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Las contradicciones de la (auto)
representacion’
The contradictions of (self-) representation

Sergio Roncallo-Dow™
Enrique Uribe-Jongbloed

ekt

El ojo que tu ves no es ojo porque tu lo veas, es ojo porque él te ve.
Antonio Machado

Resumen: E!l proposito de este articulo es reflexionar sobre
el problema de la (auto) representacion en la produccion
audiovisual indigena desde una perspectiva critica. Aunque en
principio puede pensarse en una representacion autonoma y
“pura’ de lo indigena, nuestra hipotesis aqui tiene que ver con
la idea de lo blanco y la presencia de formas preexistentes de la
estética y la narrativa audiovisual. La idea de un indigena que se
(auto) representa desde una aparente pureza parece disolverse
en la mediacion de formas hegemonicas de construccion de lo
identitario. El texto no pretende hacer un andlisis exhaustivo
la representacion audiovisual de lo indigena, esto escapa a
nuestras posibilidades, sino, mas bien, pensar las paradojas
que se ocultan tras la idea de la pureza en la representacion
audiovisual y la necesidad de reconocernos como una nacion
hibrida mas alla del lugar de enunciacion.

Palabras clave: Medios audiovisuales. Indigenas. Documental.
Identidad. Representacion.

Abstract.: The purpose of this paper is to reflect on the problem
of (self-) representation in indigenous audiovisual production
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from a critical perspective. Although in principle it is possible
to think of an autonomous and “pure’ representation of the
indigenous, our hypothesis here has to do with the concept of the
white-ness and the presence of pre-existing forms of audiovisual
aesthetics and narrative. The idea of an indigenous person who
represents themselves from an apparent purity seems to dissolve
in the mediation of hegemonic forms of construction of identity.
The text does not pretend to make an exhaustive analysis of
the audiovisual representation of indigeneity, this escapes our
possibilities, but rather to think about the paradoxes that are
hidden behind the idea of purity in the audiovisual representation
and the need to recognize ourselves as a hybrid nation beyond
the place of enunciation.

Keywords: Audiovisual media. Indigenous. Documentary.
Identity. Representation.

Introduccion

La declaracion de los derechos de los pueblos indigenas
(UNITED NATIONS, 2008) y la creciente importancia politica
de las poblaciones indigenas en las constituciones de los paises
Latinoamericanos son clara evidencia de la reivindicacion de esta
identidad cultural. A la par con su reciente importancia politica,
su creciente produccion mediatica, y su importancia en circulos y
debates académicos, parece ser una nueva muestra del desarrollo de
una cultura audiovisual mas amplia, propiciada, entre otras razones,
por la disminucion en los costos de la tecnologia de registro y el
incremento de intercambio a través de Internet. Sin embargo, este
incremento en su creacion y distribucidon de contenidos audiovisuales
no implica, necesariamente, la elaboracion de un discurso o una

estética que pueda ser considerada como especificamente indigena.
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Justamente ese es el problema que pretendemos esbozar
en este texto: la imposibilidad de pensar la narracion y la estética
audiovisual que proponen los indigenas como algo puro, toda vez
que las ideas mismas con las que construimos los relatos sobre ellos
pertenecen a un repertorio epistemologico blanco vy, al tiempo, los
modos en los que los indigenas construyen su relato audiovisual
estan permeados por formas hegemonicas de representacion que dan
origen, cuando menos, a formas culturales hibridas que evidencian
una continua 6smosis en términos de lenguajes, estéticas y narrativas
que, muchas veces, son pensadas con una cierta nostalgia de los
buenos salvajes desde la academia.

Esta nostalgia es poco rendidora en términos de pensamiento,
en la medida en que parte de una hipostasis de lo indigena mismo,
pero no como una autoafirmacion, sino desde la idea de la negacion
de lo blanco. En este sentido, es necesario pensar desde lugares de
encuentro, desde la hibridacion, sin suponer ideas como las de la
pureza y la absoluta (auto) representacion que, como veremos, €s

una apuesta paraddjica.
La Creacion Propia como Hibridacion Inacabada

En su trabajo sobre medios electronicos de minorias €tnicas,
Browne (2005) se pregunto si la produccion mediatica de estas minorias
era una verdadera contraposicion al discurso cultural hegemonico y de
esta forma se enfrentaban, o resistian, una imposicion derivada del
imperialismo cultural. Su respuesta, después de haber visitado varios

de sus centros de produccion, es bastante esclarecedora:

discursos fotograficos, Londrina v.15 n.26, p.110-141, jan./jun., 2019 | DOI 10.5433/1984-7939.2019v15n26p110

113



114

Las contradicGongs BTANaNGo) representacicn

En lo que tiene que ver con imperialismo cultural o me-
didtico, el tipo de servicios medidticos que he estudiado
casi siempre estan pensados para proveer una alternativa
a los medios tradicionales [mainstream], y generalmente
lo son. Sin embargo, qué tanto lo logran no es tan facil
de determinar, porque muchos de esos servicios suenan
y se ven bastante similares a su contraparte tradicional
[mainstream] cuando se les conoce por primera vez ... En
mi experiencia ha sido poco comun el encontrar servicios
mediaticos étnicos que no mostrasen al menos algunas ca-
racteristicas de los medios tradicionales [mainstream], de
la misma forma que ha sido poco comun encontrar alguno
de esos servicios que careciera de caracteristicas clara-
mente étnicas. (BROWNE, 2005, p. 203).!

Lo que nos evidencia Browne es que existe una clara
hibridacion en la construccion mediatica de las minorias étnicas,
y que dicho nivel de hibridacion es, al menos, suficiente para ser
siempre notorio, siendo la excepcion el caso en que la produccion
mediatica es muy distinta a la produccidn tradicional [mainstream].
No existe, como tal, una expresion que sea Unica y absolutamente
propiaen la creacion mediaticaindigena. Experiencias que evidencian
este proceso incluyen muchas de las producciones radiales de las
emisoras indigenas en Colombia. Por ejemplo, la produccion
radiofonica del pueblo Nasa en Colombia, bien sea en Radio Payu’mat
(MURILLO, 2008) o Radio Nasa (URIBE-JONGBOLOED; PENA
SARMIENTO, 2008) presenta una considerable similitud con la
propuesta de emisoras comerciales o comunitarias no indigenas,
aunque muestra en sus contenidos alguna diferencia de perspectivas
que evidencia su rol de oposicion a la cultura mediatica hegemonica.

El caso de los medios audiovisuales Inuit en Canada no dista mucho

1 Traduccion de los autores.
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de esta situacion. Evans (2002) plantea que en el desarrollo de
produccion audiovisual Inuit ocurri6 una division entre la produccion
orientada desde el centro politico hacia las regiones, con un discurso
audiovisual claramente impregnado de las visiones hegemonicas, y
una produccion independiente, localizada en el norte canadiense, con
una propuesta mucho mas propia, pero con menor acceso a recursos.

Temas similares se encuentran en los productos de medios
indigenas en America Latina. Desde la academia existen trabajos
sobre la representacion indigena en la television y el cine (MUNIZ;
MARANON; SALDIERNA, 2013) y la apreciacion de los indigenas
sobre esas representaciones, asi como sus formas de apropiacion
(WAGNER; FERNANDEZ-ARDEVOL, 2019). En cuanto a los
modos de consumo, Doncel de la Colina (2016) descubrio que los
adolescentes indigenas en edad escolar en Monterrey no consumen
productos de los medios de comunicaciéon en su propio idioma,
pero los estudiantes indigenas de educacion superior si lo hacen,
detectando una valiosa correlacion entre la educacion y la fortaleza
de la identidad. El tema de la (auto) representacion es abordado por
Mora (2012, p. 29), quien ha entrenado y trabajado junto a cineastas
Arauacos, Wiway Kogi, y afirma que “las experiencias comunicativas
indigenas no pueden entenderse como simples ejercicios en arte
creativo o representaciones de la realidad, sino como verdaderas
estrategias de la agencia politica en la defensa de la vida y con un
ideal de cambio del paradigma de civilizacion de nuestra sociedad™ .
Una situacion similar es presentada por Pereira Covarrubias (2015),
cuyo analisis de la produccion audiovisual mapuche lo llevd a
encontrar un conjunto de temas fundamentales, incluido el conflicto

historico entre el estado chileno y el pueblo mapuche, los reclamos
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de propiedad de tierras y las apropiaciones de tierras: represion y
violencia contra el movimiento mapuche.

Doyle (2013), en un estudio sobre el punto de partida y la
conceptualizacion de los debates sobre la comunicacion en los medios
de comunicacion de masas de los pueblos indigenas de América
Latina, encontré que las principales tendencias fueron el determinismo
tecnoldgico, una vision puramente instrumental de los medios y una
tercera y mas reciente que se ocupa por las negociaciones de identidad
que tienen lugar en ecosistema mediatico, reconociendo los conflictos,
las contradicciones y los debates provocados por estos medios.

Es en esta ultima tendencia que hemos desarrollado 1a mayor
parte de nuestro trabajo, relacionado con el uso de los medios de
comunicacion para fomentar la identidad y como esa identidad se
transmite o se evidencia en el proceso de produccion de medios y
en los productos de esos medios. En general, lo que hemos visto
hace eco de las conclusiones de Rodriguez y El Gazi (2007) para
quienes no hay forma de generalizar el uso de los medios por parte
de los grupos indigenas, porque cada grupo decide incorporar o
evitar el uso de la tecnologia de los medios como parte de su propia
epistemologia de la comunicacidn; con todo, sostenemos aqui, la
idea de una representacion pura y contra hegemonica resulta muy
dificil de pensar en la medida en que la incorporacion tecnologico-
mediatica (IHDE, 1990, 2005) supone, de entrada, una hibridacion
en la que lo hegemodnico-blanco juega un papel constituyente en la
construccion de los usos e imaginarios (AUGE, 1997).

Garcia Canclini (2004) sefialdo alguna vez que en una
conferencia internacional de indigenas era dificil para los

representantes de cada nacion llegar a un acuerdo sobre su propia
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identidad colectiva. Se conformaron con tres puntos en comuin: una
conexion espiritual dada con su territorio, un reclamo de reverencia
tradicional o ancestral de la naturaleza y algunos vinculos colectivos
con el consumo ritual y gastronomico del maiz. Pero una cosa que
todos compartieron fue una sensacion de opresion derivada de
las practicas de colonizacién de los “occidentales”, modernos o
historicos, y, por lo tanto, utilizaron el término general “indigena”.
En otras palabras, se apropiaron de un término que consideraron
adecuado, solo en la medida en que podria servir para ayudar a su
union de diferentes luchas contra una figura hegemonica abstracta,

pero, a la vez, incorporada. He ahi la paradoja.

[La Construccion Mediatica de las Minorias

Etnicas, Indigenas y Lingiiisticas

De cierto modo, la hibridacion en el proceso de apropiacion
mediatica de los grupos €étnicos o indigenas se convierte en evidencia
de la diferencia de poder. Ya se ha advertido que esta hibridacion
puede llevar a la creacion de productos que, aunque buscan ser
culturalmente diferentes, mantienen una clara estética determinada
por la hegemonia mediatica de los poderes tradicionales (ROVEDA
HOYOS, 2008). La ubicuidad mediatica de lo que hasta ahora
hemos denominado medios tradicionales [mainstream] lleva a que
estos sean el referente de toda construccion mediatica; por esto no es
sorpresa que para los creadores de productos audiovisuales en galés
su referente de calidad y estética sean los productos de la BBC, de

la misma manera que para la comunidad Wayuu, en la alta Guajira
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colombiana, lo sea la radio comercial venezolana o colombiana
(URIBE-JONGBLOED, 2013).

Es asi, de cualquier manera, que ain existe un vacio sobre la
forma en que se apoya o sustenta la produccion mediatica indigena
y €tnica. Salazar plantea que todavia “se requiere mas investigacion
para abordar el hecho de que no existen politicas mediaticas
nacionales para medios indigenas que provean una plataforma
sostenible para un sistema mas autdbnomo de produccion mediatica
por parte de colectivos e individuos indigenas” (2009, p. 127). Por
ahora, la mayor parte de la produccion indigena se mantiene como
marginal y, como plantea Evans (2002), se permite su coexistencia
con los medios hegemonicos siempre y cuando no logre tener tanto
impacto como para poner a estos a la defensiva, al respecto (LE,
2015; MULHOLLAND, 2019).

Asi, la produccion mediatica indigena y étnica se mantiene
como un canal de comunicacion paralelo, con una influencia
reducida y con una esfera de impacto limitada. En el caso de los
Nasa, en Colombia, el interés es claramente politico y de efecto
sobre la esfera publica mas amplia. Por esto se han asociado con
otras comunidades indigenas para crear su red de comunicacion, el
Tejido de Comunicacion de ACIN, y promover asi una perspectiva
indigena colectiva con un mayor impacto politico (MURILLO,
2008). Esta decision implica también cierto sacrificio cultural: para
llegar a un publico mas amplio utilizan el espafiol como lengua
primordial en sus transmisiones, y de ese modo dejan de lado un
espacio para la difusion, normalizacion y estandarizacion de su
idioma propio, el Nasa Yuwe (URIBE-JONGBLOED, 2013). Esta

definicion mas amplia de la audiencia potencial y el uso del idioma
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mayoritario, planteados por Riggins (1992) como caracteristicas de
medios €tnicos en asimilacion al paradigma hegemonico, es prueba
de la dificultad que existe en la creacion de produccion propia que
rompa completamente el vinculo con la cultura mayoritaria.

En ese sentido, siempre hay una negociacion de identidad a la
hora de formular propuestas mediaticas. Esa negociacion incluye el
impacto de nociones culturales y propuestas estéticas predominantes
en la construccion mediatica hegemonica.

Estaeslacontradiccion enlaque se encuentran las comunidades
indigenas frente a su representacion mediatica, el pacto Faustiano del

que hablaba Ginsburg (1991, p. 96) cuando afirmaba que:

Por un lado, [las comunidades] estan encontrando nuevos
modos de expresion de su identidad indigena a través de
los medios y ganando acceso a cine y video para servir sus
propias necesidades y fines. Por otro lado, la expansion de
la tecnologia de la comunicacion como el video casero o
las conexiones satelitales amenaza con ser el asalto final a
la cultura, idioma, imagenes, relaciones entre generacio-
nes y respeto por el conocimiento tradicional.?

El aumento de posibilidades medidticas ha permitido,
a su vez, que los grupos ¢étnicos, indigenas y lingiiisticos que
anteriormente solo podian relacionarse con los medios mayoritarios
en su ubicacion geografica, puedan ahora elaborar redes que permitan
avanzar sus propuestas y crear ejes paralelos a los de sus contrapartes
mayoritarios. Este es el caso de las nuevas conexiones pan-célticas
entre Irlanda, Gales, Escocia y Francia, que, aunque tienen varios
elementos culturales comunes, se construyen principalmente sobre

las lenguas de origen celta que componen a minorias, incluso dentro
2 Traduccién de los autores.
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de las naciones mismas. Esta relacion de redes de resistencia cultural
se interconecta para, por ejemplo, elevar campanas sociales para el
acceso a medios de comunicacion (CORMACK, 1998; HOURIGAN,
2004). También ha llevado al surgimiento de eventos internacionales
de difusion de productos especificos, como los festivales de cine y
video indigena en América (SALAZAR; CORDOVA, 2008). Pero
finalmente ha llevado a la creacion de un movimiento que parte de
los grupos indigenas a escala mundial circunscritos en la nocion del
Cuarto Mundo: la Nueva Nacion Mediatica [New Media Nation)].
Esta Nueva Nacion Mediatica es un movimiento que “esta dedicado
a la remocion de las fronteras €tnicas y nacionales, y a ubicar la pan-
indigeneidad® en su centro” (ALIA, 2010, p. 15)*.

De este modo, al hacer asequibles y disponibles los medios
audiovisuales, se convirtieron en herramientas propias de las
comunidades indigenas para plantear sus propios intereses. No
obstante, al mismo tiempo, el abaratamiento de tecnologias de
comunicacion y acceso a canales de informacion y entretenimiento,
también los inunda de contenido mediatico en donde ya existen
representaciones sobre ellos mismos, lo que inevitablemente
produce choques semanticos que se traducen en formas de (auto)
representacion que son esencialmente hibridas (KENNEDY;
NORMAN, 2019).

Es por esto que es entendible que una representacion de un
indigena americano en una pelicula haya despertado la controversia
que suscito el personaje de Tonto interpretado por Johnny Depp en The
Lone Ranger (ROTHMAN, 2013). La busqueda de representacion

3 Hemos evitado el uso de la palabra “indigenismo” que tiene ya una clara
connotacion diferente a la aqui planteada.
4 Traduccion de los autores.
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propia para sobreponerse a los estereotipos y estigmas creados por
la cultura mayoritaria es uno de los factores que motivan la creacion
de medios propios para las comunidades étnicas (BROWNE, 2005),
indigenas (BROWNE, 1996; RODRIGUEZ; EL GAZI, 2007) o
lingiiisticas (BROWNE; URIBE-JONGBLOED, 2013).

Para Ginsburg (1991) la produccion sobre y por grupos
indigenas es parte de un continuo analitico que no debe fracturarse

sobre el eje de nosotros y los otros. Ella lo plantea al afirmar que:

[...] aunque yo rechazo los argumentos para separar los
medios indigenas del cine etnografico, yo también reco-
nozco que son proyectos bastante distintos. Debido a sus
diferencias, creo que es crucial que aquellos quienes estan
interesados en el cine etnografico sean informados sobre,
y estén al tanto de, los desarrollos mediaticos producidos
por aquellos que pueden ser sus sujetos. Pero mas alla de
este interés €tico/politico, me gustaria proponer un marco
diferente que incorpore ambos tipos de produccion de una
manera analiticamente significativa. (GINSBURG, 1991,
p. 103-104).°

El asunto no estriba en mirar la produccion mediatica indigena
o étnica bajo la lupa de la diferencia, sino tratar de comprender como
las comunidades anteriormente excluidas de los medios entran a
presentar su perspectiva y su vision siempre que sean ellos, y su
cultura, la tematica del producto mediatico, independientemente de

su posicion de objeto/sujeto.

5 Traduccion de los autores.
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El Pais de los Pueblos sin Duefios y la Paradoja de la

(Auto) Representacion. Un Pretexto para el Debate

Para tratar de entender como esta nueva dinamica de la (auto)
representacion se circunscribe enuninterés comunal por laproduccion
de visiones contrahegemonicas, presentamos a continuacion una
somera aproximacion al documental indigena Pais de los pueblos
sin duerios (2009), que busca mostrar las contradicciones de la (auto)
representacion®. Elaborado por la Asociacion de Cabildos Indigenas
del Norte del Cauca - ACIN (Cxhab Sala Kiwe), este documental
da cuenta de la perspectiva de los grupos indigenas del Norte del
Cauca en su movilizacidn social por sus derechos de control de
territorio elevados ante el gobierno de Colombia y su oposicion a la
ocupacion de éstos con fines de explotacion. Es claro que al escoger
un solo documental (colombiano) no podemos dar cuenta de todo
lo que significa el movimiento indigena, ni mucho menos definir de
raiz la estética indigena. Pero este reconocido documental nos sirve
como excusa para debatir, precisamente, si tal estética o discurso
existe, allende otras formas preexistentes de narrativa audiovisual.
A diferencia de la propuesta de Whiteman (2009), de analizar un
documental desde el tema central o asunto mismo discutido (issue-
centered) y su relacion con la politica pablica, nuestro debate aqui es
sobre la construccion audiovisual en cuanto a su propuesta estética
y narrativa, para discutir si es realmente un producto que podamos

considerar visualmente diferente.

6 El documental completo puede verse en: https://www.youtube.com/watch?time
continue=1954&v=REeyPEGYAWM&feature=emb_logo.
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Quizas uno de los rasgos mas interesantes del documental
sea el modo de (auto) representacion del indigena, su propia version
de si mismo, y el modo en el que ésta es proyectada hacia el afuera
bajo la forma de la re-construccion mediatica. Esto es, el punto de
partida del audiovisual parece surgir de la necesidad de una (auto)
representacion que rapidamente queda subsumida bajo las logicas de
la mirada occidentalizada y blanqueada del género narrativo mismo.
Las posibilidades de hibridacion y recombinaciones estéticas parecen
quedar eclipsadas por la l6gica de la denuncia que, lejos de afirmar
al yo-indigena, se encarga de escenificar la propia subjetividad en
medio de un escenario que tiene validez inicamente como recurso
retorico.

Es este ultimo punto el que resulta realmente problematico
en la medida en que el modo de argumentacion que se abre desde
el inicio del documental utiliza uno de los principios basicos de la
retorica audiovisual heredado de la sofistica misma: la posibilidad de
construir varias versiones de lo real a partir de los mismos elementos.
El indigena se presenta aqui como el sujeto victimizado, como el
resultado de los discursos de poder hegemonicos que confluyen en €l
y lo hacen emerger en una posicion subalterna. Nuestra intencion aqui
no pasa por la discusion de la validez de las reivindicaciones que se
proyectan en el documental; la critica a las practicas neoliberales del
Estado que redundan en la depredacion de los territorios indigenas
no tiene discusion. Nuestro punto es problematizar la construccion
de una estética y narrativa de la (auto) representacion que se nutre
de las practicas hegemonicas contra las que busca alzarse. En este
sentido el documental no difiere en términos de representacion de los

modos en los que los medios tradicionales representan al indigena;
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su forma de (auto) representacion, en este caso, es la misma que
puede verse en un noticiero de television en términos de encuadres,
angulos y modos de manejo de camara; las intervenciones de los
lideres indigenas, y esto es muy interesante, puede verse como
estatica y narrativamente paralelas a los de los agentes del estado-
blanco que son puestos en escena. La pretendida pureza de la (auto)
representacion desaparece para dar lugar a un sujeto que se construye
a si mismo desde las logicas mediaticas de lo blanco, lo que resulta
casi que obvio en la medida el que el discurso audiovisual es un
lenguaje heredado.

En términos de corte mas narrativo, el escenario no es
muy diverso. El modo en el que es planteado el documental da
paso a pensar las maneras en las que, aun desde la premisa de las
sabidurias ancestrales, lo que se construye es la dicotomia del otro
como lugar de negacion de la propia condicidn, es decir, como un
enemigo. Desde este lugar de enunciacidn, se teje un entramado de
significacion en el que, desde la primera persona, se construye un
relato de confrontacion con lo hegemonico y se abre el camino para
la construccion de dos actores que, desde lugares de enunciacion
opuestos, funcionan de manera antagonica, no agonica, es decir
procede desde la idea de la anulacion del otro.

La retorica del enemigo es el punto fundamental aqui. Como
lo ha mostrado suficientemente Mouffe (1999), el principio de base
para pensar en una democracia radical tiene que ver con la sustitucion
de concepto de enemigo por el de adversario. La apuesta politica
de Mouffe supone, entonces, una fractura en el modo mismo de
entender lo democratico en épocas de capitalismo tardio y retomar

una idea que abogue menos por el consenso y mas por las polifonias
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que se dan a lo largo y ancho del entramado social. Asi,

[...] esta tarea, contrariamente al paradigma de la ‘demo-
cracia deliberativa’ que, de Rawls a Habermas, se intenta
imponer como el tnico modo posible de abordar la tarea de
la democracia moderna, no consiste en establecer las con-
diciones de un consenso ‘racional’, sino en desactivar el
antagonismo potencial que existe en las relaciones sociales.
Se requiere crear instituciones que permitan transformar el
antagonismo en agonismo (MOUFFE, 1999, p. 13).

Evidentemente, la democracia es un supuesto complejo en el
momento de pensar lo indigena. Es poco probable que su cosmovision
pudiese arrojar una concepcion de los principios democraticos
similar a la blanca/occidental. No pretendemos aqui argumentar a
favor o en contra de este punto. Nuestro llamado a Mouffe y a su idea
de lo radical tiene que ver mucho mas con la nocion de las polifonias
que se dan a lo largo y ancho del entramado social y que permiten
pensar la coexistencia de juegos de lenguaje divergentes —retomando
la vieja expresion de Wittgenstein- que, proponiendo multiples
visiones de lo real, permiten pensar en maquinas semioticas que, de
manera amplia y plural, se abren performativamente hacia eso real.

Laretoricadel enemigo que se construye en el documental tiene
un efecto que resulta contrario a lo que parecen ser sus pretensiones
iniciales. La apuesta por una forma de (auto) representacion-otra
deviene mucho mas en un relato de justificacion que en una forma
de construccion de alteridad. El indigena que se dibuja lo hace por
contraste al enemigo blanco, al Estado dominador, el que mantiene
el statu quo. Ese enemigo es, de algin modo, caricaturizado,

proyectado como el blanco-dominador que desde la mentira somete

discursos fotograficos, Londrina v.15 n.26, p.110-141, jan./jun., 2019 | DOI 10.5433/1984-7939.2019v15n26p110

125



126

Las contradicGongs BTANaNGo) representacicn

al indigena-dominado. La logica adquiere, entonces, los ribetes de
una operacion hegemonica de exclusion: los diversos juegos de
lenguaje parecen estar destinados a una coexistencia imposible y el
disenso deja de operar.

El punto fundamental aqui es el aparecer de una narrativa
audiovisual que funciona sobre los mismos fundamentos del discurso
contra el cual quiere erigirse. Esta falta de “originalidad narrativa”,
si se nos permite el término, evidencia esa dualidad expresada por
Browne (2005). No hay una (auto) representacion propiamente
dicha de lo indigena sino, mas bien, una indigenizacion de lo real: un
esfuerzo de traduccion a un codigo—otro, dominado, diriamos, que se
presenta de entrada ya como algo hibrido, opaco, difuso.

En este momento la contradiccion se hace evidente:
el movimiento aparentemente contra hegemoénico reclama su
reconocimiento negando la alteridad misma. El otro-blanco-
enemigo, consecuentemente, no es reconocido. Aqui es cuando opera
la apropiacion hibrida de la hegemonia. Baste pensar aqui en lo que
Santos (2005. p. 165) ha llamado la ecologia de los reconocimientos
y que implica la construccion de una “nueva articulacion entre el
principio de igualdad y el principio de diferencia, abriendo espacio
para la posibilidad de diferencias iguales” El asunto aqui estd en
concebir una idea de la diferencia por fuera de la jerarquia y apoyada
en el reconocimiento del otro como otro-capaz (RICOEUR, 2005).

La nuestra no es, entonces, una critica al modo en el que
lo indigena trate de ser reivindicado, es una aproximacion para
sugerir las paradojas de la (auto) representacion. En este sentido,
nuevamente presentamos una perspectiva diferente a la de Whiteman

(2009) frente al estudio del producto audiovisual. No buscamos aqui
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contradecir, refutar o disputar siquiera el valor del documental con
respecto al tema o mensaje politico de la reivindicacion indigena
y su inter€s de tener un efecto sobre la agenda politica respecto al
control de tierras. Lo que tratamos de mostrar es, precisamente,
que, en términos estéticos y de discurso narrativo, este documental
evidencia la penetracion de lo hegemonico en el modo mismo de
ubicar(se) el lugar de enunciacion de lo indigena. Lejos de tener una
estética y una narrativa que pudieran calificarse como propiamente
indigenas -de nuevo, podriamos caer aqui en la hipodstasis-, lo que
se ve parece mas un ejercicio de propaganda (que opera del mismo
modo en el que lo hace el discurso audiovisual blanco-hegemonico)
que una verdadera reivindicacion de esa nacion-otra que yace en las
mingas y los resguardos indigenas.

En el caso del Pais de los pueblos sin duerios (2009) vemos
entonces una evidencia de la contradiccion inherente a la estética
puramente indigena, si es que existe tal cosa por fuera de los
imaginarios blancos, y vemos en cambio una propuesta hibrida
que, en vez de presentar una forma contrahegemonica de creacion
audiovisual, lo que hace es suscribirse a un tipo clasico de panfieto. En
el interés de (auto) representarse, el documental parece transformarse
en una propuesta que, aunque en contenido se evidencia contraria al
Blanco-Enemigo, en su estética y narrativa se construye como el
mismo lenguaje, triunfando el idioma mayoritario sobre el propio, la
estética panfletaria sobre una propuesta que, no siendo novedosa, al
menos se plantea como diferente (GLYNN; TYSON, 2007).

Asi pues, solo en la medida en que reconozcamos nuestra
esencia hibrida y las condiciones particulares de modernizacion e

insercion en la dindmica de las industrias culturales, de la cultura
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visual, (hoy transmedial), comprenderemos por qué hay culturas
nuevas en las cuales los medios no son simplemente canales de
transmision de una cultura ya hecha sino de gestacion misma de las
nuevas formas culturales, en tanto la tecnologia de comunicacion/
cultura se ha convertido en el canal de interaccion e hibridacion con
las formas locales del resto del mundo. Este punto es, ain hoy, una
deuda en nuestras agendas de investigacion.

Aunque hoy los efectos propios de la ideologia adyacente
y constitutiva del capitalismo global integrado pretendan romper
la escision entre centro y periferia (LAI, 2007; LIPOVESTKY;
SERROY, 2015; SALOVAARA-MORING; MAUNULA, 2011;
ZIZEK, 2016), resulta evidente que esta sigue existiendo. La
tecnologia pensada desde el acceso, pero también desde su dimension
de una pura forma de consumo sigue trazando barreras y marcando
desigualdades, sigue abriendo la existencia de muchos mundos. Hay
quienes no habitan el medio digital y de alguna manera resultan

excluidos de nuestras reflexiones’. Para muchos la posibilidad de

7 Algunas estadisticas recientes parecen obligarnos a repensar este punto y nuestras
generalizaciones apresuradas que tienden a afirmar que ya no existen brechas y
que el problema del acceso ya no tiene relevancia. Esto no es asi.

Segun informa la International Telecommunication Union (2019), en 2018
el 51.2% de la poblacion global tenia acceso a Internet; esto supone, como es
evidente, casi la mitad de un planeta desconectado. Por supuesto, este dato que es
relativamente plano deja por fuera otras variables como la edad, el género, la raza
y la clase; queda, ademas, la pregunta por las formas de apropiacion tecnoldgica
que trasciende con creces el problema del acceso: no basta estar conectado, la
alfabetizacion digital es necesaria para aprovechar las potencialidades del medio.
Con todo, el PNUD en el Informe sobre Desarrollo Humano 2019 sehala que
el acceso sigue siendo un asunto por pensar y que, por ende, no podria ser algo
que en la reflexion contempordnea se dé¢ por descontado. El informe muestra,
por ejemplo, que en [en]lo que se refiere al acceso a la tecnologia, los paises en
desarrollo presentan una tasa de 67 suscripciones de telefonia mévil por cada 100
habitantes, la mitad que en los paises con desarrollo humano muy alto. En cuanto al
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acceder al documental a través de YouTube es algo que no existe.
Con esto apuntamos a pensar que la mediacion tecnologica supone,
de entrada, el establecimiento de unas condiciones de enunciacion
e interpretacion que, quizas, tracen nuevas barreras y apropien la
alteridad desde la hegemonia en tanto funcionan sobre codificaciones
que son obtenidas desde las 16gicas del capitalismo.

Esto es problematico pues la comunicacion es reconocimiento,
en un sentido hegeliano, apetencia por otra autoconciencia que
es autoconciencia en tanto me reconoce a mi como tal, es en el
encuentro de nuestras miradas cuando tiene lugar la comunicacion,
una mirada que puede ser mediada por el artilugio que deseemos
pero que mantiene al otro en tanto otro. El mundo, nos lo ensefio
Heidegger (1997), es desde siempre el que yo comparto con
otros. Asi las cosas, sugiere el aleman, el mundo del Dasein es un
mundo en comun (Mitwelt). El ser-en es un ser-con otros. El ser-
en-si intramundano de estos es la coexistencia (Mitdasein). Esto
implica entonces pensar la existencia (hablamos aqui en particular
del Dasein) como coexistencia: ser es ser-con, ser-con-el-otro. Pero
ser-con-el-otro no implica ser-como-el-otro. La coexistencia es un
problema de hibridacion.

Este documental no es, por supuesto, una representacion de la
totalidad de expresiones mediaticas de las comunidades indigenas, y
que quizas sea por su tematica que se encarrile tanto a copiar modelos
audiovisuales un tanto arcaicos y tediosos. El punto de reflexion aqui

surge para superar la idea romantica de que la (auto) representacion

acceso a la banda ancha, los paises con desarrollo humano bajo no llegan siquiera
a una suscripcion por cada 100 habitantes, frente a las 28 suscripciones por cada
100 habitantes en los paises con desarrollo humano muy alto (PROGRAMA DE
LAS NACIONES UNIDAS PARA EL DESAROLLO, 2019, p. 8).
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es, en si misma, suficiente para asegurar el valor de identidad
de un producto audiovisual (BERNABE, 2018; GONZALEZ
MARTINEZ; FERNANDEZ MATOS, 2018; LIE; PIEDRAS,
2014). Las comunidades indigenas ya no son, como lo fueron hace
muchos afios, ajenas a la construccion medidtica de mensajes e
identidades. Sin embargo, su construccion, en términos de estética
y narrativa, evidencia una hibridacion construida primordialmente
sobre modelos occidentales tradicionales (para muchos, caducos).
Su construccidn de sentido no logra, entonces, mostrarse como
propia, como una nacion cohesiva, sino aln como un otro-oponente;
sin embargo, es posible que alli est¢ su potencia politica. Aunque
cabe reconocer que este tipo de producciones propias permitird a los
indigenas, eventualmente, generar su propia forma de comunicacion
y les servird como base para una construccion de su ser mas alla
de una oposicion con el blanco-enemigo, o el Estado hegemonico.
Este documental evidencia que aln utilizan formas que reafirman el
poder que ha tenido la construccion occidental del audiovisual sobre
su imaginario actual.

Volviendo a Ginsburg (1991), esta es la muestra mas clara
del pacto Faustiano. El discurso audiovisual que buscan utilizar para
generar su propia imagen, y construir su (auto) representacion es,
en esencia, una muestra de como la hegemonia mediatica los ha
construido como sujetos en eterna oposicion, como los inevitables

otros del discurso.
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Consideraciones Finales: Medios, Mingas y

Hegemonias. Perspectivas para un Debate Abierto

Vamos a finalizar desde un lugar distante. Sabemos que estano
es la retorica que procede en un articulo académico, pero tomaremos
el riesgo; ya hemos tomado bastantes al hablar como lo hemos hecho
de la representacion audiovisual indigena. Retomaremos la idea de
medio tal como la presenta Marshall McLuhan (2003), como una
extension de nuestros sentidos: cualquier cosa, desde una manta
hasta un baston, es un medio. Asi, evitariamos obsesionarnos con
los medios masivos, que no es el tipo, al menos el tipo principal, de
medios “propios” utilizados por los pueblos indigenas.

Aprender el significado y el valor de la comunicacion de los
elementos artisticos, rituales y narrativos de los grupos indigenas,
canalizados en medios que no son comunicacién masiva, podria
proporcionarnos una mejor comprension de su concepto de
comunicacion. Aqui hay un primer punto que vale la pena pensar en

los abordajes académicos de la comunicacion. Siguiendo los pasos
de su padre, Eric McLuhan (2015, p. 989) declar6 que:

Occidente no tiene una teoria de la comunicacion. Se nos
niega una debido a nuestro sesgo visual. Es decir, no tene-
mos una teoria de cambio. Si se comunica algo, el receptor
ha cambiado de alguna manera o en algin grado. Nuestra
idea de “sentido comuUn” es apenas la sensacion de trans-
portar mensajes de un punto a otro.

Pareceria que tenemos teorias de la trasmision mas no de la

comunicacion. La comunicacion significa cambio, cuando algo se
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comunica los participantes del proceso ya no son los mismos, por e€so
la comunicacion no deberia pensarse de manera blanca y hegemonica
como una comunicacion para el cambio sino como una comunicacion
como cambio; en la posibilidad de comunicar, de reconocer al otro, es
donde yace el cambio. Veamos esto desde una experiencia.

Hace un par de afios, en la Minga de Pensamiento, una
preconferencia del IAMCR que tuvo lugar en Cartagena en 2017
(donde tuvimos la oportunidad de participar), Tupac Enrique
Acosta® seflaldo que los carteles de esta preconferencia utilizaban
mapas que mostraban a la América Latina indigena basada en las
fronteras de los estados nacionales modernos, trazando una linea
en la frontera de México con los Estados Unidos, fronteras que lo
pondrian a €l ya su gente como ‘“forasteros” en Abya Yala (nombre
dado por el pueblo Kuna a lo que hoy conocemos como América).
Fue interesante (o al menos inquietante), entonces, que una reunion
de pueblos indigenas, académicos y profesionales de los medios de
comunicacion indigenas cayera presa de las mismas preguntas de
base que plantea; la paradoja de la (auto) representacion reaparecia
mediada, esta vez, por las logicas de una hegemonia académica que
pretendia ser negada.

En esa misma preconferencia, se presentd el concepto de
comunicacion para el buen vivir, la perspectiva de la comunicacion
de los Nasa; sobre esta idea, Barranquero Carretero y Saez Baeza

(2014, p. 66) han sostenido que “repensar la comunicacion desde la

8 Activista por los derechos de los pueblos indigenas; fundador y coordinador
de la organizacién comunitaria Tonatierra en Phoenix, Arizona. Se desempefio
como representante de TLAHTOKAN AZTLAN tanto ante la Comision de
Derechos Humanos de las Naciones Unidas como ante el Grupo de Trabajo de las
Naciones Unidas sobre las Poblaciones Indigenas en Ginebra, Suiza. EN 2004 le
fue otorgado el premio Alston-Bannerman al activismo.
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perspectiva del buen vivir es una contribucion de las epistemologias
del sur a las crisis civilizatorias actuales y a los desafios que estas
crisis implican para la investigacion y la intervencion. Desde una
perspectiva comunicativa”. En la misma minga, Jos¢ Manuel
Ramos-Rodriguez’ sefialdé que la distincion entre medios propios y
apropiados podria no ser un punto de partida ideal, reminiscente de la
discusion de Ginsburg sobre el tema de los medios de comunicacion
aborigenes en Australia, y agrego las discusiones sobre las diferencias
internas y internas. medios externos, y sobre como los procesos de
produccion de medios también pueden acelerar y ejemplificar la
hibridez - el negocio faustiano de Ginsburg,.

El manifiesto escrito y publicado por los participantes de la
conferencia da fe de este debate. Se propone establecer demandas en
los estados con respecto a los elementos que incluyen las demandas
de comunicacion intercultural en los procedimientos y sistemas
institucionales y la legislacion de los medios de comunicacion
que favorece la democratizacion de los medios. La preconferencia
de TAMCR muestra que los pueblos indigenas de América estan
desempefiando un papel masimportante en las discusiones académicas
sobre la comunicacion. Aunque permanecen fuera del discurso
académico central, especialmente debido a razones lingiiisticas
que aun los mantienen alejados de las conferencias internacionales,
han comenzado a participar en eventos y en discusiones con otros
expertos en comunicacion. Fue muy oportuno que este panel
apareciera en la escena y abordara estos temas aun con las paradojas
que alli emergieron. Se hace necesario para la academia tratar de

salvar una variedad de brechas epistemologicas que se mantienen

9 Investigador de la Universidad Iberoamericana (Puebla, México).
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incolumes, pero no desde una perspectiva salvifica y pensando a
los pueblos indigenas como buenos salvajes sino entendiendo las
complejidades propias de la hibridacion cultural y desentrafiando
la idea que subyace a la paradoja de la (auto) representacion que
sigue siendo concebida como una creacion de codigos puramente
autonomos. Eso otro-hibrido sigue siendo impensado.

Como habra notado el lector, hemos hecho un esfuerzo
consciente para evitar el uso de los paises o estados nacionales como
elementos definitorios de nuestra discusion, aunque no negamos
que las capacidades de formulacion de politicas y la estructura de
los sistemas de medios de cada estado nacidn permanezcan en el
nucleo de la lucha. Podria haber sido mas facil y sistematico seguir
los nombres de los grupos indigenas o toda la territorialidad del
debate. Se hizo a propodsito para que el lector note, como nosotros
mismos lo hemos hecho, el modo en que nuestras categorias han
definido como vemos el mundo en que vivimos, cOmo se espera
que lo presentemos y como el alejarnos de esa convencion hace que
nuestra base epistemologica (que consideramos en muchos casos
segura e infalible) deba sacudirse. Nos hemos comprometido con la
comunicacion y ahora somos un poco diferentes de quienes éramos
al comienzo de la escritura de este articulo, lo que exalta, alin mas,
la observacion de los McLuhan, segiin la cual la comunicacion es
un cambio. La comunicacidon que nos cambia para ser mejores,
la comunicacion para el buen vivir, una posible respuesta de las
epistemologias del Sur. Quizds debamos reformular el mas famoso
aforismo de Marshall McLuhan y pensar que e/ sur es el mensaje;
sin embargo, el sur se dice de muchas maneras: hibridas, opacas,

asincronicas. Vale también la pena preguntarnos si eso que hemos
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llamado “el Sur” desde la academia realmente representa las
especificidades hibridas de los indigenas, por ejemplo. Las nostalgias
blancas y académicas que bogan por una pureza de lo indigena
pueden ser solo traducciones hechas desde la hegemonia pues, a la
postre, terminan reafirmando a otro previamente construido desde un
repertorio de certezas que parece ser indiscutible; son las certezas de
una cultura excluyente, la que hemos heredado desde la Ilustracion.

Invitamos al lector a releer el epigrafe de este articulo.
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