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Resumen

En este articulo se muestran evidencias de la pérdida de la lengua indigena en el municipio de
Contla de Juan Cuamatzi, Tlaxcala, como consecuencia de la discriminacion que sufre la poblacién
indigena expresada en dos vertientes: 1) a partir de la gran desigualdad socioecondmica frente al
grupo no indigena culturalmente dominante; y 2) a partir de los procesos de auto-discriminacion
socialmente construidos por esta poblacion, asociados a las condiciones de pobreza cronica en
que se encuentra, desarrollandose ambas vertientes en entornos sociales y culturales contrarios al
derecho indigena, tanto nacional como internacional, lo cual se demuestra recurriendo a fuentes
primarias a través de encuestas, y a datos secundarios provistos por el Instituto Nacional de
Estadistica, Geografia e Informatica (INEGI).
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Abstract

This article shows evidence of the loss of the indigenous language in the Contla de Juan Cuamatzi
municipality, Tlaxcala, as a consequence of the discrimination suffered by the indigenous
population, expressed in two aspects: 1) from the great socioeconomic inequality compared to
the group non-indigenous culturally dominant; and 2) from the processes of self-discrimination
socially constructed by this population associated with the conditions of chronic poverty in which
they find themselves, developing both aspects in social and cultural environments contrary to
indigenous law, both national and This is shown by resorting to primary sources through surveys
and secondary data provided by the National Institute of Statistics, Geography and Informatics
(INEGI).
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Introduccion

A juicio del Instituto Nacional de las Lenguas Indigenas (INALI, 2012), de las 364 variantes
lingiiisticas que existen, 185 estan en riesgo no inmediato de extincion, 72 en peligro mediano
y 43 en alto riesgo. Asi, las lenguas indigenas estan amenazadas en México porque tienen
poca presencia en los medios de comunicacion, no han sido tomadas en cuenta por diversas
instituciones publicas en los tres drdenes de gobierno, por politicas publicas monolingiies,
por el aislamiento geografico y disperso en que viven comunidades enteras que hablan lengua
indigena, o por la gran discriminacion que sufren los indigenas por la situacion social de
marginacion en que se encuentran. También se reconoce que con esta pérdida se extinguirian
diferentes maneras de pensar, ademas de que se consume la cultura que expresa una lengua,
por lo que se pierde asi parte de la identidad y diversidad del mundo; més atin, cuando se sabe
que cada lengua encarna la sabiduria cultural tnica de un pueblo.

Respecto a la pérdida de la lengua indigena, que conlleva la pérdida simultdnea de un
conjunto de valores colaterales, se han levantado muchas voces que plantean y demandan
esfuerzos para evitarla en beneficio de la cultura indigena. La propia poblacion indigena en
Latinoamérica tiene una larga historia de resistencia cultural y lucha reivindicativa en un
entorno socioeconémico muy desfavorable, con profundas desigualdades y en constante
conflagracion con el modelo de desarrollo dominante, que desvaloriza lo tradicional, mas
aun cuando lo tradicional es indigena contemplado como sinénimo de pobreza, atraso y
marginacion, lo cual impacta en la identidad y cosmovision de las nuevas generaciones,
quienes se van alejando progresivamente de su modo originario de vida y adoptan nuevas
practicas de comportamiento social para no sufrir los vejadmenes de dicha confrontacion. Esto
afecta a la practica de la lengua originaria de las actuales generaciones de poblacion indigena,
principalmente nifios, quienes niegan implicita o explicitamente sus rasgos originarios y no
estan dispuestos a seguir reproduciendo los canones del grupo cultural al que pertenecen,
alejandose progresivamente de los patrones lingiiisticos practicados historicamente.

En esta medida, el planteamiento inicial de este articulo es que la pérdida progresiva
de los patrones lingiiisticos, construidos historicamente por la poblacion indigena y
protagonizada por las generaciones recientes, se explica en parte por las relaciones
interculturales existentes con el grupo dominante en la sociedad actual, caracterizadas

por la confrontacion entre miembros de generaciones de ambos grupos culturales, en
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donde el legado de una subcultura, tal como lo describe Hebdige (1979), va perdiendo
presencia en el continuo de relaciones sociales y se adapta a los lineamientos de un patron
cultural dominante, aunque se reconozcan los valores tradicionales que historicamente han
cohesionado al grupo minoritario. Este comportamiento de adaptacion del grupo minoritario
esta estrechamente relacionado con el menoscabo del pensamiento auto-valorativo, producto
de la situacion socioecondmica adversa en la que se encuentra dicho grupo, marginado no
solo por la practica social bajo la hegemonia del pensamiento dominante, sino también por
la accidon gubernamental y la practica sociopolitica monolingiiista, que avala y reproduce no
solo los patrones culturales dominantes, sino también el predominio de la propia logica del
modelo actual, tratando de homogenizar a la sociedad y contraviniendo los derechos que en
el ambito de la accion politica los grupos indigenas han conquistado en los niveles nacional e

internacional.

1. Antecedentes y elementos tedricos

Los derechos de los pueblos indigenas a preservar su cultura y a vivir dignamente y en

paz tienen varias décadas de ser enunciados, incluso desde los mas importantes 6rganos
internacionales. En las tltimas décadas, diversas instituciones han tratado de validar y/o
revalidar derechos indigenas de interculturalidad; por ejemplo, en el mismo afio en que la
Organizacion de las Naciones Unidas (ONU) aprob6 la Declaracion de las Naciones Unidas
sobre los derechos de los pueblos indigenas (2007), la Organizacién Panamericana de la
Salud (OPS/OMS) destaco la necesidad de impulsar acciones de salud en comunidades
indigenas bajo criterios holisticos; es decir, respetando las capacidades de autodeterminacion
de los pueblos indigenas a través de relaciones multiculturales reciprocas. Siete afios después,
la Comision Economica Para América Latina (CEPAL, 2014) reconoci6 incongruencias en las
relaciones interculturales respecto al acceso al mercado por parte de la poblacion indigena,
recalcando que la hegemonia del mercado y el retiro progresivo del Estado permitieron la
fragmentacion social y acentuaron la marginacion de la poblacion indigena, principalmente en
los entornos social y productivo. Esta institucion pone énfasis en la necesidad de emprender
acciones de equilibrio entre los distintos actores sociales que representan al Estado, mercado
y sociedad civil, para brindar oportunidades a los pueblos indigenas de integrarse a la vida

en la sociedad contempordnea y avanzar mas rapidamente en el proceso de integracion,
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considerando que es derecho de los pueblos indigenas la creacion de un nuevo modelo de
gobernanza en la extraccion, transformacion, distribucion y uso de los recursos naturales, base
directa de la supervivencia y reproduccion social y cultural de estos grupos. Este derecho de
los pueblos indigenas se construye permeando

Cinco dimensiones: el derecho a la no discriminacion, el derecho al desarrollo y

el bienestar social, el derecho a la integridad cultural, el derecho a la propiedad,

uso, control y acceso a las tierras, territorios y recursos naturales, y el derecho a la

participacion politica. (CEPAL, 2014, pp. 14-15)

Un elemento de importancia en el derecho indigena es la autodeterminacion de los pueblos y
su capacidad de actuar en consecuencia, propuesta por la ONU y la Comision Econdmica para
América Latina (CEPAL), quienes recogen expresiones sociales y reivindicaciones nacionales
e internacionales sobre la situacion de vulnerabilidad de los pueblos indigenas. Se sefala

que sobre este derecho hubo mucha resistencia, incluso proveniente de los propios gobiernos
de la region latinoamericana; muchas veces los gobiernos de América Latina se reusan a
reconocer a las comunidades indigenas como pueblos, precisamente porque tendrian derecho
a la autodeterminacion, y no desean concederlo por el temor a que se interprete como una
separacion. Stavenhagen (2002) sefala que en esto se equivocan los gobiernos de la region, ya
que este derecho “Es entendido por las organizaciones indigenas mayormente como derecho a
la autonomia local y regional, y no como un derecho a la secesion o separacion de los Estados
nacionales existentes” (p. 21). Ademads, menciona que los gobiernos que no estan abiertos a
estos reclamos, como México, practican medidas de homogenizacion societal y no actuan a
partir de politicas diferenciadas.

Sobre este ultimo aspecto, relacionado con el comportamiento de México frente a los
reclamos indigenas, diversos autores concuerdan en que el problema del respeto del derecho
indigena en este pais se debe a la falta de conocimiento de la cuestion indigena por parte de
las diferentes legislaciones y algunos fallos judiciales del sistema tradicional mexicano. Segin
Chenaut y Sierra (1995), Stavenhagen afirma que “La violacion sistematica de los derechos
humanos y colectivos de los indigenas se debia, en buena medida, al desconocimiento de
su derecho consuetudinario y de las normas y costumbres que regulan su vida social” (p.

13). Desde este punto de vista también puede afirmarse que los problemas estructurales,

la pobreza, la discriminacion y el retraso econdmico de la mayoria de las comunidades
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indigenas en México, permiten cuestionar los paradigmas politicos, juridicos y la gerencia
publica existentes, siendo uno de los retos de las autoridades nacionales e internacionales
propiciar condiciones necesarias que faciliten la autodeterminacion, autonomia, respeto

de usos y costumbres, lenguaje, participacion ciudadania e igualdad de oportunidades de
desarrollo y de justicia en los pueblos indigenas, ademas de ser elementos fundamentales para
el fomento del estado democratico, comportamiento €tico, respeto a los derechos, igualdad y
no discriminacidn en la sociedad, en plena coincidencia con la CNDH (2018), respecto a los
Derechos Humanos de los Pueblos Indigenas en México.

De lo anterior puede desprenderse que la practica gubernamental tiene un peso
especifico en la situacion de marginacion de los pueblos indigenas. Sobre esto puede
afirmarse, incluso, que en el marco del actual modelo econdmico algunos gobiernos parecen
estar de acuerdo con el no otorgamiento de autonomias indigenas, tal vez porque el grupo
tendera a la autocracia, reproduciendo su actual situacion de tradicionalidad, lo cual no es
adecuado para el crecimiento econdmico bajo el enfoque dominante en la actualidad.

En las sociedades con un crecimiento econdémico acelerado, la movilidad social
es bien vista, ya que para facilitar la acumulacion se requiere del impulso de la
industrializacion, y ésta conlleva un relajamiento de las inhibiciones culturales.
Por ello, el romper al menos con algunos elementos de los sistemas de valores

tradicionales ha sido imprescindible para la modernizacion. (Martinez, 2004, p. 352)

Es bien conocido que la accidon gubernamental siempre ha avalado el crecimiento econémico,
proceso en el cual la movilidad social es un atributo de las sociedades industrializadas y
modernas que conlleva a inhibiciones culturales. Desde este punto de vista, la cultura indigena
es un impedimento para sus fines (Martinez, 2004). No obstante, ciertas organizaciones y los
propios pueblos indigenas han desplegado diversas estrategias para que la identidad de estos
sea dindmica y varie de acuerdo con las condiciones propias de existencia, pero también con
las condiciones impuestas a partir de relaciones interculturales, siendo estas ltimas las que
trastocan en gran medida tales identidades.

Respecto al grado de marginacion que sufre histoéricamente la poblacion indigena,
Stavenhagen (2002), en concordancia con Vittor (2015), sefiala que los pueblos indigenas de
América Latina padecieron discriminacion, explotacion y racismo durante los 300 afios que

dur6 la dominacion colonial, llegando hasta comienzos del siglo XIX cuando la mayoria de
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los paises latinoamericanos se independizaron de Espana. Durante este periodo, “La poblacion
indigena fue diezmada como consecuencia de una serie de acciones que la incluyeron:
conquista militar, destruccion del equilibrio ecologico, trabajos forzados y la introduccion
de enfermedades mortales traidas por los colonizadores” (Stavenhagen, 2002, p. 14). La
independencia trajo consigo una serie de cambios juridicos y politicos que contribuyeron
apenas a mejorar la situacion de exclusion en que se encontraba la poblacion indigena, la cual
no tardo en ser atropellada nuevamente. Esto Ocurri6:
Con la expansion del capitalismo agrario y la modernizacion de la economia de la
region que significo la pérdida de sus tierras y la actitud forzada de realizar trabajos
dependientes en grandes latifundios, asi como la exclusion de una participacion
econdmica, social y politica en igualdad de condiciones. Los indigenas ocupan las
posiciones mas bajas de la estructura social, y han sido siempre victimas del racismo
y discriminacion por parte de la poblacion no indigena, las instituciones sociales y el
Estado. (Stavenhagen, 2002, pp. 14-15)

Desde el analisis del tema de confrontacion intercultural que aqui atafie, es posible afirmar
que la discriminacion hacia la poblacion indigena se expresa en distintas dimensiones: racial,
econdmica, social, cultural y politica; sin embargo, la discriminacién mas importante es

la cultural. Stavenhagen (2002) sefiala que es cierto que se han hecho algunos intentos de
integracion cultural, pero siempre con el &nimo de asimilar a los indigenas al modelo cultural
nacional dominante, tratando que desaparezcan como entidad culturalmente diferente bajo el
argumento de vivir en el atraso; sin embargo, nunca se consider6 la voluntad ideoldgica de
esta poblacion, ni sus rasgos de comunidad histéricamente construidos que merecen respeto.
En este sentido, la politica indigena no dejo nunca de ser tinicamente sectorial ni dominante,
permeada por ideologias modernas de la civilizacion occidental como simbolo de poder a la
cual no respondia la conciencia indigena en cada pais, siendo uno de los elementos violentos
de asimilacion la comunicacion hablada; es decir, la lengua.

Efectivamente, la lengua indigena ha sido con frecuencia un medio y un motivo a la vez
de confrontacion intercultural, principalmente en las escuelas donde persiste el predominio
de otra lengua y un colectivo contrapuesto a la expresion de una minoria étnica con quien
coexiste. Este dominio asocia al grupo indigena con pobreza y marginacion en el marco de

una situacion de desatencion gubernamental y exclusion politica, que en conjunto resulta en
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un proceso formal de pérdida de derechos y escasa valoracion y reconocimiento del grupo
étnico minoritario, que afecta a los integrantes de este grupo respecto a su acceso a los
satisfactores basicos, y a su comportamiento y desarrollo moral e intelectual. De acuerdo con
la Declaracion sobre los Derechos de las Personas Pertenecientes a Minorias Nacionales o
Etnicas, Religiosas y Lingiiisticas, aprobada por la Asamblea General de las Naciones Unidas
en diciembre de 1992, toda forma de discriminacién contra los indigenas es una violacion
palpable de los derechos humanos, ya que perjudica su integridad fisica y psicoldgica, pero
también impacta a su proceso democratico y desarrollo sociocultural que contribuyen a la
transformacion permanente de las propias comunidades indigenas. Sobre el particular, esta
Declaracion, en su Articulo 2(1), sefala:
Las personas pertenecientes a minorias nacionales o étnicas, religiosas y
lingiiisticas... tendran derecho a disfrutar de su propia cultura, a profesar y practicar
su propia religion, y a utilizar su propio idioma, en privado y en publico, libremente
y sin injerencia ni discriminacion de ningln tipo. (Comision Interamericana de

Derechos Humanos, s.a., s.p.).

En México, la Constitucion Politica de los Estados Unidos Mexicanos, en virtud de la reforma
del 10 de junio de 2011, fortalece las garantias y sanciona estrictamente cualquier forma de
discriminacion. El Articulo 1 sefala:
Queda prohibida toda discriminacién motivada por el origen étnico o nacional, el
género, la edad, las capacidades diferentes, la condicion social, las condiciones de
salud, la religion, las opiniones, las preferencias, el estado civil o cualquier otra que
atente contra la dignidad humana y que tenga por objeto anular o menoscabar los

derechos y las libertades de las personas.

En el Articulo 2o0. sefala, desde la reforma indigena del 14 de agosto de 2001:
La Nacion tiene una composicion pluricultural sustentada originalmente en sus
pueblos indigenas que son aquellos que descienden de poblaciones que habitaban en
el territorio actual del pais al iniciarse la colonizacién y que conservan sus propias

instituciones sociales, econdmicas, culturales y politicas, o parte de ellas.
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Particularmente, en el apartado A del referido articulo dice que los indigenas tienen derecho
a preservar y enriquecer sus lenguas, conocimientos y todos los elementos que constituyan su
cultura e identidad. La Ley General de los Derechos Lingiiisticos de los Pueblos Indigenas,
aprobada en la Camara de Diputados en marzo de 2003, también reconoce que las “Las
lenguas indigenas son parte integrante del patrimonio cultural y lingiiistico nacional. La
diversidad de lenguas indigenas es una de las principales expresiones de la composicion
pluricultural de la Nacion Mexicana” (Articulo 3); pero ademas indica:
Las lenguas indigenas que se reconozcan en los términos de la presente Ley y el
espafiol, son lenguas nacionales por su origen historico y tendran la misma validez,
garantizando en todo momento los derechos humanos a la no discriminacion y
acceso a la justicia de conformidad con la Constitucion Politica de los Estados
Unidos Mexicanos y los tratados internacionales en la materia de los que el Estado
Mexicano sea parte. (Articulo 4, Ley General de los Derechos Lingiiisticos de los
Pueblos Indigenas, 2003)

No obstante, Zepeda (2004), tal como se citd en Betancourt (2009, p. 14), sefiala que en
M¢éxico hay muchas evidencias que muestran claramente el nivel de discriminacion, exclusion
y ofensa hacia los indigenas en la forma de expresion intercultural, pues menoscaban la
dignidad y capacidad de una persona solo por pertenecer a un pueblo indigena. Practicas
discriminatorias que no solo tienen como consecuencia la exclusion del indigena, sino
que trasgrede el derecho de pertenencia étnica. Lo anterior son practicas coloquiales de la
sociedad, pero institucionalizadas a través de politicas gubernamentales. De esta forma, la
exclusion de la poblacion indigena es multisectorial; es decir, se refleja en lo econdmico,
social, cultural y politica. Por su parte, la poblacion indigena ha buscado diversas alternativas
de sobrevivencia y ha emprendido diversas acciones de movilizacion en busca de nuevas
relaciones de poder, aunque con pocos resultados. La intencion de los indigenas no es negar
al Estado, sino construir una nueva relacion con este, garantizando su derecho colectivo a la
libre y pacifica convivencia, con identidad y respeto a sus creencias, con autodeterminacion y
ciudadania que por tanto tiempo les fue negada.

Frente a los conflictos de origen politico, econémico y cultural, la poblacion indigena
en Latinoamérica se ha manifestado en diferentes formas, exigiendo su derecho, entre

otros, a hablar y ser ensefiados en su propia lengua, crear su arte y expresar su cosmovision
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(Stavenhagen, 2002, p. 20), lo cual ha sido reconocido y avalado por la Organizacion de

las Naciones Unidas (ONU, 2007), quien sefiald la importancia de instaurar y respetar los
derechos individuales y colectivos de esta poblacion en sus diversas expresiones culturales
que involucra identidad y lengua. Se recalca que la reproduccion cultural de la poblacion
indigena no est4 exenta de su derecho al acceso a satisfactores publicos y privados, su cultura,
tradiciones, aspiraciones y necesidades para promover su propio desarrollo. Asi, hablar de
integracion comunitaria indigena es habar del derecho de no discriminacion de esta poblacion
y a su derecho a la practica y promocién de su propia idea de desarrollo, y a continuar siendo
distintos sin que las relaciones interculturales ejerzan presion sobre ellos (ONU, 2007).

La defensa de la lengua indigena se correlaciona con su derecho a ser integramente
seres libres por decision conjunta, ya que la expresion lingiiistica tiene diversos significados
en sus vidas, siendo dos de ellas la supervivencia y la reproduccion del grupo. Desde este
punto de vista, el derecho indigena de consolidar su identidad lingiiistica funda su razén de
ser en la reproduccion de su riqueza multicultural y multilingiie, donde la lengua indigena es
una expresion cultural que caracteriza y define al grupo y lo diferencia, ya que, en México:

Los hogares indigenas mexicanos son aquellos que cuentan con alguno de los
miembros fundacionales (jefe o jefa del hogar, conyuge o alguno de los ascendientes)
como hablante de lengua indigena. El articulo 2° de la Ley General de Derechos
Lingiiisticos de los Pueblos Indigenas, sefiala que las lenguas indigenas son

aquellas que provienen de los pueblos existentes en el territorio nacional antes

del establecimiento del Estado mexicano, ademas de aquellas originadas en

otros pueblos indoamericanos, igualmente preexistentes, que se han arraigado

en el territorio nacional con posterioridad y se reconocen por poseer un conjunto
ordenado y sistemdtico de formas orales funcionales y simbolicas de comunicacion.

(CONEVAL, 2014, p. 7)

Segun el INEGI (2011b), se pueden identificar los pueblos indigenas a partir tanto de la
distincion de aspectos fenotipicos y lingiiisticos, asi como de elementos simbdlicos que
tienen que ver con la propia cosmovision. En este sentido, la cosmovision es fundamental
para entender la identificacion étnica en las regiones, y la lengua es la expresion demostrativa
de esa cosmovision; en toda cultura, la lengua materna es una fortuna lingtiistica, histérica e

interpersonal.
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Asi, el elemento distintivo de los pueblos y comunidades indigenas es la lengua; esta
les dota de sentido de pertenencia e identidad, y constituye un factor primordial para la
transmision de valores y creencias; es por esto que el grupo la considera el criterio principal
para su reconocimiento como tal. En consecuencia, el derecho a una vida digna debe ser
el derecho a su libre expresion lingiiistica, y sus estrategias de preservacion deben de
contemplarse a partir de su expresion lingiiistica actual. La garantia de su reproduccion debera
ser observada a partir de la transferencia intergeneracional de su expresion lingliistica para
evitar una posible auto-discriminacion y bloqueo cultural. Asi, la expresion lingiiistica, al
ser transferida intergeneracionalmente, garantiza la continuidad de la unidad y reproduccion
cultural; de ahi la importancia de considerarla como parte medular del derecho indigena a
su preservacion, lo cual fue tratado desde 1996 en la Declaracion Universal de los Derechos
Lingiiisticos, donde se mencionaba que el ejercicio de los derechos lingiiisticos de la
poblacién indigena solo puede ser efectivo en el marco de sus derechos colectivos (Bautista,
2013).

Una expresion de las consecuencias de la discriminacion por parte del grupo cultural
dominante es la auto-discriminacion del grupo indigena, o lo que Skinner (1938), tal como se
cito en Pérez-Acosta, Benjumea y Navarro (2002) denomino la ciencia natural de la conducta
de los organismos, también llamada auto-discriminacion condicional, que refiere a las
respuestas conductuales en los individuos donde el estimulo discriminativo es algin aspecto
del mismo individuo tal como su imagen fisica, sus estados internos, su propia conducta,
etcétera, siempre vinculados condicionalmente a estimulos o presiones externas que originan
autocriticas verbales en el caso del ser humano. Es probablemente lo que estd ocurriendo con
el sector juvenil del grupo indigena, que percibe criticas del entorno y rechaza considerandola
como nefasta para su desarrollo. El mecanismo de defensa serd criticar también la lengua
al interior del grupo indigena y dejar de hablarla por ser el elemento que paraddjicamente
los identifica y define como indigenas, lo cual restringe enormemente su continuidad y
reproduccion cultural.

La continuidad y reproduccion cultural, entonces, se ve obstruida por acciones de
violencia intercultural que se presentan a través de la convivencia entre grupos. Las acciones
regresivas del grupo cultural dominante frente a la poblacion indigena suelen originarse
en la expresion lingiiistica, pero trasciende a todas las dimensiones de la vida del grupo

afectado, y tienen que ver con expresiones sociales, econémicas y de cosmovision, ademas
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de institucionales y de politica, a tal punto que muchas veces no les deja mas opcidon que de
la de subordinarse a ella. De esta forma se llega a considerar a la poblacion indigena como
una subcultura, que para subsistir como individuos asimilados se debe de subordinar a los
lineamientos de una cultura dominante, con la pérdida de su estructura originaria, identidad
y cosmovision, perdiendo también su capacidad, voluntad e intencion de construir vinculos
interculturales, y renunciando a recibir un trato equitativo en un entorno multicultural que,
lejos de concebirse como riqueza tal como lo afirma Garcia (1989), se convierte en una
debilidad en la concepcion de los individuos tanto del grupo minoritario como del grupo

cultural hegemonico.

2. Método

Para mostrar evidencias de la pérdida progresiva de los patrones lingiiisticos indigenas
construidos histéricamente por la poblacion indigena y protagonizada por las generaciones
actuales en el municipio de Contla de Juan Cuamatzi, Tlaxcala, la cual es explicada en parte
por las relaciones interculturales existentes con el grupo dominante, caracterizadas por la
confrontacion entre miembros de generaciones de ambos grupos culturales, se reunieron datos
estadisticos y de opinion de nifos indigenas y de los padres de estos nifios en el municipio
trabajado, asociados con los vinculos interculturales existentes con el grupo dominante. Los
datos estadisticos se obtuvieron del Instituto Nacional de Estadistica, Geografia e Informatica
(INEGI), y sefialan las condiciones socioecondémicas del entorno de las comunidades

indigenas tanto en México como en Tlaxcala y el municipio Contla de Juan Cuamatzi.
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Mapa 1. Municipio de estudio: Contla de Juan Cuamatzi, Tlaxcala
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Fuente: INAFED (s.a.).

Para conocer la percepcion sobre la situacion socioeconémica actual en que se encuentra esta
poblacion, y su opinidn respecto al deseo de preservar y reproducir su lengua y su cultura, se
tomo informacion de una encuesta realizada por los autores de este articulo en los afios 2015
y 2016, dirigida a un grupo de jefes de familias indigenas y a nifios de origen indigena del
Colegio de Bachilleres (COBAT) N° 06, localizado en el municipio de estudio.

Dentro de la clasificacion coloquial que suele hacerse de los grandes grupos culturales
en México, al trabajar con comunidades nativas, se suele distinguir la clasificacion de
indigena y no indigena, diferenciandose ambos grupos fundamentalmente a partir de rasgos
socioeconomicos propios de cada uno de ellos. La situacion de precariedad econdmica, y
fundamentalmente de desigualdad socioecondmica en que se encuentra la poblacion indigena
respecto del grupo no indigena, constituye la base del componente dominante y violento que
caracteriza a los vinculos interculturales de estos grupos, pero también es responsable de la
actitud auto-discriminatoria de los integrantes de la poblacion indigena. A continuacion, se

muestran estas condiciones de desigualdad.
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3. Referencias socioeconémicas de la poblacion indigena en México

A nivel mundial, México se conoce por su gran diversidad cultural e importante presencia
indigena. Segun el INEGI (2016), y de acuerdo con la Encuesta Intercensal 2015, en México
hay 7,382,785 personas de 3 afios y mas de edad que hablan alguna lengua indigena,
representando el 6.5% de la poblacion total del pais. De esta cantidad, 51.3% son mujeres y
48.7% son hombres; es decir, en la poblacion indigena, por cada 100 mujeres hay 95 hombres.

El informe de la Comision Nacional para el Desarrollo de los Pueblos Indigenas (CDI,
20006) sostiene que 33.9% de municipios indigenas (295 municipios indigenas o con presencia
de poblacion indigena) posee un grado de marginacion “muy alto”; el 46.5% (363 municipios)
tiene un grado de marginacion “alto”; el 10% (87 municipios) tiene un grado de marginacion
“medio”; 5.2% (45 municipios) tiene un grado de marginacién “bajo”; y 9.3% (81 municipios
indigenas o con presencia de poblacion indigena) tiene un grado de marginacion “muy bajo”.
El 64% de viviendas particulares habitadas por poblacion indigena tiene agua entubada; el
83.1% de viviendas particulares habitadas por poblacion indigena tiene electricidad; el 43.7%
de viviendas particulares habitadas por esta poblacion tiene piso de tierra; mientras que el
62.4% de viviendas particulares con poblacion indigena cocina con lefia. Se sabe también que
en localidades con 40% y mas de poblacion indigena, 56.8% de poblacion estad ocupada en
el sector primario; 30.7% de poblacidon ocupada no recibe ingresos por su trabajo; el 22.2%
de la poblacion ocupada de estas comunidades recibe de 1 a 2 salarios minimos; 53.5% de
viviendas tiene piso de tierra; 42.3% de viviendas no dispone de agua entubada; 73% de
viviendas no dispone de drenaje; 20.7% de viviendas no dispone de electricidad; 13 % de
viviendas no dispone de agua entubada, drenaje ni electricidad; casi 25,000 comunidades
indigenas se encuentran ubicadas en zonas de dificil acceso a los servicios publicos y
carreteras; 33.2% de los niflos indigenas menores de 5 afios se identificaron con baja talla en
2006, en comparacion con el 12.7% de todos los nifios de esa edad a nivel nacional.

Algo importante que sefialar es la diferencia de las condiciones socioeconomicas
entre el grupo indigena con el grupo a nivel nacional dominado por el grupo no indigena,
lo cual refleja enormes desigualdades. Segiin el Censo General de Poblacion y Vivienda
(INEGI, 2011a): el 62% de la poblacion que habla lengua indigena de 3 afios y mas habita en
localidades rurales, altamente dispersa en méas de la mitad del territorio nacional; el 20% se

ubica en localidades de transicion rural-urbano y el 18% en ciudades intermedias y grandes
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ciudades, que son grandes centros concentrados de poblacion urbana, con mayor acceso a

servicios, infraestructura y comunicaciones (ver Grafica 1).

Grafica 1. Distribucion de la poblacion segun tamafio de las localidades en 2010;

poblacion de 3 afios y mas

Localidades rurales |t e— ;2 ()0
Transicion rural-urbano m‘l(yfg_g%
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Fuente: elaboracion propia, con base en el INEGI (2011a).

Lo anterior muestra la gran dispersion territorial de la poblacion indigena, pero también
las condiciones socioecondmicas adversas en que viven, producto del aislamiento o dificil
conectividad, lo cual restringe el desarrollo de los pueblos y comunidades indigenas y
promueven una dindmica que reproduce la pobreza (CEDRSSA, 2015). A este fenémeno de
aislamiento le sigue una serie de elementos de condiciones de vida que reafirman las grandes
desigualdades con la poblacion no indigena, por ejemplo, la tasa de mortalidad infantil de la
poblacion indigena es 60% mas que la tasa de mortalidad infantil de la poblacion no indigena
(CEDRSSA, 2015).

La agencia de las Naciones Unidas que promueve los derechos y el bienestar de
los nifios, nifas y adolescentes (UNICEF, 2015), sefala grandes rezagos de la poblacion
indigena respecto de la poblacion no indigena: la tasa de analfabetismo en los pueblos
indigenas, medido en la poblacion de 15 afios y més, es cerca de 4 veces mayor (26%) que
el analfabetismo promedio nacional (7.4%). Dos de cada tres escuelas primarias generales
indigenas son multigrado, donde sus docentes atienden a més de un grado, mientras
que a nivel nacional una de cada tres escuelas primarias generales tiene esta condicion.
Adicionalmente, UNICEF (2015) reporta que, en materia de comprension lectora, en 2005, de
acuerdo con resultados de pruebas estandarizadas, solo 13% de estudiantes de sexto grado de

primaria en escuelas indigenas se ubico en el grupo aceptable, mientras que a nivel nacional el
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promedio fue de 33%; el 51% se ubico en el nivel mas bajo, mientras que a nivel nacional tal
promedio fue de 25%.

Se sabe también que existe gran ausentismo de los estudiantes de escuelas indigenas,
principalmente porque tienen que empezar a trabajar a muy temprana edad, en tanto sus
padres no cuentan con ingresos suficientes para mantenerlos en la escuela, o porque ayudan
a sus padres en el campo o por dedicarse a cualquier otra actividad asociada con la obtencion
de algun ingreso. Otro factor para no asistir a la escuela es la temprana vida en familia que
asumen los nifios indigenas. UNICEF (2015), encontrd una diferencia significativa entre
el porcentaje de mujeres indigenas que se casé antes de los 15 afios de edad (casi 5%),
comparado con las mujeres no indigenas (2%); cerca de 24% de las mujeres indigenas se caso
antes de los 18 afios de edad, mientras que en las mujeres no indigenas este valor asciende a
15%, lo cual se relaciona con la dependencia econdmica en las zonas rurales donde habitan
estos grupos indigenas.

Las condiciones anteriores, culturalmente diferenciadas, se resumen en los niveles de
carencias generales de satisfactores y en las condiciones de pobreza también diferenciadas
existentes en México. De acuerdo con los informes de medicion y analisis de la pobreza en
Meéxico del Consejo Nacional de Evaluacion de la Politica de Desarrollo Social (CONEVAL,
2015), en el 2012 la situacion de carencia en que se encontraba la poblacion indigena en casi
la totalidad de los rubros medidos por esta institucion, mostraba un estado deprimente y muy
desigual respecto de la poblacion no indigena: 34.1% de la poblacién indigena padecia de
rezago educativo, frente a 17.6% de la poblacion no indigena; el 24.3% de poblacion indigena
tenia carencias por acceso a servicios de salud, frente al 21.2% de poblacion no indigena;
el 81.0% tenia carencias por acceso a la seguridad social, mientras que solo el 59.1% de la
poblacion no indigena tenia estas carencias; 34.3% de poblacion indigena tuvo carencias
de calidad y espacios en la vivienda, frente a solo el 11.3% de la poblacion no indigena; el
59.7% de poblacion indigena carecia de servicios basicos en la vivienda, frente a solo 17.1%
de la poblacion no indigena; el 34.4% de poblacion indigena tenia carencias por acceso a la
alimentacion, frente a 22.1% de la poblacion no indigena; 42.4% de poblacion indigena tenia
ingresos inferiores a la linea de bienestar minimo, frente a solo el 17.7% de poblacién no
indigenas; y, finalmente, el 74.5% de poblacion indigena tuvo ingresos inferiores a la linea de

bienestar, frente al 49.2% de la poblacion no indigena (ver Gréfica 2).
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Grifica 2. Niveles de carencia de la poblacion indigena y no indigena en las dimensiones

de pobreza, México, 2012
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Fuente: elaboracion propia, con base en el CONEVAL (2015).

La situacion anterior se reflejo en la condicion de pobreza en que se encontraba la poblacion
indigena en ese mismo ano (2012), muy diferente de la situacion en que se encontraba la
poblacion no indigena, evidenciando nuevamente grandes desigualdades en el acceso a
satisfactores y a los beneficios derivados de ellos. Tal como se muestra en la Grafica 3, el
Consejo Nacional de Evaluacion de la Politica de Desarrollo Social (CONEVAL, 2015)
reveld que el 72.3% de la poblacidn indigena se encontraba en situacion de pobreza extrema
y moderada, frente al 42.6% de la poblacion no indigena que se encontraba en esa situacion,
destacando el gran porcentaje de poblacion indigena que padecia de pobreza extrema que
ascendi6 en ese afio a 30.6%, frente a solo 7.6% de la poblacion no indigena. En el otro
extremo se ubica la poblacion no pobre y no vulnerable, que en el grupo indigena solo fue de
5.3%, frente al grupo no indigena que registrd 21.3% de poblacion ubicada en este nivel de

condicién de pobreza (ver Gréafica 3).
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Grafica 3. Distribucion de la poblacion indigena y poblacion no indigena segin

condicion de pobreza o vulnerabilidad, México, 2012
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Fuente: elaboracion propia, con base en el CONEVAL (2015).

4. Referencias socioeconémicas de la poblacion indigena en el estado de Tlaxcala y en el

municipio Contla de Juan Cuamatzi

El municipio Contla de Juan Cuamatzi pertenece al estado de Tlaxcala, una de las 32
entidades federativas de México. Es el estado de menor extension territorial del pais. Se
localiza geograficamente en la region centro-oriental de la republica, su capital es Tlaxcala
de Xicohténcatl y posee una superficie de 4,016 km?. Segun el INEGI (2011a), en el estado
Tlaxcala hay 27,653 personas mayores de 5 afios que hablan alguna lengua indigena: 23,402
hablantes de nahuatl, 1,668 hablantes de totonaco, 594 hablantes de otomi y 227 hablantes
de lenguas zapotecas. Este estado estd dividido en 60 municipios, siendo uno de ellos el
municipio Contla de Juan Cuamatzi, con 35,084 habitantes.

La poblacion del municipio Contla de Juan Cuamatzi representa el 3% de la poblacion
de la entidad, y su razoén de masculinidad es de 96 hombres por cada 100 mujeres. La edad
mediana es de 25 afios; tiene 8,036 viviendas habitadas con un promedio de ocupantes de

4.4 por vivienda. El INEGI (2011a) sefala a este municipio como uno de los municipios
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del estado de Tlaxcala con mayor proporcion de habitantes indigenas.' Hay 5,108 personas
de 5 aflos y mas que hablan alguna lengua indigena, lo que representa 16% de la poblacion

municipal de 5 afios y mas, de los cuales 99% hablan nahuatl y 0.2% totonaco.

5. Referencias socioeconomicas e identidad lingiiistica de la poblacion estudiada

En los afios 2015 y 2016, los autores de este articulo aplicaron cuestionarios
semiestructurados a jefes de familia de este municipio en 100 hogares indigenas y a 100 nifios
de origen indigena, abordados en el Colegio de Bachilleres de Tlaxcala (COBAT) 06, ubicado
en este municipio, para indagar mas acerca de su situacion socioecondémica y para saber si se
estan reproduciendo sus rasgos culturales a partir de la transmision intergeneracional de la
lengua indigena hablada en el grupo consultado. En esta prospeccion se encontrd que en 58%
de hogares indigenas viven mas de 5 personas; 46% de esta poblacion posee entre primaria

y secundaria, mientras que con Licenciatura se registro a 33% de la poblacion; respecto a los
perfiles laborales casi el 35% son comerciantes u obreros de fabricas. Al preguntarles sobre su
percepcidn ante la situacion socioecondmica actual en la que viven, el 74% opin6 que viven
situaciones un poco dificiles y mas o menos dificiles; y el 18% opind que viven situaciones
dificiles a muy dificiles; es decir, cerca de 92% de la poblacion indigena encuestada percibe

situaciones de poco dificiles a muy dificiles (ver Cuadro 1).

' El INEGI (2011b) define a la poblacion indigena como aquella poblacion que vive en hogares donde hay al
menos un hablante de lengua indigena, excluyendo hogares en que el hablante atiende el servicio doméstico;
incluye hablantes de lengua indigena que estan en hogares no indigenas y hablantes de lengua indigena residentes
en viviendas colectivas.
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Cuadro 1. Nivel de estudios, profesion y percepcion sobre situacion socioeconémica en

indigenas de Contla de Juan Cuamatzi, 2015-2016

Profesion
Fabric. A te d Amas d
Empleadores| Agricultura |Comerciantes| * © <" | Restaurante | choferes gente d€ | Albadil | Jubilado | Carpinteros S 9¢ 1 Docentes
textil policia casa
33% 3% 17% 18% 4% 4% 1% 1% 1% 2% 9% 7%
Nivel de estudio de los jefes/as de familia
Primaria Secundaria |Preparatoria| Licenciatura|] Posgrado mgl,‘ln
estudio
15% 31% 17% 33% 3% 1%
Sit i0 i OMmi
[ P [ Mas o
Muy dificil Dificil Poco dificil menos dificil
6% 12% 32% 42%
Numero de integrantes
<des [=de 5
42% | 58%

Fuente: elaboracion propia, con base en el trabajo de campo, 2015-2016.

En los hogares visitados se aprecia una actitud de los entrevistados que desdefia la tradicion
indigena y se asocia con una baja valoracién y una alta auto-discriminacion, lo cual se
deduce por las respuestas que ofrecen respecto a la lengua que hablan. Mencionan que en
gran medida fueron los abuelos quienes dominan y hablan o hablaban una lengua indigena
en el hogar, mientras que las generaciones posteriores y actuales han dejado de hacerlo,
reduciéndose el porcentaje de padres o madres que hablan una lengua indigena a tan solo

el 20%. De aquéllos que atn hablan lengua indigena en el hogar, 68.6% lo hace en lengua

nahuatl y 31.4% lo hace en lengua totonaco (ver Cuadro 2).

Cuadro 2. Respuestas sobre las personas que hablan una lengua indigena en el hogar y

la lengua que hablan

Hablantes Lengua indigena hablada en el hogar
Abuelos | Padre o madre | Tios Néhuatl Totonaca
77.10% |20.00% 2.90% 68.60% 31.40%

Fuente: elaboracion propia, con base en el trabajo de campo, 2015-2016.

El desinterés por la reproduccion cultural indigena se refleja en la disminucion de la cantidad
de miembros indigenas que hablan una lengua originaria, y se reafirma al preguntarle a los
jefes de hogares indigenas si ellos se consideraban con dominio de la lengua indigena de

la que tienen alguna practica en la actualidad: 94.0% de los entrevistados expresaron que

no, y solo el 1.0% afirmé dominar la lengua indigena que habla actualmente, mientras que

el 5%, una proporcion quizas elevada, no respondid esta pregunta, seguramente por algun
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prejuicio asociado con la mala reputacion que tienen estos grupos, debido a la condicion
socioecondmica en que se encuentran y como tal son percibidos negativamente por el grupo y

cultura dominantes con quienes conviven (ver Cuadro 3).

Cuadro 3. Respuestas vinculadas con el dominio de la lengua indigena

hablada en los hogares

Dominio de la lengua que conoce

Si No No respondio
1.0% 94.0% 5.0%

Fuente: elaboracion propia, con base en el trabajo de campo, 2015-2016.

Al abordar a los estudiantes, jovenes del Colegio de Bachilleres N° 06, localizado en el
municipio de estudio, se obtuvo que las referencias que tienen sobre la importancia de
su lengua es buena; es decir, todavia una parte importante de ellos (59.0%) considera
relevante para su reproduccion cultural la lengua que habla; e incluso, ante la pregunta
sobre la percepcion que tienen sobre la importancia de la lengua en la reproduccion cultural
intergeneracional del grupo, el 82.0% de los entrevistados menciond que es muy importante,
mientras que para el 11.0% no lo fue, y el 7.0% o no supo o no respondio.

Sin embargo, aunque una parte importante de jovenes reconocio la importancia de
su lengua para fines de reproduccion cultural, para otra parte importante de esta poblacion
de jovenes (42.0%) la lengua indigena o es mala, o es el idioma de los ancianos y que
nunca lo aprenderan; o es el idioma de los analfabetos; o es una lengua antigua y les da
vergiienza hablarla, ya que incrementa la discriminacion. Todo esto conlleva a sostener una
predominante tendencia a la auto-discriminacion, lo cual estd muy asociado con la idea
central de este articulo de confrontacion intercultural con el grupo culturalmente dominante

(ver Cuadro 4).
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Cuadro 4. Percepcion de los entrevistados sobre la importancia de la lengua indigena,

su reproduccion y pertenencia a un grupo indigena

Percepcion positiva sobre la | Percepcién positiva sobre

Percepcion de los entrevistados preservacion y transmisién de | el sentido de pertenencia
una lengua indigena a una familia indigena
Tiene Considera que la
Buena Esel Nunca L No . . gu
., | Lalengua |, dioma d derd Es el idioma dic Esuna | verglienza al| lengua indigena N
percepeion indigena 1GHoma €€} aprendere | 4o o |TePONA0 lengua | hablar una incrementa la Si | No [No sabe © .| Si | No |No respondio
de la lengua los | una lengua al . o respondi6
L es mala . L analfabetos antigua lengua discriminacion y la
indigena ancianos | indigena pregunta

indigena | auto-discriminacion

59 7 8 8 3 3 4 4 2 82 | 11 5 2 25| 56 19

Fuente: elaboracion propia, con base en el trabajo de campo, 2015-2016.

La relacion intercultural adversa entre el grupo indigena, minoritario, y el grupo no indigena,
dominante, se observa también en los jovenes que respondieron no estar de acuerdo con la
reproduccion de la lengua indigena por diversas razones vinculadas con la discriminacion
(42%); y un alto porcentaje de jovenes menciond no tener identidad con el grupo indigena
de manera clara (56.0%), siendo casi los mismos jovenes que respondieron ambas preguntas.
Un dato igual de importante es que existe un alto porcentaje de entrevistados (19.0%) que,
al parecer, no esta convencido de tal identidad o tienen cierto rechazo a la idea de pertenecer
al grupo indigena al cual pertenecen actualmente, con lo cual las personas que no estan de
acuerdo o no estan convencidas de continuar reproduciendo su cultura indigena a través de la

préctica lingiiistica sube a 75% de la poblacion de jovenes.

Reflexiones finales

El andlisis de los datos e informacion recabados en campo revela procesos que podrian
aproximar a leer el fendmeno indigena, y en especial el fendmeno lingiiistico indigena, como
algo que, si bien es cierto se reconoce su importancia para la reproduccion social del grupo,
va perdiendo progresivamente presencia como consecuencia directa de la situacion social
adversa en la que se encuentra. En el imaginario que se construye en los jovenes indigenas a
partir de dicha situacion, se percibe una pérdida progresiva de identidad con el grupo indigena
al que pertenecen actualmente. Esta pérdida progresiva de identidad parece realizarse a través

de la disminucion también progresiva del fendmeno lingiiistico, donde incluso los jovenes
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llegan a afirmar que el lenguaje indigena es la lengua de los abuelos, es una lengua antigua y
que les da vergilienza continuar hablando dicha lengua.

Hay varios elementos que sefialan lo anterior como un fendmeno social que se viene
gestando tanto al interior de los hogares indigenas por adultos como en la opinién de los
jovenes indigenas. Primero, tanto los hogares como los jovenes indigenas estdn de acuerdo en
senalar que la situacion de carencia social es dominante en la poblacion indigena; en segundo
lugar, se verifica que en realidad son los abuelos quienes dominan, hablan, o hablaban, una
lengua indigena en el hogar, y que las generaciones actuales progresivamente han dejado de
hacerlo, reduciéndose drasticamente el porcentaje de padres o madres que hablan una lengua
indigena; en los hogares, los jefes de familia consideran mayoritariamente que no dominan la
lengua indigena de los abuelos. En tercer lugar, se aprecia que en los jovenes domina la idea
de lo indigena asociado con las condiciones de pobreza y carencia que la caracterizan, para
quienes la lengua indigena o es mala, o es el idioma de los ancianos, o es el idioma de los
analfabetos, o es una lengua antigua y les da vergiienza hablarla.

Lo anterior se agrava cuando se verifica que una parte no despreciable de los jovenes
considera que la lengua indigena incrementa la discriminacion, lo cual afianza la idea de la
auto-discriminacion que aqui se propone, siendo esta tltima expresion una clara muestra de la
relacion intercultural adversa que poseen con el grupo dominante. Todo esto explica el hecho
de que la mayoria de jovenes percibe que no tiene identidad con el grupo de manera clara;
mientras que un gran porcentaje de ellos (19%) parece no estar convencido de tal pertenencia
o tiene cierto rechazo a la idea de pertenecer al grupo indigena al cual pertenece actualmente.

Esto ultimo es preocupante si se considera la situacion casi generalizada de pobreza en
que vive la poblacion indigena en el pais y las relaciones interculturales que se construyen
entre el grupo indigena con el grupo culturalmente dominante. En México, la pobreza de
la poblacion indigena supera los estandares de pobreza del promedio de la poblacién no
indigena, y esto fue asi a lo largo de la historia del desarrollo de los pueblos en México.

Este hecho tiene mucha injerencia en el tipo y naturaleza de las relaciones y vinculos
interculturales de la poblacion indigena con la cultura dominante. Los grupos minoritarios,
como lo es la poblacion indigena, hoy enfrentan no solo una situacion de gran vulnerabilidad
socioecondmica expresada por su muy limitada capacidad de acceso a satisfactores primarios,

sino también por la lucha cultural de sobrevivencia que experimentan, asociada con la crisis
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de auto-valoracion y que fue reportado por una parte no despreciable de jovenes en el trabajo
realizado en esta investigacion.

La relacion entre la crisis de auto-valoracion del grupo indigena en el entorno de las
relaciones interculturales y la situacion socioecondmica adversa en que ha estado inmerso
este grupo, tienen raices historicas en la confrontacion cultural con el grupo lingiiistico
dominante. Lo que se presenta hoy respecto a la progresiva pérdida de identidad, de baja auto-
valoracion y la “vergiienza” que tienen las nuevas generaciones de continuar practicando la
lengua de sus ancestros, no son expresiones coyunturales, son expresiones de respuesta ante
las crecientes tensiones histdricas de caracter econémico, social y cultural, que atafien no solo
al grupo cultural propiamente dicho, sino a toda la comunidad que impone una forma muy
diferente de pensar, hacer y valorar el mundo. Desde este punto de vista, todos los miembros
de la comunidad, ya sea por su comportamiento y practica social ejercida, por sus patrones
de consumo, por promover una politica publica que contribuye a reproducir la “modernidad”,
o por las actitudes de no valoracion de lo tradicional, o por no prestar importancia al respeto
de los derechos de las minorias, son corresponsables de esta pérdida de identidad indigena
expresada en el creciente rechazo a sus patrones lingiiisticos.

Ante esto, si se piensa en revertir esta situacion considerandola un compromiso moral
y ético, es necesario modificar patrones de comportamiento social y la percepcion del
mundo respecto de la importancia de la inclusion para concebir la diversidad como riqueza
y no como un factor de rezago. Es necesario orientar acciones individuales, institucionales
y gubernamentales para reafirmar el ejercicio de una practica social de entendimiento,
solidaridad y tolerancia, pero también de respeto a los derechos que tienen los diversos grupos
a reproducirse y vivir en la diversidad. Esto implica modificaciones politicas y culturales
conducentes a disminuir la distribucion desigual de los servicios publicos, pensar en reformas
educativas que contribuyan a la emancipacion socioecondmica y erradicar la auto-percepcion
negativa y la auto-discriminacion en los jovenes indigenas, sin lo cual sera dificil garantizar la
transmision y reproduccion de identidades.

Trabajar en esto con los jovenes es muy importante. Es preciso promover en las escuelas
comportamientos no discriminatorios (Rodriguez, 2004), y convencer a los nifios de la riqueza
de la diversidad, de la trascendencia de construir una sociedad mas justa, donde los derechos
indigenas formen parte de los derechos humanos y universales, donde lo incluyente, tolerante

y solidario sean lineamientos basicos del derecho a la vida, donde todas las y los ciudadanos
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tengan las mismas posibilidades de conservar y transmitir sus creencias, costumbres y la
lengua materna que puede ser la clave para fortalecer la identidad cultural en un proceso
abierto de relaciones de interculturalidad. Disminuir las condiciones de confrontacion
cultural atraviesa por etapas previas de formacion en la interculturalidad; implica ampliar
la concepcion de tolerancia, negociacion y didlogo entre culturas; implica disminuir las
jerarquizaciones culturales y el concepto de cultura hegemonica. La multiculturalidad
debera contemplar finalmente la igualdad en derechos humanos, la resolucion de conflictos,
la apertura plural al didlogo y el sentimiento igualitario de respeto y equitativo de acceso a
los satisfactores, sabiendo el vinculo existente entre identidad, autovaloracion, condiciones

socioeconomicas e interculturalidad.
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