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Introduccion

Teorizar el Campo de la Comunicacion a partir de sus practicas sig-
nifica pensar los profundos vinculos entre los medios de comunicacion
y las relaciones de poder inherentes a las sociedades contemporaneas
(Escosteguy, 2011). En este marco, pensar las practicas de Etnocomuni-
cacion significa pensar las conexiones y desconexiones del Campo de la
Comunicacion con los demas Campos Sociales (Bourdieu, 1989), espe-
cialmente aquellos donde actian los Movimientos Etnicos - junto con el
universo de cuestiones que el término Etno conlleva.

En Brasil, especialmente en Roraima, las cuestiones de naturale-
za étnica estan estrechamente relacionados con el Movimiento de los
Pueblos Indigenas. Roraima, segiin datos del altimo censo de poblacion
realizado por el Instituto Brasilenio de Geografia y Estadistica (IBGE), es
el estado con proporcionalmente la mayor poblacion indigena del pais
- cerca del 11% en el momento de la investigacion.

Consciente de este escenario y a partir de las consideraciones
de la educadora y metoddloga indigena Maori, Linda Tuhiwai Smith
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(2017), para quien la praxis cientifica sobre poblaciones indigenas
debe privilegiar la adopcion de una postura cientifica descentralizada,
considerando otros sistemas de clasificacion e interpretacion, como los
conocimientos y saberes tradicionales, este articulo pretende pensar
la perspectiva transmetodoldgica como alternativa epistémica para la
descolonizacion del pensamiento comunicacional en investigaciones
sobre practicas de Etnocomunicacion Indigena comprometidas con los
pueblos originarios.

Ante esto, este estudio plantea algunas interrogantes sobre el esta-
tus epistemolodgico de los saberes indigenas, los cuales no son reconoci-
dos como una forma de conocimiento con la que se pueda dialogar hori-
zontalmente, frente al estatus de cientificidad que sustenta el conjunto
de saberes coloniales generados desde las diferentes disciplinas acadé-
micas. El estudio también problematiza la hegemonia del pensamiento
cientifico colonial y las dificultades encontradas por aquellos que, en este
ambiente, optan por un trabajo cientifico indigenista, comprometido con
formas de conocimiento no hegemonicas e historicamente marginadas.

Maldonado (2019) sostiene que existen diferentes saberes con los que
la praxis cientifica académica puede dialogar horizontalmente, sin aban-
donar el rigor cientifico caracteristico del campo. Explica, en este sentido,
que la ruptura con el sentido comun no significa romper con el buen sen-
tido, o sea, el conocimiento humano producido, aprehendido y acumulado
a partir de las multiples experiencias cotidianas a las que estan sujetos los
diferentes grupos sociales que conforman el ecosistema social.

Los resultados revelan la transmetodologia como una corrien-
te posible y pujante para criticar y deconstruir las normas cientificas
coloniales, al tiempo que reivindica un dialogo horizontal y reflexivo
con las cosmologias y experiencias indigenas producidas desde otros
contextos. También sefiala el caracter artistico del investigador, como
propone Mills (2009), quien, comprometido con la descolonizacion del
conocimiento cientifico académico, debe arquitecturar formulaciones
singulares que dialoguen con la multiculturalidad y complejidad de las
poblaciones latinoamericanas.
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La ciencia como dogma y la monocultura del conocimiento

La reflexion sobre el estatuto de cientificidad que sustenta el con-
junto de saberes coloniales generados por las diferentes disciplinas
académicas y soslaya los saberes tradicionales indigenas como formas
validas de conocimiento no puede ignorar una cuestion aparentemente
basica, a veces genérica, planteada anteriormente por Japiassu (1988,
p. 142), relativa a “;Qué es la ciencia hoy? ;Y cual es su verdadero sig-
nificado?”2. Se trata de una pregunta que encierra, en su intento de
respuesta, un conjunto de consideraciones que apuntan al papel casi
religioso de la ciencia en las sociedades contemporaneas y a la indife-
rencia hacia otras formas de conocimiento no institucionalizadas como
saberes con los que se puede dialogar horizontalmente.

En el ensayo por una respuesta a lo que seria la ciencia e incluso a
su significado, Japiassu (1988) enumera una serie de definiciones que,
como él mismo senala, pueden ser consideradas y denominadas, res-
pectivamente, como idealistas o realistas, en la medida en que la prime-
ra considera la ciencia como la bisqueda del conocimiento y la segunda
la caracteriza como un saber técnicamente operacionalizado. En gene-
ral, el autor sefnala que, aunque podamos entenderla, por un lado, como
una forma de interpretar el mundo y, por otro, como una investigacion
disciplinada del conocimiento, debemos tener en cuenta que no existe
neutralidad ni objetividad en la definicion de lo que es la ciencia.

En consecuencia, en su critica al dogmatismo -cientifico,
Japiassu (1988) sefiala que la ciencia, a pesar de todas las definiciones
existentes, puede considerarse como una institucion. Esto significa
decir que la ciencia, independientemente de un concepto preocupado
con la busqueda del conocimiento, encuentra en las sociedades
contemporaneas resonancia con un mundo burocratizado,
institucionalizado y con reglas que tienen menos que ver con una
racionalidad inmutable, tipicamente asociada a la practica cientifica, y
mas que ver con reglas determinadas a partir de un palanquin de poder,

2 Traduccion libre de los autores.
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porque, segin este razonamiento, las légicas que definen la ciencia
tienen mas que ver con aquellos que ocupan el poder y pueden dictar
cudl es el discurso cientifico.

Lo que este entendimiento muestra es que la significacion de la
ciencia se encuentra en realidad en el poder que confiere. La significa-
cion evoca aqui, como postula Japiassu (1988), los deseos, expresados o
no, de quienes controlan el discurso cientifico. Es solo en la capacidad
de experimentacion de objetos y teorias que el poder expresado en este
discurso cientifico encuentra su validaciéon y reconocimiento como
ciencia. Esto es lo que llamamos cientificamente probado. Es un proce-
so que puede ser reproducido en laboratorio, expresado en nimeros y
formalizado. Los conocimientos que no se ajustan a estas normativiza-
ciones no son validos como ciencia, no son demostrables, son falsos y/o
deben tomarse como subjetivos. La ciencia, o el discurso de la ciencia,
es por tanto lo que define la verdad. Lo que se conoce de otra manera,
fuera de las institucionalizaciones historicamente construidas, carece
de verdad. Sin embargo, es importante recordar que en la medida en
que el conocimiento cientifico se convierte en este poder, es él mismo
el que dictara las normas para la validacion de los saberes como formas
validas de conocimiento.

Las institucionalizaciones y normalizaciones caracteristicas del
formateo de este discurso cientifico que valida lo que es ciencia o no, lo
que es verdadero o falso, son propias, aclara Morin (1999), de una ver-
dadera religion, ya que toda certeza tomada como verdad es religiosa,
en el sentido de que vincula al sujeto con la realidad y promueve una
comunion. Asi, segin Bosi (2003), para llegar a la verdad es necesario
atravesar este campo discursivo dotado de una falsa conciencia que se
autocontrola como verdad. Para dejar de entenderla como religion es
necesario atravesar la ideologia y llegar a los procesos internos de fun-
cionamiento y a las logicas que rigen sus discursos.

Esta doctrina filoséfica que afirma ser la ciencia, en singular,
superior a otras formas de conocimiento o saberes humanos utilizados
para comprender la realidad es el resultado de un proceso de “anexion
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imperialista”, en palabras de Japiassu (1988, p. 147), y se apoyo, como
detalla Maldonado (2011), en un modelo de gobierno liberal y en un
paradigma positivista de la ciencia, con fines de lucro y desarrollismo
por encima de todo. Esta logica cientifica fue responsable de la barbarie
y de las guerras globales por los recursos, lo que se tradujo en un
aumento de la riqueza y de los beneficios para unos a costa de otros.
Como explica Maldonado (2011, p. 280), “la ciencia, la produccion de
investigacion y el conocimiento se sitian en este contexto histdrico y
sus fundamentos y proyectos incluyen necesariamente estos factores
como variables”.3

De hecho, los avances y logros impuestos por este proceso de ane-
xion cientifica son expresivos, pero, en esencia, implica la imposicion
de una ideologia universal. Como sefiala Morin (1999), se nos oriento a
considerar la ciencia en singular, excluyendo la posibilidad de la exis-
tencia de varias ciencias. Este proceso de singularizacion de la ciencia
camina en sentido contrario a lo que es representativo de la condicion
humana, como sefiala Maldonado (2013): la multiculturalidad de for-
mas de ver el mundo.

Esimportante subrayar que no se trata de negar la singularidad del
trabajo cientifico, sino de senalar que no es un trabajo aislado y desin-
teresado. Est4, por tanto, al servicio de un poder, que en la contempora-
neidad institucionaliza y suplanta otras formas de conocimiento que no
sirven a sus fines. Por lo tanto, no hacemos aqui un manifiesto a favor
del sentido comun, sino de la necesidad de reconocer la diversidad de
formas de conocimiento que existen en el mundo y que prueban su va-
lidez para explicar los diferentes modos de vida, como la movilizacion
del conocimiento tradicional indigena en las producciones académicas
cientificas producidas desde la Amazonia brasileiia, regiéon con la ma-
yor poblacion indigena de Brasil y el 98% de los territorios indigenas
demarcados en el pais. Como precisa Morin (1999): el conocimiento de
las poblaciones tradicionales no sélo se refiere a su propia cultura, de

3 Traduccion libre de los autores.
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manera interna, sino también a todo lo que concierne a lo que han vivi-
do y viven estas poblaciones en su relacion con la naturaleza y entre si.

Reivindicaciones de respeto a los conocimientos
tradicionales

La historia de los pueblos de América Latina se caracteriza por un
proceso de luchas que tiene su génesis en la llegada de los colonizado-
res europeos a mediados del siglo XV, senala Erick Torrico (2022). Este
punto de inflexién marca el inicio de conflictos que se extienden mas
alla del enfrentamiento en guerras y batallas libradas entre colectivos
humanos, como solemos imaginar, sino que incluye en su marco de con-
frontaciones el choque entre las diferentes cosmogénesis y ontoepiste-
mes que constituyen las sociedades originarias previas a las iniciativas
genocidas de la colonizacion.

Esta historia de luchas que alli se inicia ha producido, a lo largo de
los siglos y de manera cada vez mas evidente, una identidad latinoame-
ricana, especialmente indigenay originaria, marcada por la resistencia.
Con esta identidad, se libraran multiples luchas, detalla Torrico (2022),
principalmente en defensa de los territorios y modos de vida tradicio-
nales, contra el avance de las iniciativas de desarrollo econdémico y los
deseos imperialistas de dominacion cultural e intelectual.

En los altimos 50 anos, los investigadores han observado en todo
Brasil, especificamente en la region amazdnica, un proceso ascendente
de transformaciones en la dinAmica de los movimientos sociales, mar-
cado principalmente por el surgimiento de nuevos/viejos actores que
emergen en la escena publica y asumen un papel protagénico en las
arenas politicas.

Esta nueva estrategia lleva a las poblaciones indigenas a movilizar-
se en torno a organizaciones indigenas autoorganizadas, movimiento
que Ferreira (2017) denomina “centralizacion organizativa”. Tal movi-
miento es considerado, tanto a nivel nacional como estatal, una de las
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expresiones mas emblematicas de la estructuracion del Movimiento de
los Pueblos Indigenas en Brasil.

Para Munduruku (2012), la movilizacion de los liderazgos indige-
nas en torno a la “centralizacion organizativa” es el resultado de una
serie de movimientos pro-indigenas (y anti-indigenas) puestos en prac-
tica (y en conflicto) en Brasil en los afios de la Dictadura Militar.

Mientras las politicas de desarrollo, nada inclusivas, exigian la ur-
gencia de que los pueblos indigenas se organizaran politicamente, la
Iglesia Catélica ofrecia las herramientas para que esto ocurriera real-
mente. Las Asambleas Indigenas, promovidas en todo el pais con el
apoyo del Consejo Indigenista Misionero (CIMI), son uno de los ejem-
plos practicos de esta actividad. Fue a través de estas reuniones que la
cuestion de las tierras indigenas comenzo a ser debatida y el Estatuto
Indigena llegd a ser concebido como un instrumento en defensa de los
derechos de los pueblos originarios.

Las Asambleas se multiplicaron por todo el pais y a finales de los
afios 70 y mediados de los 80 los liderazgos nativos comenzaron a es-
tructurar nuevas formas organizativas para que pudieran, sin tutelaje
alguno, conducir sus luchas por los derechos e intereses de sus pueblos.
Lafundacion de las Naciones Indigenas Unidas (UNID), en abril de 1980,
es el primer resultado de estas articulaciones, realizadas durante reu-
niones de lideres indigenas (Munduruku, 2012).

Mas tarde, en junio, la UNID pasé por una “refundacion” y aparecio
bajo las siglas UNI - Union de Naciones Indigenas. La organizacion, se-
giin Munduruku (2012), fue creada con el objetivo de adoptar las reivin-
dicaciones de los diferentes grupos étnicos y hacer alianzas con los mo-
vimientos de apoyo a los indios en el pais. Ademas, Munduruku (2012,
p. 220) afirma que la UNI trabaj6 para que la sociedad pudiera conocer
alas poblaciones indigenas y sus intereses.

Tras la reforma constitucional, la UNI fue gradualmente suprimi-
da, dando paso a una proliferacion de organizaciones representativas
regionales o estatales. Esta dinamica ya habia comenzado de forma
timida en la Amazonia incluso antes de la nueva Constitucion, con la
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creacion, por decision de la Asamblea de Tuxauas, del Consejo Indigena
del Territorio de Roraima (CINTER) en 1987. En agosto de 1990, el CIN-
TER se transformo en el actual Consejo Indigena de Roraima (CIR). Es
también en 1990 que se extingue la UNI.

Munduruku (2012) afirma que la consolidacion de las organiza-
ciones marcé una nueva fase para los nativos brasilenos, que pasaron
a controlar sus propios discursos, llevando consigo el peso de sus pro-
pios objetivos, dejando de ser controlados por el indigenismo guber-
namental o por el indigenismo del tercer sector. En otras palabras, la
génesis de las propias organizaciones indigenas representa, en cierto
modo, la independencia del Movimiento de los Pueblos Indigenas en
Brasil.

Mas alla de las organizaciones indigenas, la eleccion de Joenia Ba-
tista de Carvalho o, como ella prefiere ser llamada, Joenia Wapichana
(Rede-RR), el 7 de octubre de 2018, marcé un logro de los pueblos indi-
genas en este ambito. Por Roraima, fue elegida la primera mujer indi-
gena brasilefia Diputada Federal y recibi6 un total de 8.491 votos. Desde
1982, con Mario Juruna (PDT-RJ), ningtin indigena habia ocupado un
escano como Diputado Federal en Brasil.

Joenia Wapichana afirmd, en una entrevista publicada en el Insti-
tuto Socioambiental (ISA) en noviembre de 2020, que el aumento de las
candidaturas indigenas a los poderes Legislativo y Ejecutivo en Roraima
respondia a una demanda de las comunidades de mas representacion y
protagonismo en la politica partidaria. En palabras del Wapichana:

Este es un proceso de resistencia. Yo lo llamaria incluso un proceso de
descolonizacién de varios preceptos que el sistema cred para intentar
decir que los indigenas eran incapaces, vigilados y excluidos. Pero hemos
avanzado en ciertas areas de representaciones y protagonismo sin olvidar
nuestra identidad indigena y nuestras raices (Wapichana, 2020).*

Con relacion a los sistemas de conocimiento tradicionales de los
pueblosindigenas,lalucha estuvo principalmente asociada ala garantia

4. Disponible en portugués: https://www.socioambiental.org.
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de una propuesta de educacion diferenciada, intercultural y bilingiie
como contrapartida a los proyectos de aculturaciéon y borramiento
étnico impuestos a través de las escuelas tradicionales. La Constitucion
Federal de 1988 es explicita en este sentido, siendo el texto responsable
de garantizar, en el seno de las sociedades nacionales, el derecho a
una educacion y formacion estructuradas a partir de los saberes de las
comunidades étnicas, principalmente al reconocer el derecho de estos
pueblos a continuar viviendo de acuerdo con sus culturas, tradiciones,
lenguas, organizaciones sociales y ciencias, superando la idea de
discapacidad civil e intelectual.

En Roraima, el acceso a una ensefianza superior especifica, dife-
renciada e intercultural es otra conquista del Movimiento de los Pue-
blos Indigenas. El movimiento fue uno de los responsables de la im-
plantacion del Instituto Insikiran en 2001 en la Universidad Federal de
Roraima (UFRR), con el objetivo de posibilitar la formacion profesional
de los indigenas. La creacion del Instituto vino a dar respuesta a las
demandas del Movimiento Indigena de acceso a la ensenanza superior
que, en 2001, durante una Asamblea General de Profesores Indigenas
de Roraima, formalizé su peticion a través de la Carta de Canauanim. El
Instituto funciona a través de un modelo de gestién compartida con 17
miembros de diferentes 6rganos. Actualmente, el Insikiran cuenta con
tres cursos de posgrado en educacion superior para indigenas: Licen-
ciatura Intercultural; Licenciatura en Gestion Territorial Indigena; y,
Licenciatura en Gestion de la Salud Indigena.

Como hemos visto, tal como afirma Torrico (2022), los procesos
de resistencia contra el proyecto imperialista y colonizador van mas
alla de una batalla fisica entre sujetos, es también una confrontacion
ontoepistémica, una lucha contra la monocultura de la mente, para
hacer respetar y reconocer, como vemos en los parrafos anteriores en
el caso de las poblaciones indigenas, los conocimientos tradicionales
y ancestrales.

Sin embargo, s6lo a mediados del siglo XX uno de los principales
estudiosos de los pueblos indigenas, C. Lévi-Strauss (1976), llamé la
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atencion de los cientificos occidentales sobre los conocimientos tradi-
cionales indigenas acerca de la naturaleza y sus sociedades, denomina-
dos por Lévi-Strauss (1976) ciencias de lo concreto. No era la primera
vez, por supuesto, que los investigadores institucionalizados se enfren-
taban a estos saberes tradicionales, sin embargo, si era la primera vez
que uno de sus coetaneos defendia exhaustivamente el reconocimiento
de estos saberes como ciencias capaces de pensar el mundo. Para el au-
tor, los conocimientos producidos por estos pueblos tendrian:

[...] como principal valor el haber conservado hasta nuestros dias, de
manera residual, modos de observacion y reflexion que estaban (y sin duda
siguen estando) exactamente adaptados a descubrimientos de un tipo: los
que la naturaleza autoriza, a partir de la organizacion especulativa y la
exploracion del mundo sensible, en términos de lo sensible. Esta ciencia
de lo concreto debia limitarse, esencialmente, a otros resultados que los
prometidos a las ciencias exactas y naturales, pero no era menos cientifica
ni sus resultados menos reales. Afirmados diez mil afios antes que los otros,
son siempre el sustrato de nuestra civilizacion (Lévi-Strauss, 1976, p. 37).°

Es Lévi-Strauss (2012) quien también senala que debemos tomar
estos conocimientos como ejemplo para repensar la forma en que vi-
vimos hoy, ya que, a diferencia de ser una representacion de formas de
vida pasadas, tales formas de existencia ilustran la originalidad de la
condicion humana. En vista de ello, el autor afirma que debemos res-
petar y legitimar los conocimientos tradicionales y sus principios como
ciencias.

Un paso importante hacia el reconocimiento de los conocimientos
tradicionales indigenas en todo el mundo dentro de las ciencias y disci-
plinas institucionalizadas lo dio en 1999 el Consejo Cientifico Interna-
cional, en el acrénimo en inglés ISC, en la Conferencia Mundial sobre la
Ciencia, organizada por la UNESCO, el ISC recomendo:

Los sistemas de conocimientos tradicionales y locales, como expresiones

dindmicas de la percepcion y la comprension del mundo, pueden aportar,

e histéricamente han aportado, una valiosa contribucién a la ciencia y la
5  Traduccion libre de los autores.
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tecnologia, y es necesario preservar, proteger, investigar y promover este
patrimonio cultural y estos conocimientos empiricos (Unesco, 1999, p. 05).6

EIISC es unadelas entidades cientificas mas importantes del mun-
do, que agrupa a méas de 200 uniones y asociaciones cientificas inter-
nacionales, incluidas academias y consejos de investigacion. En otras
palabras, la entidad que es una de las principales instancias donde se
define el estatus de las ciencias occidentales fue una de las responsa-
bles de reconocer la necesidad de enfoques cientificos que consideren
y dialoguen con el conocimiento tradicional indigena de manera hori-
zontal.

Etnocomunicacion y artesania intelectual: nuevos
regimenes de visibilidad

La gestion de las subdisciplinas del conocimiento, las llamadas et-
nociencias, se da como un proceso articulador de dinamicas cientificas
institucionalizadas en un intento de dialogar con los saberes tradicio-
nales indigenas. Estas demandas, en algunos casos, provienen de los
propios pensadores coloniales en un proceso de anexién de saberes,
en otros, y mas auténticamente, de los propios pensadores originarios,
como medida para recuperar espacios de poder. En este sentido, reali-
zamos en este apartado, una reflexion sobre la conceptualizacion de la
etnocomunicacion y la necesidad de adoptar una perspectiva epistémi-
ca que considere los saberes tradicionales en su problematizacion.

Asi, para pensar el objeto adoptamos como perspectiva, tanto ex-
periencias propias de investigacion que se desarrollaron en estrecho
contacto con las realidades comunicacionales indigenas de los pueblos
de la Amazonia brasilefia como a través de las experiencias de comuni-
cadores indigenas, destacando la relevancia del proceso personal como
parte del proceso de construccion del conocimiento (Mills, 2009).

6  Traduccion libre de los autores.
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Aratjo (2021), a partir de un proceso de observacion empirica y
dialogo con sujetos comunicadores, explica que, en un escenario de ba-
tallas discursivas, emergen y se consolidan practicas etnomediaticas
indigenas - filos6ficamente orientadas, geograficamente localizadas y
politicamente utiles. Estas practicas comunicacionales hibridas, ex-
plica el autor (2021), surgen del proceso de mediatizacion, en el cual,
diversos campos de la sociedad, incluyendo aqui los campos étnicos y
los movimientos sociales, se apropian de los lenguajes y logicas de los
medios de comunicacion.

Segun la periodista indigena Renata Machado Tupinamba (2016),
fundadora de la Radio Web Indigena Yandé, en un escenario de violen-
ciay disputas por la tierra, la apropiacion de las herramientas digitales
de comunicacion permitié alos nativos ser “sus propios interlocutores”.
Para Tupinamba (2016), esa apropiacion permitio a los indigenas hacer
oir su voz y defenderse, demostrando asi que tradicion y modernidad
pueden ser aliadas en la preservacion de sus culturas y de sus pueblos.
A partir de estas consideraciones, Tupinamba afirma que la etnocomu-
nicacion permite el empoderamiento cultural desde el punto de vista
étnico (Araujo, 2021).

Baniwa (2016), también uno de los fundadores de Radio Yandé,
en entrevista para la pagina de la Revista Usina, preguntado sobre el
concepto de etnocomunicacion indigena, respondio: “[...] es un medio
de comunicacion que no se mastica para la masa, sino para el entendi-
miento de un grupo, un grupo que sufre las mismas cosas, que ve las
mismas cosas y que anhela las mismas cosas”” Segiin Baniwa (2016), el
fenémeno relacionado con la aparicién de diversas plataformas que se
centran en la etnicidad en la produccion de contenidos se denomina
“Etnocomunicacion”.

Las consideraciones de Baniwa (2016) y Tupinamba (2016) desta-
can las posibilidades de los pueblos indigenas de buscar su protago-
nismo, negado a través de medios alternativos, proceso que parte de la

7 Disponible en portugués: https://pib.socioambiental.org
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apropiacion y reapropiacion de las logicas y herramientas del campo
mediatico.

La etnocomunicacion surge, asi, explica Aratjo (2021), como una
alternativa para la expresion de la identidad étnica y de la autonomia
politica y social de los pueblos indigenas. El uso de esta forma de co-
municacion por el Movimiento de los Pueblos Indigenas se caracteriza
como un modo de expresion alternativo-popular que reconfigura las he-
rramientas mediaticas a las necesidades e intereses de su colectividad.

En la bisqueda de nuevos regimenes de visibilidad, la etnocomu-
nicaciéon indigena conjuga entonces practicas mediaticas, procesos
socioculturales y aspiraciones politicas en una configuraciéon comuni-
cacional especifica - con el fin de proyectar lo indigena mas alla de las
sociedades anteriores, posteriores o ajenas - causando incomodidad.
Alli, los pueblos indigenas se apropian de las herramientas mediaticas
para construir y evidenciar su existencia y la de su movimiento social
étnico, ya sintonizado con ese nuevo formato de sociabilidad instituido
por el campo mediatico.

La etnocomunicacion surge, como destaca Aradjo (2021), para los
pueblos indigenas como necesidad y oportunidad de trabajar la comu-
nicacion de forma alternativa, no estereotipada y que represente ade-
cuadamente la cultura, las politicas sociales y la identidad de su pueblo
frente a las nuevas formas de organizacion de la sociedad. Surge como
un mecanismo que garantiza el acceso a la comunicacion de un grupo
histéricamente dislocado del contexto hegemoénico de los medios im-
perialistas convencionales.

Las reflexiones sobre la definicion de Etnocomunicacion, ejercidas
anteriormente, exigen de los investigadores, como destaca Linda Tu-
hiwai Smith (2017), la adopcién de una postura politica que considere
también el campo de investigacion como un espacio de lucha y reve-
lador de la lucha de los pueblos indigenas. Ademas, tales definiciones,
en la forma en que han sido expuestas, demuestran también la necesi-
dad de un cambio en la actitud epistémica del investigador frente a la
problematica estudiada. Esta reorientacion, como sostiene Bosi (2003),
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implica una reorganizacion y reformulacion de experiencias anterio-
res, pasadas. Concomitantemente, como afirma el autor (2003, p. 118),
el cambio de actitud, como estructura jerarquica también debe enten-
derse como una estructura que no esta completamente cerrada sobre si
misma y que forma parte de un contexto mas amplio.

En otras palabras, tal reorientacion exige del investigador, segiin
Mills (2009), capacidad creativa e interpretativa para componer, en el
trabajo intelectual, estructuras que entretejan multiples experiencias
sobre el objeto de estudio, tanto personales, de los propios investigado-
res, como las que surgen de las logicas en que estan inmersos los suje-
tos comunicantes movilizados en la investigacion. Como propone Mills
(1975, p.16), la imaginacion socioldgica, “consiste en gran medida en la
capacidad de pasar de una perspectiva a otra, y en el proceso de estable-
cer una vision adecuada de una sociedad total de sus componentes™.
Posteriormente, este proceso es caracterizado por Mills (2009) como
artesania intelectual, ya que, a medida que avanza utilizando conoci-
mientos ya aceptados y verificados, también puede buscar apoyo en
nuevas formulaciones a partir de otras experiencias no institucionali-
zadas. Asi, la artesania aparece aqui en el sentido de buisqueda de re-
sultados interesados en la articulacion de diferentes dimensiones del
conocimiento. Por lo tanto, es una artesania porque es tnica en sus for-
mulaciones, al margen de las normas y regulaciones que caracterizan el
trabajo cientifico hegemonico.

Frente a eso, como veremos en la proxima seccion, encontramos
en la transmetodologia la capacidad de pensar la Etnocomunicacion
en términos amplios y imaginativos, deconstruyendo y criticando
posturas imperialistas y coloniales de investigacion, considerando los
saberes tradicionales como formas validas de pensar el mundo, pro-
poniendo propuestas menos arrogantes y mas comprometidas con la
construccion dialdgica de saberes comprometidos con las multiplicida-
des de formas de vivir y experimentar el mundo.

8 Traduccion libre de los autores.
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Una alternativa epistémica para la descolonizacion del
conocimiento

Investigar la Comunicacion en la contemporaneidad se ha conver-
tido cada vez mas en una tarea transmetodoldgica. Pues, lo que esta en
juego no es sélo la creciente escalada tecnologica, sino también las fuer-
tes transformaciones en las demarcaciones culturales y sociales, espe-
cialmente de las poblaciones nativas latinoamericanas. Los desafios
que estas transformaciones traen consigo vuelven obsoletas nuestras
formas de estudiar y analizar la comunicacion. En tal caso, a menos que
deliberadamente comencemos a negar el avance de los cambios socia-
les, nos sera imposible estudiar las relaciones entre comunicacion y
sociedad sin antes admitir las transformaciones visibles en los modos
de ver, representary significar que estan en curso en la contemporanei-
dad (Garcia Canclini, 1989; Maldonado, 2019).

En este caso, una construccién cientifica que necesite caminar
con los sujetos, especialmente los pueblos originarios de América La-
tina, necesita, previamente, considerar formas de conocimiento no
institucionalizadas, colonizadas o colonizadoras. Es necesario, asi,
romper con el uso instrumental de los sujetos en la investigacion, to-
mando, de hecho, los saberes tradicionalmente producidos por ellos
como formas validas de conocimiento para pensar la manera como
existimos en el mundo. En el caso de este estudio, mas precisamente,
la forma en que la praxis etnocomunicacional se presenta y se configu-
ra en la sociedad.

Es necesario, por lo tanto, como discutimos en la seccion anterior
con base en Mills (2009), arquitecturar estructuras cientificas creativas
que critiquen y deconstruyan posturas de investigacion institucionali-
zadas y hegemonicas, al mismo tiempo que dialoguen y posibiliten una
construccion conjunta con el conocimiento tradicionalmente produci-
do por los sujetos movilizados en la investigacion académica. La Trans-
metodologia, en este escenario, emerge como una poderosa alternativa
epistémica e importante contribucion metodoldgica para movilizar la
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descolonizacion del pensamiento comunicativo en la investigacion so-
bre las practicas de Etnocomunicacion Indigena.

Segun Efendy Maldonado (2019), el caracter descolonizador de la
transmetodologia se encuentra en la busqueda de impugnar el forma-
lismo metodologico a través de la comprension de que la metodologia
debe superar y no enmarcar la problematica de la investigacion, porque
cada investigacion solicita la aplicacion de procesos tinicos, con entra-
dasy salidas no jerarquizadas.

Una perspectiva transmetodoldgica de la comunicacion parte, en
este sentido, de la premisa de que el campo necesita de la convergencia
de multiples métodos, porque, para él, las estrategias y los elementos
tedricos utilizados en el campo estan en constante reconstruccion in-
tentando adecuarse a las crecientes complejidades en lo que respecta a
la relacion entre paisajes sociales y comunicacion.

La transmetodologia se manifiesta aqui como una epistemologia
de la continuidad, como informan Vieira y Sousa (2020). Es decir, no
aboga por una ruptura con las posiciones cientificas institucionaliza-
dasy colonizadoras, sino por una reconstruccion de estas perspectivas
en dialogo con los conocimientos tradicionalmente producidos por las
poblaciones nativas de América Latina.

Como nos recuerda Maldonado (2013, p. 3): “Nuestro habitat inte-
lectual se ha configurado en dindmica y profunda interrelacion con las
demandas economicas, politicas, socialesy culturales de las sociedades
capitalistas, tanto en América Latina como en Estados Unidos y Europa
Occidental.”®

En este escenario, el acceso a la transmetodologia como campo de
estudio analitico y transformador requiere un esfuerzo excepcional de
construccion teodrica y experimentacion metodolégica para propiciar
la edificacion de concepciones y procesos mas alla de lo disciplinar, in-
cluyendo principios y marcos tedricos en ordenamientos estructuran-
tes de direcciones motivadoras para la practica de la investigacion en
Comunicacion (Maldonado, 2019).

9 Traduccion libre de los autores.
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El desafio transmetodoldgico, frente a esto, pretende superar los
meétodos estandarizados sin antes deconstruir el modelo metédico y su
posterior reconstruccion requerida por el problema de investigacion.
La suplantacion de este escenario necesita del desarrollo de planes des-
de una concepcion transmetodoldgica que debe observar la naturaleza
procesual constructiva de las conversiones epistémicas.

En consecuencia, Maldonado (2019) explica que el dialogo con
varias disciplinas es insuficiente para abarcar la diversidad de confi-
guraciones comunicativas en las que se inscriben las sociedades lati-
noamericanas. Es necesario, segtin el autor (2013, p. 10), dialogar con
lo mejor del conocimiento humano que se ha producido en las diversas
sociedades en los ultimos siglos, mas alla de las logicas disciplinares.
Asi, una postura transdisciplinaria requiere el desmantelamiento del
conocimiento cientifico estandarizado y la reconstruccion del conoci-
miento en nuevas configuraciones, tomando como transformadores los
saberes producidos desde otras esferas. En esta estrategia, las logicas
cientificas deben asegurar el compromiso con el bien comiin y no con
las légicas capitalistas y utilitaristas, aprendiendo de las diversas cul-
turas que benefician a los seres, en un sentido de beneficios multiples
para la sociedad y la naturaleza.

La perspectiva transmetodologica nos alienta, entonces, a tomar
las dimensiones tedrico-metodologica y empirica como inseparables y
suregular independencia no debe resultar en separaciones o divisiones
que aislen los vinculos fundamentales entre ambas, pues es imposible
generar una praxis investigativa pertinente y comprometida con el co-
nocimiento tradicionalmente producido por los sujetos sin que el hacer
cientifico esté anclado en la realidad y contextos vividos por estos mis-
mos sujetos.

En conclusion, lo que hemos visto en este estudio es que la
transmetodologia, como actitud comprometida con las diferentes
formas de conocimiento producidas por las sociedades humanas,
posibilita la deconstruccion critica de un discurso y una practica
cientifica utilitarista, homogeneizadora, anexionista y colonizadora, a
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la vez que promueve el dialogo horizontal con los saberes producidos
tradicionalmente, entendiendo estos saberes como esenciales para
pensar la diversidad latinoamericana y los problemas de comunicacion
derivados de ella, ya no contemplados por la estandarizacion cientifica
institucionalizada. La adopcion de esta postura necesita articular
los campos teodrico-metodolégico y empirico de forma innovadora y
politica, entendiendo que las proposiciones presentadas en este campo
deben ser uinicas en sus formulaciones y deben estar comprometidas,
sobre todo, con el bien comun, con la realidad de vida de estas
poblaciones y con la lucha de los pueblos tradicionales.
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