualizar todas las
cosas que estan en el entorno y hacerlas tuyas(...)este lugar que es de los Lickanantay,
eh...aprender a ser muy agradecido”

A través de su experiencia visualiza el espacio territorial como territorialidad natural en
la cual estructura y da sentido a su identidad. Se apoya de elementos inscritos dentro del
territorio (flora-fauna-elementos) para establecer una relacion con el entorno natural, traducida
en tradiciones, pues son replicadas constantemente segln un tipo de organizacion simbdlica y
de las cuales corresponden a una calendarizaciéon. Esta dindmica a su vez, responde a un
pensamiento colectivo, en tanto, es consciente de la apropiacién cultural que como comunidad

establecen en base al sitio de habitabilidad.

Ademas relata sobre un territorio que también provoca instancias de participacién
colectiva, en lo cual miembros de la localidad identificados como Lickanantay transmiten
saberes pasados de acuerdo a una reproduccion cultural transgeneracional, y que en definitiva
conforma sus identidades. Por lo tanto, aqui también es posible reafirmar la condicion de

identidad étnica a través de su experiencia.

“«“

osotros somos muy agradecidos. Para todo hacemos ceremonias. No sé, sembramos
algo, agradecer, cosechamos y agradecer(...)es pedir permiso(...)porque las cosas no
se dan asi y mientras mds agradecido soy es mas la abundancia que tienes”

Ademas su cosmovision en relacion al territorio se constituye de acuerdo a un sistema de
reciprocidad. Es posible inferir la codificacién de los elementos pertenecientes al territorio
bajo su singularidad, otorgandoles significados y valores. La sustentabilidad de los elementos
son en parte existentes gracias al respeto que la comunidad Lickanantay otorga a la naturaleza.
Por aquello no sélo lo expresan en practicas laborales como la agricultura y ganaderia, sino
también bajo ritos y ceremonias particulares de cada codificacion que establecieron en su

entorno.
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2. 2. Lo Ckunza desde lo vivido

Su experiencia con la lengua Ckunza es similar al relato de Rubén ya que como dijimos
anteriormente comparten un parentesco familiar, por lo que es posible inferir nuevamente: A)
La insercion al sistema educacional, especificamente el ingreso a la Universidad pudo dar
cuenta de la particularidad de sus préacticas culturales, utilizadas s6lo en el entorno en el cual
convive, ya que al migrar a la ciudad lo involucr6é con diversos elementos externos a su

cotidianidad, sumado a los aprendizajes insertos en la misma malla universitaria.

“(...)tuve la oportunidad de salir y escuchar la lengua Aymara(...)entonces ahi me di
cuenta que la lengua Ckunza existia y ahi vuelves hacia atras y dices tu “;Ah! Como le
las fueron cortando, como me fueron anulando eso”, siendo que era mi lengua”

En los afios que ella estudié Pedagogia Intercultural Bilinglie en la Universidad de
Tarapacd, la lengua Ckunza no estaba reconocida por el PEIB como lengua vibrante y
hablante, por lo que el sistema ofrecidé aprender la cultura e idioma del pueblo originario
predominante segln la zona geografica donde se impartiera dicha carrera, en este caso el

Aymara.

B) Relaciona directamente los conocimientos que posee del Ckunza con los procesos
sociohistoricos de la etnia Lickanantay. Lo ve de forma negativa, afirma que cada
acontecimiento ayudd a degradar la condicion materna del Ckunza en los Lickanantay, y es

por ello que no pueden en su propia lengua comunicarse fluidamente.

“(...)la chilenizacion es lo que te borra, ahora uno se da cuenta, pero en ese tiempo es
lo que te borraron todo por hacerte chileno(...)nos negaron a nosotros nuestro legado
ancestral y desde ahi borraron nuestra lengua.”

En este caso llia mediante su movilidad territorial pudo dar cuenta de su condicion
étnica y ademas reconocer factores sociohistdricos vividos anteriormente, como el proyecto de

identidad nacional del cual fue parte inconscientemente y que degrad6 su condicion étnica.

2. 3. Conocimiento y posicién en el Consejo Linguistico Ckunza

Ilia es parte del CLC después de haberse realizado el coloquio del afio 2009. Por parte de
Rubén tuvo conocimiento sobre la formacion del consejo. Desde ahi se adhiri6 como
investigadora bajo la primera fase del proyecto, la cual componia el trabajo en terreno y

busqueda de documentacion Ckunza.

Antes de pertenecer al consejo, ya ejercia como pedagoga intercultural bilingie en la
localidad de San Pedro de Atacama. Su nivel de experticia se basa en la posicion paralela que
ejerce como educadora intercultural y las fuentes de experiencia sobre el Ckunza, que en este

caso apuntan sobre una transmision oral familiar desde sus padres y abuelos.

“(...)ellos hablaban muchos vocablos. Incluso mi mama hasta ahora habla vocablos y
ahi estoy pendiente de copiar(...)sé que la lengua Ckunza estd vigente y que cada dia
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hago talleres o sensibilizacion y me cercioro de que si, nos podemos comunicar con
ella”

Utiliza el término “sensibilizacion” para referirse a formas de resistencia cultural sobre
el modo de vida Lickanantay. Esta sensibilizacion se efectia de acuerdo al empleo de
estrategias segun su nivel de experticia, en tanto, en su posicion como educadora en el
establecimiento de Junta Nacional de Jardines Infantiles (JUNJI) y como investigadora en el
CLC de San Pedro de Atacama.

“(...)si bien esta en todos lados, todos los dias decimos alguna palabra, pero no
tenemos esa conciencia de que es lo que estamos diciendo y eso es lo que falta de
poder decir pucha hablo una palabra, pero hablo por hablarla o mejor la busco y
digo que es lo que realmente estoy diciendo, y en ese proceso estamos. ”

Alude a un escaso reconocimiento del Ckunza en términos comunitarios. Si bien no
menciona referencia etaria, podemos establecer la probabilidad sobresaliente en personas
adultas Lickanantay quienes conllevaron los procesos sociohistéricos antes de la incorporacién

al sistema judicial de la ley n°19.253.

3. Wenceslao Reyes

Proviene de la localidad de San Pedro de Atacama. Pertenece a la etnia Lickanantay por
ascendencia directa de sus padres. Actualmente reside en la misma localidad y es propietario
residencial donde habita. Con 59 afios nos relata su experiencia de vida y relacion con el

Consejo Linguistico Ckunza®.

3. 1. Cosmovisidn Lickanantay

En cuanto a su experiencia de vida, Wenceslao narra sus vivencias y pensamientos en
relacién directa con lo que él considera Lickanantay. Ademas su relato intenta reflejar el
pensamiento colectivo de su etnia. Utiliza “nuestro”, “nosotros”, “pueblo” para hacer alusion a

la cosmovision Lickanantay.

“(...)nuestro mundo estd basado en el agua, es lo fundamental, de ahi que tenemos
canticos que se conservan en la lengua del Ckunza.”

Devela el reconocimiento de un sistema cultural especifico al visualizar lo Lickanantay
como “mundo” (referencia para particularizar). En primer lugar este mundo otorga un valor
fundamental al agua como parte de su sistema de vida. Segundo, dicho valor es de caracter
comunitario, los cuales adhieren un sentido de pertenencia. Tercero, se puede deducir que la
relacion con el agua es de agradecimiento y retribucion, ya que aquello es reproducido en este
caso mediante el “cantico” alusivo al agua. Cuarto, este cantico en “lengua del Ckunza” como

rito opera en funcion de una organizacion simbdlica cultural, la cual es cosificada mediante un

42 Relato realizado el 29 de Julio del 2018 en la localidad de San Pedro de Atacama.
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calendario propio de la etnia Lickanantay. Quinto, al “conservar” la reproduccion de este rito,

también se puede interpretar como forma de resistencia cultural.

“(...)esta en la genética nuestra, ahi somos diferentes como domesticadores hombres,
domesticadores del desierto, ahi esta nuestra gran fortaleza(...)”

“(...)aca en el desierto hay una cosa que tenemos que decir que todo nos
cuesta(...)nosotros tenemos que encaminar nUestros rios, tenemos que hacer nuestra
siembra(...)y eso nos lleva a hacer ciertas ceremonias que son especiales(...)”

Una vez més narra en funcion de establecer una representatividad colectiva. El desierto
es también un elemento de identidad étnica. Es el sustento territorial de identificacion y
pertenencia del cual despliegan sus actividades. Ademas desde su identificacion al género
masculino alude al caracter domador Lickanantay referido al tratamiento de la tierra, como la
agricultura, ganaderia, que escasamente se da en ese sector, reforzando la perspectiva de “todo

nos cuesta”.

La perspectiva de “fortaleza” es descrita por Wenceslao bajo el elemento biologico
“genética” como alusion al soporte memorial étnico. Esto quiere decir que también concibe la
identificacion de pertenecer a una comunidad desde lo étnico desde la creencia de una

consanguinidad comun.

3. 2. Lo Ckunza desde lo vivido

Al momento de preguntarle sobre su experiencia respecto a la lengua Ckunza, la imagen
que proyecta mediante su relato es de plena conciencia sobre los aconteceres sociohistéricos
que degradaron su condicion étnica. Aun asi nos manifiesta un conocimiento basado en la

oralidad como funcion de transmision cultural en el interior de su comunidad.

“Prdacticamente nacimos escuchando la lengua Ckunza, especialmente en el
carnaval(...)escuchabamos a nuestros padres(...)y nosotros especialmente nos
preguntdbamos qué significaba y... con el tiempo nos dimos cuenta que era nuestra
lengua Ckunza, de nuestro pueblo.”

La valoracion del Ckunza adherida a su identidad étnica fue desde su trabajo individual
de reconocimiento como Lickanantay. En base a lo vivido como certero, es posible inferir la
funcion de oralidad desde el inconsciente generacional, familia, amigos, etc., expresado en la

cotidianidad de sus funciones.

Al preguntarle sobre su experiencia en relacion al Ckunza en su educacion formal, su
respuesta es de total negatividad, la cual reafirma la intervencion del proceso historico de

chilenizacion.

“(...)se crearon para los indigenas Lickanantay las escuelas de concentracion para
crear el desarraigo de nosotros, pa’ perder la identidad, pa’ que nos chilenicen y yo
estuve ahi(...)incluso yo me atreveria a decir que han sido mas fuertes que la llega de
los espafioles. ”
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Una vez mas la vivencia acentla la idea de que la chilenizacién fue un proceso mas

devastador que otro acontecimiento histérico.

Asimismo, su reconocimiento étnico permite dar cuenta de qué elementos dan sentido a
lo que él entiende por identidad y como posteriormente desarrollan en comunidad formas de

resistencia.

3. 3. Conocimiento y posicion en el Consejo Linguistico Ckunza

Es parte del Consejo desde el afio 2016 cuando se realizé la busqueda y convocatoria de

investigadores locales que pudieran ejercer el mismo rol dentro de este organismo.

“nosotros venimos trabajando del aiio noventa y dos en trabajos anteriores como el
‘Rescate y recuperacion de la lengua Ckunza’”

“Nosotros” hace referencia a Juan Siares y Roberto Lehnert, quienes realizaron una
investigacion publicada el afio 1997, en funcion del trabajo en terreno en zonas atacamefias*®
sobre la busqueda del Ckunza en personas Lickanantay. Dicha publicacién revela un nivel de
experticia generado antes de su ingreso al CLC, enmarcado en su practica vivencial. También
se deduce el empleo de estrategias asociadas a la investigacion como forma de resistencia

cultural-étnica.

“Nuestra motivacion es lograr recuperar nuestra lengua madre de nuestra nacion
Lickanantay(...)el cual nos permitira permanecer en el tiempo(...)"

El rescate del Ckunza se torna como un eje de resistencia el cual otorga un sentido de
restitucion al contenido Lickanantay. Aquello es parte directa del fendmeno latinoamericano
indigena y su lucha por el reconocimiento, ya que Wenceslao mantiene un discurso enfocado
en restituir un tipo de reconocimiento asociado a la idea de nacion, lograndose diferenciar de

los términos culturales de la nacion de Chile**.

“La educacion estd basada en seguir colonizando o mantener la colonizacion a través
de su tema educacional e imponer a nuestra lengua en este caso, su estructura,
tonce[sic/ ahi es la principal discusion que tenemos y diferencia(...)”

En su posicion como investigador difiere del conocimiento asociado a la logica de
educacion formal, es decir que, dentro del grupo de investigadores hay personas las cuales se
profesionalizaron a través de organismos universitarios o instituciones y que potencian otra
vision sobre como reestructurar la lengua. Estas diferencias se tornan en discusion y revelan

los distintos niveles de experticia dentro de este grupo.

3 Dicha referencia esta en el capitulo 2 “Antecedentes” de esta investigacion.

4 La lucha por el reconocimiento desde el eje de nacién pretende solventar a las comunidades indigenas de una
organizacion politica propia, adquiriendo por tanto su propia gobernabilidad en términos politicos, bajo sus ideas
centrales de cultura y caracteristicas étnicas-sociales en comun. Desde esta idea, la lucha por el reconocimiento
colectivo vela por solventar y reestablecer parte de su contenido cultural con el propédsito de “permanecer el
tiempo”, inferido en las posteriores generaciones que recibiran todo el acopio cultural cargado de valoraciones y
significancias.
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4. Juan Siares

Juan Siares pasoé gran parte de su vida en el Valle de Catarpe, ubicada a 5 kilémetros de
San Pedro de Atacama. Pertenece a la etnia Lickanantay por ascendencia directa de sus padres.
Actualmente vive en San Pedro de Atacama y es propietario residencial donde habita. Con 65
afios relata su experiencia de vida y su posicion como investigador del Consejo Linguistico

Ckunza®.

4. 1. Cosmovision Lickanantay

Juan narra la vision que tiene del mundo y sus acciones desde la autoidentificacion como
Lickanantay. Habla desde la pluralidad de contenidos basados en ‘“nosotros”, “nuestro”,
explayando un sentido de pertenencia étnico y el discurso de representar colectivamente lo que

él considera como parte de su etnia.

“Todo lo que nos representa, la tierra, el aire, los animales, los pdjaros, el ser
humano(...)todos somos llamémoslo la vision nuestra todo lo aceptamos(...)la parte
nuestra vision es asi todos somos uno solo(...)”

La vision Lickanantay segun Juan se desarrolla en funcion de un sistema de convivencia
que no discrimina origen territorial, cultural, ni contenido bioldgico. Ademas es posible inferir
que el sistema cultural Lickanantay esta sujeto al progreso de todo lo que rodea la comunidad

de forma material e inmaterial, ya que su representacion depende de estos elementos.

“Yo creo que las creencias van dentro del espiritu(...)los espiritus estan todos los dias
con nosotros(...)los espiritus ancestrales tenian vida(...)como mi mama que ya no estd
pero tuvo vida, los espiritus de los volcanes también(...)”

La analogia entre su madre y los volcanes refuerza una creencia que no posee un ideal
de jerarquia entre la comunidad y lo que los rodea, sino mas bien demuestra que para la etnia
Lickanantay todo elemento es vivo, todo tiene “espiritu”, lo cual seria una caracteristica

comun para todo lo existente.

Aun asi es posible inferir que dicha categoria no asume el rol de ninguna religiosidad de
origen cristiano, ya que en ningin momento Juan relata sobre practicas culturales asociadas a
este tipo, pero aun asi podemos dejar al margen la idea de que el concepto de “espiritu” puede

responder a un origen similar de creencia.

“Nosotros los Lickanantay tenemos esa reciprocidad con las personas y se nota sobre
todo con la limpia de canales, tenemos que trabajar todos para poder regar con el
agua nuestros previos(...)nos da pasto, nos da animales, nos da todo, el valle, la
fruta...entonces el agua también es espiritu”

Desde la interpretacion de sus costumbres Juan es consciente sobre lo que la practica

Lickanantay pretende ser dentro de las comunidades. Todos responden a un solo sentido sobre

45 Relato realizado el 25 de Julio del 2019 en la localidad de San Pedro de Atacama.
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el respeto y ayuda con el entorno, teniendo en cuenta que el agua es la fuente principal de

subsistencia.

“Entonces nos queda la virtud, una persona muere cuando pierde su virtud y por eso
nosotros permanecimos por la virtud. Ahi se pierde todo, se pierde el egoismo, se
pierde la riqueza(...)

Juan sostiene a través de la virtud el principio positivo de la comunidad Lickanantay, en
que todo su sistema de orden simbdlico responde a la conviccién de horizontalidad con el
medio. Esto puede ser inferido en forma diacronica, en que los hechos de origen étnico

vuelven a reinventarse desde la oralidad como elemento de resistencia cultural.

“(...)todo bajada dentro de un mismo sistema como la cosmovision andina que es la
misma, son los mismos sentimientos, pero lo que nos ha cambiado han sido la parte de las
banderas(...)”

Por dltimo, reconoce similitudes culturales entre poblaciones étnicas ubicadas en la
zona de los Andes, y la intervencion del Estado desde dos visiones. Primero desde el eje
educacional con programas de interculturalidad, promovidos a partir de la ley 19.253, los
cuales corresponden aprendizajes interpretativos sobre el concepto de cosmovision. A partir de
aquello podemos inferir el reconocimiento cultural que menciona Juan y la asimilacién
cultural a través de lo “andino” como punto de anclaje territorial. Segundo, desde la ya
mencionada intervencion nacionalista, enfocada en construir identidades a partir de la idea de

nacion en Chile.

4. 2. Lo Ckunza desde lo vivido

El conocimiento que posee sobre el Ckunza responde basicamente a lo vivido desde la
intimidad de su hogar, al escuchar a sus padres hablar palabras sueltas.

“(...)las primeras palabras que escuchamos con los padres era cuando uno por ejemplo
iba a cortar pasto, a cortar trigo(...)por ejemplo mi tia me decia "a cantonear’, €0 era
que en la esquina habia que picar, el aloja esta “cachinto” era el aloja esta dulce.”

Se puede inferir que el Ckunza era expresado y transferido como una forma de
modismo, relativo al extenso de su sistema cultural, desde las practicas establecidas en torno a
la cocina hasta sus actividades laborales relacionados a la agricultura.

Ademas reconoce el hecho de que el Ckunza fue silenciado desde la llegada de los
espafioles como un proceso que a través del tiempo no se detuvo, adquiriendo nuevos

protagonistas.

“En el anio 1774 el corregidor Valvidieso, €l en la escuela de Toconao prohiben a los
niflos hablar en Ckunza, de ahi empezd antes de que esto fuera de Bolivia o de
Chile(...)a las mujeres les cortaban la lenguaf...)

Es posible reafirmar que parte de la historia del Ckunza es transmitida mediante relatos,

como via de traspaso oral en la comunidad Lickanantay, ya que dichos aconteceres no son
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parte del curriculum educacional que establecié el Estado de Chile, por tanto no son
situaciones de conocimiento comun y que sin embargo son del conocimiento de la comunidad

Lickanantay.

4. 3. Conocimientoy rol en el Consejo Lingiistico Ckunza

Juan es parte del CLC desde el afio 2016 cuando se realizo la convocatoria para designar
investigadores locales. Sin embargo, su trabajo de investigacion sobre el Ckunza parte desde
hace 40 afios atras y en conjunto con Wenceslao Reyes comienzan a escribir el Ckunza desde
la oralidad de las précticas comunitarias, dando cuenta también sobre la toponimia Ckunza
existente en los terrenos de San Pedro de Atacama.

“(..)mi papa el anio 1936 en Calama salio un diario que se Illama “El
Calamerio”(...)entonces cuando la gente de toda la Provincia El Loa pagaba los impuestos
a bienes nacionales(...)te anotaban con el nombre y €l nombre del previo, tonce[sic] mi
papa junté algunos diarios, los mantuvo, los guardd y después me los traspasd a
mi(...)entonces cuando empezamos con el Ckunza me doy cuenta que habian nombres de los
terrenos en Ckunza y espaiiol(...) "

Juan relata que la accion de su padre fue la clave para comenzar a generar ideas sobre el
rescate del Ckunza. A su vez, el contraste de informacion proporcionado en el diario, la
comunicacion entre sus pares y el nombramiento de los lugares y cosas en zonas atacamefias,
pudo concluir que el Ckunza era diferente al idioma espafiol, y por lo tanto, una forma de

comunicacion propia de su etnia.

Antes de comenzar el proyecto del CLC Juan en conjunto con Wenceslao y Roberto
Lehnert realizaron una investigacion relacionada al Rescate de la lengua Ckunza ya
mencionado anteriormente. Ademas, la intervencion del Estado fue importante en el proceso,
ya que agentes del gobierno auspiciaron su estancia en Santiago con el proposito de restaurar
el Glosario de la lengua Ckunza escrito por Emilio Vaisse, ya que en San Pedro de Atacama

estaba en formato cinta.

“(...)y asi si no hubiera sido por nosotros seguiria precario porque nosotros fuimos los
que insistimos para que salga de nuevo el diccionario de Emilio Vaisse...y de ahi
empezamos a surgir pa’ delante(...)”

Gracias a su accionar el Glosario de Vaisse -el cual conlleva mas contenido Ckunza-,
pudo ser utilizado posteriormente por los investigadores del CLC como guia para la creacién y

unificacion del Grafemario Ckunza.

En su experiencia, la participacion del Estado se refleja mucho antes de que se

conformara el CLC, especialmente con instituciones ligadas a la promocion indigena.

“(...)hace anos atras salio la CONADI buscando los apellidos de los descendientes
atacamenios(...)para llegar a este consejo se partio mucho antes como un estudio,
vendo a todos los pueblos(...)eso partio mas con CONADI ellos auspiciaban(...)”

46 \Ver anexos n°1, paginas 111-112.
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Segun es posible inferior, el ejercicio de trabajo en terreno por parte de CONADI
responde a los requisitos dispuestos en la ley 19.253 articulo 2, promulgada unos afios antes de
la conformacion del Consejo Linguistico Ckunza. Siendo asi, CONADI como representacion
visible del Estado (poniendo a disposicion agentes indigenas al servicio de su comunidad) ha
sido parte importante en el manejo y gestion de los recursos destinados a las comunidades
indigenas. En este caso, para la lengua Ckunza ha podido ser participe de la conformacion de

un organismo mediado por los propios habitantes Lickanantay.

“(...)hay escrito si po’, Emilio Vaisse, San Ramadn, pero no hay ningun linguista que
diga “yo estudié el Ckunza” y ;Por qué? Porque no tienen la vivencia.”

El nivel de experticia de nuestro relator responde a una formacién autodidacta, ya que en
su relato menciona haber trabajado en el sector de mineria sin tener mayor conocimiento sobre
la linguistica. Su formacion en el dmbito Ckunza estd relacionada con el manejo de
informacidn obtenido a través de la vivencia desarrollada en el interior de su hogar y en su
comunidad. Las herramientas basicas de educacion formal (su nivel educacional es media
completa) le entregaron los recursos para diferenciar lo relativo a su etnia y cdmo a traves de

lo escrito poder restaurar su lengua de origen.

5. Lorena Vilca

Nacio y vivid gran parte de su vida en la ciudad de Calama, ubicada a 105 kilémetros de
San Pedro de Atacama. Pertenece a la etnia Lickanantay por ascendencia directa de sus padres.
Actualmente vive entre Calama y San Pedro de Atacama y es propietaria residencial donde
habita. Con 43 afios relata su experiencia de vida y su posicion como participante del Consejo

Linguistico Ckunza®'.

5. 1. Cosmovision Lickanantay

Su relato alude a un nivel de conocimiento compartido en la comunidad Lickanantay,
por lo cual tiende a hablar en plural para expresar un sentido de pertenencia local ligado al
territorio y al imaginario de la poblacion Lickanantay. Esta distincion reconoce la

particularidad de su cultura, lograndose distinguir de otras etnias.

“Cuando hablamos de nuestras tradiciones, cuando hablamos de que es nuestra
cultura eso conlleva todo y a eso se suma la cosmovision indigena que nosotros
tenemos por nuestra condicion étnica.”

La comprension de su cultura estd sujeta bajo el nivel de experticia que emplea en
conceptos como “condicion étnica”, “cosmovision indigena”, la cual puede ser deducida desde

la insercion de programas con enfoque intercultural en Chile a partir de los afios noventa, con

47 Relato realizado el 29 de Septiembre del 2019 en la localidad de San Pedro de Atacama.
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el fin promover la concientizacion y reconocimiento en las poblaciones indigenas sobre la

particularidad de sus practicas y el manejo de informacion.

“(...)asi como llevamos la sangre nativa, también llevamos el Ckunza.”

La concepcion de pertenecer a una etnia para Lorena no esta asociada sélo con continuar
practicas de su sistema cultural, sino también se arraiga la idea de que la genética es parte del
soporte étnico. Esto deja una interpretacion abierta sobre qué es ser realmente nativo en la
actualidad y hasta qué punto es considerable y aceptable, para ser parte de una comunidad

étnica.

“(...)yo veo el modo de vivir de mi familia Lickanantay y aca en San Pedro de
Atacama, nosotros cumplimos con nuestras tradiciones y con nuestra cultura(...)”

Al expresar “nosotros cumplimos” comporta un tipo de organizacion tal que los agentes
son capaces de identificar y utilizar conforme a una especie de calendario como organizacion
simbdlica (tradicion) las diversas actividades que los unen como comunidad étnica, a pesar de
que se encuentren bajo distintos sistemas socioculturales, logran identificarse en lo

Lickanantay como identidad étnica y como aquello infiere en su cotidianidad.

5. 2. Lo Ckunza desde lo vivido

A preguntarle sobre su experiencia con la lengua Ckunza Lorena reconoce que es nativa
de su etnia. Aprendié de ella mediante dos procesos: 1. Practica de transmision oral por parte
de su familia, 2. Sistema escolar. Ademas cuenta sobre su conexién familiar con uno de los

investigadores del CLC, Tomas Vilca.

“Yo escuchaba a amigos de mis abuelos, a mis abuelos mismos comunicarse muy
poquito en Ckunza y eso es lo que a mi me llam6 mucho la atencion y por eso yo mas
adelante lo integré en mi poesia y fue una experiencia vivida a través de mi nifiez”

El conocimiento que adquirié Lorena a través de su familia, revela el caracter
desinteresado con que los mayores transmitian su lengua de origen sin necesidad de adoctrinar
en las bases culturales la lengua Ckunza para las generaciones siguientes, ya que segin es
posible interpretar, los sucesos histéricos revelan el cambio materno de lenguas, que confluyé
en el idioma espafiol como sistema de comunicacion comun. Afiadiendo la interposicion del
proyecto de identidad nacional, que dejo en sumision a las comunidades étnicas, llegando al

punto convivir sin ejercer plenamente su sistema cultural.

Desde lo vivido retorna al Ckunza mediante su labor como poeta. Aquello es ejercido
como soporte cultural del cual no solo le adhiere un sentido de pertenencia, también sus

escritos responden a una forma de transmision cultural de su etnia.

“(...)me parece que el ochenta y seis con don Alejando Alvarez atacamefio que se
radicé en Calama, él integrd a la biblioteca de Calama, especificamente en el Colegio
Claudio Rau los primeros diccionarios en Ckunza hechos por nativos de aca de la
zona(...)yo estudié en el Claudio Rau por eso lo puedo contar(...)”
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A diferencia de otros relatores, Lorena si tuvo la oportunidad mediante el sistema
escolar de integrar nuevos conocimientos sobre el Ckunza o al menos tener una idea de que en
su colegio se generaron instancias de aprendizaje sobre aquel. Aun asi es posible inferir que
dichos diccionarios fueron creados en base a las perspectivas de cada autor —Lickanantay o
afuerinos- en relacién a la formacion linguistica Ckunza, por lo tanto, aun en ese tiempo no

existia un consenso unificado sobre como estructurar la lengua.

Ademas es preciso mencionar que dicha instancia de accion por parte del colegio
Claudio Rau es ejercida desde el grado de importancia que confiere al Ckunza como parte del
sistema cultural Lickanantay, visualizando la lengua como mecanismo de intercambio

socialmente activo desde la escasez de recursos linguisticos.

“Nuestra lengua se habla de tres maneras diferentes: una que es la lengua hablada, se
habla de manera aislada mimetizada con la lengua espariola(...)también la lengua se
habla a través de senas(...)numero tres, con los sonidos de la naturaleza.”

“(...)es todo un momento también que tiene que ver con la existencia de aca de la
tierra y del universo completo, ese es el Ckunza me entiende(...)El Ckunza no es
superficial, es mds interno, es como el nativo(...)Lickanantay es pacifico es

pasivo(...)”

Sistematiza la lengua Ckunza de acuerdo al accionar de agentes Lickanantay en funcién
de la relacién que tienen con la naturaleza. Esto demuestra el complemento existente en su
cosmovision étnica, desde la teoria a la practica. EI como la lengua se estructura en funcion de
lo material (personas, naturaleza) para comunicar aspectos inmateriales, que son a su vez el

sustento de accion (pensamientos, sentimientos, personalidad).

5. 3. Conocimiento y posicion en el Consejo Linguistico Ckunza

Lorena reconoce el trabajo continuo del CLC desde su conformacion, asistiendo de
forma discontinua debido a problemas personales, por lo cual decide retirarse. Sin embargo,
este afo logra asistir como participante del taller para la formacién de monitores que esta
realizando el CLC desde este mismo afio. Tal actividad es parte de las metas que el consejo ha
querido lograr después de la publicacion de su grafemario. Al igual que otros proyectos del
organismo, CONADI también ha intervenido en el taller como agente validador y generador

de fondos que permitan llevar el cronograma del proyecto a cabo.

Paralelo a su posicion como participante, Lorena sigue trabajando en su poesia pero
ahora integrando en sus versos el Ckunza desde la unificacion de criterios materializada por el
CLC.

“(...)muchos versos los tengo en Ckunza porque a mi lo que mas me gusta es innovar
un poco en el trabajo digamos e integrar nuestra lengua nativa para que la gente lo
conozca.”

El nivel de experticia sobre el Ckunza fue trabajado con anterioridad en su labor como
Poeta. Desde los recursos familiares y el trabajo individual relativo a la investigacion Ckunza,
logré articular la gramatica y fonética principalmente para hacer uso del contenido en sus
trabajos, generando ademaés fuentes de material audiovisual (CD) y uso de las redes sociales
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(Facebook) como forma de dar a conocer el Ckunza y su contenido étnico cultural desde su
identificacion como Lickanantay.

Antes de la publicacién del Grafemario Unificado Ckunza, Lorena alrededor de los afios
2009-2010 publicé un libro de poesia escrito en Ckunza. También con recursos propios pudo
grabar un CD hablado y musicalizado en la misma lengua. Todo lo anterior estd actualmente
agotado, ya que menciona no haber postulado a ningin fondo econémico del cual pudiese

obtener mas copias.

“Todo esto ya es una forma de prolongar el Ckunza y ser un aporte, porque uno como
nativo también tiene que hacerlo, dar para recibir, la Patta Hoiri nos pide”

Las actividades realizadas por Lorena relevan su fuente de estrategia impulsadas por un
sentido de pertenencia étnico, el cual pudo llevar a cabo sin intervencion directa del Estado o
entidades privadas. A su vez representa el amplio de Lickanantay que en forma individual han
sistematizado el Ckunza de acuerdo a lo vivido y bajo distintos ejes han ejercido un soporte

material que dé cuenta sobre la existencia comunicacional de la lengua.

Por lo tanto, su nivel de experticia se conforma de acuerdo a su experiencia vivida
durante su nifiez y las précticas culturas ejercidas en el entorno familiar y la disponibilidad de

un saber Ckunza en libros insertos en el Colegio Claudio Rau.

6. Elaine Herrera

Elaine ha pasado toda su vida en el sector rural de la Ciudad de Calama, ubicada a 105
kilometros de San Pedro de Atacama. Pertenece a la etnia Lickanantay por ascendencia directa
de sus padres. Actualmente vive en el mismo hogar y es propietaria residencial. Con 64 afios
relata su experiencia de vida y su posicion como participante del Consejo Linguistico

Ckunza“®.

6. 1. Cosmovision Lickanantay

Elaine proyecta en su relato la distincion entre vivir en sector urbano (ciudad)/rural
(campo) y ser Lickanantay/Chilena con el fin de dar a conocer su experiencia de vida. Asocia

29 <¢

“comunidad”, “pueblo”, “nosotros” para referirse a su identificacion étnica.

“(...)ser de un pueblo que se es tanto el apego a la tierra, tanto el conocimiento de
otras cosas de cémo funciona la naturaleza que uno tiende a proteger nunca
danarla(...)entonces cuando uno se encuentra con eso y dice preferiria ser
Lickanantay y no chilena porque eso va contra los principios(...)"

Proyecta sus principios de acuerdo a una légica comin compensada en un tipo de

organizacion cultural y étnica, relacionado al mismo tiempo con el espacio territorial del cual

4 Relato realizado el 27 de Septiembre del 2019 en la ciudad de Calama.
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habita. En efecto, su posicion identitaria apropia lo Lickanantay como principal eje de
articulaciéon. Del mismo modo, aunque reconoce ser juridicamente parte del Estado de Chile,

externaliza de forma negativa las practicas cultural-politicas propias de la nacién.

“(...)desde 1990 recién las comunidades son reconocidas por el Estado y asi de manera
juridica, por lo tanto nosotros no nos dabamos cuenta de que éramos una comunidad y
de que éramos algo distinto(...)"

Esta percepcion sobre una identidad basada en lo étnico no fue construida sino después
de la implementacion de nuevos programas interculturales sujetos a la ley n°19.253 de
reconocimiento indigena en Chile, encabezado por las mismas comunidades étnicas en
conjunto con organismos del Estado. Aqui vemos como las funciones del Estado han
supeditado en los individuos mediante los procesos sociohistoricos ya antes mencionados,

acciones que refuercen el engranaje de una identidad nacional.

Entrelazando la practica de reconocimiento con su experiencia de vida, refuerza su
identidad bajo la agricultura como actividad econdmica familiar y comunitaria, arraigada en el

sector periférico de Calama.

“(...)yo le hablo desde mi comunidad, entonces estabamos separados y teniamos un
entorno mas bien pacifico, éramos agricultores(...)Calama no es una ciudad con
costumbres y tradiciones, en cambio el pueblo atacamefio si tienen sus costumbres y
tradiciones”

A pesar de poseer una conectividad con el sector urbano, establece la distincién desde su

espacio territorial arraigado a su formacion de identidad étnica.

“Aca por ejemplo se practica el carnaval al igual que en San Pedro, la mesa de
difuntos(...)Es una tradicion que se hace para el primero de noviembre para el dia de
todos los santos también. Entonces uno espera, para nosotros no hay un término con
la muerte, lo percibimos como una continuacion, como pasar a otro estado(...)hay que
saber rezar, coplar como le dice uno que son con versos(...)"”

Tanto “el carnaval” como “la mesa de difuntos” responden a una interpretacion de
tradiciones y costumbres propias de la etnia Lickanantay. Sin embargo, llevan consigo una
entrecruza de ideologias étnicas y externas. Al hacer uso de “San Pedro”, “primero de
noviembre” “dia de todos los santos”, se perciben logicas de origen cristiano, basados en la
constitucién de un calendario religioso Catélico. Aun asi, apropian el uso de elementos

externos convertidos en tradicion como reproduccidn sistematica de practicas pasadas.

6. 2. Lo Ckunza desde lo vivido

“Mis papas palabras sueltas yo creo que si, pero asi hablar Ckunza yo creo que no”

Su experiencia con la lengua Ckunza es escasa. No recuerda a ciencia cierta si sus
familiares lograron pronunciar palabras de origen Ckunza. Sin embargo, podemos dar cuenta
que si se comunicaban cuando Elaine nos relata con ejemplos como se relacionaban entre sus

pares. Tal vez no de forma consciente, sino a modo de “modismo”.

74



“Por ejemplo cuando deciamos Turi, que ahora es casa, pero para nosotros Turi era
el sector de Turi, por ejemplo Coyo, todas esas palabras son Ckunza y uno no las
asimilaba como Ckunza(...)”

Por otro lado, cursé el sistema de educacion formal bajo un curriculum con miras de
identidad nacional, adquiriendo conocimientos externos, de lo cual no estaba integrado el

aprendizaje de la lengua Ckunza.

“(...)No nada, ibamos a aprender lo que nos ensefiaban no mas po’, nos enseriaban la
cueca que se yo todas esas cosas que no sé po’ que Bernardo 0’Higgins que Arturo Pratt,
entonces no diferenciaba que yo era parte de una comunidad o que era atacamefia, no tenia
esa percepcion de identidad.”

Desde este proceso de chilenizacion, Elaine reconoce que en conjunto con la llegada de

los espafioles fueron momentos en que la lengua pierde fuerza.

“Si la chilenizacion y ademdas que bueno aparte de los espafioles, yo creo que en los
pueblos si seguian hablando me imagino, quizas no fluidamente pero si palabras que
se yo, cantos, conceptos”

Por lo tanto, antes de participar del CLC su nivel de experticia respecto al Ckunza esta
basado sélo en la asociacién de palabras adquiridas en el interior de su hogar y en su
comunidad; y que no poseen relacion con la propiedad del idioma castellano. A esta

asimilacion Elaine deduce que es Ckunza.

6. 3. Conocimiento y posicién en el Consejo Linguistico Ckunza

A partir de este afio Elaine es parte del CLC siendo participe del taller de formacion de
monitores de la lengua Ckunza. Es una de las diez personas que designo el CLC para optar a

dicha formacion.

No obstante, su nivel de experticia respecto a la lengua Ckunza no cambia alli, sino
alrededor del afio 2010 cuando en su posicién de dirigente comunal, logran postular a fondos
gue CONADI en este entonces estaba ofreciendo para proyectos relacionados a la lengua

Ckunza.

“Reconstruyamos entre nosotros algo para sentar y como eso lo podemos ensefiar los
ninios(...)los chicos hicieron una propuesta y nos ganamos los talleres y los
empezamos a hacer aca y era hacer trabajandolo”

La particularidad del caso refleja un doble desafio desde su posicién como dirigente:

debid aprender Ckunza mientras lo transmitia a su comunidad mediante talleres.

“Entonces ellos nos pasaron los diccionarios, analizamos los verbos. Entonces nos
daban tarea, cuento, cancion, lo que sea pero hdaganlo™

Dicha accion de agentes Lickanantay involucro perspectivas diferentes de acuerdo a un
solo sentido. Los asesores mencionados por Elaine corresponden a jovenes Lickanantay recién
graduados de la Universidad, los cuales adquirieron el compromiso de ayudar desde su

profesiéon a la comunidad. Esta articulacion como forma de resistencia étnica conllevé a que
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tanto estos como los participantes del taller, se reapropiaran del contenido cultural a través de

su lengua Ckunza.

“Y eso fue un trabajo muy bonito fijate. Los nifios Ilegaban con cuentos, con canciones
medias jocosas y hasta el dia de hoy los nifios siguen con ese Ckunza que se les
quedo(...)a lo mejor no aprendimos tanto Ckunza como hubiéramos querido, pero si
unié a la comunidad(...)y el segundo aiio también lo hicimos y se sumaron personas
mas adultas(...)empezamos a ensenarle a los chicos las tradiciones(...)"

Es posible inferir que a pesar del contenido historico y vivencial pasado respecto a la
escasez de la lengua Ckunza en su formacion personal, el nuevo rol del Estado en conjunto
con posiciones de resistencia étnicas, engloban a individuos desde distintas edades a aprender

y continuar con enlaces ideoldgicos pasados, tal que fundamente su identidad colectiva.

En estos espacios comunales fue posible transmitir las identificaciones culturales propias

de la etnia Lickanantay, siendo el Ckunza referente principal.

“Por ejemplo para el primero de noviembre deciamos ya hagamos comida, entonces
aprendian en Ckunza como se decia, harina, huevo(...)fue mas de convivencia y
también aprendiendo...”

También Elaine mediante su historia y sus distintas posiciones, concluye que la
formacion del Ckunza como soporte étnico es fundamental para reinterpretar la historia

Lickanantay desde la articulacion de transmision comunicacional.

7. Daniel Chinchilla

Naci6 en la ciudad de Calama y durante su proceso escolar vivio entre dicha localidad y
San Pedro de Atacama. Pertenece a la etnia Lickanantay por ascendencia directa de sus padres.
Actualmente vive en el Ayllu de Tulor y no es propietario residencial donde habita. Con 32
afios relata su experiencia de vida y su posicion como participante del Consejo Linguistico

Ckunza®®.

7. 1. Cosmovisidn Lickanantay

Al preguntarle como considera su vida y la relacion con el entorno, Daniel nos relata el
acontecimiento que cambiO su representacion de identidad desde una posicion étnica,
relacionando lo cotidiano de su vivencia entorno a la naturaleza y tradiciones familiares, las

cuales corresponden a un patrén comun y particular de las comunidades de zona atacamefia.

“Yo siempre lo tenia en mi subconsciente pero no hacia conciencia de eso hasta
cuando llegué a estudiar a la universidad(...)en esos anos de estudiante perteneci a
una agrupacion indigena, el cual yo ahi recién hice conciencia de lo que yo valia
como habitante de esta zona y por tener la ascendencia Lickanantay.”

49 Relato realizado el 2 de Octubre del 2019 en la localidad de San Pedro de Atacama.
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La decision de continuar sus estudios conllevd situarse dentro del fendmeno de
movilidad territorial, asociado a una suerte de migracion transitoria por parte de individuos
pertenecientes a localidades donde no existen establecimientos de educacion superior. Bajo
esta logica, pudo dar cuenta como lo caracteristico de su comunidad no era visible en el sector
urbano. Ademaés es posible afiadir que su participacion voluntaria en la agrupacion indigena
responde al plan comin de accidn de reivindicacion social indigenas, gestadas a partir de

programas amparados por la ley n°19.253.

’

“Pero después cuando fui consciente de mi identidad y le di valor a eso yo de ahi pa
delante[sic] me considero Lickanantay. Es mi cultura y se entiende que es anterior a
estos procesos colonizadores y los procesos de Estado(...)yo me voy mucho mas atrds
a lo que eran mis abuelos y ellos eran Lickanantay. Y después por vivir en esta zona
me considero chileno en segundo lugar.”

En este nuevo proceso de reconocimiento identitario surge un cambio de rol, del cual
mediante la asociacion de elementos y practicas socialmente compartidas, Daniel se integra de
forma consciente a la comunidad de Lickanantay, superponiendo su identidad étnica por sobre
una identidad nacional al mencionar que en segundo lugar se considera chileno. Asimismo de
forma subjetiva diferencia los elementos arraigados en su cultura interiorizada, seleccionando
su nivel de distinguibilidad (como forma de reconocimiento) y su nivel de relevancia (en la

practica).

“Y también le doy un valor a las actividades que aun desarrolla mi familia, en el caso
mi mama que es agricultora, hace poquito hizo su minga y sembro maiz(...) lo primero
que te ensefiaban tus abuelos era a conocer el territorio(...)si ellos tenian que ir con
su ganado en esos afos te llevaban a ti, te ensefiaban los sitios de los corrales
comunitarios(...)como recolectar(...)a través de esas experiencias uno sigue
aumentando su identidad, entonces yo lo valoro y respeto y lo quiero preservar(...)”

Teniendo en cuenta que actividades como la agricultura y ganaderia son actividades de
caracter mundial, Daniel las transfiere como parte de unidades distinguibles, las cuales son
parte de las configuraciones simbolicas que sustentan su cultura y por lo tanto su identidad, de

lo cual también se representa en lo colectivo (corrales comunitarios) en lo Lickanantay.

“(...)el tener un respeto por la tierra y por el agua, el hacer las ceremonias como la
limpia de canales, el agua es un elemento vital para esta zona porque es
desértica(...)entonces es un tema de ser agradecido con tu entorno(...)"

Las actividades comunitarias (limpia de canales) reflejan la sistematizacion de los
significados culturales en agentes, en este caso étnicos, los cuales ven los recursos naturales
como bienes vitales, bastos de reciprocidad y que a través de este relato como forma

individual se da cuenta de una organizacion detras que se sustenta bajo estos principios.

7. 2. Lo Ckunza desde lo vivido

Sobre su experiencia con la lengua Ckunza, nos narra la escasez de conocimiento que

posee en cuanto a su contenido linglistico.
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“(...)en el caso de mi mama ella no tuvo acceso a esa educacion, ella igual en su nifiez
comenta que sus abuelos decian algunas palabras en Ckunza y de hecho hay un
abuelito de ella que cantaba en Ckunza. Pero esa generacidén nunca transmitié esos
conocimientos(...)"

A partir de lo anterior es posible inferir la importancia de la transmision oral en la etnia
Lickanantay, ya que por generaciones pasadas era la Unica via por la cual la lengua Ckunza se
condensaba en un recurso viable de comunicacion, aungue fuese desde la escasez de palabras.
Desde la escasez hasta la nulidad oral Ckunza experimentada en generaciones por la familia de
Daniel, ejemplifica las contantes variaciones que sufren las culturas mediante procesos de

exclusion o incorporacion de elementos a través del tiempo y espacio social determinado.

“De lo poco que sabia sobre la cultura Lickanantay que era un pueblo antiguo que
existio quinientos afios atrés y te mostraban fotos de museos arqueoldgicos y las
ruinas de Tulor. Eso fue lo Unico que como educacion te dio la escuela.”

Por parte del sistema educacional de Chile tampoco recibié ningln tipo ensefianza
Ckunza. Més bien devela la imposicion intelectual de caracteristicas nacionalistas, ya que en
cuanto a la tematica de “pueblos originarios” fue visibilizada su cultura como parte de las

civilizaciones que hoy no estan presentes.

“La aprendi en Antofagasta. Lo que pasa es que teniamos muchos talleres de Ckunza
a través de esta agrupacion “Ayllu” y eso si bien no nos ensefiaron a estructurar
frases(...)pero nosotros en ese tiempo solo recibimos significados como un diccionario
Ckunza-espafiol, entonces uno podia jugar por asi decir a como armar frases”

La ensefianza del Ckunza en su periodo de universidad da cuenta de un proceso de
resistencia étnica condensado desde la agrupacion “Ayllu”. Mediante un organismo externo
Daniel pudo acceder al conocimiento del Ckunza logrando apropiarse de recursos lingisticos

para identificarse.

Por altimo, desde su conocimiento nos relata la afectacion cultural que los Lickanantay
han vivido a través de determinados procesos sociohistoricos, lo cual para Daniel también esta

incluida la lengua Ckunza.

“En esta época del golpe de Estado habia un cura que castigaba a los nifios cuando
hacian sus tradiciones. De hecho el carnaval de Peine se perdio y es culpa por este
proceso militar que en ayuda con la iglesia catdlica ellos perdieron su
carnaval(...)entonces sin duda que el tema del golpe de Estado que si bien nosotros ya
no tenemos mucho conocimiento de la lengua con eso ya lo terminamos de perder.”

En este caso la imposicion cultural prospera en base al miedo ejercido hacia el sector
vulnerado y revela una intolerancia hacia lo diferente por parte de agentes representantes de la

institucion religiosa en confluencia con ideologias sujetas a la dictadura militar.

7. 3. Conocimiento y posicién en el Consejo Linguistico Ckunza

Como Lickanantay Daniel en el afio 2014 fue invitado a participar de una sesion

convocada por el Consejo Linglistico Ckunza.
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“(...)convocaron a traveés de la agrupacion “Ayllu” a las personas que quisieran dar
su opinion(...Jera llegar a un consenso ciertos contenidos gramdticos que ciertos
integrantes le daban y otros se oponian a eso. Por ejemplo ellos decian “yo interpreto
pachamama’ pero habia otro sector que decia otra cosa.”

A pesar de no pertenecer formalmente al CLC, dicho organismo para efectos de
validacion investigativa solicitd las diversas perspectivas de habitantes Lickanantay mediante
reuniones, lo cual segun la fecha coindice con la fase de elaboracion del Grafemario Unificado

Ckunza.

Actualmente Daniel es presiente de la “Comunidad indigena de Tulor y Beter”. Su
posicion como cabecilla de su comunidad de origen es ejercido en base a las diferentes
necesidades territoriales y culturales que condensan en proyectos, postulacion al Consejo de

Pueblos, etc.

8. Pamela Gonzélez

Nacié y permanecié durante su nifiez en la localidad de Toconao, ubicada a 37.7
kilometros de la localidad de San Pedro de Atacama. Pertenece a la etnia Lickanantay por
ascendencia directa de sus padres. Actualmente vive en la ciudad de Calama y es propietaria
residencial donde habita. Con 49 afios relata su experiencia de vida y su posicion como
participante del Consejo Linguistico Ckunza®.

8. 1. Cosmovision Lickanantay

Al preguntarle sobre su vision como Lickanantay alude sobre la importancia que tienen
las practicas étnicas como ejemplificador de impacto ambiental, argumentando que el mundo
ahora toma elementos ancestrales para desarrollar mecanismos de accién en pro de mejorar las

condiciones medioambientales.

“es una forma que hoy en dia muchos ambientalistas e investigadores lo han puesto asi
como en boga, y es lo que ancestralmente se ha practicado en las comunidades, el
reciclaje, el utilizar los recursos naturales, la sustentabilidad(...)”

Dichas costumbres de caracter “ancestral” son parte del caracter motivacional con que

una comunidad acoge el sentido de pertenencia. En este caso, “recursos naturales” alude al

trabajo relacionado con la tierra directamente y los recursos inmersos en ella.

“(...)de repente uno también va absorbiendo cosas desde el otro mundo, entonces vivir
en armonia, vivir en ese espacio donde tu puedas compatibilizar las cosas es dificil
porque el mundo occidental te va absorbiendo(...)

Tal sentido de pertenencia también incluye el espacio territorial como parte de su

identidad. Esto conlleva que realice una distincion entre su apropiacion e identificacion étnica

%0 Relato realizado el 25 de Octubre del 2019 en la localidad de Calama.
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y los elementos externos “mundo occidental” desde un punto de vista negativo, el cual no

compatibiliza con la relacion reciproca entre la naturaleza y los individuos.

“(...)porque en las comunidades no se requiere de muchos recursos para vivir, no se
requiere mucho dinero para vivir(...)el valor al trabajo, el valor a la solidaridad, el
valor a compartir, a la fraternidad, a la ayuda, y digamos en las comunidades todo el
mundo se conoce(...)alli yo siento que realmente hay sabiduria acumulada.”

2 (13

Asimismo, utiliza “nosotros”, “comunidades” para referirse al sentido Lickanantay. Y
desde su vision, el margen de convivencia esta sujeto a normas que responden a la simpleza de
vidas mas austeras, contentadas bajo un sistema de reciprocidad y conocimiento entre sus
pares, lo cual reafirma la distincion que establece en el sistema neoliberal implantado en el
Estado de Chile.

Por ultimo, dicho reconocimiento étnico fue forjado a partir del sistema educacional, en

cuanto a su formacién como educadora intercultural.

“Después de que estudié como profesora de educacion intercultural yo reconoci o miré
que éramos diferentes(...)cuando estabamos estudiando nos ensefiaban el Aymara Y
nosotros nos reconocimos como atacamenos(...)estabamos estudiando una cultura que
no era nuestra’

Nuevamente el concepto de interculturalidad ejerce un punto de encuentro entre el
Estado y lo Lickanantay, gracias al manejo y la insercion de programas que responden al

ejercicio de reconocimiento étnico.

8. 2. Lo Ckunza desde lo vivido

Su conocimiento respecto al Ckunza parte desde el interior de su hogar con su padre, el
cual sin tener mayor conocimiento del origen linglistico por el cual se comunicaba, hablaba

palabras sueltas en Ckunza.

“(...)mi papd pensaba que era Quechua esa palabra (Ckunn Yoconama®'), entonces
hace poco como dijo quechua yo como no le tomé asunto, sino que igual como empecé a
estudiar pedagogia intercultural ahi me di cuenta que existen varias formas o varios
idiomas(...)y precisamente en el vocabulario Quechua no esta esa palabra(...)”

Sin embargo, su padre nunca tuvo la intencion de traspasar esos conocimientos a su
familia, ni estructurarlos en la escritura, por lo que Pamela sélo desde la transmision oral y el

recuerdo asocia el vocabulario Ckunza.
“Durante mi proceso escolar nunca tuve una acercamiento del Ckunza”

Por parte del sistema educacional tampoco recibié conocimientos que potenciaran su
lengua materna de origen étnico, por lo que se le pregunté si desde su perspectiva considera

momentos en la historia Lickanantay que ayudaron a degradar la lengua.

51 Del Ckunza Ckunn: Nosotros, Yockonama: hablamos.

80



“Por ejemplo la colonizacion y la chilenizacion, no sé si la dictadura, no sé, porque en
verdad la chilenizacion con la dictadura van muy de la mano(...)yo creo que la
chilenizacion también es un proceso donde también se cerraron mucho mas la cultura,
pero yo desde mi experiencia no tengo resentimiento(...)”

Desde su vivencia respecto a la dictadura y la chilenizacion, es posible inferir que dichos
momentos historicos estuvieron normados bajo la naturalizacion de sus acciones, sin

cuestionarse el sistema por el cual esta inmerso.

8. 3. Conocimiento y posicion en el Consejo Linguistico Ckunza

Pamela como representante del MINEDUC en Calama, mediante la direccion del PEIB
desarroll6 en conjunto con otras entidades del MINEDUC, CONADI y parte de quienes son
hoy investigadores del CLC la propuesta de concretizar un organismo objetivado en emplear

estrategias de reinsercion del Ckunza de forma activa en la comunidad Lickanantay.

“(...)desarrollamos iniciativas de conversar, de dialogar en todos los pueblos y
algunas escuelas de Calama también(...)en ese trabajo concluimos cosas(...)después
de la realizacion de la jornada venia una reflexion y una sistematizacion de las
conclusiones(...)y en uno de los coloquios se sistematizo, se concluyo que debiese
crearse un Consejo Linguistico Ckunza y nosotros iniciamos ese consejo como
Ministerio de Educacion.”

En dicho acuerdo CONADI seria la entidad encargada de entregar los recursos y el
MINEDUC su rol como secretaria ejecutiva. En tanto ese fue el rol de Pamela desde el inicio
del proyecto (2003-2004) hasta su retiro (2015 aproximadamente). Por lo tanto su nivel de
experticia de acuerdo al trabajo del Ckunza va directamente enfocado en una perspectiva

educacional desde sus conocimientos como representante de una entidad publica.

Durante el desarrollo del consejo, MINEDUC decide retirarse, ya que no existié un

acuerdo entre la entidad y los investigadores del consejo.

“(...)como ministerio propusimos que fueran las educadoras que desarrollaran el
proyecto y que ellas fueran las investigadoras en cada comunidad y que ellas pudieran
validar en las comunidades las palabras, recrear o investigar la lengua. Pero ahi se
dijo que no(...)entonces no retiramos como institucion(...)”

Llegado a este punto, Pamela cambia su rol como Lickanantay para representar la vision
del Estado mediante MINEDUC. También es posible inferir una zona de conflicto entre
distintos niveles de experticia. Por un lado se encuentran las educadoras tradicionales, quienes
avaladas por su comunidad enfrentan el desafio de instruirse pedagdgicamente en el sistema
educacional ofrecido por el Estado de Chile, bajo la légica de interculturalidad. Y por otro
lado, se posicionan los cinco investigadores quienes avalados por las comunidades y el
Consejo de Pueblo Atacamerio se instruyen desde sus vivencias y los distintos niveles micros

de experticia segun su nivel educacional o posicion actual de ocupacion.
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Por altimo, Pamela nos comenta que después del retiro se establecio que las educadoras
tradicionales incorporarian los conocimientos del Ckunza desde el consejo a través de Tomas

Vilca como representante de este.

“es el que participa activamente en el consejo y es el representante del programa y él
transfiere a las educadoras...creo que terminaron un libro un diccionario, y ese
diccionario le dimos la oportunidad una jornada para que él pudiera transferir en
funcion de eso.”

Sintesis analisis categoria individual

En este primer item es preciso simplificar la informacion obtenida antes de llegar a la
resolucion de nuestra investigacion, de manera de poder ordenar los resultados obtenidos en

este primer espacio de analisis.

Respecto al primer eje “Cosmovision Lickanantay” todos nuestros relatores expresan
sentirse parte de la comunidad indigena Lickanantay. En la actualidad cada uno conlleva
practicas culturales que han sido asimiladas con el tiempo como parte de esta comunidad. Esta
asociacion y apropiacion de lo cultural esta inmerso dentro de un espacio territorial especifico
el cual también es reflejo del sentido de pertenencia Lickanantay. La materialidad del territorio
puede ser vista desde el primer mapa ubicado al principio de este analisis. En dicha estructura
cada elemento (flora-fauna), lugar o construccion lleva el mimetismo de lenguas circunscritas
en el territorio. Empero aun asi la vision Lickanantay se sustenta bajo su entorno siendo el

mismo medio natural.

Por lo tanto, podemos inferir en primera instancia que todos los relatores agencian sus
practicas de acuerdo al mismo margen cultural. Se identifican y articulan en base a creencias
comunes ligadas al territorio y la genealogia con caracteristicas de tipo fisioldgica y formal
con apellidos. Este criterio basico permite designar lo indigena Lickanantay dentro del
concepto de identidad étnica, ya que se estructuran a partir de relaciones intersubjetivas de
aspectos culturales que son construidos constantemente por los propios agentes. Esta
organizacion social dota de sentido, en tanto, es socialmente compartida y los provee de una

procedencia comun.

En el proceso de identificacion étnica a partir de los afios noventa, los agentes establecen
fronteras étnicas en que se reconocen parte del sistema intercultural y deconstruyen la idea de
homogeneizacion cultural implantada en una sola nacién dentro del mismo Estado. En
adelante su identidad étnica como status (Barth, 1976) es superpuesta por sobre otros signos

de identidad a los cuales puedan sentirse parte.

Lo cultural no s6lo apropia précticas sociales, también se provee del sustento ideoldgico-
simbolico del cual los Lickanantay establecen sus diferencias con otras comunidades. Algunas

expresadas en los relatos son:
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- Visualizacion del sujeto Lickanantay pasivo-sumiso pero fuerte a la vez.

- Sentido de pertenencia territorial especifico: desierto = sacrificio.

- Esta misma relacion con el territorio se enmarca dentro de lo vivido y la relacion con
la naturaleza.

- Relacion de reciprocidad entre el territorio y lo que esta suscrito a ella: Agua, flora,
fauna, tierra.
En este caso el ser humano no se identifica como superior a los elementos
circundantes en el territorio.
Précticas de reciprocidad expresadas en ritos de origen ancestral: Minga, pago a la
tierra, limpia de canales, etc.

- Suidentidad se suscribe en diferencia a un “otro” que es occidental-globalizado.

Por otro lado, ninguno de los relatos hace mencion directa sobre actividades o creencias
de origen cristiano por las cuales se sientan identificados. Sin embargo, estan inmersas en gran
parte de los rituales Lickanantay (mesa de difuntos, espera del nifio Dios 25 de Diciembre,
iglesia de San Pedro de Atacama por mencionar algunos) a manera de mimetismo con las

demas practicas originarias de la etnia.

Respecto al segundo eje “Lo Ckunza desde lo vivido” todos los relatos coinciden haber
aprendido su lengua nativa de forma inconsciente (interpretado como “modismos”) y aislada
de su realce simbdlico cultural; en el interior de sus hogares, directamente desde el linaje
ascendente mayor (padres, abuelos, tios) y en las actividades culturales enmarcadas en un tipo
de organizacion social repetitivo (a modo de calendario) condensado en carnavales, mesa de

difuntos, minga, etc., donde se utiliza el Ckunza en cénticos como parte del sistema ritual.

Desde el sector educacional siete de los ocho relatores manifiestan no haber aprendido el
Ckunza en ninguna etapa de su sistema formal educacional. Cuatro de cinco relatores que
nivelaron sus estudios en la educacion superior expresan haber identificado la particularidad
de su etnia a partir del fenémeno de movilidad territorial en que tuvieron que migrar por un
tiempo debido a este mismo acontecimiento. En tanto, tres de estos cinco relatores dieron
cuenta especificamente en el desarrollo de su malla curricular: ensefianza del Aymara e

ingreso a organizaciones estudiantiles con enfoque indigena.

Por lo tanto su nivel de experticia se fundamenta principalmente por los recursos
entregados en las actividades de su comunidad y las relaciones sociales ejercidas entre agentes

en el mismo espacio social.

Por otro lado, todos los relatores conocen los factores sociohistéricos que ayudaron a
degradar la condicion nativa del Ckunza en sus hablantes de los cuales mencionan:
Colonizacion, Chilenizacion, Dictadura Militar de Chile. Tres de los ocho relatos manifiestan
sentir mas fuerte el proceso de chilenizacion que la colonizacion. Esto puede ser debido al

factor “desde lo vivido” en el que estuvieron inmersos.
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En cuanto al ltimo eje “Conocimiento y posicion en el Consejo Lingiiistico Ckunza” se
puede inferir como el Ckunza apropia espacios de reivindicacion indigena en el marco del
fenomeno de luchas por el reconocimiento, gestado a partir de los afios sesenta en
Latinoamérica y su “emergencia indigena”. Desde esta arista, todos los relatores manifiestan -
de acuerdo a su nivel de experticia- estrategias en pos de revalidar el Ckunza en el sistema

educacional de Chile y en sus propias comunidades.

Por ultimo se hace visible como los Lickanantay acttan bajo distintas posiciones segun
los lineamientos propuestos por la politica publica indigena. En este caso Rubén en algln
tiempo representd al Estado mediante el organismo publico de Consejero Regional de
Antofagasta encargado de generar propuestas al &mbito educativo. En el caso de Pamela, en la
actualidad sigue en su rol de supervisora Educacional en Educacion Provincial El Loa,
representando directamente al Estado desde las facultades del MINEDUC, pero sus objetivos
estan asociados directamente con la insercion de la cultura Lickanantay en el sistema

educacional de la zona.
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Analisis de categoria grupal

Segun los niveles de informacion que se objetaron en cada relator y las condiciones de
produccion social que dieron paso a la conformacion del Consejo Linguistico Ckunza,
analizaremos los ejes de representacion y actitud que poseen sobre el Grafemario Unificado
Ckunza del CLC.

Para esto se dividird en dos dimensiones: 1. Categoria Investigadores, 2. Categoria
Participantes.

1. Investigadores de la lengua Ckunza

1. 1. Significados atribuidos al Grafemario Unificado Ckunza

De acuerdo al nivel de experticia sobre el Ckunza desarrollado en el item anterior,
describiremos las significancias que atribuyen al Grafemario Unificado Ckunza segun su
posicion como investigadores y su habitus construido a partir de su identificacion como

Lickanantay: Sensibilizacién, Revitalizacion y Legado.

1. 1.1.Sensibilizacion

Es posible evidenciar en los cuatros relatos como el concepto de sensibilizacion®? fue
repetitivo y concordante con las significaciones atribuidas a este. No fue necesariamente
mencionado en el mismo contexto de conversacion, pero si los relatos dieron cuenta de la
relacion estrecha entre la nocion de sensibilizacion y como es posible llevarlo a la préctica en

la articulacién del Grafemario Unificado Ckunza.

Desde el relato de llia, podemos interpretarlo como el proceso de apropiacion cultural
con los elementos circundantes en el entorno natural, el sistema del cosmos y creencias
forjadas después de la muerte, los cuales dan sentido a esta relacion entre el espacio territorial
y el individuo; también diversificado en la misma significacion grupal de la comunidad
Lickanantay. Esto podemos verlo reflejado en su sistema de ritualidad caracterizado en la idea
de reciprocidad con dichos elementos: Pago a la tierra, sistema de canales en rios, mesa de

difuntos.

“Una vida que se puede llevar, teniendo la espiritualidad sobre todo, hay que tener
mucha garra para poder decir esto vale, esto se puede hacer de esta forma, poder
visualizar todas las cosas que estdn en el entorno y hacerlas tuyas(...)”

52 Entenderemos para nuestra investigacion el concepto de sensibilizacion como la percepcién que tienen los
agentes acerca del contenido que habita a su alrededor. Como en funcién de los sentidos operan sus Idgicas de
conocimiento y significados respecto al territorio.
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En efecto, la sensibilizacion parte del concepto arraigado de espiritualidad. Esta Gltima
es la imagen estructurante que permite condensar las nociones abstractas, articulando las ideas
(Moscovici, 1979) en la expresividad material como proyecto grupal sobre el cual los

Lickanantay reafirman su identidad.

Dentro de este corpus, la sensibilizacién actia como herramienta de reflexion sobre los
elementos integrados en el campo cultural Lickanantay en contraste con aquellos por los

cuales circulan en el mismo espacio imaginario y no son parte de la apropiacion de sentido.

Siguiendo con el relato de Ilia Reyes, en su caso particular la sensibilizacién va sujeta no
s6lo a su rol como investigadora local de la lengua Ckunza del CLC, sino también en su rol
como educadora intercultural del jardin infantil (Junta Nacional de Jardines Infantiles JUNJI)
de San Pedro de Atacama, directamente relacionado en la coordinacion del curriculo de

ensefianza primario escolar.

“Me voy soltando de a poquito...de ir sensibilizando(...)en el fondo estamos
agradeciendo a lo mejor no como una deidad, sino como la vida misma...y esa
relacion que tiene con la naturaleza nuestros pueblos andinos sobre todo...me he
puesto a pensar y es super bonito, es noble y es bueno enseniarlo”

Y desde el propio eje del Ckunza la sensibilizacion va por dos caminos: primero como
trabajo individual en que dé cuenta de la vigencia del Ckunza en su cotidianidad y segundo
como propdsito de ensefianza hacia la comunidad, en que el ejercicio practico del Ckunza
desligue todas las préacticas y el contenido cultural inserto como lengua nativa dentro del

espacio comunitario Lickanantay.

“(...)lo hemos conversado y muchas veces tenemos en este contexto que decimos
muchas palabras, pero esa es la sensibilidad lo que yo digo. Cuando uno vive en un
contexto, td te comunicas no mas pero no sabes muchas veces si sabes lo que estas
diciendo(...)pero no sabias que era la lengua Ckunza(...)sé que la lengua Ckunza esta
vigente y que cada dia hago talleres o sensibilizacion y me cercioro de que si, nos
podemos comunicar con ella”

Por su parte, Juan Siares al relatar sobre las actividades del Consejo Linglistico Ckunza
desde su posicion como investigador manifiesta expresamente como el Grafemario Unificado

Ckunza es parte del trabajo de sensibilizacion entorno al conocimiento completo de la lengua:

S: ¢ El taller basicamente qué es?

J: Es de sensibilizar a la gente®® y de ahi se le entreg6 el Grafemario y el
diccionario...y la gente muy agradecida.

Ademas es posible inferir que el trabajo de sensibilizar a la comunidad parte desde este
margen de “silencio” en que se vio la lengua Ckunza por muchos afios, la cual era percibida
como una lengua muerte, siendo que en la realidad los Lickanantay la empleaban

cotidianamente aun asi fuese utilizada de forma desapercibida

53 Con este término hace alusion a los educadores interculturales suscritos al MINEDUC.
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“De todo es el sentimiento, porque si no hubiéramos sido Ckunza hablantes
hubiéramos sido otro cuento de los Lickanantay, nos hubiéramos comunicado de otra
forma”

El relato de Wenceslao Reyes tambien asume la importancia del Grafemario para

contextualizar el trabajo que como CLC han logrado realizar.

“Nosotros estamos en el proceso de iniciar la sociabilizacion o dar a conocer este
trabajo que se ha hecho en la parte escrita como el Grafemario de la lengua Ckunza”

Aungue no manifieste explicitamente el término sensibilizacion, su discurso concluye
igualmente la motivacion principal de los investigadores por entregar a la comunidad un

soporte del cual se estructuren en base a una sola linea.

“(...)Jun pueblo que valorice su cultura es mejor, va a ser mejor, una mejor sociedad,
que nuestra gente logre conocernos(...)”

Del parrafo anterior quisiésemos rescatar como Wenceslao manifiesta la importancia del
CLC para la comunidad Lickanantay y como a través de la expansion comunicativa de este
organismo es posible articular a la comunidad étnica de acuerdo al Ckunza como arista de

reivindicacion étnica.

Por ultimo Rubén nos relata sobre el proceso de sensibilizacion como fuente
determinante de validacion de los investigadores del CLC desde su funcién local -como
Lickanantay-.

“El taller de sensibilizacion fue el 15 de Diciembre del 2015(...)para el rescate de la
lengua Ckunza, entonces ahi nosotros con todos los investigadores y cada uno de los
que estan de los seis que presentaron propuestas(...)y la verdad es que eran hartas las
personas que pudieron participar, las organizaciones...las comunidades también
estuvieron presentes y cada uno expuso...entonces ahi se valida de los investigadores
locales™

También argumenta la importancia del trabajo de sensibilizacion de la cultura

Lickanantay sobre la proyeccion del Ckunza inserta en este soporte escritural (Grafemario).

“Un pueblo sin lengua...la verdad yo siempre he dicho que es como le falta algo, le
falta el alma y la lengua de un pueblo es su alma, entonces para nosotros este trabajo
del Grafemario, todo lo que sea que estemos trabajando con la lengua es poder darle
esa alma que no esta asi en la esencia de las personas y que esta en el contexto(...)”

En este sentido, se reafirma la sensibilizacion como ndcleo figurativo de los
investigadores del CLC, en tanto condensan las imagenes estructuradas, adaptandolas y

organizandolas como formas coherentes a su sentido de vida Lickanantay.

En resumen, la sensibilizacién es un trabajo que parte desde el propio consejo. De hecho
es el inicio sobre el cual los investigadores comparten sus experiencias y conocimientos (nivel
de experticia) respecto del Ckunza y la cosmovision Lickanantay para finalmente desarrollar
su trabajo y materializarlo en el Grafemario. A partir de esto entonces podemos interpretar que
el concepto como nucleo figurativo condensa la validacion desde dos ejes: Desde de los

investigadores siendo ellos mismos quienes sistematizan su trabajo para la comunidad y
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también desde la propia comunidad Lickanantay, que desde la unificacién del Grafemario

provee una sola via de veracidad respecto del Ckunza.

De esta forma, la sensibilizacion para los investigadores corresponde al método
estratégico por el cual dan a conocer la importancia de la materialidad suscrita en el territorio-
natural. Es la forma de por la cual cogen sentido de pertenencia y valor de los elementos que
estan a su alrededor. Por lo tanto, todo soporte escrito —en este caso en el Grafemario- y el
trabajo de sistematizacion de su lengua conllevan a sentirse representados bajo esta nueva

propuesta escritural del Ckunza.

1. 1.2. Legado

Una segunda forma atribuida al Grafemario Unificado Ckunza refiere a como ellos se
ven representados mediante la unificacion y estructuraciéon del Ckunza en lo escritural como

una forma de legado® hacia las futuras generaciones.

En el relato de Juan esta significancia es visible desde la estructuracion del Ckunza

expresa en el Grafemario, ejercida por el mismo Consejo Linguistico Ckunza.

“Para mi significaria llamémosla la cosa mds concreta del Ckunza, no porque la
hayamos hecho nosotros...porque nosotros le hemos dedicado tiempo po’ arnos con
conocimiento y con la vivencia...quizds algun dia diez veinte aiios mas nuevamente
hacer un trabajo méas concreto pero no veo de donde, yo creo que es la unica forma
mas formal que hicimos en ese trabajo”

Durante los relatos y el trabajo en terreno no hubo informacion certera sobre la
incorporacion de algun(a) linguista en la confeccion del Grafemario®. Sin embargo, la
elaboracion de este se estructurd en base a las vivencias, el trabajo en terreno, el nivel de
experticia de cada investigador y la documentacion del Glosario de Vaisse, Hoyos y
Echeverria®. Por consiguiente, Juan sobre esta base otorga validez al Grafemario. De ahi que
podemos interpretar que dicha obra es un legado que va dirigido hacia dos aristas:
investigadores futuros del Ckunza —locales o externos- y hacia el aprendizaje étnico de la
comunidad Lickanantay.

“(...)discutimos con base lo que aprendimos...ahora Si ustedes quieren hacer otro
Grafemario, diccionario, haganlo pero van a llegar a lo mismo que nosotros, nosotros
ya acortamos ese tiempo(...)a lo mejor una o dos palabras se nos fueron(...)entonces
no es por degradar a nadie, las cosas se dieron asi, la motivacion estaba por dejar
algo a futuro”

5 Entenderemos por legado la accion de heredar o transmitir la materialidad o inmaterialidad de ideas, conceptos,
cosas desde un sujeto/comunidad a otro/a.

%5 Antes de realizar los relatos de tipo narrativo realizamos preguntas exploratorias en el campo etnogréafico a los
investigadores. Una de ellas era conocer la existencia de algin(a) linglistica en el Consejo Linguistico Ckunza.
Las respuestas fueron ambiguas, algunos sustentaron la existencia de una linguista que los ayud6 en un tiempo
determinado. Sin embargo percibimos que no existe un reconocimiento formal ya que parte de los investigadores
se opusieron a su insercion dentro del Consejo.

%6 Documento descrito en el capitulo 2 Antecedentes
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Lo anterior pues, reafirma la concepcidn sobre la contextualidad con que fue elaborado
el Grafemario y como refuerza el valor significativo al trabajo de elaboracién del Ckunza.

Por su parte Rubén desde su nivel de experticia en el Ckunza y su posicion laboral
anterior como Consejero Regional de Antofagasta lleva a manifestarse sobre el Grafemario
como una forma de legado desde un discurso ligado a las politicas pablicas del Estado y la
inquietud del cambio curricular entorno a la educacion de la poblacion estudiantil que esta

inserta dentro de la localidad de San Pedro de Atacama.

“(...)que en esos tiempos se hacian los coloquios ya, el Ministerio de Educacion hacia
los coloquios y en el afio 2009 se hizo un coloquio aqui en San Pedro de Atacama
donde se dice que podemos qué hacemos para poder...que se venia con todo esto del
Ministerio la dictacion de las lenguas(...)y qué es lo que nosotros ibamos a hacer con
respecto como pueblo para poder dar respuesta a los nizios ”

También manifiesta la preocupacion que como CLC tienen acerca de las comunidades
Lickanantay que viven en los espacios fronterizos y que de igual forma es necesario entregar
el trabajo del Grafemario como forma de nivelar el contenido cultural de su etnia, y que por lo
tanto aquello conlleve un legado desde las comunidades existentes hacia sus futuros
descendientes.

“(...)cuando  viajamos a  Argentina a  Bolivia  ibamos  consultando,
averiguando...entonces ahi podiamos llegar con los mismos dirigentes de alla que
igual esperan que esto se concretice muy luego para poder llegar a darles respuesta a
la necesidad que también tienen como Lickanantay o atacamefio que hoy se identifican
o se auto determinan.”

De esta forma Rubén visualiza el objetivo fundamental del CLC: potenciar el nivel
cultural de los Lickanantay a través del Ckunza.

“(...)y asi el Lickanantay pueda sentirse mucho mas con una potencia, poder decir con
mucha fuerza y orgullo que es Lickanantay porque hoy en dia ya no solamente va a
decir que es Lickanantay por el nombre, sino porque también pueda hablar y tiene una
historia y un contexto que puede desarrollar...entonces Por eso que para nosotros este
Grafemario poder llegar a concretizar y todo lo que podamos terminar(...)poder a lo
mejor ya retirarme y que ya las futuras generaciones continuen(...)”

Por altimo, Rubén nos entrega una vision sobre el Grafemario como legado, cargado de
significaciones que lo sustentan, ya sea desde la mirada educativa concentrada en los
establecimientos educacionales de la localidad, como también resolver parte de las demandas
que como comunidad étnica Lickanantay inquietan — sin hacer uso diferenciado a qué Estado

pertenecen-.

En cuanto al relato de Wenceslao, confiere explicitamente el sentido por el cual

conforman el CLC.

“Y dejar un legado para nuestras generaciones que nos siguen como Son nuestros
hijos, las nuevas generaciones que tendrd nuestro pueblo, nuestra etnia o en ese
aspecto queremos estructurar la lengua(...)por ahora que nosotros logramos darnos
cuenta que nos va a llevar un tiempo poder implementarla si se puede decir eso, para
poder transmitirla(...)”
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En lo que respecta a llia, la nocion de legado para el GUC es poder entregarle a la
comunidad su lengua nativa estructurada en funcion del trabajo de unificacién de criterios en

todo el contexto en que es capaz de desarrollarse el Ckunza.

“(...)como dice la palabra, unificacion. Poder hablar todos en la misma forma y es
poder eh...tener la certeza de que eso no va a caer, si yo hago un trabajo no se vaya a
caer porque ya estd avalado...entonces nosotros tenemos que ser capaces de fidelizar
eso y de tener una sola ponencia, para que asi todos podamos practicarlo de una sola
forma y escribirla sobre todo.”

Es posible interpretar que la unificacion de criterios sobre el Ckunza sustenta puede
representar una forma de legado hacia la comunidad sélo si esta misma avala el trabajo

realizado, por lo que es importante que el GUC llegue a todo el extenso de las comunidades.

“Es importante para que quede porque nuestra lengua es oral y hoy en dia lo oral ya
como que no sirve, como que se desvanece. En cambio en lo escrito va quedando. De
hecho por eso nuestra lengua esta nuevamente vigente porque aficionados que
escribieron esa lengua...y gracias a esos aficionados podemos hoy en dia hacer mucho
mas rica nuestra investigacion, a todo lo que existe también en el contexto”

Ilia argumenta que la funcion de oralidad no es suficiente para sustentar la transmision
del Ckunza en las comunidades Lickanantay a pesar de que esta en su origen es agrafa. Por

ello es necesario adherir soportes escritos.

En resumen, es posible interpretar como los investigadores visualizan el Grafemario
Unificado Ckunza como un soporte escrito y concreto —en términos de unificacion- de su
lengua Ckunza. Ademas la proyeccion del Consejo Linglistico Ckunza en relacién a todos sus
trabajos (talleres, Grafemario, diccionario) infiere cambiar el patrén de las futuras
generaciones y que posiblemente en décadas posteriores los Lickanantay descendientes
puedan ser hablantes fluidos del Ckunza en compafiia del castellano.

1. 1. 3. Revitalizacion

El Gltimo eje de representacion de los investigadores alude a la imagen proyectada sobre
su posicion dentro del CLC. La funcidn de revitalizar®” el Ckunza fue expresado en tres de los

cuatros relatores.

llia lo menciona en funcion de los objetivos y el trabajo principal que como

investigadores deben generar.

“«“

osotros somos los encargados de revitalizar nuestra lengua”

En Rubén surge desde el sentido generado como grupo de investigadores a través de las

conclusiones del trabajo en terreno y la busqueda de hablantes fluidos.

5" Entenderemos “Revitalizacién” precedentemente como la accion de visibilizar con mayores instrumentos un
concepto en pos de recuperar 0 aumentar su posicion.
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“Entonces ahi nos dabamos cuenta que todavia la gente conservaba en su entorno, en
su forma de comunicarse utilizaba el Ckunza. Entonces nosotros ahi vimos que era
una forma de poder llegar a revitalizar el Ckunza”

A su vez, el trabajo posterior a la investigacion en terreno -en cuanto a la creacion del
Grafemario- dio cuenta de una doble revitalizacion, en tanto el soporte escrito entrega

estructuras nuevas a su Iengua Yy asu etnia.

“Entonces ahi nos dimos cuenta que lo que estabamos haciendo tiene una potencia
muy fuerte para poder revitalizar mas el pueblo Lickanantay”

Wenceslao también se adhiere al sentido de revitalizar desde la posicion agencial de los

investigadores.

“(...)fuimos llamados el 2016 para trabajar en unificar o revitalizar la lengua para
proponer el Grafemario unificado.”

Por tanto, el GUC es también la representacion de la labor posicional de los
investigadores, posibilitados a través de su experticia; ven en el Grafemario una forma de
poder revitalizar la totalidad de su etnia en cuanto a la transmisién de su cosmovision y

posicién valdrica de relacion con el entorno fundida en el Ckunza.

Por otro lado, podemos interpretar en los investigadores la nocion de revitalizacion y su
discurso desde la influencia del Estado y la interrelacién con agentes representativos de este ya
sea en los programas del PEIB®8, MINEDUC y CONADI.

1. 2. Valoraciones respecto al Grafemario Unificado Ckunza

Este apartado responde a nuestro ultimo campo referido a la actitud. Luego de que los
agentes se representan en el objeto social (Grafemario) son capaces de tomar una posicion y

en funcién de esta desglosan sus opiniones en los relatos de vida.

Al igual que en el item anterior, las valoraciones seran analizadas en las categorias de

investigadores y participantes.

1. 2. 1. Grafemario Unificado Ckunza como forma de visibilizar la particularidad de su
lengua

A partir de los ejes de representacion, los investigadores visualizan su trabajo dentro del
Consejo Linglistico Ckunza de forma positiva. A través de sus experiencias individuales

respecto al conocimiento del Ckunza, pudieron dar cuenta una vez conformados como

%8 Desde el afio 2009 el PEIB inserta la nocion de “revitalizacién” desde la conmutacion de los ejes Oralidad y
Escritura en el SLI, sustentado en estrategias de revitalizacion cultural y linglistica: “Revitalizacion cultural y
linguistica de pueblos originarios vulnerados con el objetivo de proveer a los establecimientos educacionales de
recursos humanos y didacticos para trabajar con las lenguas que presentan una pérdida considerable de
patrimonio lingiiistico.” (Educacion, 2017, pags. 14-15)

En el caso de la etnia Lickanantay se trabaja desde el afio 2010 con iniciativas de revitalizacion lingtistica del
Ckunza, reconociendo su pérdida cultural encargada de transmitir la cultura y no como una lengua muerta.
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organizacion como Ssus experiencias y pensamientos concordaban con un lineamiento

particular de la lengua.

El Grafemario al representar una forma de legado que unifica, a su vez revitaliza su
lengua y por lo tanto su etnia; entrevé una forma de visibilizar la autenticidad de esta, en tanto,
recurren a herramientas del Latin para significarla al castellano ya que es la forma que el
comun de su poblacion entiende. Pero también revela como los investigadores seleccionan
elementos culturales que consideran externos a su etnia y como algunos los apropian y otros

son contrapuestos, con el fin de dar cuenta sobre esta autenticidad de su lengua.

Por su parte Rubén refiere su discurso para fundamentar la perspectiva de todos los
investigadores, a fin de expresar la experiencia grupal con un agente externo a su etnia y dar a
entender como es que el Ckunza a pesar de estructurarse en funcion del castellano no

comprende exactamente la misma configuracion gramatical.

“QOue en paz descanse Roberto Lehnert, €l quiso proponer la revitalizacion de la
lengua Ckunza pero él dijo ‘No, la lengua Ckunza es una lengua muerta’, por lo tanto
debemos hacerla de esta forma. Y nosotros hoy en dia nos dimos cuenta después de
haber estudiado todo esto(...)él estaba haciendo una lengua castellanizada y las
lenguas andinas son lenguas aglutinadas ”

Desde llia, en su relato mencionandonos las caracteristicas del Ckunza, expresa como su
estudio personal del Ckunza a través de su vivencia, logro concluir que las formas de relacion
entre paes no incluyen logicas de discriminacion, sino mas bien la nocion de dualidad y
respeto entre pares —aquello puede ser mediado bajo el concepto de repricocidad que significa
a su etnia-. Por lo tanto, el Ckunza para ella no se representa bajo el sistema del sistema del

castellano.

“Nuestra lengua Ckunza s amorosa, no hay discriminacion. Muchas veces tendemos
a traducirla al espafiol, no te dice buenos dias, te dice como estas”

Por su parte Juan nos explica que el Ckunza a pesar de estar disefiado bajo las l6gicas
gramaticales del latin, no es exactamente significado y reproducido en el habla de la misma
forma. También refiere a la particularidad del Ckunza bajo la nocion de tradicion oral

vivenciada bajo el sustento memorial de la oralidad primaria (Ong, 1996)

“El Ckunza se escribe al revés, por ejemplo ‘vo quiero besarte’ seria ‘yo besarte
quiero’. Claro, porque nosotros cualquier conocimiento empezamos a meter el espafiol
con el Ckunza(...)Y cuando nosotros empezamos a buscar el Grafemario ‘oye ustedes’
nos dijeron ‘que son de otro planeta’ porque estamos viendo la raiz de la raiz de
cuando nosotros aun ni existiamos ”

Por ultimo, Wesceslao en su relato toma elementos externos a lo que el considera parte
de su etnia, seleccionandolos y cosificandolos segun el nivel de importancia que adquieran. En
este caso para €l la escritura es positiva en cuanto a que permita realzar el soporte del Ckunza
mediante un elemento material, pero es el tipo de sistema por el cual no esta de acuerdo. Por lo

que la particularidad del Ckunza para él es vista desde esta mirada no colonizadora, lo que
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para él significa no insertar elementos al Ckunza que permitan seguir reproduciendo l6gicas

hegemonicas de dominacion.

“(...)la educacion estd basada en seguir colonizando o mantener la colonizacion a
través de su tema educacional e imponer a nuestra lengua en este caso su estructura,
tonce[sic] ahi es la principal discusion que tenemos y diferencia en cuanto a poder
armar si se puede decir eso o estructurar la lengua.” (Wenceslao Reyes, Investigador
del Consejo Linguistico Ckunza, Relato de vida, 29/07/2018)

En resumen, a través de diferentes momentos relatados los investigadores dan cuenta
de como la estructuracion proveniente del castellano no responde explicitamente al origen de
su lengua. Empero a través de aquello reflejan estrategias de sistematizacion linguistica de

acuerdo a la toma de elementos externos provenientes del otro mundo “occidental”.

Su actitud por tanto, esta referida en hacer uso de los espacios disponibles donde es
posible desarrollar la lengua. Se adhieren a programas del Estado, insertan parte de los
contenidos linguisticos del latin, pero no pretenden representar las politicas publicas del
MINEDUC, CONADI, ni hacer invenciones en el Ckunza.

2. Participantes del Consejo Linguistico Ckunza

En este apartado analizaremos los relatos de los 4 participantes: Lorena Vilca, Elaine

Herrera, Daniel Chinchilla y Pamela Gonzalez.

2. 1. Significados atribuidos al Grafemario Unificado Ckunza

Al igual que en el punto 1. Investigadores del Consejo Linguistico Ckunza analizaremos las
significancias de los participantes respecto al Grafemario Unificado Ckunza en dos conceptos:

Unificacion y Legado.

2. 1. 1. Grafemario Unificado Ckunza como unificacion de soporte escritural de su lengua
nativa, pero también como soporte politico de reivindicacion étnica Lickanantay.

En esta primera significacion todos los participantes aludieron al término de unificacién
explicita o implicitamente en distintos contextos de sus relatos. En primera instancia emplean
la imagen de una lengua que con el pasar de los afios ha podido adquirir una unificacion
formal por medio de lo escrito. Empero, hemos podido descifrar que las significaciones
atribuidas al Grafemario no sélo condicen con un tipo de unificacién linglistica, sino que
también responde a la relacion entre unificaciones de criterios por parte de entes Lickanantay
y la empleabilidad y manejo del Estado de acuerdo a las instituciones encargadas del

desarrollo étnico.
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Por su parte Lorena, reconoce un acercamiento del Ckunza desde publicaciones
anteriores al Grafemario, donde investigadores externos en conjunto con Lickanantay
realizaron estudios referentes al Ckunza y posteriormente sistematizaron la lengua de acuerdo

a sus propios criterios.

Ademéds, considera el estado de la lengua proyectada en una imagen “dormida” y no

“muerta”, antes de la realizacion del CLC.

“«

ira en 1996 y tal vez antes en 1986 hubieron muchos autores que han tratado de
despertar al Ckunza ya y hay literatura(...)se ha estado intentando fortalecer a través
de las tertulias nuestra lengua y hay literatura de los primeros vestigios me parece por
el talatur en 1766 creo(...)”

Sin embargo, todas las publicaciones anteriores al GUC —sin conocer los contenidos
investigativos de cada uno- no han obtenido un realce unificador en que la comunidad

Lickanantay se sienta representada.

Por el contrario, Lorena siente que el GUC ha sido un instrumento en que es posible
visibilizarse en un contexto comunitario y étnico, del cual el trabajo colectivo ha llevado a
protagonizar a los mismos agentes a su construir su realidad mediante la estructuracion de su

lengua nativa.

“(...)en ese Grafemario hubo un consenso de las personas que trabajaron alli. La
verdad de las cosas que todo el trabajo que hacen mis pitchauckota® yo
fascinada(...)porque no estoy sola en esto, somos mas(...)porque yo sé que bajo su
honestidad ellos hacen el trabajo, bajo su experiencia de vida y eso se respeta”

Por lo tanto, para Lorena el trabajo condensado en el Grafemario corresponde a la
significacion unificadora formal en que los Lickanantay puedan desarrollar su lengua bajo una

sola linea.

En el relato de Elaine vemos como el Grafemario responde a una suerte de deuda
historica colectiva, pudiendo ser interpretada desde la misma logica étnica en que individuos
de la comunidad sean los protagonistas de la estructuracion del Ckunza.

“(...)creo que es un trabajo que se tenia que hacer si es que uno quiere ir para un lado
porque no hay nada que una”

“(...)yo creo que el Grafemario debia hacerse siendo bueno o malo, porque se unen
criterios(...)”

También en Elaine es visible aludir que las publicaciones antes del Grafemario no son
significativas de unificacién formal, sino mas bien son una propuesta de base para concluir
trabajamos posteriores (como el mismo Grafemario), lo cual bajo su experiencia como
dirigente de su comunidad pudo dar cuenta, antes de pertenecer al consejo como participante

del taller de monitores:

“Como el 2010 seria no recuerdo bien(...)ahi aprendimos que la lengua Ckunza no
tiene profesores ja ja ja, porque no estd unificada, pero si que habian personas

%9 Del Ckunza Pitchau: Hermano, Ckota: Los (plural).
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trabajando(...)a raiz de eso hicimos nosotros también una investigacion de Emilio
Vaisse de Lehnert de todo lo que habia publicado y pescamos todo lo que habia para
poder formar los talleres”

Por lo tanto, bajo su experiencia podemos ver como el tratamiento de informacién sobre
la lengua antes de la incorporacion del CLC se empleaba en base a las consideraciones de
quienes buscaban el Ckunza y como crear una propuesta posterior a eso, sin guiarse por algin

documento de unificacién formal.

En tanto Daniel al preguntarle sobre su pensamiento respecto del GUC también
desprende un discurso basado en una suerte de deuda histdrica étnica (al igual que Elaine)

correspondido al hecho de toda lengua debe estructurarse en funcién de la escritura:
“Es que eso es lo que debiese ser”

Por ultimo Pamela relata el nulo conocimiento fisico que posee del Grafemario, ya que
no recibié ningun ejemplar como parte de su posicién de Supervisora Educacional de la
Provincial ElI Loa en Calama. Sin embargo, reconoce el trabajo del CLC mediante su
representante don Tomas Vilca, quien transfiere la informacion a las educadoras tradicionales
suscritas al MINEDUC. Desde esta fuente de informacion Pamela sostiene que todo trabajo
alusivo a la lengua es de vital importancia, pues refuerza la sostenibilidad y sentido de

pertenencia de los estudiantes que se sienten parte de la etnia Lickanantay.

“Mira en este rato desde el ministerio de educacion vamos a implementar una
asignatura. Se desarrollo bases curriculares para esa lengua(...)este trabajo en el
ministerio lo realiza Tomas y como él esta en el Consejo Linguistico hay una relacién.
El es nuestro locutor valido(...)Es tremendamente importante que exista una
unificacién y promocion en las escuelas para que los estudiantes aprendan(...)”

Su discurso esta basado desde esta posicion social como parte del MINEDUC. Teniendo
esto presente se puede interpretar un acuerdo y significacion respecto del GUC como base de
todo el trabajo que ha realizado el CLC y por el cual también Toméas transmite sus
conocimientos. Por lo que valida la unificacion del Grafemario y su implementacion implicita

en los recursos educacionales que emplearan posteriormente las educadoras tradicionales.

Aquello demuestra entonces, que el GUC condice con los demas relatos como
significacion de criterios unificados de la lengua Ckunza. Pero ademas representa el
Grafemario como un soporte politico, en tanto, la etnia Lickanantay pueda ser insertada con
mayores elementos culturales en el sistema educacional -en este caso su lengua-. Por lo que
ademas refuerza la significacion formal al verse representados sobre los programas del Estado
(PEIB-SLI) y a la vez este mismo siendo participe de la conformacion del CLC y sus objetivos
(CONADI-MINEDUC).

2. 1.2. Legado
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Al igual que los investigadores, los participantes sostienen la viabilidad del Grafemario
Unificado Ckunza como sostenedor de preservacion y transmisor de legado cultural,
especialmente desde la insercion pedagdgica en los nifios, tanto en los hogares como en el

sistema educacional.

En el caso de Daniel, todo el trabajo que realice el CLC sustenta las bases de
preservacion cultural, por las cuales la lengua es directamente su transmisora, en tanto
significado, oralidad y escritura. Para el caso particular del Grafemario, su composicion

escritural significa poder trascender la apropiacion cultural étnica Lickanantay en el tiempo.

“(...)Que se preserve en el tiempo, o sea no hay mayor prueba de un lenguaje
preserve a través del tiempo con un documento o vestigio de esa lengua. Yo creo que
a través de un libro es lo trascendental(...)para poder enseiiar a las futuras
generaciones”

Para Lorena, el trabajo del CLC significa poder entablar las bases de preservacion y

continuidad étnica.

“Nuestra lengua es agrafa, ahora a través del consejo, de la academia, de muchos
autores se le ha regalado la escrituray...)nuestros ancestros no la escribian, mas bien
la dibujaban(...)y el legado que yo encuentro que nosotros como nativos del siglo xxi
vamos a dejar para nuestras generaciones va a ser el Ckunza escrito, eso va a ser
nuestro legado.”

Ademaés, el Grafemario para Lorena representa el cambio de patrén por el cual sus
ancestros eran guiados. Esto quiere decir que la escritura como fuente de soporte étnico
trascenderd en otros contextos socioculturales por los cuales los Lickanantay descendientes
podran intervenir quizds desde una ldgica en que su lengua nativa esté mayormente

estructurada y progresivamente sea hablada de forma fluida.

En tanto Elaine, concluye que una vez certificada del taller para la formacion de
monitores del CLC, todo lo sistematizado debe ser ensefiado en su comunidad, en colegios,

especialmente en nifios y nifias.

“(...)entonces ahi con los nifios se debe empezar educar para reforzar la identidad de
los nifios(...)la tara es hacer profesionales con identidad(...)”

Mediante el aprendizaje obtenido por el CLC en funcion del GUC ella logra dar cuenta
de que forma es posible ser parte del legado étnico mediante su funcion como futura
educadora de la lengua Ckunza mediada a través de este Grafemario, para preservar y

reproducir las practicas culturales de la etnia Lickanantay.

Por dltimo Pamela mantiene un discurso asociado a su posiciéon como funcionaria del
MINEDUC. Para ella el legado estaria en funcion de lo escritural y como a través de los
programas referentes al Ckunza establecidos en los recintos educacionales, las educadoras
interculturales pueden transmitir el contenido unificado del Grafemario. De esta forma se
reforzarian aspectos relacionados a la identidad étnica desde este contenido unificado del
CLC.
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“Va a ser muy importante para el trabajo que desarrolla la asignatura de la lengua
porque nuestras educadoras tradicionales en cada actividad que tenemos dicen que
necesitan saber todas lo mismo y si se unificd hay un instrumento que les permite a
ellas ensefiar todas lo mismo en las escuelas. ”

En resumen, la significacion del Grafemario Unificado Ckunza para los participantes del
CLC responde como un legado a través del uso escritural como instrumento sustentable de
reproduccion étnica, el cual unifica criterios pero no es acabado, por lo que los descendientes
podran hacer uso de este como forma de aprendizaje (transmisor) y evaluar su relectura en

funcion de la integridad de nuevas palabras Ckunza.

De esta forma visualizan un cambio de patrén en la poblacién descendiente Lickanantay,
los cuales mediante el GUC vy la intervencion de las escuelas en el aprendizaje intercultural,
seran inducidos desde pequefios a la comprension practica de sus creencias en confluencia con

el sistema bilingle.

2. 2. Valoraciones respecto al Grafemario Unificado Ckunza

Los siguientes apartados fueron complejos de definir ya que todos los participantes
relataron sus perspectivas en funcion de su nivel de experticia relacionado al Ckunza y su
ocupacion. Sin embargo, bajo los diferentes contextos de narracion fue posible dar cuenta de

las siguientes valoraciones atribuidas al Grafemario Unificado Ckunza.

2. 2. 1. Grafemario Unificado Ckunza como la esperanza de reivindicacion étnica a través
de lalenguay el trabajo de los descendientes.

En primer lugar es preciso mencionar que todos confieren una actitud positiva respecto a
la elaboracion del Grafemario y el trabajo general del Consejo Linglistico Ckunza. Sobre esta
valoracion, los participantes visualizan el Grafemario como un soporte étnico, en tanto, su
distribucion y difusion dentro de las comunidades Lickanantay genere un tipo de razon

sustentado en el reconocimiento indigena.

No obstante, también reconocen que la implementacion del Grafemario a las aristas mas
importantes de desarrollo social (educacion convencional y educacion en el hogar) conlleva
asignar su tarea a la poblacion descendiente de la comunidad, es decir, los jovenes y nifios

pertenecientes a la etnia Lickanantay.

Por su parte Pamela al relatarnos sobre su posicion como representante del MINEDUC y
la relacion profesional con el CLC, nos relata sobre una valoracion positiva respecto al trabajo
a este y cOmo es importante poder implantar en las bases educacionales de interculturalidad la

unificacion del Grafemario para que pueda trascender a las futuras generaciones.
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“Mira en este rato desde el ministerio de educacion vam0s a implementar una
asignatura(...)este trabajo en el ministerio lo realiza don Tomés y como él esté en el
Consejo Linguistico hay una relacion(...)es importante que los estudiantes la
conozcan y la puedan escribir, que los represente a cada uno de los estudiantes que se
sienten originarios y pertenecientes desde su comunidad a un mundo diferente y que
de esa forma es como hablan ya que la lengua es parte de nuestra identidady...)

Para Daniel en cambio su relato sobre el Grafemario es desde su posicion como
Lickanantay. Nos menciona cémo la importancia de la lengua y su implantacion en los

jévenes y nifios permitird trascender lo Lickanantay en el tiempo.

“(...)yo tengo mucha esperanza que si se puede hacer y para eso uno también como
atacamefio o como Lickanantay tenemos que fomentar que siga trascendiendo a través
del tiempo(...)entonces hay que mostrar a los jovenes este trabajo y que ellos puedan
continuar, porque esto es un trabajo largo que tal vez signifique décadas. Entonces
eso es lo importante, poder ensefiarles a los nifios y que ellos puedan seguir
trabajando este tema lingiiistico y asi poder concretar eso.”

Por su parte Lorena también menciona la importancia del Grafemario para el estudio y

aprendizaje de nifios y nifias que se sientan parte de esta etnia.

“«

el gran diccionario de la lengua va cambiando, se van sacando palabras se van
agregando, eso también va a pasar en el Grafemario, va a ir evolucionando, van a
venir otros pichau que con otras experiencias(....)van a crecer nuestros nifios de los
Ayllu y van a querer intervenir y eso es bueno que se haga un trabajo flexible, que a
través del tiempo se vaya enriqueciendo. ”

Por ltimo Elaine bajo su experiencia con el Ckunza y su posicion como dirigenta revela

la importancia del Grafemario para los descendientes de la etnia.

“Bueno esa es la esperanza(...)vo creo que 10s nifos son la gran esperanza.”

Conjugando todos los relatos, es posible interpretar como valoran el Grafemario
Unificado Ckunza y lo entienden como un principio unificador de criterios, el cual no es
estatico ni determinante. Por el contrario, es apreciado como la base formal linglistica del
Ckunza, pues fue estructurado a partir de investigadores locales, los cuales sustentaron el

trabajo a partir de la vivencia como nivel de experticia.

Por lo tanto, para ellos es una esperanza porque lo ven como un proceso de
reivindicacion étnica gradual, sobre el cual los descendientes a partir de esta base escritural del
Ckunza pueden formular nuevos patrones linguisticos, en tanto van construyendo socialmente
nuevas identidades bajo el contenido de la lengua Ckunza, la cual encierra en su estructura su

propio origen étnico al ser Unica.

2. 2. 2. Grafemario Unificado Ckunza validado ante la comunidad Lickanantay, pero
carente de participacion comunitaria.

Existe una ambigiedad general respecto al proceso consultivo en la comunidad

Lickanantay sobre el contenido del Grafemario.
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Es cierto que los investigadores disefiaron un plan de trabajo en terreno de la busqueda
de hablantes fluidos del Ckunza desarrollado durante tres afios. Sin embargo, después de la
publicacion del Grafemario (finales del afio 2017) es posible percibir en los relatos de vida
como los participantes no poseen claridad sobre su proceso consultivo de validacion
linguistica ni tampoco el conocimiento sobre convocatorias de aprendizaje abiertas a la

comunidad.

Para Daniel, luego de su participacion en un coloquio del CLC no ha vuelto a recibir
invitacion bajo ninguna posicion social (presidente de su comunidad, Lickanantay, integrante
de la agrupacion “Ayllu”) por lo que no ha podido conocer mas a fondo el trabajo
concretizado del CLC.

“yo creo que lo mas indicado son las personas que se dedican a este tema de la
investigacion pero tienen que llegar a un consenso, tienen que proponer y tal vez
participativo esto, porque hay personas como yo que conocemos muy poco de nuestra
lengua y nos gustaria aprender mas. Y también un su investigacion hacer un proceso
de consulta, como lo hace el estado con nosotros en la consulta indigena”

Pamela por su parte, nuevamente desde su posicion como parte del MINEDUC revela
una discrepancia sobre el proceso de consulta y eleccion de los investigadores.

“Ellos ya estaban elegidos. Nosotros sugerimos que fueran las educadoras las
investigadoras ya que ellas podian investigar dentro de su comunidad y eran quienes
estaban validadas(...) en el fondo un proceso de investigacion tiene que ser
consultado y validado a las comunidades, uno no puede determinar y como nosotros
trabajamos en funcion del respeto hacia las comunidades, en consulta permanente con
el pueblo Lickanantay queriamos seguir la misma linea.”

Desde Elaine, su relato refleja como a pesar de participar acivamente del taller propuesto
por el CLC no tiene conocimientos concretos sobre el proceso de consulta comunitaria por

parte del CLC vy el trabajo realizado.

“(...)no quiero ser critica porque igual es un trabajo que se ha hecho, no sé si se ha
preguntado todo yo creo que igual es valido preguntar a todos como quieren que sea,
no puedo desconocer eso, pero si la gente que he conocido que tienen experiencia
trabajos en eso debio ser consultada y yo creo que si ha sido consultada. ”

A excepcion de Lorena, los demas participantes aludieron sobre el proceso de consulta
bajo diferentes perspectivas. En el caso de Pamela, su caso apunta a un soporte politico, en
tanto, representa desde su posicion la vision del Ministerio de Educacion. Cuando menciona
que las educadoras son las que estan validadas quiere decir que su reconocimiento es dado por
las comunidades a las cuales representan y amparadas por la suscripcion del MINEDUC.
Empero no desvalida al Consejo Linglistico Ckunza, mas bien propone otro tipo de
estructuracion linguistica a partir de agentes con los cuales trabaja directamente. Aun asi da a
entender que el CLC no ha realizado procesos de consulta en los cuales agentes del
MINEDUC obtengan invitacion.
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Por lo tanto, podemos interpretar que a pesar de que mantengan una actitud positiva
respecto a la conformacion del GUC, sienten una falta de integracion general sobre los
procesos de consulta y validacion de los contenidos insertos en el Grafemario. Esto puede
deberse a una suerte de naturalidad con que la comunidad Lickanantay significa el trabajo de
sus agentes desde su principio de reciprocidad, del cual sostienen sus opiniones en pos de

generar estrategias hacia lo Lickanantay.
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Conclusiones

Para dar término a nuestra investigacion ordenaremos los resultados segin nuestros
planteamientos propuestos en los objetivos especificos y la pregunta de investigacion. A través
de los primeros daremos cuenta de como fue posible llegar a la estructuracion de nuestro

objetivo central y asi podar consistencia a los resultados.

En cuanto al primer objetivo Identificar la estructura simbdlica de la lengua Ckunza
sobre elementos de caracter socioterritorial en la localidad de San Pedro de Atacama, fue
posible dar cuenta de la existencia del Ckunza, su materialidad y oralidad circunscrita dentro
de todo el entorno socioterritorial de la Provincia El Loa, especificamente en la localidad de
San Pedro de Atacama: localidades, calles, elementos naturales y objetos dentro de su
contexto. Esto fue relevado mediante el extenso de todos los relatos de vida y el trabajo

etnografico transferido posteriormente en los dos mapas de elaboracion propia.

Ademas es posible dar cuenta como el Ckunza sufre una especie de mimetismo implicito
dentro del mismo espacio socioterritorial al verse entrelazado con palabras y entre frases de
diverso origen: castellano, inglés, Aymara, Quechua. Esto debido principalmente a toda la
afectacion sociocultural e historica que los Lickanantay han debido sobrellevar por
posicionarse en un lugar estratégico en el desierto®®. Anteriormente esta interrelacion se
efectud debido al intercambio comercial en forma de trueque. Hoy se desarrolla basicamente
por ser el mas cercano punto habitable de los aledafios paisajes turisticos y ademas por la

obligatoriedad de relacionarse con el sistema extractivo minero.

El segundo objetivo Describir la cosmovision Lickanantay y su relacion con el territorio
y la lengua fue enriquecido hasta Ilegar al punto de saturacion en todos los relatos a partir de
los campos de informacion. Basicamente los relatos concordaron en este punto. En primer
lugar su cosmovision se estructura en funcion del contexto socioterritorial del cual se
circunscriben. Conforman su identidad de acuerdo a todos los elementos naturales existentes
en la zona y los que son de conocimiento en comdn. De acuerdo a esta identificacion todo su
sistema de interrelacion con el medio y entre sus pares esté sujeto a la idea de reciprocidad y

dualidad entre el ser masculino y el ser femenino.

En cuanto a la relacién entre su cosmovision y su lengua; como toda lengua conlleva el
sistema de creencias y significancias respecto a su entorno como identidad y el exterior desde
el cual se diferencian. Para los Lickanantay es importante poder volver a reinsertarla ahora
desde una posicion unificada de criterios en el extenso de su comunidad, no s6lo porque
responde a un sistema de identificacion, sino porque ademas es reconocida como una lengua
particular creada solo por esta etnia, por lo que conlleva a reafirmar su condicion étnica bajo

este plan coman.

60 Tal como lo mencionamos en el primer capitulo “Problema de investigacién”, los Lickanantay histéricamente
se han posicionado en un lugar estratégico territorialmente por las cercanias entre los limites que dividen lo que
actualmente es Bolivia, Argentina y Chile.

102



Desde este principio entonces, la importancia de reconfigurar su lengua radica en poder
ejercer una resistencia cultural y a la vez étnica, por la cual el Ckunza pueda volver a
posicionarse ahora desde el bilingtiismo en los descendientes Lickanantay, y que por tanto,

siga siendo parte de su cosmovision ya sea como estructura y estructurante.

En cuanto al dltimo objetivo especifico Analizar las representaciones sociales de la
lengua Ckunza, puestas en relieve en la perspectiva étnica Lickanantay de los miembros del
Consejo linguistico Ckunza, estructuramos el andlisis en funcion de dos categorias:
Investigadores y Participantes del CLC correspondientes al campo de representacion y campo
de actitud. La divisién de los miembros en estas dos categorias se realiz en funcion de su
posicion social y la obtencion de un patron repetitivo en cada grupo en cuanto a la
visualizacion conferida al Grafemario Unificado Ckunza, la lengua Ckunza y el Consejo

Linguistico Ckunza.

Ya que nuestro objeto de investigacion es el Grafemario Unificado Ckunza,

sistematizamos la informacion acorde a las significaciones y valoraciones respecto a este.

Para el caso del primer grupo, los investigadores dieron cuenta en cada relato como es
que estructuran en el Grafemario Unificado Ckunza formas de representacion mental
socialmente elaboradas, las cuales condensamos en tres ejes: Sensibilizacion, Legado y
Revitalizacion. En primer lugar es preciso mencionar que no conceptualizamos Unificacion
como una forma de representacion en esta categoria, ya que de por si los investigadores ven a
través de estos tres ejes de representacion la unificacion del Ckunza, redundando de hecho su
argumento en el propio nombramiento del Grafemario Unificado Ckunza. Entonces, mediante
esta forma los investigadores consideran valido el logro de su propia sistematizacion ya que
fue producto de un largo trabajo expreso en sus vivencias, trabajo en terreno e informacion
externa de su comunidad. Aquel concepto entonces permite comprender en primera instancia
como es que los investigadores significan el Grafemario desde el sentido de pertenencia a
través de formas de sensibilizacion. En tanto, significan el Grafemario como el proceso de
apropiacioén cultural mediante la lengua. Por lo tanto, es necesario trabajar en las comunidades
la sensibilizaciéon para que todos los individuos puedan Illevar el mismo tipo de

“espiritualidad”, traducido en este caso como su cosmovision.

En segunda instancia, el Grafemario es un legado hacia el presente de las comunidades
Lickanantay y sus futuros descendientes, tal que permite cambiar el patron de aprendizaje del
Ckunza y por tanto de su etnia, siempre y cuando pueda ser insertado dentro de actividades
propia de las comunidades y también en la institucionalidad de las politicas sobre educacion
del Estado de Chile, las cuales reconocen la multiculturalidad de su poblacion y establecen

programas de interculturalidad para el reconocimiento y respeto entre diversas etnias.

En dltima instancia, significan el Grafemario Unificado Ckunza como una doble
revitalizacion consecutiva: Mientras reestructuran su lengua nativa y devuelven su lado

materno como lengua fluida en hablantes Lickanantay, logran revitalizar tambien su etnia, ya
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gue como dijimos anteriormente el contenido de toda lengua es esencialmente el

conglomerado de significancias atribuidas a una comunidad.

Respecto a su actitud, los tres ejes de representacion responden al trabajo de visualizar la
particularidad de su lengua en funcion de estructurarla bajo la memoria oral originaria, en
tanto, remite a una suerte de esencia por la cual los Lickanantay se comunicaban desde su
constitucion. Por consiguiente, bajo esta imagen mental del origen, se apropian de elementos
del latin para reestructurar su lengua, ya que a través de procesos sociohistoricos el castellano
fue parte de la hegemonia doctrinal. Empero, esto no quiere decir que los investigadores
aludan al Ckunza como una extension del castellano, mas bien se apropian de elementos

configurativos en lenguas para reestructurar la suya.

En cuanto al segundo grupo, los participantes significan la elaboracion del Grafemario
Unificado Ckunza en dos ejes de representacion: Unificacion como soporte escritural étnico y

soporte politico de reivindicacion étnica y Legado.

Sobre el primer eje, los participantes concuerdan en sentirse representados mediante el
Grafemario ya que fue elaborado por agentes Lickanantay, de lo cual comparten como
comunidad una misma pauta sociohistérica en cuanto a la vivencia y aprendizaje del Ckunza.
Realzan el trabajo del Consejo Linguistico Ckunza como la materialidad de una deuda
historica que como comunidad estaba al debe, ya que el Ckunza nunca antes fue estructurado

por un grupo de caracteristicas similares.

Ademas, significan la reelaboracion unificada del Ckunza de forma positiva, ya que
podra ser inserta formalmente en los programas interculturales propuestos por las garantias de
la ley 19.253, logrando el Ckunza poder llegar de forma unificada a todas las poblaciones
Lickanantay.

Por otro lado, el Grafemario es también un legado hacia las futuras generaciones,
cambiando el patron del aprendizaje sobre el Ckunza, pero por sobre todo lo significan como
la base valida en que los descendientes a través de sus propias experiencias puedan ir
agregando contenido Ckunza a modo de enriquecer la lengua.

En cuanto a las valoraciones ejercidas al Grafemario Unificado Ckunza, principalmente
sus relatos dieron cuenta de una suerte de esperanza en su reivindicacion étnica a traves de la

restitucion formal del Ckunza.

También visualizan el trabajo del Consejo Linguistico Ckunza como valido hacia las
comunidades y a los programas de educacién intercultural, pero carente de participacién

comunitaria en cuanto a la determinacion del contenido lingiistico del Ckunza.

Por consiguiente, podemos concluir que las representaciones sociales del Grafemario
Unificado Ckunza por parte de los miembros del Consejo Linguistico Ckunza se construyen a

partir de la nocién de legado como forma de reivindicacion étnica a través de los

104



descendientes Lickanantay. Empero difieren de otras formas de representaciones segin su
posicion social dentro del organismo.

Por un lado estéa el nivel de experticia de los investigaciones del Consejo Linguistico, los
cuales argumentan la importancia de elaborar herramientas de soporte escritural para
sensibilizar su cosmovision a través de la lengua en toda la poblacion Lickanantay. Esta
accion puede ser interpretada en ellos y no en los participantes, ya que son los encargados
oficiales de entablar las bases del Ckunza unificado, por lo tanto, es importante para ellos que

la comunidad Lickanantay adquiera la misma valoracién simbdlica de su lengua.

Por otro lado, los participantes significan la unificacion de criterios del Ckunza como
una via de soporte etnico y politica, en que la etnia pueda insertarse en los planes y programas
educacionales interculturales expresos por el Estado. Aquello puede ser interpretado desde sus
posiciones sociales externas al Consejo Linguistico Ckunza: dirigente, presidente, supervisora
MINEDUC y poeta. Los cuatro comprenden un factor comin y es que a través de sus
ocupaciones son capaces de dirigir los conocimientos del Ckunza —entregados por el CLC- a la
comunidad Lickanantay y a su vez con la ayuda de los programas, los/as nifios/as y jovenes

puedan retroalimentar su lengua en un futuro desde la base del Grafemario Unificado Ckunza.

Por lo tanto, todo el trabajo de creacion y realizacion del Consejo Linglistico Ckunza es
parte de lo que Honnet denomina “Luchas por el reconocimiento”, enmarcadas en este caso
por una emergencia indigena en la cual se reconfiguran espacios simbolicos culturales como
vias de resistencia en que lo étnico adquiera cada vez mas validez desde diversas aristas. Por
lo cual el CLC enmarcado en la restitucion del Ckunza, reivindique no sélo a futuro el Ckunza
en su habla nativa, sino que también todo su sistema étnico a través de esta via de

comunicacion, apoyada ademas por elementos externos (escritura-programas del Estado).

Todo lo anterior significa por tanto, el desarrollo de estrategias desde el habitus inserto
en los agentes Lickanantay bajo la concepcion del sentido de pertenencia a una comunidad. En
este caso su habitus se sustenta en la primacia de identificacion como identidad étnica,
superponiéndose por sobre otro tipo de identidad que conlleve cada individuo.

Por otro lado, las representaciones sociales son formuladas en los agentes del Consejo
Linguistico Ckunza bajo el dominio del entorno proyectado en un sentido comun. En este caso
abordan su cosmovision y la nocion de reciprocidad para conceptualizar la lengua Ckunza

como un referente del proceso de elaboracion del contenido cultural de su etnia.

Por ultimo, quisiéramos hacer mencion sobre las aportaciones que este estudio logro
concretar a través del analisis de los relatos de vida en funcion de las representaciones sociales

de los miembros como agentes constructores de su realidad.

En primer lugar, esta investigacion da cuenta del caracter protagénico que adquieren los
agentes Lickanantay en la reivindicacion del complejo de aristas asociados a su etnia,

apropiandose de diversos espacios en los cuales se puedan desarrollar. Por lo tanto, a pesar de
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estar insertos sistematicamente en lo que ellos denominan “el otro mundo”, “mundo
occidental”, “mundo globalizado, logran desenvolverme en funcion de objetivos étnicos para

el reconocimiento de sus derechos como comunidad.

Esto también refleja una contradiccion en el discurso de su cosmovision y el imaginario
que describen sobre la “personalidad del Lickanantay”, ya que si bien ellos se denominan
sujetos “pasivos”, “sumisos”, en la realidad mas bien operan de forma estratégica hacia la
restitucion de sus tierras, agua, lengua, etc. Por lo que creemos que la visualizacion que
confieren a si mismos responde basicamente al rescate de un imaginario Lickanantay pasado,
su interrelacion en el mismo espacio socioterritorial y el desenvolvimiento practico en su

hébitat territorial (relacién con el entorno).

En segundo lugar, nuestra investigacion ayuda a enriguecer el conocimiento en el campo
de las ciencias sociales, relativo al campo de la Sociologia de la cultura, ya que son escasas las
investigaciones referidas al uso de la lengua en comunidades asentadas en la zona norte del
pais. Relativiza el Ckunza como una lengua originaria propia del lugar, descartando el uso
general del Aymara y Quechua como es de conocimiento general. Ademas, el uso
investigativo desde esta arista da cuenta del nivel de importancia que otorgan ellos en
revitalizar su identidad por medio del uso comunicativo y no tan solo de los conocidos ejes de

accion como lo son las demandas al sector extractivo minero y el turismo en la zona.

Por ultimo, esta investigacion pretende poder proyectarse en un futuro en otros estudios
relacionados al Ckunza y al Consejo Linglistico Ckunza y que impacto pueda generar
posteriormente en las comunidades Lickanantay sobre el uso y habla del Ckunza en sus

pobladores.
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Anexo n°2: Extracto Ley Indigena N° 19.253

Extracto Ley Indigena N° 19253

ESTABLECE NORMAS SOBRE PROTECCION, FOMENTO Y
DESARROLLO DE LOS INDIGENAS, Y CREA LA CORPORACION
NACIONAL DE DESARROLLO INDIGENA.

TITULO I
DE LOS INDIGENAS, SUS CULTURAS Y SUS COMUNIDADES

Parrafo 1°
Principios Generales

Acrticulo 1°.- El Estado reconoce que los indigenas de Chile son los descendientes de las
agrupaciones humanas que existen en el territorio nacional desde tiempos precolombinos,
que conservan manifestaciones étnicas y culturales propias siendo para ellos la tierra el
fundamento principal de su existencia y cultura.

El Estado reconoce como principales etnias indigenas de Chile a: la Mapuche, Aimara,
Rapa Nui o Pascuenses, la de las comunidades Atacamefias, Quechuas, Collas y Diaguita
del norte del pais, las comunidades Kawashkar o Alacalufe y Yamana o Yagan de los
canales australes. El Estado valora su existencia por ser parte esencial de las raices de la
Nacidn chilena, asi como su integridad y desarrollo, de acuerdo a sus costumbres y valores.

Es deber de la sociedad en general y del Estado en particular, a través de sus instituciones
respetar, proteger y promover el desarrollo de los indigenas, sus culturas, familias y
comunidades, adoptando las medidas adecuadas para tales fines y proteger las tierras
indigenas, velar por su adecuada explotacion, por su equilibrio ecoldgico y propender a su
ampliacion.

Parrafo 3°
De las Culturas Indigenas

Articulo 7°.- El Estado reconoce el derecho de los indigenas a mantener y desarrollar sus
propias manifestaciones culturales, en todo lo que no se oponga a la moral, a las buenas
costumbres y al orden publico.

El Estado tiene el deber de promover las culturas indigenas, las que forman parte del
patrimonio de la Nacidn chilena.

Parrafo 4°
De la Comunidad Indigena

Acrticulo 9°.- Para los efectos de esta ley se entendera por Comunidad Indigena, toda
agrupacion de personas pertenecientes a una misma etnia indigena y que se encuentren en
una o mas de las siguientes situaciones:

a) Provengan de un mismo tronco familiar;

b) Reconozcan una jefatura tradicional;

c) Posean o hayan poseido tierras indigenas en comdn, y
d) Provengan de un mismo poblado antiguo.
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TITULO I
DEL DESARROLLO INDIGENA

Parrafo 1°
Del Fondo de Desarrollo Indigena

Articulo 23.- Créase un Fondo de Desarrollo Indigena cuyo objeto serd financiar
programas especiales dirigidos al desarrollo de las personas y comunidades indigenas, el
que sera administrado por la Corporacion.

TITULO IV
DE LA CULTURA'Y EDUCACION INDIGENA

Parrafo 1°
Del Reconocimiento, Respeto y Proteccion de las
Culturas Indigenas

Articulo 28.- El reconocimiento, respeto y proteccion de las culturas e idiomas indigenas
contemplara:

a) El uso y conservacion de los idiomas indigenas, junto al espafiol en las areas de alta
densidad indigena;

b) El establecimiento en el sistema educativo nacional de una unidad programatica que
posibilite a los educandos acceder a un conocimiento adecuado de las culturas e idiomas
indigenas y que los capacite para valorarlas positivamente.

Parrafo 2°
De la Educacion Indigena

Articulo 32.- La Corporacion, en las areas de alta densidad indigena y en coordinacion
con los servicios u organismos del Estado que correspondan, desarrollard un sistema de
educacién intercultural bilingie a fin de preparar a los educandos indigenas para
desenvolverse en forma adecuada tanto en su sociedad de origen como en la sociedad
global. Al efecto podra financiar o convenir, con los Gobiernos Regionales,
Municipalidades u organismos privados, programas permanentes o experimentales.
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Anexo n°3: Sociografia de los miembros del Consejo Linguistico Ckunza

Sociografia miembros Consejo Linguistico Ckunza

Nombre Ocupacion Nivel Estatus Hijo | Estado | Etnia | Edad
educacional | residencial S civil
Rubén Profesor de Universitario = Propietario 2 Casado | Lickanan 50
Reyes Contabilidad y tay
Administracion
Ilia Reyes Profesora Universitaria | Propietario | No | Soltera | Lickanan & 43
Basica tay
Intercultural
Bilingue
Wencesla Investigador Ensefianza Propietario 2 Soltero | Lickanan 59
0 Reyes tradicional Media tay
Lickanantay Completa
Juan Jubilado/Agricu | Ensefianza Propietario 1 Casado | Lickanan 65
Siares Itor/Selador de Media tay
Catarpe Completa
Lorena | Poeta/Pedagogia = Universitaria = Propietaria 4 Casada @ Lickanan = 43
Vilca en Educacion tay
Basica
Elaine Dirigente Superior Propietaria 3 Viuda | Lickanan 64
Herrera tay
Daniel Eléctrico y Superior Allegado 1 Soltero | Lickanan 32
Chinchill | Presidente de la tay
a “Comunidad de
Tulor y Beter”
Pamela Supervisora Universitaria | Propietaria 3 | Soltera/ | Lickanan | 49
Cruz Educacional en Conviv tay
Educacion iente
Provincial El
Loa

Posicion en
el CLC

Investigador

Investigadora

Investigador

Investigador

Participante

Participante

Participante

Participante
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Anexo n°4: Ejes de anlisis

Ejes de analisis
Campo condiciones de produccion

Campo de Informacion

Campo de Representacion

Campo de Actitud

Pauta relatos

Tépicos
Cosmovision Lickanantay
Escolaridad
Experiencia con la lengua Ckunza
Experiencias de caracter

sociohistorico

Informacién sobre la conformacion
e integracion al Consejo Linguistico
Ckunza

Niveles de representacion entorno al
Grafemario Unificado Ckunza
Niveles de representaciéon sobre el
soporte escritural del Ckunza
Niveles de importancia entorno al
Grafemario Unificado Ckunza
Niveles de importancia sobre el
soporte escritural del Ckunza
Niveles de importancia sobre
précticas culturales Lickanantay
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Anexo n°6: Consentimiento informado

*

= Universidad

@ deValparaiso
CHILE

CONSENTIMIENTO INFORMADO

Estimado/a

El propdsito del presente documento es invitarlo a participar en el estudio titulado:
“Representaciones sociales de los integrantes del Consejo Linguistico Ckunza, en relacion a su
Grafemario Ckunza como soporte escritural de San Pedro de Atacama, 2018”, cuya
investigadora es Suelen Jiménez Lobos, dirigido por el profesor Maximiliano Soto Sepulveda,

académico de la Universidad de Valparaiso.

El objetivo de la investigacion es conocer y analizar qué representa para el Consejo lingiistico
Ckunza la elaboracion de su Grafemario Ckunza como soporte escritural, en la localidad de
San Pedro de Atacama, 2018.

Su participacion es voluntaria, consistira en una entrevista personal, que se realizara en lugar a
convenir. Se le pedira contestar una serie de preguntas, las cuales durardn aproximadamente

una hora.

El que usted decida participar de esta investigacién no conlleva riesgos para su salud ni su

persona.

Su participacion en esta investigacién no involucra ningln dafo o peligro para su salud fisica
o mental y es voluntaria. Usted puede negarse a participar o dejar de participar total o
parcialmente en cualquier momento del estudio sin que deba dar razones para ello ni recibir
ningun tipo de sancion. Su participacion en este estudio no contempla ningin tipo de
compensacion o beneficio. Cabe destacar que la informacion obtenida en el estudio sera
confidencial, y sera guardada por la investigadora responsable en dependencias de la

Universidad y solo se utilizara en los trabajos propios de este estudio.

Una vez finalizado la investigacion los participantes tendran derecho a conocer los resultados
del mismo para lo cual se realizaran presentaciones en el mismo establecimiento con los

principales resultados.

La participacion es totalmente confidencial, solo si usted lo desea su nombre estara explicito

en la investigacion. De lo contrario, ni su nombre, C.1. ni ningun tipo de informacion que
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pueda identificarlo aparecerd en los registros del estudio, utilizando solo cédigos. El
almacenamiento de estos estara a cargo de la investigadora responsable, los cuales

corresponderian a letras.

Si tiene dudas o consultas respecto de la participacion de este estudio puede contactar a la
investigadora responsable de este estudio al fono +56957401366. Ademas, si durante la
investigacion usted tiene comentarios o preocupaciones relacionadas con la conduccién de la
esta 0 preguntas sobre sus derechos al participar en el estudio, puede dirigirse a la Facultad de

Humanidades de la Universidad de Valparaiso ubicada en calle Serrano #546, Valparaiso.

De acuerdo a lo declarado por mi en este documento, del que recibo una copia, firmo

aceptando mi participacion en esta investigacion.

Nombre, apellidos y firma.

Rut: N° teléfono:

Nombre y apellido investigadora, firma, fono y mail de contacto.

Suelen Jiménez Lobos / Suelen.jimenezz@gmail.com / +56957401366

San Pedrode Atacama,.......co.vvvveeeeeeiiieennnn., del 2019.
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Anexo n°7: Pauta observacion etnografica

Pauta observacion etnografica
Nombre del sector
Dias, horarios (inicio y término de
observacion)
Perimetro de observacion
Descripcion segun el recorrido
Descripcion del espacio social: segun
categorias etaria, etnia, género.
Descripcion de tépicos: comercio, religion,
espacios de reunion comunitarios, labores
y/u oficios, espacios de recreacion

Notas extras

119



