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Son los hablantes los que hacen una
lengua. Por lo tanto, el presente y el futuro
de las lenguas indigenas del Chaco no son
separables del presente y futuro que tienen
sus hablantes. Veamos, entonces, estas len-
guas desde la perspectiva de los hablantes.
La lengua constituye uno de los recursos
basicos a través del cual el nifio adquiere y
desarrolla su relacion afectiva y cognitiva
con el mundo: la personalidad humana

y la vitalidad de las sociedades humanas
reposan en gran parte sobre la lengua pro-
pia. Es decir, toda lengua, en combinacién
con otros factores que provienen de la
tradicion especifica de la sociedad respec-
tiva, describe un sistema. La asuncion y el
manejo de este sistema constituyen una
condicién indispensable para que aquellas
personas que se han formado dentro del
mismo puedan hacer y rehacer su vida de
manera creativa y constructiva. La pérdida
de la lengua propia, en cambio, equivale a
la pérdida de una herramienta fundamen-
tal para tal reconstruccion. Implica, por lo
tanto, la pérdida de posibilidades de accion
e iniciativa: la lengua propia, como tal, no
es sustituible.

Ahora bien, los hablantes de las lenguas
indigenas han sido obligados a hacer parte
de una sociedad que habla otra(s) lenguals).
Eso requiere ver sus lenguas también desde
sus modos de participacion dentro de la
sociedad envolvente, la paraguaya. Esta so-
ciedad valora las lenguas indigenas con ex-
presiones como: ‘son lindas’, ‘son importan-

tes’ 0, mas académicamente, ‘forman parte

de las lenguas

del patrimonio intangible de la humanidad
que se debe mantener y rescatar’. Estas
apreciaciones corresponden a postulados
mds que a convicciones que, como tales, se
basarian sobre conocimientos especificos y
se traducirian en actitudes concretas hacia
las lenguas indigenas y sus hablantes. Sin
embargo, estas apreciaciones no consideran
a los hablantes. Coincidentemente, si es que
se le da un cierto espacio a una lengua indi-
gena, éste no se relaciona con la vida de sus
hablantes ni con su tradicién: a las lenguas

indigenas se las percibe como un apéndice
con valor anecddtico o, lo que es lo mismo,
folclorico.

Desde la sociedad nacional

De hecho, si se habla desde la sociedad
nacional sobre necesidades comunicativas,
expresivas o reflexivas, se resalta con mucha
firmeza que aquello que importa en el mun-
do moderno es la lengua de esta sociedad, el
castellano (vale decirlo: contra este prejuicio
también el guarani debe luchar). Asi se insiste
en la necesidad de que los nifios indigenas
aprendan castellano —la escuela se organiza
en torno a esta supuesta necesidad— mientras
que el potencial constructivo de las lenguas
autdctonas se ignora y se niega por completo:
la promocidn del castellano no se entiende
como ampliacion, sino como reemplazo

de la lengua indigena, sin que importe que
tal reemplazo implique para sus hablantes

la pérdida de posibilidades de accién e
iniciativa. Se entiende, pues, bajo ‘nacién’ la
dominancia de la parte mas poderosa de la
sociedad y, por ende, a los mismos hablantes
de la lengua indigena como un apéndice de
la sociedad y su vida como algo meramen-

te anecddtico o folclérico (vale decirlo: con
esta postura también los campesinos guarani-
hablantes deben luchar). Segtin esta perspec-
tiva, para encontrar bienestar deben superar
la vida propia, la suya. La idea de que el
bienestar surge de una asuncion y reconstruc-
cion activa de la propia vida y de su tradicion
especifica, eso no existe. Todo lo contrario,
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la educacion, la salud, la justicia, la religion
o los modos de participacion se piensan
desde y hacia el modelo nacional, de manera
que éste se presenta como Unica opcién
razonable. En nuestra sociedad paraguaya
predomina una ideologia que busca reempla-
zar lo que es de la sociedad indigena por lo
«paraguayo»; se asume una postura colonial
que quiere ocultar, obstruir y eliminar no sélo
las lenguas indigenas, sino todo lo que dife-
rencia a los pueblos en términos lingtiisticos,
culturales y politicos, para terminar acabando
con estos mismos pueblos.
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Castellano y futuro

Desde la sociedad nacional que sostiene que
solo el castellano tiene futuro (para no hablar
del inglés), se senala que los nifios indigenas
no tienen futuro si no hablan el castellano.

Se entiende bajo ‘futuro’ la perspectiva de la
sociedad nacional, que niega su futuro propio
a las personas y sociedades indigenas con una
perspectiva diferente. Debe decirse incluso
que se les quita su futuro propio, porque se les
impone un futuro que no es el suyo ni lo puede
ser, ya que no se inicia en el presente del
pueblo ni con la iniciativa del mismo. Las ins-
tituciones del Estado Paraguayo, pues, en plena
coincidencia con el imaginario y las actitudes
de la sociedad paraguaya, impiden activamente
que las personas indigenas se inicien y fortalez-
can a través de su lengua en todo lo que hace
su contexto propio y en el marco de una tradi-
cién precisa. Esta actitud hace que la lengua, el
nexo entre pasado y presente, se desarticule. La
desarticulacion de este nexo, a su vez, encubre
aquellas dindmicas y energias de construccion
personal, social, cultural a través de las cuales
el pueblo rehace constantemente su vida y que
se sostienen en sus necesidades, ambiciones

y potencialidades especificas. En este sentido,
la lengua, que es y debe ser una herramien-

ta de construccion crucial, se convierte, una
vez cambiada, en uno de los indicadores de la
destruccion de la vida de sus hablantes.

Ya se ve: las actitudes y acciones de la socie-
dad nacional y el Estado hacia las lenguas
indigenas interfieren en /a vida y el futuro de
sus hablantes; desde la dimensién comunicati-
va expresan y refuerzan, pues, el desequilibrio
existente entre estas sociedades. La decisién
firme de la sociedad nacional de mantener este
desequilibrio induce a las sociedades autécto-
nas a culpar a su lengua propia de ser la causa
del mismo y de la exclusién que coincide

con él. De hecho, varios pueblos chaquenos
han intentado acceder a la participacion en la
sociedad dominante a través de la renuncia a
su lengua.

Sin embargo, la lengua no es la razén de su ex-
clusian, sino las actitudes hacia su grupo. Adn
hablando bien otra lengua, la renuncia a la len-
gua propia no les da la participacion deseada.
Al contrario, produce otra exclusién; como
bien lo saben aquellos grupos de los pueblos
guand, toba-enenlhet, angaité o sanapana que
han dejado su lengua propia para sustituir-

la con el guarani criollo, el abandono de la
lengua propia provoca una dolorosa ruptura
con la historia personal, social y cultural. En
la generacion que realiza dicha sustitucion, se
obstruyen las capacidades y potencialidades
de expresion y reflexién de las personas. En las
generaciones subsiguientes, se impaosibilita la
comunicacién con los pueblos y grupos empa-
rentados y se traba, sobre todo, la comunica-
cién entre las generaciones. De esta manera,
el dictamen ‘no tienen futuro’, se vuelve un
hecho.

La insistencia de la sociedad nacional en

que no hay posibilidad de relacionamiento

sin castellano emerge de la imposicion de su
modo de comunicacién unilateral y hace que
cualquier cuestionamiento de dicha imposicidn
sea entendido como un intento de autoexclu-
sién. Sin embargo, cuestionar la imposicion del
castellano no es lo mismo que cuestionar su
uso. Ciertamente, la tradicion y la lengua con
las que nos hacemos no son ninguna jaula que
ate ni ataje. Al contrario, toda la vida es una
continua construccion y reconstruccion que se
vale de todo lo que estd a su alcance. Es decir,
no se trata de ignorar el castellano. Se trata,
mds bien, de comenzar con lo primero en vez
de comenzar por el segundo paso, que es la
segunda lengua, el castellano.

Después de la formacion paradigmdtica dentro
de lo propio, la apertura a otros mundos no
condena a la negacion de si mismo, sino posi-
bilita una ampliacién arménica: comenzar por
lo primero es una condicién indispensable para
pensar y recuperar el equilibrio en el relaciona-
miento. Sin una autoafirmacion madura, pues,
el equilibrio no es posible.

;Y el futuro?

Si sigue la insistencia de la sociedad nacional
en el desequilibrio, las lenguas indigenas van a
desaparecer. Sin embargo, sus hablantes toda-
via viven. Sus hablantes sienten. Sus hablantes
resisten. Estas energfas de vida constituyen

las semillas para un futuro diferente, para una
vida que no sea el apéndice de la destruccion.
Permiten mantener la esperanza en una par-
ticipacion que no comienza por lo que el otro
quiere que seamos. Es |a esperanza en una
participacién equilibrada a que accedemos tal
COMO SOMOS.
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La siguiente tabla resume los datos del
Censo Nacional 2002 (DGEEC, 2003:
20, 29). Una interpretacion de estos
datos se encuentra en Melia (2004).
Datos adicionales y una amplia biblio-
grafia sobres las lenguas chaquenas
se encuentran en Fabre (2005, 2006a,
2006b, 2007).

FAMILIA LINGUISTICA

Enlhet-enenlhet
(anteriormente maskoy)

Mataco-mataguayo

Zamuco

Guaycurd

Guarani

LENGUA

Enlhet

Enxet

Toba-enenlhet
(Toba-maskoy)

Sanapana
Angaité

Guana

Nivaclé

Manijui
(lhumnahanes)

Maca

Ayoreo

Ishir
(Tomaraho, Ybytoso)

Toba-qom

Guarani occidental
(Guarayo)

Nandéva

Guarani enlhetizado
Mbya

Ava guarani
Pai-tavytera

Aché
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