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No romance Tenda dos Milagres, de Jorge Amado (1971), Pedro Arcanjo,
etnégrafo formado nas ruas da Bahia, estd tomando seu café da manha,
com inhame e cuscuz de tapioca, quando se depara com uma moga de
olhos azuis e cabelos dourados, Kirsi, que acabava de descer de um navio
cargueiro sueco. A sirene do navio toca, chamando sua passageira extra-
viada, e entdo parte, sem ela; Arcanjo lhe diz que se fizerem juntos um
filho homem, ele sera o mais inteligente e o mais corajoso que jamais
existiu: um rei da Escandindvia ou um presidente do Brasil. Se a crianga
fosse menina, nenhuma outra a igualaria, em graciosidade e beleza.
N&o encontramos no livro muita coisa mais a respeito da moga, Kirsi
que, seis meses depois, parte em outro navio. Certamente ndo passa de
coincidéncia que, anos apds a publicacao do romance de Jorge Amado,
houvesse de fato uma rainha da Suécia de origem brasileira. Mas, a res-
peito de Pedro Arcanjo, somos informados de que ele passou seus pri-
meiros anos viajando e que era um filho de Exu, trickster mitico e senhor
das encruzilhadas. O encontro inesperado entre Kirsi e Pedro Arcanjo é
um encontro de pessoas tanto quanto de ragas, continentes e culturas.
"Nas vizinhancas do Pelourinho”, assim comeca Tenda dos Milagres,
“no coracdo da Bahia, o mundo inteiro ensina e aprende [...]". Talvez seja
preciso, aqui, uma certa cautela, porque o romance também faz um diver-
tido e ndo menos devastador retrato de outro encontro, o do saber local
com a viajante teoria académica internacional. E bem verdade, porém,
que, na Bahia de Jorge Amado, 0s antropélogos parecem descobrir muito
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para nossa reflexdo sobre a cultura. Hoje procuramos locais para testar

rjdo_gus_as teorias onde pelo menos alguns dos seus habitantes sao crioulos,

cosmopolitas ou cyborgs, onde as comunidades s&o didsporas e as};;n-

teiras na realidade ndg imohilizam mas, curiosamente, sdo atravessadas.

F:Eqiientemente € nas regides fronteiricas que;sh?:oisas acontecem, e

hibridez ¢ colagem sdo algumas de nossas expressfes preferidas por
_identificar qualidades nas pessoas.e em suas producoes.

Mas af nos perguntamos, o que hd de realmente nove em tudo isso?
N&o quero entrar aqui na discussdo se a globalizagdo é em si uma coisa
recente ou nao. E claro que os antigos gregos tinham idéias préprias a
rgspeito de um ecumeno que ia desde o Atldntico europeu até o distante
Leste Asidtico, e a no¢do de um mundo cada vez mais interligade tem-
nos perseguido desde o infante Dom Henrique, o Navegador, até Mars-
hall McLuhan, e outros. S6 que nem sempre se trata da mesma globali-
zacao; é preciso, antes de mais nada, periodiza-la3.

Este artigo se ocupa mais imediatamente com o lugar da globaliza-
¢éo na histéria das idéias antropoldgicas., Em sua aula inaugural na Uni-
versidade de Cambridge, ndac faz muito tempo, Marilyn Strathern
{1995:24) observou gue, ag aproximar-se um novo fin de siécle, “as vezes
parecemos estar mais perto do 1nicio do seculo do que de sua metade”;
quer dizer, os antropologos tém voltado as questdes da cultura material e
da tecnologia e, & guisa de um interesse na globalizagao, também reto-
maram e certa medida o tema da difuséo.

A descontinuidade dos temas de interesse talvez seja mais verda-
deira no caso da tecnolegia. Quanto as interconexdes culturais no espago
e a atual reorganizagdo da diversidade cultural no mundo, é possivel que
elas ndo tenham, de fato, recebido muita atencao por parte da corrente
majoritdria da disciplina que tende a descrever as culturas como estdveis
ou limitadas; embora eu acredite ser possivel argumentar que esses fatos
nunca estiveram de todo ausentes das preoccupagdes da antropologia,
mesmo que tenham aparecido sob os mais variados disfarces conceituais,

A preocupacido com a difusao cultural que Strathern menciona como
uma caracteristica da virada do século passado nem bem tinha se esgo-
tado quando os antropélogos américanos se envolveram num debate
sobre se a "aculturacdo” era um objeto de estudo apropriado. Muitos
acharam que era, e por isso dos anos 30 aos anos 50 o tema ofereceu um
quadro de referéncia um tanto desarticulado para grande parte das ativi-
dades de pesquisa. (Alids, Salvador era um desses lugares bons para pen-
5ar na opiniao de Melville Herskovits e outros tedéricos da aculturagao, hd
cerca de sessenta anos.) Enquanto isso, do outro lado do Atlintico, os
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malinowskianos, tendo derrotado os difusionistas na batalha académiica,
planejaram sem muito entusiasmo suas proprias estratégias para o estu-
do do "contato cultural"4. As teorias da modernizacdo e da dependéncia,
langadas pouco depois do pos-guerra, ndo pareciam muito apropriadas
aos que se interessavam pela cultura e suas variagdes, assim como tam-
bém ndo o era a teoria do sistema mundial da década de 70, ainda que
representassem um certo estimulo para os que se inclinavam na direcao
de uma antropologia da interconexio de culturas. E, entdo, novamente,
por volta da tiltima década, a globalizagao e a transnacionalizagéo torna-
ram-se um novo foco de pesguisas.

A maneira como hoje falamos sobre a cultura em fluxo, sabre as
regides onde as culturas se encontram e dos agentes e produtos da mistu-
ra cultural é, em certos aspectos, diferente até da antropologia de dez
anos atras. Mas talvez possamos ainda ouvir aqui os ecos da histéria de ti-
po stop-go, on-off, das antigas antropologias da interconexdo, parcialmen-
te desvinculadas entre si ao longe do tempo. A linguagem mutavel da
antropologia talvez revele um pouco do gue nos sobrou na memdria, um
pouco do que ficou quase esquecido, um pouco do que foi reinventado.

Passemos-entio da Tenda dos Milagres para um outro livro. Cerca
de vinte anos atras, o inglés Raymond Williams (1976), tedrico literdrio e
critico cultural, publicou um pequeno livro chamado Keywords, que tra-
zia o subtitulo de A Vocabulary of Culture and, Society. Ali, Williams exa-
minava pouco mais de cem conceitos centrais do discurso do século XX,
com toda a sua complexidade acumulada historicamente. E curioso notar
que hé duas décadas a palavra »globalizagao” nao constava da lista das
palavras-chave. Entre as escolhas feitas por Willians, talvez possam ser
encontrados termos aproximados, como “civilizagdo”, “imperialismo”,

"humanidade”, "midia” e "tradi¢do". Mas tivesse Williams sobrevivido
para rever seu livro hoje e certamente teria pensado que "globalizagao”
deveria fazer parte de sua lista. '

De maneira mais limitada, o que desejo fazer neste artigo pode lem-
brar o livro de Raymond Williams, por se tratar de uma investiga¢ao de
nosso vocabuldrio, uma tentativa de reunir algumas das idéias e imagens
que ele evoca, bem como experiéncias, concepcoes e definicoes de pro-
blemas associados a essa linguagem e que ainda tém implicagoes para
nossa agenda intelectual, Escolherei apenas algumas palavras que o0s
antropélogos hoje em dia usam, ndo propriamente "globalizagao”, mas
palavras que de uma forma ou de outra aparecem associadas a esse ter-
mo. AS pglavras-chave da antropologia transnacional nas quais concen-

trarei meus comentarios $ao -Huxos’, "omites’ e -hibrides”. Como gran-
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de parte do vocabulario recente que irei examinar, essas ssas nogdes sdo meta-
foncas, de certo modo provisérias, talvez um pouc:o imprecisas ou ambi-
guas € por 1550 mesmo sujeitas a contestagoes. Tais palavras chamam a
atengao quando examinamos com novos olhos o munde que nos cerca,
porque parecem proporcionar uma percepgdo imediata de alguma quali-
dade essencial do que quer que se esteja tratando. E possivel que as
metaforas nao tenham muito a ver com um "ponto de vista nativo” (embo-
ra alguns nativos possam gostar delas quando as encontram, outros ndo).
Acima de tudo, elas {alam 3 nossa propria experiéncia anterior, tornan-
do-a um instrumental conceitual provisério. Mas talvez precisemos ir
além delas, refinando seus argumentos implicitos e identificando suas
ambigiiidades. Lembro-me do cldssico ensaio de Gregory Bateson (1972:
73 e ss.) sobre como pensar os materiais etnolégicos, no qual ele dizia
que, durante uma primeira fase de reflexdo acerca dos latmul da Nova
Gu%né, parecera-lhe 1til contrastar, de modo ainda bastante grosseiro,
sociedades estruturadas como gelatinas ou anémonas do mar e socieda-
des estruturadas como minhocas ou lagostas. A partir dessa intuicio, ele
péde passar para formulacges intelectualmente mais domesticadas. &
p0551vel gue, em nossa reflexdo acerca da gIobahza do, ainda
numa fase de E_alavras um tantgmlgdomadas R
Fluxos, limites, hibridos, é dlsggaﬁ?;’emos tratar, tecendo comen-
tarios sobre os lugares que esses termos ocuparam no passado, ou ocu-
pwsente, €I N0SS0S ¢ 5 HALS Tgiuifi —8 es

na histéria da antropologia, outras vezes em uma paisagem concejtual

11"1fé'iﬁsc1phnar Mas essas trés palavras tém como vizinhos préximos ou-

tros conceitos de natureza similar que talvez merecam um breve comen-
tario.

Fluxos

Os antropélogos nao séo os tinicos a falar de "fluxos” nos dias de hoje,
pelo contrdrio. O termo ja se tornou transdisciplinar, um modo de fazer
referéncia a coisas que nao permanecem no seu lugar, a mobilidades e
expansdes variadas, a globalizagio em muitas dimensées. Scott Lash e
.{ohn Urry (1994:4,12), teéricos sociais, dizem que as sociedades deste
fl-nal -de século se caracterizam por fluxos de capital, trabalho, mercado-
nas, informacoes e imagens; e, por isso, economistas, demaografos, pes-

ui g . i
g sac:ores da midia, gedgrafos e outros profissionais, todos lidam com
uxoss.
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Nio ha divida de que a importancia assumida pelas varias acepcaes
de fluxo na antropologia inspira-se nos usos convergentes verificados em
outras areas das ciéncias sociais. Quando, em 1988, apareceu a nova
revista Public Culture, interdisciplinar mas tendo na antropologia, talvez,
o seu centro de gravidade, seus editores podiam declarar que desejavam
“criar um férum intelectual para a interagdo daqueles que lidavam com
fluxos culturais globais". E quando um desses interessados, Arjun Appa-
durai, propés que se olhasse para a "economia cultural global” como
envolvendo as cinco dimensdes de ethnoscapes, mediascapes, technos-
cupes, finanscapes e ideoscapes’ — pode-se ter uma idéia dos paralelos
com formulagdes mais amplas tais como as de Lash e Urry (Appadurai
1990; ver, também, Appadurai 1995). "Fluxc”, como virias outras pala-
vras-chave examinadas neste artigo, aponta, portanto, para uma ma-
croantropologia, um ponto de vista bastante abrangente da coeréncia
(relativa) e da dinamica de entidades sociais e territoriais maiores do que
aquelas convencionalmente abordadas pela discipling.

Pode ser que a antropologia do passado néo tenha feito um uso mui-
to sistemdtico da nogao de fluxo, mas isso ndo quer dizer que se trate de
uma novidade dos dltimos anos®. Vejamos duas citacdes de Alfred Kroe-
1335 uma figura ancestral que néo temia pensar a cultura em grande esca-
la, Kroeber censurou Spengler por negligenciar “o interfluxo de material
cultural entre civilizagdes” (Kroeber 1952:154). E acrescentou que se
deveria examinar as civilizacbes “nio como objetos estdticos, mas como
processos limitadoes de fluxo no tempo"” {Kroeber 1952:404).

A razdo pela qual justaponho essas duas citagdes de Kroeber é que
elas demonstram como a nocao de fluxo pode realmente ser usada de
duas maneiras. A pnmen‘a parece mals afmada com o us0 corrente, refe-

o AT ST et IR e TN

rindo-se ao, deslocamento de uma coisa no tempo de um lugar para outro,
uma redxstnbmgao territorial. Isso de fato parece ser uma | forma de rein-

et
troduzir a idéia de dlfusao, sem a necessidade de recorrer a este termo
aparentemente fora de moda. A seqinda € essencialmente temporal, sem

nnphca(;oes e _,ggcm&ggge_s_s_guas”’

"Esse d duplo sentido ainda estd muito presente entre nos. Anos atrés,
quando eu também reservei ao conceito de fluxo um espaco significativo
em meu livio Cultural Complexity (1992}, estava basicamente interessa-
do na dimensédo temperal, IUmMa coMPIeensao da cultura como processo.

Queria enfatizar que apenas por estarem em constante movimento, sen-

———

* N.T. - Termos compestos pela adigio do sufixe scape - que, em ingiés, significa vista ou retrato

de uma cena - as palavras étnico, midia, tecnelogia, linangas e idéia.
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(io_ sempre recriados, é que os significados e as formas significativas
podiam fornar-se duradouros. Levar o processo a sério guer dizer tam-
bém mante_rff pessoas nesse quadro. E, para manter a culturé em movi-
mento, as pessoas, enquanto atores e redes de atores, tem de inventar
chlﬂﬁir‘a }éfléfif ‘sobre g-la,_faz'%r_‘e;_cpériéncias éqm ela, recordd-la. (oxarma-
zend-la d¢’alguing dutra maneira), discuti-la e transmiti-la.

Essa mesma énfase processual era o gue Johannes Fabian (1978:329)
tinha em mente quando escreveu, jocosamente, sobre "uma liquidacéo,
literalmente falando, do conceito de cultura” — é verdade que, mais
recentemente, alguns antropélogos pensaram em liquidar o conceito de
cultura num sentide muito diferente (ver, p. ex., Abu-Lughod 1991 e
Ingold 1993}, E Fredrik Barth (1984:80-82), elaborando uma interpreta-
¢ao do pluralismo cultural numa cidade de Oman, também se ocupou de
uma interpretagdo da cultura em termos processuais, acompanhando a
visdo de Firth de que a cultura ¢ algo que as pessoas "herdam, usam,
transformaim, adicionam e transmitem”. Barth também chamou a aten-
cao para concepgdes de tradigdes coexistentes na obra de Redfield e Mar-
riott. Tais conceitos, dizia ele, “deveriam servir para acentuar tanto as
propriedades de separabilidade quanto as de interpenetracdo que se insi-
nuam nas imagens de correntes ou curses de dgua dentro de um rio: visi-
vels, capazes de transportar objetos e criar redemoinhos, mas de nitidez
apenas relativa e efémeras em sua uaidade”,

Barth também tratou do significado espacial do fluxe, observando
que a separabilidade, a coeréncia e os contetidos de co-tradicoes tanto
poderiam ser explorados em sua distribui¢ao geogréfica quanto em sua
orgamzagéo social, histdria e perspectivas. Na medida em que eu pré-
Pno dediquei o altimo capitulo de Cultural Complexity ao exame do novo
interesse na interconexao cultural global, também adotei em parte uma
concepgao dos fluxos como produzidos no espago — em certo momento
;:;fleri-me a um imaginario "fluxograma cultural global" (Hannerz 1992:

}-

Qluais séo entdo os tipos de questdes implicadas na noc¢ao de fluxos
de culturas? Destaco aqui dois problemas. Quanto & dimenséo espacial,
examinemos por um momento ¢ mencionado fluxegrama. Um aspecto
f}indamenta_l‘dQ_sgj_lmggg_é&Pe_gles tém direcdes. No caso dgﬁiés de

culturas, € certo que o que se ganha num lugar néo necessariamente se

perde na origem. Mas hd uma recrganizacao da cultura 66 5paco.

~ Naantropologia, houve um tempo em que um punhads de difusio-
n e . ) :

1sias britanicos tendiam a ver o antigo Egito como a fonte de boa parte

dac i isa i
ultura mundial — uma visdo muito extremada das relagdes globais

centro-periferia, na opinido da maioria dos analistas posteriores. Hoje,
num cendério global de fluxos, uma posicdo de preponderéncia eglﬁ'w};-
lente corresponderia, de modo figurado, a uma combinagéo entre Nova
York, Hollywood € a sede do Banco Mundial. Dai é que podem se origi-
nar ot fluxos. E se eles se expandem pox toda parte, a uniformidade cul-
tural global poderéd ser sua conseqtiéncia final.

E claro que ja ha algum tempo essas imagens de centros dominan-
tes despertam poucas simpatias entre os antropdlogos. O grupo de aca-
démicos americanos (Broom, Siegel, Vogt e Watson 1954), que se reuniu
em 1953 no "Semindrio de Verdo sobre Aculturagido” do Social Science
_Reseérch Council, observou que os antropélogos, movidos "por um senti-
mento de justiga e indignag¢do moral”, sempre se deleitaram em desco-
brir provas da influéncia cultural dos mais fracos sobre os mais fortes. O
titulo de um livro datado de 1937, The Savage Hits Back, escrito pelo
etnélogo alemdo Julius Lips, da a entender que as origens dessa preocu-
pacdo tio antiga na disciplina vém de mais longe ainda. Mais ou menos
na mesma época, o livro cldssico de Ralph Linton (1936:326-327), fala de
"um americano cem por cento”. Acompanhando a rotina matinal de "um
cidaddo americano bem estabelecido”, chega-se a conclusdo de que qua-
se nenhum c_loé'. cbjetos que ele usa é realmente de origem americana,
enguanto invengao cultural; trata-se de coisas da fndia, da Alemanha, da
China, do Oriente Préximo e de outros lugares. Porém, ao tomar conheci-
mento dos problemas estrangeiros através da leitura de seu jornal matu-
tino, o personagem d4 gragas "a uma divindade hebraica, num idioma
indo-europeun, pelo fato de ser cem por cento americano”.

Décadas mais tarde, o tema ainda é facilmente reconhecivel. Tende-
mos a prestar muita aten¢do nao s6 & manipulacao ativa de fluxos cultu-
rais por parte dos receptores, mas também a multicentralidade, aos fluxos
entrecruzados e aos contrafiuxos. Quando leio Tenda dos Milagres de Jor-
¢é Amado, fico fascinado com sua maneira de retratar a continua influén-

cia das antigas correntes culturais da Africa Ocidental, através do Atlanti-
co Sul, sobre a cultura popular da Bahia. Hoje o tema reaparece comm Ies-
sondncias mais ou menos poés-modernistas em outras disciplinas nas quais
predomina a concepgéo de que o mundo tende para a descentralizagdo
(cf. Lash e Urry 1994:4). Numa ética semelhante, Appadurai (1990:6) che-
ga ao ponto de argumentar que a nova organizagéo globat da cultura nao
pode ser entendida nos termos dos modelos centro-periferia existentes,
mesmo daqueles que admitem miltiplos centros e periferias.

Gostaria ainda de fazer uma outra adverténcia nada estimulante.
Num ensaio recente, Howell (1995) — criticando minha conclusédo ante-
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rior de que o equilibrio entre fluxos é desigual (Hannerz 1991:107%) —
apresenta como evidéncia contréria uma variedade de instancias de con-
trafluxos. Em visita a Londres, ela descobre exéticos bric-a-brac na feira
de Camden e assiste a uma exposic¢ao de artistas africanos contemporé-
neos; de volta a Oslo, descobre grupos de encontro terapéuticos que se
baseiam nas técnicas malaias de interpretagdo de sonhos®, Isso ndo me
surpreende — os exemplos de contrafluxos jd estdo se tornando um tanto
ou quanto previsiveis —, mas considero que nossa credibilidade como
comentaristas da vida humana contemporédnea pode ser prejudicada se
ndo mantivermos um certo senso de medida das coisas. Algumas redes
de assimetrias de fluxo durante o ditimo século parecem-me inegaveis,
por exemplo, na disseminacéo de alqumas habilidades fundamenﬁ?s' e
formg_s____mstltucwnals centrais.que denominamos coletivamente como

modernidade; ¢ o caso de certos tipos de educagdo bésica e superior de
ongem omdental préticas administrativas ou biomedicina (mesmo quan-
do adg:ca_l_das de forma ndo exatamente igual ao original).

E verdade ¢ que a histéria acumula correntes de fluxo cultural em
padrdes cambiantes. Esse complexo de assimetrias tomou forma séculos
atrds na Europa, e, tendo-se acelerado neste século, também criou por si
mesmo algumas das condi¢des para os posteriores contrafluxos e fluxos
entrecruzados no espago que hoje nos parecem tao admirdaveis. Duvido,
porém, que tenhamos chegado ao ponto em que seja completamente
impossivel distinguir os centros das periferias.

Quanto ao outro tipo de questdes relativas aos fluxos, gostaria de
voltar ao tema do tempo e do processo. Desde que comecei a refletir aqui
erm termos de fluxo, ocorreu-me, & medida que examinava as variagoes
na organizacéo da cultura, que esse termo funcionava bem como metdfo-
ra geradora, no sentido de suscitar desdobramentes. Ndo se trata apenas
de que a idéia de fluxo se opde ao pensamento estédtico; ela insinua, além
do mais, a possibilidade de pensar tanto em rios caudalosos quanto em
estreitos riachos, tanto em correntezas isoladas quanto em confluéncias,
"redemoinhos” (como diz Barth acima}, até mesmo vazamentos e viscosi-
dades no fluxo de significados.

Entretanto, como jé afirmei em outro lugar, quando se brinca inte-
lectualmente com uwma metéafora, € importante saber onde parar. Se para
certos [ins parece vdlido pensar a cultura como fluxo, ndo é preciso acre-
ditar que ela seja uma substincia que se possa colocar dentro de garra-
fas. Mas talvez haja um outro risco, mais verdadeiro, no imagindrio do
fluxo que devemos identificar prontamente. Alguns analistas alegaram
que a metafora faz com que os processos culturais paregam faceis demais,

=

trangiiilos demais. Certamente néo se deve interpreta-la como uma gques-
tdo de simples transposigac, simples transmissao de formas tangiveis car-
regadas de 51gn1f1cados intrinsecos. Ela deve ser vista como originando
uma série infinita de deslocamentos no tempo, as vezes alterando tam-
bem o espaco, entre formas externas acessiveis aos sentidos, mterpreta-
goes e, entdo, formas externas novamente; uma seqiiéncia ininterrupta
carregada de incertezas, que dd margem a erros de compreensao e per-
das, tanto quanto a inovacdes. O que a metéfora do fluxo nos propoe € a
tarefa de problematizar a cultura em termos processuais, néo a permis-
sao para desproblematizé-la, abstraindo suas complicagdes.

Limites (margens, fronteiras, praias)

As idéias que tenho se tornardo mais claras a medida que eu avance na
andlise de minha segunda palavra-chave. Se "fluxo"” sugere uma espécie
de continuidade e passagem, "limites" tém a ver com descontinuidades
e—;b—stéculos Entendo por limite uma linha clara de demarcagao, em rela-
c;ao 3 qual uma coisa ou estd dentro ou estd fora. Mas de qué, exatamen-
t6? Citemos novamente Barth, Formular o pluralisme cultural em termos
de correntes simultaneas, conforme mencionei acima, foi uma reacao cri-
tica a uma tendéncia que ele havia observado na antropologia de repor o
debate sobre o pluralismo cultural em termos de etnicidade; e isso Barth
(1984:80) considerou “uma abdicagéo forjada pelo desespero”.

O préprio Barth foi um dos mais importantes tedricos da etnicidade
na antropologia: acho até que a palavra “limites” se generalizou na dis-
ciplina depois da publicagédo de seu livro Ethnic Groups and Boundaries
{Barth 1969). Mantendo uma distingdo analitica entre o social e o cultural
— referida, de um lado, s pessoas e suas relagdes, e, de outro, aos signi-
ficados e formas significativas — Barth ressaltou que a etnicidade €
melhor entendida como uma questdo de organizagdo social, e sugeriu
gque ndo ha uma relagio simples entre pertencer a um grupo étnicoe a
distribuicdo de itens culturais entre populagbes. Normalmente, o perten-
cimento a um grupo étnico, do ponto de vista da identidade social, pede-
ria ser uma coisa ou oultra; estar dentro ou estar fora. Nesse caso, o limite
estaria claramente demarcado, envolvendo, na maior parte das vezes,
formas culturais selecionadas, dicotomicamente distribuidas e compreen-
didas como emblemaéticas da condigdo de membro do grupo®. Mas €
importante perceber que nem todas as distribuigées de culfura entre pes-
soas e relagoes tém de seguir as mesmas linhas.

]
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Penso que os trabalhos de Barth da década de 60 contribuiram mui-
to para nos levar a pensar nos limites como algo através do que se dao os
contatos e interacdes; eles podem ter um impacto na forma e na extensao
degses contatos, mas ndo contém dentro de suas fronteiras isolados natu-
rais |natural 1solaies]. E a distingdo entre o social e o cultural foi feita de
modo a permitir que a relagéo entre ambos pudesse ser problematizada.

E 1til comparar a visdo de Barth com a formulacdo, datada de quinze
anos antes, dos teéricos da acultura¢do no semindrio do Social Science
Research Council (Broom, Siegel, Vogt ¢ Watson 1954:974 e ss.}. A acul-
turagao, escreveram eles, “pode ser definida como a mudanga cultural
desencadeada pela combinagao de duis-ouTats-sistemas-culturais autd-
nomos "7 e ~q-nmickde-de-amalisE oS estudos dé acuituragdo é [.. ] qual-

quer cultura dada na medidd e GUE se arlicila com uma Sociedade espe-

effica™~PoF tneio-dessas formulagoes, a disingao entre o social € 6 cultu-
raltornou-se na maioria das vezes imperceptivel. Quando os teéricos da
aculturacio se voltaram para os "mecanismos de manutengao de limi-
tes", definiram-nos como “as técnicas ¢ ideologias por meio das quais
um sistema limita sua partlcxpagao na c cultura a um grupo claraimente
reconhemdo" "8 Tato, ¢165 parecem 1 aceitar a visao que Barth viria a Tor-
milar mais tarde dos limites como algo que canaliza a participagéo em
relagbes sociais. Mas a discussdo sobre os sistemas culturais da década
de 50 transformou os lirnites de grapo em limites de culturas sem que nin-
guém tenha prestado muita atengio nisso.

- Essa histdria pode estar-se repetindo agora. A medida que o concei-
to de cultura vem se popularizando em circulos cada vez mais amplos,
ressurge uma forte tendéncia para focalizar a atengdo na cultura unica-
mente como um marcador de grupos. Na "politica de identidade", nos
debates sobre o multiculturalismo, em muites contextos de “estudos cul-

tureus" 0 termo tem se tornado basicamente um jundamento | para a for-

tos atnbmdos Ou por outro lado se transforma num instrumento de
exclusdo social por parte das maiorias dominantes. Pode ser que haja uma

preocu gao cbm #adfonomia da cultira € a defesa da heranga cultural

por si mesmas embora com fregfiéncia essa retdrica da cultura esteja
estreltarnente associada tanto ao poder quanto aos recursos matenais.

E preciso estar atento a essa estratégia particular de vincular o cul-
tural ao social, 4 cultura como "capital totémico”, conforme a feliz expres-
580 de Kearney {1991:59). Lash e Urry (1994:4} alirmam que, nos tempos
atuais, a economia vem se tornando cada vez mais uma economia de sig-
nos, ja gue os signos, ndo os objetos materiais, tendem a ser os principats
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produtos. Porém, ndo estamos diante apenas de uma economia de signos
nesse caso, mas também — se é que os dois termos podem ser separados
— de uma intensa politica de signos, de uma polftica da cultura’®. Nosso
interesse na cultura, porém, ndo precisa ficar restrito as distribuigdes de
significados e formas significativas embleméticas que implicam nitidas

distingdes entre grupos. Neste ponto se coloca a questao de saber em gque D}Q

outros termos seria possivel pensar a respeito dos limites da cultura.

Voltemos a nossa miniatura etnogréfica da Tende dos Milagres. Pri-
meiramente, Jorge Amado descreve Pedro Arcanjo e Kirsi gesticulando
entre si e tentando adivinhar o que cada um estd dizendo em suas res-
pectivas linguas. Apesar disso, eles parecem se entender muito bem. E,
enquanto Kirsi permaneceu na Bahia, ela teria.aprendido com sucesso
algumas de suas dangas. Quem sabe se, ao ir embora, ela néo era mais
competente no Jundu do que em portugueés.

Pode-se argumentar que, se o fluxo cultural estacionou de algum
W@m@escommumade na distribuicédo
de significados e/ou formas significativas entre individuos e relagoes
sociais, entdo identificamos um limite cultural. Mas onde estaria este | limi-
te no caso de Kirsi e Pedro Arcanjo? As vezes, o limite é visivel, outras
vezes ndo. £ melhor entende 10 ‘como um ziguezague ou uma linha
tilhada. Talvez se}a neste ponto que deveriamos abandonar essa metafo-
Ta especilica. Em contrapartida, poderiamos refletir sobre quais SA0 as
unidades que nos permitem discernir descontinuidades, tanto na dimen-

sa0 social quanto na cultural.

Vejamos um pouco de Mistoria, novamente. Em 1954, os tedricos da,.(
aculturagao do semindrio do SSRC opuseram-se frontalmente a construir
o conceito de cultura em qualquer outro nivel que néo fosse "amplamen-
te inclusivo®”, como a "sociedade”; de outro modo, advertiam eles, o ana-
lista ficaria limitade a tratar de culturas tdo particularizadas quanto as

das familias e até mesmo dos individuos (Broom, Siegel, Vogt e Watson
1954:974). Vinte anos antes, comentando uma primeira declaragio de
principios da pesquisa sobre aculturagéo, feita por Redfield, Linton e
Herskovils (1936), Gregory Bateson (1972:61 e ss.) assumira uma posicdo
mais fexivel. Bateson lembrou que a idéia de "contato cultural” poderia
ser estendida de maneira fecunda aos contatos, p. ex., entre sexos, entre
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velhos e jovens, entre aristocracia e plebe; poderia até incluir "os proces-
sos pelos quais uma crianga é moldada e treinada para adaptar-se a cul-
tura em que nasceu”.

Se Bateson defendia, portanto, o estudo de unidades menores ao lon-
go da dimensdo social, criticava, por outro lado, 2 tendéncia para desa-
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gregar as unidades na dimensao cultural; posicionava-se assim ao lado
dos discipulos de Malinowski e contra a fragmentacio em "tragos " que,
pelo menos os primejros tedricos americanos da aculturagio pareciam ter
herdado do difusionismo.

seja na dimensdo social, seja na dimensdio cultural; ¢ preciso desagregd-
las primeirg antes de retomar {possivelmente) formulagdes de maior esca-

T R W 1)

l.f:_l._ Nessa etapa de globalizagao do final do século XX, muitas pessoas
{ém cada vez mais experiéncia tanto dos fluxos de formas culturais que
costumavam se localizar em outros lugares quanto daqueles que acredi-
tam pertencer  sua propria localidade. E, além disso, algumas correntes
de cultura sdo dificitmente identificiveis como pertencentes a qualquer
lugar especifico. Na medida em que sdo enredadas nessas diversificadas
correntes de cultura presentes em seus hdbitats, as pessoas, como seres
culturais, provavelmente estdo sendo moldadas, e modelam a si mesmas,
por peculiaridades de sua biografia, gosto e cultivo de talentos. As iden-
tidades atribuidas ao grupo ndo precisam mais ser todo-poderosas.

Os fluxos culturais através das distdncias estdo se tornando também
cada vez mais polimorfos. Lembremos novamente de Pedro Arcanjo e
Kirsi, gesticulando entre si, um desconhecendo a lingua do outro, e de
Kirsi aprendendo as dangas da Bahia. A medida que a cultura se move
por entre correntes mais especificas, como o fluxo migratério, o fluxo de
mercadorias e o fluxo da midia, out combinacdes entre estes, introduz toda
uma gama de modalidades perceptivas e comunicativas que provavel-
mente diferem muito na maneira de fixar seus préprios limites; ou seja,
em suas distribui¢bes descontinuas entre pessoas e pelas relagdes. Em
parte, elas imp6em linguas estrangeiras, ou algo parecido, no sentido de
que a mera exposicdo ndo é o mesmo gue compreender, valorizar ou qual-
quer outre tipo de apropriagao. Mas, em outros casos, un gesto, uma
musica, uma forma, quer sejam transmitidos por meios eletrénicos atra-
vés de satélites de comunicagio, quer trazidos por um estrangeiro que
desembarca no lugar, poderiam ser imediatamente compreendidos, de
modo que uma distribuigdo é modificada e um limite é transcendido,
com rapidez e facilidade. Tomando emprestado uma expressao de Dan
Sperber {1985), diferentes "epidemiologias” parecem estar envolvidas
nisso, o que tenderia a dMWM-
buicéo.

O que se pode tentar fazer, em primeiro lugar, para ir além da meta-
fora e da anedota, é chegar a uma compreensao mais geral da aquisigdo
cultural como um processo constantemente em Curso; UMa cOmpreensao

O}

suficientemnente pluralista para levar em conta as variagoes na forma cul-
tural em questdo. E, nesse caso — retornando a uma preocupagdo que ja
manifestei antes —, ndo parece ser necessario entender o fluxo cultural
no espago (a rigor, no tempo € no espago, simultaneamente), nem suas
descontinuidades, como profundamente diferentes do fluxo mais locali-
zado no tempeo.

o) WWM@MHWMMa
em }inp_as mais gerais, nas dimensfes cognitiva, motivacional, situacio-

o
Tiigracao de

al. institucional e outras, poderia aplicar-se ao estud
ﬁgﬁimmW
se'EB}E'ﬁ?EEFEJ 7 difusao como uma mera questao de aquisicdo cultural
reﬁgnizada‘;"s-paciahnente. N&o que esse hipo de compreensao do pro':
éﬁgzamamente desenvolvido ou gue ndo tenha suas
préprias controvérsias, IesmMos nos contextos locais convencionalmente
mais delimitadost!l. Mas isso néo era facil de entender para os antigos di-
Henta ou cem anos atrds, empenhados em recons-

fusionistas de sete
trugoes histéricas que sd captavam 0s vestigios enigméticos de migra-
¢Bes culturais do passado.

Quanto ao tema dos limites, e dos fluxos que os modelam ou dissol-
vem, cabe acrescentar um outro comentério. Paii—o_s_axj________tigosdiﬁlsi____@-
tas, as culturas eram, como disse um deles, "feitas de retalhos e jemen-
dom&thﬂ). Pode ser que, nesta época de espantosas justapo-
sighes, estejamos novamente nos aproximando desse modo de pensar, 50
que com uma melhor compreensdo da maneira e do sentido exato em que
chegaram a ser 0 que sao. Ora, poder-se-ia pensar que examinar a difu-
sd0, seja COMO Processo, seja em suas conseqiiéncias, ndo passa de um
obscuro jogo académico, ainda que nossa capacidade de jogar tenha me-
lhorado. Néio faz a menor diferenca que o espaguete tenha vir.do da Chi-
na para a Itdlia, ou que os pijamas do homem "cem por cento america-
no* de Linton tenham se originado da fndia. O que importa, nesse argu-
mento, sdo as interpretagbes locais, os esquemas locais de significagao.

Pois bem, é evidente que, para certos fins, as estruturas locais sdo
importantes, embora nio para todos igualmente e nem na mesma exten-
sdo (a propria categoria "local” nao deve passar sem exame). Contudo,
se por ora estamos insatisfeitos com formas mais fundamentalistas e
exclusivistas de discurso cultural, pode nao ser uma maé idéia acrescentar
outras interpretagdes da culiura no debate publico, tornando menos paro-
quiais até mesmo as estruturas locais. Ndo acredito que Linton preten-
desse fazer de sua vinheta do "homem cem por cento americano” ape-
nas uma curiosidade. Ela contém uma certa ironia, uma certa critica cul-




20

FLUXOS, FRONTEIRAS, HIBRIDOS .

W,

tural; num periodo caracterizado por uma grande dose de xenofobia e
luta pelo fechamento cultural, uma visdo mais distanciada que chamava
a atencdo para o permanente fluxo e reorganizacdo do inventério cultu-
ral de toda a humanidade, para comunidades entrecruzadas e para a
maneira como nos esquecemos de tudo isso, ndo deve ter sido apenas
uma brincadeira escapista e inconseqiiente. Assim como também néo o é
necessariamente hoje!2.

De qualquer maneira, é possivel verificar algumas das dificuldades
contidas na nogao de limite, uma linha nitida mais ou menos continua de

deTmarcacao, quando a aplicamos &s evWal.
principaliients g bresefifé. Essas dificuldades talvez estejam contribuin-
‘d‘ci‘iaara tornar termos alternativos para descontinuidade menos atraentes
para o mapeamento cultural, termos estes que ndo podem ser ignorados
neste artigo, Compondo um pequenc conjunto de metaforas geograficas,
“limnite"” parece combinar com "fronteira” e com "zona fronteiriga” [Bor-
derland]. Masmﬁﬁmwmmmf-
Y1665, nas quais uma coisa gradualmente se transforma em outra, onde
hé iRdstingao, ambigiidade e incerteza's.

-'Em"pfiiﬁéi;gj'ﬁgéiﬂ' direi algumas palavras sobre o conceito de fron-
teira. O historiador americanc Frederick Jackson Turner {(1961[1893])
empreendeu cem anos atrds um modesto trabalho académico, basica-
mente sobre a América do Norte, mas que teve durante algum tempo um
alcance transnacional € comparativo (ver, p. ex., Leyburn 1935; Hofs-
tadter e Lipset 1968; Hennessy 1978; Velho 1979). Para ele, a fronteira
em expansdo tinha sido uma regido de oportunidades — terras selvagens
que se transformaram em terras livres, onde os pioneiros eram indepen-
dentes mas também podiam se unir, liberados dos entraves das tradigdes

e das desigualdades que haviam deixado para trds, sem a carga de uma
heranga:

L b, e

"A fronteira é a linha de mais rdpida e eficaz americanizagao. A terra selva-
gem domina o colonizador. Ela o recebe como um europeu, no modo de ves-
tir, no modo de trabalhar, nas ferramentas, nos modos de viajar, no modo de
pensar. Ela o arranca do vagao de trem e coloca-o na canoa de bétula. Des-
poja-o de suas vestes da civilizagdo e veste-lhe a camisa e o mocassim de
cacador” (Turner 1961[1893}:39).

Criticos posteriores sugeriram que a histéria da [ronteira narrada por
Turner poderia servir como um mito americano, até mesmo como um ins-
trumento simbdlico no debate cultural nacional entre o Leste estabeleci-

do e o Oeste em mudanca. Nao hd divida de que, desde Turner até a
Nova Fronteira de John F, Kennedy, nos anos 60, a idéia de fronteira tem
tido uma conotagaoc muito positiva na cultura americana, apontando para
o futuro, sugerindo um ambiente de progresso e de oportunidades que
seres humanos abnegados e aptos poderiam forjar para si mesmos. -

Mas, no sentido erudito que Turner imprimiu ao termo, a fﬂq_r_;tﬁ}ra
também representou uma determinada forma histdrica de globalizacao: a
eXpansdo e colonizacéo 0. |
Europa, observoun Turner, uma fronteira seria “uma linha fortificada c?r-
tando populagdes densas”!4. Na América Latina, na Austrdlia e na Africa
do Sul, assim como na Ameérica do Norte, a fronteira marcava o (ue t-i.nh’a\
importancia e o que néo tinha; a "terra selvaggm". Sela houve.sse indi-
genas, estes também, como integrantes do imagindrio da fronteira, eram
selvagens. A verdade € que, nas palavras de Turner, "a terra selvagem
domina o colonizador” . Ele é despojado de sua bagagem supérflua de
civilizagao. A fronteira, nessa concepcao, torna-se primordialmente uma
zona ecolégica mais do que uma confluéncia de correntes culturais.

Quando, como intelectuais, nos defrontamos com as “fronteiras do
coritjg_gm.epto " & também esse sentido de fronteira proxima a “terra sel-
vagem” que toma conta de nossa imaginacédo. Deste lado, os campos cul-
tivados; do outro, o grande desconhecido. E o senlido de "terra selvagem”
ainda estd presente na imaginagéo popular, como uma idéia de fronteira,
s6 que deslocada para a vida urbana, para as ruas € becos que parecem
fora do alcance dos centros organizados da sociedade. Em outras pala-
vras, & a fronteira urbana como selva urbana. Os outros nela encontrados
podem ser realmente animais, e a lei da selva é a sobrevivéncia do mais
apto. (O Pelourinho, onde morava Pedro Arcanjo em Salvador, parece ter
sido, pur um certo tempo, uma fronteira urbana desse tipo, antes de ser
recuperado como centro histérico e ponto de atragdo turistica.)

Mas a antropologia também elaborou outras interpretacoes da fron-
teira. EMbalho sobre as regides montanhosas de Burma, Edmund
Teach (1960), problematizando a nogae convencional de fronteiras politi-
EJ;Eescreveu uma regido na qual as culturas se interpenetravam dina-
micamente, por intermédio de diversos esquemas de natureza politica,
ecoldgica, econdmica e de parentesco. E mais recentemente, em um livro
sobre The African Frontier {1987), Igor Kopytoff, prganizador da obra,
descreveu um cendrio do subsaara no qual continuaram a desenvolver-se
indmeras microfronteiras, ndo s¢ nas imediacdes de sociedades estabele-
cidas, mas justamente enire elas, nos seus intersticios (e “intersticio?'" €
outro termo muito nsado nesse vocabuldrio “dos espagos intermedidrios”
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[betweeness]), onde pequenos grupos de pessoas se encontram para for-
Il':l.aif os principios de uma nova sociedade, apds deixarem os lugares onde
v1v1a1T1.por.causa, por exemplo, de disputas de sucessao, ou de acusagdes
de feiticaria. Kopytoff alirma que, na Africa, onde vigora o padrdo de
constante troca de posigdes entre centros e periferias, as fronteiras conti-
nuaram a ressintetizar culturas, embora a tendéncia dominante seja con-
serjradora. provocando variagdes de temas durdveis dentro de um tnico
eciimeno.

Kopytoff parte da tese de Turner a respeito da fronteira e busca apoio
na etnografia africanista cldssica, embora subvertendo seus pressupostos
de estabilidade e atemporalidade; mas sua énfase no encontro e na mis-
tura de povos, nos territdrios intersticiais, aproxima-o, assim como Leach
dos colegas antropélogos qUe, mais recentemente, baseando-se em con-'
textos etnogréaficos menos convencionais, tém preferido falar em zonas
fronteiricas. Passemos entdo a esses dltimos.

' Alvarez Jr. (1995:451), revendo recentermente a antropelogia da fron-
teira entre o México e os Estados Unidos, ocbservou que essa regiéio se
t01.'n.ou "o modelo para o género de estudos de fronteira e das zonas fron-
teiricas em todo o mundo”, um surpreendente paralelo com o status
exemplar da fronteira americana. Um dos observadores dessa regido é
Renato Rosaldo (1988}, outro é Michael Kearney (1991). E interessante
cczmpaAré—los pois, embora analisem mais ou menos a mesma regido, pro-
Il?oem (?nfases distintas. A regido estudada por Kearney é mais a fr01:1teira

propriamente dita", a fronteira politica, e em tormo dela existe uma area
soturna de predadores e vitimas, quase uma atualizacdo do imaginério
da fronteira como a selva das cidades. Como essa drea nao estd sob o con-
trole de nenhum dos lados, nela predominam o terror e a evasdo. Seus
peréonagens—chave sdo os “coiotes” que facilitam a entrada de mi.gran-
tes 11e’gai? do sul para o norte. E Kearney nos faz lembrar que El Coyote
ta.mbem é, na regiao indigena do México e da América do Norte, “um
trickster extremamente ambiguo e contraditério, e um heréi culthralrl"
Na zona fronteiriga descrita por Rosaldo, melhor definida pelos p.oe-
tas do 'que pela policia (e, portanto, mais metaférica), o herdi cotidiano é
El Louie, um limpen proletédrio das ruas, que joga com as modas e as ima-
qens de Hollywoed. Seus moradores tipicos também sdo migrantes, mino-
rias, 0os “sem-documento”. Contudo, Rosaldo chama a atengdo nél: tanto
f‘?:alziluta pela sobrevivéncia, mas para a fronteira como uma zona cul-
divzrtizﬁzrenga;eds estazels:' ~ para sua .hberdade, para as pessoas se
o trazen.d par Iembanga a vida. A fronteira torna-se um espaco lidico.
ranga uma outra corrente do pensamento antropolé-

O,)

gico, e passando de Frederick Jackson Turner para Victor Tuarner (p. X.,
1974), uma area de liminaridade.

Mais uma vez, ao que parece, "0 selvagem revida"; e se ndo se trata
exatamente do selvagem, pelo menos trata-se de alguém colocado numa
posicdo bem afastada do centro dominante. De fato, jd nos encontramos
com esse tipo de figura nuina série de memordveis retratos etnograficos
a0 longo do tempots. O mestizo de Eric Wolf (1959:238-241), em Songs of
the Sheking Earth, teve de rejeitar propositadamente boa parte do que a
heranca espanhola deixara na Armérica Central, pois no ritmo errdtico de
sua vida “suas chances de sobrevivéncia nao dependiam nem do acamu-
lo de bagagermn cultural nem da adesdo as normas culturais, mas da capa-
cidade de mudar, adaptar-se, improvisar”. Ele tinha de parecer ao mes-
mo tempo mais e menos do que era, € ser a0 TREsIo tempo mais e menos
do que aparentava. A linguagem podia se tornar uma estratégia em que
os sentidos explicitos ocultavam mensagens implicitas, e em que falar
duas linguas contraditérias era um meio de confundir os ndo iniciados. E
ele se divertia com o jogo da fantasia porque, estando & margem da socie-
dade, também se tinha posto 3 margem da realidade. O personagem favo-
rito do mestizo, diz Wolf, era o grande palhago Cantinflas, "que, numa
eterna sucessio de fantasias, desvia-se espertamente das armadilhas da
vida, com passadas criativas e uma fala ambigua e engragada, transitan-
do com leveza pelos corredores sociais”.

Ha uma outra metafora para a zona de contato que eu ndo posso
ignorar aqui. Em seu admiravel trabalkio sobre a etnohistéria das ilhas
Marquesas, na Polinésia, Dening {1980) formulou uma imagem das
wjlhas" culturais e das “praias” que se formam ao seu redor através de
definigbes de "nés” e »ales” 16, Essas praias Ndo se parecem com a Copa-
cabana de hoje, mas com ¢ litoral de Pedro Alvares Cabral ou de James
Cook; assemelham-se mais a zonas de fronteira. Seria 1til comparar a
descricao feita por Dening dos "beachcombers” * _— "o que quer que
facam na praia, eles tém de cavar coml as proprias maos um novo mundo
para si mesmos"” -— COmM 0 homerm da fronteira de Frederick Jackson Tur-
ner. Mas ha uma diferenca no fato de que Dening admite que, atraves-
sando a praia, os beachcombers chegavam ndo a uma “terra selvagem”,
mas a “outros mundos bem estabelecidos e auto-suficientes”.

Em suma, o5 cendrios das zonas intersticiais parecem cheios de vida,
mas nao completamente seguros. Se uma pessoa € capaz de sobreviver e

* N. T - Beachcombers sao pessoas sem ocupacgdo regular que vivem & custa de vender gualquer

coisa (ue enconlram nas praias.
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até prosperar nelas, isso se deve & sua propria agilidade cultural, talvez
mesmo agilidade fisica. Uma parte disso, assim nos dizem nosso's intér-
pretes, pode ser uma questdo de “deculturacdo”: despojar-se de uma
sobrecarga de cultura para ganhar liberdade de movimento. Contudo
"deculturacdo” em excesso traz o risco da desumanidade, de tornar-se'
uml animal perigoso. A liberdade da zona fronteirica é explorada com
mais criatividade por deslocamentos situacionais e combinagdes inova-
d-oras, organizando seus recursos de novas maneiras, fazendo experién-
cias. Nas zonas fronteiricas, ha espago para a acdo [agency] no manej

da cultura. y a'ne}o

Hibridos e outras palavras que expressam mistura

Podemos agora tratar de nossa terceira palavra-chave, ndo sein antes vol-
:armos, por um instante, a anos anteriores. Examinemos as seguintes
Tases:

"E uma sensagao peculiar, essa dupla consciéncia, esse sentimento de estar-
mos sempre olhando para nés mesmos com os olhos dos outros, de medir-
mos nossa alma pelo padrde de um mundo gue nos observa com piedade e
sorridente desprezo. Sente-se sempre a prépria duplicidade — um america-
noi um negro; duas almas, dois pensamentos, dois conflitos inconcilidveis;
dois ideais em luta num mesmeo corpo escuro, cuja forga obstinada impede
de dilacerar-se."

Esse trecho foi retirado do livio The Souls of Black Folk, do escritor
afro-‘americano W. E. B. DuBois (1961[1903}:16-17). Talvez haja um pres-
sentlmento de a¢do [agency) nessa frase, mas se isso for verdade, ela diz
respeito a forga diante da adversidade. O tom dominante tende a'o tragi-
co. .Um pouco desse tom perdurou como tema durante pelo menos a pri-
meira 1.netade deste século em muitas anélises da sociedade e da cultura
Né sociologia americana, avolumaram-se os trabalhos sobre o novo con-.
ceito de "homem marginal”. O criador do conceito, Robert E. Park
{1964[1928]:356), figura ancestral da scciologia de Chicago, mais ir;teres-
sado d(? que a maior parte dos académicos de seu tempo n,o que hoje se
Ic;er];oyma deﬂs’ociologia da globalizacgao, escreveu, vinte anos depois de

ubors, que “¢ na mente do homem marginal que a confusdo moral oca-

blonada pelo ovo
In Cultura
nlf
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“Margens", obviamente, ¢ uma palavra que combina com o vocabu-
lario dos limites, fronteiras e intersticios, e 0 homem marginal também
faz parte de uma genealogia intelectual das interpretagdes contempora-
neas das recombinagdes culturais'?. Mas alguma coisa se passou entre
aquele tempo e o nosso, Comparemos DuBois e Park & observagao de Sal-

man Rushdie (1991:394), sobre uma conhecida passagem do seu famoso

e controvertido romance:

05 Versos Saldnicos celebram a hibridez, a impureza, a mistura, a transfor-

magao que provém de novas e inesperadas combinagoes de seres humanos,
culturas, idéias, politica, filmes, cangdes. Compraz-se na mestigagem e teme
o absolutismo do pure. Mélange, misceldnea, um pouco disto e um pouco

daquilo é a maneira como o novo ingressa no mundo.”

Houve uma mudanca de ethos, do silencioso sofrimento ou da com-
paixdo para a alirmacao confiante e, até mesmo, a celebragao. Impureza
e mistura oferecem agora ndo 56 uma saida para a "duplicidade” de que
fala DuBois, uma possibilidade de reconciliagdo, mas € uma fonte — tal-
vez a mais importante — de uma desejavel renovagao cultural.

Claramente a mudanga ocorreu mais cedo no universo brasileiro dos
estudos humanistas e das letras, podendo-se até mesmo sugerir que foi
ai que ela comegou. Pedro Arcanjo, de Tenda dos Milagres, & através dele,
Jorge Amado, é com certeza um precursor de Rushdie; nos anais da hibri-
dez artistica, parece que a Bahia precede Bombaim. Os trabalhos de Gil-
berto Freyre (1946; 1959) a respeito do Brasil como um ponto de encontro
entre portugueses, amerindios e africanos certamente séo fundamentais
para uma histéria intelectual e cultural da hibridez — especialmente por

sua audaciosa tentativa de delinear nao sé um tipo de cardter, ou um
modo de produgdo artistica, mas toda uma nova civilizagdo, um nivel do
que se poderia chamar de ambicdo macroantropolégica que talvez sb
encontre paralelo no estudo de Frederick Jackson Turner sobre a frontei-
ra. Cabe notar também que embora o “homem marginal” tenha sido prin-
cipalmente uma criagao da sociologia, ja na metade do século, a antropo-
logia (previsivelmente) tendia a conceber uma outra visao. "A Conjuncgao
de EQ_QEQQ_MW@ os membros do seminario

‘Sobre aculturagao do SSRC em 1954, "fornece uma espécie de catalisa-

S
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ltural” (Rroom, Siegel, Vogt ¢ Watson 1954:985).

dor para a criatividade cu

Em sua laborios:

Giacoes de contato, de “um genuino terceiro

a linguagem, eles se preocupavam cOim as condi¢des favo-

rdveis a emergéncia, em sit
éncia, em sttuag

sistema sociocultural através de um processo de fusdo”.
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FLUXOS, FRUNTELRAS, HIBKLLIUD
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' Sﬂa como for, aqui estamos agora, com hibridez, colagem, mélange
misceldnea, montagem, sinergia, bricolagem. criolizagao, mes ﬁEﬁgem'
131‘1sc1genagéo, sincretismo, transculturagao, terc;;;;Eulturas e oﬁ'ﬁ‘m;
termos; uns a6 Ead0s 56 de passagent, como \r“nﬂéafai'é"s"'s'i“ﬁt‘éti‘c'a‘s'" ouitrds
rec}_a}zqiir} 'J_m?fafusjfj_l}ff_o_ mﬂeol_i_—gg__outros, ainda, tém urﬁ'&”i'fﬁpo}téncia
apenas ieﬁ_@iﬁ@ﬁlﬁ"gfgggl_ggﬁ.ca: Na maioria das vézes 6165 PATECEIN sugerir
uina preocupagéo corn forma cultural, com produtos culturais (e freqiien-
temelnte. os termos se referem a dominios de materiais culturais bastante
tf'mg1ve1s, tais como a linguagem, a misica, a arte, o ritual ou a culind-
ria); algumas palavras parecem, mais do que outras, dizer respeito a pro-
Cesso.

Hibridez parece ser atualmente o termo genérico preferido, talvez
pcfr derivar sua for¢a, como "fluxo”, de uma ficil mobilidade entr'e disci-
plinas (mas muitos dos outros termos também t&m a mesma flexibilida-
de). Apesar de seu tom bioldgico, & um termo forte principalmente no
campo dos estudos literdrios, em grande parte pela sua presenga na obra
de Mikhail Bakhtin (1968). Imagino que, para Bakhtin, a hibridez repre-
s'ent?}'a antes de tudo a coexisténcia de duas linguas, duas consciéncias
lingtiisticas, mesmo dentro de uma tinica fala, comentando uma a outra,
f:leSI'nascarando-se mutuamente, criando contradiges, eu'nbigiiidadesr
ironias. Mals uma vez, deparamo-nos com o tema do frickster. Na forme;
como é utilizada por Homi Bhabha (1994) para fazer a critica cultural do
c_olonialismo, hibridez sublinha a subversao, a desestabilizacao, da auto-
ridade cultural colonial. Mas como outros comentadores, ligadors a diver-
S‘E\'S disciplinas, usaram a palavra com diferentes sentidos e objetivos ana-
liticos, hibridez acabou se tornande um termo repleto de ambigitidades!®

Voltemos os olhos rapidamente para algumas das outras palavras'
qvile expressam mistura. *Sinergia” talvez seja um termo de pouca tradi-
¢do na antropologia; sua presenca foi assinalada em algumas notas das
conferéncias de Ruth Benedict, a partir de 1941 (Maslow e Honigmann
}9?0). Mas Benedict usava a palavra para se referir a situagdes internas
as culturas, nas quais wm “ato ou habilidade beneficia ¢ individuo ao
mesmo tempo que beneficia o grupo”. Também, atualmente, o termo
parece ser menos popular na antropologia do que entie os profissionais
dos novos campos da comunicacdo intercultural, que o empregam para
fazer referéncia aos beneficios dindmicos dos contatos e das fusdes entre
culturcjls. E claro que esses interculturalistas muitas vezes transitam nas
fronteiras do mundo dos negécios, onde a idéia de sinergia tende a
i:rr-xpresfar uma aura de atracao a fusdes e takeovers. Em outras palavras

sinergia” contém nitidos matizes landatérios. |

O

Uma expressao que tem igualmente longinguas origens na antropo-
logia & “transculturagdo”, termo cunhado pelo historiador social cubano
Fernande Ortiz em seu livro Cuban Counterpoint (1947). Bronislaw Mali-
nowski, que conheceu Ortiz em Havana, em 1939, escreveu uma introdu-
céo (datada de 1940) na qual dizia que tinha prometido ao autor "apro-
priar-se da neva expressdo para uso pessoal, concedendo-lhe o crédito
pela autoria do termo, € utilizande-o com constancia e lealdade”. Na opi-
nido de Malinowski, ¢ termo era preferivel a aculturacdo, que nao lhe soa-
va bem — "parece um misto de soluco com arroto” —, & que the parecia
sugerir uma mudanca cultural mais unilateral. Concordava com Ortiz que
transculturacdo era um sistema de toma-la-dé-cd, isto &, “um processoa
partir do qual decorre uma nova realidade, transformada e complexa, uma
realidade que ndo € um aglomerado mecanico de tragos, nem Mesmo um
mosaico, mas um novo fendmeno, original e independente”. Parece dificil
que, pelo menos alguns dos colegas americanos de Malinowski efetiva-
mente entendessem aculturagio de modo muito diferente. Recentemente,

“transculiuracdo” popularizou-se novamente gragas ac uso que ihe deu
Pratt {1992) em seu estudo sobre a literatura de viagem. Na época pos-
colonial urn dos atrativos desse conceito talvez esteja no fato de que ele
&, em si mesmo, um exemplo de contrafluxo, da periferia para o centro.
Apesar de origens e &nfases um pouco diferentes, nao imperta mui-

o qual desses conceitos se escolhe, mas aquele que mais me chamou a

atencdo, especialmente por minha experiéncia de campo na Nigéria, foi
o de “criolizacdo” (Hannerz 1987 1906:65 e s5.)!2. Embora me pareca que
os demais termos tendam a indicar mistura cultural como tal, e apesar de
»criolizagao” muitas vezes também ser empregado dessa maneira, con-
sidero que esse conceito pode ser utilizado de modo mais preciso e a0
mesmo tempo mais restrito.

As origens da nogao de *crigulo”, para qualificar pessoas e fendme-
nos culturais, encontram-se no contexto histérico-cultural das sociedades
de plantation do Novo Mundo e ji houve quem dissesse que 0 termo
deveria ter-se restringido a esse contexto. Pode-se discutir esse conceito
tanto quanto todos os demais igualmente retirados de determinadas dreas
para serem usados com finalidades comparativas (casta, totem, tabu...)?°.
Seja como for, o uso mais amplo do conceito j& esta consolidado princi-
palmente na sociolingtiistica. Fazendo uma analogia com as interpreta-
¢bes dessa disciplina sobre a cultura “crioula”, penso que a perspectiva
da "criolizagao" € particularmente aplicdvel aos processos de confluén-
cia cultural que se estendem nuin conlinuumn majs ou menos aberto de
diversidade, ao longo de uma estrutura de relagges centro-periferia que
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ode ser perfei :
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gioes, como, por exemplo, na andlise da maneira como as

culturas afro-americanas fizeram a fusdo de divindades de origem africa-
arece ter havido uina reto-

na com os santos catélicos?. Nos iltimos anos p
mada do interesse nessa nocao, associado a um interesse pele "anti-sin-
cretismo”. Em um mundo em que 08 académicos estudam vidas nao-aca-

démicas e os nao-académicos léem textos académicos, lideres e adeptos
ividas no debate nao estdo muito satis-

de algumas das fés religiosas envo
feitos com uma abordagem cientifica que parece negara autenticidade e
(cf. Stewart e Shaw 1994; Palmié

a pureza de suas Crengas € praticas
1995)%4,

Conclusio: os mundos e o mundo

Isso nos leva a alguns comentarios conclusivos. Comecei falando em t1és
palavras-chave de uma antropologia transnacional, mas acabei mencio-
nando muitas outras palavras extraidas do passado e do presente: acultu-
racao, fronteira, homem marginal, difusao... Este é um vocabuldrio que
abrange todo o século XX e um pouce mais, e que também liga continen-

tes. Ao mesmo tempo, porém, & um vocabuldrio que coloca a glebaliza-
a revelar sua face humana. Ele leva a

ornando necessariamente igual. Ha luta,
s prospera nas zonas fronteirigas.

Nés mesmos precisamos dessas palavras, e de outras mais, muitas
vezes de novas palavras, mais precisas, para tragar o mapa das mudan-
gas e devernos recordar as velhas palavras-chave, e como foram critica-
das no passado, para saber de onde viemos e para avaliar até onde fomos.

Mas essas palavras nao sao apenas nossas; palavras que s6 nos conhece-
do cada vez mais reflexivo,

mos. O mundo de hdje também vem se tornan
o que quer dizer gue 05 leigos, os “nativos ", prestam atengao no que 0s

especialistas dizem sobre eles, e muitas vezes 0S refutam.

"Sincretismo® nao é certamente a iinica palavra do vocabulario cita-
da neste artigo a respeito da qual as pessoas que de uma maneira ou de
outra foram estudadas teriam algo a dizer. Convém pensar uim pouco na
maneira como lidamos com esse fato, Se as pessoas ndo veem a cultura
como um "fluxo®, ou se, por isso mesmo, preferem acreditar que seus
modos de viver e de pensar sao puros, estdveis, eternos, nem por isso elas
deveriam ter a oportunidade de vetar os nossos conceitos analiticos ou

proto-analiticos, quando sugerem o contrario. Esses conceitos ndo sa¢
invalidados por coincidirem ou néo com 0

gdo com os pés no chio e ajuda
pensar que o mundo ndo esté set
mas também hé jogo. Os tricksle

necessariamente validados ou
usc ordindrio, cotidiano, "nativo”.
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_ Prf:emsamos perceber quais palavras, idéias e interesses sdo nossos e
'quaxs sdo "deles”. Mas nosso vocabulério, também nao habita um mundo
1sole?do. Seguindo os passos de Raymond Williams e Pedro Arcanjo, a
bos m.telectuais publicos & sua maneira, ndo & trivial compartilhar]n::s:;-
préprias palavras-chave com os outros, e discutir as implicagées de tai:
palavra-s com esses outros, e aqueles que fazem do estudo da cultura num
mu‘n.do interligado sua vocagdo podem ajudar a criar uma bem informad
andlise publica desse mundo. Quanto a isso, ha mais trabalho por fa:e:.l
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Notas

1 Uma versdo preliminar deste artigo foi apresentada numa conferéncia rea-
lizada durante o X Encontro da Associacdo Brasileira de Antropologia em Sal-
vador, Bahia, 14-17 de abril de 1996. Agradeco a ABA pelo convite e pela hospi-
talidade que me proporcionaram. O artigo foi elaborado para o projeto sobre “Pro-
cessos Culturais Nacionais Transnacionais", desenvolvido no Departamento de
Antropologia Social da Universidade de Estocolmo e no Departamento de Etno-
lagia da Universidade de Lund, e financiado pelo Swedish Researh Council for
the Humanities and Social Sciences.

2 E claro que eu nio sou o primeiro antropélogo a buscar inspiragio em Jor-
ge Amado. Ver DaMatta {1982). ’

3 Uma tentativa importante nesse sentido foi elaborada por Robertson
{1992:57-60).

4 Em sua histéria do estudo antropolégico da politica, Vincent (1990:125)
observa que "o que distinguia os difusionistas, como Rivers, Hocart, Wheeler,
Perry e Elliot Smith, era sua inapeldvel insisténcia em gue a antropologia estu-
dasse ndo s6 povos primitives ou selvagens, mas o mundo inteire, antige e moder-
no, com sua complexidade histérica”. Na série de artigos sobre o contato cultural
na Africa que resultou de seu trabalho na década de 30, na London School of Eco-
nomics, Malinowski — o *presiding genius” nas palavras da organizadora da cole-
tanea, Lucy Mair (1938:v) — observou que "a antropologia, que costumava ser o
estudo dos seres e das coisas lentas, graduais e atrasadas, encontra-se agora dian-
te da dificil tarefa de explicar como o ‘selvagem’ se torna um participante ativo
da civilizagio moderna, como os africanos e asiaticos estdo assumindo posigées
de parceria coin 0§ europeus na cooperacdo e no conflito mundiais”. Boa parte
dos trabalhos americanos sobre aculiuragao desse periodo distribuem-se entre
dois grandes modelos conceituais e tedricos: o de Redfield, Linton e Herskovits
{1936) e o de Broom, Siegel, Vogt e Watson (1954). Uma aniiga critica (1935) pode
ser encontrada em Bateson {1972:6 e ss.} e uma critica recente encontra-se em
Murphy (1964).

5 Ver também, por exemplo, a importante nogao de "espago de fluxos" do
socidlogo urbano Manuel Castells {1989:126 e ss.), que se refere a manipulacdo
de informagdes dentro e entre organizagdes dispersas. Czikszentmihalyi {p. ex.,
1990) popularizou na mesma época um conceito de fluxo muito diferente, referin-
do-se 3 experiéncia de atividades altamente recompensadoras. Na antropologia,
Victor Tumer (p. ex., 1982:55 e s5.) remeten essa interpretagdo do fluxo & commuini-
{as e & liminaridade, aproximando-se, portanto, de alguns dos femas tratados nes-
te artigo — ver a discussdo sobre zonas de fronteira mais adiante.
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® Para exemplos de ulilizagdes diversas da palavra, ver a concepgéo de Wat-
sor? (1970} e Vincent {1977) da "sociedade como fluxo organizado”, ou os comen
tarios de Adams (1975:144 e ss.) no contexto de uma discussao sot'Jre energia P:
bre}re formulagao de Mintz e Price {1992:32 e ss.) acerca do fluxo da cultti‘a ‘no
periodo inicial de fermagao da cultura afro-americana, no contexto da plantation
lerz}bra d.e certo modo Barth, como se verd adiante, especialmente sua pro ostai
de investigacdo ao mesmo tempo da cultura e das relagoes sociais, v

? Num exemplo de utilizagio mais elaborada da metdfora temporal do flu-
x0, Kroeber (1852:405) também observa que “nossas Idades Médias néo sao real-
mente uma reversio, uma volta as origens de uma corrente de fluxo. Elas mar-
can} a cessacdo do fluxo de uma civilizagio, uma conseqiiente para]jsa.géo e hesi-
tagdo do confuso e oscilante movimento da correnteza; e, entéo, o gradual e lent
aumento do fluxe de uma nova civilizagdo ocidental — nova e:;;ata t .
sua correnteza toma um novo rumo.” memepoTate

8 Cabe acrescentar que Howell (1895:172), depois de me citar de modo um
tjant(‘) _confuso, parece sugerir que eu menosprezo a importdncia de um fluxo d
significados nas relagées face a face. Essa interpretagdo de qualquer dos me .
trabalhos & inteiramente falaciosa; veja-se, por exemplo, algumas outras pd inu5
no mesno artige citado por Howell, & sua maneira (Hannerz 1991:113-11}:) e

\ .
e Cohen (p. f:x., 1986; 1994), outro importante estudioso dos "limites", tam-
m se ocupa basicamente com a demarcagao simbélica das identidades sociais.

""Maxs recentemente Barth (1995:65; ver, também, Barth 1994), comentando
as teorias atuais sobre a identidade cultural, escreveu que elas "p'roporcionam
;(rine:::npo extl:emamen.te fértil para os empreendimentos politicos; permitem que

S e porta-vozes afirmem estar falando em nome de outros; facilitam a mani-
p.ulagao do acesso a midia e estimulam a construgdc estratégica de debates pola-
nzac?ores que se traduzem em guerras de influéncias. Essas guerras criam hlja e-
mon-1a e restringem as opgoes; destituem o poder dos seguidores e limitam EtJ:I
versidade das vozes". E interessante mencionar a observagdo de VerZerl-
(1?94 :56) a‘e.sse respeito: “do ponto de vista da antropologia no campo das n:lisci1f
pl]ﬁéfs, a cr}txca flo multiculturalismo no estilo de Barth é perigosa. Entender a
fnc;::::i::;\é::i;dpeon;;d:de? €omo errén.ea ? baseada em fundamentos essencialistas
i en_flr para maxjgmahzar a antropologia, pois se considera que
o rsag‘;em obstrm’desenvolwmentos apoiados por forgas poderosas do mun-
respezﬁz?;iz.csir:j ;epoca em que_as identidades e limites disciplinares (e seus
s éssa m:, c)-rna:-llfl‘am:se tiio evanescentes quanto nos sistemas étnicos
. tan;bém argmfnr izacdo ndo deve ser avaliada sem uma andlise profun-
it Con;e};tzx‘; eljence Turner (1993}, sobre o multiculturalismo, espe-
o Tl e paeKto mericano, e S_tolcke (1995), a respeito do fundamentalis-
mento o s "p ;jea observag.ao de Robertson {1992:83) de que o cresci-

ea dos "estudos culturais” parece perfeitamente compativel com a

visao da cultura de Wallerstei
o culture ein (1990) como um campo de batalha ideolégico do

e R e
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11 Eu diria que uma concepgao da difuséo {e dos relativos processos cultu-
rais portadores de uma dimensdo espacial) como aguisigao cultural poderia inspi-
rar-se em diversas fontes, por exemplo, nas investigagdes de Bloch (p. ex., 1992)

acerca da teoria conexionista; na teoria de Lave e Wenger (1991) sobre a aprendi-
989) sobre a eficicia da cultura, a

zagem situacional; na andlise de Schudson (1
de massa; no contraste estabeleci-

partir de estudos sobre meios de comunicagao
do por Urban (1993:220 e s5.) entre cultura lateral e vertical; ou na crtica de Tur-

ner & nogao de praticas compartilhadas.

12 E interessante notar que Raymond Williams (1985:177) criou uma Versao
totalmente independente de wmn individuo “cem por cento britdnico”, que contém
uma mensagem antiparoguial.

12 £ verdade que nem todas as linguas permitem fazer essas distingdes, mas
no inglés americano as palavras contém diferentes cargas histéricas e simbélicas.
A forga do inglés como lingua internacional é tamanha que essas palavras sdo
muitas vezes entendidas também em outros lugares. Ver também os comentarios

de Cohen (1994:62-63).

14 Para uma andlise recente focalizando um pouce mais essas fronteiras, prin-
cipalmente em termos politicos, ver Anderson (1996).

15 Excetuando ¢ mestizo de Wolf, pode-se considerar como outro exemplo da
histéria e da etnografia das zonas culturais de fronteira o estudo realizado por
Christopher Waterman, sobre o jujd, forma de musica popular da Africa Ociden-
tal que surgiu na época do colonialismo e inicio do pés-colenialisme. Os estilos de
cultura popular na Africa, afirma Waterman (199(:8-9), "raramente se originaram
das eliles ocidentais educadas ou brotaram de uma fonte autéctone”; surgiram da
acdo pioneira de uma camada intermedidria de artesdos cosmopolitas, trabalha-
dores, marinheiros, operdrios das ferrovias, motorneiros, professores e balconis-
tas. Sdo essas as pessoas “mais competentes na interpretagio de miltiplas lin-
guas, cédigos culturais e sistemas de valores, habilidades que as capacitam a cons-
truir estilos que expressam a mudanga de padroes da identidade urbana". E, enire
elas, us musicos, "extremamente versdteis, ocupando importantes interstictos nas
sociedades urbanas heterogéneas, eles forjam novos estilos e comunidades de
gostos, negociando diferencas culturais por meio da manipulagao musical de asso-

ciagdes simbélicas”.
16 Para uma reflexdo sobre a nogdo antropoldgica de “ilhas”, ver Eriksen

(1993).

17 Exemplos de uma geracaoe de estudos sobre a marginalidade sdo: Stone-
quist (1937); Green (1947); Riesman (1951); Golovensky (1952).

18 Para uma visdo geral da idéia de hibridez, ver Nederveen Pieterse (1994);
Young (1995); Papastergiadis {1995); e para uma discussao da interpretagdo de
Bhabha, ver Purdom (1995). Uma andlise critica recente da nogdo de mesticagem
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enconira-se em Klor de Alva (1995). A nocdo de "terceiras culturas”, que parece
ter surgido de uma tentativa de conceituar as interagtes dos americanos expatria-
dos e os indianos, na fase p6s-colonial (Useem 1963), tem aparecido com certa
regularidade desde entio no campo dos estudoes sobre comunicacao intercultural
e, por vezes, em outros contextos (p. ex., Featherstone 1995:90-91).

19 Para outras discussées que me pareceram tteis do conceito de criolizagdo
na cultura, ver, p. ex., Fabian (1978:31%); Drummond (1980); Jackson (1989);
Barber e Waterman (1995).

20 Mintz (1996:300-303) talvez preferisse uma utilizagio mais limitada, embo-
ra seu argumento me pare¢a um pouco ambivalente. Acho muito confusa sua con-
clusao de que o uso corrente de "criolizagao”, n&o exchisivamente caribenho,
remete de algum modo ao “fim da cultura”, ou simplesmente & modernizagao.
Pelo menos nos trabalhos de minha autoria citados por Mintz isso seguramente
naoe acontece.

2l Como Mintz (1996:309} situa minha analogia entre as dimensdes lingiiisti-
ca e cultural da criolizacgéo, no plano da forma cultural, de “insouciant” — o que
pode ser verdade no trecho citado que contém uma afirmagdo muito geral —, ele
despreza o fato essencial de que meu pensamente sobre a cultura crioula foi ins-
pirado, em grande medida, em sua énfase na dimenséao social, Isso deveria ter
ficado claro em meus trabalhos anteriores, mas procurei tornd-lo particularmente
explicito em Hannerz (1996:65 e ss.).

2 i N
2 Friedman (p. ex., 1994:208 e ss.) parece estar convencido de que um argu-
mento “criolista” s6 pede ser um "essencialismo confuso”.

9 . - . i, .
3 Para uma discussdo recente a respeito das concepgdes de sincretismo,
numa perspectiva antropolégica contemporinea, ver Droogers (1989).

2 Umna interessante reviravolta no debate foi causada pela politica de expan-
sdo da Igreja Catdlica Romana que, a guisa de um conceito de "inculturagio”,
patrocina a indigenizagéo de sua mensagem transcendente e eterna, abrindo-se a
formas culturais locais (Angrosine 1994).
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Resumo

Este artigo pretende situar o lugar ocu-
pado pelos estudos sobre a globali-
zacdo na histéria das idéias antropo-
légicas, partindo de pressuposto que as
interconexdes culturais nunca esti-
veram ausentes das preocupacgdes da
antropologia, ainda que tratadas sob os
mais diversos modelos conceituais.
Com esse objelivo, realiza uma inves-
tigagic da genealogia do vocabuldrio
utilizado pela antropologia transna-
cional, desvendando os sentidos e usos
de trés palavras-chave — fluxos, fron-
teiras e hibridos — tanto no interior da
antropologia quanto num contexto in-
terdisciplinar mais amplo. Através dos
muiltiplos didlogos que estabelece -
com os difusionistas, com os tedricos da
acultura¢ao, com as atuais correntes
multiculturalistas, entre outres —, o tex-
o aponta para a dimensdo reflexiva
que a relagao, aoc mesmo tempo pro-
blemdtica e enriquecedora, entre con-
ceilos académicoes e nativos vem impri-
mindo A antropologia, particularmente
através dos estudos sobre a globaliza-
¢do.
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Abstract

This article is intended to delineate the
place occupied by studies on the glob-
alization of the history of anthropologi-
cal ideas, based on the premise that
cultural interconnections have never
been absent from the concerns of an-
thropolegy, even when dealt with un-
der the most widely diverse conceptual
models. This objective is the basis for
an investigation of the genealogy of the
vocabulary used by transnational an-
threpology, unveiling the meanings
and uses of three key words — flows,
frontiers, and hybrids - both within an-
thropology and in a broader interdisci-
plinary context. By establishing multi-
ple dialogues — with diffusionists, theo-
rists of acculturation, and contempo-
rary multiculturalist currents, amongst
others, the text points to the reflexive
dimension that the problematic {yet en-
riching) relationship between academ-
ic and native concepts has impressed
on anthropology, especially through
studies on globalization.
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