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Resumen

Eneste articulo se presentan algunas de las percepciones sociales que miembros del pueblo
originario nahua de Santa Ana Tlacotenco tienen respecto al reconocimiento juridico del
derecho a la lengua indigena, y como este impacta en su realidad comunitaria. Dichas
percepciones se obtuvieron al realizar en esta comunidad una investigacién cualitativa
de corte etnogréafico que se realizé durante los afios 2020 a 2023. A nivel metodoldgico se
efectuaron una serie entrevistas semiestructuradas y observaciones. Entre los resultados
destaca que, en el ambiente comunitario explorado, hay elementos de una politica
gubernamental neoindigenista, dentro de este marco politico, el reconocimiento juridico
que se hace a los pueblos y a sus comunidades indigenas como sujetos del derecho
lingtiistico, es calificado por los participantes en la investigacién como un reconocimiento
simulado, percepcion social que de igual manera subsiste en algunos tedricos criticos
del reconocimiento juridico, entre ellos Axel Honneth (2006), cuyos argumentos forman
parte del marco teérico de este articulo. Con esta investigacion, se puede apreciar que
las percepciones sociales documentadas sobre el reconocimiento juridico confirman las
premisas tedricas criticas que hay sobre este concepto.

Palabras clave: derechos lingiiisticos, reconocimiento juridico; neoindigenismo;
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Abstract

This article presents some of the social perceptions that members of the Nahua indigenous
people of Santa Ana Tlacotenco have regarding the legal recognition of the right to
indigenous language, and how it impacts their community reality. These perceptions
were obtained by conducting qualitative ethnographic research in this community that
was carried out during the years 2020 to 2023. At the methodological level, a series of
semi-structured interviews and observations were carried out. Among the results, it
stands out that, in the community environment explored, there are elements of a neo-
indigenous governmental policy, within this political framework, the legal recognition
that is made to the indigenous peoples and their communities as subjects of linguistic
law, is qualified by the participants in the research as a simulated recognition, a social
perception that also persists in some critical theorists of legal recognition, including Axel
Honneth (2006), whose arguments are part of the theoretical framework of this article.
With this research, it can be seen that the documented social perceptions about legal
recognition confirm the critical theoretical premises that exist about this concept.
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1. Introduccién

El objetivo de la investigacion es analizar las percepciones sociales que algunos
de los miembros del pueblo nahua de Santa Ana Tlacotenco tienen respecto al recono-
cimiento juridico del derecho a la lengua indigena. Develar este tipo de percepciones es
importante para que los planificadores de la politica lingtiistica oficial en la Ciudad de
México tomen en consideracién la opinién que un sector de la sociedad étnica tiene, en
este sentido, con las percepciones se llegan a evaluar cémo es que las normas juridicas se
estdn materializando en la realidad social, a fin de mejorar el cumplimiento del derecho
lingtiistico reconocido a pueblos indigenas. Asimismo, contribuye a que los mismos par-
ticipantes en la investigacion empleen en su vida cotidiana la reflexividad juridica que
existe cuando la comunidad reflexiona sobre su papel como actores juridicos, y valoran
sobre su marco de actuacién para hacer valer este tipo de derecho, para asi contribuir a
que les sea garantizado.

Jhering (2018) senala que: “El derecho es el trabajo sin descanso y no solamente
el trabajo de los poderes publicos, sino también el de todo un pueblo. Todo hombre lleva
en si la obligacién de mantener su Derecho” (p. 50). Desde esta postura, el derecho im-
plica luchar por este, sobre todo, cuando el Estado no garantiza a cabalidad el conjunto
de derechos que les reconoce legalmente a su ciudadania.

El estado del arte que hay entorno al derecho a la legua, su reconocimiento y
materializacién en los contextos comunitarios indigenas, sigue siendo poco. Destacan,
sobre todo, estudios sobre este derecho desde el formalismo juridico, en donde los estu-
diosos se centran en interpretar el sentido de las normas juridicas que lo regulan, como,
por ejemplo, la investigacion de Cienfuegos (2005).

Nuevos estudios sobre el derecho a la lengua han surgido durante los tltimos
afios, en donde el objetivo es analizar el derecho a la lengua desde la experiencia cotidia-
na como los estudios de Desmet (2007) y de Robles et al., (2009).

Esta investigacion, se suma a estos dltimos estudios que abonan al campo de la
Sociologia del Derecho y a la Antropologia Juridica, con la particularidad de centrarse
en la realidad juridica. promoviendo la investigacién empirica, para fines de caracter
préctico, especialmente para conocer como se produce y aplica el derecho en la sociedad,
lo que permite observar la funcién del derecho en el colectivo.

A nivel metodolégico la investigacion se caracteriza como cualitativa por lo que
se ha prestado atencién al sentir, a las opiniones, las percepciones y las experiencias que
los miembros de la comunidad nahua de Santa Ana Tlacotenco tienen sobre el derecho
a la lengua originaria y su reconocimiento juridico. Sherman y Webb (1998) dicen que:

Cualitativo entrafia un interés directo por la experiencia segtn se la “vive”, se
la “siente” o se la “sufre”. Luego, el propoésito de la investigacion cualitativa
consiste en interpretar la experiencia del modo mas parecido posible a como la
sienten o la viven los participantes. (Citado en Blaxter et al., 2000, p. 93)

A nivel introductorio, es importante comenzar este estudio presentando algunos
pormenores de la problematica que hay entorno a las lenguas indigenas en México.

La lengua y la cultura son dos aspectos que van de la mano, ambas definen la
identidad social de un grupo. La lengua que se habla en una comunidad lleva implicito
la cultura de ese colectivo. Lengua y cultura no pueden separarse, una y otra estan amal-
gamadas, ambas forman parte de los “valores nucleares” (Hamel, 1995), que caracteri-
zan a las sociedades étnicas. En algunos casos, tanto la lengua como la cultura pueden
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dejarse de usar o practicar por diferentes factores, entre ellos, la discriminacion social,
cultural y étnica, asi como por las presiones econémicas, politicas y laborales que forjan
contextos comunicativos en donde se privilegia el uso de alguna lengua dominante.

En algunos contextos indigenas, hay comunidades donde pese a que la lengua
ya no es del todo vital, contintian realizando sus practicas culturales tradicionales bajo
los nuevos cambios sociales que acontecen en el mundo moderno y en sus territorios;
sin embargo, aun con los intentos de resistencia cultural, los “valores nucleares” se ma-
nifiestan sobre todo debilitados.

Con la globalizacion y el capitalismo la lengua de los pueblos originarios se ha
visto més susceptible de ser desplazada y sustituida por alguna de las lenguas domi-
nantes, mientras que a nivel cultural los pueblos que se diferencian étnicamente han
comenzado a experimentar procesos sociales como la transculturacién, cuyo concepto
puede interpretarse como Ortiz (1940) lo define:

El vocablo transculturacion expresa mejor las diferentes fases del proceso tran-
sitivo de una cultura a otra, porque éste no consiste solamente en adquirir una
distinta cultura, que es lo que en rigor indica la voz anglo-americana accultura-
tion, sino que el proceso implica también necesariamente la pérdida o desarraigo
de una cultura precedente, lo que pudiera decirse una parcial desculturacién, y,
ademas, significa la consiguiente creaciéon de nuevos fenémenos culturales que
pudieran denominarse de neoculturacién. (p.96)

Ante la transculturacion, valores nucleares como la cultura y las lenguas de los
pueblos y las comunidades indigenas se desarraigan de su matriz indigena, y dichas co-
munidades pasan adquirir valores de otras culturas, desplazando a la cultura primaria y
base. Atn cuando el contacto entre lenguas y culturas implica un entramado de influjos
mutuos, lo més probable es que cuando una lengua-cultura indigena est4 en contacto
con lenguas y culturas dominantes, las lenguas-culturas originarias se desplazan.

Con la globalizacion a nivel mundial, se incentiv6 en diferentes latitudes, este
desarraigo de los valores nucleares indigenas. Para Cienfuegos (2005), el espiritu univer-
salista de la globalizacién se opone a las singularidades y a las particularidades cultura-
les y lingtifsticas de la sociedad; ante el disefio y la construccién de una “aldea global”
(p. 5), las lenguas indigenas como las practicas culturales tradicionales tienen poca posi-
bilidad de ser continuadas. Por consecuencia, tal y como lo sefiala Cienfuegos (2005), la
globalizacion es una “intromisién ilegitima” (p. 27) en las cosmovisiones de los pueblos,
un suceso econdémico y politico forzoso que impacta en la cultura de toda sociedad,
como en los contextos étnicos.

Hoy, las reivindicaciones sociales de los pueblos y las comunidades indigenas
que pugnan por el derecho a la lengua son en primer lugar, una revalorizacién a la cul-
tura propia y, por consiguiente, una revalorizacion a la identidad de los grupos que se
diferencian étnicamente. En este sentido, el valor de una lengua, en especial de las len-
guas indigenas, no radica dnicamente en su significado como hecho comunicativo, sino
que en estas lenguas va intrinseco su valor cultural, simbdlico, cosmogoénico e identita-
rio. Por lo tanto, los derechos lingtiisticos de los pueblos y las comunidades indigenas
estdn ligados con los derechos culturales, ya que, hay una interdependencia entre uno y
el otro (Cienfuegos, 2005).

El derecho a la lengua como el ejercicio de accionar actos comunicativos en len-
gua indigena conlleva activar a las lenguas originarias tanto en sus contextos tradiciona-
les como en otros nuevos. Cuando se afecta el derecho a la lengua, se impacta también,

Copyright ©2025 Por el Centro de Estudios Antropolégicos Luis E. Valcarcel
Revista Peruana de Antropologia. Vol. 10, No. 16 (Abril, 2025) ° ISSN 2309-6276



~ 35~

en los derechos culturales de las comunidades étnicas. Grosso modo, si no se respeta el
derecho lingtiistico es muy probable que se este violentando paralelamente el derecho
cultural de las personas y sus pueblos.

Alesandre N'Daw considera que: “los derechos culturales de una persona com-
prenden principalmente el poder de mantener y revivir desarrollar y hacer conocer sus
propios valores” (Alesandre N'Daw en Cienfuegos, 2005, p. 17), entre los cuales desta-
can el trabajo comunitario, la toma de decisiones de manera colectiva, la presencia de
entes naturales en varias de sus practicas socioculturales comunitarias, la relacién cul-
tura-naturaleza, la imparticion de justicia de modo ritualizado, por mencionar algunos
ejemplos de elementos que caracterizan a estos pueblos cuyos atributos develan otra
forma de fisonomia sociocultural en comparacién a otro tipo de sociedades.

Por ello, la asuncién del derecho lingtiistico persigue la edificacion de espacios
de identidades que posibiliten revivir valores perdidos con el modelo capitalista actual.
De tal manera, las singularidades lingtiisticas y culturales son un mecanismo de defensa
comunitaria ante el fenémeno de la globalizacién (Cienfuegos, 2005). A su vez, el ejer-
cicio del derecho lingtiistico es la entrada para que se garanticen otros de los derechos
humanos reconocidos a estos pueblos.

Actualmente, los movimientos étnicos han demandado al Estado mexicano, el
reconocimiento de sus derechos, entre los cuales, ademaés del derecho al territorio, la
autonomia, y la libre determinacién, sobresale también, el derecho a la lengua y a la cul-
tura propia. Bajo este contexto social, el marco juridico vigente de la Ciudad de México
establece el reconocimiento de los derechos culturales y de los derechos lingtiisticos a
los pueblos denominados “originarios y a las comunidades indigenas residentes”, dos
identidades étnicas que cohabitan en esta Ciudad y que tienen en comdn el provenir de
los pueblos que estaban asentados en el territorio de lo que hoy es México hasta antes
de la Conquista espafola.

No obstante, en la actualidad, el realismo de los derechos lingtiisticos y cultu-
rales en el ambiente social de esta urbe deja ver claro que estos derechos en la practica
no se realizan en la vida cotidiana como son descritos en los instrumentos juridicos, el
deber juridico, lo de iure no ha sido materializado de facto del todo en la realidad social.

Ante este contexto, un tanto desalentador, en donde las normas juridicas quedan
a nivel discursivo, el reconocimiento juridico que se le ha dado a los pueblos y a las co-
munidades indigenas como sujetos de derecho ha impactado en una nueva revaloracién
que se le asigna a la lengua y a la cultura étnica. En el marco de esta nueva estima a los
pueblos y a las comunidades indigenas, importa el cuestionar: ;Si tal reconocimiento
tanto social, como juridico se inserta dentro de la politica neoindigenista, colocando
nuevamente a estos actores sociales como sujetos subordinados que se van asimilando a
la misma cultura juridica de la sociedad occidental, bajo la autoafirmacién de nombrar-
se “originarios” o “indigenas”, ya que las leyes tanto nacionales como internacionales
reconocen a estas denominaciones sociales como sujeto de derecho?

Para contestar la pregunta formulada, se disefi6 la siguiente ruta metodoldgica
de la investigacion.

2. Metodologia

Para analizar la percepcion social sobre el reconocimiento juridico del derecho a
la lengua conferidos a los pueblos y a las comunidades indigenas, se realizé en el pueblo
nahua de Santa Ana Tlacotenco, ubicado en la Alcaldia de Milpa Alta, en la Ciudad de
México, una investigacion cualitativa de corte etnografico, durante los afios 2020 a 2023.
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Como técnicas de investigacion se llevaron a cabo 20 entrevistas semiestructura-
das a hablantes de la lengua nahuatl que viven en este poblado (10 hombres y 10 muje-
res), quienes se caracterizan por ser promotores de la lengua y la cultura nahua en esta
comunidad, y han participado o participan actualmente en proyectos comunitarios que
han sido apoyados econémicamente por alguna instancia gubernamental con el objetivo
de contribuir a la revitalizacién de la lengua y cultura nahuatl en Santa Ana Tlacotenco.
Entre las edades de los participantes, 8 hombres oscilan entre 60 a 70 afios; 2 hombres
entre 40 y 50 afios; con respecto a las mujeres, 7 tienen entre 60 y 80 afios y 3 entre 30 a
50 afios.

La seleccion de los actores sigui6 el fenémeno “bola de nieve”, que comenz6 con
los primeros contactos con abuelas y abuelos hablantes de nahuatl, para posteriormen-
te, ampliar la red, atendiendo a las propuestas sugeridas por los mismos participantes
considerador como “actores claves”.

También, se realizaron una serie de observaciones en la comunidad para com-
plementar los hallazgos encontrados en las entrevistas, o bien, para ubicar las contra-
dicciones y puntos de tensién en la investigacién. Por medio de esta técnica, ademads se
verificé en campo si el derecho lingtiistico se materializaba, atendiendo a lo que estable-
ce la Ley General de Derechos Lingtiisticos de los Pueblos Indigenas (2003), vigente en
el contexto.

El analisis de los datos se realiz6 a través del método de la Teoria Fundamentada
de Strauss y Corbin (2002) con el objetivo de resaltar codigos in vivo como los que se pre-
senta en el apartado de resultados de este articulo. Para el estudio de los datos, se uso el
software ATLAS.ti, a través de este se analiz6 linea por linea la base de datos, en un pri-
mer momento se realizé la codificacion abierta que consisti6 en etiquetar los hallazgos,
posteriormente, se relacionaron las categorias, aplicando asi la codificacién axial, y, por
altimo, se trat6 de realizar una teoria sustantiva de la investigacién como se muestra en
la figura 3. Lo interesante de hacer uso de la Teoria Fundamentada ha sido explicitar a
través de 3 o 4 cédigos in vivo, la significaciéon del fendmeno de estudio.

3. Contexto de la investigacion

Santa Ana Tlacotenco, es un pueblo originario ubicado al sur de la Ciudad de
México, se sittia en la Alcaldia de Milpa Alta, tiene una poblacién de 11,715 habitantes
(INEGI, 2020). Es considerado como el daltimo reducto de habla nahuatl originario en
esta capital. La lengua nahuatl de este pueblo actualmente se haya en peligro de extin-
cién. Segtn los criterios de la UNESCO (2003) cuando en una comunidad hay ruptura de
la transmision intergeneracional de una lengua, reservandose su uso a sélo una minoria
de personas, entre ellos abuelos y abuelas, lo mas seguro es que la lengua, este seriamen-
te en peligro de desaparicion, situaciéon que pasa en Santa Ana Tlacotenco. Por lo que,
las generaciones mas jévenes son criados y educados en espariol.

Ante tal contexto sociolingtiistico, varias personas de dicho pueblo han disefa-
do diferentes proyectos artisticos, culturales y de revitalizacién de la lengua ndhuatl a
fin de contribuir al mantenimiento de su lengua-cultura originaria. Algunos de estos
proyectos locales, han recibido algtin apoyo institucional, bajo este supuesto, sehialan
algunos de los participantes de esta investigaciéon que: “el gobierno ya les reconoce
como sujetos con derechos” (Ent. DB. 25/05/2021, SAT), y por ello, les otorga de ciertos
apoyos econémicos y les reconoce derechos que antes no tenian. Ante tal hecho, es im-
portante saber ;qué piensan los miembros del pueblo de Santa Ana Tlacotenco sobre el
reconocimiento juridico que se les ha hecho a nivel constitucional, y en general, a nivel

Copyright ©2025 Por el Centro de Estudios Antropolégicos Luis E. Valcarcel
Revista Peruana de Antropologia. Vol. 10, No. 16 (Abril, 2025) ° ISSN 2309-6276



~ 37 ~

normativo, el cual les coloca como sujetos de derechos, en especial al ostentarse ya como
sujetos del derecho a la lengua-cultura étnica?

Figura 1.
Ubicacion geogrifica del pueblo originario de Santa Ana Tlacotenco
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Nota: En la imagen se muestra la localizaciéon del pueblo nahua de Santa Ana Tlaco-
tenco, al sur de la Ciudad de México, en la Alcaldia de Milpa Alta. Fuente: Adapta-
cién del sitio Google Maps (2025).

4. Marco tedrico

Esta investigacion se inscribe en el marco de la Teoria Critica del Derecho, bajo
dicho paradigma, el derecho representa una relacién de poder, desmitificando el valor
neutro de este. Para Bonetto y Pifiero, 1994, pp. 68-69) el derecho “se materializa como
discurso, esto es, como un proceso social de produccién de sentidos”. Por lo tanto, el
derecho, es también, una comunicacién simbdlica, y como una moneda tiene dos caras,
desde su parte utépica para lo cual fue creado “promete igualdad” (Bonetto y Pifiero,
1994, pp. 70), eliminando la percepcién subjetiva de la propia “desigualdad real” (Bone-
tto y Pifiero, 1994, p. 70). Entonces, la figura del reconocimiento juridico que se aborda
en este estudio se explica desde este paradigma del derecho ya que el reconocimiento
juridico del derecho a la lengua indigena establece también relaciones de poder.

Para conocer lo qué algunos autores opinan sobre el reconocimiento juridico,
se preparo el siguiente marco tedrico, que fundamenta a esta investigacién cualitativa.

Valorar el ejercicio del derecho a la lengua étnica en pueblos y comunidades
indigenas parte de apreciar como es que opera la politica ptblica lingitiistica y cultural
en el territorio indigena. En el escenario social explorado de Santa Ana Tlacotenco, se
percibe que en la politica gubernamental existen ciertos paternalismos.
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4.1 Politica paternalista

Los paternalismos en materia gubernamental son un conjunto de politicas y ac-
ciones que se disefian para ser aplicadas a los otros, las cuales no se elaboran tomando
en cuenta las caracteristicas especificas identitarias del colectivo a quienes van dirigidas,
ni tampoco se toma en cuenta sus intereses y puntos de vista, ni se considera la forma
como se organiza la comunidad, ni su referente histérico y cultural, entre otros atributos
que los definen; bajo este criterio, se les niega, sus capacidades para decidir lo que les
conviene, les perjudica, o lo que les interesa (Rivera, 2009).

Los paternalismos que se aplican a los pueblos indigenas tienen varios matices,
los cuales se clasifican en indigenismos, neoindigenismos y politicas de la izquierda
marxista (Rivera, 2009). Un ejemplo de paternalismo en México es el que se vivio bajo el
gobierno del presidente Andrés Manuel Lépez Obrador a cuya forma de gobierno se le
ha nombrado la Cuarta Transformacion (4T) (Ramirez y Victoria, 2019).

4.1.1 Politica pablica en materia indigena en la 4T

La 4T es el proyecto politico alternativo de Nacién que propone el partido Movi-
miento de Regeneracion Nacional (MORENA), encabezado por el expresidente de Mé-
xico, el Licenciado Andrés Manuel Lépez Obrador. Dentro de este modelo politico, atin
vigente desde 2018, el tema indigena ha sido abordado de una forma particular.

Ramirez y Victoria (2019), le llaman a la forma actual de gobernar en materia de
pueblos indigenas, neoindigenismo. Korsbaek y Samano-Renterfa (2007) sehalan que
cuando el indigenismo entr6 en crisis a partir de 1982, en el marco de un contexto neoli-
beral, se empez6 a gestar el neoindigenismo en México.

Antes del neoindigenismo, el indigenismo clasico o institucional que operaba
desde los afos posrevolucionarios en México, después de 1910, se caracterizé sobre todo
por disefiar e implementar una politica de asimilacién e integracién, con tintes colonia-
listas, que tuvo como pretensiones, sobre todo, alfabetizar a los pueblos indigenas para
ser integrados al proyecto homogeneizaddt de Nacion, se trataba de volver al indio
mexicano. Este modelo, que estuvo dirigido por el Instituto Nacional Indigenista desde
1948 hasta 2003, parece que en la 4T prevalece atin vigente, y se percibe arraigado en
estructuras del aparato estatal, en la mente y en el desempefio de muchos servidores
publicos, también en la ciudadania en general, incluso en las propias comunidades in-
digenas, pero agregandole algunas caracteristicas nuevas que lo definen (Korsbaek y
Samano-Renteria, 2007).

Para Ramirez y Victoria (2019), el neoindigenismo que se realiza en la 4T, se
caracteriza por ser una politica publica, la cual opera, todavia, para “salvar al indigena
de si mismo” (p.131). Las politicas ptblicas actuales, en la 4T se caracterizan como asis-
tencialistas y desarrollistas. Asistencialistas porque se perciben a los indigenas como
los pobres a quienes hay que darles recursos a través de becas y programas sociales; y
desarrollistas, porque la politica que se esta implementando en estos pueblos es llevar
a los territorios indigenas el desarrollo mediante el establecimiento de megaproyectos e
industrias extractivistas.

En campo, se observé que el expresidente Andrés Manuel Lopez Obrador, en
el discurso publico que dijo, al encontrarse miembros del pueblo nahua de Santa Ana
Tlacotenco, en la Ciudad de México, enfatizé que gobernaba en primer lugar para los
pobres-indigenas:
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Estamos optimistas, estamos contentos, no estamos angustiados. Sabemos que
vamos a lograr nuestro propésito entre todos, de transformar a nuestro querido
Meéxico. Y quiero comentarles que esta transformacion tiene como protagonistas
principales a los pueblos indigenas (aplausos), es lo mismo que hemos venido
diciendo por afios, se acuerdan lo que deciamos en todas las asambleas de los
pueblos de Milpa Alta, en Xochimilco, en Tlalpan, en la sierra Tarahumara, en
la Lacandona, en todos lados...bueno ;qué deciamos?, qué ibamos a atender a
todos, ibamos a escuchar a todos, ibamos a respetar a todos como lo estamos
haciendo, pero ibamos a dar preferencia, dijimos a la gente humilde, por el bien de
todos, primero los pobres (aplausos). (Discurso, AL. 09/02/2020, MA)

Gobernar para los pobres conlleva en asistirles. El asistencialismo es una practi-
ca gubernamental que en el contexto social explorado se continda realizando.

Ante el reconocimiento juridico de un México como una nacién pluricultural,
el neoindigenismo es un modelo politico de interculturalidad, basado en el folclor, en
donde se recuperan rituales, pero, sobre todo, en el ambito discursivo. Desde el 2001, se
tuvo un avance en materia indigena cuando se reconoce el derecho a libre determinacién
en México, sin embargo, se continta tratando a los pueblos indigenas como “objetos de
atenciéon”, y no como sujetos de derechos (Ramirez y Victoria, 2019).

A la comunidad indigena se les reconoce como sujetos de derechos, pero de
modo limitado, algunos de los derechos reconocidos les son permitidos y otros no les
son del todo, como los derechos al territorio, a la libre determinacién y a los recursos
naturales al estar ligados al poder econémico. Este reconocimiento juridico que se hace
a los pueblos originarios no ha logrado producir cambios sociales sustanciales al interior
de las comunidades. Este periodo también se ha caracterizado por una politica de alta
criminalizacién, y persecucion de los procesos autonémicos (Ramirez y Victoria, 2019).

Con el neoindigenismo, la Comisién Nacional para el Desarrollo de los Pueblos
Indigenas (CDI), pas6 a ser el Instituto Nacional de los Pueblos Indigenas (INPI), donde
se fomenta la participan de funcionarios de origen indigena en la administraciéon publi-
ca, el llamado “lobby indigena”. De modo que, en este periodo, los indigenas pueden
estar al frente de instituciones como el INPI, siempre y cuando se asimilen al modelo
de la 4T, con esto se ha ido delineado la burocracia indigena (Ramirez y Victoria, 2019).

A nivel institucional, al INPI, durante la 4T se le ha recortado su presupuesto, lo
que significa que se trata de una institucién que tiene muy poca capacidad econémica y
poco ejercicio de poder. Durante el neoindigenismo, se observa como el ejecutivo federal
ocupa elementos culturales de la resistencia indigena como el uso del bastén de mando,
haciendo uso del capital simbolico de estos pueblos. Es comtin, ademés que se hagan ri-
tuales de la tradicién indigena en los actos politicos, pero, continuando, gobernando a la
usanza occidental (Ramirez y Victoria, 2019). Y, ademas, es frecuente que en los discur-
sos politicos se ensalcen las cualidades étnicas, lingtiisticas y culturales de los pueblos
y las comunidades a fin de asumirse bajo las categorias de “originarios” o “indigenas”
reconocidos en los ordenamientos juridicos como sujetos de derechos.

En la figura 2, se observa el recibimiento del expresidente Andrés Manuel Lépez
Obrador, bajo el protocolo que se ha ido estandarizado en todo México. Al llegar el man-
datario a un pueblo indigena, conlleva recibir a las autoridades gubernamentales con
humo de copal y ramales de ciertos arboles, creando un ambiente ritualizado.

Copyright ©2025 Por el Centro de Estudios Antropolégicos Luis E. Valcarcel
Revista Peruana de Antropologia. Vol. 10, No. 16 (Abril, 2025) ° ISSN 2309-6276



~ 40 ~

Figura 2
Recibimiento del expresidente Andrés Manuel Lopez Obrador, en la Alcaldia de Milpa
Alta, cabecera de la que forma parte el pueblo nahua de Santa Ana Tlacotenco.

e - o M. =

Nota: En el pueblo nahua de Santa Ana Tlacotenco se suele recibir con humo de
copal a los compadres cuando se apadrina a un nifio o nifia, este ritual, se retoma
como un elemento simboélico de la politica indigena en la Cuarta Transformacion
para recibir a las autoridades gubernamentales en los contextos indigenas. Fuente:
Archivo fotografico: EDV. 09/02/2020, MA.

4.2. Reconocimiento juridico: el indigena como sujetos de derecho

El reconocimiento es “establecer la identidad de algo o de alguien” (RAE, 2025),
es decir, consiste en reconocer que la otredad existe y estimarle como es. En materia de
derecho, el Estado mexicano actualmente, reconoce juridicamente a los pueblos origina-
rios o indigenas y a sus comunidades como sujetos de derechos, consideracion que en
épocas pasadas no era permitida. Valadés (2005) precisa que, este reconocimiento juridi-
co es un aporte del constitucionalismo contemporédneo, en el que las minorias se hallan
expresadas en las normas de derecho actual, a quienes se le concede por fin “derechos
pretéritos” que antes no les eran reconocidos.

La palabra reconocimiento, ademés del &mbito juridico, se ha hecho presente en
diversos movimientos emancipatorios y politicos durante los tltimos afios, y se ha vis-
to socialmente como un hecho positivo, empero, su potencial es actualmente criticado
(Honneth, 2006).

Honneth (2006) sefiala que, en la cultura actual, el reconocimiento se ha vuelto
una practica retérica, y ha servido como un instrumento de la politica simbélica con el
objetivo de integrar a individuos o grupos sociales en el sistema social u orden dominan-
te, lo cual se ha conseguido mediante la persuasién de una imagen positiva sobre de si
mismos. Bajo este criterio, a través del mensaje ptblico se ha ensalzado la imagen social
de los sujetos a quienes se les reconoce como tales, engrandeciéndolos. En palabras de
Honneth (2006, p. 131): “la repeticién continuada de las mismas férmulas de reconoci-
miento alcanza sin represion el objeto de producir un tipo de autoestima que provee de
las fuentes motivacionales para formas de sumisién voluntaria”.

Aunque, grosso modo, el reconocimiento deberia mejorar las condiciones de la
autonomia de los individuos o grupos sociales de la sociedad, este ha provocado que
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se continden generando actitudes conforme a las establecidas y permitidas por el orden
social hegemoénico, de modo que, el reconocimiento como préactica no ha fortalecido del
todo a los sujetos o grupos a quienes un actor externo les reconoce su identidad la cual se
ve publicamente como glorificada, sino ha contribuido a que contintien su sometimiento
(Honneth, 2006).

El reconocimiento juridico como un acto publico se ha vuelto un mecanismo
de poder. Por lo tanto, el reconocimiento constitucional de los pueblos indigenas como
sujetos de derechos lleva implicito una carga ideoldgica, y en primera instancia, implica
reconocerles publicamente su identidad social estiméndolos, pero a su vez marcando
alteridad. Segtin Honneth (2006, p.130): “los individuos se convierten en sujetos, en el
sentido de la adquisicién de una conciencia de las propias responsabilidades y derechos,
ante todo en la medida en que son sometidos a un sistema de reglas y atribuciones so-
ciales que les otorga identidad social”. Por lo tanto, el acto de reconocimiento conlleva
la confirmacion social de quien se es en el entramado colectivo del sistema totalizador,
en este sentido, el reconocimiento pierde su sentido positivo y se convierte en un me-
canismo de control para seguir dando estabilidad al sistema hegemodnico mediante el
reconocimiento de identidades que en el pasado fueron excluidas como en el caso de los
pueblos y las comunidades étnicas.

Como Honneth (2006, p.130) sefiala: “reconocer a alguien significa inducirlo, en
virtud de requerimientos repetidos y continuados de forma ritualizada, exactamente al
tipo de autocomprension que encaja adecuadamente en el sistema establecido de expec-
tativas de comportamiento”. De modo que, el reconocimiento juridico e institucional es
ideolégico y produce sujetos conforme al sistema dado. Al reconocimiento ideolégico
debe considerarse como falso e injustificado ya que no fortalece la autonomia personal
o colectiva, sino continta fortaleciendo actitudes de dominacién, por lo tanto, la forma
negativa del reconocimiento esta ligada a la sumisién o dominio. El legitimo reconoci-
miento deberia estar alejado de las practicas de dominio y sumisién. En sentido general
este nunca deberia caer en la sospecha de ser un medio funcional de dominacion (Hon-
neth, 2006).

Para Cruz y Santana (2014), el reconocimiento de los derechos de los pueblos in-
digenas en las normas no es suficiente porque estas se pretenden aplicar en un contexto
social diferente, el cual no ha cambiado, ya que mantiene viejas estructuras de subordi-
nacion a nivel estructural, y es contrario a lo establecido por el orden juridico, este tipo
de reconocimiento legal se encuentra dentro del paradigma del multiculturalismo, fené-
meno al que caracterizan como un proyecto cultural que est4 dentro del neoliberalismo,
al cual adjetivan como “una nueva colonizacién desde arriba” (Cruz y Santana, 2014, p.
225); de modo que, “la base de la relacion entre el Estado y la sociedad mexicana con
los pueblos indigenas sigue la apuesta de que los indigenas dejen de ser indigenas, y se
asimilen a los modelos de ser y vivir (de consumismo y el desarrollo), de la sociedad
nacional” (Cruz y Santana, 2024, p. 222).

Bajo la 6ptica del multiculturalismo, se encubren las desigualdades estructura-
les. Aunque se realizan reformas legales, no se llega al cambio social de fondo, se reco-
noce y elogia la diversidad cultural y los pueblos indigenas se incorporan a las redes de
produccion del capital, por lo tanto, hay una readecuacion del sistema de dominacién,
pero se continda dentro del mismo modelo de sociedad. El multiculturalismo es una
forma de racismo negado, un racismo que respeta la identidad del otro a partir de su
reconocimiento (Cruz y Santana, 2014), por lo tanto, desde este orden juridico se recono-
cen identidades histéricamente excluidas.

De modo semejante, Hale (2005) sefiala que, en el multiculturalismo neoliberal,
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los derechos colectivos otorgados como medidas compensatorias, entre ellos los dere-
chos lingtiisticos y culturales y otros reconocidos a las personas indigenas y sus pueblos,
son parte de una ideologia neoliberal la cual a la vez establece espacios de participaciéon
y negociacion limitada. Los indigenas bajo este modelo de sociedad no tienen suficiente
poder frente al poder estatal. Sin embargo, se ven compensados con el reconocimiento
como ciudadanos con derechos y obligaciones al igual que el resto de la poblacién y
estimados en funcién a su lengua y cultura.

Seguin Arrese (2022, p. 48) “el concepto moderno de derecho significa que todos
los ciudadanos merecen el mismo respeto” y la causa de ese respeto es reconocerles su
valor absoluto, que por hoy radica, en sociedades pluriculturales, en el valor que guarda
su lengua y cultura étnica. De tal manera, “el reconocimiento del derecho permite al su-
jeto desarrollar el autorrespeto” (Arrese, 2022, p.49), es decir, la percepcién, el autocon-
cepto que tiene el sujeto colectivo de su propia fisonomia y autonomia que se expresa
en la actuacién social, en la medida en que es respetada por los demas. Honneth (2006),
interpreta las luchas por la ampliacién de derechos como la biisqueda de liberarse de la
vergiienza y la carencia de autorrespeto, producidos por la situacién de exclusion. Al se-
guir esta mirada, se comprende cuando los miembros de pueblos indigenas se llegaban
a sentir avergonzados por hablar su lengua originaria ya que la otredad no les reconocia.
Por lo tanto, como lo sefiala Faundes (2017, pp. 305-306) “el reconocimiento intersubje-
tivo es el acto de expresar que el otro tiene un valor para mi, porque la otra persona es
fuente de valores y derechos”.

5 Resultados: percepciones del reconocimiento juridico
5.1 Origen del reconocimiento

Al hacer uso del método de analisis Teoria Fundamentada, se encontr6é en
la base de datos que la mayoria de los participantes en la investigacién establecen el
imaginario de una relacién familiar con el Estado. En virtud de esta relacion, la palabra
reconocimiento, adquiere forma, tiene su origen y adquiere un significado simbdlico.

A nivel discursivo, el Estado, en ocasiones, aparece como antropomorfizado,
considerandolo como un pater familias. Este tipo de relacion metaférica, en politica
publica, no se construye sobre el cuidado que tiene el padre sobre sus hijos, sino sobre el
control que deriva del ejercicio de la paternidad sobre los otros (Alemany, 2005). Supone
el ejercicio de poder de A sobre B, que en materia de derechos indica que el derecho a
la autonomia en pueblos indigenas es limitado. Por lo tanto, se contintia percibiendo a
la comunidad indigena como una participante dijo: “si se nos reconoce, pero, seguimos
siendo los hijos mas pequenos, el gobierno nos mira como los hijos menores de la casa,
a los que hay que cuidar, hay que ayudar y supervisar, yo me pregunté entonces, ;hasta
donde somos auténomos?” (Ent. IJ. 15/03/2020, SAT). De modo que, se establece una
relacién de verticalidad, de poder y de subordinacion con el Estado.

Otras de las representaciones metaféricas, que los participantes en la
investigacion tienen es comprender a la Nacién mexicana como el hogar, la casa de
todos y por consecuencia, al interior de la Casa-Nacion “todos somos familia” (Ent.
LM. 29/02/2020, SAT). Al interior de esta casa familiar se les percibe a los pueblos
originarios como Santa Ana Tlacotenco, como “los hijos menores de la casa” (Ent. IJ.
15/03/2029, SAT); y donde el Estado ejerce actos de autoridad, similar a un padre de
familia, quien mantiene el orden para la guarda del hogar segiin sus reglas, detenta
también el patrimonio familiar, y tiene el poder econémico.

En el mismo texto constitucional de la Ciudad de México, se establece el
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imaginario social de comprender a dicha Ciudad como una casa familiar: “Guardemos
lealtad al eco de la antigua palabra, cuidemos nuestra casa comiin y restauremos, por
la obra laboriosa y la conducta solidaria de sus hijas e hijos, la transparencia de esta
comarca emanada del agua. (Constituciéon de la CDMX, 2018, preambulo).

Si el Estado es entonces un pater familias, la Ciudad de México y la Nacion
representan la casa familiar, los participantes nahuas tlacotenses se perciben como los
“hijos abandonados” dentro de esta relacion filial, como se describe a continuacién.

5.2 Hijos abandonados, reconocimiento simulado

El atributivo “hijos abandonados” determina el tipo de reconocimiento que se
materializa en la realidad.

Como se dijo con anterioridad, en el contexto social de Santa Ana Tlacotenco,
subsiste en el ambiente comunitario, la representaciéon familiar en la que a los indigenas
se les percibe como como los hijos menores de la casa del Estado-Nacion, a quienes se
les ha abandonado, al respecto, sefialan algunos de los participantes de la investigaciéon
que: “hemos sido abandonados, no reconocidos” (Ent. IJ. 15/03/2020, SAT). Siguiendo
esta percepcién generalizada en el contexto de esta comunidad, otro actor expreso:

Que no nos reconozcan, es como un hijo que el padre abandona, pues asi, no
somos parte de él, de su vida, aunque lleva su sangre, pues no lo quiere, no lo
cuida, no lo vela como se debe, asi nosotros como indigenas, pues, ;qué recibi-
mos del gobierno?, nada, nadita. (Ent. PB. 14/03/2020, SAT)

Al considerarse a los indigenas como hijos “abandonados” del Estado-Nacién,
no se les dota de los mismos derechos o beneficios que a otros grupos sociales si se les
asignan y que forman parte de la misma Nacioén. El reconocimiento que hace el Estado a
los indigenas, y el cual se pronuncia juridicamente en la Constitucién mexicana y en las
leyes se percibe socialmente como un reconocimiento aparente, “simulado”, y limitado,
como una de las actoras, lo expresé:

Uy, parece que si te reconoce, pero pues, ja poco te va a dar algo?, ;te va a reco-
nocer enserio?, ja valorar?, no, jamas, ellos s6lo quieren para ellos, para el pobre,
pues nada, te dicen que la lengua, nuestra lengua ya vale, que es bonita pero no,
no hay apoyo para revivirla. (Ent. EN. 17/03/2021, SAT)

De una manera parecida, otra de las participantes en la investigacién dijo:

Eso dicen, que ya nos reconocen, pero luego, no es cierto, nos dejan igual o peor
de lo que estamos, desde por si somos pobres, y los apoyos que nos dan son
como de caridad porque no cambia nuestra vida, nuestros hijos no tienen trabajo
y no se nos paga como debe ser, si llega a haber un apoyo a la lengua nahuatl
este es muy poco, limitado, luego te dicen, no hay dinero para ayudarles o no-
mas les podemos ayudar sacando unas copias, entonces ;cual reconocimiento?
(Ent. MJ. 19/03/2020, SAT)

El reconocimiento juridico se expresa en las leyes a nivel de discurso normativo,
pero en la practica dicho reconocimiento no llega a tener impacto en la vida social de los
actores entrevistados, ya que la politica lingtiistica es caracterizada como asistencialista
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brindando “ayudas minimas”, sin hacer valer los derechos reconocidos a la comunidad
indigena de manera integral, es decir, se realizan apoyos, pero no se garantizan los de-
rechos de manera absoluta.

5.3 Reconocimiento y acceso a derechos

Para otras personas de la misma comunidad, el reconocimiento trae la posibili-
dad de acceder a la gama de derechos, que se les concede a otros grupos, en este sentido,
el reconocimiento juridico tendria que frenar el trato diferenciado entre la poblacién, y
establecer una igualdad juridica en la distribucién equitativa de los bienes y servicios
como en la garantia de los derechos, es decir, “los mismos derechos a todos, sin discri-
minacién alguna”, sin embargo, a los indigenas, se les ha dicho legalmente que si se les
reconocen como sujetos de derechos, pero no se les garantizan su cumplimiento en la
vida cotidiana. Un participante en la investigacion, al respecto mencioné:

Bueno eso es muy importante porque si no te reconocen pues no te conceden
derechos, no gozas de todo lo que el Estado les da a otros grupos, a otras perso-
nas que si les da, entonces uno aqui, pues se queda chupando el dedo, porque
a veces nos quieran dar atole con el dedo, pero eso pasa, porque no nos brinda
todo lo que por obligaciéon nos corresponde. (Ent. RF. 15/03/2022, SAT)

La expresion “quedamos chupando el dedo” significa que cuando a un nifio no
se le da de comer bien, entonces, él pequefio, esta supuestamente comiendo su dedito,
no se le da nada de alimento, pero parece que él come, es una accién de simulacién de
alimentarse. Y “dar atole con el dedo” es que el atole debe ser tomado a tragos, y con
el dedo solo se da un poco, unas gotitas, con lo que se quiere decir, que la persona no
es satisfecha. Al respecto otro participante entrevistado expresé: “es como darte tantito
pero no bien, es como cuando te dicen, te van a construir tu casa, te llevan los tabiques,
pero ya no te dan el cemento, te hacen firmar, pero después ya nada te dan” (Ent. JC.
08/05/2019, SAT).

Segtin este tltimo testimonio, cuando se trata de hacer valer por ejemplo el dere-
cho ala vivienda, el gobierno dice que lo garantiza y lo realiza a cabalidad. En la practica
esto no sucede, ya que parece que los derechos asignados a los pueblos originarios y a
las comunidades indigenas residentes en la Ciudad de México, como en el caso de Santa
Ana Tlacotenco estan garantizados sdlo en parte. Del reconocimiento juridico sélo se les
da una fraccién de la totalidad.

En materia, del derecho a la lengua, se sigue manifestando la misma légica, ante
el deseo de revitalizar la lengua nahuatl local, el gobierno apoya brindandoles algu-
nos “ayudaditas econémicas”, como se infiere del testimonio: “se nos echa una mano,
una manita y es todo, eso hace el gobierno, pero no, no le interesa en verdad que se
recuperen las lenguas, porque la cultura de los pueblos no es su prioridad” (Ent. PB.
23/04/2019, SAT).

En campo se observé que efectivamente no se ha instaurado una politica lingtiis-
tica gubernamental que ponga en marcha los derechos lingiiisticos que menciona la ley
en la materia y vigente. A nivel educativo, la comunidad tlacotense no cuenta con maes-
tros bilingties nahuatl-espafiol; en el centro de salud comunitario no hay médicos que
den su servicio en nahuatl, en su principal casa de gobierno que depende del gobierno
oficial, no se realizan los tramites en la lengua originaria, y tampoco, se cuenta con una
radio comunitaria que transmita en su lengua originaria.
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5.4 Nos reconocen ensalzandonos

Honneth (2006) explica que la figura del reconocimiento en una cultura “afirma-
tiva” como en la que hoy vivimos, usualmente tiene una funcién retérica. Oficialmente
se alaban las cualidades de alguien o de algunos y reconocerlas es un instrumento de la
politica simbélica para integrarlos al orden social dominante “mediante la sugestiéon”
de una imagen positiva de si mismos. Al respecto, una de las participantes sefial6 que:

Viene el gobierno, y me dicen: -si Dofa, debe hablar su lengua, me dicen: -si
estd bien bonita, me dicen: -qué la hablemos, que ya se nos reconoce, y nos di-
cen que ya nuestra lengua vale, ya se esté reconociendo, valorando. (Ent. DJ.
08/05/2020, SAT).

Bajo estas ideas, se percibe que algunas de las autoridades en sus discursos poli-
ticos comtnmente ensalzan la imagen de los pueblos originarios y de las comunidades
indigenas residentes en la Ciudad de México, tal y como se menciona en el siguiente dis-
curso politico, en donde se encontraba habitantes del pueblo nahua de Santa Ana Tlaco-
tenco, con autoridades gubernamentales regionales y federales, a quienes se les dirigio
un discurso en donde se les reconocié como dignos de valor por ostentar su patrimonio
material e inmaterial como su lengua y cultura étnica:

Nuestros pueblos tiene que aportar mucho con sus lenguas y culturas, con toda
la milenaria tradicién que nos han heredado nuestros antepasados, de manera
muy especial, también, quiero agradecer al coro de nifios de la escuela primaria
Tlahcuilo de la comunidad de Santa Ana Tlacotenco, Milpa Alta, quienes ento-
nardn en un momento mas, el himno nacional en lengua ndhuatl acompafiados
de la banda de musica Donaji, y también, de las bandas filarmoénicas aqui pre-
sentes, que muchos de ellos proceden de diversas partes de nuestro pafs, ellos,
nuestras bandas es el alma de nuestros pueblos, y que bien que en este acto estan
aqui presentes para darnos alegria con sus melodias, hermanas y hermanos nos
encontramos en este generoso pueblo de Milpa Alta, este pueblo que en lengua
nahuatl significa campos donde se cultiva el maiz, pueblo heroico que recorda-
mos hoy, ...y ustedes que son los herederos de estas comunidades. Milpa Alta
es el emblema de la lucha y la defensa de la tierra comunal, por lo que gracias a
esta lucha de los comuneros y las comuneras de los nueve pueblos milpaltenses
se ha logrado maés espacios para promover y recuperar sus usos y costumbres,
administrar proyectos de conservacion ambiental y proteccion ecolégica y sobre
todo reforzar su cultura e identidad nahuatl porque en donde hay tierra comu-
nal, como dice nuestro sefior Presidente, hay cultura, hay identidad, hay sentido
de organizacién comunitaria que es el corazén de nuestros pueblos, y eso es
lo que ustedes nos han ensefiado acé en esta bella comunidad de Milpa Alta,
por eso tomando en cuenta estos valores comunitarios que ustedes representan.
(Discurso politico. AR. 09/02/2020, MA, CDMX)

En la cita testimonial, se destacaron publicamente cualidades positivas de los
pueblos indigenas como del pueblo de Santa Ana Tlacotenco y de los pertenecientes
a la Alcaldia de Milpa Alta, a cuyos habitantes se les reconoce valores ancestrales que
han heredado de las culturas desarrolladas en el México precortesiano. Se reconoce a
Milpa Alta como un lugar bello, en el que su gente es generosa y heroica, ademas son
herederos de la lengua y cultura ndhuatl. También, es un territorio donde han acaecido
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variados hechos histéricos como diferentes luchas en defensa de las tierras comunales.
Con lo que se quiere decir, que el elogio ptublico a los pueblos y las comunidades 114-
mense indigenas u originarias, en los discursos politicos contribuye a reafirmarse bajo la
categoria juridica e institucional de “indigena” “originario”. Desde esta perspectiva, la
lengua-cultura que dota de identidad a un grupo social es ensalzada y glorificada, como
lo sefial6 una de las actoras entrevistadas: “ahora si hay que ser indigenas, nuestra len-
gua ya vemos que si vale, pero a la mera hora quizés esto no es cierto, nomas lo dicen”
(Ent. PB. 28/10/2020, SAT).

Honneth (2006) sefala que, aunque se espera que, a través de esta figura de re-
conocimiento, mejoren las condiciones de autonomia de los integrantes de la sociedad,
este sirve para la generacién de actitudes conforme al sistema, como se deja ver en el
siguiente testimonio:

Mira hay que tener cuidado con el reconocimiento y reflexionar sobre esto, antes
aqui en el pueblo nadie queria ser indigena, ninguno se reconocia asi, pero aho-
ra resulta que ya la gente se esta reconociendo, pero eso es porque se sabe que
haciéndolo hay ciertos derechos o beneficios que se nos otorga, el gobierno dice
que es bueno reconocerse asi, y ahi vamos a hacerlo, aunque como sabemos es
una palabra que tiene mucha carga de discriminacién, es un juego de palabras.
(Ent. JG. 30/10/2020, SAT)

Entonces, el reconocimiento, cuando este es politico e ideoldégico no fortalece a
los sujetos, sino a su sometimiento “los individuos son ejercitados en una determinada
relacién consigo mismos que los motiva para una asunciéon voluntaria de tareas u obli-
gaciones socialmente ttiles” (Honneth, 2006, p. 130). Los individuos se convierten en
“sujetos de derechos”, ya que adquieren conciencia de sus responsabilidades y derechos
en un sistema de reglas, normas, y atribuciones sociales que les da identidad colectiva.
El reconocimiento trae consigo una confirmacioén social, con este se llega a inducir a los
sujetos a realizar ciertos comportamientos que encajan y se acomodan en el sistema pre-
establecido (Honneth, 2006). Como se expresa en el testimonio:

S, y como somos indigenas, y como ya somos ciudadanos también, por eso te-
nemos derechos, porque también somos mexicanos como todos los de aqui, ya
se nos reconoce asi, igual que todos, somos entonces indigenas mexicanos, asi
como ya lo dicen las leyes, el gobierno nos reconoce, tenemos derechos, tenemos
obligaciones. (Ent. FM, 24/04 /2023, SAT)

En este sentido, la autoadscripcién indigena viene a ser un requisito que exige
el gobierno de la Ciudad de México para ser beneficiario de algtin programa social cuyo
objetivo es revitalizar la lengua y la cultura de una comunidad indigena.

5.5 Autoadscripcién y su papel en la obtencién de un apoyo

Para Nieto (2016) y Hoyos (2017), la autoadscripcién juridica como persona in-
digena u originaria, pueblo o comunidad indigena esta ligado al tema de la identidad.
Por lo tanto, por conciencia de identidad indigena se entiende el acto de autoreconoci-
miento que se hace de modo individual de identificarse como miembro perteneciente a
un grupo cultural étnico, con las caracteristicas propias de un pueblo indigena. Ademas,
el reconocimiento colectivo de identificarse como colectividad indigena que tiene las
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caracteristicas que establece la ley para ello (Nieto, 2016). En este sentido, es importante
hablar de una conciencia individual como “indigena”, y de una conciencia colectiva
como pueblo o comunidad indigena en plural.

Para Nieto (2016), la autoadscripcion es el acto voluntario de personas o comu-
nidades que teniendo un vinculo cultural histérico, politico, lingtiistico o de otro tipo
deciden identificarse como miembros de un pueblo indigena reconocido por el Estado
nacional que se identifica como tal. La importancia de la autoadscripcién juridica como
indigena, pueblo o comunidad indigena radica en los efectos que produce ya que, por
medio de esta autoidentificacién, estos actores son susceptible de los derechos consagra-
dos en el articulo segundo constitucional y demas leyes relacionadas en la materia en
el caso de México. Sefiala Nieto (2016, p.63), que “la importancia de la auto adscripcion
radica en la posibilidad de hacer exigibles y justiciables los derechos indigenas al iden-
tificarse al sujeto propietario de los mismos”.

En este sentido, la autoadscripcién juridica es un derecho personal, la persona
tiene derecho a la identidad cultural individual, y también, los pueblos indigenas y sus
comunidades tienen derecho a la identidad cultural colectiva. Si bien la autoadscripciéon
parece ser un derecho que beneficia trae problemas en la vida préctica (Nieto, 2016).

Para Hoyos (2017, p.125), el problema de la autoadscripcién juridica radica en
que es “el propio Estado quién sigue manteniendo el poder tinico para delimitar las
caracteristicas objetivas de quién deberan considerarse indigena”. Bajo esta perspectiva
el Estado mexicano contintia manteniendo una tendencia juridica monista autorizando
quien si y quién no es indigena, a quien si le reconoce y a quién no, como se expresa en
el siguiente testimonio:

Y pues, ;quién es més indigena?, yo, aunque estaba al frente, no pude reconocer-
les que eran indigenas, porque pues no traen todo lo necesario para identificar-
les asi, luego creo que pagaron a una asociaciéon para que les diera el reconoci-
miento de que son indigenas, y pues no les acepté eso. (Conv. GQ. 24/03/2023,
Tlacotenco)

Segtin este testimonio, el reconocimiento de ser indigena puede quedar a cargo
de la subjetividad de la persona que ocupa un cargo gubernamental, y que tiene entre
sus atribuciones reconocer la identidad indigena para aplicarles los derechos reconoci-
dos a los pueblos originarios.

En la Ciudad de México, las palabras “indigenas” y “originarios”, como parte de
los movimientos de reivindicacién étnica, se comienzan a percibir como una denomina-
cién positiva, en tanto que son palabras que confieren derechos y apoyos econémicos. Si
antes nadie queria ser “indigena” u “originario” en la Ciudad de México, esta palabra se
ha vuelto “utilitaria”. Actualmente, las expresiones “indigena” “originario” se reconoce
como “sujeto de derecho”, cuestiéon que en otras épocas del derecho mexicano no acon-
tecia. Estas palabras se vuelven etiquetas necesarias en el discurso social, para acceder al
catalogo de derechos que leyes como la Constitucion mexicana en general les confiere a
pueblos y comunidades que se diferencian étnicamente.

En materia de politica ptiblica cultural, varios de los actores entrevistados, di-
jeron que para acceder a algunos programas sociales que coadyuvan al fortalecimiento
de la lengua o cultura originaria, tuvieron que reconocerse ante las instituciones guber-
namentales correspondientes en su calidad de personas indigenas o como originarios,
como, por ejemplo, un participante, lo sefial6: “tenemos que decir somos indigenas, para
que entres al programa y te apoyen” (Ent. PB. 27/06/2020, SAT); esta aseveracién co-
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mun en varios de los actores de Santa Ana Tlacotenco, es una enunciacién que responde
a una obligacion, “tenemos que decir somos indigenas”, un imperativo que les faculta
de derechos, sin esta condicién de autoadscripcién no se podria ser beneficiario de cier-
tos derechos, beneficios o apoyos gubernamentales. Por lo tanto, si antes la gente en la
Ciudad de México no queria autoidentificarse como “indigena”, hoy estas palabras son
de uso comtn entre la poblacién quienes ya las comienzan a interpretar como un adje-
tivo positivo, aunque sea un elemento de control politico mediante la estima publica de
los valores nucleares como la lengua y la cultura étnica.

5.6 Teoria sustantiva de la investigacion

En la figura 3, se representa graficamente la sintesis de la teoria sustantiva ela-
borada a partir de la implementaciéon del método de analisis de la Teorfa Fundamentada
de Strauss yCorbin (2002). A partir de las categorias: origen del reconocimiento; hijos aban-
donados, reconocimiento simulado; reconocimiento y acceso a derechos; nos reconocen ensalzan-
donos; y, autoadscripcion y su papel en la obtencion de apoyos, el tema de la investigacion se
sintetiza en el diagrama siguiente:

Figura 3
Sintesis de la teoria sustantiva de la investigacion

Reconocimiento juridico del derecho a la
lengua indigena

v

Percepcién social de los nahuas de Santa Ana
Tlacotenco, Ciudad de México

Paternalismo
Relacién
familiar
ey
P )
Indigenas
Estado H L 9
N - i hijos abandonados y
pater familias' v del M
Casa Nacién menores de las casa
v v
Ejerce actos de *Reconacimiento *Reconocimiento Suberdinacion
autoridad, detenta el legal simulado ¢ AUtonomia politica y
. .......... > L
poder politico y *Reconocimiento *Derechos economica limtada
econémico discursivo 3 lingUisticos
*Ensalzamiento de limitados, no
los valores nucleares garantizados
de la otredad *Asistencialismo

Nota: En el pueblo nahua de Santa Ana Tlacotenco se percibe al reconocimiento
juridico del derecho a la lengua, como un reconocimiento simulado porque sus
derechos lingtiisticos no les son garantizados, la ley en la materia es considerada
como letra muerta, ejerce entonces, una funcién simbélica que opera a nivel dis-
cursivo. Fuente: Elaboracién propia.

Copyright ©2025 Por el Centro de Estudios Antropolégicos Luis E. Valcarcel
Revista Peruana de Antropologia. Vol. 10, No. 16 (Abril, 2025) ° ISSN 2309-6276



~ 49 ~

6. Conclusiones

El estudio de la base de datos levantada en campo, a través de la Teoria Funda-
mentada permite construir los resultados de la investigacion a partir de codigos in vivo,
lo que hace posible que se preste atencién a palabras o frases que los participantes en
la investigacion refieren de manera constante, dando pauta a cémo ellos explican su
propia realidad. Al interpretarse detalladamente estos cédigos, y al relacionarse con
otros, pueden explicar el tema de la investigacién hasta la saturacién de los datos que
permiten evidenciar y validar el estudio.

Como se expresd, el tema explorado, se construyé prestando atencién con de-
talle a lo qué dijeron los participantes en la investigacion, y se retomé algunas de sus
frases, con las cuales la investigadora teji6 los resultados. Como se aprecia en la figura
3, basta un conjunto de palabras para que estas interconectadas tengan la capacidad de
explicar el fenémeno de estudio.

Las percepciones sociales sobre el reconocimiento juridico del derecho a la len-
gua en la comunidad nahua de Santa Ana Tlacotenco, expresan mayoritariamente, que
este derecho no se materializa en su realidad social, por lo que califican a dicho reco-
nocimiento como un reconocimiento simulado, ya que perciben que este derecho no les
es garantizado a cabalidad, por lo que, sélo reciben pequefias ayudas que califican a la
politica gubernamental lingtiistica como asistencialista.

El discurso juridico contenido en las leyes se acompaifia del reconocimiento poli-
tico e ideoldgico que ensalza a la lengua y a la cultura en los discursos estilo neoindige-
nistas que resaltan las cualidades de los pueblos indigenas, creando una imagen positiva
sobre estos pueblos, la cual es difundida en el imaginario social de los pueblos y las co-
munidades como Santa Ana Tlacotenco. Este reconocimiento incide de manera positiva
en la autoestima del pueblo indigena revitalizando sus valores nucleares, pero también,
coadyuva al mantenimiento de practicas dominantes como el continuarse reafirmando
como indigena, una connotacién que a nivel social atin conserva una carga fuerte de
discriminacién social, y cuya voz trata de integrar bajo la misma denominacion a toda
la diversidad étnica, sin destacar sus denominaciones propias y particulares como cada
pueblo se nombra a si mismo.

La etiqueta de indigena es una denominacion utilitaria para conceder a personas
que se declaran como tal, ciertos beneficios o derechos que sin esta autoadscripciéon no
pueden acceder a ellos; en este sentido, los derechos deben ser gestionados y lucharse
por ellos.

Desde la perspectiva, de Honneth (2006), el reconocimiento de la identidad co-
adyuva a la estima de la identidad individual como colectiva, sin embargo, esta sujeta al
reconocimiento de un actor externo quien le puede asignar o no un valor al otro. Desde
el ambito juridico es esta estima y el respeto por el otro que va abriendo el campo de con-
siderar a mayores sectores de la sociedad como sujetos de derechos ya que por dignidad
humana todos somos iguales y debemos gozar de los mismos.

Esta investigacion exploré algunas de las percepciones sociales del reconoci-
miento juridico del derecho a la lengua, esperando contribuir a los estudios que analizan
cémo opera el derecho en la vida préctica. El estudio del derecho a la lengua a través
de la experiencia social, puede nutrirse de futuras investigaciones en donde se tenga
por objetivo la realizaciéon de diagnésticos sociojuridicos de este derecho, aportando a
la revitalizacion de las lenguas indigenas, para asi evaluar la situaciéon de los derechos
lingtiisticos en los propios contextos indigenas, implementando incluso la investigacién
acciéon participante, en donde se luche por hacer valer el cumplimiento del derecho lin-
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gliistico, ya que como se exploré en campo este tipo de derecho no es comdn que se
garantice perse, es decir, debe lucharse para alcanzarse.
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