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Resumen

Con la participacion de las comunidades indigenas colombianas en la Asamblea Nacional Constituyente, en 1991, se da un
“cambio” en el escenario politico, pues con esta visibilizacién como pucblos se hunde la homogeneidad cultural existente desde

dieciocho décadas atras.

Se logra entonces, una aceptacion a la diversidad cultural, a la pluralidad étnica y la inclusion a los derechos que les asiste como
pueblos indigenas para definir, decidir y estructurar su visién de mundo de acuerdo a la produccién propia. Sin embargo, las
comunidades sienten que los medios de comunicacién existentes no permiten que “otros” grupos sociales se vean representados
y que por ser parte de lo privado ylo masivo no tienen enunciacién Constitucional sino “catga homogeneizante”.

En esta medida, como pueblos indigenas otientan sus fuetzas hacia un proceso de movilizacién encaminado a la obtencién de
medios de comunicacién de y desde las mismas comunidades. Actualmente, han unido a sus procesos, ademis de la radio, los

impresos, el video y la web.
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Introduceidn

a comunicaciéon indigena

vista como frente cultural

permite dimensionar los

procesos de lucha comun

entre lo legislativo y lo
reconocido en los que se ven circunscritos
los pueblos indigenas inmersos en
sociedades contemporaneas.

Estas comunidades modulan y moldean
desde su pensamiento y cosmovision los
ciclos de vida propia a partir de estrategias
de consolidacién de lo propio en medio

de lo masivo, para ello se hace necesaria la
insercién de modos y medios de
comunicacién que permitan establecer la
existencia de “otras” formas de didlogo y
de encuentro.

Conscientes que la realidad siempre va a
ser mas rica (en ricura y en riqueza) que las
visiones que de ella podamos construir se
abordara la introspeccién sobre
comunicacién indigena desde la dindmica
de un proceso no acabado sino, por el
contrario, en constante retorno.

Al hilar este transcurso en la vida de los
pueblos se hace necesario desde el



presente retomar el origen, mirar la esencia del
principio para continuar hacia el futuro. Y es alli
precisamente en donde se tocaran y juntarin las
herramientas comunicativas tanto naturales como
apropiadas para la afirmaciéon y memoria de lo
propio en el espectro cultural.

Para desentrafiar el quehacer de la comunicacion
en los pueblos indigenas se abordara en una
primera instancia, lo comunitario, lo cultural y lo
comunicativo desde una atenta conceptualizacion
con el fin de hacer un acercamiento previo a la
relacién comunicacion cultura y su interrelacion
con otros aspectos como tertitorio, comunidad y
simbolos.

En una segunda instancia, la comunicacién vista
desde los pueblos indigenas, desde su sentir y
pensar, lo que dara entrada a una tercera instancia,
comunicacién para la pervivencia y la apropiacion
de medios de comunicaciéon. En cuarto lugar, la
comunicacién indigena como frente cultural, vy,
finalmente, la comunicacién como elemento de
restauracion y armonizacion.

Comunicacidn, comunidad y cultura

La comunicacién entendida como el didlogo por
intermedio del cual los seres humanos comparten

y “comulgan” de un mismo modo el hacer, el sentir
y el pensar conlleva a mirar la comunicacién desde
un sentido histérico y social, antropolégico y
cultural.

A la manera de Jests Martin Barbero, pensar la
cultura desde la comunicacién es asumir su fondo
porque no hay crecimiento cultural sin
intercambio y porque las culturas viven en la
medida en que son capaces de convivir con las
demas. Esta naturaleza comunicativa de la cultura
desliga a la comunicacién de aparatos, tecnologias
y efectos (1990).

En esa medida, la comunicaciéon y la expresion
como la forma en que son reconocidas e
identificadas por otros grupos sociales las culturas,
cualquiera que sean — pero en este caso la de los
pueblos indigenas — remite necesariamente a
deshilarun primer concepto, el de Cultura.

ILa cultura como una dimensién omnipresente de
las relaciones sociales — como ha tildado en definir
Jorge Gonzalez — conlleva a discurrir que: La
especificidad semidtica de la cultura es una
dimensién integral de todas las practicas y
relaciones de la sociedad en su conjunto.-No se
puede ser socialmente y no significar. Debe ser




entendida como un espacio de analisis de todas las
practicas sociales y entendida como el universo de
todos los signos o discursos socialmente
construidos, no agota su eficacia en el hecho de ser
solo significante, pues porque significa sirve. Y es
un instrumento de primer orden para accionar
sobre la composicién y la organizacion de la vida y
del mundo social (1987).

Entonces, para los pueblos indigenas es
organizacién del movimiento constante de la vida
concreta y cotidianamente desde una perspectiva
social y colectiva mediada por la experiencia para
interpretar la realidad — su realidad social —

conforme al presente y al pasado; memotia.

Memortia delo que se ha sido y “registro imaginario
q y reg g

y sedimentado de lo que se pudo alguna vez set y

hacer para o con el fin de transgredir la realidad
g y

pensar en “otras” formas de actuat, concebir y

sentit en la vida. En esta medida la cultura,

diremos, es urdimbre y trama; primer hilo tensado

y anudado de la comunicacién indigena.

Los pueblos indigenas son comunidad m4s alld de
la coyuntura de vivit en un mismo lugar o
compartir un mismo espacio (aclaremos que hay
quienes habitan un mismo espacio y o
necesariamente conforman comunidad).
Entonces, ¢Qué es comunidad? Segundo hilo

tensado y anudado de la comunicacién indigena.

Es un proceso cultural colectivo en el cual se
comparten simbolos, imaginarios y cédigos que
dan sentido a unos intereses y vivencias comunes
estableciendo linderos para asumir empresas y dar
tratamiento a los conflictos (Chapatro, 1997).

En tanto, la palabra proceso es un “fenémeno
dindmico que cambia segiin condiciones de tiempo
ylugar”; cabe citar aquilos giros y movimientos de
los pueblos indigenas del Cauca a lo largo de la
historia. Y la idea de lo cultural son las

“caracteristicas propias de forma y contenido que

adquieren las relaciones de los seres humanos con
sus semejantes y/o con su entorno, en un contexto
determinado”; la cultura del pueblo indigena
Kokonuco o la cultura del pueblo indigena

Yanacona.

Los cédigos, primera fibra del proceso
comunitario, hacen referenciaalos “elementos que
permiten a la comunicacién mayor agilidad y
fluidez a través de sonidos, elementos gréficos,
expresiones o ademanes, y que tienen significados
especiales para la comunidad pero también pueden
ser aceptados o rechazados de acuerdo a las
valoraciones y reglas de juego socialmente
establecidas”, como los grafismos presentes en
chumbes o jigras indigenas, o en la lengua propia
de cada pueblo: namtrik para los Misak, nasa yuwe

paralos Nasas.

Los simbolos, en esta segunda fibra, indican
“lugares, acontecimientos, personajes,
organizaciones u objetos pero que tienen la
capacidad de condensar uno o mas sentimientos
colectivos y que en esa medida encierran un
potencial de movilizacién social”’; los bastones o
varas de mando portadas por las autoridades
indigenas; la laguna de Juan Tama, sitio sagrado
para las comunidades indigenas del Cauca, o el Inti
Raymi para los pueblos indigenas

latinoamericanos.

Y la tercera fibra, los imaginarios entendidos como
“elemento de la subjetividad colectiva que encarna
y concentra anhelos y/o frustraciones que estin
asociadas a valoraciones y reglas socialmente
aceptadas o rechazadas. Se expresan a través de
ideas o referentes mas o menos generales de
aquello que se desea”(Chaparro, 1994): la defensa
de los territorios y de la vida por parte de los

pueblos indigenas de Cauca. La unidad de los

“pueblos indigenas con el encuentro continental

Tawaintisuyu Pacha.



Inmersos en la dindmica de los procesos culturales
propios dentro de las sociedades contemporaneas
y conscientes de que “la forma mads efectiva de
acabat comunidad es dejando en el olvido la
cultura los pueblos indigenas, emprenden la
reconstruccién comunitaria a partir de estrategias
y caminos conforme a las circunstancias, con
propésitos generales comunes y criterios propios
permanentes en donde la memortia colectiva, la
tradicion y el rito tienen un sentit especifico que
hacen de lo cultural un énfasis continuo con
distintos grados de intensidad conforme a las

épocasy coyunturas” (Chaparro, 1994).

Alamanera de #ulpas en la cuatandera (mochila Nasa
en lana de oveja) que representan la familia y su
organizaciéon (mayores, médicos tradicionales y
autoridades) la comunicacién indigena, diremos,
es 'Tejido. Tejido de accién y de base: ejes

ptimordiales de la memoria cultural de los pueblos.

En €l se narran los sucesos, se graban los simbolos,
se escribe la musica. El tejido entonces, forma un
telon de fondo, un velo que guarda referentes, es a
la vez real e imaginario. Entonces, el vestuario, los
techos, las jigras, el fogdn son el marco sobre el
cual los pueblos reconstruyen su habitat. La mujer
teje sus hilos, su familia, sus hijos; trenza la
recuperacién de los saberes porque a pesar del

tiempo, ella y ellas conservan en sus mentes los

conocimientos ancestrales que ejecutan con

maesttia en sus hilados.

Artes tradicionales que cumplen el rol de
comunicar expresiones guardadas desde el origen
de los tiempos, que conservan aspectos ancestrales
de los pueblos: sus mitos, en donde los simbolos
culturales son metaforas, maneras de decir, de
comunicar, expresiones que contienen antigua

sabiduria (Monsalve, 1996).

Comunicacidn paralos pueblos indigenas

Ta comunicacién es una vivencia personal y
colectiva, material y trascendente en el
mundo de la naturaleza, partes edificantes de
esta comunicacién son el silencio yla palabra;
la palabra no pertenece al ser humano sino
que es dada por el espiritu a través del “otro” y
elindigena sabe escuchar en silencio la voz del
espitituy delanaturaleza (AMCIC, 2006).

El silencio es el primer momento de la
comunicacién. Luego viene la palabra que implica
el didlogo entre dos seres distintos que se
encuentran, dos intuiciones (traje y lengua por asi
decirlo). El didlogo es necesario para generar una
accion colectiva pero de acuerdo a la construccion
en conjunto de la comunidad. “Entre el silencio yla
palabra justamente lo que se encuentra es el
espititu y es el que nos permite transitar hacia la
enunciacion, hacialavoz” (Cruz, 2007).




Cada cultura, dado que busca su desarrollo, genera
sus propios modos y medios de comunicacién a
partir del didlogo yla reflexién (para darnos cuenta
de “otras” vivencias) para construir memoria
histérica de los pueblos por intermedio de la
tradicién oral, expresiones artisticas, sitios
sagrados o gastronomia y que pasan a constituirse
en modos (puntos de encuentro) de comunicacién
y que después pasan a convertirse en puntos de
comunicacion (medios).

Entonces esas ottas culturas, esas otras voces, €s0s
otros modos de vida y esos otros medios de
comunicacién dan inicio al proceso de articulacion
de estrategias con el fin de: informar para restaurar,
desaprender lo aprendido, dar visibilidad a los
problemas ylogros, organizar lalucha.

En esta perspectiva, la comunicacién en los
pueblos indigenas esta visualizada desde dos ejes:
el primero, como Comunicacién para la
pervivencia de los pueblos y el segundo, como
Apropiacion de medios de comunicacion.

Comunicacian parala pervivencia

Desde 1a ancestralidad los pueblos indigenas han
creado y ejercido un derecho mayor - un derecho
natural y propio como lo llaman - y que tiene que
ver con formas propias de comunicacién basadas
en cosmovisiones, usos y costumbres a través de
los cuales tienen continuidad y permanencia
cultural en el tiempo y el espacio.

A partir de este derecho los pueblos originarios
logran desarticular lo indigena ubicado en
categorfas de lo lejano, bien sea en el tiempo
(pasado) y en el espacio (la selva). Pero es también,
a través de los diferentes encuentros interculturales
en los que estin inmersos como pueblos que
construyen su propio sentir y enfoque de la
comunicacién y que ligan a sus planes de vida
propios.

En esta medida se puede decir que, los pueblos
indigenas originarios se comunican desde lo

propio, desde el todo. En donde el puntal lo
constituyen la politica y la comunicacién,
conceptos basados en los principios de
identidad, autonomfia, territorio y soberania y
mediados por estrategias tales como la guardia
indigena, lamedicina tradicional y las autoridades
indigenas.

Surge aqui el derecho a la autodeterminacién y
reconocimiento del derecho de origen sobre el
tertitorio, principio comunicativo en la vida de los
pueblos parala pervivencia.

Elterritorio es un simbolo, cuyo contenido invoca
nuestra identidad, sabiduria, técnicas, invoca
también nuestra historia, el cambio y la modalidad
al que nos enfrentamos para garantizar nuestra
continuidad y supervivencia (Pensamiento
indigena).

Los territorios son para los pueblos indigenas su
historia, su vida, su entorno, sus tradiciones, su
cultura. El concepto de territorio es clave para
entender la autonomia y la base material y
espiritual de la reproduccién como pueblo y
como cultura; es en ¢l donde precisamente se
puede encontrar la matriz de la cosmogonia
indigena que parte de la relacién hombre —madre
tierra — naturaleza. Entonces, el tertitotrio es el
tercer hilo tensado y anudado de la comunicacién
indfgena.

Bien se puede plantear entonces que

sin tierra no hay drbol de la cultura, porque ésta
es el cultivo del espiritu, la produccién a pattit de
la naturaleza y sin espacio es imposible ctear.
Alli, la relacién entre el arbol de la cultura y la
tenencia dela tierra es primordial para no caer en
el panico y en el a-terramiento (a-terrados), es
decir, sin tierra y con temot; el arbol talado, la
memoria cortada, los lazos rotos, los tios
espirituales contaminados...se olvida el hilado y
el tejido, fundamentos de la memoria (Monsalve,

1996).



Apraopiacitn de medios de comunicacidn

A partir del hecho de que los “otros” hablaban por
los pueblos indigenas, desde el intetior y el exterior,
las comunidades deciden iniciat una aprehension
de los medios de comunicacién con el fin de
expresar principios, modos y mecanismos de
didlogo bajo dos premisas: fortalecimiento cultural
y movilizacién social.

En torno al fogén, uno de los modos de
comunicacién, los pueblos indigenas trascienden y
dilucidan desde su esencia, pero consecuentes de
que esto no es suficiente en la actual sociedad es a
través de la apropiaciéon de los medios de
comunicacién que entreveran estrategias de
difusién y reconocimiento de lo propio para
recuperar memoria e identidad nativa.

Bajo la premisa de comunicar para resistir se
conquistan diversos espacios del quehacer
informativo como la produccién de medios
impresos, paginas web, video y radio. De esta
forma, las nuevas tecnologias de la informacion y
la comunicacion (NTIC) estin presentes en la vida
de los pueblos indigenas pero para reafirmar y
consolidarlo propio frente al “otro”.

Ta radio como alternativa de desarrollo, como
estrategia para retomar el hilo cultural, como
detecho constitucional y como primer medio
apropiado en gran medida por los pueblos, implica
varios aspectos como el ejercicio de ciudadania que
por esencia es pluralista pero, a la vez, algunos
formatos pata facilitar estrategias de participacion
eidentificacion comunitaria.

Las radios indigenas estan ligadas a procesos
sociales con sus comunidades a partir del
reconocimiento de su realidad especifica e
incrustada en dindmicas de desarrollo local. Es
otra radio, que “se juega en la vida cotidiana de las
comunidades y que no matca su rumbo por los
niveles altos o bajos de sintonfa”, no nutre su
patrilla de programacién con musica comercial
peto sise expresay comunica en lengua propia.

Es una radio que recupera lo propio desde la
musica, “entendida como la quinta esencia de las

artes porque el espiritu de la musica es sustancial
en todas pattes. El sentido musical del cuerpo es
el arte del movimiento; la danza y danzar es
golpear el piso; tocar la puerta de los espfritus, de
la tierra, invocar a los ancestros llamando a los
espiritus de la armonia, celebrar el ritmo vital de

la naturaleza y asi, reordenar el mundo
(Monsalve,1996).

Una radio indigena que es expresion y elemento
dinamizador cultural del entorno - su entorno —
conun espacio ganado antes del juridico en el de
la vida actual y futura de las comunidades;
legitimacion. Se valida que la comunidad tiene
cosas que decir por suformadehacery contar su
pasado, presente y futuro, de ver su
cotidianidad, de analizarla e interpretatla para
construir historia y memoria cultural. Por eso,
todos son dignos de llamarse “comunicadores
para no cerrar la posibilidad de expresar la
comprension de los procesos vivenciados pero
no de formaaislada sino en conjunto” (Sanchez,

1998).

Comunicadores que son, por tanto, actores
sociales porque tienenla posibilidad de “tomary
lanzar la voz, que no es mas que otra cosa que
considerar en iguales condiciones al diferente,
valorar lo propio y ponerlo en juego con lo
otro”. Entonces, las comunidades inician un
aprendizaje en el uso de medios y de tecnologias
de comunicacién desde la l6gica “profesional”
pero, ademas, desde la perspectiva de espacios
de creacién y recreacion cultural, dinamizados
por légicas diferentes y, en ocasiones, muy
opuestasalas delos potestativos.

Hemos incorporado herramientas tecnolégicas a
las que no somos ajenos. Si bien, consideramos
que los medios masivos de comunicacion
producen impactos y cambios en las formas y
actitudes de la vida de los seres humanos también
sabemos que lo que es nuestro pensamiento y
cosmogonia prevalece aun en contra de los
mecanismos y politicas consumistas que
pretenden homogeneizarnos (AMCIC, 20006). ILa
anexién de nuevas herramientas
comunicativas en las comunidades permiteala




vez la construccién de vocablos que antes no
existian en lengua propia. Se da una
ampliacion idiomatica, tal es el caso del pueblo
misak (guambiano) que en su lengua propia
namtrik computador es perash,
internet/perashwareik merawan,
celular/wamsru, radio/wammeresrepik,
televisién/merash, periédico y comunicado
de prensa/wammerestep petielle teka.

Es asi como los pueblos indigenas determinan los
tiempos de acceso a las nuevas tecnologias y los
usos de los diferentes modelos de comunicacion
enmarcados en tratados, acuerdos, declaraciones y
convenios internacionales como el Convenio 169
de la OIT y la Cumbre Mundial de la Informacién
de Tuanez, y que de alguna forma validan la
petspectiva de vida propia.

Pot todo lo anterior, se puede decir entonces que la
radio indigena no es inocente en sus objetivos: qué
son, para dénde van, hasta dénde llegan y cémo se
consiguen, porque no hay que olvidar que es una
radio que recrea el panorama cultural propio y lo
enfrenta al mundo en términos de negociacion
simbdlica.

Por eso, cuando no hay una estructura existente, en
este caso en cuanto a politicas de comunicacién, lo
que surge se anexa a lo que ya existe, de ahi que las
emisoras en manos de pueblos otiginarios han sido
otorgadas como emisoras de intetés publico y lo
indigena es de interés especifico porque es una
radio con otro escenario cultural diferente al
convencional.

Las emisoras indigenas entregadas por el
Ministerio de Comunicaciones bajo la figura de
Interés Publico, asimilandolas con las del ejército,
la policia o con las de las entidades tetritoriales del
Estado colombiano, han contado con muchas
dificultades técnicas, prebendas y restricciones en

su programacioén. Esto significa que no hay una
normatividad que defienda las particularidades de
lo pluriétnico y la multiculturalidad del pafs
ordenada por la Constitucién de 1991 (AMCIC
2000).

Esta situaciéon hace urgente la exigencia de una
normatividad en donde se reconozcan los
mecanismos de resistencia a los procesos de
aculturacion y el empefio por fortalecer los planes
de vida, los procesos de organizacién social y el
fortalecimiento de la identidad de los pueblos
indfgenas del pais a partir de estrategias
comunicativas (Declaracion Misak Wampia).

En esta medida las comunidades reclaman al
Estado el detecho ala comunicacién no sélo desde
la apropiacién de los medios sino desde el manejo
auténomo de ellos, porque ademas de los
elementos es necesario tener la representacion de
los pueblos. De ahi que el papel encomendado alos
medios de comunicacién indigena estd ligado al
proceso de reconstruccién politica y social
colectiva, que busca acceder a ellos con y desde las
politicas culturales propias.

Palabra y silencio: frentes culturales

ILa comunicacién indigena vista como exigibilidad
de derechos y resistencia se constituye en frente o
arena de lucha y simultineamente frontera o limite
de contacto ideolégico entre las concepciones y
practicas culturales de los pueblos indigenas con
los otros grupos que coexisten en la misma
sociedad.

Es mediante el intercambio que la comunidad vive
como tal en los espacios publicos, en la
recuperacién de ellos; el espacio y el entorno como
posibilidad de encuentro y, de la memotia como
espejo colectivo (Sanchez, 1998).

Frente cultural en donde el ejercicio de la
comunicacién se da para defender la vida desde
lapalabra, es el sentido que une y atrae, se dialoga
desde la diversidad. Se fortalece la cultura a
través de la musica, el traje y la lengua propia. Se
existe a partir de los principios de la realidad
indigena: autoridad, otrganizacién vy
comunicacién, mediados por el pensamiento y
cosmovision.

Y, es precisamente la especificidad semidtica de los
procesos de construccion social de sentido la que
hace posible que dos individuos situados frente al



mismo cuadro, “vean”, objetivamente, cuadros
diferentes. Por eso, “el polo que dinamiza el
modelo hegeménico es el lamado “alterno”, pues
ya no es subordinado a la definicién oficial, pero
tampoco es hegemoénico, pues aun no ha sido
capaz de aglutinar al conjunto del bloque social”.

Entonces, no es posible construir hegemonia sino
hay algo en comun entre los bloques en presencia.
La hegemonia es una trelacién social construida,
por lo tanto cambiante, y supone una ideologfa
dominante que pretende ser punto de referencia y
valoracion comun del conjunto de las otras clases.
Y legitimar es marcar nitidas distinciones entre lo
propio y lo impropio, desde la 6ptica de un grupo
social, dentro del nivel de las significaciones validas
para todos (Gonzalez, 1987).

Es en los frentes culturales donde efectivamente se
tocan, se juntan, se rozan y se interpenetran culturas
de grupos diferentes, porque los frentes, en tanto
que fronteras culturales, tienen la capacidad de
legitimar un punto de vista articulador de las
diferencias y aglutinador de las convergencias.

Comunicar para armonizar

Los pueblos otiginarios transitan hacia otra forma
de vivir como sociedades enfocando su accionar
hacia la restauracién del mundo, para que el mundo
se imponga como sociedad, en esta medida se
aborda la “otra” forma de comunicar para no
seguir enunciando y legitimando el sistema
hegemonico actual.

La comunicacién indigena dada para observar las
cosas que suceden alrededor, de una forma distinta
y con ojos diversos - desde la cosmovisiéon propia —
permite notar las diferencias claras y tacitas al
contat porque se comunica desde la vision. No es
perder objetividad porque se cree en el poder de la
subjetividad; mientras mas subjetivos se es en la
nota mas objetiva se vuelve la enunciacién que se
hace delo que se esta informando.

Los pueblos indigenas a través de sus colectivos de
comunicaciéon informan para restaurar; se
tecupera el trueque, el consenso, el didlogo, los
encuentros, los elementos de la cosmovision

ancestral como el fuego, la hoja de coca (que
también son toma de decisiones) y en el discutso
también se inicia la armonizacién; cuando cada
persona debe llevar a los encuentros cuchara, plato
y vaso porque debe ser entendido como un
principio de autonomia pero a la vez una forma de
comunicar autonomia, de comunicar restauracion
y de comunicar respeto ala madre tierra.

Comunicar no es algo que implique sélo escribit, o
ver algo, no soélo es la voz. Comunicar es sentir esta
preocupacién activa por la vida expresada. Cuando
informamos para restaurar estamos comenzando a
trabajar en las comunidades para que ellas actden,
piensen y sientan de una forma distinta pero para
que esto ocurra el comunicador debe hacerlo
primero (Cruz, 2007).

La historia hay que cepillatla a contrapelo - como
lo expresara Walter Benjamin - porque como
pueblos indigenas hay que reescribir la historia
para enunciarla como ocurri6, puede causar dolor
petro también sirve para notar las contradicciones y
en este proceso de enunciacion es en el que se esta
desaprendiendo lo aprendido, para consolidar lo
propio en medio de lo masivo a partir de bloques
de resistencialocal y de resistencia en red.

En esta comunicaciéon la informacion con el
reconocimiento del “otro”, de lo diferente, de
aquello que no es lo nuestro, ni como lo
suponemos, pero que también tiene un lugar en
este espacio, permite el fortalecimiento de los
procesos culturales a partir de comprender que
existen “otras” formas de mirar, y entender
“otros” lugares e intereses desde los cuales se vive




en la sociedad, que hay “otras” historias que
permiten ampliar el horizonte de la objetividad y la
visién de mundo.

La comunicacién indigena, en tanto que tejido y
espiral, encierra el pasado, el presente y el futuro,
como una unidad en donde “el pasado esta alli
presente todo el tiempo, circundindolo,
determinandolo, oculto tras él pero actuante;
porque es la causa de la existencia cotidiana, es lo
que determina el destino potvenir y los diatios
sucesos de la vida del indio. El pasado est4 vivo en
cada acontecimiento de la cotidianidad, el presente
estd marcado y sefialado por el pasado y a su vez
transforma la realidad, marca pasos que habtd de
seguir el futuro” (Cuene, 1991). Por lo tanto, este
no es un proceso abstracto, ocurte en la relacién
misma de la comunidad con la naturaleza, con su
madre tierra, con el tertitorio que es origen y que es
histotia. '

Conclusiones

1. La comunicacién indigena vista desde la
apropiacién y desde la pervivencia entrafia el
concepto de interculturalidad en la que los pueblos
indigenas - en tanto que seres humanos - se
fortalecen desde el conocimiento espititual y
material para dialogar con equidad con el “otro”,
de forma tal que se le reconozca quién es y de
dénde viene, para generar espacios de tespecto
porla diferencia.

2. Los procesos de comunicacién existentes
conllevan a una diferenciacién de conceptos y que
se han ido reelaborando a partir de las luchas
hegemonicas existentes. Los pueblos no hablan de
supervivencia sino de pervivencia porque se estd
en el mundo; no para vivir mejot y sobtevivir sino
para vivir bien y tener continuidad en el tiempo y
en el espacio.

3. Los pueblos indigenas como seres humanos son
culturales, por el hecho y la capacidad de pensar y
es en esa medida que crean modos, medios y
aparatos simbolicos que les permite comunicatse
consigo mismos, con su comunidad y con los
demas, pero desde lo propio.

4. La comunicacién indigena en tanto que frente
cultural es arena de lucha petro a la vez frontera
cultural, por lo que las comunidades indigenas
estan en un constante contacto entre un espacio y
otro pero sin dejar de lado su pensamiento y
cosmovisién; alli radica precisamente la
interculturalidad yla pervivencia.

5. Al hablar de comunicacién se debe dejar de tajo
la vision esquematica y medidtica que usualmente
se tiene, porque el ser humano es social, construye
formas de vida; relaciones ticitas, explicitas y
acordadas que generan nuevas formas de vida y de
expresion.
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