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Este proceso editorial es el resultado del proyecto Consumo de medios de
comunicacion y TIC, valoracion social de lo indigena y derecho a la comuni-
cacién de los pueblos embera chami del Valle del Cauca, financiado por la
Pontificia Universidad Javeriana Cali, y Contested Territiories, una red inter-
nacional e intersectorial de organizaciones de Europa y América Latina uni-
das en un programa conjunto de investigaciéon que se orienta a la generacion
de conocimiento conceptual y empirico sobre las desigualdades territoriales.

Este E-book de acceso abierto, tiene como propésito analizar los procesos
de consumo de medios y tecnologias de comunicacion en el ambito de la
valoracion social de lo indigena en comunidades embera chami que habi-
tan los resguardos wasiruma (Vijes), niaza nacequia (Restrepo) y navera
drua (Darién), ubicados en la subregién centro del departamento del Valle
del Cauca.

En esta publicacion se integran las experiencias de investigacion que
datan del afio 2016 y que estudian los conflictos interculturales asociados a
las practicas mediatizadas en las que participan las mencionadas comuni-
dades, grupos no indigenas y entidades estatales, todas ellas en pugna por
el sentido de lo social en tiempos de la construcciéon de paz en Colombia.

En este proceso participan activamente las comunidades embera
chami que integran la Organizacion Regional Indigena del Valle del Cauca
(ORIVAC). Gracias a ellos ha sido posible desarrollar las practicas divulga-
tivas que buscan ampliar el conocimiento que se tiene de la otredad cultu-
ral en el suroccidente colombiano. En tal virtud, esta publicacién honra el
compromiso que se ha adquirido con estas comunidades respecto del modo
en que la reflexion sobre sus experiencias puede ayudarles a optimizar sus

procesos organizativos.



A partir de este ejercicio dialégico, se han podido articular diversas redes
académicas en las que se viene configurando una reflexiéon ampliada sobre
los asuntos que se presentan en este E-book. En este sentido, es importante
reconocer la relevancia que ha tenido para este proceso de escritura la obra
que adelanta La Red Iberoamericana de Investigacién sobre Comunicacién
Indigena promovida por la Asociacién Iberoamericana de Posgrados. Esta red
ha introducido a una reflexion transcultural que ha beneficiado la manera
en que se propone una discusion sobre el lugar que ocupa la palabra y las
visualidades en estos procesos de comunicacion.

Se considera que este E-book puede ayudar a pensar la comunicacién
indigena en el Valle del Cauca, a partir de la dimensién del consumo y de
las valoraciones sociales de lo indigena que le subyacen. Desde esta pers-
pectiva, se invita a los lectores a conocer la propuesta y el modo en que se

ha desplegado la apuesta interpretativa.



Consumo de medios y tecnologias
de comunicacion en comunidades
embera chami del Valle del Cauca

En este libro se ofrece una aproximacion en construccion al estudio de
las practicas indigenas asociadas al consumo de medios y tecnologias de
comunicacién por parte de las comunidades embera chami que habitan res-
guardos ubicados en los municipios de Vijes, Trujillo y Calima Darién en el
departamento del Valle del Cauca, Colombia. El analisis de los procesos de
uso, apropiacion y significacion de los habitos de consumo constituyen una
manera de adentrarse en el campo de estudios de la comunicacion indigena
y sus aportes al modo en que se dimensionan sus identidades culturales en
el tiempo presente de cara a las pantallas, las digitalidades y los conflictos
sociales.

En ese sentido, esta publicacion es el resultado de los diferentes proyectos
de investigacidon que vienen articulandose para dar forma a una reflexién
situada que recupera el punto de vista de las comunidades indigenas y les
ayuda a avanzar en sus procesos de reflexion sobre los usos estratégicos
de la comunicacién para afrontar los desafios de su representacién en la
actualidad.

Los capitulos que componen el libro, enfatizan los hallazgos mas sobresa-
lientes que se han obtenido a lo largo de una relaciéon de acceso y confianza
con las comunidades participantes, las cuales han venido cimentandose
desde que se empezd con el estudio del alcance ético-politico de los conflictos

interculturales y su manifestacion en las pugnas con el Estado colombiano.



Desde entonces hasta ahora, se ha interesado denotar el caracter diverso,
convulso y convergente de las identidades indigenas. En esta publicacion,
participan comunidades que nada tienen que ver con los estereotipos regre-
sivos con los que histéricamente se ha representado en Colombia a estos
grupos. La reflexion que se propone evidencia las formas complejas de inter-
conexion a través del consumo de las redes sociales personales y digitales
desde las cuales, se afrontan los conflictos interculturales y los habitos de
goce, individual y grupal, desde la recepcion de las ficciones televisivas y
sonoras, asi como de los aprendizajes morales que permiten comprender
como se estructura de forma simbdlica el mundo mestizo desde una éptica

indigena.

Sobre la metodologia

Este E-book de acceso abierto esta vinculado a una trayectoria de inves-
tigacion que se ha centrado en la reflexion sobre las experiencias con los
medios y las tecnologias de comunicacidn en el &mbito de la valoracion
social de lo indigena en el Valle del Cauca. A partir de estos trabajos, los gru-
pos participantes y los investigadores identificaron la necesidad de encauzar
las discusiones hacia el conocimiento que las comunidades puedan tener de
sus experiencias mediatizadas. A continuacion, se propone una sintesis de
este trasegar metodoldgico.

En el afio 2016 se desarrolld el proyecto Configuracion de la valoracion
social de lo indigena en el resguardo wasiruma, a partir de las experiencias con
los medios de comunicacién. En ese proceso, se propuso una caracterizacion
de las variables socio-econdémicas y de equipamiento doméstico de medios
de comunicacion de las familias que habitan el resguardo, a través de una
encuesta que se intentaba desarrollar por primera vez en esta comunidad,
una aproximacion cuantitativa. Adicional a este proceso, se realizaron entre-
vistas que ayudaban a ampliar la perspectiva de los participantes sobre sus
experiencias mediatizadas.

En el 2017 se llevd a cabo el proyecto La configuracion de la valoracion

social de lo indigena a partir de las experiencias con los medios y tecnologias



de comunicacion en el resguardo niaza nacequia ubicado en el municipio de
Restrepo, Valle del Cauca. Para este proyecto, se replicé el procedimiento
metodolégico propuesto en el 2016 para caracterizar la comunidad en aras
de la descripcidon de sus procesos y su comparacion con lo realizado en el
resguardo wasiruma.

Entre el 2018-2019, en compailia de los colegas del Departamento de
Economia de la Pontificia Universidad Javeriana Cali, se realiz6 el proyecto
Cuidado, educacion inicial y consumo cultural de medios y tecnologias de
comunicacion en la primera infancia de las comunidades embera chami del
Valle del Cauca: aproximacién al resguardo navera drua (municipio de Calima
Darién). A través de esta investigacidn, se fortalecieron los lazos de confianza
con las tres comunidades y se avanzo en el proceso de comparacion, también,
se realizaron entrevistas que permitieron ampliar el punto de vista de los
participantes y se desarrolld una pieza audiovisual que sirvié para presentar
los nucleos tematicos que se estudian actualmente.

Del material compilado, se destacan tres ejes de reflexion que son tenidos
en cuenta en este proyecto editorial. El primero corresponde a la aproxima-
cion a un estado del arte sobre las experiencias mediaticas agenciadas por
indigenas en Colombia, esto con el fin de establecer un entendimiento de
las practicas que convocan y el modo en que se ha venido fundamentando
una trayectoria en el pais.

El segundo eje, responde a la comparacién de los consumos y los habitos
de recepcion que se llevan a cabo en los resguardos participantes. Si bien,
los grupos participantes no son productores de comunicaciéon mediatica,
si se vinculan a espacios de recepcidn y diseminacion de contenidos que
dimensionan las identidades indigenas del tiempo presente.

El tercer eje, refiere a la valoracion social de lo indigena y las comprensio-
nes del conflicto intercultural que se lleva a cabo en el ambito de la palabra y
las visualidades. Estas comprensiones, dan lugar a una discusién inicial sobre
el derecho a la comunicacion y su lugar en el modo en que el indigenismo

se representa en la actualidad.



Sobre las comunidades participantes

Los resguardos wasiruma y niaza nacequia estan ubicados en area mon-
taflosa que corresponde a la vertiente oriental de la cordillera occidental.
La principal via de comunicacién son las carreteras sin asfalto o trochas que
comunican las veredas campesinas situadas entre los municipios de Vijes y
Restrepo. La comunidad navera drua esta localizada en las inmediaciones de
la cordillera de la Cerbatana, en tierras cercanas al rio Bravo y al rio Calima,
zona montafiosa del municipio de Darién.

Las comunidades indigenas participantes en esta investigacion, son de
reciente aparicion en las dindmicas sociopoliticas del departamento. La lle-
gada de las comunidades embera chami al Valle del Cauca esta estrecha-
mente vinculada con el conflicto armado y el problema agrario que se generd
a partir de la compra y apropiacion de grandes extensiones de tierra por
parte de grupos al margen de la ley (Centro Nacional de Memoria Histérica
[CNMH], 2014).

La violencia politica de finales de la segunda mitad del siglo XX obligé a las
comunidades embera chami a replegarse a territorios periféricos de las cabe-
ceras municipales del departamento. En el ano 1989 se crea la Organizacion
Regional Indigena del Valle del Cauca (ORIVAC), y se formaliza la solicitud
para la fundacién de los primeros resguardos en el departamento. En el afio
1993, y aprovechando el ambiente generado por la Constitucién Politica de
1991, se entregan las tierras donde se asientan los resguardos que hacen parte
de este estudio (Donado- Escobar, 2014).

El resguardo wasiruma esta integrado por 120 personas representadas en
23 familias. Niaza nacequia esta conformado por 80 personas representadas
en 16 familias. Y navera drua estd compuesto por 90 personas representadas
en 18 familias'. El Estado hace presencia por medio del Instituto Colombiano
de Bienestar Familiar (ICBF) y la Corporacién Auténoma Regional del Valle
del Cauca (CVC). Estas entidades son las encargadas de realizar progra-

mas de intervencidn social y ambiental desde la perspectiva del enfoque

! Estos datos corresponden al momento de la realizacion del trabajo de campo.



diferencial, el cual se orienta a la atencidn de los grupos étnicos (Sanchez-
Botero, 2010). Es preciso advertir que, el desarrollo de tales programas no
esta exento de controversias y tensiones. En ese escenario de la intervencién
estatal, las comunidades indigenas han encontrado un espacio para deliberar
sobre los fines de su representacion politica de ahi que la pregunta por cémo
optimizar los recursos de la lucha social a partir de los medios y tecnologias

de comunicacidn esté siempre presente.

Una aproximacion a la comunicacion indigena

La incorporacién de medios y tecnologias de comunicacion responde
a las posibilidades que brinda la oralidad y la visualidad en tiempo real
(Orobitg, 2020). Estas caracteristicas contemporaneas de las manifestacio-
nes tecno-culturales de los contenidos mediaticos no son neutras, porque
cada medio impone una relacién particular con el cuerpo en una relacién
espacio temporal (Ginsburg, et al., 2002 y Larkin, 2002). En buena medida,
porque muchos de estos procesos de comunicacién tienen como finalidad
estimular sentidos que se traducen en “interferencias semiéticas” para el
placer y el displacer (Larkin, 2002; Spitulnik, 1999).

En los capitulos se desarrolla la tesitura que indica que las propiedades
tecno-culturales y los usos sociales estan imbricados con las comprensiones
culturales de una naturaleza en crisis (Orobitg, 2020). El auge de las panta-
llas y las digitalidades van de la mano con el despojo del territorio, la pérdida
de diversidad de fauna y flora, el calentamiento global y el padecimiento del
conflicto armado colombiano, entre otras. Estos asuntos pueden entenderse
en términos de una contraccion del espacio vital-real, la identidad pierde
la relacion con el espacio real, pero gana capacidades expresivas en las vir-
tualidades.

Desde esta perspectiva, las posibilidades plasticas y expresivas de los
medios de comunicacién tienden a ser objeto de discusidn para los fines
socialmente relevantes que establecen las comunidades sobre la lectura de
las oportunidades que deben considerar para continuar siendo vigentes. Al

respecto sefiala Gemma Orobitg (2020):



Asimismo, estos estudios revelan el modo en que, en el mismo
ejercicio mediatico, se va definiendo de qué trata la comunicacion
y cuales son sus objetivos. En esta perspectiva, constatamos que la
radiodifusion es experimentada como un medio representativo de
la cultura indigena. En contraste, la prensa, la television, incluso el
video, son considerados como tecnologias de comunicacién ajenas
a la cultura, eventualmente, empleadas como formas estratégicas

de comunicacion con el mundo no indigena. (p. 11)

Para investigadores de la comunicacién indigena, la importancia de estos
procesos radica en la manera en que los usos indigenas terminan por recon-
figurar el sentido de la comunicacién. Si bien, los medios masivos histdrica-
mente han respondido a la divulgacion de ideas y valores de una sociedad
hegemonica, en la comunicacién indigena se subvierten tales contenidos
morales y se reacomodan los lenguajes expresivos segtin las necesidades de
las comunidades y sus disputas (Maldonado-Rivera, et al., 2019).

El uso de los medios dependera de las politicas y las posibilidades eco-
ndémicas que favorecen la compra de los aparatos; en consecuencia, la com-
petencia en actividades y faenas productivas orientadas a la supervivencia
diaria se acompasan con los deseos de tener un mejor televisor, un mejor
equipo de sonido, asi como un mejor smartphone y otras tecnologias simila-
res (Pereyra, et al., 2021). En las comunidades indigenas coexisten diversos
ecosistemas mediaticos que generan la interconexion de lo mas local hasta
lo mas global, de ahi que, las aplicaciones como el WhatsApp sirvan no solo
para informar, sino para buscar trabajo en las veredas aledafias, favorezcan
la organizacion de las manifestaciones (Mingas), y ayuden a conocer expe-
riencias transnacionales relacionadas con contenidos que producen otras

comunidades indigenas. En palabras de Orobitg (2020):

(...) una de las caracteristicas de la comunicacidn indigena, segiin
exponen hoy sus comunicadores, es reforzar y transformar las
comunidades, pero también ir mas alla de sus fronteras para

influir en el presente y el futuro del planeta a partir de las teorias



indigenas sobre la organizacion y el funcionamiento del cosmos.
(Orobitg et al., 2020, p. 12)

Se trata de una comunicacién comunitaria que intenta ir mas alla de las
referencias culturales propias para integrarse en la disputa por el sentido de
lo social, donde otras comunidades también experimentan con el caracter
plausible de la representacién mediatica (Mora, 2015). Para estos efectos
Orobitg (2020) destaca dos dimensiones que configuran los lenguajes de esta
comunicacion. El primero de ellos es la palabra, es el mas significativo por-
que constituye la primera forma sensoria en la que los medios configuraron
un vinculo con las comunidades; comienza desde la generacidn de gustos y
preferencias, como por ejemplo la circulacién de musicas populares, pero
después tiende a integrar rituales de consumo de informacion noticiosa que
tiene efectos en las formas en que se conciben los conflictos interculturales.
En consecuencia, la radio sera el medio por excelencia que abre la puerta
hacia otras posibilidades hibridas como se vera mas adelante.

El segundo lo compone la imagen, el cual se representa en el acceso y
produccién de medios audiovisuales y formas convergentes en las que se
integran las redes sociales digitales. Cabe destacar que, la portabilidad de
los medios digitales contemporaneos y las diferentes plataformas digitales
han favorecido el auge de la imagen como un vehiculo para representar la
actualidad, por ello los medios digitales son considerados como un campo
semiotico que produce rupturas con las formas tradicionales indigenas, pero
que también proveen posibilidades estratégicas que dotan de sentido for-
mas de lucha social. El medio de la imagen por excelencia es la television,
esta no parece tan exequible como las anteriores porque aun no puede ser
intervenida por las comunidades indigenas sin mediaciones econdémicas y
politicas. La idea de producir contenidos indigenas que permitan presentar
la complejidad de sus aspiraciones sociales y culturales todavia es una meta
por estructurar. Al respecto de estas dimensiones sefiala Orobitg (2020):

Hay interés por la television, pero en la medida en que representa

una forma de acercarse al conocimiento de la moralidad y del



funcionamiento del mundo no indigena. Con relacidn a los otros
medios directamente practicados por los pueblos indigenas —
especificamente, la radio, el video y las redes sociales—, la ora-
lidad se presenta invariablemente como la légica que estructura
toda la comunicacién amerindia. Esto es, la 14gica de la oralidad es
la que orienta los usos indigenas de las tecnologias de comunica-
cién. Analizar los medios indigenas sin reducirlos a nuestras ideas
sobre la comunicacién, pasa por tomar en consideracion el valor y

el estatuto de la palabra en estas culturas. (p. 12)

Sobre este asunto, conviene destacar la radio como el medio més reivin-
dicado por parte de las comunidades indigenas. En los territorios campesi-
nos el medio sonoro constituye un elemento importante de la cotidianidad
campesina tanto en la ambientacién de la jornada laboral como en el uso
individualizado del tiempo libre (Izard-Martinez, Flores-Martos, Martinez-
Mauri, 2021). En Colombia hay una tradicién importante asociada con la
radio en contextos rurales, procesos que van desde la alfabetizaciéon pasando
por diversas formas divulgativas sobre las convivencias a pesar del conflicto
armado, han visto en la radio la mejor alternativa para incentivar procesos

de comunicacién que construyen comunidad (Orobitg et al., 2021).
La palabra

Para Gil-Garcia et al. (2021) la radio es un medio tecnoldgico que res-
ponde muy bien a las ideas que tienen las comunidades indigenas sobre la
comunicacion. La palabra tiene una dimension ontolégica activa, que tiene
la capacidad de transformar las expectativas de la valoracion social que se
construye en la relacién entre comunidades diversas que dan sentido a la
integracion de poblaciones con otros origenes identitarios.

Si bien, todas las formas de sonoridad radiofénicas son habitualmente
estudiadas desde la perspectiva de colectivos de produccidn, este libro se
centra en el lugar que tiene el consumo en la composicién de habitos que
transforman las maneras en que se habitan los territorios en los que las

comunidades embera chami vienen realizando sus procesos comunitarios.



El rol de estos grupos como consumidores y receptores de contenidos ha
sido poco estudiado por el campo de la comunicacién en Colombia, en buena
medida porque no es ficil establecer censos sobre estas poblaciones, en razén
a que son consideradas estadisticamente como poblaciones flotantes, las
cuales migran constantemente segun oportunidades de subsistencia.
Diferentes trabajos etnograficos realizados por La Red Iberoamericana de
Investigacién sobre Comunicacién Indigena, evidencian formas de articula-
cién a nivel familiar, comunal, nacional e internacional, capaces de trans-
formar la sociabilidad indigena y que pueden llevarse a cabo a través de los

medios de comunicacién. Al respecto sefiala Orobitg (2020):

Las demandas indigenas frente a los Estados y a los organismos
internacionales por el derecho a una “comunicacién propia” se
articulan entorno a esta idea de las tecnologias de comunicacion
como herramientas tanto para optimizar redes de interacciéon —
desde el ambito comunitario hasta un nivel planetario—, como
para potenciar la reinvencién social que se vincula al ejercicio de

la comunicacién. (p. 15)

En consecuencia, no es extrafio que en diferentes comunidades indi-
genas latinoamericanas y, especialmente, en el departamento del Cauca
(Colombia), la formacién académica en Comunicacién Social y Periodismo
se articule muy bien con los liderazgos politicos orientados a los dialogos
entre las comunidades y el Estado.

Para Pérez-Galéan (2020) el rol especifico de las comunicadoras indigenas
ha permitido que las mujeres cuestionen las desigualdades que han limitado
su participacion en las organizaciones comunitarias. A través, del desarrollo
de procesos de comunicacion, estas mujeres logran narrar otras compren-
siones de la ruralidad y han podido acentuar su punto de vista sobre el con-
flicto armado colombiano. Las comunicadoras comentan que su interés no
es econdmico, sino que responde al prestigio que supone presentar la palabra

de sus pueblos. Comenta la autora.



Para todas, ser comunicadoras y ejercer el liderazgo a distintos
niveles implica enfrentarse a dificultades especificas que limitan
su acceso a la formacién empirica que facilitan los medios y al pro-
pio ejercicio de la comunicacién, asumiendo costes mas elevados
que sus compafieros comunicadores (indigenas y no indigenas).

El alto grado de precariedad econdmica en el que desempefian su
trabajo y la necesidad de sumar otras tareas “productivas” para
contribuir al mantenimiento de la unidad doméstica, la concilia-
cidn con otras tareas de cuidado, la discriminacion, el racismo y

la violencia de género que experimentan al romper los roles social
y culturalmente asignados y exponerse publicamente, son solo
algunos de los muchos obstaculos que emergen frecuentemente

en sus relatos. No obstante, sus experiencias en este campo son
complejas y trascienden el imaginario que representa a las mujeres
indigenas como rurales, pobres, analfabetas, subordinadas y victi-
mas del patriarcado, o como transmisoras naturales de pretendidas
esencias culturales e iconos del nuevo feminismo indigena. En

su lugar, reflejan una permanente tension entre lo individual y lo
colectivo, entre las desigualdades estructurales y la agencia, entre
la singularidad de las propias dindmicas culturales y la coyuntura
politica, en las que es necesario situar cualquier analisis de la

Comunicacién Indigena”. (Pérez-Galan, 2020, p. 144)

En sintesis, los estudios en esta materia plantean que los medios indi-

genas producen comunidades en las que se apela a un lenguaje emocional

con el que se identifican nuevas audiencias. Los medios de comunicacion

centrados en la oralidad contribuyen a su expansion de la palabra y posi-

bilitan la reactualizacién de las demandas sociales de reconocimiento, las

cuales se corresponden con la transformacion de formas colonialistas de

ver y pensar lo indigena como una identidad regresiva y que interrumpe el

desarrollo nacional.



Las visualidades

Los estudios sobre procesos de comunicacion exigen considerar el lugar
que tiene la creacion, produccion y circulacion, en el ejercicio de la disemi-
nacién de mensajes (Vidales-Gonzales, 2017). En este sentido, la generacién
de los contenidos termina siendo tan sustancial como los mecanismos para
su propagacion. Sobre esto, conviene hacer una alusion a las visualidades
y especialmente al uso de material audiovisual en contextos rurales e indi-
genas.

En principio, la apropiacion del lenguaje audiovisual se relaciona con una
experiencia de caracter experimental y heterogénea que atn esta en proceso
y es muy promisoria en términos creativos. Estos procesos se fundamentan
en la logica de la oralidad ampliada, una comunicacién directa que se basa
en las palabras y la escucha; segiin Gémez-Ruiz (2020) el uso del lenguaje
audiovisual se corresponde con el interés que tienen las comunidades en
expandir su palabra a publicos no indigenas donde la representacion audio-
visual es constitutiva de formas de comprender los conflictos de la vida en

comun. Al respecto comenta el autor:

La produccién de imagenes y su identificacién con los pueblos
indigenas de la Sierra, dan cuenta de las experiencias de ser
indigena hoy. No hay una sola forma de ser indigenas, sino que
existen diversas, que se adaptan, se reactualizan y se transforman.
En este articulo argumento, a partir de mi trabajo etnografico, que
la produccién de estos artefactos comunicativos ha implicado una
reelaboracion sintética sobre lo que significa ser indigena en la
Sierra Nevada de Santa Marta. (Gémez-Ruiz, 2020, p.185)

No se deja de pensar en cdmo la complementariedad entre la palabra y
las imagenes conforman un campo semantico en el que se aborda el conflicto
intercultural. Por una parte, las comunidades indigenas amerindias, se carac-
terizan por un enfoque relacional en el que las cosmovisiones se transmiten
de forma oral y evidencian la relacién de las personas con un orden natural

que ordena sus interacciones culturales (Gil-Garcia, 2020). Por su parte, las



sociedades occidentales, se caracterizan por una comprensién individualista
de la vida social, los rituales de consumo requieren individuos circunscritos
en experiencias de goce en las que el lenguaje audiovisual funciona eficaz-
mente (Spitulnik, 1999).

Esta convergencia entre la vision indigena y la occidental se dimensiona
a través de la participacion juvenil en procesos de comunicacidn. Ya sea
como productores o como diseminadores, los jovenes encuentran en los
audiovisuales un vehiculo que permite sintetizar de la mejor manera las
contradicciones y complementos del mundo social en el que habitan. Estos
son grandes consumidores de los contenidos mediaticos y hacen parte de
comunidades de gustos y preferencias; de ahi, que cada hogar embera chami,
entrevistado para este libro cuente con un televisor y con dispositivos que
permiten, especialmente a las juventudes, acceder a los diversos flujos de
mensajes que van desde fines contemplativos a posicionamientos ideoldgicos.

Si bien, las cosmovisiones encuentran su espacio de transmisién por la
via de medios que reproducen la palabra, las comprensiones politicas de
los conflictos interculturales encuentran un mecanismo de presentacion a
través de medios audiovisuales. Temas relacionados con el conflicto armado
colombiano, la pandemia por COVID-19 y el Paro Nacional 2021, entre otros,
han encontrado en los medios audiovisuales un escenario para convocar y
hacer participes a las juventudes indigenas. En consecuencia, no son solo las
cosmovisiones las que entran a generar el contenido de la identidad indigena,
la lucha intercultural en todas sus manifestaciones hibridas, los diversos
intereses que permiten la relacién de los sujetos con sus territorios.

Siendo asi, los medios audiovisuales se prestan para la fundamentacién
del uso estratégico de la representacion de los intereses indigenas. De estos
procesos, se desprenden dos consignas recurrentes: la primera alude a la
necesidad de valorar la relacién con las ensefianzas de los antepasados
(los mayores) y la asimilacién de las cosmovisiones y la ley de origen. La
segunda, refiere a la necesidad de cuidar el territorio como si se tratase del

cuidado del propio cuerpo y la naturaleza de la cual proviene (Gémez-Ruiz,



2020). Ambos mensajes, intentan reconducir a las comunidades no indigenas
hacia una ancestralidad que esta antes del orden politico occidental.

La revisién no estaria completa sin referir a las redes sociales digitales
y su centralidad en los procesos de comunicacién contemporaneos. El uso
estratégico de las redes sociales para usos politicos ha estado presente desde
que las comunidades tuvieron acceso a ellas durante la primera década del
siglo XXI (Pérez-Galan, 2020). El uso generalizado de los smartphones ha
acelerado las formas de participacion centradas en la captura y diseminacién
de videos relativos a las formas subjetivas de ver la conflictividad social.
Las etnografias actuales enfatizan en la manera en que tales contenidos
permiten la articulacién de las dimensiones fisicas y virtuales del proceso
de comunicacion.

Las etnografias sobre los usos de las redes sociales por parte de las
comunidades indigenas aluden a la optimizacion de la relacionalidad entre
diversos grupos, agremiaciones y colectivos de la vida social. Por medio de
estas tecnologias, se potencian formas de participacion que no son posibles
con ningun otro medio de comunicacién. El encuentro con la otredad en su
sentido mas amplio, diverso y complejo es lo que posibilitan estos medios,
permiten pasar de la homogeneidad de la cultura situada y propia a una
transicion con la heterogeneidad de comprensiones de la vida social, en
sentido estricto, la comunidad local se desborda.

Los estudios en esta materia evidencian la capacidad transformadora que
tienen estas tecnologias y el uso masificado del Internet. En este ambito, la
comunicacién indigena termina por relativizar los lenguajes binarios que se
utilizan para explicar el espacio y las relaciones de poder que en él se ges-
tan. Lo global y lo local, asi como el centro y las periferias, pasando por lo
regional y lo nacional, entre otras clasificaciones, terminan relativizandose
y dando lugar a otras nociones que responden al sentido de la busqueda de
la inclusidn y, especialmente en el caso colombiano, de las necesidades de la
representacion de los conflictos sociales que tienden a ser violentos.

El uso de estas tecnologias, responde también a la necesidad de una comu-

nicacidn para la visibilizacion. Para la presentacion de rasgos reconocibles



del modo en que los grupos indigenas participan en las convergencias y
divergencias que devienen de la conflictividad social. Lo que otrora, era
objeto de reserva o considerado como propio del limite de la experiencia
ritual, ahora busca presentarse a través de lenguajes narrativos que eviden-
cien su heterogeneidad y su propuesta para participar en la solucién solidaria
de problemas regionales.

Segun Orobitg et al. (2021) la comunicacién indigena concibe en las redes
sociales un vehiculo para desarrollar experiencias de visibilizacién y ampliar
los debates sobre la cuestion étnica en el espacio nacional. Se destaca la
capacidad que tienen estas tecnologias para generar debates que tienden a
subvertir practicas de consumo con un fuerte sustrato colonial; de ahi que,
la puesta en cuestion del turismo, el consumo de carnicos, y el uso del agua,
entre otros, se conviertan en mensajes en los que se discute el sentido que
se le da a lo social en los tiempos del calentamiento global.

Pese a los intentos indigenas por conquistar los espectros mediaticos
en la tensidén inacabada entre la palabra y las visualidades, los expertos en
comunicacion sefialan que aun el Internet esta lejos de que se convierta en el
espacio posible de la participacion democratica. Existen muchas asimetrias
que dificultan la produccion y recepcidn activa por parte de las comunidades
indigenas, la ausencia de un internet masificado, el costo de los equipos, la
cualificacion para su uso y las diferencias intrinsecas de los grupos, dificul-
tan que se puedan avanzar la concrecion de experiencias que favorezcan la

aproximacidn a estos procesos. Al respecto Orobitg (2020) sefiala:

(...) la etnografia de las redes sociales muestra lo lejos que estamos
de lo que se formuld inicialmente como la “democracia tecnold-
gica”. Por un lado, las desigualdades sociales se proyectan igual-
mente en las redes amplificando los discursos de odio. Por otro,
internet introduce desigualdades en el interior de las comunidades
indigenas entre quienes tienen y no tienen acceso a la red, asi
como entre quienes poseen habilidades y quienes no las poseen

para el manejo de las redes sociales. (p. 20)



Pese a las limitaciones, la comunicacién indigena se sigue asociando con
la lucha por el reconocimiento en el Estado democratico de derecho. La
visibilizacion de las demandas sociales se relaciona con la articulacién de
formas de lucha que requieren de la exposicion publica para seguir siendo
vigentes en temas tan complejos como el de la redistribucién de las tierras
y el derecho al agua.

En consecuencia, las comunidades requieren experiencias de cualifica-
cidn en una comunicacion que busca ante todo la denuncia de las afectacio-
nes que padecen los territorios, tal reflexién esta siempre presente cuando
se alude a un uso estratégico de los medios y tecnologias de comunicacién
por parte de estas comunidades.

Tales usos subvierten las légicas que, fundamentandose en el desprecio,
son empleadas para justificar ciertas estéticas y narrativas en las que se
presenta lo indigena como un atributo regresivo la identidad nacional. Los
indigenas perciben que se les criminaliza y se les invisibiliza en funcién de
ideas y valores hegemonicos que tienen un peso importante en términos

econdmicos, politicos y sociales.

La agenda a desarrollar

Este E-book de acceso abierto dialoga con los trabajos etnograficos desa-
rrollados por La Red Iberoamericana de Investigacion sobre Comunicacion
Indigena y que han servido para introducir las reflexiones actuales sobre las
experiencias mediatizadas de las comunidades indigenas. De esta forma, se
propone una aproximacion al estudio de los consumos de medios y tecnolo-
gias de comunicacion en tres resguardos embera chami del Valle del Cauca.

A continuacidn, se presenta el primer capitulo titulado La comunica-
cion indigena en Colombia: una trayectoria en proceso. El texto ofrece una
revision de la literatura sobre la comunicacion indigena en Colombia, para
identificar las tendencias y transiciones que dan cuenta del modo en que se
establecen las condiciones para el desarrollo de este tipo de experiencias
y especialmente la manera en que se desarrollan los complementos entre

consumo y produccidn.



Posteriormente, se presenta el capitulo denominado Consumos medidti-
cos, desfases de acceso y participacion. El contenido presenta los resultados
de una encuesta sobre el consumo de medios y tecnologias de comunicacién
en los tres resguardos que participaron en este estudio. Los datos evidencian
diferencias en el acceso y participacion mediatica, asi como el modo en que
estos se incorporan en los procesos de socializacion y las formas de puesta
en marcha de la lucha por el reconocimiento en la regién.

Acto seguido, se presenta el capitulo Medios y tecnologias de comunicacion
no indigenas: catalizadores de conflictos culturales. Aqui, se desarrolla la idea
de que las experiencias mediatizadas sirven para tramitar la conflictividad
sociocultural en funcién de expectativas de inclusion que son coherentes con
la manera en que los grupos abordan su lucha por la representacion politica.

Finalmente, se presenta un capitulo de conclusiones titulado A modo de
conclusién: claves para pensar la comunicacion indigena en el Valle del Cauca.
En este apartado se presentan los puntos de llegada y se esbozan considera-
ciones relativas al derecho a la comunicacion.

Se considera que una aproximacion a las comunidades embera chami
a partir de sus experiencias de consumo ayuda a pensar en la aparicion de
campos semanticos donde se lleva a cabo la pugnacidad entre la palabra y
las visualidades.

El estudio del consumo mediatico puede ampliar el conocimiento sobre
las maneras en que las comunidades indigenas participan en el afronta-
miento de los conflictos interculturales, habituales en los contextos rurales
colombianos. De esta manera, los medios contribuyen a la cimentacién de
una comunidad activa al tiempo en que expanden la palabra indigena gene-
rando nuevas oportunidades para el encuentro con otros grupos con otros

proyectos de vida.
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Introduccion

Este capitulo presenta una revision de la literatura de los estudios acerca
de la comunicacién indigena en Colombia en la tltima década para identifi-
car las tendencias de investigacion y construir un panorama de la produccién
de conocimiento en torno a esta tematica.

Desde las primeras décadas del siglo XXI, la investigacion sobre comuni-
cacidén indigena en América Latina se ha convertido en un campo de estu-
dios emergente (Barranquero y Gonzalez Tanco, 2018). Estas investigaciones
empezaron a ganar terreno desde los afios noventa, junto con la conmemo-
racion del quinto centenario del denominado “descubrimiento de América’,
hecho que sirvié de trasfondo para avivar las discusiones sobre los temas
relacionados con la identidad, la interculturalidad y la resistencia indigena.
Por otra parte, el auge de estas investigaciones, también se explica con el
avance de las perspectivas criticas como el giro decolonial, la ecologia poli-
tica y los estudios de movimientos sociales que examinan matrices de poder,
de dominacién y reivindican luchas y saberes de distintos grupos sociales,
destacandose los de las comunidades indigenas (Barranquero y Gonzalez
Tanco, 2018).

2 Una versidn de este capitulo es publicada en: Rodriguez-Sénchez, A. (en prensa). Investigacién sobre
comunicacién indigena en Colombia (2008-2019). En A. Rodriguez-Sanchez y M. Garcia-Bustamante
(Eds). Investigar la comunicacidn: entre prdcticas, organizaciones, territorios y medios. Editorial Politécnico
y ACICOM.



Aunque existen algunos estudios que permiten elaborar un pano-
rama general acerca de la investigacién sobre la comunicacién indigena
en América Latina (Gonzélez Tanco, 2012; Arcila Calderén et al., 2018;
Magallanes y Ramos, 2016; Sierra y Maldonado, 2015; Orobitg, 2020) aun
se requiere profundizar sobre el estado de la cuestion en cada uno de los
paises y regiones, dado que esta toma matices distintos, segun el contexto,
las concepciones sobre la comunicacion, los pueblos indigenas y el tipo de
practicas comunicativas que se desarrollen, entre otros aspectos. Este tra-
bajo se centra en la investigacion sobre comunicacién indigena elaborada
en Colombia, pais donde diferentes pueblos indigenas han adelantado pro-
yectos de comunicacion de gran envergadura, como la propuesta del Tejido
de Comunicacién ACIN de los nasa (Cauca) o la Escuela en comunicaciones
Waytu (Guajira).

El término de comunicacion indigena engloba multiples significados
debido, en parte, a la diversidad de grupos indigenas y modalidades de este
tipo de comunicacidn existentes y, por lo tanto, resulta una nocién compleja
y polisémica. Sin embargo, y a pesar de las multiples manifestaciones de la
comunicacion indigena, es posible identificar dos lineas de continuidad, de
acuerdo con Barranquero y Gonzalez-Tanco (2018), 1. La concepcidn que
tienen las comunidades indigenas de la comunicacién desde “sistemas de
pensamiento integrales y complejos”, es decir, la comunicaciéon puede ser
concebida como “magma”, como el espacio para la construccion de sentidos
y significaciones y, ademas, como “herramienta” o “estrategia” para la lucha
y la resistencia. 2. El interés por las politicas publicas diferenciales y por la
manera como se incorporan los medios y tecnologias de comunicacién en
las dindmicas de las comunidades.

Desde el contexto colombiano, para definir el término de comunicacion
indigena es necesario asumir la distincién entre comunicacién propia'y comu-
nicacion apropiada que establece el documento protocolizado de Politica

publica de Comunicacion de y para los Pueblos indigenas (Concip, Mpc, Onic,



Opiac, Cit, Aico, Mintic, MinCultura y ANTV, 2017)", dado que estas nociones
han sido construidas por las comunidades indigenas que habitan el pais a
partir de sus experiencias y como resultado de un proceso de reflexion y
lucha de varios afos.

La comunicacién propia se refiere a un conjunto de prdcticas, saberes y
costumbres desarrollados por los pueblos indigenas para interactuar entre si,
con los mundos espirituales y con la naturaleza (Concip, Mpc, Onic, Opiac,
Cit, Aico, Mintic, MinCultura y ANTV, 2017, p.34). Se sustenta en la Ley de
Origen?, la cosmovision, identidad, valores, idiomas originarios, la oralidad,
cultura y aspiraciones de las comunidades indigenas. Permite compartir
sentidos y saberes propios. Y, asume distintas modalidades formas, expre-
siones o manifestaciones seguin las tradiciones, caracteristicas y condiciones
de cada grupo.

La comunicacién apropiada la constituye el conjunto de dispositivos, tec-
noldgicos y lenguajes que proviene de sociedades no indigenas (Concip, Mpc,
Onic, Opiac, Cit, Aico, Mintic, MinCultura y ANTYV, 2017, p. 9). Se subdivide
en medios de comunicacion no indigenas y medios apropiados de comunica-

cion. Los primeros se refieren a las instituciones dedicadas a la produccion,

! Este documento fue protocolizado el 6 de diciembre de 2017 en la Mesa Permanente de Concertacién

con los Pueblos y Organizaciones Indigenas (MPC) y fue el resultado de un trabajo conjunto entre distin-
tas organizaciones indigenas y el Gobierno nacional que inicié desde el 2012. Las organizaciones indigenas
que participaron fueron: Comisién Nacional de Comunicacién de los Pueblos Indigenas (Concip), Mesa
Permanente de Concertacién con los Pueblos y Organizaciones Indigenas (Mpc), Organizacién Nacional
Indigena de Colombia (Onic), Organizacién de los Pueblos Indigenas de la Amazonfa Colombiana
(Opiac), Confederacién Indigena Tayrona (CIT), Autoridades Indigenas de Colombia por la Pachamama
(AICO), y Autoridades Tradicionales Indigenas-Gobierno Mayor. Las entidades estatales vinculadas
directamente a este proceso fueron: Ministerio de Tecnologias de la Informacién y las Comunicaciones
(MinTic), Ministerio de Cultura (Mincultura), y la Autoridad Nacional de Televisién (Antv) y, ademas,
tomaron parte el Ministerio del interior, el Ministerio de Justicia, el Ministerio de Educacién Nacional,
Colciencias y el Sena, entre otros. La protocolizacién de este documento se realizé en el marco de lo
establecido en el Plan Nacional de Desarrollo 2010-2014 (DNP, 2011) y en el Plan Nacional de Desarrollo
2014-2018 (DNP, 2015), a partir de consultas previas a grupos étnicos.

2 La Ley de Origen, Derecho Mayor o Derecho Propio es el conjunto de normas que se derivan desde el
origen del mundo, que se le atribuye a quienes le asignaron a cada pueblo la tarea de cuidar la madre tierra
y vivir en armonia [...] Este corpus juridico propio tiene reconocimiento constitucional en Colombia y opera
como un Sistema Especial y Auténomo en el dmbito cultural y territorial de cada pueblo, conforme a sus
prdcticas culturales (Concip, Mpc, Onic, Opiac, Cit, Aico, Mintic, MinCultura y ANTYV, 2017, pags. 35-36).



circulacién y consumo de contenidos de distinta indole en los que los pueblos
indigenas tienen una minima o nula participacién y, por el contrario, los
segundos aluden a las herramientas, tecnologias y lenguajes occidentales que
han sido apropiados por las comunidades indigenas con diferentes propdsitos
educativos, sociales, culturales o politicos.

Esta revision de literatura se realizé considerando la distincién entre
comunicacién propia y comunicacién apropiada. Para seleccionar el corpus
se tuvieron en cuenta los siguientes criterios:

Articulos de investigacion publicados en revistas indexadas.
. Capitulos de libros resultados de investigacion.

. Libros resultados de investigacion.

= W N -

. Estudios cuya tematica central fuese la comunicacién propia o comuni-
cacién apropiada de comunidades indigenas colombianas.
5. Trabajos publicados entre el 1 de enero del 2008 y el 31 de diciembre
del 2019.
6. Idioma: espafiol e inglés.
7. No se considera la nacionalidad ni la adscripcion institucional del autor.

Es necesario destacar las limitaciones de esta revision, dado que no se
tuvieron en cuenta trabajos de pregrado, ni tesis de maestria o doctorado
sobre la tematica, tampoco diferentes materiales o recursos que las propias
comunidades indigenas han producido, pero que tienen una circulaciéon
restringida y que no se puede acceder a ellos a través de las bases de datos
digitales o de bibliotecas ni repositorios institucionales.

La indagacion se realizé en las bases de datos Proquest, Ebsco, Jstor, y en
diferentes buscadores en internet. Para la realizar la exploracion se tuvieron
en cuenta las siguientes palabras claves, en espafiol e inglés:

- Comunicacién + indigena + Colombia

- Medios de comunicacién + indigena + Colombia
- Radio + indigena + Colombia

- Cine + indigena + Colombia

- Audiovisual + indigena + Colombia

- Redes sociales + indigena + Colombia

- Tecnologias de comunicacion + indigena + Colombia.



Como resultado de la busqueda se identificaron 52 publicaciones. A par-
tir de estos trabajos, fue posible establecer las siguientes tendencias en el
estudio de la comunicacion indigena en Colombia: 1. Investigaciones sobre
la radio indigena. 2. Investigaciones sobre la representacion de lo indigena
en medios informativos 3. Estudios sobre la produccién audiovisual indi-
gena. 4. Estudios sobre tecnologias de comunicacién e informacién y 5.

Investigaciones sobre comunicacién propia.

Investigaciones sobre radio indigena

La historia de las emisoras indigenas en Colombia es relativamente
reciente, recibe un impulso importante en el afio 2000 con el lanzamiento
del programa Comunidad: Senal de Cultura y Diversidad del Ministerio de
Cultura, a través del cual se apoy6 a 26 proyectos radiofénicos indigenas, y
posteriormente, con el proyecto Radio ciudadanas: espacios para la demo-
cracia que invirtié mas de cuatro millones de délares en emisoras comuni-
tarias indigenas y no indigenas en el pais (Cortés, 2019). Estas iniciativas
se enmarcan en procesos posteriores a la Constitucion Politica de 1991 que
reconoce los derechos colectivos de los pueblos indigenas.

En esta tendencia se identificaron 9 articulos de revista y dos capitulos de
libro®. Con respecto a los articulos, cinco fueron publicados en revistas nacio-
nales* y cuatro en revistas internacionales; siete en idioma espafiol y dos
en inglés. Todos fueron escritos por autores de nacionalidad colombiana, la
mayoria vinculados a universidades nacionales (Fundacién Universitaria los
Libertadores, Universidad de la Sabana y Universidad Minuto de Dios), dos
universidades de Estados Unidos (Universidad de California y Universidad

de Oklahoma) y uno al Ministerio de Cultura de Colombia. Los dos capitulos

3 Los capitulos de libro se agregaron al corpus por su pertinencia, porque fueron citados por los articulos

de revista y porque examinaban una arista central en la historia de las emisoras indigenas.
4 Palabra clave (1), anagramas. Rumbos y sentidos de la comunicacién (3) y Prospectiva. Revista de
trabajo social e intervencién social (1).

> Media, Culture & Society (1), Chasqui. Revista Latinoamericana de Comunicacién (1), Journal of
Alternative and Community Media (1) y F@ro: revista teérica del departamento de ciencias de la comu-

nicacién (1).



de libro fueron publicados en inglés, por editoriales internacionales y por un
autor de nacionalidad colombiana vinculado en calidad de becario Fullbright
a la Pontificia Universidad Javeriana. Ninguno de estos autores expreso auto-

reconocerse como indigena.

Tabla 1. Publicaciones resultado de investigacion sobre radio indigena, por afio

Articulo revista  Articulo revista  Capitulo de libro

Afio nacional internacional internacional Total
2007 1 1
2008 1 1 2
2010 1 1
2012 3 3
2013 1 1
2014 1 1
2019 2 2

6 3 2 1

Fuente: elaboracién propia.

Segun los objetivos y tematicas, los trabajos pueden subdividirse en cua-
tro grupos: 1. Revisiones de literatura 2. Estudios sobre la relacion de la radio,
el idioma y la identidad, 3. Investigaciones sobre la relacion del Estado y
la radio indigena y 4. reflexion sobre la relacién entre la radio, el conflicto
armado y el Estado. Los textos seleccionados reconocen la importancia de
la radio para los diferentes pueblos indigenas y su historia ligada a los movi-

mientos de base y a la intervencion estatal.
Articulos de revision de literatura sobre radio indigena

Estos articulos fueron elaborados por Cuesta- Moreno (2012; 2012a) quien
a partir de una revision documental realizada entre 1974 y 2011, plantea
que existe muy poca investigacion en Colombia sobre la radio o las emiso-
ras indigenas, a pesar del desarrollo que en ese momento tenian proyectos
radiofénicos en diferentes regiones del pais.

Solo identificé cinco estudios sobre esta tematica, uno referido a la rela-

cién entre la radio y el idioma de los grupos minoritarios (Uribe-Jongbloed



y Pefla Sarmiento, 2008), otro sobre el ejercicio de la ciudadania desde una
emisora comunitaria ubicada en una region cercana a pueblos indigenas en
el Caqueta (Gonzalez y Rodriguez, 2006), un trabajo sobre el problema del
fortalecimiento de la cultura a través de la radio (Villegas, et al., 2007), un
estudio que explora la respuesta de las comunidades indigenas al proyecto
del Estado para el desarrollo de las emisoras (Rodriguez y El Gazi, 2007) y
el ultimo, un diagnoéstico elaborado por la Organizaciéon Nacional Indigena
de Colombia (ONIC) y el Ministerio de Cultura sobre las emisoras indigenas
(ONIC-MINCULTURA, 2009). Este diagndstico mostraba que para el afio
2009 existian 28 emisoras indigenas, ubicadas en 12 de los 32 departamen-
tos del pais y concentradas en el Cauca (9 emisoras) y Narifio (5 emisoras)
(Cuesta-Moreno, 2012), ademas, evidenciaba los problemas econdmicos,
técnicos, organizativos e incluso de enfoque de los contenidos.

Para Cuesta-Moreno (2012) la poca trayectoria de los estudios sobre la
radio indigena puede obedecer a que la radio es uno de los medios de comu-
nicacién menos investigados en Colombia ya que no es frecuente examinar
la relacion entre comunidades indigenas y medios de comunicacion en este
contexto.

El autor destaca investigaciones sobre la radio indigena adelantadas en
otros paises latinoamericanos como Bolivia, Brasil, México y Venezuela, cuyo
interés ha girado en torno a temas como, inequidad mediatica, intercultu-

ralidad, practicas de cultura de paz, identidad y politicas gubernamentales.
Estudios sobre la radio, el idioma y la identidad

Los trabajos ubicados en esta tendencia (Uribe-Jongbloed y Pefia
Sarmiento, 2008; Pefia Sarmiento, 2012; Cuesta Moreno, et al., 2013; Uribe-
Jongbloed y Pefia Sarmiento, 2014) comparten en comun el interés por ana-
lizar la relacion entre los procesos identitarios y la produccion radiofénica.
Indagan la manera como la identidad, el idioma y la cosmovisidn parti-
cipan de la produccion de contenidos radiales y a su vez, la forma como
estos contenidos pueden fortalecer la identidad y el tejido social de estas

comunidades. Para estos estudios, la radio puede ser considerada como una



herramienta o un medio para reafirmar las practicas ancestrales, los valores
culturales, las estéticas propias, la participacion en la esfera de lo publico, el
dialogo, el uso del idioma y la construccion de espacios comunes, entre otros
aspectos, siguiendo de cerca planteamientos sobre medios comunitarios de
autores como Rodriguez (2006).

Estas investigaciones se concentran en explorar la perspectiva de los
productores radiales de las personas a cargo del manejo, funcionamiento y
produccién de contenidos y lo hacen desde una perspectiva comparativa y
cualitativa, utilizando, principalmente, la observacion y la entrevista.

El trabajo de Uribe-Jongbloed y Pefia Sarmiento (2008) analiza y compara
el uso del idioma minoritario en emisoras indigenas, cuatro ubicadas en
Narifio: Minga Estéreo (pueblo pastos), La voz de los pastos (pueblo pastos),
Radio Payumat (pueblo nasa), Camawari Estéreo (pueblo awa); dos situadas
en el departamento del Cauca: Radio Nasa (pueblo nasa) y Renacer Kokonuco
(pueblo kokonuco), y, una emisora en la Guajira: Jujunula Makuira (pueblo
wayuu); ademas, revisa el caso de dos emisoras de la poblacién raizal de San
Andrés Islas: Christian Radio y La Voz de las Islas.

Se sustenta en los denominados Estudios de medios en idiomas mino-
ritarios y en la ecologia lingiiistica. A través, de las entrevistas realizadas
a los directores de las emisoras seleccionadas se encontré que el uso del
idioma propio es bastante reducido, por lo tanto, es necesario elaborar un
plan lingiiistico y revisar la forma como el Gobierno nacional ha prestado
apoyo a estas experiencias sin considerar el componente del idioma. Para
los autores, la radio puede promover los idiomas minoritarios si se incorpora
a la politica del medio.

Hay que mencionar que Pefia-Sarmiento (2012) examina el caso de la
emisora Jujunula Makuira o Ecos de la Makuira del pueblo wayuu, ubicada
en la alta Guajira. Desde una perspectiva etnografica, realiza un trabajo de
observacidn y entrevista sobre las dinamicas de la comunidad y las ruti-
nas de produccion de la emisora. Destaca las dificultades de la comuni-
dad para poner en funcionamiento y darle continuidad a la emisora, pero

también el rol que ha jugado en la creaciéon de un futuro compartido y en



el fortalecimiento del tejido social, la identidad cultural y el idioma, entre
otros aspectos.

De igual manera, Cuesta-Moreno, et al., (2013) analizan la manera como
la cosmovision indigena configura la produccion radiofénica, en cuatro emi-
soras indigenas: Ingakuna Estéreo (pueblo inga, departamento de Caquetd),
Radio Nasa (pueblo nasa, departamento del Cauca), Tayrona Estéreo (pueblo
kankuamo, departamento de Cesar) y Chami Estéreo (pueblo embera chami,
departamento de Antioquia). A partir de las entrevistas realizadas a los pro-
ductores radiales, a los mamos, taitas o mayores, y del analisis de progra-
mas, se reviso la relacion entre la cosmovision de cada uno de los pueblos
con el lenguaje, formatos, géneros, programacion y estilos de produccion
radiofénicos. Los autores concluyen que estas experiencias con los medios
de comunicacidn aportan a la recuperacion y circulacién de la cosmovisién
de las comunidades, aunque existen tensiones entre los propésitos de estas
emisoras y los de las comerciales, entre la produccién y las audiencias mas
jovenes que reclaman otros géneros, y el uso o no del idioma propio.

Asimismo, la investigacién de Uribe-Jongbloed y Pefia-Sarmiento (2014)
se concentra en el problema de la negociacion de la identidad de los grupos
minoritarios y la produccién radial. Examinan dos casos indigenas y uno
raizal: Radio Nasa (pueblo nasa, departamento del Cauca), Jujunula Makuira
(pueblo waytu, departamento de la Guajira) y el del programa Al a with a
wan de la comunidad raizal del archipiélago de San Andrés. Fundamentan
la investigacion en la propuesta sobre la negociacion de la identidad de
Pavlenko y Blackledge (2003) quienes consideran que en las relaciones entre
grupos minoritarios y mayoritarios se llevan a cabo procesos de apropia-
cion y redefinicion de la identidad. Realizaron un ejercicio de triangulacion
metodoldgica con datos provenientes de entrevista con el doble®, observacion
al equipo de produccion y segunda entrevista al director o productor de la

emisora. Para los autores, la emisora Jujunula Makuira evidencia los procesos

¢ Los autores hacen referencia a una técnica de entrevista utilizada para examinar el trabajo y las acti-
vidades organizacionales, que consiste en solicitarle al entrevistado que se imagine que debe explicarle
todas sus tareas o actividades a un doble que lo reemplazara al dia siguiente en su jornada laboral.



de identidad asumida porque realiza algunos contenidos en su propia lengua,
pero predominan los de idioma espafiol y los formatos utilizados por los gru-
pos mayoritarios o externos a su cultura, y Radio Nasa muestra la identidad
negociada porque su produccién radiofdnica enfatiza en los rasgos de su
propia cultura, pero sin excluir los de la poblacién mayoritaria.

Estas investigaciones enfatizan en las posibilidades que ofrece la radio a
los procesos de fortalecimiento de la identidad de estas comunidades, aunque
no destacan las tensiones ni conflictos derivados de la incorporacién de las

emisoras.
Estudios sobre la relacién entre la radio y el Estado

Ahora bien, en este grupo se ubican tres articulos, uno de Rodriguez y El
Gazi (2007a) y dos de Cortés (2019a; 2019b).

Rodriguez y El Gazi (2007a) reflexionan sobre la respuesta de las comu-
nidades indigenas a las disposiciones del Gobierno nacional sobre la imple-
mentacion y desarrollo de las emisoras en sus territorios, considerando la
legislacion vigente y la labor de la Unidad de Radio del Ministerio de Cultura,
acciones posteriores a la Constitucion Politica de 1991.

Con respecto a la legislacion, enfatizan que aunque el Estado se ha com-
prometido a garantizar el acceso de los grupos étnicos al espectro electro-
magnético y a los medios masivos estatales, asi como la creaciéon de medios
propios’, somete a las emisoras indigenas a reglamentaciones que no favo-
recen su sostenibilidad econémica porque las obliga a clasificarse como emi-
soras de interés publico o emisoras comunitarias, lo que les impone una serie

de restricciones acerca de la gestion de contenidos y de recursos.

7 Las autoras retoman el paragrafo 2 del articulo 20 de la Ley 335 de 1996: “El Estado garantizara a los
grupos étnicos el acceso permanente el uso del Espectro Electromagnético y a los servicios publicos de
Telecomunicaciones y medios Masivos de Comunicacién del Estado, la creacién de sus propios medios
de comunicacién en sus diferentes modalidades y la realizacién del Plan de Desarrollo para los grupos
étnicos, con criterio de equidad, reconocimiento de la diferenciacion positiva, la igualdad de oportuni-
dades y justicia distributiva acorde a la Legislacién de las Comunidades, con el objeto de garantizar sus
derechos étnicos, culturales y su desarrollo integral. Ordénese al Ministerio de Comunicaciones* y la
Comisién Nacional de Televisién que a partir de un mes de sancionada la ley, expidan de manera especial
los mecanismos legales necesarios para tal efecto acorde a las leyes de los grupos étnicos”.



Las autoras destacan la labor realizada por la Unidad de Radio del
Ministerio de Cultura para promover el dialogo entre el Gobierno y las comu-
nidades indigenas acerca de la pertinencia, intereses y posibilidades de la
instalacién de emisoras. Segin Rodriguez y El Gazi (2007a) esta discusion
se puede enmarcar en lo que Salazar (2004) denomina la Poética de las tec-

nologias de la informacion y la comunicacion, es decir:

La forma en que los medios toman vida y funcionan en una comu-
nidad, cultura o grupo determinado mediante su puesta en prac-
tica o poiesis. La poética de las TICs se preocupa por comprender
como la puesta en practica social de la tecnologia esta cimentada
en relaciones culturales politizadas y en instancias de agencia
social, generalmente enraizadas en solidaridades locales. (Salazar

como se cit6 en Rodriguez y El Gazi, 2007, p. 251)

Frente a la consulta sobre la instalacién de las emisoras, los pueblos indi-
genas respondieron de manera distinta, segtin sus practicas culturales, poli-
ticas y sociales. Los wayuu realizaron una consulta al interior de su pueblo,
algunas comunidades del Amazonas prefirieron la telefonia rural a la radio,
los kogui rechazaron esta posibilidad porque la consideraron como una intro-
mision, los awd, nasa y los guambianos plantearon que las emisoras debian
estar articuladas a sus planes de vida, necesidades y cultura; ademas, estas
dos ultimas comunidades consideraron la radio como una herramienta util
para sus proyectos politicos y movilizaciones.

Este trabajo permitié evidenciar que cada comunidad indigena tiene su
propia manera de relacionarse con los medios y tecnologias de informacién
y comunicacién y por ello, no pueden ser abordados desde las instancias
estatales como grupos homogéneos.

Desde una perspectiva etnografica, Cortés (2019a y 2019b) examina las
consecuencias de la intervencion del Estado en el desarrollo de las emisoras

indigenas en Colombia, a partir de dos casos situados en el departamento



del Cauca: radio Payumat (pueblo nasa) y namuy wam (pueblo misak)?®. El
autor plantea tres problematicas asociadas a la injerencia del Estado y a las
caracteristicas propias de la radio: 1. Una legislacion contradictoria que en
lugar de empoderar los proyectos mediaticos indigenas reducen su potencial
politico. 2. El rol de la radio como instrumento de disrupcién de la moder-
nidad y 3. Las luchas politicas internas en estas comunidades (2019a, p.28).

Para Cortés (2019a) la legislacion que cobija las emisoras indigenas es
contradictoria, porque provee un marco para su existencia, pero al mismo
tiempo restringe su capacidad de accion. La legislacion estatal se soporta en
una retorica de la inclusién, aboga por mecanismos de asistencia y apoyo
pero no garantiza ni el funcionamiento ni la continuidad de este tipo de
proyectos, porque limita sus condiciones econdmicas y de produccién de
contenidos, les impide vender pauta publicitaria, les obliga a pagar impuestos
(uso del espectro electromagnético, Sayco y Acinpro’, servicio de energia
eléctrica, entre otros) les prohibe utilizar estos espacios para realizar comen-
tarios politicos, les obstaculiza la posibilidad de trabajar en red, entre otras
restricciones que van en contravia de las especificidades y objetivos de estas
emisoras. Estas disposiciones promueven la dependencia de las emisoras de
donantes externos y no cuestiona los mecanismos de exclusion de los grupos
indigenas del sistema de los medios de comunicacion en el pais.

Desde otro punto de vista, Cortés (2019a) indica que la radio opera como
una herramienta de disrupcién propia de la modernidad, porque, aunque
este medio ha favorecido algunas dinamicas sociales y culturales en estas
comunidades, ha generado consecuencias negativas, como el reemplazo de

las practicas comunicativas mas horizontales y de intercambio personal.

8 Estos articulos tienen como punto de partida la tesis doctoral del autor titulada: Community Oriented
Radio Stations and Indigenous Inclusion in Cauca, Colombia (Cortina A., 2017).

9 Sayco es una sociedad de gestién colectiva de Derechos de Autor, sin dnimo de lucro, cuyo objeto
principal “es la recaudacién y distribucién de los derechos patrimoniales de autor” (ver: http://sayco.
org/) y Acinpro es la asociacién colombiana de intérpretes y productores fonograficos que se encarga de
“gestionar y distribuir los derechos de la comunicacién publica de la musica fonograbada” (ver: https://
www.acinpro.org.co/).



Ademas, la incorporacion de la radio ha agudizado conflictos de poder, al
interior y al exterior de los grupos. Al interior, se han presentado dificulta-
des entre los comunicadores o productores de contenidos y las autoridades
indigenas por la perspectiva critica, los fines de las emisoras o el tipo de
contenidos; al exterior se han observado disputas entre distintas comuni-
dades por recursos.

En sintesis, el autor propone una visién critica frente a la labor del Estado
en el acompafiamiento, regulacién y apoyo de las emisoras indigenas, aunque
destaca la labor de la radio para el fortalecimiento de proyectos colectivos, su
analisis devela las tensiones y contradicciones de la presencia de un medio
de comunicacién en las comunidades indigenas. Para el autor, la interven-
cion del Estado en estos procesos puede caracterizarse como una politica
neoliberal cultural, que delega la responsabilidad de determinados servicios
publicos en manos de los propios ciudadanos.

Estos estudios subrayan las contradicciones entre las politicas estatales
y la implementacién de los proyectos mediaticos en las comunidades indi-
genas. Cortés (2019a) asume una perspectiva critica acerca de la implemen-
tacion de la radio, aunque reconoce las potencialidades que tiene, también

advierte sobre las ambigiiedades del Estado y las tensiones que genera.

Estudios sobre la relacién entre la radio,
el conflicto armado y el Estado

La relacion entre la radio, el conflicto armado y el Estado ha sido explo-
rada por Murillo (2008; 2010), a partir del andlisis de radio payumat (pueblo
nasa), una estacion local de la Asociacién de Cabildos del Norte del Cauca.
Desde su perspectiva, radio payumat es un ejemplo de esfera publica en el
contexto del conflicto armado, porque se constituye en un espacio abierto,
pluralista, participativo que facilita la discusion, el debate, la cultura de la
intervencidon ciudadana y la accidn directa. El trabajo de revision documen-
tal y etnografica permite trazar la historia de la emisora, sus vinculos con
el movimiento de base, con el activismo social, con sus posturas politicas

y con la forma como ha operado como una herramienta interna para la



organizacién y como un vehiculo para la denuncia y la resistencia. En este
caso, la radio ha permitido construir una agenda informativa propia, ademas
de divulgar el mensaje de la lucha del pueblo indigena hacia afuera.

En el entrecruce de la presién de los grupos armados, de la explotacion
econdmica y de la discriminacién, la radio ofrece posibilidades para ampliar
los horizontes colectivos del pueblo indigena nasa. La posicién de Murillo
(2008; 2010) exalta los rasgos y posibilidades de la emisora indigena como
esfera publica.

En sintesis, los estudios ubicados en esta tendencia subrayan la importan-
cia de la radio para las comunidades indigenas porque se constituye en un
medio que potencia los procesos identitarios, culturales y de visibilizacién
de su lucha, no obstante, también evidencian las tensiones que se generan
con su incorporacion tanto al interior como al exterior del grupo. Asumir una
perspectiva comparativa, favorece observar la diversidad y variabilidad de
las respuestas de los pueblos indigenas frente a la radio, seguin sus practicas

ancestrales, posiciones politicas y culturales.

Lo indigena en medios informativos

Esta tendencia tiene como antecedente un trabajo realizado por autores
colombianos que no se incluyé en el corpus porque fue publicado en una
fecha anterior a la definida para la busqueda, pero que sienta las bases para
la indagacion de la representacion de lo indigena en los medios informa-
tivos: la representacion de lo indigena en los medios de comunicacién. En
minga con los pueblos indigenas y por el derecho a su palabra (Gonzélez y
Arteaga, 2005). El trabajo de Gonzalez y Arteaga (2005) se realiz6 de manera
conjunta entre la Universidad del Valle y los pueblos indigenas kokonuco,
totord, yanacona, guambiano y nasa. El estudio distingue los mecanismos
y formas empleadas por los medios para hacer referencia los indigenas y
se centra, principalmente, en la informacién noticiosa. Se llevé a cabo un
trabajo de tipo comparativo del tratamiento noticioso de la prensa, la radio
y la television sobre lo indigena y se encontré que se recurria a los estereo-

tipos, predominaba el uso de fuentes oficiales y se tendia a criminalizar o



victimizar a estos grupos, entre otros aspectos. Identifica diferentes “fun-
ciones de la representacion mediatica” hacia lo indigena utilizada por los
medios: 1. Omisién, de eufemizacidn y de invisibilizacidn, 2. Colectivizacion,
3. Victimizacién 4. Criminalizacion, 5. Segregacion y exclusion, 6. Defensa y
revaloracion, 7. Arcaizacidn, y 8. Cosificacién. Cada una de estas categorias
alude a la manera como los medios de comunicacion construyen la informa-
cién noticiosa sobre los indigenas, y en general, se observa un tratamiento
periodistico que enfatiza en aspectos problematicos o negativos.

En esta tendencia se ubican dos articulos uno de Cortés (2016) y otro de
Salazar (2018). Ambos publicados en revistas nacionales. Los autores son
de nacionalidad colombiana, uno adscrito a la Universidad de California
(Estados Unidos), en calidad de estudiante de doctorado y el otro a la
Corporacién Universitaria Minuto de Dios -UNIMINUTO (Neiva). La tabla

registra los trabajos por aflo.

Tabla 2. Publicaciones resultado de investigacién sobre la
representacion de lo indigena en medios informativos, por afio

Aifo Articulo Revista Nacional Total
2016 1 1
2018 1 1

2 2

Fuente: elaboracion propia.

Estos articulos comparten en comun el interés por examinar la represen-
tacion de las movilizaciones indigenas elaboradas por el periodismo colom-
biano, con el propésito de develar los mecanismos, a través de los cuales los
medios de comunicacion hegemonicos producen informacion noticiosa sobre
la poblacién indigena y de evidenciar las causas asociadas a las decisiones
de estos medios y sus periodistas.

Cortés (2016) realiz6 un analisis de contenido de articulos publicados en

los diarios nacionales El Espectador y El Tiempo y de las emisiones de los



noticieros de los canales de televisién privados como Caracol y RCN', sobre
la Minga de Resistencia Social y Comunitaria en el afio 2008 y la del 2009".
A partir de los datos, Cortés (2016) encontrd que la informacién noticiosa
de diarios y noticieros tendié a reproducir la criminalizacién de las protestas
realizada por el Gobierno nacional, a replicar la versién oficial de los hechos
y a invisibilizar las movilizaciones (Cortés, 2016), ademas, destacé la labor
de algunos columnistas de opinién que apoyaron el movimiento indigena.
Para explicar los problemas de la representacion de las marchas indige-
nas, el autor propone tres causas: 1. El monopolio de los medios de comu-
nicacién que puede relacionarse con la injerencia de determinados grupos
economicos y sus intereses politicos en la definicion, produccién y cubri-
miento de los hechos noticiosos. 2. Los problemas de la practica del perio-
dismo, vinculados a la violencia fisica perpetrada contra los periodistas, la
censura, las malas condiciones laborales y la pobre calidad de la capacitacién
en la profesion (Cortés, 2016) y 3. Afinidad ideoldgica del periodismo y el
poder, la cercania de la labor periodistica a las élites politicas que histérica-
mente han rechazado a las minorfas étnicas (Cortés, 2016). La identificacién
de estas causas, le lleva al autor a plantear que el problema de la represen-
tacion de las movilizaciones indigenas es un asunto de orden estructural y

no depende de una coyuntura en particular.

10 Ante la dificultad de acceder a las emisiones de los noticieros en los archivos de los canales de televisién,
el autor recurrié a los archivos recolectados por el Tejido de Comunicacion de la Asociacién de Cabildos
Indigenas del Norte del Cauca (ACIN).

' La Minga de Resistencia Social y Comunitaria del 2008 fue convocada por organizaciones como la ONIC
(Organizacién Nacional Indigena de Colombia), CRIC (Consejo Regional Indigena del Cauca) y ACIN
(Asociacién de Cabildos Indigenas del Norte del Cauca), se llevé a cabo entre el 12 de octubre y el 25
de noviembre del 2008 en diferentes departamentos de Colombia y se calcula que participaron entre
sesenta mil y cuarenta y cinco mil indigenas. Tenia como propdsito denunciar procesos de despojo de
las comunidades y proponer una agenda politica alternativa sobre el Tratado del Libre Comercio, contra
el despojo, las reformas constitucionales que desfavorecian a estos grupos, y por la construccién de
una agenda de los pueblos. La movilizacién del 2009 fue promovida por aspectos como: 1. El respeto de
los derechos humanos y el “buen nombre” del movimiento indigena 2. Respeto por las declaraciones
internacionales, acuerdos y convenios, en particular, la Declaracién de la ONU sobre los Derechos de los
Pueblos Indigenas 3. La suspensién y revocacién de la legislacién de desalojo, la cual estd estrechamente
ligada con los tratados de libre comercio (Cortés, 2016).



Salazar (2018) analiza y contrasta el cubrimiento periodistico sobre la
Minga de Resistencia Social y Comunitaria en el 2008, la recuperacion del
cerro El Berlin en el 2012 y las Mingas de Liberacion de la Madre Tierra
realizadas en el Huila entre el 2012 y 2013, llevado a cabo por medios de
comunicacién nacionales en su versién digital (El Tiempo, El Espectador,
Revista Semana, Caracol y RCN), por medios locales del Huila (Opanoticias
y La Nacion), y por colectivos y organizaciones indigenas, (el Tejido de
Comunicacién Asociacién de Cabildos Indigenas del Norte del Cauca y el
Tejido Colectivo Viento de Comunicacion, en el Huila). El interés es exami-
nar los procesos de deslegitimacion y estigmatizacién de las movilizaciones
indigenas a través de los discursos de los medios de comunicacién hege-
monicos y contrastarlos con el cubrimiento de los hechos realizado por los
colectivos de comunicacién indigenas.

Tedricamente, el estudio se sustenta, principalmente, en concepciones
sobre la movilizacién social de Tilly (1978) y Lebot (2013) de la comunicacién
resistente y emergente de Kaplin (2012) en la visién sobre los medios como
aparatos ideoldgicos del Estado de Althusser (1988) la nocién de estigma de
Goffman (2006) y la concepcidén sobre comunicacién desde la perspectiva del
pueblo nasa, de acuerdo con los planteamientos de Almendra y Rozenthal
(2013).

Ahora bien, en cuanto a la metodologia utilizada fue de tipo cualitativo,
se realizo etnografia virtual, antropologia tecnoldgica, analisis de contenido
de los medios y entrevistas a los indigenas sobre la comunicacién indigena.
A partir del analisis, Salazar (2018) se plantea que los medios de comunica-
cion nacionales y locales estigmatizaron, deslegitimaron, criminalizaron,
descontextualizaron e invisibilizaron las marchas indigenas. En cambio, los
colectivos de comunicacién indigenas expusieron los argumentos sobre los
que se fundamentaban las movilizaciones, denunciaron la violencia ejer-
cida contra ellos y desvirtuaron la informacién que provenia de las fuentes
oficiales.

Los trabajos de Cortés (2016) y de Salazar (2018) coinciden en asumir

una perspectiva critica frente al cubrimiento periodistico realizado por los



medios de comunicacién hegemdnicos, porque reproducen las versiones

oficiales y no indagan la vision de los hechos de los pueblos indigenas.

Estudios sobre la produccion
audiovisual indigena

En Colombia existe una amplia produccién audiovisual indigena'? que
se expresa en festivales', reconocimientos o premios nacionales e interna-
cionales', colectivos®™, procesos de formacién® y que para su desarrollo ha
contado con el apoyo del EstadoV, de organizaciones internacionales y de la
academia, sin embargo, y a pesar, del avance en la realizacién audiovisual,

esta ocupa un lugar bastante marginal para los agentes vinculados a los

2 Sobre filmografia indigena consultar Cuadernos de Cine Colombiano 17A y 17B del afio 2012, el trabajo
de Mateus (2013) y el listado consignado en Mora (2015, pags. 221-225).

3 Ejemplos de estos festivales o muestras son: Muestra de cine y video indigena en Colombia Daupard
(https://daupara.org/), Festival de cine indigena en linea (https://es.iyil2019.org/festival-de-cine-indige-
na-en-linea-oiff/), Festival internacional de cine y video indigena organizado por la CLACPI (Coordinadora
latinoamericana de cine y comunicacién de los pueblos indigenas: https://clacpi.org/)

" Algunos ejemplos de los reconocimientos y premios son: El documental Ushui, la luna y el trueno,
producido por el Colectivo Bunkuaneiuman de la Organizacién Golkushe Tayrona, fue seleccionado para
participar en el ImagineNATIVE Film + Media Arts Festival de Toronto en el 2019 (Canad4). El docu-
mental: El pais de los pueblos sin duefios obtuvo el Premio Nacional Documental nacional otorgado por
el Ministerio de Cultura de Colombia (2009). El video del pueblo kankuamo, Mujeres que tejen cultura,
recibi el premio India Catalina, del Festival de cine de Cartagena (2011), El documental Ushui recibi6 el
premio mejor documental en el festival Alucine Latin Film & Media Arts Festival (2017).

> Mora (2012), menciona algunos de estos colectivos: Tejido de Comunicacién de la Asociacién de
Cabildos Indigenas del Norte del Cauca, ACIN (pueblo nasa). Colectivo Zhigoneshi de la Organizacién
Gonawindua Tayrona de la Sierra Nevada de Santa Marta (pueblos wiwa, kogui y arhuaco). Fundacién
Cineminga (pueblo nasa). Fuerza de Mujeres Waytu (pueblo waytu). Organizacién Indigena Yanama
(pueblo waytu). Organizacién Indigena de Antioquia (pueblos embera, kuna tule y sent). Fundacién Nasa
Wala (pueblo nasa). Colectivo de Comunicaciones del Territorio Tamabioy (pueblos kamentsa e inga).
Programa de Comunicaciones del pueblo misak (pueblo misak). Kankuama TV (pueblo kankuamo).
Producciones Tawa Inti Suyu (pueblo cofan). Colectivo de Comunicacién del Territorio Quillasinga
(pueblo quillasinga). Nuevos Decimeros (pueblo sent1). Grupo de realizadores del Pirad-Parana (pueblos
makuna, barasana, tatuyo). Grupo de Benhur Teteye (pueblos bora y huitoto).

16 Un ejemplo de procesos de formacién de realizadores audiovisuales lo constituye el wayuuLab, labo-
ratorio de cine para indigenas en Colombia, organizado por la Red de Comunicaciones del pueblo wayuu.
17 El Ministerio de Cultura a través de las becas de produccién ha apoyado la realizacién de diferentes
documentales, ver: Banco de contenidos: (https://bancodecontenidos.mincultura.gov.co/Comunicacion-
Indigena/television.html).



circuitos audiovisuales (criticos, productores, directores, distribuidores,
entre otros), en la historia del cine colombiano y en la investigacién acadé-
mica (Mora, 2012).

En la revision se identificaron tres articulos en revistas nacionales', uno
en revista internacional®, siete capitulos en libro nacional® y un libro nacio-
nal. Los autores son de nacionalidad colombiana, tres de ellos se encuentran
vinculados a universidades nacionales (Universidad del Valle y uno de los
autores ha participado como docente en diferentes universidades del pais),
otro estd en la universidad en Francia (Universidad Francois-Rabelais de
Tours) y seis participan directamente en distintos colectivos u organizacio-
nes dedicadas a la exhibicidén, produccion o realizaciéon audiovisual, cuatro
de ellos son indigenas con formacidn en distintas areas de conocimiento?.

La tabla registra las publicaciones por afio.

'8 Cuadernos del cine colombiano editado por la Cinemateca Distrital y el Instituto Distrital de las Artes
-Bogot4 (IDEARTES).

19 Revista chilena de antropologia visual.

% Seis de los capitulos resefiados pertenecen a una misma publicacion: Poéticas de la resistencia. Video
indigena en Colombia. Este libro se deriva de la Beca de investigacion de la imagen en movimiento en
Colombia (Cinemateca Distrital y del Instituto Distrital de las Artes-Bogota) y de la Beca de investigacién
en cine y audiovisual en Colombia de la direccién de cinematografia del Ministerio de Cultural en el 2012.
2 Ismael Paredes (comunicador social y periodismo), Ketty Fuentes (sociologia), Fernanda Barbosa
(Trabajo social-maestria en Cooperacién Internacional y Gestién de Proyectos Sociales), Daniel Maestre
(experiencia en Derechos Humanos y Justicia Comunitaria).



Tabla 3. Publicaciones resultado de investigacién sobre
produccién audiovisual indigena, por afio

Articul
. Articulo Revista rtl?u ° Capitulo de B .
Afio . Revista . X Libro nacional Total
Nacional . libro nacional
Internacional
2011 1 1
2012 3 3
2013 1 1
2014 1 1
2015 6 6
Total 3 1 7 1 12

Fuente: elaboracién propia.

A partir de los datos, es posible ubicar cuatro grandes problematicas que
han sido abordadas por los trabajos: 1. La historia del video y el cine indigena.
2. Las especificidades de la produccién audiovisual indigena. 3. El problema

de la representacion y la auto representacion, y 4. Las audiencias indigenas.

Historia del cine y el video indigena

En este grupo se ubican los trabajos que permitieron elaborar una apro-
ximacion histdrica o la reconstruccion de la experiencia de la produccion
audiovisual indigena, considerando materiales producidos por agentes exter-
nos o por las comunidades.

Los estudios de Mateus (2012; 2013)* permiten construir un panorama de
la produccion del cine y el video indigena en el pais, a partir de la revision de
filmografia y del analisis de los cambios de las formas de representacién. Se
identifican tres etapas: 1. El descubrimiento del indigena por el cine nacional
(1929-1964). En esta fase, la poblacién indigena ocupa un lugar secundario
en las producciones o son representados como sujetos que requieren ser

evangelizados. 2. Redescubrimiento del indigena por el cine (1968-1980).

2 E] libro El indigena en el cine y el audiovisual colombianos: imdgenes y conflictos tiene como base la
publicacién de la autora titulada: L 'Indien dans le cinéma et [’audiovisuel latino-américains: images
et conflits.



Se realiza una valoracién de lo indigena y empieza a ganar protagonismo
en la produccién audiovisual. 3. Etapa contemporanea (desde la década del
ochenta). Los pueblos indigenas comienzan a producir contenidos audiovi-
suales propios o en colaboracién con otros y someten en cuestiéon las mane-
ras de ser representados y de auto representarse.

Por otra parte, se encuentran trabajos elaborados por integrantes de
colectivos de produccién audiovisual indigena que permiten trazar en el
tiempo los recorridos, tematicas e intereses de estos grupos y también acce-
der a sus reflexiones y desafios. Maestre-Villazén y Fuentes-Bolafios (2015)
exponen algunas consideraciones sobre la memoria audiovisual del pueblo
kankuamo, su participacion en la produccion del documental Sagas, muje-
res de sabiduria del pueblo wiwa y un balance de la experiencia del canal
comunitario Kankuama TV. Paredes (2015) presenta el canasto audiovisual
de pueblos amazdénicos compuesto por ocho producciones audiovisuales.
Relata el proceso de realizacion de cada una de estas piezas, sus tematicas,
objetivos y retos.

Aunque los trabajos mencionados en este apartado no pretenden elaborar
una historia del video o del cine indigena, en sentido estricto, aportan a su
construccion en la medida en que permiten rastrear el recorrido y transfor-

maciones de las experiencias audiovisuales en el tiempo.
Especificidades de la produccién audiovisual

Las investigaciones de esta tendencia se ocupan de examinar las carac-
teristicas, modalidades y tensiones de la produccién audiovisual indigena.
La discusidn gira alrededor de tres problematicas: 1. La epistemologia de lo
audiovisual indigena. 2. El problema de la representacién y autorepresen-

tacion. 3. Memoria, identidad y resistencia.
La “epistemologia” de lo audiovisual indigena

La cuestion sobre la “epistemologia” de lo audiovisual indigena se refiere a
los desafios que implica la construccion de categorias para definir y analizar

los procesos y practicas audiovisuales. Al respecto, Mora (2012; 2015) indica



que se han elaborado distintos intentos para denominar y conceptualizar los
videos y el cine indigena, algunos de ellos pretenden imponerles categorias
propias de otras practicas comunicativas y en otros casos, solo logran cap-
tar algunas de sus particularidades. Han surgido propuestas elaboradas por
actores externos y otras por los propios colectivos de produccién audiovisual
indigena. Como indica Mora (2015), los antropdlogos han utilizado categorias
como video indigena, audiovisual indigena, medios indios o medios aborigenes,
mientras que algunos autores indigenas prefieren dejar de lado la denomi-
nacion de obra audiovisual y prefieren referirse a sus producciones como
materiales de comunicacion o simplemente videos.

Ahora bien, la Coordinadora Latinoamericana de Cine y Video de los
Pueblos Indigenas (CLACPI) (como se cité en Ledn, 2017) propuso la

siguiente denominacion:

Para las organizaciones y los individuos que componen CLACPI,

el cine y/o video indigena incluye obras, y sus directores y cineas-
tas, que aplican un firme compromiso de dar voz y vision digna

del conocimiento, la cultura, proyectos, reclamos, logros y luchas
de los pueblos indigenas. Implicita también esta la idea de que

este tipo de cine y video requiere un alto grado de sensibilidad y

la participacion activa de las personas que aparecen en pantalla.
Dicho de otro modo, el cine y video indigena intenta utilizar esta
poderosa herramienta para fomentar la auto-expresion y fortalecer

el desarrollo real de los pueblos indigenas. (Cérdova, 2011, p. 86)

La propuesta de CLACPI ha reunido cierto consenso, sin embargo, el
debate se ha mantenido abierto, debido a la variabilidad y diferencias de las
producciones, los pueblos indigenas, los contextos, las perspectivas de los
actores implicados e incluso el hecho de que esta practica es relativamente
reciente.

En ocasiones, los conceptos enfatizan en los usos, en los propdsitos, en
los realizadores o en las estéticas. Esta discusion sobre las categorias para

definir la produccion audiovisual indigena en Colombia es consistente con



debates en otros contextos. Por ejemplo, Mora (2015) indica que se ha inten-
tado conceptualizar el cine y video indigena utilizando términos como video
comunitario, cine imperfectoy cine doméstico. Ledn (2017) sefiala que se han
propuesto conceptos como, cine del cuarto mundo (Shohat y Stam, 2002),
medios indigenas (Ginsburg, 1991) y estéticas enraizadas (Cérdova, 2011).
Frente a este panorama, Ledn (2017) propuso el concepto de prdcticas audio-

visuales indigenas:

La nocion de practicas audiovisuales designa el uso de tecno-
logias audiovisuales por parte de sujetos indigenas (individuos,
colectivos, multitudes en diaspora) que piensan, actian y crean,
desde cosmovisiones y epistemologias diversas, en el contexto de
comunidades post-tradicionales que desafian los binarismos del
pensamiento moderno-colonial: arte/artesania, comunidad/indivi-
duo, ancestral/contemporaneo, politica/estética, popular/letrado,

alternativo/masivo, hegemonico/subalterno. (pp. 84-85)

A pesar de las diferencias entre las conceptualizaciones, lo que pretenden
estas propuestas, de una u otra manera, es reconocer la especificidad de lo
audiovisual indigena, que supone: procesos particulares de apropiacién de
las tecnologias de comunicacién, de produccién de narrativas y relatos, de
circulacion de contenidos, y unos fines ligados a la cosmovisién de un pue-
blo indigena, a sus practicas culturales, a sus lenguajes y a sus luchas por el
reconocimiento, identidad, memoria y resistencia.

Esta discusion es relevante en la medida en que lo que esta en juego es
la identificacion de los rasgos diferenciadores de la produccion audiovisual
indigena, aspecto sobre el que hay algunos acuerdos. Por ejemplo, para Mora
(2015) las caracteristicas mas relevantes del video indigena son las siguien-
tes: 1. Expresion de raices propias de un pueblo indigena. 2. Vinculado a pro-
cesos de agenciamiento politico y a la defensa de los derechos. 3. Dirigido a
audiencias propias y a publicos solidarios. 4. Elaborado a través de un trabajo
colectivo que se sustenta en decisiones de contenido de la comunidad y a

su servicio. 5. Busqueda de un lenguaje propio, auténomo, independiente y



descolonizado. 6. Orientado por fines educativos. 7. Requiere de apropiacién
de herramientas tecnoldgicas. 8. Comprometido con la cosmogonia de los
pueblos indigenas.

La discusidn sobre la conceptualizaciéon ha estado ligada con la de los
marcos tedricos desde donde estan estas producciones. Esta reflexion ha
sido planteada por Mora (2012) quien propone considerar un enfoque inter-
disciplinario que involucre distintas perspectivas tedricas y abordajes meto-
dolégicos, como la critica decolonial, los estudios culturales, la filosofia,
la sociologia de los medios de comunicacién, la semiologia, la dimension
politica del cine y la cultura visual, entre otros; ademas, indica que el estudio
del video y el cine indigena exige examinar la relacién entre la introducciéon
de tecnologias de produccion audiovisual, la visibilizacién de las identida-
des étnicas que posibilita el uso de esas tecnologias y las demandas de los
pueblos indigenas acerca de las politicas de comunicacién (Mora, 2012).
Esto obliga a su vez a analizar narrativas, contextos de creacion, los agencia-
mientos y tensiones en relacion con la construccion y puesta en marcha de
las politicas publicas de comunicacién. Mora (2012) plantea tener en cuenta
cuatro lineas complementarias para el analisis de estas practicas: 1. Tensiones
del multiculturalismo en la produccion audiovisual indigena, es decir, las ten-
siones surgidas entre el reconocimiento del Estado a los pueblos indigenas, la
distancia de determinados agentes del campo cinematografico frente a estas
producciones, y el interés de algunos colectivos por permanecer por fuera de
proyectos multiculturales. 2. Desde las estrategias propias de la comunicacion
indigena: los dilemas entre las practicas comunicativas propias y las vincu-
ladas con el uso de las tecnologias de produccién audiovisual. 3. Regimenes
de construccién de la autorepresentacion audiovisual indigena: decisiones
estéticas, éticas, narrativas y de expresion de los autores. 4. Comunicacion
indigena y politica publica: escenarios y conflictos relacionados con la for-
mulacion y puesta en marcha de politicas publicas de comunicacién.

Como se ha observado, los trabajos ubicados en esta tendencia se encar-
gan de subrayar la necesidad de someter a discusién las categorias y enfo-

ques tedricos existentes para conceptualizar y examinar el video y el cine



indigena, considerando que se trata practicas y procesos particulares y

situados.
El problema de la representaciéon y autorepresentacion

Los trabajos que se ocupan de la representacion y autorepresentacion
tienden a orientarse por preguntas como: ;quién representa a quién, con
qué intencidn, con qué lenguaje y en qué contexto? (Mora, 2015a). Estas
cuestiones implican interrogarse sobre los objetivos, la autoria, los relatos,
las convenciones, los espacios, procesos, actores sociales y tiempos a los que
hacen referencia las producciones audiovisuales indigenas. Estos estudios se
caracterizan por examinar las convenciones narrativas y estéticas de las pie-
zas producidas sobre o por los pueblos indigenas (Mora, 2014; 2015a; 2015b),
asi como los consensos y mediaciones simbélicas de la comunidad para
relatar determinados sucesos, personajes o acciones. De forma continua, se
evidencian las tensiones entre los regimenes hegemonicos de la representacion
y los modos de representacion construidos por la propia comunidad, de igual
forma, se manifiestan los dilemas éticos y politicos, asi como las disputas
entre las dinamicas de visibilizacién - invisiblizacién, y de legitimacién-des-
legitimacion de imégenes y relatos.

Mora (2014) analiza algunos documentales elaborados sobre o por el pue-
blo nasa ubicado en el departamento del Cauca, los diferentes dispositivos
utilizados para narrar las marchas, los conflictos por la tierra, la tragedia
natural, los asesinatos de los lideres y también, sus utopias, relatos miticos y
practicas ancestrales. Propone una reflexion sobre los registros audiovisuales
y las mediaciones interculturales surgidas entre el uso de convenciones del
periodismo, del documental antropoldgico y de las narrativas elaboradas por
la comunidad nasa. De igual forma, expresa la distancia entre el cubrimiento
de los medios de comunicacién hegemdnicos sobre las movilizaciones indi-
genas y la que realiza la comunidad.

En Palabras e imdgenes en el corazén del mundo, Mora (2015b) propone
una reflexion sobre una videografia producida sobre y por pueblos indigenas

que habitan en la Sierra Nevada de Santa Marta, los procesos de apropiacion



de la tecnologia, las estrategias narrativas para registrar los mensajes de los
mamos o lideres espirituales, las amenazas al territorio, las luchas por el
territorio y por la memoria.

Los trabajos sobre la representacion y autorepresentacion destacan que,
en ocasiones, los videos o el cine indigena se dirigen a la propia comunidad
y en otra hacia publicos externos y persiguen distintos objetivos, como lo ha
sefialado Mora (2014, 2015a, 2015b), mostrar la violencia ejercida contra ellos
y la lucha, objetivar la memoria, reparar la tragedia individual y la colectiva 'y
comunicarse con los otros, no obstante, uno de los aspectos mas importantes
es que operan como recursos de agenciamiento politico y no como ejercicios
de creacion artistica.

Estos trabajos se esfuerzan por revelar las operaciones discursivas y
narrativas para relatar las experiencias vitales y la cosmovisién de los pue-
blos indigenas.

En esta tendencia, cabe destacar el trabajo de Barbosa (2015) quien pro-
pone una reflexidén que contrasta la importancia de las mujeres indigenas
en los procesos comunicacionales y culturales de sus comunidades y las
dificultades que tienen para acceder a los recursos formativos, técnicos,
financieros y materiales para producir y representar sus propias historias.
De igual manera, analiza producciones audiovisuales realizadas por mujeres
indigenas (Mu Drua, En mi idioma, La nueva casa de Hilda, El retorno del
Cubai, Licenciatura en pedagogia de la madre tierra), entrevista a algunas de
sus realizadoras y a integrantes de los circuitos de produccién audiovisual
en el pais, para destacar el tipo de historias que narran estas mujeres, las
tematicas que abordan y los desafios que tienen para representar los proble-
mas relacionados con la “pérdida de la cultura”, los desarraigos y también
de las practicas ancestrales y fortaleza de sus pueblos. En este caso, lo que
destaca Barbosa (2015) es que la representacién y autorepresentacién de lo
indigena debe ser examinado considerando la equidad de género, un reclamo
que ha ido ganando espacio a través de los encuentros de mujeres indigenas

realizadoras audiovisuales y en los circuitos de produccién audiovisual.



Memoria, identidad y resistencia

Las reflexiones sobre la representacion y autorepresentacion de lo indi-
gena se sustentan en una discusion sobre los vinculos de estas producciones
con la memoria, la identidad y los procesos de resistencia. Los videos se
constituyen en dispositivos para activar, condensar, objetivar las memorias
del grupo sobre los recuerdos ignominiosos, las persecuciones, los asesina-
tos, pero también, sobre los ancestros, las utopias colectivas y el buen vivir
(Maestre Villazén y Fuentes Bolafio, 2015). Estos ejercicios de memoria se
vinculan con la reflexién sobre la identidad, sobre las diferencias con los
otros, con las particularidades de ser indigena y adicionalmente y con la
manera como estas tecnologias de produccidn audiovisual participan de
la lucha y resistencia. Al respecto, es importante mencionar el trabajo de
Aguilera y Polanco (2012)* que plantea que la produccién audiovisual hace
parte de lo que el pueblo nasa ha denominado Tejido de Comunicacion y
Relaciones Externas para la Verdad y la Vida, desde el que se concibe la comu-
nicacion integral, en tres sentidos, porque involucra a distintos medios que
se relacionan con las practicas comunicacionales propias, porque todos los
medios pueden confluir en uno solo y porque todos los integrantes del Tejido
estan comprometidos a manejar todos los medios. Desde esa perspectiva, lo
audiovisual se vincula con una estrategia amplia de comunicacién y con la
resistencia, con unos propdsitos especificos, pero considerando las caracte-
risticas del lenguaje audiovisual. Estas decisiones orientadas por el plan de
vida de la comunidad y su perspectiva politica, se relacionan con decisiones
de tipo estético, como privilegiar los testimonios del grupo y no tanto de las

autoridades indigenas o dejar de lado la voz en off.
Audiencias y publicos

En algunos de los trabajos mencionados, aparecen alusiones direc-

tas o indirectas a las audiencias o a los publicos, pero quiza una de las

% La discusion sobre la categoria de resistencia y de imagen-politica se presenta de manera mas amplia
en: Polanco y Aguilera (2011)



aproximaciones mas amplia sobre esta tematica, la presenta Villanueva
(2015) quien a partir de su propia experiencia y la del Tejido de Comunicacién
de la ACIN, elabora una reflexién sobre las interacciones de las audiencias
con la produccién audiovisual indigena. Para Villanueva (2015) es necesa-
rio considerar que el cine y el video indigena circula a través de diferentes
espacios, con distintos formatos y propésitos, por ejemplo, en escuelas con
fines pedagdgicos, en tribunales de justicia como material de apoyo para
realizar denuncias o defensa de derechos humanos, en muestras y festivales
o a través de internet para visibilizar determinados procesos o en los resguar-
dos para fortalecer el uso de la lengua y potenciar la memoria, entre otros.
Estos diferentes usos sociales de lo audiovisual se articulan con modalidades
distintas de la interaccion de las audiencias con estos contenidos. A pesar
de la multiplicidad de las audiencias, Villanueva (2015) las clasifica en dos:
interna y externa. La audiencia interna se caracteriza por asumirse en plural,
como colectivo o comunidad, al igual que los realizadores y por establecer
entre ellos interacciones constantes para formarse mutuamente y para darle
forma al relato, a los cddigos propios, a su historia, contada en muchas oca-
siones en su propia lengua y que no es accesible para publicos externos. Tal
vez, ese dialogo entre los productores y sus audiencias es uno de los rasgos
mas significativos de este tipo vinculos, porque se trata de la construcciéon
conjunta de regimenes simbélicos de representacion y autorepresentacion.

Por su parte, las audiencias externas se ubican en diferentes registros,
segun los contextos y objetivos, en algunos casos, cercanas a las demandas
y necesidades de los pueblos indigenas y en otras, con una interlocuciéon
problematica frente a sus propuestas.

En sintesis, la investigacion sobre la produccién audiovisual indigena se
ha concentrado en discutir los asuntos sobre la epistemologia de lo audio-
visual, la historiografia, la representacion, la memoria, la identidad y las
audiencias. Se observa la participacion de colectivos indigenas en la reflexion
y sistematizacion del proceso de produccion audiovisual y en esa medida,
se someten a discusion los métodos y marcos de las ciencias sociales para

pensar estos asuntos.



Estudios sobre tecnologias de
comunicacion e informacion

Trece publicaciones fueron agrupadas en la tendencia de tecnologia
de comunicacién e informacidn, aunque algunas hacen referencia a otros
medios, privilegian la reflexion sobre este tipo de tecnologias.

Como se registra en la tabla, tres articulos fueron publicados en revistas

nacionales®, siete en revistas internacionales® y tres son libros nacionales®.

Tabla 4. Investigaciones sobre tecnologias de comunicacion e informacién

Articulo Revista

Afo Articulo Revista Nacional Internacional Libro Total
2010 1 1
2011 1 1 2
2014 1 1 2
2015 1 1
2016 1 1
2017 1 2 3
2018 2 2
2019 1 1
Total 3 7 3 13

Fuente: elaboracién propia.

Segun sus objetivos, estos trabajos pueden clasificarse en dos rutas, inves-
tigaciones que exploran el problema de los usos y apropiacion social de las
tecnologias y estudios que analizan la relacién entre los nuevos repertorios
tecnoldgicos y la manera como participan de lo politico en el contexto de las

comunidades indigenas.

 Revistas nacionales: Luciérnaga (Politécnico colombiano Jaime Isaza Cadavid), Revista CS (Universidad
ICESI), Revista desafios (Universidad del Rosario).

% Revistas internacionales: NuestrAmérica, Revista ciencia e interculturalidad, Revista de Comunicacidn,
Revista iberoamericana de ciencia, tecnologia y sociedad, Revista Ambitos, Revista Razén y palabra.

% Los libros fueron editados por las siguientes universidades publicas: Universidad del Valle, Universidad
del Cauca y Universidad de Caldas.



Los trabajos sobre los usos y apropiacién social de las tecnologias de
comunicacion e informacién pretenden develar la manera como estas tec-
nologias se incorporan en la cotidianidad de los pueblos indigenas, en el
ambito escolar y en sus luchas politicas. Se examinan los entrecruces entre
las practicas de comunicacién ancestrales y las derivadas del uso de estas
tecnologias. Interesa comprender la forma como desafian la cosmovision
indigena, como se establecen formas inéditas de uso de estas tecnologias y
también como se generan resistencias. Los abordajes son muy diversos, se
puede enfatizar en la indagacion de las representaciones sociales que estos
pueblos tienen sobre las Tecnologias de la Informacién y las Comunicaciones
(TIC) (Cruz, 2018), en su incorporacidn en las practicas pedagdgicas (Ulcué-
Ulcué, 2018) en las diferentes maneras como se establecen procesos de apro-
piacion y resistencia frente a las TIC (Acosta- Nates, 2014; 2017; Quinchoa
Cajas, 2011) analizar los usos y estrategias para su incorporacién en la comu-
nidad (Paz, 2015, 2017; Norefia, 2014) o examinar la forma como los medios y
las tecnologias de comunicacién participan de procesos de valoracion social
indigena evidenciando la complejidad identitaria de lo indigena (Tobar y
Rodriguez, 2019).

De otra parte, se ubican trabajos enfocados en analizar el uso estratégico
de las TIC para fines politicos y procesos de resistencia (Salazar-Torres, 2016;
2017). Interesa indagar la relacion que se establece entre el empleo de la TIC
y la protesta social que migra a contextos digitales, las disputas simbdlicas
que ahi se producen, la visibilizacion, estigmatizacion o el silenciamiento de
estas luchas, las versiones contradictorias entre los discursos de los medios
hegemonicos y los producidos por la propia comunidad, asi como las dina-
micas que posibiliten que la protesta alcance dimensiones globales.

Los estudios que analizan la relacién entre los nuevos repertorios tec-
nolégicos y la manera como participan de lo politico en el contexto de las
comunidades indigenas, se distancian de la nocién de uso y de apropiaciéon
social porque de esta manera se subraya la concepcién de la tecnologia como
una herramienta o instrumento externo que se incorpora; por el contrario,

estos trabajos plantean que las tecnologias y la sociedad se coproducen. los



repertorios tecnoldgicos se asumen como escenarios, como agentes sociales
que posibilitan la expresién y la creacién (Almendra et al., 2011). A partir
del estudio de la de la ACIN (Asociacion de Cabildos Indigenas del Norte del
Cauca) se plantea que la configuracién de lo politico se produce en medio de
los nuevos repertorios tecnoldgicos y las practicas ancestrales, de estructuras
jerarquicas y de procesos participativos (Unas, 2010; Almendra et al., 2011).
Este abordaje se destaca por el trabajo colaborativo que se establece entre
investigadores y comunicadores indigenas y no indigenas, porque se asume
una perspectiva socioconstructivista materialista que ubica la categoria del
trabajo como fundamental para comprender esa coproduccidén de las tec-

nologias y la sociedad.

Investigaciones sobre comunicacion propia

En esta tendencia se identificaron ocho articulos publicados en espafiol,
seis de ellos en revistas internacionales? y dos en revistas nacionales®. Todos
los autores son colombianos, siete se autorreconocen como indigenas® y par-

ticipan activamente en distintos procesos organizativos de sus comunidades.

% Cinco de los articulos fueron publicados en la revista Ciencia e Interculturalidad de la Universidad de
las regiones auténomas de la costa caribe nicaragiiense (URACCAN). Un articulo fue divulgado a través
de IC Revista cientifica de Informacién y Comunicacién de la Universidad de Sevilla.

# Las revistas son: Educacién y pedagogia (Universidad de Antioquia) y Comunicacién y ciudadania
(Universidad externado).

» Los autores que se autorreconocen como indigenas hacen parte de grupos, colectivos u organizaciones
indigenas y han desarrollado una trayectoria académica en diferentes areas. Ellos son: Vilma Almendra
(pueblo nasa-misak) integrante del tejido de comunicacién-Asociacién de cabildos del norte del Cauca;
Dora Estella Mufioz Atillo (pueblo nasa), Tejido de comunicacién We'jxia Kaa'senxi del cabildo de Corinto
(Cauca); Luz Mery Avirama Calambas, dinamizadora de educacion en el Consejo Regional Indigena del
Cauca; Héctor Silvio Puama Tobar (pueblo sia), orientador dinamizador de la Universidad Auténoma
Indigena Intercultural, UAIIN-PEBI-CRIC; Ana Alicia Chocué Guasaquillo (pueblo nasa), comunicadora
indigena; Sandra Clariza Ruiz Galindez (pueblo kokonuco); Joaquin Viluche (pueblo nasa).



Tabla 5. Publicaciones resultado de investigacion sobre comunicacion propia

Articulo Revista Articulo Revista

Afio Nacional Internacional Total
2009 1 1
2012 1 1
2018 2 2
2019 4 4
Total 2 6 8

Fuente: elaboracién propia.

Los estudios sobre comunicacion propia se caracterizan porque describen
y plantean una reflexion acerca de las practicas ancestrales y las costumbres
que permiten la interaccion entre los humanos, la naturaleza y lo espiritual.
Reconocen la comunicacion en una dimension amplia ligada a la cosmovi-
sion e historia de los pueblos indigenas.

Estos trabajos se sustentan teérica y metodolégicamente en lo que se
denomina Cultivo y Crianza de Sabidurias y Conocimientos (CCRISAC) que
se constituye en una perspectiva de investigacion elaborada en el marco de
la Red de Universidades Indigenas Interculturales y Comunitarias de Abya
Yala (RUIICAY)®, de la cual hacen parte 11 universidades de diferentes pai-
ses latinoamericanos, como Argentina, Bolivia, Colombia, Ecuador, México,
Nicaragua y Panama (Zapata Webb, 2018)*. La historia de estas instituciones
esta vinculada a las acciones de los grupos indigenas, afrodescendientes o
movimientos sociales y comparten su interés por construir un modelo edu-

cativo acorde con dicha historia.

* La red de Universidades Indigenas Interculturales y Comunitarias de Abya Yala se constituye en el
2018 con el propdsito de aportar a la construccién de sistemas de educacién superior alieneadas con los
principios del “buen vivir y la construccién de ciudadanias interculturales de los pueblos en estrecha
armonia con la naturaleza y la gran madre tierra” (Zapata Webb, 2018)

3 Universidad de las Regiones Auténomas de la Costa Caribe Nicaragiense URACCAN (Nicaragua),
Pluriversidad Amawtay Wasi (Ecuador), Universidad Auténoma Indigena Intercultural UAIIN (Colombia),
Universidad Boliviana Aymara (Bolivia), Universidad Boliviana Quechua (Bolivia), Universidad Boliviana
Guarani (Bolivia), Universidad de los Pueblos del Sur (UNISUR México), Oficina Pueblos Indigenas-
Universidad de Panama (OPINUP Panama), Instituto de Educacién Superior Intercultural, Campinta
Guazu, Gloria Peréz (Argentina), Universidad IXIL (Guatemala), Universidad de Venezuela (Venezuela).



El CRRISAC comprende el conocimiento como un proceso de produc-
cion colectiva, enraizado en los saberes ancestrales y en la oralidad, asume
la realidad desde una perspectiva holistica que incluye a la madre tierra, a
todos los seres vivos y a los espirituales (CRIC, 2021) . Considera que existen
multiples metodologias sustentadas en la forma como cada pueblo indigena
concibe, siente y vive el conocimiento. Se fundamenta en el territorio, en la
familia, en lo comunitario, en lo politico, en las practicas ancestrales, en lo
espiritual y en la cosmovision de cada pueblo indigena. Pretende contribuir
a empoderar a la comunidad, a la defensa del territorio y a la lucha politica.

Se orienta por los siguientes principios (Consejo Regional Indigena del
Cauca, 2021): territorio, espiritualidad, comunitariedad, reciprocidad, rela-
cionalidad, complementariedad, el cuidado de la vida, la palabra que vin-
cula la ley de origen, palabra de origen, derecho mayor, derecho propio y
ley natural.

Los trabajos identificados en esta tendencia pueden ser agrupados en
dos rutas, aquellas investigaciones que exploran las practicas de comuni-
cacion propia y las que examinan la relacion entre comunicacion propia y

educacidn.

Prdcticas de comunicacion propias

Las investigaciones ubicadas en este grupo, plantean una indagacion y
reflexion sobre las practicas de comunicacién ancestrales, el sentido comu-
nitario y politico que tienen para cada pueblo y sus conexiones con la iden-
tidad, el territorio y su lengua, ademas, tienden a destacar el rol que juegan
las mujeres en estos procesos.

Muifioz- Atillo (2018) presenta una reflexion acerca de la comunicacién
desde y con la madre tierra (uma kiwe) sefialando que desde la cosmogonia
nasa, esta es la base para la convivencia armonica con los seres y energias.
Describe diferentes formas de comunicacién propia como la tulpa, la minga
o la comunicacidn con los seres animales, los nueve sentidos identificados
por los nasa (mirar observar, tener atento el oido, oler, saber tocar, saber

saborear, palpar, las sefias las pulsaciones del cuerpo), los espacios y tiempos



para la comunicacion. En este caso, se asume la comunicacién como una
manera de liberar a la madre tierra y conectarse con ella.
Avirama-Calambas (2018) reivindica la practica del trueque para el pue-
blo kokonuco como una forma de comunicacién propia, de intercambio de
saberes, de dialogo, que supera la dimension de lo mercantil o econémico y
en la que las mujeres participan activamente. Puama-Tobar (2019) resalta
el rol de la mujer del pueblo sia para el desarrollo y ejecucion de distintas
practicas de comunicacién propia (pintura, tejido, musica, entre otras) y la
manera como se vinculan a su identidad. Chocué -Guasaquillo y Ramos -
Pacho (2019) describen la importancia del tul para el pueblo nasa, el espacio
familiar donde habitan los espiritus (ksxa'w) y es posible comunicarse con
ellos. El tul sirve de fundamento para comprender las relacion que establecen
con la naturaleza. Ruiz -Galindez y Viluche (2019) analizan los sitios sagra-
dos como espacios ligados a los saberes ancestrales, a la historia, a la cultura
y como poseen o estan ligados formas de comunicacién propia. Evidencian
un proceso progresivo de desaparicién de estos sitios y la importancia que
tienen para los kokonucos. Martinez y Guerrero (2019) describen varias for-
mas de comunicacion, sentidos, espacios y simbolos de comunicacion propia
del pueblo nasa, como los suefios y diferentes rituales. La mayoria de estos
trabajos se sustentan en un dialogo permanente con los sabedores ancestra-
les, con los mayores y mayoras, con la comunidad, porque el conocimiento

sobre la comunicacidn se construye de manera colectiva o comunitaria.

Relacion entre comunicacion
propia y educacion

Las investigaciones que examinan la relacién entre comunicacién propia
y educacion se caracterizan por tomar una posicion critica frente a la educa-
cién tradicional que desconoce las especificidades de los pueblos indigenas
y que promueve metodologias de enseflanza-aprendizaje homogenizadoras,
o que solo validan los saberes no indigenas y las practicas o discursos aso-
ciadas a ella.



Se enfatiza en la dimension politica de la comunicacién y de la educacion
propias, y en su participacion en los procesos de resistencia y de reivin-
dicacién de los derechos de los pueblos indigenas (Almendra, 2009; 2012;
Almendra y Rozental, 2013).

Estos trabajos asumen una perspectiva decolonial y ponen en discusion
los procesos de produccién y circulacién de los conocimientos, los medios
de comunicacién hegemonicos, las asimetrias y brechas comunicacionales,
las diferentes formas de explotacion y devastacién de la naturaleza en un
sentido amplio.

Se destaca la participacion juvenil en estos procesos, asi como los intentos
por articular los relatos cosmogoénicos a la lectura de las luchas sociales del
tiempo presente. La comunicacion propia se propone como un escenario de
convergencias orientado a la optimizacién de los recursos para la represen-
tacion de lo indigena en escenarios deliberativos donde histéricamente se

les ha identificado como opositores del desarrollo nacional.

Conclusiones preliminares

En la investigacidn sobre la comunicacién indigena en Colombia se obser-
van tres desplazamientos 1. La transicion de la investigacion realizada por
expertos de las ciencias sociales a expertos de las propias comunidades indi-
genas y de un trabajo colaborativo entre ambos. 2. El desplazamiento hacia
la perspectiva decolonial 3. El reconocimiento de las practicas comunicativas

indigenas que rebasan a los medios de comunicacién.
La democratizacion de la experticia y la autoria

Como pudo observarse, en el periodo de tiempo analizado se presenta
un desplazamiento y transformacion de la autoria de la investigacion, el
predominio de los investigadores no indigenas va cediendo el paso a una
fuerte presencia de investigadores indigenas o a la colaboracion entre ambos.
Estos, ademas, se caracterizan por hacer parte de colectivos, organizacio-
nes y procesos ligados a la comunicacion de sus respectivos pueblos y por

participar activamente en las luchas por la reivindicaciéon de sus derechos.



Este desplazamiento viene acompafiado de proyectos de educacién propia
surgidos en redes nacionales e internacionales, asi como de la emergencia
y consolidacion de plataformas tedrico -metodolégicas para fundamentar
la investigacién y produccién de conocimiento desde la cosmovision de los
pueblos indigenas. Estos hechos parecen aludir a procesos de institucionali-
zacion de un subcampo de la comunicacion indigena que vincula la dimen-
sion politica de la comunicacién y la educacion.

También, se evidencia la necesidad de abrir un didlogo entre las distintas
maneras de pensar, concebir y estudiar la comunicacion indigena y poner
en discusion los marcos de interpretativos empleados para la investigacién

y que al parecer exigen enfoques interdisciplinarios e interculturales.

Diversidad tedrica y el desplazamiento
hacia la perspectiva decolonial

Uno de los rasgos observados en esta revision, es la enorme diversidad
de posturas tedricas que fundamentan estos estudios, como, enfoques cul-
turalistas, perspectivas propias de la antropologia de la tecnologia y teorias
de las representaciones sociales, entre otros. Esta diversidad se explica por
la manera como se construyen los objetos de estudio; no obstante, en los
dltimos afios, la investigacidn sobre la comunicacién indigena ha tendido a
asumir como uno de sus fundamentos tedricos la perspectiva decolonial. Ha
ido ganando terreno la discusion sobre la relacion entre el poder-dominio-ex-
plotacion, la colonialidad del conocimiento, el reclamo por la coexistencia de
diferentes epistemes, la reivindicacion de los saberes y practicas ancestrales.

Estas discusiones han estado acompasadas por las luchas de los pueblos
indigenas en diferentes escenarios sociales, culturales y politicos, por dis-
cusiones en redes nacionales e internacionales, la conformacién de univer-
sidades indigenas, la consolidacion de proyectos comunicacionales de largo
aliento, los debates sobre la politica publica de comunicacion, las organiza-

ciones politicas, las mingas, entre otros aspectos.



Este énfasis devela una de las aristas del estado del debate académico
sobre la comunicacién indigena en el pais, que pone en discusion el lugar

del investigador, de la academia y los fines de la investigacién.

El reconocimiento de las practicas
comunicativas indigenas que rebasan a los
medios y tecnologias de comunicacion.

Este trabajo de revision, permite observar un desplazamiento del interés
por la relacion de los pueblos indigenas con medios y tecnologias de comu-
nicacién no indigena hacia el estudio de practicas de comunicacién propia
y también de la coexistencia entre dichos medios, tecnologias y practicas.

Este desplazamiento revela la densidad y multiplicidad de los procesos,
las practicas, las costumbres y las tecnologias que se engloban bajo el tér-
mino genérico de la comunicacién indigena; ademas, permite reconocer la
diversidad de practicas ancestrales de comunicacién de los pueblos indigenas
que varian seguin su cosmovision, lengua, historia, saberes y derecho propio,
entre otros aspectos.

Se pasa del analisis de la incorporacion o de los usos estratégicos de los
medios y tecnologias de comunicacién no indigenas a la comprensién de la
comunicacion como constitutiva de la vida de los pueblos indigenas y de con-
cepciones que sobrepasan la interaccion entre humanos para considerar los
procesos de intercambio con los seres de la naturaleza y espirituales. Estas
concepciones desafian los modos en que la comunicacién se ha estudiado,
se ha comunicado y se ha pensado.

Como se ha planteado anteriormente, este trabajo tiene limitaciones
porque solo revisa los estudios que circulan en revistas indexadas y que se
encuentran disponibles en bases de datos digitales; sin embargo, posibilita
la identificacion de algunas trayectorias y caracteristicas de la investigacién
sobre la comunicacién indigena en el pais, asi como algunos de sus desafios,
como la discusion sobre las plataformas teérico-metodoldgicas desde donde
se examinan estas practicas y los modos como se produce y circula el cono-

cimiento sobre la comunicacién.
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Introduccion

Este capitulo presenta los resultados de la encuesta sobre el consumo de
medios y tecnologias de comunicacidn. Los datos revelan los diferenciales
de acceso y participacion mediatica, al mismo tiempo que su incorporacién
en las légicas de socializacion en medio de las luchas por el reconocimiento.

La relacion entre los grupos vulnerables y los medios de comunicacion
es bastante compleja. Estos grupos pueden estar al mismo tiempo someti-
dos a practicas, estructuras y regulaciones mediaticas hegemonicas y usar
estratégicamente los medios de comunicacién para sus propios fines, pueden
producir contenidos, negociar y resistir significados (Budarick y Han, 2017).

Los grupos vulnerables tienden a tener dificultades para acceder, par-
ticipar y ser representados en los medios y tecnologias de comunicacién.
Estas inequidades afectan el ejercicio del derecho a la comunicacién y la
informacidn, vulneran la libertad de opinién y expresion y, van en contravia
de dindmicas que favorecen la difusion y el fortalecimiento de la lengua,
saberes, creencias y practicas culturales.

Los estudios sobre la relacion entre grupos vulnerables, medios y tecno-
logias de informacién y comunicacion tienden a sefialar que estos grupos
son representados de manera descontextualizada y estereotipada o como
figuras exdticas. De igual forma, remarcan las dificultades para la produc-
cién de contenidos propios, aunque también evidencian el uso estratégico

que algunas de estas comunidades realizan de los medios y tecnologias de



comunicacion con fines educativos y politicos para visibilizar sus luchas y
procesos de resistencia.

En este trabajo, los datos muestran que un grupo étnicamente diferen-
ciado accede a los medios de comunicacion tradicionales, pero con restric-
ciones importantes en la participacion mediatica. Este tipo de dinamicas
expresa las contradicciones de acceso, distribucién e incorporacién de bienes
simbdlicos de la cultura dominante en grupos étnicamente diferenciados.
La convivencia con medios de comunicacion que no los representan ni visi-
bilizan pero que se incorporan en los repertorios del disfrute y de la socia-
lizacién, ensanchando horizontes interpretativos acerca de lo que significa

ser y vivir como indigena.

Sobre la metodologia

La poblacién estuvo conformada por indigenas embera chami, habitantes
de los resguardos wasiruma, niaza nacequia y navera drua, ubicados en el
Valle del Cauca, en el suroccidente colombiano. El muestreo fue de tipo no
probabilistico. Se seleccionaron los hogares que fueran accesibles los dias
de las visitas al resguardo.

Este estudio surgid del interés de las comunidades por disponer de datos
que les permita iniciar una reflexidn sobre sus vinculos con los medios y tec-
nologias de informacién y comunicacion. Estos grupos requieren datos para
ejercer su ciudadania plena, para adelantar proyectos y acciones en defensa
de sus derechos, para acceder a distintas fuentes de financiacion o de recur-
sos; y para establecer una linea de base que les posibilite comprender los
dilemas y conflictos culturales al interior de su comunidad como resultado de
sus consumos mediaticos, asi como para examinar alternativas para producir
contenidos propios. Esta demanda por informacion se realiz6 en el marco
de las negociaciones que se adelantaron desde el afio 2015 entre diferentes
organizaciones indigenas de Colombia y el Departamento Administrativo
Nacional de Estadistica (DANE) para incluir el enfoque diferencial étnico

en el Censo Nacional de Poblacién y Vivienda del afio 2018.



Una vez fueron identificadas las necesidades de informacidn, se procedié
a elaborar un instrumento que considerd las variables del Censo Nacional de
Poblacion formuladas por el DANE y las categorias de analisis del estudio.
Este instrumento fue revisado y aprobado por lideres de la Organizacién
Regional Indigena del Valle de Cauca (ORIVAC). Se realiz6 una prueba piloto
en el resguardo wasiruma en el afio 2016, posteriormente se aplico, se revisd
de nuevo a la luz de los resultados, y con el acompafiamiento de lideres de
la ORIVAC se realizé un ajuste final, para aplicarlo en el resguardo niaza
nacequia en el afio 2018 y luego en el de navera drua en 2019.

Antes de la aplicacién del instrumento se sostuvo reunion con lideres y
comunidad del resguardo navera drua, para explicar los objetivos del trabajo,
someter a revision el instrumento y establecer el mecanismo para aplicarlo.
Aunque, lideres de la ORIVAC aprobaron el procedimiento, cada resguardo
realiz6 de nuevo la revision del instrumento.

El instrumento se organizé considerando los siguientes temas: 1.
Caracteristicas de la vivienda (9 preguntas). 2. Caracteristicas del hogar
(30 preguntas). 3. Caracteristicas y composicién del hogar (13 preguntas).
3. Salud (22 preguntas). 4. Atencién integral de nifios y nifias menores de
cinco afios (7 preguntas). 5. Educacion (7 preguntas). 6. Fuerza de trabajo
(3 preguntas). 7. Tecnologias de informacién y de comunicacién y consumo
mediatico (45 preguntas).

Las categorias de analisis del estudio con respecto al consumo mediatico

y su operacionalizacién en la encuesta se presentan en la siguiente tabla:



Tabla 1. Categorias e indicadores en la encuesta

Consumo de medios de comunicacién y TIC

Categoria Definicién Indicador
Condiciones materiales Porcentaje de hogares por tipo y caracteristicas de vivienda
Caracterizacién de los espacios donde se

de los contextos
de interaccién

establece el vinculo con las
imagenes, los sonidos y las

Porcentaje de hogares con acceso a servicio de energia
eléctrica.

Porcentaje de hogares por vivienda

medidtica historias provenientes de los
medios de comunicacién. Numero de personas por cada hogar y vivienda.
Porcentaje de hogares que cuenta o tiene acceso a televisores,
reproductores de video, radios o equipos de sonido,
computadores, videojuegos, teléfonos celulares y conexién a
internet.
Presencia o acceso - i
. . Porcentaje de personas, segin sexo, edad y parentesco que
Equipamiento en los hogares y en la . . .
o . . cuenta o tiene acceso a televisores, reproductores de video,
mediatico comunidad de los medios de

comunicacién.

radios o equipos de sonido, computadores, videojuegos,
teléfonos celulares y conexién a internet.

Porcentaje de personas por razones para no consumir internet,
celular, televisidn, radio, videos, videojuegos, libros ni contenido

propio.

Eje espacio-
temporal de las
interacciones
medidticas

Uso y valoracién de los
tiempos y espacios para el
consumo de los medios de
comunicacién

Tiempos mensuales destinados al uso de medios de
comunicacién y TIC por cada uno de los integrantes del hogar.

Ntmero de horas dedicadas en un dfa tipico al consumo de
medios y TIC por los integrantes del hogar

Encuentros a
través de las

Actividades relacionadas
con el consumo de los

Porcentaje de personas que realizan actividades a través de

interacciones . o, Internet y con teléfonos maviles.
o medios de comunicacién.
medidticas
Précticas recurrentes
Rutinas asociadas al consumo de los | N/A

medios.

Oferta mediatica

Caracterfsticas de los
contenidos de los medios de
comunicacién a los cuales
accede la comunidad.

Porcentaje de personas por tipos de programa de television,
radio, peliculas, videojuegos y libros.

Decisiones sobre la oferta

Frecuencia de canales y programas de televisién mas vistos.

Frecuencia de emisoras, programas de radio y géneros

Preferencias mediética a la cual se tiene | musicales més escuchados.
acceso. Frecuencia de videojuegos preferidos.
Frecuencia de sitios web y de redes sociales consultados
Valoraciones Apreciaciones sobre el

sobre el contenido
de los medios

contenido de los medios de
comunicacién.

N/A

Fuente: elaboracion propia.




La aplicacion y el diligenciamiento de la encuesta fue realizada por los
autores del proyecto, cara a cara. Las respuestas fueron brindadas por el jefe
del hogar, pero los demas miembros estaban presentes y aportaron precisio-
nes en las respuestas.

El instrumento estaba en idioma espafiol y no se requirié traductor por-
que la mayoria de la poblacion es usuaria de este idioma. El analisis de los
datos se realizé en el programa SPSS y fue llevado a cabo por un estadistico.

El disefio y aplicacién de los instrumentos conté con la aprobacion de
la ORIVAC y de los lideres de la comunidad. Los datos han sido manejados
con confidencialidad.

Estos datos permitieron identificar diferenciales de acceso y de participa-

cidn, asi como la relacion de estos consumos con procesos de socializacion.

Resultados

La Figura 1 consigna los datos sobre la presencia de medios y tecnologias
de la comunicacién e informacion en los hogares de los tres resguardos. Es
posible apreciar, que medios analogos como la television y la radio registran
porcentajes bastante altos, pero no asi, los dispositivos o medios relacionados

con lo digital, como internet.

Figura 1. Porcentaje de hogares que cuenta con aparatos de recepcion, medios
de comunicacién y dispositivos tecnoldgicos en los tres resquardos

Televisor
Libros
Radios o equipos de sonido

Reproductores de video (DVD, VHSM Blue..

Computadores de mesa y portatiles Navera Drua

. g 45% H Niaza Nacequia
Revistas o periddicos ’ - q
® Wasiruma

Videojuegos de consola y portatiles (Xbox,..

Conexion a Internet

10% 20% 30% 40% 50% 60% 70% 80% 90% 100%

Fuente: elaboracion propia.



En los tres resguardos, la television es el medio con mas alta penetracién
en los hogares (wasiruma 83 %, niaza nacequia 88 % y navera drua 75 %).
Del porcentaje de hogares que cuenta con televisor, la mayoria de ellos tiene
uno solo (wasiruma 81,3 %, niaza nacequia 75 %, navera drua 90 %), y por lo
general, esta ubicado en la alcoba principal (wasiruma 63 %, niaza nacequia
64,3 % y navera drua 58,8 %).

Buena parte de la poblacidn en los tres resguardos indica que ve television
(wasiruma 87 %, niaza nacequia 79,5 % y navera Drua 77 %) y el porcentaje
de personas que realiza esta practica todos los dias es alto (wasiruma: 43,4
%; niaza nacequia: 87,1% y navera drua: el 60 %). En los tres casos, se ve
television en familia y en las franjas de la tarde y noche.

Ademas, la mayoria de los hogares posee reproductores de video (wasi-
ruma: 50 %; niaza nacequia: 50 % y navera drua: 70 %). Mas de la mitad de
la poblacién en los tres resguardos manifesté ver videos (wasiruma 54,7 %,
niaza nacequia 60,3 % y navera drua 90 %). Sin embargo, la frecuencia es
mas baja con respecto a la televisién. En wasiruma, el 2,1 % ve videos todos
los dias y el 41,1 % rara vez, por lo menos una vez a la semana. En niaza
nacequia, el 21, 3 % sefial6 que veia videos todos los dias y el 42,6 % rara vez.
Y, en navera drua, el 2,5 % indicé que veia videos todos los dias y el 52,5 %
una vez a la semana.

En los tres resguardos, mas de la mitad de los hogares cuenta con radios
o equipos de sonido (wasiruma 55 %, niaza nacequia 50 % y navera drua 70
%). Mas de la mitad de la poblacién escucha radio (wasiruma 53,3 %, niaza
nacequia 57,7 % y navera drua 64,8 %), con una frecuencia distinta para los
tres casos: en wasiruma se registra que solo el 12,8 % escucha radio todos los
dias, en niaza nacequia el 55,6 % y en navera drua el 42,1 %.

Estos datos contrastan significativamente con los porcentajes de la pre-
sencia de computadores, internet y videojuegos en los hogares. En los tres
resguardos se registra una baja o nula presencia de computadores de mesa y
portatiles (wasiruma 9,1 %; niaza nacequia 13 % y navera drua 0 %). De igual
manera, el uso de estos aparatos tiende a ser muy bajo. En wasiruma solo el

2,2 % de la poblacién usa computador todas las semanas y el 79,8 % nunca



lo hace. En niaza nacequia, el 23% manifesté utilizarlo, aunque no tenia uno
y de ese porcentaje, el 58,8 % indicé usarlo por lo menos un dia a la semana,
mientras que el 67,9% nunca ha usado uno. En navera drua, el 27,3 % utiliza
el computador, de los cuales el 54,2 % sefialé que lo utilizaba una vez a la
semana. El 67 % nunca ha empleado un computador.

Como se aprecia, la conexién a internet en los tres resguardos es bas-
tante baja. En wasiruma el 4,3 % de la poblacién indica que tiene conexion
a internet, el 6 % en niaza nacequia y el 0 % en navera drua en el resguardo.
También, se destaca que existe una baja la presencia de videojuegos de con-
sola o portatiles (wasiruma 4,5 %; niaza nacequia 6,3 % y navera drua 0 %) y
los porcentajes de las personas que nunca juegan con videojuegos son altos
(wasiruma 81,3 %; niaza nacequia 80,8 % y navera drua 69,3%).

Los datos sobre la tenencia del televisor y computador en los resguardos
parecen ser consistentes con los de centros poblados y rurales dispersos del
pais, pero se presentan porcentajes mucho mas bajos cuando se refieren
a conexion de internet. De acuerdo con los indicadores basicos de TIC en
hogares 2019 (DANE, 2020), el 89,7 % del total de hogares contaba con tele-
visor convencional a color, LCD, plasma o LED. En los centros poblados y
rurales dispersos, se registré una proporcién mas alta de tenencia de televi-
sor convencional a color (53 %), mientras que en las cabeceras municipales
se reportd una tenencia de televisor LCD, plasma o LED (62,5 %) (DANE,
2020). Ademas, puede destacarse que, en ese afio, el 64,6 % del total nacional
contaba con servicio de cable, satelital o IPTV, el 75,6 % en la cabecera y el
29,2 % en los centros poblados rurales dispersos. En el caso de los resguardos,
lo que predomina es el servicio de television abierta, la predileccion por los
dos canales privados de televisién (Caracol y RCN) y canales publicos como
Sefial Colombia y Telepacifico (DANE, 2020).

En el afio 2019, el 37,3 % del total de los hogares en el pais poseia un com-
putador portatil o de escritorio. En las cabeceras municipales este porcentaje
era de 46 % y en los centros poblados y rurales dispersos de 9 %. En relacion
con la conexiodn a internet, en el 2019, el 51,9 % de los hogares contaba con

conexion a internet, el 61,6 % en las cabeceras municipales y el 20,7 % en



los centros poblados y rural disperso (DANE, 2020) y en los resguardos este
porcentaje estaba por debajo del 6 %.

Estos datos permiten destacar que en estas comunidades existe una fuerte
presencia de los medios de comunicacién mas tradicionales y limitaciones
importantes para acceder a las tecnologias de comunicacion e informacion;
no obstante, el teléfono celular se ubica como el dispositivo que posibilita
realizar un transito hacia consumos digitales.

El porcentaje de hogares donde por lo menos uno de sus miembros cuenta
con un teléfono celular es bastante alto para los tres resguardos (wasiruma
el 82.6 %, niaza nacequia 81,3 % y navera drua el 95 %). De igual forma, el
numero de personas que, aunque no tiene celular, manifiesta que lo usa
(wasiruma 56 %; niaza nacequia 60 % y navera drua 47,6 %).

Sin embargo, lo que puede destacarse es que los usos del celular parecen
ubicarse en las funciones mas tradicionales, como puede apreciarse en la
Figura 2. Se emplea para hacer o recibir llamadas, y en menor proporcion
para realizar otras actividades, como chatear, jugar videojuegos, tomar fotos,

acceder a redes sociales y escuchar musica y hacer videos.

Figura 2. Usos del teléfono celular en los tres resguardos
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En sintesis, el paisaje mediatico de los resguardos parece estar consti-
tuido por el acceso a los medios de comunicacién tradicionales (televisién,
videos y radio) nacionales o locales y por las restricciones de acceso a las
tecnologias de comunicacion e informacion.

En relacion con la participacion mediatica, se aprecia baja produccién de
contenidos propios, como una de las practicas que podria evidenciar la toma
de decisién y acciones encaminadas a alterar las posiciones de actores en
la produccién y circulacion de contenidos. Por ejemplo, en niaza nacequia,
del porcentaje de personas que utiliza internet, el 16,7 % manifiesta producir
contenido para las redes sociales y un 0 % contenidos para medios de comu-
nicacién indigena. En el caso del navera drua, un 19 % de las personas que
usa internet produce contenido para redes sociales y un 6 % para medios de
comunicacién indigena.

Adicionalmente, estos resguardos no tienen medios de comunicacién
propios, redes de producciéon de contenidos, escuelas de formaciéon en comu-
nicacién o no juegan un rol destacado en la discusion de las politicas publicas
de comunicacién indigena. Estos resguardos se involucran activamente en
las decisiones y acciones de las organizaciones indigenas locales y naciona-
les en las que se discuten y se lucha por la reivindicacién de sus derechos,
pero los aspectos comunicacionales, no ocupan un lugar protagdnico en
su agenda. Este rasgo del escenario mediatico de los embera chami en el
Valle del Cauca se contrapone con el de otros grupos como los nasa que han
logrado liderar y ejecutar proyectos comunicacionales de distinto tipo y han
logrado usar estratégicamente los medios y tecnologias de comunicacién
para fines politicos y educativos.

Por otro lado, la manera como se consumen los contenidos de los medios
y tecnologias de comunicacién en los resguardos revela diferenciales de
acceso al interior de la comunidad, dado el género. En casi todos los casos,
son los hombres quienes tienen acceso o usan los medios y tecnologias de
comunicacion.

Tanto en wasiruma, como en niaza nacequia, la televisién es mas vista

por los hombres que por las mujeres. En el primer resguardo el 88,6 % de



hombres manifiesta ver television y el 82,2 % de mujeres. En niaza nacequia,
el 87 % de hombres ve television y el 86,5 % de mujeres. Por el contrario, en
navera drua, el porcentaje de mujeres que ve television supera el de hombres,
80 % contra el 74 %.

En wasiruma y niaza nacequia, son los hombres quienes prefieren los
videos. En wasiruma, los porcentajes son 55,9 % para los hombres y 32,7 %
para las mujeres y en niaza nacequia, el 68,3 % corresponde a los hombres
que manifesto ver videos y el 63, 3% a las mujeres. En navera drua se observa
un porcentaje ligeramente mayor de las mujeres (95 %), sobre el porcentaje
de hombres (93 %) que prefieren los videos.

Considerando el porcentaje de personas que escucha radio, en wasiruma
y en niaza nacequia los hombres reportan cifras mas altas. En wasiruma el
63,8 % de los hombres escucha radio y el 47,8 % de las mujeres. En niaza
nacequia, el 67,5 % de hombres reporté llevar a cabo esta actividad y el 51,7 %
de las mujeres. Por el contrario, en navera drua, las mujeres (71 %) escuchan
mas radio que los hombres (61 %).

En los tres resguardos, los hombres usan mucho mas el teléfono celular,
el computador y el internet que las mujeres. En wasiruma 48,8 % de los hom-
bres utiliza este dispositivo y el 32,6 % de mujeres; en niaza nacequia, el 59
% de hombres utiliza el teléfono celular frente a un 44,4 % de mujeres y en
navera drua la relacién es 52 % de hombres y 45 % de mujeres emplean el
celular. Con respecto al computador, se observa que en wasiruma, el 24 % de
hombres sefiala que utiliza este aparato frente al 14 % de mujeres. En niaza
nacequia, 31,7 % de hombres emplea el computador y el 13 % de las mujeres y
en navera drua, 34 % de hombres y 23 % de mujeres indica que sabe utilizar
computador. En relacién con Internet, se encontr6 que en wasiruma el 18,2
% de los hombres manifiesta que usa internet y el 15,9 % de las mujeres; en
niaza nacequia, el 22,5 % de hombres frente al 10,3 % de mujeres y en navera
drua es el 42 % de hombres y el 36 % de mujeres.

Es necesario considerar que, en los tres resguardos se presenta una tasa
de actividad doméstica femenina alta (wasiruma 44,8 %; niaza nacequia 66,6

% y navera drua 54,8 %), es decir, la proporcion de mujeres de 12 afios y mas



cuya principal actividad en la que se aplico la encuesta fue “oficios del hogar”
respecto al total de mujeres de 12 afios y mas. Y aunque buena parte de los
consumos mediaticos se vinculan al ambito doméstico, no son ellas quienes
parecen estar tomando decisiones en relaciéon con dichos consumos. Estas
cifras podrian estar evidenciando brechas importantes en el uso del tiempo
debido a la division sexual del trabajo (Direccién de la Mujer Rural, 2019) y
en la posibilidad de acceder a este tipo de medios y tecnologias de comuni-
cacion e informacion. Desde luego, que estos procesos deben comprenderse
a la luz de las tradiciones y las practicas de las comunidades embera, pero
la presencia de los medios y tecnologias se convierte en un catalizador de la
manera como coexisten la ancestralidad y la contemporaneidad, en medio
de los conflictos y de los diferenciales de poder.

Los datos generales sobre el consumo de medios y tecnologias de comu-
nicacion permiten observar que existe acceso a los medios de comunicacion
tradicional (televisién, videos y radio) y acceso restringido a contenidos
digitales, que se registra una baja participacion mediatica y diferenciales de
acceso al interior de la comunidad. Es decir, estos grupos tienen acceso dife-
rencial a los medios con respecto a grupos dominantes, con respecto a otros
grupos indigenas y al interior de la comunidad. Esto configura un paisaje
medidtico pensado y disefiado para otros y el cual se apropia y se incorpora
en funcion de esos diferenciales de acceso y representacion.

En los tres resguardos, los consumos de medios y tecnologias de comu-
nicacién e informacion resultan significativos, sin embargo, evidencian des-
fases en el acceso y participacion en la esfera mediatica dominante, en los
procesos de produccion de contenido propio y al interior de las comunidades
en relacién con el género.

Para entender estos aspectos, es necesario establecer la distincion entre
acceso, interaccion y participacion mediatica. Como plantea Carpentier
(2012; 2016), después del arribo del Internet y del despliegue de las platafor-
mas digitales se ha hecho frecuente en los estudios de comunicacién el inte-
rés por abordar las practicas participativas, no obstante, estos enfoques han

develado la dificultad para establecer consensos acerca de su teorizacion,



definicidn, investigacion y evaluacién (Carpentier, 2016); ademas, la ten-
dencia a examinar la participacién como si fuese sinénimo de acceso y de
interaccion, desconociendo la especificidad de cada uno de estos procesos.

Siguiendo la propuesta de Carpentier (2012; 2016), se asume que el acceso
se refiere al establecimiento de una presencia en las tecnologias empleadas
para la produccidn, distribucién y recepcién de contenidos, frente a los con-
tenidos mediaticos relevantes, asi como a los grupos y estructuras organiza-
tivas que posibilitan la produccidn, distribucién o la retroalimentacion de
contenidos. La interaccion alude a la creacion de relaciones sociocomunica-
tivas para el uso de las tecnologias que permiten la produccion y recepcion,
y también la posibilidad de llevar a cabo los procesos de produccidn, selec-
cion interpretacion y discusion de los contenidos con otros, como grupo o
comunidad o en contextos organizativos especificos.

Por su parte, la participacion mediatica se entiende como busqueda de
la igualacion de relaciones de poder entre actores privilegiados y no privile-
giados en procesos de toma de decisiéon formales e informales, en este caso,
en relacién con contextos mediaticos (Carpentier, 2016). Esta definicién que
proviene del campo de ciencia politica le otorga centralidad a las relaciones y
desbalances de poder, enfatiza en la participaciéon como un espacio de lucha,
que se establece con distintas intensidades entre actores sociales que ocu-
pan posiciones distintas en la estructura socio-tecnoldgica de produccién,
distribucién y consumo de contenidos.

Como se observa, el acceso y la interaccidn se refieren a dimensiones de
produccién y recepcion, mientras que, la participacion alude a la posibilidad
de intervenir en toma de decisiones y acciones que transformen los desba-
lances de poder en la produccién, distribucién y consumo de contenidos.
En este caso, la participacion no se relega a tomar parte o a utilizar una
tecnologia de comunicacidn, sino a la capacidad de alterar las relaciones
y posiciones de poder de actores y grupos frente a las politicas, regulacio-
nes, recursos, infraestructura, organizaciones y contenidos mediaticos, bajo
determinadas circunstancias y con intensidades diferentes, lo que implica

conflicto y confrontacion.



Reflexion final

Otro aspecto para destacar es que, de acuerdo con los datos proporcionados
por padres y cuidadores, los nifios y adolescentes reportan un importante con-
sumo de medios y tecnologias de comunicacién e informacion. Los registros
de padres y cuidadores permiten apreciar que han incorporado y validado los
medios en su dimension material y simbdlica como recursos que participan de
las practicas de socializacion.

En los tres resguardos, todos los grupos de edad registran alto consumo de
television, pero se destacan los reportes de consumo de nifios de 0 a 4 afios
(wasiruma el 70 %; niaza nacequia 100 % y navera drua 80 %). Ademas, son
quienes mas tiempo estan frente a la pantalla, por ejemplo, en wasiruma, estos
nifios estan entre 2,6 horas entre semana y 6,9 horas el fin de semana frente a
la television, segtn los padres o cuidadores.

En los tres resguardos, la poblacién que mas horas dedica a ver videos entre
semana y el fin de semana son los nifios de 0 a 4 afios y de 5 a 11 afios. Los nifios
de 0-4 afios en wasiruma le dedican en promedio una hora, en niaza nacequia,
2,5 horas y en navera drua 1 hora entre semana y 1,7 el fin de semana. En rela-
cién con los nifios de 5 a 11 afios, en wasiruma media hora, en niaza nacequia
2,3 horas entre semana y 2,7 horas el fin de semana y en navera drua, de 1,3 a
1,8 horas el fin de semana.

Todos los grupos de edad manifiestan escuchar musica, sin embargo, en todos
los casos tienden a destacarse tres grupos: nifios de 0 a 4 afios, los adolescentes
de 12 a 18 afios y los jovenes de 19 a 30 afios. En wasiruma, el 72,7 % de nifios
entre 0 a 4 afios escucha musica, el 93,3 % son adolescentes y el 94 % jovenes. En
niaza nacequia, sobresale el 50 % de nifios entre 0 a 4 afios y el 68 % de jévenes
que escucha musica y en navera drua, el 60 % de nifios entre 0 a 4 afios, el 57,1
%y el 58,8 % de adolescentes y jovenes respectivamente escucha musica.

Por grupos de edad, quienes mas utilizan el internet en wasiruma son los
adolescentes (26,7 %) y jovenes (31,6 %); en niaza nacequia los jovenes (45,5 %)
y en navera drua los adolescentes (71,4%) y jévenes (45,5%).

En relacién con los videojuegos se observan algunas diferencias entre los

resguardos, pero predomina el uso por parte de nifios, adolescentes y jovenes.



En wasiruma, los videojuegos son consumidos por nifios menores de 4 afios
(27,3 %), nifios entre 5 y 11 afios (21,1 %), adolescentes (33,3 %) y jovenes (26,3
%). En niaza nacequia, esta actividad se concentra en nifios de 5-11 afios (7,7 %)
y jovenes (31,8 %) y en navera drua se encuentra presente en todos los grupos:
nifios menores de 4 afios (50 %), nifios de 5-11 afios (25 %), adolescentes (28,6
%), jovenes (46,7 %) y adultos (4,3 %).

Como puede apreciarse, al parecer el consumo de medios de comunicacién
participa del conjunto de experiencias y practicas involucrados en los procesos
de socializacion de nifios, adolescentes y jovenes.

Los contenidos de medios y tecnologias parecen constituirse en parte del
universo simbolico y de los referentes culturales de estos nifios, adolescentes y
jovenes que les permiten, ademas, tender puentes con sus pares mestizos.

Los nifios, adolescentes y jovenes optan por consumos culturales populares
y globales que otorgan entretenimiento y diversion y que se incorporan en sus
repertorios emocionales para compartir con los otros, con los no indigenas. Uno
de los ejemplos de este tipo de contenidos que posibilitaria ese tipo de encuentros
es el regueton.

En wasiruma, este género junto con la bachata son los preferidos por los
nifios, adolescentes y jévenes. En niaza nacequia, el 370 % prefiere el reguetén
y en navera drua el 45 %. Hacen parte de este conjunto de contenidos, los dibu-
jos animados, los seriados y las telenovelas que todos comparten. Este tipo de
mensajes mediaticos les permitiria participar de comunidades interpretativas
propias y mestizas.

Como se puede observar, los consumos de medios y tecnologias de comu-
nicacion permiten revelar la participacion de estas comunidades en un paisaje
mediatico cambiante, inestable y restringido que se incorpora a sus practicas

cotidianas.
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Medios y tecnologias
de comunicacion no
indigenas: catalizadores
de conflictos culturales

Introduccion

En los resguardos' wasiruma, niaza nacequia y navera drua, los medios
y tecnologias de comunicacién no indigenas (radio, televisidn, celulares,
videojuegos, computadores e internet) parecen funcionar como catalizadores
de conflictos culturales al interior y exterior de los grupos y al mismo tiempo,
se constituyen en vias para la integracion social, aunque cada uno de estos
medios y tecnologias ocupa un lugar distinto en el paisaje mediatico.

En estos grupos de manera constante se expresan diferentes conflictos
culturales en torno a lo que significa ser, sentirse y pensarse como indigena,
tanto hacia el interior como hacia el exterior de la comunidad. Conflictos
con los campesinos que habitan en los sectores aledafios por los recursos que
ellos consiguen a través de sus protestas, la discriminacion que algunos nifios

reciben en la escuela por sus apellidos, los pagos injustos por sus labores,

! De acuerdo con el decreto 2164 de 1995, en su articulo 21: los resguardos indigenas son propiedad
colectiva de las comunidades indigenas en favor de las cuales se constituyen y conforme a los articulos
63y 329 de la Constitucién Politica, tienen el caracter de inalienables, imprescriptibles e inembargables.
Los resguardos son una institucién legal y sociopolitica de carécter especial, conformada por una o mas
comunidades indigenas, que con un titulo de propiedad colectiva que goza de las garantias de la propiedad
privada, poseen su territorio y se rigen para el manejo de este y su vida interna por una organizacién
auténoma amparada por el fuero indigena y su sistema normativo propio. Los integrantes de la comunidad
indigena del resguardo no podran enajenar a cualquier titulo, arrendar por cuenta propia o hipotecar los
terrenos que constituyen el resguardo. (Decreto 2164 de 1995)



las disputas con los mestizos por sus espacios, que en algunos casos toman
la forma de un partido de futbol o de asamblea, los enfrentamientos con los
funcionarios del Estado para que los sigan reconociendo como indigenas,
por desarrollar determinadas practicas o algunas actividades en la crianza
de los nifios, por la forma como ejercen la justicia y el derecho, entre otros
aspectos. Estos conflictos tienen gradualidades y repercusiones distintas,
que pueden ir desde la burla hasta la confrontacién directa.

Estas disputas por los significados de lo indigena, también, se libran al
interior de la comunidad, por ejemplo, entre quienes consideran que los
nifios deben seguir bailando la musica tradicional y quienes defienden las
musicas “foraneas” como el regueton y el vallenato; entre quienes promue-
ven solo la educacion propia y quienes consideran que la escuela de los
mestizos puede ofrecer algunas alternativas; entre quienes han abrazado la
presencia de las iglesias cristianas del sector y quienes consideran que deben
mantenerse distantes; entre quienes defienden la posibilidad de celebrar
matrimonios con mestizos y quienes plantean que los matrimonios deben
llevarse a cabo solo entre indigenas; y, entre quienes deben vivir temporadas
largas por fuera del resguardo y quienes solo habitan en ese espacio. En estos
casos, los conflictos asumen matices muy distintos y complejos que solo son
perceptibles para quienes son parte del grupo y tienen el conocimiento del
fino entramado de relaciones, de lo que significa el silencio, el castigo de los
juetazos y una de sus mayores preocupaciones, la expulsion del resguardo,
la pérdida de su condicion de indigena impuesta por su comunidad'.

Cada uno de estos conflictos, se expresa en las practicas y discursos, aso-
ciados a diversos campos, como la salud, la educacién, la religion, el entre-
tenimiento o lo amoroso. Estos conflictos parecen estar fundamentados en
la coexistencia de dos concepciones diferentes de la cultura: la esencialista
y la relacional. La concepcidén esencialista estd representada por aquellos

que suponen que los embera chami tienen caracteristicas unicas, que les

! La asamblea es la méxima autoridad y es la que define el tipo de castigo o sancién segun la falta come-
tida.



son propias, uniformes y universales a todos los que pertenecen a este grupo
étnico y que les otorgan su identidad, como su lengua, territorio, costumbres,
creencias y practicas; y, ademas, les permiten diferenciarse de los kapunias
(mestizos) y de los otros pueblos indigenas. Desde esta perspectiva, la iden-
tidad como embera chami debe ser protegida y conservada. Las interac-
ciones con grupos o instituciones externos representan amenazas porque
pueden “contaminar” o “aniquilar” su cultura y llevar a la desaparicién de
la comunidad. Los conflictos por esta via parecen sugerir el encerramiento
o distancia frente a los otros.

Por el contrario, la concepcion relacional es planteada por aquellos que
consideran que la existencia de los embera chami es fluida, cambiante y va
transformandose segun las relaciones que se establecen con los otros, sin
que necesariamente esto implique una “pérdida de su identidad” o de su
cultura. Se asumen los intersticios, los vinculos, y la enorme variabilidad de
lo embera chami. Se considera que al interior del grupo coexisten distintas
maneras de ser y de sentirse como indigena y que todas ellas hacen parte
de la historia y trayectorias del grupo, sin que ninguna de ellas resulte mas
valida o legitima que las otras.

Al interior de estas dos concepciones, pueden existir muchas variaciones
o gradualidades e incluso en algunos casos traslaparse. De acuerdo con la
coyuntura del grupo, puede predominar mas una que otra y determinados
miembros del grupo pueden representar mejor una u otra postura en un
momento especifico.

A pesar de la variabilidad en estas concepciones, es posible observar que
se fundamentan en dos coordenadas, una generacional y otra posicional. La
coordenada generacional se revela en las disputas simbdlicas que ocurren
entre los mayores y los mas jévenes, entre quienes por razén de los afios
conocieron los territorios de origen y los lugares sagrados y entre quienes
nacieron en el resguardo y siempre han vivido rodeados de campesinos. La
diferencia no es un asunto que se deriva de la edad o de la biologia sino de
la relacidon que se establece con la historia del grupo y del vinculo con los

territorios de origen, los lugares sagrados y con el desalojo. Los mayores



tienden a actualizar de manera constante su historia de lucha y resistencia,
mientras que algunos de los mas jovenes comparten este relato, pero su nivel
de implicacion es distinto, algunos comprenden la lengua embera, pero no
necesariamente la hablan.

La coordenada posicional se refiere a las relaciones que se establecen al
interior de la comunidad, segun el rol que ocupan (los mayores, los conse-
jeros, los jaibanas? o los comuneros) o el tipo de actividad que desarrollan
(representantes ante las organizaciones indigenas o politicas, maestros, par-
teras, jornaleros, trabajadores de construccidn, entre otros). Estas posiciones
revelan la manera como se asume lo indigena en el espacio de la comunidad
y con los otros. Obligan en algunos casos a remarcar con mayor fuerza los
limites simbdlicos del grupo y en otros, a promover interacciones estratégi-
cas con los mestizos; por ejemplo, los representantes ante las organizaciones
indigenas disputan en la esfera de lo publico el reconocimiento de los embera
chamli, por ello, deben conocer las légicas de las instituciones estatales, sus
discursos, sus modos de hacer y actuar y construir complejas relaciones con
este tipo de mestizos, pero al mismo tiempo, construir, actualizar y recrear
su visién como indigena. Este tipo de dinamicas exige procesos continuos
de apertura y encerramiento y pone en evidencia, las tensiones entre las
diferentes maneras de definir y asumirse como indigena.

En estos resguardos, los conflictos culturales se producen enmarcados en
procesos de violencia y lucha politica. No son asuntos que se gestionan o se
resuelven solo en el plano de lo simbdlico.

Los conflictos con los grupos armados ilegales (paramilitares, guerri-
lla, posdemovilizados y narcotraficantes) e incluso con agentes del Estado
(Centro Nacional de Memoria Historica [CNMH], 2020) han sido cruentos®.

2 Jaibanismo es una forma de “chamanismo” (Jiménez, 2019, p. 171) llevada a cabo en las comunidades
embera chami, la cual es ejercida por los jaibands o sabedores tradicionales.

3 De acuerdo con registros del Observatorio de Memoria y Conflicto (OMC) del Centro Nacional de
Memoria Histérica (CNMH), entre 1958 y el 2019 se reporta que 5011 indigenas han sido victimas del
conflicto armado. Durante ese periodo ocurrieron 2300 asesinatos selectivos, 742 masacres y 659 desa-
pariciones forzadas; ademas, 736 lideres indigenas han sido victimas de hechos violentos (CNMH, 2020).
“Los pueblos indigenas que han resultado mas afectados por el conflicto armado son los habitantes de



Estos grupos han usado la fuerza y el poder de las armas para exterminar
o amedrentar a estas comunidades, para despojarlas de sus territorios, de
sus lideres politicos y espirituales. Estas comunidades han sido victimas de
asesinatos, reclutamiento forzoso, desplazamientos, hostigamientos y ame-
nazas. Tal como les ocurrié a los wasiruma antes de instalarse en el resguardo
que habitan en la actualidad. Tuvieron que huir durante varios afios, para
después volver a constituir un horizonte comun y a emprender la lucha por
tener un territorio distante de sus lugares sagrados®. Tuvieron que esperar
a que otra generacion de lideres se formara y recuperar de alguna manera
los saberes ancestrales que los dotaba del sentido de ser embera chami. En
este caso, el conflicto solo pudo resolverse huyendo, porque se trataba de
una lucha dispar que pretendia reducir o exterminar al oponente. Los relatos
de los habitantes de navera drua, de niaza nacequia y de wasiruma como
grupo se elaboraron a partir de la historia de los asesinatos, de los desapa-
recidos y del despojo. Para los habitantes de navera drua el recuerdo de los
dos jovenes que fueron llevados a la fuerza por grupos ilegales y que nunca
pudieron encontrar en la selva hace parte de esos relatos que dan cuenta
de la manera como han tenido que enfrentar los conflictos con los actores
armados ilegales’.

La lucha también se ha librado con el Estado en diferentes planos como el
reconocimiento juridico y la reivindicacion de los derechos y se ha expresado

a través de diferentes vias, una de ellas es la minga®. De hecho, los habitantes

las regiones del Pacifico (paez/nasa, embera katio, embera chami, embera awd) y Caribe (kankuamo,
wayu y senu)” (CNMH, 2020).

* El grupo que conforma el resguardo wasiruma estaba asentado en Pueblo Rico (Risaralda), de donde
tuvo que desplazarse por la violencia; posteriormente, se instald en rio Azul, lugar en el que habita-
ron por varios afios hasta que fueron obligados a abandonar el sector cuando inicié el proyecto de la
Hidroeléctrica, como resultado de presiones de varios grupos y el asesinato de tres de sus lideres (comu-
nicacién oral, habitante del resguardo wasiruma, 2018).

* Otro ejemplo de estas amenazas quedo registrado en la ficha de alerta temprana de la defensoria del
pueblo (inminencia 053-19) en la que se indica que en el 2019 ingres? al territorio del resguardo navera
drua un grupo armado ilegal. Véase: https://alertastempranas.defensoria.gov.co/Alerta/Details/91612

¢ El término minga alude a una préactica que supone la realizacién de trabajo comun en colectivo, sin
embargo, también tiene una connotacién politica y se la concibe como una forma de movilizacién
social para la resistencia y lucha. En afios recientes pueblos indigenas del suroccidente colombiano han



de los resguardos wasiruma, niaza nacequia y navera drua han participado
como otros grupos en diferentes mingas indigenas.

Es importante indicar que el articulo 7 de la Constitucién Politica del 91
sefiala que “El Estado reconoce y protege la diversidad étnica y cultural de
la Nacién colombiana”, lo cual se ha reflejado en la formulacién de politicas
o de proyectos nacionales que pretenden proteger a las comunidades indi-
genas, asi como a los otros grupos étnicos del pais (comunidades NARP:
negros, afrocolombianos, raizales, palenqueros, y la comunidad rom o gita-
nos) y que han asumido el enfoque de derechos para la atencién diferencial
(Departamento Nacional de Planeacion, 2016), lo que ha posibilitado avan-
zar en la consideracion de algunas demandas propias de estos grupos, sin
embargo, también esto ha supuesto la confrontacion entre las logicas e inte-
reses estatales y las logicas e intereses de estos grupos. En el caso especifico
de los tres resguardos, algunas de sus demandas parecen estar recogidas en
los planes de desarrollo de los municipios de Vijes (Concejo Municipal Vijes,
2020), Restrepo (Concejo Municipal de Restrepo, 2020) y Calima Darién
(Concejo Municipal Calima Darién, 2020), acceden a determinados recursos
a través de la Asignacion Especial del Sistema General de Participaciones’,
sin embargo, las desigualdades y asimetrias en relacién con determinados
derechos persisten.

Los conflictos culturales al interior y exterior de estos grupos se encuen-

tran acompasados por procesos de exterminio o asimilacién promovidos

participado o liderado procesos como: Minga Indigena y Popular (2008), la recuperacién del Cerro Berlin
(2012), las Mingas de Liberacién de la Madre Tierra (2012 y 2013), (Salazar N. J., Manipulacién mediatica
y tratamiento informativo de las movilizaciones sociales indigenas en Cauca y Huila, 2018), Minga Social
y Comunitaria por la defensa de la vida, el derecho a la protesta social y la Jurisdiccién Especial Indigena-
JEI” (2015), Minga por la Vida (2017), Minga por la defensa de la vida, el territorio, la democracia y la paz
(2019), Minga social y comunitaria por la defensa de la vida, el territorio y la paz (2020), Minga indigena
nacional (2021). Al respecto véase: https://www.cric-colombia.org/portal/

7 Los recursos de la Asignacién Especial del Sistema General de Participaciones para Resguardos Indigenas
(AESGPRI) corresponden a al 0,52 % del total de los recursos del Sistema General de Participaciones.
A estos recursos solo pueden acceder los resguardos legalmente constituidos y los destinan a proyec-
tos de inversién que puedan desarrollarse en el propio resguardo. https://portalterritorial.dnp.gov.co/
AdmEtnico/KitERegimen#:~:text=Los%20recursos%20de%20la%20Asignaci%C3%B3n,las%20perso-
nas%20que%20los%20habitan.



por los grupos ilegales armados y por el Estado. Los medios y tecnologias
de comunicacidn se insertan en ese escenario en disputa y contribuyen a
catalizar las tensiones que se producen a diario en cuatro elementos cons-
titutivos de la cultura embera chami: el territorio, las temporalidades y los
relatos, pero, ademas, se constituyen en vias para la integracion social con

los mestizos.

El territorio

De acuerdo con Beuf (2017) la nocién de territorio es polisémica porque
es asumida desde diferentes perspectivas en la academia y su uso se ha
generalizado en distintos &mbitos, como el de los movimientos sociales y las
politicas publicas. Beuf (2017) sefiala que en la década del noventa y bajo la
influencia del giro espacial se conceptualizé como “apropiacion del espacio
por un grupo social y de imbricacion de construcciones materiales y simbdli-
cas” (p. 6). En la geografia politica se ha puesto el énfasis en la manera como
el espacio se transforma en territorio segun la sociedad lo dote de sentido.
En la geografia cultural se observa como el territorio permite “la relacion
simbdlica entre la cultura y el espacio” (p. 6) y, desde el construccionismo se
asume como un constructo social. Beuf (2017) considera que, a pesar de las
diferencias en las concepciones sobre el territorio, algunas centradas en la
produccion del territorio desde las experiencias de los sujetos y otras desde
las estructuras sociales y espaciales, se observa una coincidencia: todas estas
perspectivas parten del supuesto de que el territorio no es algo dado.

Para los pueblos indigenas, el territorio supone un vinculo complejo entre
la cosmovisién y el espacio geografico (Cuesta Moreno O. , 2018) y esta ligado
a la supervivencia del grupo y a sus luchas identitarias, de tal manera que,
se encuentra atravesado y constituido por dinamicas geograficas, cultura-
les, sociales y politicas. Segun Cuesta- Moreno (2018) los pueblos indigenas
colombianos han elaborado diferentes conceptualizaciones sobre el terri-

torio, las cuales han sido examinadas por distintos autores, por ejemplo,
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Echeverri (2004) propone para el caso de los pueblos amazdénicos® asumirlo
como red o tejido de relaciones. Herrefio (2004) sefiala que el concepto de
territorio no se restringe a la posesion de la tierra sino que “incluye también
el reconocimiento de un conjunto de garantias culturales, sociales y politicas
que son inescindibles de los derechos territoriales”(p. 247), lo que ha deri-
vado en la construccidn politica del término territorio ancestral’ que sirve de
base o condicién para el ejercicio de otros derechos y de la autonomia, asi
como para “afirmarse politicamente frente a la institucionalidad y diferen-
ciarse de otros grupos sociales” (p.254). Agredo (2006) subraya la relacién
de los pueblos indigenas con el territorio como espacio vital que implica
una conexion de la comunidad con la naturaleza, la tierra, lo espiritual, lo
sagrado y lo ancestral, y que sirve de base para los procesos identitarios.

Para los embera chami, el territorio puede ser definido como:

La apropiacidn cultural de un espacio fisico que comprende las tres
dimensiones el subsuelo, el suelo y el espacio sobre él. (Territorio),
establecido en términos de instituciones politicas, la base de las
cuales son la familia, la parentela, el clan y el cabildo. En ella se
incorpora elementos como la autonomia, las formas de organi-
zacion y autoridad, amparados sobre la base de una propiedad
colectiva de la tierra. Que posibilita el complejo sistema de interac-
ciones cotidianas con la naturaleza que nos da los elementos para
establecer formas y caracteristicas propias de ocupacion territorial
manteniendo equilibrio y armonia. (ORIVAC, 2012, p. 36)

8 Segtin Herrera (2004) las organizaciones indigenas amazdnicas incorporan una nocién de territorio
similar a las de la zona andina en las décadas del ochenta y noventa, desde la que se asumia que el terri-
torio no se definfa solo por las fronteras o marcas geograficas sino por “la ligazén de un grupo humano
a un paisaje y a una historia” (p. 261).

? El término territorio ancestral ha sido incorporado en las sentencias de la Corte Constitucional de
Colombia. De acuerdo con Barbosa Becerra (2021), las luchas indigenas y “una Corte Constitucional
con enfoque de derecho han logrado permear de ancestralidad los discursos duros del campo juridico”
(p-252), en un momento posterior a la Constitucién de 1991; no obstante, esto no significa que el problema
de la disputa por el territorio se haya resuelto.
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Esta definicion soportada en la idea de la apropiacién cultural revela el
vinculo estrecho de los embera chami con el territorio, porque se le considera
el fundamento de lo que los define como embera, es necesario para sembrar,
desarrollar el pensamiento propio (kurisia), llevar a cabo las practicas ances-
trales, compartir saberes y ejercer el derecho propio. El territorio es colectivo,
fisico y simbodlico, en él se concreta la historia y memoria del grupo. Se funde
con las dindmicas culturales, econémicas, politicas y espirituales. Para los
embera chami existen cuatro dimensiones del territorio (ORIVAC, 2012):

Ambito doméstico: incluye la vivienda, el patio, los animales domésticos,
las plantas y los objetos de uso cotidiano.

Ambito de los cultivos: lotes utilizados para la siembra.

Ambito de monte o bosque: comprende la yerba que crece por fuera de
los lotes de cultivo, los suelos, los huecos, los arboles con sus distintas partes
(hojas, ramas, troncos, copas) y de diferente tipo (arboles con agua o con
leche por dentro y los palos podridos o secos).

Ambito de los rios: estd conformado por todas las fuentes de agua (que-
bradas, rios, ciénagas, mundos subacuéticos, entre otros).

Estos ambitos estan interconectados entre si y son la base de la vida
social. Como se ha planteado, la historia de estos pueblos esta marcada por
la lucha por sus territorios, por dinamicas constantes de despojo y de dis-
putas por la tierra®. En el Valle del Cauca el proceso de constitucion de los
resguardos inici6 en la década del 80". Uno de los hitos mas importantes
para consolidar este proceso fue la creacion de la Organizaciéon Regional
Indigena del Valle del Cauca (ORIVAC) en 1989, a través de la cual se realiza
la toma del INCORA® en Cali y se negocia la creacién de resguardos como

12 Entre 1901 y 1930, los resguardos indigenas fueron regidos por “leyes particulares porque se partia del
supuesto que los indigenas eran “menores de edad” y que podian ser facilmente engafiados” (Centro
Nacional de Memoria Histdrica, 2016, p. 50).

! Entre 1966 y 1980 fueron constituidas 30 reservas indigenas y entre 1978 y 1988 se legalizaron 152
resguardos (Centro Nacional de Memoria Histdrica, 2016). En el afio 2021 se registran 788 resguardos
indigenas en Colombia, segtin la Agencia Nacional de Tierras https://data-agenciadetierras.opendata.
arcgis.com/search?tags=Resguardos%20Indigenas

12 E] INCORA fue el Instituto Colombiano de Reforma Agraria, creado en 1961 (Ley 135), en el 2003 fue
reemplazado por el INCODER, instituto Colombiano de Desarrollo Rural, mediante decreto 1300 y en el
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wasiruma y niaza nacequia; posteriormente, se lleva a cabo una nueva toma
del INCORA en 1993, para presionar la creacién de otros resguardos, como
el de navera drua en Calima Darién®.

Aunque estos grupos cuentan con “territorios”, estos no son sus territo-
rios de origen, no alojan sus sitios sagrados™ ni ancestrales, la tierra no es
suficientemente fértil y las fuentes de agua estan lejos o son escasas® .

En estos contextos marcados por el despojo, la lucha y la resistencia se
instalan los medios y tecnologias de comunicacion no indigenas, justo des-
pués de la llegada de la electricidad, primero la radio, luego la television,
los reproductores de video, las consolas de videojuego, los celulares, algunos
computadores y el Internet. Estos medios y tecnologias de comunicacion se
integran al ambito doméstico y, desde ahi participan de dos dinamicas sobre
el “territorio”, que oscilan de manera constante: expansion y contraccion.

Los medios contribuyen a expandir el territorio de forma simbdlica por-
que conectan a los habitantes de estos resguardos con otros embera chami,
con otros pueblos indigenas y con los mestizos que habitan cerca de sus
comunidades o que se encuentran en escenarios globales. La expansion del
territorio se expresa en la posibilidad de apropiarse de escenarios mediati-
cos y de ampliar los vinculos con otros sin que exista un anclaje o frontera

geografica.

2015 se crea la ANT, la Agencia Nacional de Tierras (decreto 2363).

13 E] resguardo wasiruma fue creado con la resolucién 5 del 15 de febrero de 1994; el resguardo niasa
nacequia regulariza su situacién a través de la resolucién 17 del 23 de mayo de 1996 y el resguardo navera
drua fue reconocido a través de la resolucién 0026 del 9 de diciembre del 2002. Véase al respecto el portal
de datos abiertos de la Agencia Nacional de Tierras, sobre los resguardos indigenas en Colombia: https://
data-agenciadetierras.opendata.arcgis.com/search?tags=Resguardos%20Indigenas

!4 Para los embera chamli, los sitios sagrados son los contextos en los que se producen las relaciones
y diélogos entre los humanos, los animales, las plantas y los seres espirituales. Estan asociados a los
rituales, a lo mistico, a la curacidn, entre otras practicas ancestrales y pueden servir de refugio para la
fauna silvestre (Rosique-Garcia, y otros, 2020)

> En el 2018, la Corporacién Valle del Cauca (CVC) declara area protegida la Reserva Forestal Protectora
Regional de Rio Bravo, ubicada en el municipio de rio Bravo de Calima Darién que incluye 24.278,5
hectareas y que involucra a los resguardos niasa nacequia, navera drua y wasiruma. Esta zona es con-
siderada como una de la més diversas del mundo, “cuenta con el 27 % de las aves de Colombia, el 21 %
de los mamiferos, el 11 % de los reptiles y el 7 % de los anfibios” (CVC, 2018, p. 8). En el 2019, se inicié
el plan de manejo
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La emisora Chimia del Pacifico'® es escuchada en navera drua para esta-
blecer nexos con otros embera de la region. Algunos programas de canales
de television publica” sobre pueblos indigenas u otros grupos étnicos contri-
buyen a ensanchar sus horizontes como comunidad. El acceso a WhatsApp
a través de sus celulares les permite comunicarse con otros comuneros o
mingueros e incluso utilizar su propia lengua para enviar mensajes de audio
a otros pueblos. Las paginas en internet de sus organizaciones politicas les
posibilitan acceder y tomar parte de las decisiones; ademas, estos medios les
permiten acercarse a los espacios publicos y privados de los kapunias o mes-
tizos, recorrer simbdlicamente sus paisajes mediaticos y su vida doméstica,
tanto la de los campesinos que habitan las zonas aledafias a sus resguardos,
como de aquellos que viven en las grandes ciudades'.

Por su parte, los mas jovenes usan los celulares para los videojuegos o
para participar en algunas redes sociales, lo que les posibilita ampliar las
fronteras simbdlicas de sus resguardos. Ellos tienden a ir juntos a los sitios
donde pueden acceder al internet para compartir videos, publicaciones y
musica. La “expansion” del territorio se produce a nivel simbdlico a partir
de las redes que se establecen con otros a través de los relatos y de los dis-

positivos.

16 La emisora indigena Chimia del Pacifico se transmite desde Buenaventura (Valle del Cauca). El res-
guardo wuanana embera tiene su licencia de funcionamiento (https://www.facebook.com/Emisora-
Chimia-Del-Pacifico-949Fm-1870451696542830/).

17 Algunos habitantes de los resguardos hicieron referencia a las franjas étnicas y documentales transmi-
tidos por el canal nacional de televisién publica Sefial Colombia (https://www.senalcolombia.tv/) y por
el canal regional Telepacifico (https://telepacifico.com/), como parte de sus preferencias audiovisuales.
Estos contenidos han recibido apoyo por parte algunos programas o proyectos del Estado, por ejemplo,
el Programa Nacional de Estimulos del Ministerio de Cultura incluye convocatoria para la produccién de
contenido audiovisual realizado por grupos étnicos (Ministerio de cultura, 2019; 2020; 2021).

18 En la década del 80 diferentes organizaciones y comunidades indigenas en América Latina iniciaron
la construccidén de estrategias para participar en el espacio mediatico, ya sea elaborando productos
comunicacionales para circulacién masiva, constituyendo o participando en medios de comunicacién y
organizando areas de comunicacidn al interior de sus organizaciones (Doyle, 2018) con el propdsito de
agenciar procesos de reconocimiento y lucha por sus derechos, por el territorio, la autonomia, su idioma
y recursos naturales, entre otros aspectos. Sin embargo, este no fue el caso de estos resguardos sus luchas
por el territorio no se incorporaron en la disputa por la creacién de espacios comunicacionales.
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No obstante, es necesario considerar que, en estos grupos la ampliacién y
afirmacion simbodlica de su territorio no se realiza a través de la produccién
y circulacién de narrativas, como es el caso de otros pueblos indigenas, en
donde la lucha por sus derechos se hace transnacional o global (Magallanes
y Ramos, 2016). Estos resguardos indigenas participan desde los intercam-
bios potenciados por el consumo mediatico. En este sentido, se observa que
el territorio se expande, pero con los limites impuestos por la materialidad
propia de este tipo de tecnologias de comunicacién e informacion.

Por otro lado, estos medios y tecnologias de comunicacién contribuyen
a contraer y fragmentar una de las dimensiones de su territorio: el &mbito
doméstico. Se instalan en las viviendas, se integran a las rutinas cotidianas y
reconfiguran los trayectos y lugares de la casa. La contraccién de lo domés-
tico se expresa en la emergencia de demarcaciones que se superponen de
manera simbdlica sobre el espacio apropiado que en este caso corresponde
a la vivienda. La radio y la television se escuchan y ven en familia y sus
contenidos tienden a ser compartidos por todos; sin embargo, promueven
la division de los espacios de la casa, un orden particular de los objetos y
de la circulacién de la familia; y, también la separacion entre el adentro y
el afuera, entre las practicas mediaticas que se llevan a cabo en soledad,
en familia y en comunidad; e incluso pueden llegar a competir con ciertas
actividades comunitarias, como cuando en wasiruma, los lideres tuvieron
que quitar la energia eléctrica para que la gente dejara de ver la telenovela
y saliera a la reunién que estaba programada.

El ambito doméstico se fragmenta y escinde con respecto al territorio,
porque se le imponen marcadores mediaticos y tecnolégicos que contribu-
yen a reforzar las demarcaciones de la vivienda propias de la arquitectura
campesina y mestiza. El tambo, vivienda tradicional embera, es construido
de materiales vegetales, como madera, lianas o fibras (chusco, guasca o
surrumbo) y hojas de panga (Sampedro- Molina y Sandoval- Sastre, 2004).
Por lo general, no tiene divisiones ni cerramientos en su interior, lo compo-
nen varios espacios diferenciados segtin sus usos, como el fogén alrededor

del cual se preparan y consumen los alimentos y el area social destinada al
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descanso, a las visitas, a tejer, a contar historias y a algunas ceremonias o
rituales (Sampedro- Molina y Sandoval Sastre, 2004). En estos resguardos,
el tambo ha ido cediendo su espacio a las casas de ladrillo y techos de zinc,
con habitaciones, sala-comedor, bafio interno y cocina.

Tanto en wasiruma como en navera drua, se ha construido un espacio cir-
cular que se asemeja a los tambos y que se constituye en el lugar de encuen-
tro, de las asambleas, de las fiestas, de juegos de los nifios, de saldn de clases,
de sitio donde se imponen los castigos a los miembros de la comunidad,
como el fuete. Esta “casa comunal” representa uno de los lugares centrales
de los resguardos, y aunque tiende a mantenerse el patrén de asentamiento
disperso, emerge una nucleacion del asentamiento alrededor de esta casa.

Los desplazamientos forzados a los que han estado sometidas estas comu-
nidades han implicado también, abandonar algunas practicas tradiciona-
les para la construccién de sus viviendas porque no se tiene acceso a los
materiales, por las condiciones del terreno y como resultado de procesos de
negociacién con entidades estatales o apoyos externos para la construccién
de casas similares a las de los kapunias y es en este tipo de vivienda que los
medios contribuyen a reforzar una divisién imaginaria o concreta de los
espacios y a establecer un orden objetual derivado de la materialidad de las
tecnologias domésticas no indigenas, entre las que se cuentan los aparatos
de television, la radio, las consolas de videojuegos, entre otros.

Es en ese sentido que los medios y tecnologias de comunicacion ensan-
chan y contraen “el territorio” y le yuxtaponen otros territorios desprovistos

de lugares sagrados pero cargados de simbolismos.

El tiempo

La concepcion sobre el tiempo en cada sociedad pone en juego procesos
fisicos y sociales a la vez, como plantea Elias (1997) supone una sintesis
reflexiva sobre el flujo sucesivo del acontecer, funciona como un simbolo social
comunicable y, estad asociada a las instituciones sociales que definen, repre-
sentan y comunican lo que es el tiempo y las experiencias relacionadas con

él, por lo tanto, existen formas variadas de dar cuenta del tiempo, asi como
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seflales, instrumentos y mecanismos para su narracion, regulacion y medi-
cién, dependiendo de los contextos sociales y culturales, aunque pueden
imponerse unos sobre otros. En algunos casos, se trata de determinantes
temporales bastante complejos en los que intervienen distintas instituciones.

Siguiendo los planteamientos de Elias (1997) se podria indicar que la
nocion del tiempo posibilita la orientacion en el mundo, de si mismo y la con-
vivencia, porque permite orientarse en medio del flujo de los procesos sociales
y naturales, porque puede convertirse en una forma de coaccién social y de
autorregulacion con grados diferentes. Ademas, es necesario destacar que en
un mismo escenario social pueden coexistir diferentes concepciones acerca
del tiempo, evidenciando que el sentido del tiempo expresa y se estructura
en medio de relaciones de poder.

En las comunidades indigenas la nocién del tiempo esta asociada a su
cosmovision; no obstante, no es posible afirmar que esta categoria puede
ser considerada universalizable, porque puede asumir modalidades bastante
variadas, como lo pueden ilustrar casos de pueblos de América Latina, como
los mapuches en los que predomina la idea del tiempo ciclico (Loncon, 2019),
los aymara (Grebe, 1990) en los que el tiempo se representa como una rueda
en perpetuo movimiento, los kichwa que tienen un presente sin aludir al
futuro (Martinez-Novo, 2012).

El tiempo para los embera chami estd ligado a su cosmogonia y territorio.
Se asocia con ciclos largos, medios y cortos propios de la naturaleza, como
la rotacidn de los cultivos, los periodos de lluvia y verano, las fases de la
luna, los ciclos reproductivos de plantas y animales (ORIVAC, 2012). Estos
ciclos hacen parte de la vida de los embera chami y se aprenden a reconocer
y respetar para conservar el equilibrio con el mundo natural y espiritual.

Desde esta perspectiva, la alteracién o desconocimiento de estas tempora-
lidades o ciclos puede conllevar a romper la armonia que debe existir entre la
naturaleza, la comunidad, la familia y el propio cuerpo y ocasionar desastres
o enfermedades (ORIVAC, 2012). Los rituales juegan un papel central para
marcar, ofrendar, activar las temporalidades y se constituyen en practicas

que condensan la ancestralidad y el sentido de lo embera, algunos ejemplos
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de estos rituales son: el benekua (sanacién de la tierra), las armonizaciones
y el paruka (inicio de pubertad). Los jaibanas son quienes los orientan vy,
ademas, pueden repeler las acciones agresivas de los Jai y liberar el jaure o
“alma” de las personas (Jiménez, 2019).

Las temporalidades de los embera chami se han transformado. Los ciclos
largos, medianos y cortos de la naturaleza y los seres espirituales se tras-
lapan con los tiempos de los despojos, de las luchas, de la iglesia catélica y
cristiana, de las escuelas, del mundo laboral, del Estado y de las diferentes
entidades con las que interactiian. No solo fue la electricidad la que alterd
el dia y la noche, sino la interaccién con diferentes instituciones, actores y
discursos propios del mundo de los kapunias. El tiempo circula en diferen-
tes registros y propositos, en ocasiones desprovisto o vaciado de esos seres
inanimados o animados que pueblan su mundo cosmogdnico. Diferentes
temporalidades coexisten de manera problematica en una pugna perma-
nente entre la ancestralidad y la modernidad.

En ese contexto, los medios y tecnologias de comunicacién contribu-
yen a instalar otros marcadores temporales y ciclos propios de este tipo de
industrias productoras de contenidos. Los horarios de las programaciones
especiales y de las telenovelas empiezan a competir con los tiempos de las
asambleas del pensamiento. Las franjas de las programaciones de la tele-
visién infantil imponen determinados ritmos a las practicas de los nifios.
Las transmisiones de los partidos de futbol congregan de otra manera a la
comunidad. La instantaneidad de las redes sociales irrumpe en el continuum
cotidiano de quienes disponen de teléfonos moéviles con acceso a internet.

Las logicas de produccion y de divulgacion de los contenidos de las indus-
trias mediaticas se superponen, alteran, amplian y segmentan las tempo-
ralidades embera. Se funden con el dia y la noche, con los tiempos de la
cosecha, de la cocina, de las fiestas, del descanso, la diversién y el convite.
Su presencia puede percibirse estableciendo cronogramas diarios de las
tareas, ligadas a los horarios de la telenovela, las peliculas de accién o los
programas infantiles. Los nifios mas pequefios o los adultos que no saben el

castellano parecieran quedarse un poco al margen de esas temporalidades,
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pero los demas, parecen compartir y conocer las franjas de programacién
de la television y la radio. Los otros medios y tecnologias como los teléfonos
moviles conectados a internet tienen una relacion distinta con el tiempo,
porque parecen estar disponibles siempre en una renovacién y circulacién
continua de contenidos y, por lo tanto, parecieran ser omnipresentes. Estos
medios y tecnologias de informacion y comunicacion no indigenas compi-
ten por colonizar los tiempos, desafian las temporalidades ancestrales y lo
que condensan. Imponen de forma subrepticia sus propias ritualidades en

el ambito doméstico.

Los relatos

Los relatos que retinen a los embera chami de estos resguardos se nutren
de sus narraciones cosmogonicas y de las historias de sus desplazamientos
forzados, de sus victimas, de sus luchas y sus procesos de resistencia; no
obstante , estos relatos compiten con otros que provienen de diversas fuentes,
los cuales pueden complejizar la comprension y el sentido de lo indigena.
Varias instituciones participan y se confrontan de distinta manera en los
procesos de construccion y divulgacién de estos relatos, como la escuela
mestiza, las entidades del Estado, la iglesia catdlica y la cristiana, entre otros.
En este proceso, se destaca el rol de los medios y tecnologias de la comuni-
cacion, uno de cuyos objetivos principales es la produccidn, circulacién y
comercializacién de historias. En algunos casos, estos relatos, les permiten
reafirmarse como emberas y, en otros, evidencian su exclusion del escenario
mediatico hegeménico o la difusion de discursos ignominiosos contra ellos.

En los tres resguardos, los géneros televisivos mas vistos son la telenovela,
los dramatizados o series. Durante el trabajo de campo, sobresalieron los

siguientes programas como los preferidos por todos: la Rosa de Guadalupe®,

! La Rosa de Guadalupe es una serie mexicana conformada por capitulos unitarios en los que se pre-
tende abordar problematicas sociales que deben enfrentar sus protagonistas y los cuales se resuelven
milagrosamente por la intermediacién de la Virgen de Guadalupe. Véase: https://www.univision.com/
shows/la-rosa-de-guadalupe
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Chepe Fortuna®, Betty la fea?, Sin senos no hay paraiso®, La mama del 10
y la Sefiora Fazilet y sus hijas*.

Este tipo de programas se centran en contar la historia de personajes que
deben sobreponerse a multiples vicisitudes hasta alcanzar su propésito: el
amor, la fama o la riqueza. Se trata de personajes que provienen de contex-
tos desfavorecidos y que por su condicion étnica, social, fisica o econdmica
son victimas de humillaciones y desprecios. Representan la lucha de héroes
cotidianos, marginales y anénimos. Quiza fue este uno de los logros mas
importantes de la telenovela colombiana, la construccién de este tipo de
héroes humanizados y de los dramas del reconocimiento (Cervantes, 2005).

Se encuentran en estos relatos presentan giros narrativos que reactuali-
zan la historia de la desposesion y de la ignominia y de las luchas contra los
poderes politicos y econémicos que se hacen desde lo cotidiano, asi como
las soluciones magicas que cambian el destino de los vulnerables. En ese
sentido, estos dramas populares se entretejen con los propios relatos de los
habitantes de los resguardos y construyen paisajes emocionales compartidos.

Aunque en medio de las luchas politicas que libran estas comunidades
pareciera paradoéjico la presencia de la telenovela, quiza esto obedezca a la

conexion de este género con la cultura oral, con las narrativas populares,

% Chepe fortuna es una telenovela colombiana que cuenta la historia de un pescador de un sector muy
humilde que quiera ser alcalde y quien se enamora de una ambientalista que proviene de una familia
muy acaudalada. Véase: https://www.canalrcn.com/chepe-fortuna/

2 Betty la fea es una telenovela colombiana que narra la historia de una mujer que debe enfrentar
multiples desprecios y humillaciones por su aspecto fisico, sin embargo, logra triunfar como experta en
finanzas en una empresa de moda. Ha sido la telenovela mas exitosa y producida en diferentes paises.
Véase: https://www.canalrcn.com/yo-soy-betty-la-fea

2 Sin senos no hay paraiso cuenta el relato de relaciones conflictivas que deben enfrentar las familias y
las mujeres de sectores humildes con el narcotréfico.

% La mama del 10 es una telenovela colombiana, relata la historia de una mujer del pacifico colombiano
que debe trasladarse hasta la ciudad, cuidar sola de sus hijos, luchar para que su hijo menor pueda cumplir
con el suefio de ser futbolista y, posteriormente, enfrentarse a quienes no los aceptan a pesar de tener
una posicién econémica favorable. Véase: https://www.caracoltv.com/la-mama-del-10

 La sefiora Fazilet y sus hijas es una serie turca, que cuenta la historia de una mujer que proviene de
un sector humilde y que suefia con ser millonaria y decide utilizar a sus hijas para salir de la miseria.
https://canall.com.co/programas/la-senora-fazilet-y-sus-hijas
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con las historias cotidianas, con los relatos que se construyen sobre un pais
a partir de la ficcién (Martin -Barbero y Mufioz, 1992).

La telenovela les permite acercarse a las narrativas de los desposeidos,
posibilita aprender del mundo de los mestizos, de la resolucién de conflictos,
de las estrategias para convivir con los otros, de la emocionalidad kapunia.
Sin embargo, estos mismos relatos evidencian su ausencia. Ellos no aparecen
en estos dramas. La presencia de lo indigena esta invisibilizada, solo algunos
cuantos documentales les permiten verse y conectarse con la nacién embera.

El estudio de la Comisién de Regulacién de Comunicaciones (CRC, 2022)
muestra que los contenidos de ficcién de los canales de television publicos,
privados, regionales y locales de Colombia representan a las mujeres como
blancas o mestizas (92 %), y las demas etnias aparecen representadas con
porcentajes muy bajos: mujeres afrodescendientes no nacidas en el pais (4,4
%), mujeres afrocolombianas (3,1 %), indigenas (1,4 %), raizales (0,1 %),
observandose que no se registran datos para las palenqueras ni las rom. En
los programas de entrevistas y magazines se reportan porcentajes similares
y solo el 0,5 % de las entrevistadas son mujeres indigenas; mientras que en
los documentales el 11 % de las mujeres eran afrocolombianas e indigenas
(CRC, 2022).

Los noticieros y la prensa publican informacién sobre las comunidades
indigenas, pero tienden a concentrarse en el cubrimiento de las manifesta-
ciones o protestas. Por lo general, en estas noticias, los indigenas se repre-
sentan como actores violentos o como victimas. La informacién noticiosa
sobre la protesta social indigena tiende a criminalizar o inculpar a estas
comunidades e incluso a invisibilizar sus luchas (Salazar, 2018).

Sus voces aparecen muy pocas veces, de tal manera que, esos medios de
comunicacion que les permiten acercarse a los dramas del reconocimiento
también los enfrentan a los dramas del desprecio, a su negacién o a su cla-
sificacién como actores sociales que estan por fuera de la escena mediatica
nacional. Estos discursos y practicas no son creados por los medios, fun-
cionan como cajas de resonancia de discursos que histéricamente se han

divulgado.
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De esta manera, es que los medios y tecnologias de comunicacion parti-
cipan de los conflictos culturales al interior y exterior del grupo, yuxtapo-
niendo y fragmentando los territorios, temporalidades y relatos, y al mismo
tiempo posibilitando los vinculos con los kapunias, lo cual hace evidente
los complejos procesos de configuracion de la identidad embera chami del
Valle del Cauca.
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Las comunidades indigenas vallecaucanas han padecido injusticias histé-
ricas articuladas a formas de menosprecio cultural que van desde la violencia
expresada en masacres y desapariciones, pasando por la desposesion de tierras
y desplazamiento forzado, asi como la vulneracién del reconocimiento cultu-
ral el cual lesiona la transmisién de sus cosmovisiones (Comisién de la Verdad,
[CEV],2022). Todas estas problematicas han sido reconocidas recientemente
el 28 de junio de 2022 en El Informe Final de la Comisién de la Verdad, el cual
cuenta con un apartado dedicado a las comunidades indigenas.

Segun el informe, estas experiencias de desprecio sistematico responden
a lo que diversos cientificos sociales han denominado como “discriminacién
estructural” (Vasquez-Padilla, 2019). Esta no solo lesiona los referentes iden-
titarios, sino que justifica en buena medida el deterioro de las posibilidades
productivas con las que estas comunidades pueden llevar a cabo un proyecto
de vida posible y deseable (Salomé-Resurreccion, 2017).

Un ejemplo de discriminacién estructural se puede encontrar en el estado
de la infraestructura vial que dificulta el ingreso de los alimentos y el acceso
a la salud, entre otras necesidades basicas. Para muchos lideres indigenas el
problema no radica exclusivamente en la presuncién de que sus identidades
son “primitivas”, “regresivas” o “un obstaculo para el desarrollo nacional”,
el asunto es que esos significantes racistas se utilizan para justificar la des-
posesion de sus derechos y limitar el acceso a la inversion estatal a sus
comunidades (Ruiz-Morato, 2016).
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Los tres resguardos que participaron en esta investigacion ofrecen tes-
timonios fehacientes sobre las afectaciones materiales y psicosociales que
produce la discriminacién estructural. Tales asuntos, son percibidos como
una practica sistémica de desprecio que limita la consolidacién de una
infraestructura social orientada a la sostenibilidad de sus procesos étnicos
(Ruiz-Morato, 2016).

Los sentimientos de dignidad vulnerada que devienen del desprecio con-
forman la base de una gramatica moral desde la cual se proponen expec-
tativas de reivindicacion social (Honneth, 1997). Tal experiencia, genera
el contenido de los procesos comunicacionales que intentan subvertir las
practicas de discriminacion que se han enraizado en la manera en que se
percibe la cuestion indigena por parte de la administracion publica local y
la sociedad civil en general (Sanchez-Botero, 2010).

En este libro se ha privilegiado la idea de que la comunicacién indigena
puede entenderse como un campo semantico de significados en disputa
donde se integran nuevas comprensiones del indigenismo, a través del uso
de la palabra y las visualidades (Orobitg y Canals, 2020). De esta manera,
se ponderan ideas y valores alternativos con los que es posible reconocer
otros atributos diferenciados con respecto a aquellos que provienen de la
experiencia sistémica del desprecio.

Uno de los contenidos recurrentes de ese campo semantico, es el que
refiere a diversas formas de “hacer justicia”. Al reintroducir una compren-
sion situada del territorio emergen expectativas de reconocimiento cultural,
redistribucion econémica y representacion politica, enmarcadas en coyun-
turas en las que se disputa el sentido de lo social ante el Estado democratico
de derecho (Teira-Serrano, 2021).

Tales expectativas, en términos generales, pueden servir para clasificar
diversos procesos comunicacionales contemporaneos como los que tienen
lugar con la justicia ambiental y la preocupacion por el cambio climatico,
la construccion de paz y en especial la tarea de hacer memoria, y la presen-

taciéon de un indigenismo en el que se articulan las cosmovisiones con las
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particularidades y contradicciones de los movimientos sociales contempo-
raneos (Pérez-Galan y Prieto-Ramos, 2020).

Desde esta perspectiva, la comunicacién indigena posibilita una sintesis
entre lo proximo/familiar y lo distal/extrafio, lo local y lo global, en clave
de lo propio y lo apropiado. Se encuentran en este campo uno de los apor-
tes més novedosos a los estudios de la comunicacidn social, donde ocurren
renovaciones epistemolégicas fuertemente imbricadas con la lectura situada
de territorios y coyunturas globales contemporaneas (Maldonado-Rivera et
al., 2019).

Pese a su relevancia en términos politicos y académicos, este campo debe
afrontar muchos desafios que tienen lugar en la Colombia del siglo XXI.
Al respecto, el documento de Politica publica de comunicacion de y para los
pueblos indigenas de Colombia (Concip, Mpc, Onic, Opiac, Cit, Aico, Mintic,
MinCultura y ANTYV, 2017) identifica cuatro problematicas a considerar:

1. A pesar de que se deficiente el desarrollo del ejercicio de la comunica-
cién propia, existe una falta de garantias asociadas con la proteccion y
continuidad de expresiones culturales de estos pueblos, de la labor de
los comunicadores indigenas y el acceso inequitativo a los canales y
medios de comunicacién.

2. Falta de garantias para el desarrollo de procesos de formacion en comu-
nicacién propia y apropiada de los pueblos indigenas: dificultades para
la formacion politica, estratégica y técnica de los comunicadores indi-
genas.

3. Falta de garantias, enfoques diferenciales e inequidad en el acceso a
herramientas, repertorios y tecnologias de comunicacién e informacién
del contexto global: escasos recursos tecnoldgicos, de infraestructura,
humanos y econémicos para la produccion de contenidos propios.

4. Desconocimiento y reiterada vulneracion del derecho a la comunicacion
indigena: ausencia de una politica publica con enfoque diferencial, des-
conocimiento de las entidades y de los funcionarios publicos

Como se ha evidenciado en el capitulo 1, se han desarrollado experien-

cias de comunicacién que sirven como antecedente para la aparicion de
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propuestas formativas en las que se relacionan las necesidades territoriales
con procesos que adelantan los movimientos indigenas en otras latitudes.
Estos procesos han tenido lugar en comunidades que encuentran en los pro-
cesos de comunicacién una via para optimizar sus posibilidades de lucha
social (Pérez-Galéan, 2020).

Los tres resguardos que participaron de este estudio se ubican en las
inmediaciones de las cabeceras municipales y comparten una historia comin
de desplazamiento forzado (Donado-Escobar, 2014). Cabe destacar que, entre
las tres comunidades existen lazos de parentesco que son relevantes en la
manera en que se reconocen capacidades de agencia y liderazgo, por ello
hay intercambios recurrentes que se representan a través de experiencias
deportivas y culturales.

Es importante destacar que, el énfasis de sus procesos organizativos esta
puesto en la lucha por el acceso y tenencia de tierra. Su historia de desplaza-
miento forzado los hace sensibles hacia la necesidad de establecerse y llevar
a cabo su proceso comunitario (Donado-Escobar, 2014). Recientemente, se
ha empezado a avizorar la necesidad de pensar las formas en que el uso
de medios y tecnologias de la comunicacion pueden favorecer o limitar su
vida en comun. Por esta razon, las conclusiones del estudio se orientan a
presentar tensiones que dinamizan el modo en que se considera el lugar de

las experiencias mediatizadas en sus comunidades.

Diferencia de los hogares segtin el acceso
a las tecnologias de comunicacion

Esta investigacion destaca, en primer lugar, el caracter plural de las comu-
nidades indigenas que participaron en este estudio. En ocasiones tiende a
considerarse que, estos grupos poseen una identidad comun carente de varia-
bilidades internas, se da por sentado que existe una diferencia tan radical que
termina homogenizando a los individuos sin que tengan posibilidad de estar
influenciados por otras fuentes de identificacion (Gonzalez-Hurtado, 2021).
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Muchos estudios antropoldgicos, enfatizan en la diversidad interna que
caracteriza las comunidades indigenas y el modo en que esta alimenta los
conflictos que tienen su manifestacion en las convivencias cotidianas y en
las formas de representacion con las que encaran los conflictos sociales
(Ortiz-Boza, 2019).

En el capitulo 2 se argument¢ la existencia de diferencias entre hogares,
a partir de la capacidad adquisitiva que tienen las familias para adquirir
equipos de comunicacion. El acceso a la television digital y la tenencia de
smartphones de alto costo podrian ser atributos de distincion en los que se
evidencian las formas de diferenciacion entre individuos que hacen parte
de los hogares que habitan en un mismo resguardo.

Se plantea que los hogares mas integrados a las organizaciones indigenas
tienden a tener condiciones materiales ventajosas para el acceso a medios
y tecnologias de comunicacién. En principio, los fines del uso se orientan
a las necesidades de las estrategias de accion politica. De hecho, las redes
sociales digitales son muy valoradas porque sirven a los fines logisticos de
las marchas indigenas, por ello el uso del smartphone es generalizado para
quienes participan de estos procesos.

Sin embargo, estas tecnologias también se usan para acceder y divulgar
contenidos de entretenimiento cuyos consumos son muy similares a los de
comunidades mestizas campesinas y urbanas. Es importante considerar que,
el uso de estos dispositivos transforma las formas de encuentro comunitario,
los medios y tecnologias de comunicacion requieren experiencias indivi-
dualizadas en las que se construyen vinculos entre contenidos y audiencias
(Orobitg y Canals, 2020).

Asumir el caracter plural y diverso de las comunidades indigenas, tam-
bién supone reconocer la capacidad que tienen los medios y tecnologias de
comunicacion para fomentar estratificaciones. Divisiones segun el acceso
laboral o las diferencias salariales estan presentes en estas comunidades, el
acceso a los aparatos puede ser un indicador de formas de distincion propias

del mundo no indigena y occidental.
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Los consumos medidticos y su
relacion con las juventudes

El segundo asunto a destacar en esta investigacion refiere al modo en que
estas comunidades se asumen como consumidores de medios como la tele-
vision, el video, la radio y la telefonia mévil. Esta relacion puede entenderse
desde el lugar que ocupa la palabra y el uso del castellano en la manera en
que los medios se introducen en el contexto indigena (Izard-Martinez, et
al., 2021).

Los medios ofrecen un repertorio amplio de lenguajes audiovisuales,
sonoros y digitales desde los cuales se promueven contenidos vernaculos
que refieren a la cotidianidad del campesinado y los dramas sociales que se
afrontan en términos asequibles y facilmente divulgables (Gonzalez-Hurtado,
2021).

Se trata de narrativas que responden adecuadamente a la comprensién
de las exceptivas que se alcanzan desde una moralidad que tiene su arraigo
en el castellano. De esta forma, las musicas y la ficcion televisiva sirven
para presentar los alcances de un mundo moral que privilegia o cuestiona
comportamientos de la misma forma en la que lo hacen los relatos cosmo-
gbnicos (Gil-Garcia, 2020).

Antes de los medios y tecnologias de comunicacion, se encontraba el mito
y su capacidad para estructurar alegorias sobre el comportamiento social a
partir la interpretacion que puede hacerse de las historias de las deidades y
el mundo natural, esos relatos componen un primer sustrato moral que es
transmitido entre generaciones y va fundamentando las identidades indige-
nas como las conocemos actualmente (Gil-Garcia, 2020).

Por su parte, los medios y tecnologias de comunicacion ofrecen un relato
plural que combina la oralidad con las visualidades, al tiempo en que comple-
jiza la comprension moral de las cosmovisiones con entendimientos deriva-
das de los conflictos interculturales del mundo contemporaneo. Por ello, asi
como pueden encontrarse contenidos que refuerzan la idea de lo indigena

como identidad regresiva, también, es posible encontrar propuestas que
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enfatizan todo lo contrario, y es que es en estas contradicciones donde se van
estableciendo convergencias y divergencias respecto de las cosmovisiones
y su lugar en la comprensién de una identidad eminentemente indigena
(Orobitg, 2020).

En estos procesos, las juventudes indigenas tienen un aporte significativo
en la produccién de sentido sobre la vida social. Si algo esta presente en la
literatura sobre comunicacién indigena es que son los jovenes los que tienen
una relacion estrecha con los contenidos que buscan integrar las tensiones
entre la palabra y las visualidades (Izard-Martinez, et al., 2021).

Las comunidades de gustos y preferencias se generan a partir de los inter-
cambios juveniles que tienen lugar en los eventos presenciales en los que
los resguardos llevan a cabo rituales y actividades culturales en general, asi
como en el marco de las protestas en las que estos grupos son convocados
a participar en calidad de marchantes, mejor conocidos como comuneros.

Otro escenario de encuentro tiene lugar en las cabeceras municipales y
en los viajes a otras regiones programados para fines educativos, laborales
o politicos, entre otros. El encuentro con otras fuentes de identificacion no
indigena, esta siempre presente y se evidencia en los fuertes vinculos que
estas comunidades tienen con las comunidades campesinas del centro del
Valle del Cauca. Incluso, en algunos resguardos hay familias compuestas por
indigenas y campesinos provenientes de diferentes lugares del eje cafetero,
Buenaventura y los municipios de Vijes, Restrepo y Darién.

En esos encuentros tiene lugar la exposicion a las musicas y las narrativas
que complejizan las perspectivas indigenas sobre las convivencias. Formas
de la comunicacion vernacula inherentes a las canciones de musica popu-
lar, permiten explicar experiencias comunes, las cuales, se integran a los
repertorios morales con los que las comunidades significan sus conflictos y
aspiraciones.

Esos espacios intersticiales que se gestan entre el idioma embera y el
castellano constituyen el ambito de esa comunicacién vernacula en las
que puede significarse la experiencia popular. En el caso de la generacién

de los mayores o la generacion de los padres, los contenidos se reciben en
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castellano y se resignifican en embera; en la de los jovenes intervienen otros
dispositivos visuales en los que la valoracion del contenido se hace en cas-
tellano (Neila-Boyer, 2015).

Tal asunto es problematico para la generacion de los mayores, porque los
consumos mediaticos desestimulan el aprendizaje del embera. La pérdida de
las habilidades para hablar el idioma genera una brecha que afecta el reco-
nocimiento de los jévenes como indigenas al interior de sus comunidades, al
perder la capacidad de hablar e identificarse con otros gustos y costumbres,

los jévenes pueden ser vistos como foraneos.

La ficcion televisiva y la informacién noticiosa

En el capitulo 3, se destaca la idea de que los medios y tecnologias de
comunicacién pueden servir como catalizadores de los conflictos intercultu-
rales. En ese sentido, el consumo de contenidos no indigenas puede favorecer
el aprendizaje de los repertorios comportamentales inherentes al mundo no
indigena. Se trata de una funcion adicional a la del entretenimiento, el acceso
a estas narrativas educa y tiene un efecto en el lenguaje que se usa para des-
cribir las posibilidades y limitaciones de los conflictos sociales (Lobos, 2019).

En este sentido, las novelas proveen aprendizajes morales sobre el cuidado
de los nifios, los derechos a los que pueden aspirar las mujeres, la historia
nacional, pero especialmente sobre los desequilibrios de poder entre el grupo
de los mestizos y las comunidades étnicamente diferenciadas.

Para los participantes en esta investigacion, es evidente la asimetria en la
representacion del mundo mestizo y el indigena. En la television de acceso
publico no existen ficciones que representen la vida indigena, asi como no
hay una valoracion noticiosa que presente apropiadamente la manera en
que estas comunidades participan en los conflictos sociales.

A juicio de los participantes, el espacio de aparicion es el de los informati-
vos noticiosos que buscan reforzar la creencia de que las marchas indigenas
impiden el desarrollo del pais. Estas formas de representacion tienen un
efecto en la manera en que se establece una comprension de la otredad no

indigena desde la desconfianza que producen sus practicas informativas.
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Si bien, las teorias clésicas del consenso social enfatizan en la necesidad
de generar confianza para que los resultados de los pactos sean vinculantes
(Kohan, 2020), las comunidades indigenas ofrecen una perspectiva contraria
fundamentada en la desconfianza porque la experiencia con los medios tradi-
cionales, entre otros procesos sociales, han reforzado la prevencién respecto
del modo en que se buscan establecer mecanismo de dialogo y disertacion.

Desde esta perspectiva, se puede plantear que las comunidades indigenas
son invisibilizadas en el ambito de la ficcidn televisiva y son mal reconocidas
en los informes noticiosos desde los que se insiste en el caracter regresivo
y peligroso de sus identidades colectivizadas en la forma de una marcha o
conflicto social. La reflexién sobre un proceso de comunicacién que parte
de la desconfianza constituye una inquietud sugerente para nuevos procesos
de investigacion, en parte porque supone entender que en estados muchos
de estos conflictos interculturales tienen lugar en el marco de experiencias
de vulnerabilidad estructurales en las que histéricamente se justificado una
prevencion sobre el poder hegemoénico (Calvo de Saavedra, 2019).

En este sentido, se considera que existe una posibilidad de seguir profun-
dizando en los estudios sobre la valoracién social de lo indigena y las estra-
tegias que utilizan los grupos hegemdnicos para limitar las posibilidades de
participacion social de grupos étnicamente diferenciados. Si bien, la ficcién
televisiva puede transmitir ideas y valores de una perspectiva de derechos
que son representativos para una cultura imperante, también es cierto que,
tales contenidos invisibilizan el repertorio moral con el que los indigenas
buscan aportar a la solucién solidaria de los problemas comunes.

Los medios de informacion noticiosa refuerzan la invisibilizacién de lo
indigena con el no reconocimiento o desprecio de sus aspiraciones ético-poli-
ticas. De ahi que, la divulgacién de contenidos relacionados con la represen-
tacion de lo indigena encuentre en los medios digitales ese campo semantico
de exploracion y concrecién. La pugna entre los medios hegemonicos y los
que deviene de las digitalidades genera un contexto propicio para la apa-
ricién de la comunicacién indigena y sus usos estratégicos (Pérez-Galan y
Prieto-Ramos, 2020).
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Bajo nivel de produccion de
contenidos propios

Los resguardos estudiados coinciden en la necesidad de empezar a desa-
rrollar contenidos propios. En el momento en que se realizaron las encuestas
y las entrevistas no se registraron actividades orientadas a la produccion,
pero si una serie de inquietudes sobre los alcances que esas tecnologias
pueden generar en el marco de una posible pérdida de la cultura o de la
reconfiguracion de otras maneras de ver las identidades indigenas.

Para la generacion de los fundadores de los resguardos, que se han deno-
minado también generaciéon de Mayores o de Padres, los medios y tecnolo-
gias de comunicacion son una de las causas de la “pérdida de la cultura”
porque su uso requiere rituales de individualizacién que van en contra de
una vida comunitaria que permita afianzar valores que den forma a un grupo
articulado.

Siguiendo a Clastres (1977; 2009) los grupos indigenas requieren de
constantes experiencias de cohesion, porque siempre estan confrontandose
respecto de una tendencia interna a la fragmentacion. Es decir, son comuni-
dades que requieren distinguirse constantemente de un otro diferenciado, a
través de practicas que permitan reconocer un sustrato propio, por ello, una
de las mejores formas de alcanzar tal diferenciacién son los conflictos con
el Estado, tales experiencias deben pensarse en clave de ganancias, ayudan
a fundamentar la idea de que existe una unidad articulada por la via de un
sistema comunicativo propio.

Para las generaciones jévenes, los medios y tecnologias de comunicacién
constituyen otros escenarios de integracion y socializacién de lo indigena.
Las juventudes son las que intentan nuevas integraciones a partir de los
conocimientos parciales que devienen de las cosmovisiones y de las luchas
contra el Estado, pero adicionando las comunidades de gustos y preferencias,
inherentes a la experiencia de la digitalidades contemporaneas, ofrecen otras
fuentes de identificaciéon que promueven la experimentacién y la apertura

respecto de lo que ofrecen las culturas globales.
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Para la generacion de los lideres indigenas que participaron de este estu-
dio, los medios y las tecnologias de comunicacién constituyen un territorio
a urbanizar. En parte, porque no es posible que las nuevas generaciones se
alejen voluntariamente del consumo de contenidos mediaticos, tampoco
que estos no sigan integrandose en las estrategias de lucha social donde se
abordan los conflictos interculturales. En consecuencia, si hay un ambito en
el que se puede afrontar la discriminacién institucionalizada y su incidencia

en las practicas de desprecio es en el escenario de la comunicacion indigena.

Consideraciones sobre la valoracion
social como categoria de andlisis

Los elementos expuestos sirven para pensar en el sentido que adquiere
la valoracién que se hace de lo indigena en un contexto tan amplio como
el de las mediaciones mediaticas. La valoracion social corresponde a una
dimension de la gramatica moral de los conflictos sociales, en la cual se
fundamenta la experiencia colectiva que conduce a una autoestima que pasa
por el reconocimiento social de grupos en pugna (Honneth, 1997).

Los grupos demandan una reafirmacion de las apreciaciones que se ges-
tan sobre los fines comunes que afectan la comunidad politica en su con-
junto, tales demandas tienen lugar cuando visiones contrastadas pugnan por
el sentido de lo social. Los rasgos identitarios que hacen reconocibles a un
grupo pueden favorecer el afrontamiento de los conflictos interculturales,
pero también puede limitar sus posibilidades de participacién (Honneth,
2006).

El ambito de la valoracidn social remite hacia un conjunto de valores,
aquello que fundamenta un ethos o una vision de mundo intersubjetivamente
compartida (Honneth, 1997). Siguiendo a Calvo de Saavedra (2019) los miem-
bros de una comunidad aspiran a un trato deseado, a que se les reconozca
de acuerdo con expectativas que pasan por la reafirmacién y la manera

en que otros significan la representacion de lo propio. Esto supone que la

-128 -



autoestima no se logra a partir de rituales individualistas, esta tiene lugar
en el encuentro intersubjetivo que da lugar a horizontes de reconocimiento.

En contraste con el mencionado horizonte, existen formas de desprecio
que aparecen como lesiones que desestabilizan la identidad. El desprecio
puede materializarse en forma de violencias, desposesion de derechos e inju-
ria y calumnia (Honneth, 2011).

Una veta por explorar en este estudio refiere al lugar de la injuria y la
calumnia en los procesos de comunicacion entre grupos hegemonicos y
subalternos. Estas formas de comunicacién son coherentes con un proceso
y estrategia control, usada sistematicamente para limitar la participacién
democratica (Herreras y Garcia-Granero 2020). Por esta via se afecta la
valoracion social teniendo como resultado una pérdida de la capacidad de
los sujetos para percibirse como merecedores de dignidad (Honneth, 2006).

La lesion a la valoracion social se produce al descartar discursos o expe-
riencias sobre la autorrealizacion de los grupos por la via de la marginacién
impuesta por otros [con poder discursivo para generar tal lesién] (Honneth,
2011). Estos procesos son recurrentes dado que son propios de un régimen de
vulnerabilidad, el cual es mas habitual que el horizonte del reconocimiento
(Calvo de Saavedra, 2019).

Hacia una discusion sobre el
derecho a la comunicacion

Finalmente, en este estudio se concluye que en el campo semantico de la
comunicacion indigena se experimenta con distintos lenguajes narrativos
que buscan subvertir el caracter opresivo de la injuria y la calumnia. Esta
experiencia tiene lugar en la comprensién de los territorios y las coyunturas
del tiempo presente, lo que supone una interpretacién siempre en proceso
y con vocacidén normativa.

En el proceso de investigacion, se hizo evidente la tension entre la dimen-
sién inconmensurable de las luchas sociales con su materialidad expresiva,

y la constitucién de consensos racionalmente motivados, vistos desde la
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perspectiva en construccion de un derecho a la comunicacidn, el cual enfa-
tiza en la idea de la igual dignidad y en el deber de participar en la solucién
solidaria de los problemas comunes.

De este modo, las luchas sociales indigenas responden a un perpetuo
dinamismo, porque sus participantes intentan expresar sus expectativas de
trascendencia social, y por su parte el derecho intenta asimilar la sintesis que
se desprende de tales procesos convulsos e inacabados (Aguilar-Calahorro,
2017). Desde una perspectiva teérico-critica, el deber del derecho es hacer
inteligibles las luchas sociales, puesto que estas se configuran en experien-
cias semidticas que no siempre logran producir sentido social (Binder y
Garcia-Gago, 2020).

En consecuencia, el derecho debe servir para comunicar el sentido de las
transformaciones sociales. Este libro culmina con esta tltima reflexién dado
que las experiencias de comunicacion indigena buscan cimentar el derecho
que tienen las comunidades de participar en igualdad de condiciones en las
deliberaciones contemporaneas relacionadas con sus temas de interés. En
tal virtud, la lucha por una soberania comunicacional va en consonancia con
las aspiraciones morales de comunidades que buscan aportar a la produccién
social del sentido y la vida en comin (ORIVAC - ACIVA RP, 2018).

El derecho a la comunicacion aparece en el siglo XX en la Declaraciéon
Universal de Derechos Humanos (DUDH), donde se le comprende como un
elemento configurador de la «Familia Humana». El derecho a expresar y
recibir informacidn se universaliza en el marco de la matriz explicativa de
la dignidad humana, lo que convierte a este derecho en fundamental para
el sistema democratico (Aguilar-Calahorro, 2017).

Siguiendo la argumentacién propuesta por Aguilar-Calahorro (2017) con-
viene explicar dos de las dimensiones constitutivas del derecho a la comu-
nicaciéon. Por una parte, la dimension subjetiva inherente a la realizacién
de la dignidad humana; por la otra, la dimension objetiva, asociada con el
ejercicio del poder y la participacion en el Estado democratico de dere-

cho. Las dimensiones enunciadas se encuentran en tensién porque hay un
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desbalance entre el caracter expresivo de las demandas dignificatorias y las
posibilidades facticas para legislar sobre ellas.

Segun Aguilar-Calahorro (2017) lo ideal seria que la dimensidn objetiva,
relacionada con el poder institucional, fuera dependiente de la dimensién
subjetiva, en la cual se despliega el caracter convulsivo de las luchas socia-
les. Esto no siempre es asi, porque el desbalance entre contexto y politica es
constitutivo de regimenes en los que hay una paralisis de la critica social; por
ello, las politicas no siempre ordenan la realidad, sino que, por el contrario,
se centran en la descontextualizaciéon para mantener una dialéctica entre
hegemonia y subordinacién que no resuelve ni dinamiza la conflictividad
social (Deleuze, 2014).

En consecuencia, la dimension subjetiva de la comunicacién emerge en la
libertad de expresion (alcance politico) y la libertad de conciencia (alcance
ético). En este estudio se hace hincapié en el lugar de las luchas sociales
como experiencias que sintetizan las demandas de una época e inciden en
la concrecién de nuevas realidades socio-politicas.

Para autores como Frosini (1986) el auge de la comunicacién a escala
planetaria va de la mano con la universalizacién de los derechos humanos,
las posibilidades expresivas y las demandas sociales propias de la segunda
mitad del siglo XX. En la actualidad, la evocacién a un derecho a la comu-
nicacion responde a la capacidad de los grupos para acceder a procesos,
medios y tecnologias para la presentacién de narrativas complementarias
o contrahegemonicas que permiten la vigencia de sus procesos culturales a

pesar de los conflictos con el Estado.
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