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Resumen: en este artículo se analiza la noción de Teko y Tekoha en la cosmovisión guaraní, con el 
objetivo de explorar las posibilidades dialécticas de una incursión alternativa hacia las tecnologías 
disruptivas y la IA desde los valores comunitarios. Con un enfoque antropológico y filosófico al Teko 
como “modo de ser” dinámico y resistente, se plantea la posibilidad de su reproducción en un 
mundo globalizado y sus implicancias en la identidad colectiva. Se debaten las luces y sombras del 
avance tecnológico; la necesidad de aplicar políticas públicas inclusivas para garantizar equidad 
en el acceso digital y la participación indígena en la gestión autónoma de la IA. Como resultado 
se propone el concepto de “Teko digital”: amalgama de lo ancestral con lo virtual, que preserva la 
lengua y filosofía guaraní; la memoria comunitaria y la resistencia contra la homogenización cultural 
frente a las crisis eco sociales que atraviesan las sociedades latinoamericanas contemporáneas.
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Abstract: This article analyzes the concepts of Teko and Tekoha within the Guaraní worldview, with 
the aim of exploring the dialectical possibilities of an alternative approach to disruptive technologies 
and AI grounded in community values. Taking an anthropological and philosophical approach to Teko 
as a dynamic and resilient “way of being,” the article considers the possibility of its reproduction in 
a globalized world and its implications for collective identity. It discusses the pros and cons of tech-
nological advancement; the need to implement inclusive public policies to ensure equitable digital 
access; and Indigenous participation in the autonomous management of AI. As a result, the concept 
of “Digital Teko” is proposed: an amalgamation of the ancestral and the virtual that preserves the 
Guaraní language and philosophy; community memory; and resistance against cultural homogeni-
zation in the face of the eco-social crises currently affecting contemporary Latin American societies.
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INTRODUCCIÓN

Las sociedades latinoamericanas están marcadas actualmente por fuertes dispu-
tas entre “lo tradicional” y el vértigo globalizador fomentado por las tecnologías 
disruptivas, incluida la más incipiente y controvertida, la Inteligencia Artificial 
(IA).1 Frecuentemente, se presenta esta disputa en términos binarios entre 
lo viejo y lo nuevo, sin percatarse que las formas antiguas de dominación se re-
producen y recrean en las formas de “última generación”, perpetuando un añejo 
ethos colonialista, detrás de las nuevas fachadas hight tec (Sforzin, 2023). Así, 
la sociedad paraguaya que cerca las plazas públicas con una postura higienista 
contra la supuesta “barbarie” de los asentamientos indígenas,2 en pleno siglo XXI 
reproduce el proceso colonial de siglos, al mismo tiempo que traslada los cer-
camientos hacia espacios digitales. La exclusión y las brechas sociales de larga 
data se reproducen en la virtualidad, la tendencia a la “macdonaldización” cultu-
ral y la subordinación económica se replican en la euforia hacia la IA monopoli-
zada por las multinacionales de tecnología disruptiva. De hecho, para nosotros, 
el antagonismo no se da tanto entre lo viejo y lo nuevo, al existir una conexión 
perfectamente compatible entre los pasados y los presentes opresivos, sino que 
surge entre los “modos de ser” que históricamente se han opuesto al proceso 
colonial y la velocidad enajenante de la globalización capitalista con sus nuevas 
reencarnaciones digitales.

El presente artículo busca explorar las posibilidades dialécticas de una in-
cursión alternativa hacia las tecnologías disruptivas y la IA desde el habitus co-
munitario, de apoyo mutuo y de tiempos lentos, que subyacen la praxis social 
de nuestras sociedades latinoamericanas. Con este objetivo, proponemos un 
análisis interdisciplinario y cualitativo de la praxis social que entreteje los aportes 
antropológicos y filosóficos para abordar las nociones de Teko (“modo de ser”) 
y Tekoha (“espacio de ser”) de la cosmovisión guaraní y su manifestación en el 

1 Al nombrar a la Inteligencia Artificial (IA), nos referimos de modo general al amplio conjunto de soluciones 
informáticas de punta que desarrollan sistemas capaces de realizar tareas anteriormente reservadas para la in-
teligencia humana, como aprender, razonar, resolver problemas y entender el lenguaje, basadas en algoritmos 
y el análisis de grandes volúmenes de datos para detectar patrones, generar contenido y tomar decisiones 
autónomas. No es objetivo del presente texto detallar sus tipos ni aplicación específica. Para revisar los aportes 
sobre la IA desde las ciencias humanas y sociales véanse: Pickover 2021; Pasquineli 2025; Meseguer González y 
López de Mántaras Badia 2017; Casado 2024.
2 Véase: https://www.abc.com.py/nacionales/antes-y-despues-de-las-rejas-1358798.html y https://www.abc.
com.py/nacionales/2023/01/20/secretaria-de-cultura-explica-por-que-unificara-plazas-frente-al-congreso/
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Paraguay actual, en el contexto de la disrupción tecnológica de la IA y la hiperco-
nectividad contemporánea. Nuestro interés no reside en un estudio técnico de 
las características y posibilidades de las nuevas tecnologías, sino en una reflexión 
crítica humanista sobre sus implicaciones sociales a nivel individual y colectivo 
en el contexto paraguayo y, por extensión, latinoamericano.

Derivar nuestro análisis de los conceptos de Teko y Tekoha guaraní en vez de, 
por ejemplo, la “identidad”, constituye la columna vertebral de nuestra apuesta 
teórico-metodológica que, por una parte, busca enraizarse en las epistemologías 
nativas de nuestro continente y, por otra, pretende distanciarse de la “cultura-
lización” excesiva, propia de los discursos multiculturales sobre “la diversidad” 
(Díaz-Polanco 2006), al llamar nuestra atención sobre las dimensiones económi-
ca, política y territorial del problema.

Partimos de las preguntas por la posibilidad de la adaptación del Teko guaraní 
en la vorágine de un mundo precariamente globalizado: ¿puede la cosmovisión 
guaraní enraizada en la comunidad aportar en un mundo dominado por la acele-
ración, la individualización tecnológica y la desterritorialización digital? ¿Es posi-
ble un diseño y empleo alternativo de las tecnologías para la preservación o, in-
cluso, florecimiento de diferentes “modos de ser” y territorios contemporáneos?

De ahí, proponemos la noción del “Teko digital”: un Teko que dialo-
gue dialécticamente con la disrupción tecnológica actual, una amalgama que 
une en tensión lo “ancestral” con lo virtual. Consideramos, a modo de hipótesis, 
que esta propuesta podría aportar en la revitalización del “modo de ser guara-
ní” presente de maneras diversas y ambiguas en la actual sociedad paraguaya, al 
potenciar su resiliencia anticolonial, es decir: preservar la lengua guaraní, la me-
moria comunitaria y la resistencia contra la homogenización cultural y el despojo 
territorial. Frente a múltiples crisis eco sociales, cuando los territorios y los va-
lores comunitarios pasan por un acelerado proceso de cambio y degradación, 
pero también de reinvención, apropiarse de las tecnologías para una reproduc-
ción cultural y social autónoma, nos parece deseable y urgente.

De ahí, consideramos que la realidad paraguaya, más allá de su especificidad, 
puede ayudarnos a reflexionar sobre otras sociedades latinoamericanas, con las 
que comparte más de lo que suele admitir en cuanto al proceso de coloniza-
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ción, mestizaje y el papel de los pueblos originarios en su formación nacional. 
Para entender estos rasgos comunes, una vez explicada la especificidad de la 
cosmovisión guaraní, revisaremos brevemente las diferentes teorías latinoame-
ricanas sobre el carácter plural de las sociedades poscoloniales del continente y 
la permanencia de una praxis social disruptiva con los diseños hegemóni-
cos nacionales. Posteriormente, discutiremos las luces y las sombras de nues-
tra propuesta del Teko digital desde sus diferentes dimensiones: la palabra, el 
espacio y el tiempo; y pasaremos a plantear la necesidad de políti-
cas públicas inclusivas para garantizar equidad en el acceso digital y 
la participación indígena directa y autónoma en la gestión de la IA. 

UN ACERCAMIENTO A LOS CONCEPTOS TEKO Y TEKOHA

En el pensamiento guaraní, la idea de Teko ocupa un lugar digno de ser revisi-
tado y, especialmente, reivindicado como una epistemología y apuesta societal 
alternativa frente a la (ir)racionalidad tecnocrática dominante. Teko, según Ruiz 
de Montoya, cronista del proceso de reducciones jesuíticas en el territorio del 
actual Paraguay, significa “...ser, estado de vida, condición, estar, costumbre, ley, 
hábito…” (Ruiz de Montoya 1639: 363). En extensión, el jesuita presenta más 
de cincuenta contextos de uso de este término, por citar algunos: “teco ai: mala 
costumbre; teco catu: buena vida, libre; teco yma: proceder antiguo, antigua cos-
tumbre; teco marangatu: costumbre buena, virtud; teco ey: vicio ...” (363). 

De ahí, entendemos el Teko como “modo de vida”, también llamado por 
los guaraníes como ñande reko: “nuestro modo de ser”; el mismo que sólo es 
posible dentro del Tekoha: “el lugar donde somos lo que somos” (Makaran 2022: 
169). De esta manera, la idea de Teko se expresa, se dinamiza y se desenvuelve 
en un espacio concreto inherente a la existencia de una comunidad. Chase-Sar-
di (1989), al estudiar la noción de Tekoha, subraya que la misma tiene conno-
taciones físico-geográficas y sociopolíticas, es decir, implica, además de un es-
pacio físico, una red de relaciones sociales y – podemos añadir- cosmopo-
líticas.3 Por su parte, el gran estudioso de la cultura guaraní, Bartomeu Me-

3 Al hablar de la cosmopolítica, nos referimos a un término antropológico que designa las relaciones que esta-
blecen las sociedades humanas con lo no humano: naturaleza animada e inanimada, mundo espiritual, seres 
materiales e inmateriales que pueblan el cosmos y con los que se establecen relaciones políticas-diplomáticas, 
desbordando lo estrictamente humano.
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lià, indica que el Tekoha “corre menos por el lado de la producción econó-
mica que por el de un modo de producción de cultura” (2011: 135). De ahí, 
podemos traducirlo como “territorio”, donde la tierra no es solo un pedazo 
de suelo o un medio de producción, sino un espacio físico y simbólico que 
se habita, es decir: se produce socialmente; necesario para la vida colectiva.

De ahí, el Teko que se desprende y desenvuelve en el Tekoha está dotado 
de un telos (finalidad), que en el caso de los guaraníes es la búsqueda constan-
te de Yvy Marãe´ỹ, la “Tierra sin mal”, una tierra buena y abundante que posi-
bilite el teko katu (la vida plena): “La tierra-sin-mal como tierra nueva y tierra 
de fiesta, espacio de reciprocidad y de amor mutuo…” (Melià 1991: 73). Es el 
concepto clave en el pensamiento y la práctica social guaraní que une las visiones 
tanto teológica y espiritual, como también ecológica, económica y política (Sil-
vero 2006; Andino 2018), que ha estado en la base de sus migraciones cíclicas, 
al determinar su ordenamiento demográfico, las relaciones intercomunitarias y, 
posteriormente a la conquista, su resistencia anticolonial.

Ahora bien, una vez subrayada la importancia del Tekoha para la existencia 
del Teko, conviene detenernos en los principales pilares interconectados del 
Teko guaraní original que queremos rescatar y reivindicar:

a) Ñane Ñe´ẽ - “nuestro hablar”, la palabra como el ser mismo.
b) Japói, Potiro y Pepy – formas de la economía del don.
c) Nache-ári, Jary’y, Iyambae – “ser libres, sin amo” y la asam-		
	 blea comunitaria como principios políticos.

Desarrollemos en breve estos tres puntos. La palabra ocupa un lugar muy espe-
cial en la filosofía guaraní en su sentido ontológico, como afirma Melià: “es una 
filosofía de la palabra, ya que para los guaraníes la palabra es la que fundamen-
ta todo, no hay realidad fuera de la palabra, sin palabra no hay vida, para ellos la 
palabra lo es todo” (1995: 31). Así, Ñe´ẽ es el origen, el ser, “el alma”, la identi-
dad individual y colectiva, la creadora y el sostén del Teko, en relación recípro-
ca con el Tekoha. En este sentido, Andino resalta: “La cultura indígena guaraní 
es reconocida como una sociedad fundada en la palabra. Una palabra que ha sido 
recibida por los antepasados, de la que todo buen guaraní es heredero y que 
funda el modo de ser o Teko guaraní” (Andino 2018: 143). De ahí, como veremos 
más adelante, la lengua guaraní será crucial en la disputa de lo digital.
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En cuanto a la dimensión material del ñande reko guaraní, ésta no se re-
duce a un mero hecho económico tal y como es entendido por la modernidad 
capitalista, sino que constituye un “hecho social total” (Mauss 2009), es decir: 
contiene y determina todas las dimensiones de la vida social. Las economías del 
don descritas magistralmente por Mauss en su Ensayo sobre el don (2009), se ba-
san en los principios de apoyo mutuo, trabajo colectivo y reciprocidad de los 
dones materiales e inmateriales que no se reducen a un mero intercambio o 
trueque de productos, sino que contradicen la lógica mercantil del cálculo, inme-
diatez y equivalencia.4 Su naturaleza es comunitaria y los valores que producen 
no son los de cambio, sino de teko katu, una buena vida para todos, un víncu-
lo de solidaridad entre pares, un mborayu (amor) que Clastres (2013) tradujo 
como “el espíritu que nos une”.

Eso nos lleva a los conceptos clave de la economía guaraní basada en el don 
como principio filosófico-espiritual: jopói - don, reciprocidad individual o “abrir 
la mano dando” (Castiñeira 2017), lo que Melià traduce como: “jo -recíprocamen-
te, po -manos, i -abiertas” (2011: 137); potirõ – “manos todas” que denomina el 
trabajo colectivo de todos los miembros de la comunidad; y pepy – “convite”, 
donde la fiesta se convierte en el acto de compartición de dones (alimentos, pa-
labras) y afianzamiento del mborayu comunitario e intercomunitario. Podemos 
decir, que el objetivo final del trabajo guaraní no es la producción de bienes, sino, 
justo, la posibilidad del convite5 – lo que Sahlins (1973) llamó la “economía de 
abundancia”.

Además, el principio de jopói aplica también en la trama de las relaciones 
con Tekoha, es decir: existe una reciprocidad con el territorio/naturaleza como 
un espacio de convivencia de seres humanos y los no humanos, materiales e in-
materiales, lo que podríamos traducir en las relaciones ecosociales equilibradas 
y un vínculo espiritual con el entorno: “la concepción religiosa del guaraní sobre 
el universo tiene en la tierra su fundamento esencial. Gracias a la tierra y estando 

4 En este sentido, llama la atención la palabra con la que los guaraníes denominaron al dinero y el intercambio 
monetario introducido por la colonización: tepy - la venganza, que alude a la reciprocidad negativa contraria al 
jopói - el don (Melià; Temple 2004).

5 Melià lo define de la siguiente manera: “Sin reciprocidad no se entiende el trabajo guaraní, ni siquiera el 
individual. Potirõ (manos todas), pepy (convite), jopói (manos abiertas recíprocamente), son apenas momen-
tos del mismo movimiento en el que el “modo de ser guaraní” se concreta ideal y formalmente, a través de la 
producción de las condiciones materiales de su existencia, que nunca son de mera subsistencia. El trabajo, en 
último término, es una forma de reproducir el don y el don es historia social, memoria y futuro” (2011: 137).
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en la tierra, se logra la perfección de la vida económica y sociopolítica tal como 
se manifiesta en la fiesta” (Melià; Temple 2004: 23). En coincidencia, Castiñeira 
nos explica la vinculación entre los conceptos clave del modo de ser guaraní y 
la importancia del don en esta relación: “Podríamos decir que el teko y el tekoha 
se dan mutuamente desde su co-pertenencia. Ahora bien, esta co-pertenencia, 
termina por resolverse real y efectivamente en el jopói como acontecimiento 
que hace presente la presencia de co-pertenencia entre el teko y el tekoha” 
(2017: 99).

La dimensión política del Teko guaraní, estrechamente vinculada con la pa-
labra y la economía igualitaria, se basa en el principio comunal de reciprocidad/
don de palabra que se materializa en la asamblea, donde los miembros de la 
comunidad deliberan y deciden horizontalmente sobre los asuntos cruciales de 
la comunidad, como asegura el guaraní occidental Hipólito Acebey: “nosotros 
hacemos, nosotros decimos, nosotros conversamos para que sigamos todos en 
una sola palabra para que esta palabra se traduzca en un trabajo que se con-
vierte en la autoridad máxima de nuestra comunidad” (Makaran 2022: 177-178). 
De ahí, la autoridad máxima reside en la palabra circulada horizontalmente en-
tre los miembros de la comunidad en contra de las imposiciones unipersonales y 
autoritarias. Eso se debe al otro principio político importante: “ser libres, sin 
amo” (Nache-ári, jary’y en Paraguay, Iyambae en Bolivia) que determina la 
búsqueda de mayor libertad política tanto interna como externamente, lo que 
analizó Clastres (2013) en sus reflexiones sobre la naturaleza del poder. Hay 
que subrayar que la asamblea (dimensión política) se lleva junto con el convite 
(dimensión económica-espiritual), lo que demuestra la codependencia de las 
tres dimensiones del Teko guaraní.

Una vez presentada la idea del Teko en su aplicación original guaraní, no 
podemos obviar que este “modo de ser” ha experimentado múltiples cambios 
a lo largo del proceso de colonización y modernización. Melià, quien analizó 
con detalles el término “modo de ser” en las documentaciones de los jesuitas 
entre los años 1549 a 1639, sostiene que éste tuvo una profunda relación con el 
proceso de reducción a la fe y vida cristiana del indio guaraní. Y este detalle no 
es menor, pues si queremos acercarnos a la idea del Teko en el tiempo presente, 
es lógico que lo hagamos con esas herencias propias de una coyuntura de lucha, 
de resistencia y confrontación. Al respecto, Melià afirma:
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Hay que decir que este “modo de ser” guaraní viene elicitado (sus-
citado) sobre todo cuando se da la confrontación de los modos de 
ser, el de los guaraní y el traído por la colonización hispánica, -de la 
cual el de los jesuitas es sólo una variante-. Las formulaciones más 
explícitas del modo de ser guaraní aparecen en aquellas situacio-
nes críticas en las que los indios se sienten amenazados en su 
propia identidad, es en el momento en que van a ser “reducidos”, 
cuando ellos más se declaran irreductibles, y justifican su posi-
ción - y su reacción -apelando a su “modo de ser”, es decir, a su 
cultura particular y diferente y a su identidad específica (1981: 5).

Entonces, la idea de Teko, más que ser una esencia petrificada o una tradición 
inamovible e inevitablemente caduca, es una afirmación dinámica y conflictiva, 
un movimiento de lucha, confrontación y reafirmación constante frente a los 
procesos dialécticos propios del fenómeno colonial. Consideramos importante 
rescatarla en la actualidad no como un ser, sino un devenir, conducente a una 
plenitud o búsqueda constante de perfección, esto es Teko katu o vida plena. En 
este sentido, retomar las categorías de la praxis social guaraní y, en extenso, de 
otros pueblos originarios del continente, que destaca por su carácter holístico y 
su relacionalidad equilibrada con todos los elementos de la trama vital comunita-
ria, aporta, a nuestro parecer, a pensar epistemologías y organizaciones sociales 
alternativas frente a la (ir)racionalidad tecnocrática del capitalismo actual.

EL TEKO DEL TIEMPO PRESENTE- EL “MODO DE SER PARAGUAYO” ENTRE HI-
BRIDACIÓN Y EL ABIGARRAMIENTO CH’IXI.

La pregunta clave en el debate sobre la identidad nacional paraguaya ha sido: 
¿qué tanto queda de lo guaraní en el “modo de ser paraguayo”? Sin duda, un 
debate complejo, envuelto en mitos y marcado por desacuerdos entre acerca-
mientos esencialistas y cuestionamientos críticos (Makaran 2014). Sin profundi-
zar en la temática demasiado vasta para el presente texto, apuntamos que el Teko 
guaraní se ha adaptado-resistido a los procesos de colonización, al penetrar la 
cultura paraguaya más allá de lo indígena, y está palpable en la actualidad tanto 
en la guaranización lingüística mayoritaria, como en diversos “usos y costum-
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bres” de la praxis social. Con esto no negamos la enorme complejidad de este 
proceso con sus paradojas que dificultan cualquier interpretación simplista de la 
identidad paraguaya, como indica certeramente Melià:

La dificultad de saber lo que de guaraní hay en el Paraguay se debe en 
gran parte a que al sistema de los guaraníes lo tenemos encubierto bajo 
capas de la ignorancia y el desprecio. Desconocemos las soluciones que 
como pueblo encontraron. La dificultad de ser guaraní es, analógica-
mente, la dificultad de ser paraguayo. La pérdida de la territorialidad 
por los guaraníes en el último siglo anuncia siniestramente la pérdida 
de la territorialidad que amenaza a la sociedad paraguaya que puede en-
contrarse muy pronto fragmentada en pequeñas islas dentro de amplias 
zonas de su propio territorio, y expulsada de otras (2011: 256).

El autor advierte de la conexión entre los procesos de colonización enfrentados 
por el pueblo guaraní indígena y los procesos continuos del colonialismo, tanto 
material sobre los territorios y recursos, como simbólico sobre la cultura y la 
lengua, que atraviesan la historia reciente y la actualidad paraguaya, y se dirigen 
contra el Teko guaraní presente en el “modo de ser paraguayo”, sobre todo en la 
realidad campesina: “El Paraguay está expuesto en estos años iniciales del siglo 
XXI al proceso colonizador más amplio y radical de toda su historia” (Melià 2011: 
275). De esta manera, el ethos colonial que permea la sociedad nacional, según 
Melià, niega a los pueblos indígenas y al Teko guaraní como referencia actual para 
la sociedad paraguaya, al verlo como algo folclórico, anecdótico, perteneciente 
a un pasado remoto y no como una alternativa vigente.

Por lo cual, buscar el Teko guaraní en el mundo actual paraguayo nos exige 
ver debajo de las capas del discurso nacionalista del mestizaje y la superación 
modernizante que Melià consideró de “síntesis de contrarios que en realidad 
imposibilitan cualquier síntesis” (2011: 274); y visibilizar el tejido irregular de 
tradiciones y tiempos históricos que coexisten en el presente “en el jardín 
de los senderos que se entrecruzan sin rumbo fijo” (2011: 274). Nos interesa 
profundizar en esta idea de la “síntesis imposible de contrarios” para reflexionar 
sobre el mestizaje y la mezcla cultural más allá de la dialéctica hegeliana de la 
tesis española y la antítesis indígena supuestamente superadas en la síntesis mes-
tiza.
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Desde América Latina se han acuñado diferentes teorías para abordar el 
tema de la heterogeneidad estructural y cultural de sus sociedades, resultado 
de su compleja historia colonial: ya sea en el marco de la ideología del mestizaje 
( Vasconcelos 1948) con sus derivas más recientes de “hibridación” (García Can-
clini 2009), ya sea con teorías críticas de raíz marxista como los clásicos “co-
lonialismo interno” y las “sociedades duales” de González Casanova (1969), la 
“formación social abigarrada” de Zavaleta Mercado (1986) o la “modernidad de 
lo barroco” de Echeverría (2000), hasta las teorías llamadas decoloniales del ini-
cio del siglo XXI con la “colonialidad del poder, ser y saber” de Quijano (2000), 
entre otros. Sin pretensión de profundizar, destacamos su importancia como 
antecedentes de nuestra propia búsqueda de un método adecuado de análi-
sis social latinoamericanista. En este sentido, aunque nos nutrimos del deba-
te previo, vislumbramos también sus limitaciones, sobre todo si se trata de su 
capacidad para ver la heterogeneidad como una potencialidad positiva en vez de 
un problema o una anomalía, lo que termina en las propuestas de “(di)solución” 
en una soñada síntesis, ya sea de la “quinta raza”, del proletariado o de la identi-
dad nacional única.

En este sentido, el concepto de la “hibridación” de García Canclini (2009) en 
referencia a la fusión de los contrarios que coexisten en un ser nuevo, aunque 
parece ir un poco más lejos de una simple síntesis, a nuestro parecer, cede an-
te otras conceptualizaciones, como, por ejemplo, la “modernidad de lo barro-
co” de Bolívar Echeverría, donde los elementos de diferentes culturas, tiempos 
e idiosincrasias coexisten en tensión, tendiendo al dramatismo y exuberancia 
que se resisten a la domesticación colonial. Podemos ponerla en diálogo con 
la teorización marxista de René Zavaleta Mercado sobre la “forma social abi-
garrada”, donde el abigarramiento de las sociedades latinoamericanas significaría 
la coexistencia de diferentes tiempos históricos y modos de producción, una 
yuxtaposición conflictiva de “modos de ser” que responden a diferentes socie-
dades6 sin fundirse en una sola, con lo que obstaculizan la modernización capi-
talista y la unificación dentro del Estado-nación y un mercado único. Para com-
plementar, nos parece excepcionalmente interesante el concepto-metáfora so-

6 Lo que otro marxista, Pablo Gónzalez Casanova llamó “sociedades duales/plurales” en su disertación sobre el 
colonialismo interno que se reproduce en el seno de las naciones latinoamericanas (1969).
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bre lo ch’ixi7  de Silvia Rivera Cusicanqui (2018) que alude a la dialéctica sin sín-
tesis (Proudhon 2017), donde los contrarios establecen relaciones de equilibrio, 
tensión o conflicto, en un movimiento dinámico e incesante. Así, lo ch’ixi nom-
bra lo indeterminado, lo ambiguo, lo simultáneo contradictorio; no como algo 
meramente negativo, una paradoja imposible e indeseable, sino como fuente de 
posibilidades creativas. Se vincula con la yuxtaposición abigarrada de Zavaleta, 
definiendo así el mestizaje no como una síntesis de contrarios, sino un complejo 
movimiento de oposiciones y complementariedades, donde nada se disuelve ni 
desaparece, sino coexiste en diferentes hebras entreveradas.

Ahora bien, en el Paraguay del tiempo presente, todo apunta a que el Teko 
se sigue manifestando en el “modo de ser paraguayo” como un ethos de resilien-
cia comunitaria que combina la cosmovisión guaraní con elementos contempo-
ráneos justo a modo de lo ch’ixi (Rivera 2018). Resuena en las prácticas sociales 
paraguayas actuales, sobre todo en comunidades rurales y de zonas popula-
res urbanas, como trabajos colectivos (Potirõ /mingas) o las redes de parentesco 
extendido que se manejan con relaciones de reciprocidad ( jopói)8 que permiten 
suplir la ausencia del Estado en sus tareas de protección y cuidados. Éstas no 
son meras costumbres folclóricas, sino mecanismos socioeconómicos de super-
vivencia ante desigualdades estructurales, como la concentración de la tierra o 
la migración forzada, que evocan la búsqueda de Yvy Marãe’ỹ como una utopía 
ecológica y social.

De ahí que podemos afirmar que la idea de Teko está atravesada y animada 
por un contexto y coyuntura que lo aleja de ser caracterizado como un fósil 
cultural. Por el contrario, sigue siendo una idea dinámica que conlleva e impulsa 
una ética de resistencia y plenitud, entrelazando lo individual con lo colectivo, 
lo ancestral con lo contemporáneo, en una búsqueda incesante de equilibrio.

7 Según la autora: “La palabra ch’ixi: simplemente designa en aymara a un tipo de tonalidad gris. Se trata de un 
color que por efecto de la distancia se ve gris, pero al acercarnos nos percatamos de que está hecho de puntos 
de color puro y agónico: manchas blancas y negras entreveradas. Un gris jaspeado que, como tejido o marca 
corporal, distingue a ciertas figuras […] en las cuales se manifiesta la potencia de atravesar fronteras y encamar 
polos opuestos de manera reverberante. También ciertas piedras son ch’ixi: la andesita, el granito, que tienen 
texturas de colores entreverados en manchas diminutas (Rivera 2018: 79).
8 Podemos mencionar, por ejemplo, las ollas comunes en los tiempos de covid-19 que se au-
toorganizaron según el principio de jopói en los barrios populares de Bañados de Asunción.
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En este sentido, el Teko katu (vida plena) se puede reinterpretar en un 
contexto de luchas contemporáneas, como las resistencias indígenas y campe-
sinas contra modelos de producción extractivistas, es una lucha por el Tekoha 
que actualmente se encuentra amenazado. El actual modelo económico basa-
do en la agroindustria y las políticas gubernamentales que lo respaldan aten-
tan contra el Teko tradicional hasta hacerlo imposible, fuerzan a la migración y 
vulnerabilizan a las poblaciones enteras tras desalojos violentos que entran en 
contradicción con los derechos colectivos garantizados por la legislación nacio-
nal e internacional (Makaran 2022). Esta cruda realidad que Melià describía como 
el “proceso colonizador más amplio y radical de toda su historia” (2011: 275), 
amenaza al Tekoha, el territorio que permita la reproducción del Teko y la vida 
plena, tanto de los indígenas, como de toda la sociedad paraguaya en una unidad 
de destinos.

En este preciso momento hay comunidades que están siendo arrasadas por 
la prepotencia de la velocidad de una cierta idea de “progreso y éxito” que, sin 
compasión alguna, destruye modos de vida y obliga a campesinos, agricultores, 
indígenas a seguir engrosando los espacios de miseria/resistencia en las ori-
llas de las ciudades (Palau 2025). En contrapartida, en los asentamientos urbanos 
conviven memoria, codificaciones y anhelos, pero en ausencia de la referencia 
material que es la tierra, la resignación y el extrañamiento se erigen como la nor-
ma para recurrir al propio cuerpo como trinchera y modo de resistencia vital. En 
los asentamientos urbanos (Tekoha post despojo) se intenta recrear una vida y 
un modo de ser (Teko), cuyo telos se encuentra profundamente golpeado.

Este proceso nos hace preguntar por la posibilidad de la adaptación del Teko 
a los territorios alternativos: a un Tekoha urbano, otro rural transformado por la 
agroindustria o, incluso, a uno virtual. ¿Cómo seguir hablando del Teko guaraní 
en la vorágine de un mundo globalizado y cada vez más precarizado?

LOS TIEMPOS DEL TEKO Y EL VÉRTIGO DE LA DISRUPCIÓN TECNOLÓGICA

La velocidad (como sinónimo de aceleración) es una cuestión central en estos 
tiempos de disrupción tecnológica. Capacidad de almacenamiento, procesa-
miento y aceleración constante, forman parte de la todopoderosa trinidad del 
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mundo contemporáneo (García García y Jiménez Páez 2025). La velocidad como 
concepto ha sido abordada desde diferentes ámbitos y disciplinas. Desde la físi-
ca, claro está, pasando por la informática, la literatura, la sociología y también la 
filosofía. Y es que la velocidad se encuentra en el corazón mismo de las tecnolo-
gías disruptivas en consonancia con la capacidad de procesamiento y su conse-
cuente eficiencia (Koselleck 2003; Kurzweil 2012 y 2025; Virilio 2006; Bostrom 
2016 y 2024; Rosa 2016).

Por su parte, en la literatura encontramos pasajes muy sugerentes a la hora 
de analizar e intentar pensar los límites y las posibilidades de la cuestión de 
la celeridad. Así, Milan Kundera (1995) reflexiona en torno a la relación exis-
tente entre la velocidad y la memoria, el erotismo y la felicidad. Para el es-
critor checo, la velocidad representa una forma de olvido, pues el ser hu-
mano huye de la realidad que lo circunda y de sí mismo. Sin embargo, 
contrapone la velocidad propia del progreso técnico con la del vértigo exis-
tencial. Con respecto a la primera, es evidente que guarda relación con el de-
sarrollo tecnológico, esa que nos ha permitido comunicarnos mejor, viajar 
más, interactuar más rápido y más fácilmente, etc. Y, por otro lado, también 
hay que decirlo, nos ha permitido consumir más rápido y mejor y especial-
mente, viene modelando nuestro Teko de una manera en extremo eficiente.

La segunda velocidad está ligada al Tekoha, a ese lugar donde nos move-
mos. La idea de que debemos ser eficientes, competitivos y, por ende, exitosos, 
espolea vivamente nuestras certezas. Así, desde este planteamiento de Kunde-
ra, la búsqueda de la “Tierra sin mal” ya no estaría asociada ni a una cuestión 
sagrada ni ecológica, sino, a poderosos mecanismos de autoexplotación y auto-
optimización. Como apunta Han: “La sociedad del siglo XXI ya no es disciplina-
ria, sino una sociedad de rendimiento” (2010: 11).

Kundera cree que mal administradas, ambas velocidades, podrían alejarnos 
de lo esencial, de lo que verdaderamente otorga sentido a nuestra vida: el amor, 
la amistad, el arte, la belleza. Y entonces, plantea que la lentitud, por el contrario, 
nos invita a detenernos, a contemplar, a reflexionar. Nos permite recuperar el 
tiempo perdido, salirnos del eterno presente de lo inmediato, recordar el pasa-
do e imaginar el futuro. Nos permite disfrutar del placer, del humor, de la ironía, 
es decir: recuperar y consagrar el tiempo de la palabra. Nos permite formular 
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preguntas más allá de las etiquetas y los clichés, lo que posibilita el pensamiento 
crítico y la búsqueda de alternativas. Más allá de la velocidad en el tiempo pre-
sente de las IA generativas que nos atiborran de respuestas y no necesariamen-
te de dudas que invitan a deliberar, hay un reducto que, siguiendo las ideas de 
Kundera, conectaría con una forma de libertad, de rebeldía, de lucidez.

Vale recordar que, en 1971, durante un foro titulado “Diseñando Organiza-
ciones para un Mundo Rico en Información”, el Premio Nobel de Economía Her-
bert Simon dijo proféticamente;

De manera similar, en un mundo rico en información, la abundancia 
de información significa una escasez de otra cosa: una escasez de lo 
que sea que la información consume. Lo que la información consume es 
bastante obvio: consume la atención de sus destinatarios. Por lo tanto, 
una riqueza de información crea una pobreza de atención y una necesi-
dad de asignar esa atención de manera eficiente entre la sobreabundan-
cia de fuentes de información que podrían consumirla (Greenberger 
1971: 40-41)

Y es así como estamos atiborrados de información, sabiendo de todo sin com-
prender nada, anestesiadas nuestras capacidades de reacción, conmoción y 
respuesta. La sociedad de espectáculo correspondiente a la sociedad de consu-
mo de contenidos audiovisuales pasó de su función inicial de entretenimiento 
y distracción a la, según Susan Buck Morss (2005), actual “anestésica social”, un 
fenómeno grave de “adormecimiento de la sensibilidad” y la desaparición de 
la empatía ante un bombardeo reiterado con noticias macabras, donde la infor-
mación veloz acompañada de imágenes dantescas en vivo nos hace espectadores 
morbosos de desastres y genocidios en tiempo real, sin capacidad de reacción.

Es indudable que la tecnología se ha constituido en el tiempo presente en 
una verdadera fuerza transformadora de la sociedad y lo ha hecho y lo viene 
haciendo de manera profunda y constante al punto de predecir cambios ontoló-
gicos inéditos (Bostrom 2016; Kurzweil 2025). Paula Sibilia por su parte, conside-
ra que en una década las tecnologías disruptivas, especialmente en lo que res-
pecta a la interacción, a la conexión constante, se han vuelto en extremo sim-
bióticas, por ello, hoy día está tan afianzado el discurso del “yo” hipernarcisista 
imbuido en una burbuja autorreferencial:



Latinoamérica. Revista de Estudios Latinoamericanos 83:2026/2 209-241

EL TEKO DIGITAL – PENSAR EL TEKO Y TEKOHA EN TIEMPOS DE LA IA 

209-241

JOSÉ MANUEL SILVERO ARÉVALOS Y GAYA MAKARAN

Latinoamérica. Revista de Estudios Latinoamericanos 83:2026/2 223

Las múltiples pantallas de nuestra cotidianeidad incitan a la búsqueda 
de bienestar y autorrealización, así como su entusiasta ostentación, sin 
culpas ni vergüenzas ni otros pesares heredados de la vetusta moral 
judeocristiana. Aquella que nos llevaba a creer en la dura necesidad de 
“hacer para merecer” o “penar si has hecho el mal”. Al mismo tiempo, 
por todas partes hay depresión, ansiedad, aburrimiento, cansancio, pá-
nico, odio, re-sentimiento, crisis, peleas, destrucción (Sibilia 2024: 15).

La presión ejercida desde la dinámica digital en la construcción de la identidad 
y el impacto en las dinámicas socioculturales como, por ejemplo, la gestión de 
la autoestima y su incidencia en la evolución de las normas sociales es total. 
Los riesgos asociados a la imposición de los cánones y estándares estéticos inal-
canzables, además de occidentalizados, podrían derivar en trastornos de la ima-
gen corporal y problemas psicológicos (Gil; Quintero 2021). A eso hay que aña-
dirle el problema de la estandarización de los imaginarios, valores y lógicas según 
el criterio hegemónico occidental-estadounidense en el diseño de la IA que, al 
mismo tiempo que difunde una versión poco diversa de imaginarios culturales 
correspondiente a lo que Echeverría (2000) llamó “la blanquitud”, está plagada 
de sesgos sexistas y “verdades” mainstream, que no sólo invisibilizan la diver-
sidad de nuestros innumerables Tekos, sino que amenazan su reproducción en-
tre las nuevas generaciones, al impulsar un nuevo colonialismo digital9 de la ho-
mogeneización cultural y lingüística.

Si revisamos el informe de la UNESCO (2023) sobre IA y pueblos indígenas, 
encontramos un diagnóstico parecido que advierte de las sombras de una IA cul-
turalmente no adaptada a la diversidad lingüística10 y étnica de sus usuarios. Así, 
el Informe indica que una IA ineficaz en lenguas indígenas aumenta su exclusión 
tanto cultural como socioeconómica, laboral y educativa, lo que encima profun-
diza la brecha de género, dada la feminización de las tasas de monolingüismo 
y analfabetismo en las poblaciones rurales y sectores populares en América La-
tina. Además, según UNESCO, los modelos de IA, al ser entrenados con datos 

9 Nuestra noción del colonialismo digital se distingue del término “colonialismo de datos” (Thatcher; O’Sulli-
van; Mahmoudi 2016) que se refiere al fenómeno de la extracción, privatización y control de los datos de los 
usuarios despojados del poder fáctico de decidir, por las empresas y organizaciones privadas, como también 
los estados.
10 Un reciente informe del BID y Microsoft (Lucas et al. 2025) reveló el desempeño deficiente de la IA con len-
guas indígenas, dado que, con tan sólo siete lenguas indígenas integradas, la IA solo respondió correctamente 
en 54% de los casos analizados.
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mayoritariamente occidentales, tienden a exotizar y malinterpretar elementos 
culturales distintos, difundiendo información estereotipada, lo que afecta la vita-
lidad de culturas minorizadas. Las tecnologías disruptivas no entrenadas con el 
conocimiento indígena, que precisamente se transmite a través de sus lenguas, 
ponen en riesgo su reproducción y como consecuencia nos privan como huma-
nidad de saberes únicos sobre medioambiente, medicina tradicional y modos 
de vida anticoloniales. En resumen, al considerarse la IA y el contenido digital 
los canales de difusión lingüística del futuro, no aprovecharlos condena múlti-
ples idiomas a la marginalización y posible desaparición.

De esta manera, la IA y tecnologías digitales conllevan bastantes sombras tras 
su aparente luminosidad que, como afirma Díaz Bordenave, está soportada por 
artificios que han creado verdaderos mitos que:

… han llegado al punto de presentarse como valores universales. Entre 
dichos mitos se encuentran, por ejemplo: la superioridad occidental, el 
progreso, el desarrollo, la eficiencia, la racionalidad, la objetividad de la 
ciencia, la productividad, la supremacía de la tecnología, la competitivi-
dad, la realización personal individual, el éxito, la espectacularidad, la 
exclusividad, el privilegio, el poder personal y corporativo, el carácter 
sagrado de la propiedad privada, la identidad entre capitalismo y demo-
cracia, el libre comercio, y muchos otros (2012: 9).

En línea con lo propuesto por Bordenave, pero en el tiempo presente, Han afir-
ma que “Uno se imagina que es libre, pero, en realidad, lo que hace es explotar-
se a sí mismo voluntariamente y con entusiasmo, hasta colapsar. Ese colapso se 
llama burnout. Somos como aquel esclavo que le arrebata el látigo a su amo y 
se azota a sí mismo, creyendo que así se libera” (2025, s.p.).

En este cruce entre el Teko guaraní—como modo de ser dinámico, relacio-
nal y resistente— y la velocidad contemporánea, emerge una tensión fascinan-
te: ¿puede la idea de Teko guaraní perdurar, o incluso florecer, en un mundo 
dominado por la aceleración y la individualización tecnológica? ¿Sería posible 
vivir más despacio, más profunda y humanamente en tiempos de la IA? ¿Es válida 
esta pregunta en este preciso momento en que nos sentimos entusiasmados 
ante tantas posibilidades que el mundo digital nos ofrece?
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EL TEKO DIGITAL 

Antes de rendirnos ante el vértigo digital y convencernos de “lo inevitable” del 
progreso tecnológico unidireccional que condenaría a las culturas no hegemó-
nicas a desaparecer -una versión renovada del discurso racista del darwinis-
mo social- queremos apostar por la potencia del Teko como modo de ser 
dinámico y relacional, que por siglos se ha resistido a ser borrado por el pro-
ceso colonial. De esta manera, proponemos la idea del Teko digital, un tejido 
abigarrado al estilo ch’ixi (Rivera 2018) entre lo tradicional y lo moderno, entre 
el ethos guaraní presente en la sociedad paraguaya actual y las tecnologías dis-
ruptivas, en pocas palabras: un modo de ser digital disruptivo y alternativo que, 
al mismo tiempo que atiende la necesidad de incorporación de lo nuevo, se 
reserva el derecho a una apropiación anticolonial de la tecnología, según sus ló-
gicas y necesidades. El Teko digital responde a nuevos territorios (Tekoha) virtua-
les, disputando el monopolio cultural y apostando por la creación de comunida-
des, eso sí, necesariamente arraigadas en la realidad material. Veamos sus posi-
bles aportes a tres aspectos cruciales que forman parte del Teko guaraní-paragua-
yo: la lengua; la reciprocidad y la búsqueda de la “Tierra sin mal”.

Palabra

Como vimos anteriormente, la palabra ocupa un lugar muy especial en la filo-
sofía guaraní, es la que posibilita existencia misma de un pueblo y de su reali-
dad social. También a lo largo de la historia paraguaya, la defensa del guaraní se 
ha convertido en una lucha anticolonial crucial para la identidad colectiva y la 
perpetuación de “un modo de ser” específico. Una lengua, no solamente refle-
ja parte de nuestra realidad, sino que tiene la capacidad de crearla. La ma-
nera en que nombramos las cosas, nuestro entorno, nosotros mismos, hace 
que asumamos un cierto sentido u otro. Por ello, un lenguaje que es consustan-
cial al territorio (Tekoha), a los cuerpos que caminan por esa tierra rodeada de 
naturaleza, necesariamente liga y ancla su trascendencia a un modo de vida y a 
una búsqueda de vida plena (Teko katu). Así, el lenguaje se nutre de referencias 
reales, pero también de categorías simbólicas muy profundas para denominar y 
nombrar la realidad y las proyecciones.
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Y en este encuentro de la palabra con el mundo y viceversa, la lengua y el 
mundo se dinamizan, se transforman, se recrean en un constante movimiento. 
Por ello, es tiempo de recordar que los “nombres” o denominaciones como con-
junto de palabras, en lengua guaraní no son simples etiquetas que le adjudica-
mos a las personas, a los animales, a las plantas, a los ríos, arroyos, a los lugares, 
sino que justamente “encarnan una visión del mundo” particular, una forma de 
comprender y relacionarse con los demás, con el entorno y con uno mismo. Una 
madre, al nombrar el mundo circundante, ofrece certezas vehiculizadas desde y 
a través de un lenguaje preciso. Hay algo que prosigue gracias al lenguaje que es 
captado, asumido y amado. Y eso que “sigue” son las codificaciones, los sentidos 
añadidos que una lengua como el guaraní despliega cuando nombra el mundo, 
cuando ordena y le otorga un valor, pero, además, cuando posibilita compartir 
la memoria de un espacio/territorio donde se encuentra la realidad nombrada.

Bifo Berardi considera que esta riqueza donde el lenguaje, el cuerpo y 
la comunidad juegan un papel central se encuentra en crisis: “Las raíces de la 
devastación psíquica que golpea a las generaciones post-alfabéticas se encuen-
tran en el enrarecimiento del contacto corpóreo y afectivo, en la modificación 
horrorosa del ambiente comunicativo, en la aceleración de los estímulos a los 
que la mente es sometida” (Berardi 2007: 75). Entonces, si olvidamos que nues-
tra lengua es hacedora y dadora de ese sentido profundo y simbólico de las 
denominaciones y las codificaciones de nuestro Tekoha, entonces, el Teko sim-
plemente desaparecerá y la lengua irá menguando en su capacidad imaginativa 
y creadora. Cuando los nombres van quedando sin referencias, todo el sopor-
te simbólico que nutre el nombrar y dar sentido al pronunciar la realidad, se 
cae, se aniquila, desaparece. Por ejemplo, ka’aguy (bosque)... hermosa palabra 
que incluye mil sentidos añadidos, sonidos, imágenes, fenotipos, colores, formas 
de vida…deja de tener sentido si no la anclamos con el Tekoha y si no la asumi-
mos como parte de aquellas certezas constitutivas e inherentes a nuestro Teko. 
De manera que, las implicancias (sociales, económicas, culturales, educativas) 
serían enormes e irreversibles. Esa ruptura vaciaría las denominaciones y dismi-
nuiría la memoria del pueblo -que viene de lejos- y los nombres y la identidad, 
sufrirían un enorme golpe. Cuando dejamos de nombrar nuestro entorno, las 
cosas, recordar el pasado, recrear los tiempos idos, dejamos de nombramos a no-
sotros mismos como proyección de una cultura que recibimos como herencia.
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El Teko digital puede ayudarnos a moldear la realidad gracias a la presencia 
de la lengua guaraní, ayudarnos a movilizar la memoria colectiva, esto es, propi-
ciar el paso de esas codificaciones, conocimientos, valores y experiencias de una 
generación a la otra. Este movimiento, este traspaso generacional se ha realizado 
siempre más allá de lo que un gobierno, ideología o imperio dicte o prohíba. Por 
eso, en las comunidades (Tekoha) todavía están las conversaciones, las cancio-
nes, las poesías, las anécdotas, los relatos familiares que forman parte del círcu-
lo del don de la palabra y se comparten en un tiempo lento, tan distinto del vér-
tigo moderno. Este intercambio hace posible que “el mundo” de una generación 
intente seguir conectado con las juventudes desde un montón de códigos que, 
a su vez, vienen de lejos.

Si revisamos el ya citado Informe de la UNESCO (2023), encontramos que 
la IA correctamente diseñada podría ofrecernos mucho en materia lingüística. 
Se considera esta tecnología un posible altavoz para dar visibilidad a las culturas 
y lenguas indígenas dado que los sistemas conversacionales de IA están entre 
los servicios de más rápido crecimiento en internet. Además de ofrecer a los 
guaraní hablantes una alternativa comunicacional, podrían ampliar su alcance 
y garantizar su desarrollo. La traducción automática por IA podría ayudar en la 
accesibilidad de los usuarios monolingües a los servicios del Estado,11 y la teleme-
dicina culturalmente apropiada podría paliar el problema de acceso a la sanidad, 
sin necesidad de largos desplazamientos. El Informe indica que automatizar la 
generación y comprensión de lenguas indígenas ayudará a preservarlas mediante 
traductores automáticos, asistentes de voz y herramientas educativas, facilitando 
su uso en entornos digitales y reduciendo la brecha cultural y tecnológica.

En la actualidad, existen proyectos, tanto en Bolivia como en Paraguay, que, 
al enseñar guaraní a la Inteligencia Artificial, pretenden contrarrestar la exclusión 
lingüística y la homogeneización cultural.12 Este solo ejemplo nos muestra de qué 
manera se puede transformar la aceleración en una herramienta de resistencia: 
las IA generativas, en lugar de atiborrarnos de respuestas superficiales, podrían 
fomentar deliberaciones con la riqueza del guaraní, revitalizando y difundiendo 
el Teko katu entre las nuevas generaciones. Usar la IA como una herramienta 
útil en la recopilación y procesamiento de datos en lengua guaraní puede ser 

11 Los sistemas de IA multilingües en portales gubernamentales y aplicaciones de servicio público permitirían 
realizar trámites, acceder a subsidios y programas sociales sin intermediarios (UNESCO 2023).
12 Véase, por ejemplo, el proyecto AIkuaa: https://elsurti.com/pt/aikuaa/
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de máxima importancia para los proyectos como el Ateneo de Lengua y Cultura 
Guaraní, cuya labor de preservación y difusión lingüística es encomiable.13 No 
se trata de una simple traducción de ideas ajenas, sino de un posicionamien-
to del guaraní como fuente de conceptos propios, capaces de explicar el mundo 
y aportar a él.

Otra área de oportunidad que proporciona el espacio digital es el registro 
oral de la lengua, más allá de su lectoescritura que se dificulta a la mayoría de 
los guaraní hablantes. La palabra de nuestro Teko es tradicionalmente hablada, 
su riqueza se encuentra en sus sonidos: por algo en Paraguay el guaraní se ganó 
el nombre del “dulce cantar” que hace referencia a su musicalidad. La oralidad 
del guaraní conlleva también una cultura del compartir (don de palabra), de en-
cuentros cara a cara, de la risa y del convite (círculo de dones). Curiosamente, 
la difusión digital permite el registro y difusión de la cultura oral de manera fácil 
y atractiva a través de los videos y podcast que permiten expresar la vitalidad 
de la lengua y su cultura. El Teko digital se pone como objetivo aprovechar las 
herramientas digitales existentes para construir y difundir un archivo dinámico y 
vivo de la lengua y su oralidad.

Espacio
 
Como hemos subrayado anteriormente, el Teko no es posible sin el Tekoha, un 
territorio que actualmente se encuentra en peligro. La lucha por el territorio es 
al mismo tiempo la lucha por la identidad, la vida plena y la lengua, para que la 
tierra buena no sea arrasada y que la comunidad no se desvanezca en el olvido 
junto a los nombres y las referencias territoriales. Sin duda, el Tekoha se en-
cuentra atravesado por los grandes cambios y mutaciones propios de este tiem-
po. Ante ello, conviene fomentar las comunidades de resistencia y autonomía 
que “defienden su espacio, sus lugares, contra la lógica sin lugares del espacio 
de los flujos que caracteriza el dominio social en la era de la información” (Cas-
tells 1997).

En ese sentido, el Teko digital desde su convicción y poder de organización, 
podría evitar que los Tekoha se conviertan en sojales y los sentidos, los víncu-
los, las personas y la comunidad desaparezcan. Se vislumbra como reafirmación, 
13 Nos puede llamar la atención la importante iniciativa de su principal responsable, el Dr. David Galeano, de 
desarrollar la Vikipetâ, Wikipedia en guaraní (Galeano s.f.).
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resistencia, denuncia y reivindicación. Filmar y transmitir en vivo una escena 
donde niños campesinos e indígenas son fumigados en sus escuelas, es un 
acto de petición de justicia y dignidad (Kretschmer et al. 2020); difundir la 
información pertinente para la defensa y la solidaridad entre las comunidades, 
organizaciones y la sociedad civil lo es también.14 Documentar el despojo, pero 
también la belleza del Tekoha en resistencia es crucial para cambiar la narrati-
va predominante en la sociedad nacional sobre el falso progreso que sacrifica la 
naturaleza y el Teko katu de las comunidades.

La digitalización democratiza el arte audiovisual y lo hace asequible para las 
mismas comunidades rurales y sectores populares urbanos que se están convir-
tiendo en sujetos activos de su propia estrategia de comunicación. La IA podría 
ayudar a llevar su voz a una escala sin precedentes. El Teko digital necesariamente 
promovería la participación de las juventudes indígenas y campesinas en el ma-
nejo directo y sin intermediarios de las tecnologías disponibles para contar con 
la voz propia sus preocupaciones y difundir mejor sus resistencias. Además de la 
documentación, difusión y el acceso a la información legal pertinente para la de-
fensa territorial, la IA puede aportar con el conocimiento técnico necesario para 
el cuidado ecológico y la vigilancia del territorio (el mapeo con GPS, los drones).

Sin embargo, más allá de estas iniciativas digitales y posibilidades tecnológi-
cas, no debería perderse de vista el carácter complejo del Teko en el Tekoha que 
sigue siendo un espacio poblado de procesos, búsquedas y la asunción de una 
contingencia que fomenta la reciprocidad, la solidaridad y da sentido a la comu-
nidad de personas y también de tecnopersonas (Echeverría y Almendros 2020). 
De ahí, nunca se trata sólo de dimensión física de la tierra ni de la acción política 
de las organizaciones, en el fondo el Teko y su telos nos llaman a recuperar y 
reforzar el “espíritu que nos une”, el mborayhu, el don de la palabra, el tiempo 
y el convite, principios que permiten salirnos del hiperindividualismo y reinven-
tar nuestras comunidades en espacios transformados, incluidos los digitales.

14 Actualmente, existen en Paraguay varias radios comunitarias digitales que vehiculizan las luchas por el te-
rritorio, igual que iniciativas documentales que difunden ampliamente sus videos por las plataformas como 
YouTube y redes sociales. Véase: https://radios24.com/
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Tiempo

Si retomamos las ideas de Kundera y Han, podríamos matizar, diciendo que 
la velocidad de lo disruptivo no necesariamente debería erosionar el Teko; po-
dría incluso amplificarlo toda vez que nos apropiemos de ella de manera estra-
tégica. Kundera nos invita a la “rebeldía lenta”; Han, a rechazar el rendimien-
to infinito y la tendencia a la autoexplotación. En última instancia, defender el 
Teko hoy implica hackear la velocidad y transformarla en un movimiento hacia 
un Yvy Marãe’ ỹ abigarrado, donde lo humano y lo digital coexistan en equilibrio 
inestable, resistiendo la reducción a meros datos. 

Sin embargo, este ejercicio de dialéctica entre contrarios no es ingenuo, hay 
que decirlo. La velocidad tecnológica, como señala Hartmut Rosa (2016), genera 
“desincronizaciones” sociales: el ritmo frenético del capitalismo digital —con su 
énfasis en la autooptimización— podría convertir el Yvy Marãe’ ỹ en un espejis-
mo algorítmico, donde la “Tierra sin mal” se reduce a feeds infinitos de conte-
nido efímero. Por ello, no es estéril matizar el optimismo híbrido: la velocidad 
digital, si bien puede amplificar las resistencias de comunidades y territorios, por 
el otro conlleva la amenaza de disipar cualquiera fuese la manifestación estética 
ligada a la búsqueda del Teko katu, reduciendo y elevando la vida digital hacia un 
supuesto brillo excelso, efímero y controlable.

Convengamos que nuestra propuesta es que el Teko se dinamice en una lu-
cha actual contra la “dromocracia” de Virilio (2006), donde la velocidad impo-
ne un control total. El telos del Teko podría reorientarse hacia una “lentitud es-
tratégica”, es decir: usar la aceleración para pausar, reflexionar y reconectar con 
realidades comunitarias a través de múltiples iniciativas, tareas y estrategias, algu-
nas ya anteriormente mencionadas, para propiciar la organización, hacer visibles 
los imponderables comunitarios, denunciar y reivindicar.

En este sentido, el tiempo del Teko digital, sin dejar de ser veloz en su dimen-
sión comunicacional, tendría que cuidar su necesaria conexión con lo presencial, 
donde lo digital sería tan sólo una extensión de la realidad colectivamente vivi-
da y no su sustituta. El tiempo digital tendría que sujetarse al tiempo lento de 
la convivencia material comunitaria, en caso contrario su autonomización podría 
convertirse en una tiranía autoimpuesta a nuestros tiempos de vida. Así, el mun-
do físico y el digital necesitan caminar juntos y de manera dialéctica.
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El tiempo del Teko significa también la desaceleración del consumismo, la 
depredación y la contaminación del Tekoha, para convertirse en el tiempo de 
cuidado ecológico. Entonces, la idea de una plenitud en clave digital necesaria-
mente hace referencia a la generación de tecnología sostenible y de uso respon-
sable. En tiempos de crisis climática, la IA constituye un dilema ecológico, al 
consumir grandes cantidades de energía y de agua para su enfriamiento, 
lo que nos conviene recordar, lo digital no es simplemente virtual, al contra-
rio, se materializa de manera concreta en los territorios y sobre los recursos es-
casos. La presión sobre su diseño más sustentable y su uso responsable con el 
tiempo del Tekoha sería uno de los grandes objetivos de nuestro Teko digital.

De esta manera, el Teko digital, como “modo de ser” no persigue la luminosi-
dad hiperindividualista de una vida en extremo exitosa, tampoco se perfila como 
una experiencia vital entregada a la sociedad de rendimiento de Han (2010). El 
Teko es un entramado relacional opaco, lleno de matices, de procesos, búsqueda 
y resistencias. En las ontologías amerindias la realidad es perspectivista y ambi-
gua, relacional y transindividual ( Viveiros de Castro 2013), no un resplandecien-
te individualismo capaz de ser perfilado por algoritmos (Baricco 2019). En este 
sentido, si bien el Teko tiene una proyección hacia un telos, habría que evitar 
pensarlo en clave de “utopía” (no-lugar) o cierta idea de “armonía”, entendien-
do por la misma una actitud o predisposición “complaciente” cargada de bene-
volencia. Y es así porque:

la vida cotidiana se demuestra la imposibilidad de una armonía prees-
tablecida. Aspirar a imponer un orden (κόσμος) armónico -a fuerza 
de clics- en medio de tantas posturas y pareceres es una fantasía que, 
de lograrse, no obstante, con ayuda del soma, sería a un precio muy 
alto, esto es, la consolidación de una técnica “cosmética”. Es decir, la 
asunción de una vigilancia que cercenaría la creatividad y encauzarían 
las expresiones siempre en función a patrones, parámetros y/o lógicas 
impuestas. (Silvero 2020: 31).

Políticas públicas y autonomía digital

El Teko digital se ancla inevitablemente en función a la existencia de una infraes-
tructura material, puesto que presupone no solo un esfuerzo cultural y creativo, 
sino que exige una equidad en el acceso a las redes y conexiones. Hablar de 
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apropiarse de tecnologías disruptivas implica asumir que las posibles brechas en 
cuanto a la conectividad han sido superadas. Asimismo, es necesaria una estra-
tegia bien pensada y llevada, para así evitar cualquier tipo de alienación digital, 
además de los marcos regulatorios que necesitan discutirse democráticamente 
y, por supuesto, el financiamiento suficiente y el talento propio especializado en 
IA, son algunos de los muchos desafíos a tener en cuenta. Desgraciadamente, los 
países latinoamericanos van perdiendo en esta carrera tecnológica el poder fren-
te a las grandes multinacionales (Silvero 2024). Eso hace cada vez más urgente 
pensar y actual por las alternativas.

Al igual de lo que ha acontecido con las revoluciones industriales anteriores, 
no hay nada inexorable ni predeterminado en los efectos de la revolución digi-
tal. Sus consecuencias en la productividad, el consumo, el empleo, la desigual-
dad y otros determinantes del bienestar social dependerán de cómo se diseñen 
e implementen las políticas públicas con las que se ha de gestionar el proceso de 
transformación tecnológica de nuestras sociedades (Andrés et al. 2021). De ahí 
que las estrategias y las políticas precisan ser dialogantes, pertinentes, eficientes, 
coherentes entre sí, integrales y en constante evaluación, como recomienda el 
Informe de la UNESCO (2023) ya anteriormente citado.15

Recordemos que la mayoría de los debates en torno a las políticas públi-
cas ligadas a lo “digital” se desarrollan sin la participación de las comunidades, 
lo que conlleva el riesgo de una subrepresentación con las consecuencias que 
esto acarrea. En Paraguay, donde el guaraní y otras lenguas indígenas forman 
parte del patrimonio cultural, esta exclusión genera una brecha tecnológica 
que puede perpetuar la marginación histórica, similar a las “reducciones” colo-
niales que confrontaron el Teko de aquel entonces.

Cuando se inicie en el Paraguay la discusión del Plan Nacional Estratégico 
para el Uso responsable de la IA,16 y se considere la posibilidad de promover 
una gestión justa de la IA, incluyente y con la coparticipación de las comunida-

15 La UNESCO (2023) enfatiza la importancia de asegurar una participación amplia e inclusiva de diversos ac-
tores —gobiernos, sociedad civil, expertos, técnicos y empresas- en todo el ciclo de la Inteligencia Artificial (IA) 
para garantizar que los beneficios se repartan equitativamente y contribuyan al desarrollo sostenible. Además, 
hace hincapié en la voz de las comunidades locales e indígenas, respetando su autonomía y el manejo de sus 
datos. Asimismo, exhorta a los países a promover la IA para la protección ambiental, la preservación cultural 
y la educación en ética de la IA, con programas adaptados a los contextos locales y lenguas indígenas, lo que 
fomenta la sostenibilidad y el respeto a la diversidad cultural
16 Véase: https://mitic.gov.py/agendadigital/
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des indígenas y campesinas, entonces el Teko digital se verá fortalecido. Pero 
si una lógica empresarial ligada al discurso del vicepresidente estadounidense 
Vance (2025) en Paris en contra del presunto “exceso en la regulación” de la 
IA, sea la que marque el rumbo de la innovación, entonces la promoción de 
una IA centrada en el ser humano deberá esperar tiempos mejores. Y es así por-
que el Teko digital se alinea con una visión ética de la tecnología por encima de la 
ganancia, donde se garantizan los derechos humanos respetando y reconocien-
do la diversidad cultural y lingüística, al mismo tiempo que se promueven econo-
mías de reciprocidad y la protección de los territorios por encima del principio 
de acumulación de capital.

Invertir en proyectos comunitarios de alfabetización digital y fomentar el 
desarrollo de herramientas tecnológicas ayudaría a facilitar la interacción, por 
ejemplo, en el sistema de salud o de justicia, siempre en estrecha colaboración 
con usuarios de las lenguas indígenas, intérpretes y lingüistas, asegurando que 
respondan a las necesidades reales de las comunidades. Además, cualquier avan-
ce tecnológico debe garantizar marcos legales para proteger datos y conocimien-
tos tradicionales en contra de la posible piratería comercial y del mercado de 
patentes.

Ahora bien, en este punto se hace urgente referirnos a la autonomía digi-
tal, entendida como “el proceso por el cual se toman decisiones políticas para 
no solamente consumir tecnología, sino también para poder de alguna forma 
ajustar esas tecnologías, poder adecuar para de alguna forma incidir en el bien-
estar de una nación, de un pueblo, de una comunidad” (Silvero 2020: 32). Esta 
autonomía puede aplicarse a las mencionadas políticas públicas que, en vez de 
apoyar a los intereses de las multinacionales en una especie de enajenación 
colonial, se encaminen hacia el bienestar de las poblaciones. Sin embargo, la au-
tonomía digital aplica sobre todo a las iniciativas de las comunidades, pueblos y 
sociedades que, cansadas de esperar inútilmente el apoyo institucional o advertidas 
de sus inclinaciones mercantiles, deciden diseñar su propio Teko digital. En este 
sentido, las nuevas generaciones no solo deben asumirse como usuarias, sino 
como posibles creadoras de la tecnología y sus contenidos, apropiándose de la 
IA como una herramienta de autoconocimiento y construcción colectiva en vez 
de enajenación colonial e hiperindividualismo. Ese es el objetivo del Teko digital: 
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la construcción de la conciencia y autonomía colectiva para decidir los usos y los 
fines de las tecnologías disruptivas, hacer conscientes sus sombras y fomentar 
sus luces para la construcción colectiva del Teko katu.

REFLEXIONES FINALES: EL TEKO GUARANÍ Y LA BÚSQUEDA UNIVERSAL DEL 
HOGAR.

En el presente artículo hemos visto como el pensamiento guaraní alrededor del 
Teko (“modo de ser”) y el Tekoha (“espacio de ser”) nos invita a reinterpretar 
nuestra existencia en un mundo marcado por la disrupción tecnológica y la hi-
perconectividad en el contexto de las sociedades latinoamericanas plurales. Una 
vez exploradas las características del Teko guaraní original, pasamos a compleji-
zar su presencia en la actualidad paraguaya no como un relicto estático del pa-
sado, sino un modo de ser dinámico, relacional y resistente, que se despliega en 
el Tekoha como espacio de comunidad, reciprocidad y búsqueda de plenitud 
—el Teko katu y su telos: el Yvy Marãe’ỹ. 

Cuestionamos que, en tiempos de velocidad vertiginosa, donde la acele-
ración digital comprime el tiempo, modela identidades y amenaza con diluir 
memorias colectivas, emerge la tensión entre la promesa de eficiencia y el ries-
go de alienación y la autoexplotación. Nuestra propuesta conceptual de un 
“Teko digital” — un tejido abigarrado al estilo ch’ixi (Rivera 2018) que entrama 
lo ancestral con lo virtual, lo tradicional y lo moderno — pretende responder 
a la disrupción tecnológica, al ofrecer un camino de negociación-resistencia y 
reafirmación creativa, no desprovista, como hemos mostrado, de claroscuros 
y contradicciones, que permite construir “un modo de ser” digital disruptivo y 
alternativo que, al mismo tiempo que atiende la necesidad de incorporación de 
lo nuevo, se reserva el derecho a una apropiación anticolonial de la tecnología, 
según sus lógicas y necesidades.

Es así, como la hipótesis sobre el uso de las tecnologías para la revitaliza-
ción del “modo de ser guaraní” presente en la sociedad paraguaya actual, se ve 
comprobada en el campo de posibilidades exploradas y por explorar, ordenadas 
por nosotros en tres dimensiones: palabra, espacio y tiempo; que potencian la 
resiliencia anticolonial de la lengua, del territorio y de los valores comunitarios. 
Como consecuencia, el Tekoha digital se extiende más allá de lo físico: hacia 
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redes de solidaridad que preservan la lengua, la memoria y los conocimien-
tos indígenas, al mismo tiempo que difunden y potencian luchas eco territoria-
les, contrarrestando el odio digital, la homogenización cultural y la depredación 
económica.

No obstante, esta iniciativa demanda acciones concretas. En este sentido, 
nos preguntamos por la pertinencia de las políticas públicas que garanticen 
la equidad en el acceso digital, inclusión de voces indígenas y populares en la 
gestión autónoma de la IA y protección de datos culturales, evitando brechas 
que perpetúen marginaciones históricas. Sin embargo, tomando en cuenta 
las complejidades políticas y estructurales de los países latinoamericanos que 
dificultan la democratización digital a mano de gobiernos, llamamos la aten-
ción sobre el protagonismo social directo encaminado hacia la autonomía 
digital de las comunidades y movimientos sociales para que, más allá de me-
ros consumidores, se conviertan en creadores de los contenidos virtuales.

Desde la épica individual de Odiseo hasta la marcha colectiva de una comu-
nidad hacia el mítico Yvy Marãe’ỹ, persiste una verdad profundamente humana: 
la búsqueda y certeza del lugar que ocupamos en el mundo. Esta necesidad del 
“lugar propio” tiene una dimensión tanto física como mental. Como afirma Susa-
na Zuboff: “Todas las criaturas se orientan en función de su hogar. Es el punto de 
origen desde el que toda especie fija su dirección y rumbo. Sin ese rumbo bien 
orientado, no hay modo alguno de navegar por aguas desconocidas, sin nues-
tra orientación, estamos perdidos” (2020: 16-17).

En la naturaleza del apego humano, todo viaje y toda expulsión “pone en 
marcha la búsqueda de un hogar” como hoy ante las alteraciones del siglo XXI 
que han transformado esta delicada ansiedad en un relato universal en el que 
estamos sumergidos todo/as y cada uno de nosotros/as. Si bien la inteligen-
cia humana nos enseña que el hogar no tiene por qué corresponderse nece-
sariamente con una morada o un sitio único y concreto —podemos elegir su 
forma y ubicación, pero no su significado— su esencia se mantiene: el hogar: 
el Oikos (οἶκος); es donde conocemos y somos conocidos, donde amamos y 
somos amados. Es el espacio primordial donde producimos y reproducimos la 
vida cotidiana, donde nos encontramos y nutrimos con nuestros afectos más 
cercanos, en conexión e interdependencia horizontal (Makaran; Viera 2025). 
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Un Teko y Tekoha globales, al mismo tiempo que enraizados en las realidades 
particulares, que se dirigen hacia la recuperación del hogar y sus principios. Fren-
te a la vorágine de la aceleración, el hiperindividualismo y el desarraigo digital, 
apuestan por la recomunalización de nuestra relación con el universo de vida.

En un mundo de flujos infinitos y sombras estéticas impuestas por algorit-
mos, defender el Teko implica construir la autonomía y hackear la disrupción: 
reorientarla hacia un equilibrio precario donde lo humano prevalezca sobre 
lo técnico, lo colectivo sobre el individualismo enajenante, y la búsqueda de ple-
nitud sobre la ilusión de progreso vacío. Solo así, en esta era de luces cegadoras 
y velocidades imparables, podremos asegurar que el Teko perdure no como fósil, 
sino como fuerza vital, guiándonos hacia un Yvy Marãe’ỹ dialéctico, inclusivo y 
sostenible.

Seguir explorando las posibilidades y aplicaciones concretas del Teko digital, 
tanto en la realidad inmediata de la sociedad paraguaya, como de otras socie-
dades latinoamericanas, constituye un reto estimulante de las futuras investiga-
ciones que conecten interdisciplinariamente la mirada crítica de las ciencias hu-
manas con el conocimiento tecnológico y la praxis social culturalmente situada.
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