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Resumen

Cerca de 2.100 personas se reconocen como “chanés” en Argentina, concentrandose la mayor parte en
la provincia de Salta. A lo largo de su historia, este grupo indigena atravesé por dos procesos profundos
de quiebre lingiifstico, razén por la cual es hoy en dia mayormente bilingiie en guarani chaquefio y en
castellano. Esto determina, a su vez, que el problema de la relacién con la lengua cobre particular relevancia
para la definicién de lo identitario. El propésito de este trabajo es, entonces, estudiar etnograficamente
las practicas comunicativas bilingties por medio de un analisis antropoldgico de los contextos de accién
cotidianos del bilingtiismo, de las ideologias individuales y colectivas en torno del uso situacional de la
lengua indigena y del castellano, asi como de sus efectos en la construccién de la identidad étnica grupal
y los procesos de organizacién social.
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Diglossia e Bilinguismo entre os Chané: uma Reflexao
Critica

Resumo

Cerca de 2.100 pessoas se reconhecem como “Chanés” na Argentina, a maioria delas na provincia de Salta.
Ao longo de sua historia, esse grupo indigena passou por dois processos profundos de ruptura linguistica,
razao pela qual é hoje, em sua maioria, bilingue em guarani chaquenho e espanhol. Isso determina que o
problema da relagao com a lingua se torne relevante para a definicao da sua identidade. O objetivo deste
trabalho é, portanto, estudar etnograficamente as praticas comunicativas bilingues por meio de uma
andlise antropoldgica dos contextos de agao didria do bilinguismo, das ideologias individuais e coletivas
em torno do uso situacional da lingua indigena e do espanhol, bem como de seus efeitos na construcao
da identidade étnica do grupo e dos processos de organizacao social.
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1 Introduccion

n la actualidad, aproximadamente 2100 (INDEC, 2004-2005) personas se reconocen
E como “chanés” en Argentina, concentrandose la mayor parte de ellas en cuatro
poblados del departamento San Martin de la provincia de Salta: Tuyunti, Campo Durén,
tkira y El Algarrobal. Los chanés constituyen un grupo indigena de origen arawak que, tras
un masivo proceso migratorio, se asenté en el oeste del Gran Chaco, sobre el piedemonte
andino. De acuerdo con las fuentes coloniales alli, a partir del siglo XVI, padecieron
un intenso proceso de “guaranizacién” en manos de grupos tupi-guaranies que a su
vez llegaban a la region piedemontana, lo cual dio origen a una “civilizacion mixta” o
“sociedad mestiza” conocida por la etnografia regional bajo el nombre de “chiriguana”,
“chiriguano” o “chiriguanaes” (METRAUX, 1948; MAGRASSI, 1968; SUSNIK, 1968;
ROCCA, 1973; COMBES; SAIGNES, 1995; SAIGNES, 2007).

De esta forma, a lo largo de su historia los chanés atravesaron por un doble proceso
de quiebre lingtiistico. En una primera instancia, debido a su mestizaje con estos grupos
de origen tupi-guarani, los chanés comenzaron paulatinamente a adoptar muchos rasgos
culturales de origen guarani produciéndose un desplazamiento' de la antigua lengua
arawak (COMBES, 2007; BOSSERT, 2008), en un proceso que a grandes rasgos podria
reconocerse bajo el nombre de “guaranizaciéon”. Posteriormente, con el establecimiento
de misiones jesuitas y luego franciscanas en el Chaco durante los siglos XVII y XX
(LANGER, 1995), los chanés atravesaron por un profundo proceso de “castellanizaciéon”.
Esto determina a su vez que el problema de la relacién con la lengua cobre gran relevancia
para la definicién de lo identitario en el caso de este grupo indigena.

Los chanés hablan hoy en dia una lengua reconocida bajo el nombre de “guarani
chaqueno” o “chiriguano”, perteneciente a la rama meridional de la familia lingiiistica
tupi-guarani que posee cuatro dialectos principales —el ava, el chané, el simba y el isosefio—
y es hablada por cerca de 70.000 personas en el sureste boliviano, el noroeste argentino
y algunos sectores dispersos del Oeste de Paraguay (DIETRICH, 1986; AIKHENVALD,
1999; GUSTAFSON, 2014). A pesar de ello, es preciso no juzgar la integraciéon chané
dentro de este conjunto “guarani-chiriguano” como un proceso de asimilacién absoluta,
debido principalmente al hecho de que la antigua herencia arawak es perceptible aun
en la cultura material — técnicas de alfareria, tejido o confeccién de méascaras —, en las
formas de organizacién sociopolitica — organizacién de la autoridad politica o del trabajo

! Entiendo aqui el concepto de “desplazamiento lingtiistico” desde la perspectiva de Thomason (2001) como el reemplazo

paulatino de una lengua —que viene a ocupar una posicion hegemonica— por otra en un contexto de contacto lingtiistico
asimétrico, mediante el cual se produce una adaptacién de las funciones comunicativas, contextos de uso y repertorios
de cada una de las lenguas.
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colectivo — e incluso en algunos marcadores lingtiisticos relevantes para comprender la
construccién de las relaciones intra e interétnicas (COMBES; VILLAR, 2004; VILLAR,
2006; MORANDO, 2015). Esto explica también que, a través de la historia, los chanés
hayan mantenido una conciencia clara de su diferencia étnica, mas puntualmente en la
cuenca del rio Ttiyuro (NORDENSKIOLD, 2002 [1912]; PALAVECINO, 1949; COMBES,
2005; VILLAR, 2006; BOSSERT; COMBES; VILLAR, 2008; VILLAR; BOSSERT, 2014;
MORANDO, 2015, 2021; DOMINGUEZ, 2018).

Los chanés representan una poblacién predominantemente rural; de hecho,
cuantitativamente hablando, segtin los nlimeros provistos por la Encuesta Complementaria
de Pueblos Indigenas (INDEC, 2004-2005), podemos decir que 92% de esta poblacion
vive en poblados indigenas rurales y reconocidos como tales, mientras que solamente un
8% lo hace en poblados no-indigenas. Los cuatro poblados chanés cuentan con escuela
primaria, en la cual los nimeros actuales muestran que, de la poblaciéon chané de diez anos
o0 mas, el grado de alfabetismo alcanza un 92% y el analfabetismo un 8%. Si atendemos
a la variante de edad y género, lo que podemos decir es que el nivel de alfabetizacién es
mayor entre los nifos y jovenes y menor entre los adultos. El alfabetismo alcanza también
niveles mas altos entre los hombres (94%) que entre las mujeres (90%). Ninguno de los
poblados chanés cuenta actualmente con establecimientos escolares de nivel secundario
o superior, por lo que aquellos nifios y jévenes que contintan sus estudios deben hacerlo
necesariamente en otros lugares cercanos como Aguaray, Tartagal o Salvador Mazza.

En lo que se refiere especificamente a la lengua indigena, los datos estadisticos
indican que, de la poblacién de cinco afilos 0 mas que se reconoce como “chané” en la
provincia de Salta, 63% dice hablar y entender la lengua indigena, 18% sostiene que no
la habla, pero sila entiende, y finalmente otro 18% afirma que no la habla ni la entiende.
Siatendemos a la variable “sexo”, podemos decir que, del total de la poblacién masculina,
el 63% habla y entiende la lengua indigena, 17% no la habla, pero si la entiende y 20%
no la habla ni la entiende. En lo que se refiere a la poblacién femenina, 63% habla y
entiende la lengua, 20% no la habla, pero si la entiende y el 17% restante no la habla
ni la entiende.

Si tomamos los datos oficiales acerca del uso de lenguas en el ambito doméstico,
podemos apreciar que, en el rango entre 5 y 14 anos, existe un 14% de personas que
solamente utiliza la lengua indigena, un 15% que se maneja tanto en la lengua indigena
como en castellano y un 71% que lo hace mayoritariamente en castellano. En la franja
de 15 y 29 anos, 17% utiliza la lengua indigena en la cotidianeidad, 31% usa ambas
lenguas y 52% tnicamente el castellano. Entre las personas de 30 a 39 afios, 25% utiliza
exclusivamente la lengua indigena en la vida cotidiana, 36% ambas lenguas y el restante
38% el castellano. Entre aquellos que se encuentran en el grupo etario comprendido
entre los 40 y los 59 anos, un 33% utiliza la lengua indigena, 42% la lengua indigena y
el castellano, y 25% el castellano. Entre aquellos que tienen més de 60 afos, se observa
por fin que 57% utiliza en la cotidianeidad la lengua indigena, 30% la lengua indigena
y el castellano y 12% tnicamente el castellano. Esta es, entonces, a grandes rasgos la
situacion sociolingtiistica chané considerada desde un punto de vista externo y estadistico.

Debido a la coyuntura etnohistérica a la que hice mencién anteriormente, y tal como
parecen confirmar en primera instancia los datos estadisticos, los chanés son, hoy en
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dia, mayormente bilingties, por lo que puede observarse en la cotidianeidad actual una
coexistencia de practicas y usos comunicativos en guarani chaqueno (7iande 7iee ‘nuestra
lengua’) y en castellano (karai 7iee ‘1a lengua de los criollos”). Ahora bien, debido a las
caracteristicas propias del mecanismo por medio del cual se obtienen los datos estadisticos
(encuestas con preguntas cerradas realizadas en un lapso de tiempo muy breve), estos
poseen algunas limitaciones que no permiten profundizar demasiado en la situaciéon
sociolingiiistica del caso en cuestién. Estos datos precisan ser complementados con otros
datos cualitativos, obtenidos en el terreno con los propios colaboradores nativos, que nos
permiten realizar un acercamiento mucho mas completo al uso efectivo de las practicas
comunicativas. Sobre ello, justamente, profundizaré en este trabajo.

Teniendo en cuenta esto, el propdsito sera estudiar etnograficamente las practicas
comunicativas bilingiies chanés por medio de un analisis antropolégico de los contextos
de accién cotidianos del bilingliismo, de las ideologias individuales y colectivas en
torno del uso de la lengua indigena y del castellano — el “[...] conjunto de creencias
sobre la lengua articulados por sus hablantes como racionalizacioén o justificaciéon de la
estructura y el uso de la lengua percibidos [...]” (SILVERSTEIN, 1979, p. 193) —, asi como
también de sus efectos en la construccion de la identidad étnica grupal y los procesos
de organizacion social.

Parto, entonces, de la hip6tesis de que los chanés integrarian una “comunidad de
habla” compleja —entendida como un grupo social que comparte una serie determinada
de reglas comunicativas y performativas (GUMPERZ; HYMES, 1972, p. 16-17) —, y que
esta comunidad es fundamentalmente bilingiie. Sin embargo, en ella existen hablantes
que poseen una “competencia comunicativa” — o facultad de modelar enunciados que
no sélo sean gramaticalmente correctos sino también socialmente apropiados (HYMES,
1971, p. 16)* —; y que dicha competencia resulta en muchos casos mucho mas sélida
en castellano que en la lengua indigena; en otros, por el contrario, resulta mas sélida
en la lengua indigena vy, entre ambos polos, encontramos asimismo una amplia gama
de matices y situaciones diferentes — la pregunta, por tanto, es si ello encuentra eco en
alguna correlacion socioldgica. Ademas, parto de la base de considerar que se trata de una
situacion de bilingliismo con diglosia; es decir, de una situaciéon de contacto asimétrico
de lenguas — o variedades e incluso sociolectos de una misma lengua— en una comunidad
de habla, en la que cada una posee una funcionalidad particular y ello esta asociado con
determinados contextos sociales (FERGUSON, 1959; FISHMAN, 1965).

Este trabajo esta basado en una investigacién en curso desde el afno 2012, para
la cual realicé doce campanas de campo a los poblados chanés del noroeste argentino
totalizando diecinueve meses de permanencia en el terreno. A mi llegada al campo
visité inicialmente los poblados chanés demograficamente mas grandes (Tuyunti y
Campo Duran), para luego, en las sucesivas campanas, volver a esos mismos lugares y

2 La propuesta tedrica de Hymes sobre el concepto de “competencia comunicativa” se presenta como una reaccion

contra el enfoque de Chomsky (1965, p. 4), de inclinacién mas bien formalista e interesado por la lengua cifrada en
lo que llamaba “competencia lingtiistica”; es decir, el conocimiento implicito que un hablante posee de su lengua,
consistente en una serie de procesos generativos que le permiten comprender y producir enunciados. Por el contrario,
el abordaje tedrico propuesto por Hymes enfoca explicitamente el estudio del uso social de la lengua, lo cual implica
una remision directa al contexto como elemento base para la organizacion de sus registros y el conocimiento y manejo
de una serie de reglas de actuacion lingiiistica a nivel pragmaético y metapragmatico.
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visitar asimismo los poblados chanés mas pequenos (tkira y El Algarrobal), asi como
también otros asentamientos de la zona en los que existe alguna poblacién minoritaria
de ese origen étnico como Capiazuti, Peia Morada o Campo Blanco. Trabajé en total
con dieciséis grupos familiares, en cuyo seno encontré hablantes que poseian distintos
tipos de competencia comunicativa. El contacto con distintos grupos familiares me
permitio, entre otras cosas, la posibilidad de observar cotidianamente las diferencias que
existen entre el uso de la lengua indigena y el castellano, como asi también los primeros
matices de edad, género o generacién. Me vali principalmente de técnica cualitativa de
la “observacion participante”; sin embargo, para recoger datos preferi no utilizar un
enfoque tradicional con entrevistas de tipo “abiertas”, “semi-estructuradas”, “cerradas”,
etc. Mas bien, en consonancia con la propuesta de Briggs (1986), opté por atenerme
al formato de conversacion cotidiana, a fin de evitar imponer un género cuyas normas
comunicativas no son utilizadas en la cotidianeidad de muchas comunidades de habla.

Para llevar a cabo mi andlisis abordaré en los subsiguientes apartados algunos
dominios sociales que pueden resultar diagndsticos en el estudio de la situacion de contacto
lingiiistico — véase, por ejemplo, Dreidemie (2006); Hecht (2006, 2010); Admiraal (2006)
y Ciccone (2015): familia y comunidad, escuela, religién y medios de comunicacion. Estos
contextos, sin dudas, podran ofrecer una pauta de algunos de los modos contemporaneos
en los que los hablantes de esta lengua despliegan y negocian los usos del castellano y
del guarani chaqueno.

2 Familias “Tradicionales” y Familias “Entreveradas”

Siapuntamos a entender qué es lo que hace que algunos chanés hablen mas la lengua
indigena o el castellano que otros, el panorama inicial que nos brinda la estadistica de
bilingliismo chané debe complementarse —y sobre todo contextualizarse — desde un punto
de vista etnografico. En primer lugar, podemos abordar el problema del bilingiiismo chané
diciendo que en la cotidianeidad advertimos al menos dos grandes relaciones diferenciales
con la lengua, construidas prioritariamente en funcion de diversas afiliaciones sociales.
A nivel familiar, por un lado, encontramos ciertas facciones o parcialidades que parecen
perder o alterar la lengua indigena y definir su identidad colectiva independientemente
del factor lingtiistico y, por otra parte, otras que definen consistente y explicitamente su
identidad étnica — entre otras tantas variables — en torno, precisamente, de la cuestiéon
de su uso y conservacion.

Esto nos lleva inevitablemente a la divisién que observan los propios hablantes entre
aquellas familias chanés que se identifican como familias “tradicionales” y otras que, por
tanto, podriamos caracterizar como “entreveradas”, “advenedizas” o “no tradicionales”.
Es importante remarcar que esta identificaciéon como familia “tradicional” o “no tradicional”
parece establecerse a través de la identificacion o del contraste con los llamados tenondea
o “antiguos”; es decir, con los “antepasados”. El hecho de que los tenondea tuvieran un
menor contacto con los karai (o “criollos”) los presenta como poseedores de atributos
positivos, uno de los cuales, precisamente, seria la conservacion de la lengua indigena.
Segtn los miembros de las familias “tradicionales”, debido al creciente contacto con la
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sociedad criolla el 7iee “puro” estaria paulatinamente desapareciendo. A pesar de ello,
afirman que la lengua se mantiene en ellas: no sélo porque utilizan efectivamente la
lengua en su vida cotidiana sino porque, al mismo tiempo, insisten reflexivamente en
la necesidad de conservarla y solo recurren al castellano en caso de ser estrictamente
necesario: por ejemplo, en el &mbito escolar, o bien en el ambito de las relaciones
cotidianas con los criollos.

Entre estas familias “tradicionales”, se encuentra naturalmente la familia de los
mburuvichareta o “caciques”. La familia cacical desempena un papel fundamental en el
mantenimiento de la identidad chané y suele presentarse como protectora y conocedora
de la cultura, asi como de la lengua. Estas familias consideradas como “herederas de los
antiguos” y defensoras de un 7iee mas “puro” — utopia lingiiistica claramente ligada con
las ideologias sobre los usos de la lengua — consideran muchas veces a la lengua indigena
como modo de mantener la confidencialidad en la interacciéon social (ZIMMERMAN,
2006). Si bien estas familias reconocen que hablar castellano se revela particularmente
conveniente en ciertas situaciones cotidianas, la lengua indigena ocupa todavia un lugar
ciertamente relevante en la configuracién de su identidad como chanés (COMBES;
VILLAR, 2004).

Las personas que se identifican como miembros de las familias “entreveradas”,
“advenedizas” o “no tradicionales”, por el contrario, han dejado mayormente de transmitir
la lengua indigena, argumentando por lo general que su ensenanza tendria un efecto
negativo sobre el aprendizaje general de los nifios; por ejemplo, en el caso de que éstos
pretendan continuar sus estudios secundarios u obtener un puesto de trabajo fuera
del poblado. Por tales razones, la mayoria de los miembros de estas familias eligen
conscientemente transmitir el castellano en detrimento del guarani chaquefio. Estas
son concebidas en la region, por tanto, como familias que estarian atravesando por un
proceso de “acriollamiento” debido a su reticencia a transmitir la lengua indigena.

El uso del guarani chaqueno predomina, entonces, en el seno de las familias mas
vinculadas con la tradicién cacical, asi como el castellano prima en la rutina comunicacional
cotidiana de aquellas otras familias que se consideran “cruzadas” o “entreveradas” debido
a su mayor contacto con criollos, guaranies, tapietes u otros indigenas chaquenos. Esto
explica que en el campo podamos encontrar hablantes que poseen distintos niveles de
competencia en diversos géneros orales.

El problema se profundiza atin méas en los casos de los matrimonios interétnicos
chané-criollo, ya que esto esta relacionado con la situacién sociolingiiistica de la familia
de la cual provienen los progenitores. En lineas generales, en los casos en los que uno
de ellos proviene de una familia indigena “tradicional”, la socializacién de los nifios se
produce en la mayor parte de los casos en guarani chaqueno y en castellano, mientras
que en aquellos casos en los que uno de los progenitores proviene de una familia indigena
“no-tradicional” esta se produce mayormente en castellano.

Los matices de la practica bilingiie, los grados de competencia comunicativa que
cada hablante posee en la lengua indigena y en castellano y, sobre todo, la posiciéon
ocupada por cada hablante en la estructura social, son entonces determinantes de gran
importancia en la ejecucion de tales o cuales géneros discursivos. Esto resulta todavia
mas claro en determinados géneros orales que podemos observar ejecutados mayormente
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en la lengua indigena tales como arakae ndaye “relatos del pasado mitico”, karamboe ndaye
“relatos del pasado histérico”, pirae “cantos” o mbirae “férmulas curativas”. En el caso de
los mbirae o “férmulas curativas”, por ejemplo, lo que sucede es que suelen ser utilizadas
exclusivamente por hablantes que no sélo poseen una competencia sélida en la lengua
indigena, sino que también conocen los contextos pragmaticos de utilizacién porque han
sido formados en ello por algtin familiar. Ademas de ello, ponen estos conocimientos
constantemente en practica y ocupan, por esta razén, una posiciéon de importancia en la
estructura social. De hecho, los especialistas en la aplicacion de estas férmulas o ipayes,
generalmente, son reconocidos a nivel local y suelen recibir frecuentemente visitantes
— tanto indigenas como no indigenas — que buscan sanar alguna dolencia.

Ahora bien, en las tGltimas décadas ha comenzado asimismo un fenémeno de
visibilizacién identitaria y revitalizacién de la lengua indigena — que en el noroeste
argentino no sélo alcanza a los chanés (CICCONE, 2015) —, y que abre una nueva via para
remediar ese corte en la transmisién intergeneracional de la lengua entre las familias
“entreveradas”, “advenedizas” o “no tradicionales” y las “tradicionales”. En este proceso
las escuelas han adquirido un papel notable, puesto que mediante la implementacion
de programas de Educacién Intercultural Bilingilie nacionales y el contacto de muchos
docentes chanés con guarani hablantes de otros poblados de la zona, e incluso de Bolivia, se
ha tratado de revalorizar el uso cotidiano de la lengua indigena. Sin embargo, la efectividad
concreta de estos programas para revertir el corte generacional en la transmisién de la
lengua atn resta por ser estudiada en profundidad en el largo plazo. Podriamos decir,
entonces, que estas “actitudes” hacia el uso de una u otra lengua en ciertos contextos
estarian influenciadas por valores socioculturales adjudicados por los hablantes a cada
una de ellas en funcién de su estatus social o su posicién en la estructura de la comunidad
de habla (MORENO FERNANDEZ, 2012 [1998], p. 177).

3 El Ambito Educativo y el Bilingiiismo

La escuela ocupa un espacio importante en la vida de todos los poblados chanés.
A partir de la misma los nifios ingresan en un campo de multiples disputas y tensiones
entre las distintas ideologias que circulan al interior y fuera de los poblados acerca de los
diferentes usos del guarani chaqueno y del castellano. Segtin describen muchos adultos
mayores, la escuela fue donde tuvieron su primer contacto con la lengua castellana.
De hecho, hasta la década de 1980, el uso de la lengua indigena fue desalentado en el
aula, imponiéndose sanciones disciplinarias a aquellos estudiantes que la utilizasen.
Esto se fundaba, sobre todo, en la supuesta dificultad de los ninos indigenas para
aprender el castellano mientras continuaran hablando la lengua indigena, y las sanciones
variaban desde una simple llamada de atenciéon verbal hasta la aplicaciéon castigos
fisicos —por ejemplo, arrodillarse sobre maiz, o bien golpes con una regla. Ademas de
ello, recurrentemente se castigaban los “usos incorrectos” del castellano. En términos
generales, las representaciones en torno de la escuela y su relacién con la lengua indigena
conformaron con los anos una visién principalmente negativa.
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Ahora bien, hacia la década de 1980 comenzaron a surgir en Argentina — como
también en el resto de Sudamérica — iniciativas y modelos pedagdgicos alternativos capaces
de adaptarse mejor a las necesidades educativas indigenas. De hecho, los primeros intentos
de impulsar modelos pedagégicos interculturales y bilingiies suceden en las provincias
de Formosa, Salta y Chaco. Este topico acaba por insertarse de manera definitiva en el
ambito nacional mediante la aprobacion de la Ley Federal de Educacién n. 4.195, en 1993,
una de cuyas particularidades es poner de manifiesto la relevancia de la preservacion
y promocién de las lenguas indigenas en el ambito escolar (HIRSCH; SERRUDO, 2010,
p- 34). Esta ley es derogada y reemplazada por la Ley de Educacién Nacional n. 26.206,
en el ano 2006, y por medio de ella se establece la Modalidad Intercultural Bilingtie
dentro del sistema educativo como una dentro de las ocho modalidades del sistema
educativo formal.

En el caso particular de la provincia de Salta, también se impulsaron diversas
iniciativas que contribuirian a comprender el desarrollo del proyecto de una Educacion
Bilinglie e Intercultural. Una de las primeras es la creacion del “Proyecto de Regionalizaciéon
Educativa para el Area Aborigen (PREPARA)" en el afio 1984. A partir de este proyecto, se
incorpora al sistema educativo el cargo de “Auxiliar Aborigen del Docente”. Sin embargo,
esto se realizd sin una reglamentaciéon que definiera las condiciones de su trabajo.
Entre otros, en el ano 2000, se sanciona la Ley n. 7.121 de “Desarrollo de los Pueblos
Indigenas de Salta”, que impulsa las bases curriculares de los programas de Educacién
Intercultural Bilingtie. Ya en el ano 2010, inclusive, se cre6 un Profesorado de Educacion
Intercultural Bilingiie de Educacién Primaria con sede en la ciudad de Tartagal, cuyo
propdsito era conformar un espacio de capacitaciéon de educadores — tanto indigenas
como no indigenas — formados para trabajar en contextos indigenas.

En la actualidad, todas las escuelas de los poblados chanés cuentan con nivel inicial
y primario y solamente algunos grados cuentan con maestros auxiliares bilingiies de
origen indigena, que trabajan en conjunto con docentes criollos a través del método de
“pareja pedagodgica”, un sistema que articula el trabajo del docente no indigena y del
docente indigena en el aula. Los maestros auxiliares bilingiies son responsables de la
alfabetizacion en lengua indigena mientras que los maestros de grado se focalizan en
la ensenanza en castellano; en términos ideales, entonces, esta metodologia propone
una division de tareas segtn la cual ambos docentes trabajarian de manera simultanea
los contenidos pedagdgicos. Sin embargo, a pesar de esto, puede observarse que en la
practica muchos auxiliares bilingiies realizan tareas no necesariamente pedagogicas
como servir el desayuno y el almuerzo, preparar la decoracién para los actos escolares,
contactar a las familias de los nifios y niflas en circunstancias puntuales.

El papel del auxiliar bilingiie incluye también la funciéon de constituir una suerte
de “interlocutor cultural” entre la escuela y los habitantes del poblado, desempenandose
como referente social relevante para los nifios indigenas, sobre todo en el caso de aquellos
que ingresan al sistema escolar con escasos conocimientos del castellano. No sélo ello,
sino que, ademas, el maestro auxiliar bilinglie cobra una gran importancia en su papel de
“rescate cultural”, lo cual implica casi inevitablemente la promocién de ciertas practicas
de recuperacion de la lengua, pero también de cuentos, cantos y saberes tradicionales
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(HECHT, 2006, 2010; CICCONE; HIRSCH, 2010; HIRSCH; SERRUDO, 2010; PETZ, 2010;
WALLIS, 2010; BORTON et al., 2010).

Una cuestion interesante sobre este punto es el proceso de selecciéon de los
maestros auxiliares bilingties. El proceso de seleccion es prerrogativa de cada poblado,
cuyos habitantes eligen entre los jévenes que se consideran mas idéneos. Entre ellos,
naturalmente, se encuentran muchos miembros de las familias “tradicionales” que — por
las razones anteriormente expuestas — suelen ser los que cuentan con una competencia
comunicativa mas sélida en guarani chaqueno. La decisiéon debe tomarse necesariamente
en una ‘asamblea comunitaria’ o yemboati, durante la cual cada candidato debe presentar
una postulacién publica. Una vez que los candidatos son elegidos a través del voto, deben
ser avalados por el cacique. Por lo general se escogen para estos cargos a personas que se
encuentren ya vinculadas con la ensenanza; por ejemplo, por encontrarse formandose
en la carrera docente, o bien por haber realizado alguna capacitacién en esa area.

Es importante aclarar, asimismo, que los chanés cuentan con un alfabeto propio
desde el ano 1989. Este alfabeto ha sido adoptado desde Bolivia, donde en 1987 ya se
habia aprobado por ley para las lenguas guaranies. Ademas de ello, desde fines de la
década de 1980 y durante toda la década de 1990, los Consejos Educativos de Pueblos
Originarios (CEPOs) de Bolivia comenzaron a impulsar una serie de programas educativos
interculturales y bilingiies que tuvieron una cierta resonancia entre los poblados chanés
del lado argentino. Esta influencia guarani boliviana comenzé a ser mas intensa luego de
la creacion en 1987 de la Asamblea del Pueblo Guarani (APG) en Bolivia, organizaciéon
indigena que hasta el dia de hoy acttia como 6érgano maximo de representacion del
pueblo guarani en ese pais (HIRSCH, 2003)°.

Lideres de esta organizacion llegaron entonces a visitar distintos poblados guarani
hablantes del noroeste argentino con el objetivo de organizar cursos y capacitaciones
para los docentes indigenas. Inclusive en el poblado de Tuyunti, durante la década de
1990, se llevaron a cabo varios encuentros en los que participaron docentes guarani
hablantes provenientes de Bolivia, quienes también aportaron material para la confeccién
de cartillas y libros. Esta influencia del guarani boliviano en la escolarizacién bilingiie
de los chanés ha generado puntos de vista encontrados. Si hay algunos chanés que la
valoran positivamente, frente al avance de un guarani proveniente de Bolivia se manifiesta
también en otros sectores — sobre todo los conformados por aquellos chanés considerados
mas “tradicionales” — una evidente resistencia. En esta disputa por el contenido de la
lengua indigena en el contexto escolar, existe por tanto un cruce fundamental entre
lengua e identidad étnica.

Senalé previamente que entre los chanés existe una gran variacién con respecto
a la competencia comunicativa en la lengua indigena y en castellano, y que esto puede
apreciarse también en el ambito escolar. En efecto, puede hablarse de un continuo de
situaciones en uno de cuyos polos encontramos ninos que han crecido en familias en
las cuales la socializacion se produce preferentemente en castellano, y por lo tanto en
las cuales la lengua indigena ha perdido casi totalmente su funcionalidad por no haber

> La Asamblea del Pueblo Guarani esta integrada actualmente por 24 capitanias situadas en cinco provincias de tres
departamentos de Bolivia: provincia Cordillera (departamento de Santa Cruz de la Sierra), provincias Hernando Siles
y Luis Calvo (departamento de Chuquisaca) y provincias Gran Chaco y O’Connor (departamento de Tarija).
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hablantes competentes o bien por no ser transmitida por diversas razones: vergiienza,
discriminacién, futuras imposibilidades reales o presuntas en lo referido a la educacién o
alolaboral. En el polo opuesto encontramos a otros nifios que han crecido en familias en
las que la lengua indigena posee un alto grado de vitalidad y es hablada frecuentemente
por personas de distintas generaciones en diversos ambitos y registros cotidianos. Por lo
tanto, la socializacién en esas familias se produce preferentemente en esta lengua, dando
como resultado nifios que ingresan al sistema escolar con escasos conocimientos del
castellano. Entre ambos polos, naturalmente, existe una gama de situaciones intermedias.

Alo largo del nivel inicial y los primeros afnios de la escuela primaria, aquellos nifios
que no poseen una competencia comunicativa sélida en castellano se apoyan en los
maestros auxiliares bilingties, ya que con ellos pueden expresarse en la lengua indigena.
En algunos casos, mientras el maestro de grado lee un cuento o presenta una actividad,
el maestro auxiliar bilinglie traduce aquello que ha sido dicho a los niflos que no poseen
suficiente capacidad comunicativa en castellano. Ellos siguen la clase a partir de la
traduccién del maestro auxiliar bilingtie, tomandolo como punto de apoyo lingiiistico.
Por el contrario, aquellos ninos que poseen una fuerte competencia comunicativa en
castellano seguiran la clase a partir de lo dicho por el maestro de grado criollo y se
referiran a él en el caso de que se les presente alguna duda o problema.

En algunos casos, los maestros de grado criollos consideran —al menos discursivamente
— que seria necesario para ellos aprender la lengua de los chanés a fin de disponer de
una mejor comunicacién con los estudiantes. Sin embargo, y a pesar de esto, no realizan
mayormente acciones concretas para aprenderla; de hecho, en lo que se refiere a la
incorporacion de la lengua indigena en la curricula escolar, hasta argumentan en algunos
casos — tal como sucedia en el pasado — que la ensefianza de la lengua nativa podria
tener efectos contraproducentes en el aprendizaje del castellano.

Siguiendo a Siguan y Mackey (1986) podriamos decir entonces que, en el caso
chané, la implementacién del modelo de Educacién Intercultural Bilinglie adopta en
los primeros grados — que cuentan con un maestro auxiliar — una “modalidad bilingtie
transitoria” en la que al ninio monolingtie en la lengua indigena se lo introduce al castellano
y, viceversa, al nino monolingiie en castellano se lo introduce — si bien parcialmente — a
la lengua indigena. Ademas, se observa una consolidacién de la condicion de bilingiies
en los casos de los nifios que ingresan al sistema escolar con competencia en ambas
lenguas. En los grados mas avanzados, por el contrario, lo que sucede es que el sistema
parece avanzar progresivamente hacia una “monoalfabetizaciéon” casi total en castellano,
como consecuencia de que no se cuenta ya con la asistencia continua de un maestro
auxiliar bilingiie. Esto provoca, por un lado, que los nifios que solamente hablaban
la lengua indigena al comenzar su escolarizaciéon devienen hablantes bilingties por
el creciente contacto con el castellano y, por el otro, que los ninos que al comienzo
de su escolarizacion eran hablantes monolingiies en castellano alcancen ese nivel de
escolarizacion habiendo atravesado solamente una inmersién parcial en la lengua
indigena, pudiendo considerarseles como “semi-lingiies” (DORIAN, 1977) en ella. Esto
implica que en muchos casos poseen una cierta “competencia comunicativa”, con lo
cual conocen las reglas pragmaéticas y metapragmaticas que rigen la comunicacién en
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la lengua indigena, pero no dominan por completo muchos aspectos relacionados con
la gramatica.

4 La Religiosidad y las Representaciones e Ideologias sobre las
Practicas Bilingiies

Los contextos religiosos también pueden revelar las diversas modalidades
contemporaneas de la accion lingtiistica y sus matices. Por esta razon, trataré brevemente
lo que sucede con las practicas comunicativas que guardan relaciéon con la dinamica
religiosa y las formas situacionales de distribucién de ambas lenguas en el marco de
un mismo evento de habla — es decir de cada acontecimiento concreto que permite la
interaccion comunicativa entre sus miembros (GUMPERZ; HYMES, 1972), relacionado
en este caso con la expresion de la religiosidad.

Debido a su larga y compleja historia de misionalizacién, los chanés se reconocen,
en un principio, mayormente catélicos, aunque la observacion etnografica sugiere que
tal vez no haya en ello una adhesion positiva y reflexiva sobre el arraigo cotidiano de
ese credo religioso sino mas bien una forma de diferenciarse del creciente evangelismo.
De hecho, los poblados chanés de la provincia de Salta en los cuales he llevado a cabo
este estudio han permanecido desde mediados y hasta finales del siglo XX bajo la
orbita de la Orden Franciscana; por ejemplo, en el caso del poblado de Tuyunti, este ha
sido incluso fundado como misién en 1946. Si bien los otros tres poblados chanés no
se constituyeron como misiones, quedaron bajo la tutela de esta orden religiosa hasta
entrada la década de 1990. Debido a esta coyuntura histérica, en todos los poblados
existen capillas en las que se celebra la misa con regularidad. Ademas de ello, durante
las tltimas tres décadas —y tal como en otros lugares del Chaco — ha habido un avance
significativo del evangelismo, por lo que los cuatro poblados cuentan al menos con un
culto evangélico perteneciente a distintos movimientos en los que se celebran varios
encuentros semanales®.

Hoy en dia, los catélicos practicantes asisten a misa una vez a la semana o cada
quince dias en las capillas de los poblados, o bien se trasladan a poblados criollos vecinos
a tal fin. En el caso de la misa que se celebra en los poblados indigenas, es oficiada por
un sacerdote que proviene de fuera del poblado. Algunos grupos cuentan con material
bilingiie —especialmente oraciones y cantos traducidos a la lengua indigena — para la
misa. En la mayoria de los casos, el trabajo de traduccion que ha permitido que se contara
con ese material ha sido realizado por los maestros auxiliares bilingties de las escuelas.
Sin embargo, éstos no son utilizados de manera regular durante la celebracion de la
misa, con lo cual la participacién en este evento de habla se produce casi en su totalidad
en castellano.

Como ya he mencionado, todos los poblados chanés cuentan actualmente con
cultos evangelistas pertenecientes a distintos movimientos, principalmente Asamblea
de Dios Ministerio Mision Cristiana Iglesia de Cristo Jestis y Movimiento Cristiano y

4 Por ejemplo, para el caso mocovi, cf. Altman (2011); para el caso toba, cf. Wright (2003), Ceriani Cernadas (2005) y

Ceriani Cernadas y Citro (2005); para el caso wichi, cf. Garcia (2002) y Contini (2015).
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Misionero. Estos cultos se han instalado en los poblados chanés principalmente desde
fines de la década del 2000 y principios de la década de 2010. Generalmente, en estos
espacios religiosos se predica en castellano y los pastores son indigenas oriundos de los
mismos poblados. Sélo se predica en lengua indigena si se presenta en la celebracion
un adulto mayor que no posea una competencia comunicativa so6lida en castellano;
en este caso, se privilegia que la mayor parte del ptiblico sea capaz de comprender lo
que se esta predicando y por eso se observa un cambio de c6édigo de acuerdo con la
audiencia presente. Al contrario de lo que sucede en el caso de la misa catélica, en
los cultos evangelistas se puede observar un cambio de c6digo mas fluido. No sélo los
pastores que dirigen la celebracién optan por un c6digo u otro de acuerdo con su propia
competencia comunicativa y la de la audiencia, sino también con la de aquellas personas
que participan activamente transmitiendo sus testimonios de conversién y plegarias
tanto en castellano como en la lengua indigena. Esto puede deberse al hecho de que la
concurrencia es muchas veces interétnica, tanto en el sentido indigena (por ejemplo,
tapietes) como no indigena (criollos).

El catolicismo y el evangelismo conviven, a la vez, en condicién de sincretismo con
las creencias cosmoldgicas propias de los chanés. Tomemos solamente un caso para ver de
qué manera se plasma el bilingiiismo en estos casos. Uno de los principios fundamentales
para comprender la cosmologia chané es opaite iya, “todo tiene duefio” (VILLAR, 2011,
p. 158-159), lo cual significa que cada elemento del mundo “natural” se encuentra
administrado por entidades personalizadas llamadas iyareta o “duenos”’. La obtencion de
recursos del monte sigue, por lo tanto, el canal de una relacién social hombre-dueno que
esta regulada por modos de proceder ritualizados y regida por rogativas que son formas
discursivas relativamente estandarizadas de negociacion. Cada vez que una persona
ingresa al monte para cazar, obtener madera o arcilla, debe pedir entonces permiso a los
duenios para extraer lo que necesita y agradecerles luego mediante pequenas formulas
mas o menos estandarizadas: por ejemplo, cheru, iguira iasata arata cheréta (“padre mio,
cortaré este arbol para llevarlo a mi casa”). De esta manera, un hombre puede pedir
permiso al “dueno del arbol” para talar un arbol llamandolo respetuosamente ckeru, “mi
padre”. Es probable que el duefio del monte se “ofenda” frente a aquella persona que
no solicita el permiso correspondiente o que sale del monte sin agradecer por lo que ha
tomado. En el caso de no ser tratado con el debido respeto, el “dueno del arbol” puede
castigar al intruso extraviandolo en el monte o haciéndole tener pesadillas o suefios
perturbadores. Es importante senalar, en este sentido, que tanto las férmulas para pedir
permisos como para agradecer a los duenos suelen pronunciarse generalmente en la
lengua indigena, aunque, de acuerdo con varios hablantes, tendrian el mismo efecto si
fuesen enunciadas en castellano.

> Esta cosmologia es comtn a muchos otros pueblos indigenas sudamericanos. Para el caso tapiete, ver Hirsch (2006) y
Ciccone (2016); para el caso toba, Messineo (2014 ); para el caso achuar, Descola (1986); para el caso araweté, Viveiros
de Castro (1992); para el caso sharanahua, Déléage (2005).
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5 Los Chanés y sus “Otros”

La mirada sobre un “otro” que se diferencia de un “nosotros” se encuentra en el
corazon de las investigaciones antropolégicas. Sin embargo, los significados especificos que
dan forma en cada escenario a los contrastes de “identidad” y “alteridad” se encuentran
inevitablemente vinculados con las formas concretas que adoptan las relaciones regionales
entre los diversos grupos étnicos (LEVI-STRAUSS, 1991; COMBES; SAIGNES, 1995).
En el caso chané, la lengua constituye un elemento que no puede dejarse de lado cuando
se estudian las relaciones interétnicas. Por ello, a continuacion, abordaré algunos detalles
acerca de la construccion de las relaciones interétnicas — especificamente plasmadas en el
plano de la lengua — que los chanés mantienen con dos grupos humanos principales: por
un lado, con los “criollos” o karai con quienes mantienen contacto diario y, por otro lado,
con otros grupos étnicos guarani hablantes de la zona: ava, isosefios, simbas, tapietes.
Comparativamente, esta segunda vinculacién cobra gran importancia dado que, cuando se
habla de “relaciones interétnicas”, o de “alteridad” en contextos indigenas generalmente
se pone el foco en las relaciones entre los grupos indigenas y las sociedades externas,
dejando de lado las relaciones que los primeros mantienen a la vez con los demés grupos
indigenas (HIRSCH, 2006; COFFACI DE LIMA; CORDOBA, 2011; CICCONE, 2015).

De hecho, es importante tener en cuenta que en los mismos poblados que se
autoadscriben como “chanés” no sé6lo habitan hablantes de la variante homoénima
sino también hablantes de otras variantes. Esto se debe a varios hitos estructurantes
de la historia regional sobre todo del siglo XIX y XX. Ya hacia mediados del siglo XIX,
como consecuencia del establecimiento de ingenios azucareros en el norte argentino,
comienzan una serie de movimientos migratorios importantes de indigenas provenientes
de Bolivia hacia Argentina — bautizada en guarani chaquefo como Mbaaporenda “lugar
del trabajo”— en busca de nuevos horizontes laborales. Por otro lado, la situacién de las
misiones indigenas bolivianas que se mantiene estable hasta mediados del siglo XX sufre
cambios importantes debido a su secularizacion, lo cual precipita ain mas estos flujos
migratorios. Como corolario, esto desplazamientos se intensificaron luego debido a la
guerra del Chaco (METRAUX, 1930; NORDENSKIOLD, 2003 [1922]; BOSSERT; COMBES;
VILLAR, 2008; LANGER, 2008; CORDOBA; BOSSERT, 2015 ). Por estas razones, no es de
extranar que en varios de los poblados chanés puedan encontrarse hablantes de otras
variantes del guarani chaqueno que se autoperciban como étnicamente diferentes, ya
sea ava, isosefnos o simbas.

Acerca del primer grupo — los karai —, podemos decir que todos los poblados chanés se
encuentran a una distancia relativamente corta de algtiin poblado criollo y los pobladores
se desplazan a ellos casi a diario por distintos motivos como trabajar, realizar compras,
recibir atenciéon médica, realizar tramites o asistir a la escuela. A su vez, los habitantes
de algunos poblados criollos concurren a los poblados chanés con el fin de llevar a sus
ninos a la escuela — muchos nifnos criollos, por una cuestiéon de cercania, asisten a las
escuelas de los poblados indigenas —, para participar en fiestas tradicionales, como el
arete guasu o “carnaval”, o bien para realizar transacciones comerciales —por ejemplo, en
el caso de los proveedores de mercaderia de proveedurias.
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En este escenario de contacto cotidiano, entre los habitantes de los poblados chanés
y los de los criollos circulan diferentes representaciones ideoldgicas sobre el castellano
y la lengua indigena que ponen de manifiesto las relaciones de alteridad existentes. Por
un lado, se observa que los criollos mantienen una mirada exética de la lengua indigena:
asi, muchos padres criollos que envian a sus nifios a las escuelas de los poblados chanés
por una cuestion de cercania encuentran “agradable” o “bonito” el hecho de que sus
hijos aprendan la lengua indigena, sobre todo porque en la primaria los nifios aprender
los nimeros, los nombres de animales y algunas canciones en dicha lengua®.

Ademas, para la poblacién criolla, la lengua indigena representa una marca
diferenciadora de la condicién indigena. En este sentido, la lengua es percibida como
un atributo esencial, condicién necesaria para que una persona sea considerada indigena,
homogeneizandose, de esta manera, la situacién lingiistico-antropoldgica bajo la
suposicién indiscutida de que todos los indigenas hablan igualmente la lengua.

También es notable, por parte de los criollos, el uso de ciertos vocablos en la lengua
indigena para referirse a los chanés. El término kusia, por ejemplo, puede resultar
interesante para comprender las relaciones entre los chanés y los criollos. Este término,
que significa “mujer”, y que no posee ninguna connotacién particular en la lengua
indigena, es tomado por el criollo para marcar de manera despectiva el origen indigena
de una mujer. Kurnia adquiere, por lo tanto, una connotacién negativa fuera del &mbito
del poblado.

Por otro lado, también debemos considerar las ideologias de los chanés acerca de
los usos de la lengua indigena y del castellano en situaciones de contacto con la sociedad
regional y nacional, sobre todo cuando concurren a un poblado criollo y mantienen un
contacto cotidiano con la poblacién karai. El castellano es considerado como un vehiculo
para obtener movilidad social ascendente, sobre todo en el &mbito de la educacion. Ademas,
su aprendizaje es visto como una herramienta esencial de negociacién con la sociedad
nacional. Més alla del d&mbito educativo, el dominio de la lengua de los karai adquiere
asimismo una gran importancia, por ejemplo, en la comercializaciéon de “artesanias”
como ceramica o mascaras. Aqui el castellano se transforma en una herramienta de
negociacion para tratar con turistas locales, grandes mayoristas e incluso ONGs dedicadas
al “comercio justo”, a fin de obtener el mejor precio de venta posible para sus mercancias.

El manejo del castellano también posee una importancia crucial en el acceso a los
servicios de salud publica — ya sea en el hospital o en las salas de atencién primaria —,
en la realizacion de tramites e incluso en las actividades recreativas, como por ejemplo
los carnavales o partidos de fatbol organizados frecuentemente con equipos de Aguaray,
Tartagal, o Salvador Mazza. En este contexto, el castellano, al igual que en la adopcién
de costumbres, comidas, vestimenta y tecnologia karai, se concibe como medio para
ampliar las redes sociales. Mas alla de la utilidad de dominar el karai 7iee o “lengua de

¢ Comparese esto, por ejemplo, con el caso de la situacién bilingiie guarani-castellano registrada para la provincia

argentina de Corrientes. Segun describe Cerno (2011), las lenguas escogidas para una conversacién y las formas de

’

hablar constituyen diacriticos que estan relacionados con “estereotipos culturales” como el “guarango sagua’a” o “ava”
que refiere a personas con escasa competencia comunicativa en castellano; el “porteno”, “riembotuchase” o “ikatese”
que, por el contrario, no posee una competencia comunicativa en guarani; y, finalmente, el “guaranisero”, es decir,
aquel cuya competencia comunicativa sélida en ambas lenguas le permite adaptarse a mayor cantidad de situaciones

cotidianas de interaccion.
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los criollos”, existe un interés que pareceria més sistematico por expandir el horizonte
potencial de las relaciones sociales (COMBES; VILLAR, 2007).

En la esfera politica, al mismo tiempo, el castellano también se constituye como
una herramienta importante a la hora de entablar tratos o negociaciones con el gobierno
municipal e instituciones relacionadas con asuntos indigenas. Por ejemplo, es comin que
los indigenas deban recurrir al gobierno municipal en aquellos casos en los que quieran
solicitar fondos para mejoras en materia de infraestructura, ayuda social y documentacion.
El uso del castellano posibilita llevar a cabo estos reclamos o peticiones. Inclusive, desde
la misma institucién escolar, los maestros auxiliares bilingiies mantienen contacto con
el Ministerio de Educacion, el cual ofrece, actualmente a través del Consejo Educativo
Auténomo de Pueblos Indigenas (CEAPI), cursos de capacitacion de los cuales participan
maestros auxiliares pertenecientes a diferentes grupos indigenas.

En el caso puntual de la oratoria politica, uno de los espacios privilegiados para
observarla es en la ya mencionada ‘asamblea comunitaria’ o yemboati. La asamblea
es un espacio publico de discusién de gran relevancia al interior de cada comunidad
entre los grupos guarani hablantes (HIRSCH; ALBERICO, 1996, LOWREY, 2007); posee
funciones deliberativas y su autoridad puede, en ciertos casos, elevarse por sobre la del
‘cacique’ o mburuvicha. Aquellas personas que toman la palabra en este tipo de eventos
suelen, por lo general, caracterizarse como 7iee iya. Los riee iyareta ‘duenos de la palabra’
son personas capaces de expresarse con elocuencia en la lengua indigena y en castellano
dando discursos en los que exaltan la cultura tradicional y el conocimiento de la historia
local. Ahora bien, no s6lo la asamblea nos permite observar este género discursivo, sino
también otros espacios publicos como los actos politicos o escolares. Estos oradores deben
ser capaces de transmitir su mensaje de forma efectiva; esto implica que la oratoria sea lo
suficientemente flexible como para responder a un medio o una coyuntura cambiantes.
La eleccién de uno u otro cédigo, en este sentido, parece una eleccion estratégica de cada
hablante segtn el efecto y contexto que desee crear. Tomaré para ilustrar ello un breve
discurso publico en guarani chaquenfio emitido por un 7iee iya de 41 anos de kéra, actual
presidente del Centro Comunitario de aquel lugar, en ocasién de un reconocimiento a
las artesanas de distintos poblados chanés de la zona que se realiz6 en el poblado de
Tuyunti en marzo de 2016 por iniciativa de la municipalidad local, y del que participaban
familias de distintos poblados y algunas autoridades municipales, ademas de las artesanas
homenajeadas:

Pepuama tétarareta, nanderami, fiandeyari, tapiireta, kuriareta. Aniae ae dia importante
kuae kuria comunidadreta, kufiareta oimeta. Ime kurniareta comunidadpe uparaikireta.
Oseta opaite kuape iiande piapi jaereta umbaapo kuarai comunidad pe. Jaereta ampo
consejo ime nandevae. Che ambuadora opaite kunareta oi, mburuvichareta oi a
tenondeareta. Opaite kuape representa ianderétara. Yasurupai tétarareta, mburuvichareta.

La traduccion seria:

Buenos dias a la comunidad, a nuestros abuelos, a nuestras abuelas, hombres
y mujeres. Hoy es un dia importante para las mujeres, para las mujeres de las
comunidades. Las mujeres trabajan en la comunidad. Ellas trabajan de esta
forma en la comunidad. Ellas nos dan consejos a todos nosotros. Yo aprecio a
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todas las mujeres, a las autoridades, a los antepasados. Todos ellos representan
nuestra comunidad. Gracias al poblado, a las autoridades.

Como podemos observar aquli, el eje central del discurso esta en destacar y valorizar,
como es tipico en estos casos, las tradiciones culturales. Ademas, es importante destacar
el hecho de que el discurso ha sido pronunciado tnicamente en la lengua indigena a
pesar de que alli se encontraban presentes también algunas pocas personas de origen
criollo. El 7iee iya opta por un cédigo particular, en este caso la lengua indigena, teniendo
en cuenta que la audiencia a la que va destinado el mensaje — artesanas homenajeadas
y sus familiares — pertenece mayormente a las familias mas “tradicionales”.

En lo que se refiere por otro lado a la relacién cotidiana con otros grupos guarani
hablantes, los chanés acostumbran a calificar a los hablantes de otros dialectos del
guarani chaqueno o chiriguano como hablantes de una lengua diferente de la suya. Este
hecho llama la atencion, ya que tanto la estructura gramatical como una buena parte del
léxico se revelan iguales, o cuanto menos similares, en las distintas variantes dialectales
(DIETRICH, 1986; GUSTAFSON, 2014). Ahora bien, las pequenas diferencias que existen
entre los dialectos de esta lengua desempenan no obstante un papel fundamental para
la identificacién étnica de los chanés en relacién con otros grupos guarani hablantes.
Uno de los rasgos que mads entra en juego en este contexto es la alternancia en algunas
diferencias entre los fonemas sibilantes /s/ y /tf/. Asi, el fonema sibilante fricativo /s/
puede observarse principalmente entre los isosenos de la zona, mientras que el fonema
sibilante /tf/ es mucho més observado entre los avas y chanés. Este rasgo fonético actiia
como uno de los principales marcadores de la identidad chané y es continuamente
destacado por los hablantes: la forma mas perceptible del mismo se da en la primera
persona del singular cke ‘yo’, que es pronunciada /se/ entre los isosenos y /tfe/ entre los
chanés y los avas.

Otra diferencia puede encontrarse en la prosodia. En efecto, muchos chanés describen
que el habla de los otros guarani-hablantes como una lengua de habla “réapida”, “ligerita”,
con “acento” o con “admiraciéon”. Incluso, algunos hablantes asimilan la forma de
hablar de otras variantes dialectales con la del guarani paraguayo. Por contraposicion,
describen al dialecto hablado por ellos como una lengua que se habla mas “despacio” o
“lento”, pero “correctamente” y “derecho”, con el fin de lograr una mejor comprension
por parte del receptor.

Otro punto para considerar es el hecho de que, cuando los chanés describen el
panorama sociolingtiistico de los otros poblados con poblacién de origen guarani de
la zona, son recurrentes las alusiones al corte de la transmision lingiiistica. Esto, para
ellos, denota una aproximacién creciente de los otros grupos guaranies a la poblacién
criolla ligada con el supuesto abandono progresivo del guarani en favor del castellano.
Sin embargo, lo cierto es que, a su vez, este corte en la transmision intergeneracional de
la lengua indigena es un fenémeno también puede observarse entre los mismos chanés
(MORANDO, 2015; 2021).

Entonces, a pesar del hecho efic de que los especialistas hayan demostrado la unidad
lingtiistica del guarani chaqueno o chiriguano —que en principio incluye al chané, al
ava, al isoseno y al simba como “dialectos”—, los habitantes de los poblados chanés
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se distinguen “emicamente” a si mismos por un etnénimo especifico que a su vez se
corresponde, en su visiéon, con una lengua distinta. La variante dialectal hablada por
los chanés recibe entonces efectivamente una valoracién positiva, construyéndose en
términos de marca identitaria por contraposicién con los deméas dialectos hablados por
otros grupos de origen guarani de la zona.

6 Nuevos Desafios y Perspectivas del Bilingliismo a Comienzos
del Siglo XXI

Avanzando sobre el tema de este trabajo, quiero reservar este ultimo espacio para
tratar brevemente algunos fenémenos recientes que influyen en los usos actuales de la
lengua indigena y del castellano entre los chanés, que son testimonio de las diversas
formas contemporaneas en las que este grupo se integra a las realidades locales, nacionales
y globales. En particular, quiero mencionar el caso de los medios de comunicacion y el
uso cada vez mas extensivo de las nuevas tecnologias de la comunicaciéon que dan origen
a nuevos géneros comunicativos, sobre todo a partir del uso de las redes sociales.

La informacién sobre noticias de la localidad, de la provincia y de otros lugares del
pais o del mundo llega a los poblados chanés principalmente por medio de la television
y la radio. Estos medios difunden mayormente informacién en castellano, a excepcion
de unas pocas emisiones de alguna estacion de radio local o del vecino pais de Bolivia
en el que se habla el guarani chaqueno. Sin embargo, el surgimiento de las nuevas
tecnologias masivas de informacién y comunicacion ha dado origen a nuevos espacios
de interaccion. La aparicion de estas formas de comunicacién genera un nuevo espacio
de interaccion — el de la pantalla de un ordenador o de un teléfono celular — en el que
media el uso de un artefacto tecnolégico y que se lleva a cabo mayormente de manera
escrita y sincrénica, lo que produce cambios importantes en el plano de las relaciones
interpersonales (NOBLIA, 2009). El guarani chaqueno, al igual que muchas otras lenguas
indigenas de Sudamérica, no ha permanecido al margen de estos procesos.

Los modos en los que los chanés se sirven del castellano y del guarani chaquefio como
recursos para la construccién cotidiana de la identidad pueden contribuir a explicar los
complejos procesos de cambio de codigo o, por el contrario, el uso de un solo cédigo, y estas
experiencias comunicativas deben ser vistas como resultado de las actividades sociales de
las cuales participan habitualmente los chanés, asi como también de las lenguas que se
ven implicadas en ellas. La relacion entre la lengua y los nuevos modos de comunicaciéon
es compleja y problematica, porque la naturaleza mediada de estos intercambios plantea
la posibilidad de interactuar con un interlocutor que esta fisicamente ausente, lo cual
posibilita a su vez modos particulares de interaccion en los que los participantes marcan
y negocian sus posiciones y definen interactivamente su identidad.

Tomaré para ejemplificar esto brevemente un fragmento de conversacion proveniente
de la red social Facebook, puesto que es uno de los espacios mas utilizados para la
interaccion virtual por los chanés. La interaccién se encuentra organizada sobre la base
de la alternancia de turnos, conformandose de esta manera pares dialogicos y secuencias
interaccionales. Esto permite organizar los intercambios entre los interlocutores marcando
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el papel de cada uno de ellos en la interacciéon. En la conformacioén de los turnos, sin
embargo, pueden advertirse ciertas rupturas y superposiciones propias de la naturaleza
del canal que se utiliza para este tipo de interacciones en el que participan diferentes
personas casi de manera simultanea. Esto lleva a su vez a realizar una lectura particular
de estos textos, que implica identificar de antemano los interlocutores que forman
parte del intercambio dialégico, asi como la forma en la que se articulan los turnos y las
secuencias discursivas:

Cuadro 1 — Fragmento de conversacion bilingtie en la red social Facebook

Publicacion inicial 1A: Puama opaete peara...!! Muy bs dias a to-
dosss..!!

Comentarios a la publicacién inicial 2B: Las primerass palabras q kieren decir??
3C: Puma

4B: Creo pensar q esta escrito en idioma cha-
ne? Quechua? Mataco? No lo se pero es lindo
aprender de nuestra cultura

5A: Es Chane...la lengua materna..el idioma es
part d nuestra identidad...hay q conservarlaa..!!

6B: Si si exactooo q no se pierdan las costum-
bres, costumbre de nuestroo aguarayy saludos
desde bsas

7A: Lo que estd en castellano es traduccion de
la primera frase

8B: Q significan esas palabras

9D: Me lo ensenas?

10B: Si x favorr da clases ja

11E: Erei...
12E:Bueno...jjjja...igualmente amiga... ®

13 F: Caruma...
Fuente: Morando (2021, p. 281-282)

Aqui pueden observarse claramente algunas férmulas comunes de salutacion que
se corresponden con el discurso oral y actian como disparador de las conversaciones y
estructurador de los turnos de habla: [Puama opaete peara] (‘Buenos dias a todos”) (1A),
[Caruma] (‘Buenas tardes’) (13F). También resulta interesante analizar, aunque mas
no sea brevemente, la forma en la que los distintos recursos verbales son utilizados
por los interlocutores a fin de indexar sus posiciones, especialmente con respecto a la
pertenencia étnica. En este caso, la utilizacion inicial de la lengua indigena suscita una
serie de respuestas. Mientras que algunos interlocutores (C y F) corresponden al saludo
publicado en la lengua indigena, otros reaccionan con una cierta sorpresa y curiosidad
aventurando en algunos casos de qué lengua se trata e incluso pidiendo a la interlocutora
A que dé clases: [Creo pensar q esta escrito en idioma chane? Quechua? Mataco? No lo
se pero es lindo aprender de nuestra culturaa], [me lo ensenas?], [si x favorr da clases
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ja]. Enrespuesta a esto, la interlocutora A responde en qué lengua esta escrito el mensaje
y deja explicito que la lengua es parte de la identidad y como tal debe ser “conservada”.

El estudio del bilingiliismo en estos contextos comunicativos puede aportar datos sobre
las nuevas formas en las cuales las practicas comunicativas y las ideologias lingiiisticas
intervienen en los procesos de posicionamiento individual, social y étnico, lo cual nos
ofrece un terreno analitico fecundo para el estudio del uso de ambas lenguas, sus dominios
de empleo y asimismo los factores que inciden en la eleccién de una u otra de acuerdo
con el contexto y un conjunto de ideologias que configuran el empleo de determinadas
practicas comunicativas como indicadores de identidad.

7 Reflexiones Finales

Este trabajo comenz6 senialando que el caso chané resulta particularmente interesante
para considerar el problema del bilingiiismo y la diglosia debido a que a lo largo de
la historia este grupo atravesé un doble proceso de quiebre lingiiistico. En términos
de Siguan y Mackey (1986), podriamos decir que la situacion de bilingtiismo actual
entre los chanés obedeceria a dos factores histéricos principales. Por un lado, debido a
un proceso de expansion de un pueblo sobre un territorio en el que se hablaban otras
lenguas — esto es, el avance tupi-guarani hacia el piedemonte andino que se produjo a
partir del siglo XVI, proceso mediante el cual estas bandas se integraron con poblacién
de origen chané-arawak imponiéndose la lengua de los primeros. Pero, a la vez, por
otro lado, como consecuencia del avance del frente colonizador principalmente durante
el periodo colonial, se impuso sobre esta poblacién el castellano como instrumento de
comunicacion formal.

He pretendido aqui describir etnograficamente algunos de los usos e ideologias
chanés acerca de la lengua indigena y del castellano, como asi también de sus relaciones
diversas y contextuales con el posicionamiento social, la definicién étnica y las practicas
comunicativas. Habida cuenta de la situacién sociolingiiistica chané en diversos contextos,
podriamos describir este caso como un caso de bilingiiismo con diglosia ya que nos
encontramos en el campo con un panorama que devela que los chanés son, hoy en dia,
mayormente bilinglies en castellano y en guarani chaquefio y que cada una de estas
lenguas es utilizada cotidianamente en distintas situaciones y asociada con determinados
contextos sociales (escuela, misa, culto, actividades laborales, entre otros). Debido a las
crecientes presiones del frente criollo, lo cierto es que el uso del castellano se consolida
cada vez mas en ciertos &mbitos especificos en los que su uso resulta ya inevitablemente
indispensable; esto resulta claro, por ejemplo, en el caso de lo escolar/académico.

Ahora bien, lo cierto es que, como consecuencia de la coyuntura histérica particular
de la region, en los poblados chanés no sélo conviven personas de origen étnico chané
sino también de otras parcialidades étnicas — ava, isosefio, simba — que hablan distintas
variantes del guarani chaqueno. A pesar de una ampliamente demostrada “unidad
dialectoldgica” entre las distintas variantes de esta lengua (DIETRICH, 1986; GUSTAFSON,
2014) vy, si bien no podemos decir que una de las variantes detente necesariamente una
posicién de mayor codificacién o estandarizacion, los elementos distintivos que los
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diferencian se traducen ciertamente en determinados posicionamientos identitarios.
Esta situacion se complejiza atin mas si tenemos en cuenta el hecho de que la lengua
no es el inico factor a partir del cual se construye el reconocimiento identitario frente
a estas otras parcialidades étnicas, sino que en ello también intervienen otros factores,
principalmente la trayectoria etnohistorica de cada grupo familiar particular. Inclusive,
siguiendo el planteo de Gal y Woolard (1995) podriamos decir que en este caso las
adscripciones étnicas marcan “categorias culturales de comunicacién” ya que estas
variantes de la lengua guarani habladas son conceptuadas no como “variantes” sino
como “lenguas”, “idiomas” o 7iee diferentes.

Lo que se observa, en definitiva, es una comunidad de habla heterogénea y dindmica en
la que se vislumbra una coexistencia compleja de practicas y usos lingtiisticos relacionados
con un conjunto determinado de factores histéricos, sociales, politicos, parentales,
religiosos, étnicos y econdémicos. Podemos decir, entonces, que, como cualquier practica
social, las practicas comunicativas estan estrechamente relacionadas con variables en
funcién de las cuales los miembros de la comunidad de habla construyen ideologias
lingiiisticas que median entre lo social y las formas de habla. Las actitudes individuales y
colectivas hacia el castellano y el guarani chaqueno constituyen pues un factor importante
para comprender la dindmica especifica de la situacién de contacto intercultural que
existe entre los chanés y los mecanismos mads generales de la socializacién, la organizacién
sociopolitica o los procesos locales de construcciéon de la identidad étnica.

Si bien algunos contextos nos revelaron un empleo fluido pero de ambas lenguas
— por ejemplo, las celebraciones religiosas —, en otros ambitos logré identificar un cruce
mas problematico entre bilingiiismo y sociabilidad: asi, en lineas generales, comprobé
que, tanto en la practica cotidiana como en la ideologia, el uso del chané predomina en
el seno de las familias mas vinculadas con la tradicién cacical —por tanto autopercibidas e
incluso percibidas usualmente por los demas como “puras”—, asi como el castellano prima
en la rutina comunicacional cotidiana de aquellas otras familias que poseen un mayor
contacto con el universo criollo. En efecto, los matices que revela la practica bilingtie y
los grados de competencia comunicativa que cada hablante posee en la lengua indigena
y en castellano permite abrir el juego al estudio antropoldgico de las nuevas formas en
las cuales las practicas comunicativas y las ideologias lingiiisticas intervienen en los
procesos de posicionamiento individual, social, politico, identitario y/o étnico.
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