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مظفر پاسدار شیرازی
انسان‌شناسی اجرا حوزه جدیدی در تحقیقات انسانشناسی است. این حوزه میان رشته ای را می‌توان از دو منظر بررسی نمود، نخست از منظر انسان‌شناسانی که به سوی تئاتر و اجرا گرایش پیدا نمودند و دیگری از زاویه دید پژوهشگران حوزه تئاتر است که به سوی انسان‌شناسی تمایل یافتند.
در نگاه نخست علم نمایش برای فهم بهتر مفاهیم موجود در انسان‌شناسی و یا به عنوان ابزار و الگویی برای آن مورد استفاده قرار می‌گیرد. به عبارت بهتر در این حالت علم انسانشناسی از مفاهیم و اصول حوزه نمایش برای فهم بهتر دغدغه‌های خویش استفاده می‌نماید. برای مثال ویکتور ترنر برای فهم و تعریف بهتر شرایط یک جامعه در هنگام اجرای آیینهای ویژه‌اشان از الگوی نمایشنامه نویسی استفاده می‌نماید و در تحلیل های اجتماعی خویش از عبارت درام اجتماعی استفاده می‌نماید. 
ویکتور ترنر از چهار مرحله اصلی کنش عمومی سخن گفته است که «تصور در زمانی درام اجتماعی» را می‌سازد. این مراحل عبارت است از: 1)شکاف
؛ 2)بحران
؛ 3)عمل جبرانی
؛ 4) انسجام مجدد یا شقاق
 که این الگو را از ساختار نمایشنامه نویسی در دنیای تئاتر گرفته است که در آن ... (شکنر، 2005)
اما زمانی دیگر از مفاهیم و ابزارهای علم انسان‌شناسی برای فهم بهتر و مطالعه تئاتر و اجرا استفاده می‌گردد. که در این مورد می‌توان به مطالعات یوجین باربا و ریچارد شکنر اشاره داشت. 
باربا در تعریف انسانشناسی تئاتر عنوان می‌دارد که: انسانشناسی تئاتر مطالعه رفتارهای اجتماعی- فرهنگی و فیزیولوژیک انسان در موقعیتی اجرایی است.(باربا، 1995)
Anthropology of theater یا انسان‌شناسی تئاتر نیز عبارتی است که با کاربرد کم، جهت انتقال مفاهیم عنوان شده در مورد رویکرد دوم مورد استفاده قرار می‌گیرد. 
در ادامه با مروری بر مقاله سوزان لمبرت در معرفی انسانشناسی اجرا اطلاعات بیشتری در باب رویکرد نخست ارائه شده است. 
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در ابتدای دهه 70 اجرا در انسان‌شناسی مرکز توجه قرار گرفت. دانش‌پژوهان رشته‌ی انسان‌شناسی، زبانشناسی انسانشناختی و فرهنگ بومی با کمک یکدیگر تلاش کردند تا اجرا را به عنوان روشی برای بررسی جریان‌های اجتماعی استفاده نمایند. این مقاله اساسا متوجه اجرا در انسان‌شناسی است و از مطالعات اجرا و مطالعات فرهنگی، بواسطه‌ی تعهدش که چگونه اجرا با نهادهای اجتماعی پیوند برقرار می‌نماید و با استفاده از مردمنگاری به عنوان یک روش، متمایز گشته است.( بومن، 1990)
میلتن سینگر واحد‌های سودمندی از مشاهده در «اجراهای فرهنگی» را کشف نمود.(سینگر، 1972) اجراهای فرهنگی مشتمل بر ژانرهای متنوع، بوسیله مجموعه ای از اجراگران و مخاطبین تعریف‌شده است، که در مدت زمان مشخصی کنش متقابل دارند. (سینگر، 1972) اجراهای فرهنگی رخ‌دادهای تئاتری مثل نمایش‌ها و کنسرت‌ها را شامل می‌شود، «اما همچنین مناجاتها، نیایش‌های آیینی، ذکرها ، مناسک و آیینها، جشنواره‌ها و و تمام آنچه را که ما در ذیل مذهب و آیین و نه فرهنگی و هنری دسته بندی می‌کنیم را شامل می شوند.» (سینگر، 1972) با توسعه‌ی موضوع اجرا، سینگر سختی موقعیتها را که در آن تمایز برجسته‌ای میان مذهب و هنر تئاتر نبود را کنار گذاشت. کمی پس از آن پژوهشگران مفهوم اجرای فرهنگی را به عنوان ابزار مفیدی کشف کرده‌اند که ایجاد کننده‌ی قابی است که بازخوردهای منتقادانه بر روی جریانهای ارتباطی را فرا می‌خواند.(بومن، 1990) چه در اجرای فرهنگی به عنوان رخدادی محدود و یا در برهمکنش‌های زندگی روزانه.
ویکتور ترنر تمرکز جدیدی به اجرا طی دهه 1970 معطوف ساخت، برای تغییری در انسان‌شناسی از «ساختار به فرایند و از توانایی به اجرا» (رویس، 2004؛ ترنر، 1987) مطالعه ترنر بر مناسک گذار ندامبو و چندصدایی نمادها او را به سوی این دیدگاه هدایت کرد که آیین یک اجرای عمومی، رخ‌دادی ارتباطی و کارکردی است که تلاش می‌کند شقاق را در جامعه جبران نماید.(ترنر، 1967) دیدن آیین به عنوان «حالتهای چند نشانه‌ای جلوه‌ی فرهنگی»، انسان‌شناسانی چون ترنر اجرا را به عنوان فرایند تبدیل برای گروه همانند فرد تئوریزه کرد.(کاپچان، 1995) تاکید بر فرایند، روشی را سبب می‌شود که در مفهوم ساختاری فرهنگ به سختی یافت می‌شود.
اجرا همچنین تبدیل به موضوعی در ابتدای دهه 70 در انسان‌شناسی زبان‌شناختی و فرهنگ بومی شد.(بومن، 1990) در چگونه انجام یافتن کارها با کلمات
، جی. ال. آستین بحث می‌کند که زبان مورد استفاده یک کنش اجتماعی است. آستین مفهوم کنش کلامی اجرایی
 را توسعه داد، زمانی که عمل بیان چیزی، هدفی را محقق می‌کند، به عبارت دیگر زمانی که عمل تکلم در واقع چیزی را تمام می‌کند.(آستین، 1962[1955]) برای مثال با توجه به یک وضعیت مناسب کنشگر و موقعیت، می‌گوید «من اکنون شما را زن و شوهر اعلام می‌کنم» عمل ازدواج را اجرا کرده است. ادای کنش کلامی به ادعای صدق تحمیل نمی شود؛ آنها نه صدق و نه کذب هستند. متخصصین فرهنگ بومی بر روی نظریه آستین نظریه خویش را بنیان نهادند تا پیچیدگی ادای کنش کلامی را نشان دهند. امروزه، کنش کلامی اجرایی نه تنها به عنوان ویژگی های رسمی که چیزی را تمام می‌کند آزموده شده است، بلکه به عنوان رابطه میان فرم و کارکرد ارتباطی از راه‌های پیچیده ای از کنش متقابل در ساختار اجتماعی واقعیت برقرار می نماید.( بومن، 1990)
متخصصین فرهنگی بومی که بر روی زبانشناسی اجتماعی
 مطالعه دارند تمرکزی بر روی اجرا را توسعه دادند که پاسخی به مزیت ارزشها، قواعد و مفهوم ایده‌آل توانایی در زبان‌شناسی زاینده گشتاری چامسکی است.(هیمز، 1971) به جای دیدن اجرا به عنوان بازنمود ناقص یک ساختار ایده‌آل، زبان‌شناسان اجتماعی و متخصصین فرهنگ بومی مثل دل هیمز معتقد به اجرا به عنوان «دستاورد هنرمندانه
» هستند.(بومن، گفتگوی شخصی) ریچارد بومن این کار را توسعه داد تا ادعا کند که «اجرا به عنوان حالتی از ارتباط کلامی گفتاری است که وجه مهمی در فرض تعهد به یک تماشاگر برای نمایش توانایی ارتباطی دارد.»(بومن، 1977) بومن همچنین فهمید که چگونه یک اجرا می‌تواند ساختارهای اجتماعی را در میان کنش اجرا خلق نماید.(بومن، 1977)
اجراهای فرهنگی از زندگی معمولی جدا گذاشته شده‌اند و به عنوان نقطه مقابل زندگی هر روزه عمل می‌نماید.(کاپچان، 1995) در مقابل اجراها به عنوان رخدادهای مشخص شده و جداگانه‌ای از آگاهی رشد یافته، عملکرد خود در برهم‌کنش‌های هر روزه به عنوان هویت شکل‌یافته تئوریزه می‌شود. در عملکرد خود در زندگی هر روزه
 اروینگ گافمن اجرا را بطور کلی‌تر به عنوان هر کنش عمومی که دیگران را تحت تاثیر قرار دهد، تعریف کرد.(گافمن، 1959) گافمن اجرا را به لحظه‌ی تئاتریکالیته توسعه داد که در برهم‌کنش چهره در چهره یافت می‌شود که به عنوان سیاستهای هویتی در میان عملکرد خود در گفتگو هستند.
تصور اجرا در برهم‌کنش روزمره، دانش‌پژوهان را بر هویت جنسی و نژادی تهییج کرد. آنیا پترسون رویس در زمینه‌ی اجرای هویت نژادی و همچنین اجرای فرهنگی هنرهای رقص، پانتومیم و تئاتر می‌نویسد. او سطوح متفاوت اجرا را دید که متناسب با موقعیت اتفاق می‌افتند.(رویس، گفتگوی شخصی) رویس اصطلاح «سبک» را ارائه می‌کند تا فرایندهای درگیر در ارائه هویت نژادی را توصیف کند.(رویس، 1982) مفهوم سبک محاسبه روش و تغییر در اجرای هویت نژادی را میسر می‌سازد.(رویس، 1982)
جودیت باتلر بدنبال فوکالت مفهوم کنش کلامی اجرایی
 جنسیت را توسعه داد که در آن «هویت جنسی یک کنش کلامی تحمیلی توسط تحریم و تابوی اجتماعی است.»(باتلر، 1988) برای باتلر ساختار هویت جنسی از میان تکرار غیر واقعی کنش‌ها بدست آمده است.(باتلر،1988) 
رویارویی مردمنگارانه میان انسان‌شناس و موضوع نیز به عنوان اجرا آزموده شده است. هم اجرا و هم مردمنگاری «فعالیتهای چهارچوب‌ یافته‌ای است که متوجه معنابخشی به تجربه هستند.»(کاپچان، 1995) انسان‌شناسان راهی را نشان داده اند که اعضای یک فرهنگ درباره‌ی آنچه انجام می‌دهند سخن می‌گویند که شامل ارتباط کنش کلامی درباره فرهنگشان می‌شود. برای مثال وب کین گفتمانی درباره‌ی گفتار آیینی در میان اناکالانجیز
 را تحلیل نمود که بر هم کنش میان مردمنگار و پاسخ‌دهنده به عنوان گونه ای از اجرا ارائه می‌دهد.(کاپلان، 1995)
در فرهنگ بومی و زبان‌شناسی تغییر کلی از ساختار به فرایند، موضوع را از متن به متن در زمینه هدایت کرد. فن شعر در انتهای دهه 70 و ابتدای دهه 80 از اهمیت بیشتری برخوردار شد بگونه‌ای که «یک تاکید جدید بر اجرا توجه را از مطالعه‌ی الگوهای رسمی و بافتهای نمادین متون به ظهور هنر گفتاری در برهم کنش‌ اجتماعی میان اجراکننده و مخاطب هدایت نمود.»(بومن، 1990) این جابجایی توسط تغییر در اصطلاحات از متن به متن‌سازی
 و از بافت به بافت‌سازی
 مثال آورده شده است.(بومن، 1990) توجه به بافت‌سازی مستلزم نگاه به مشارکت‌کنندگانی( شامل اجرا کننده و مخاطب) است که اجرا را تجربه می‌نمایند که چگونه اجرا به عنوان یک نتیجه ظهور می‌یابد.(بومن، 1990) از سوی دیگر بافت‌سازی فرایندی را شرح می‌دهد که متن را در واحدی منسجم شکل می‌دهد. بومن اشاره می‌کند که تحلیل متن‌سازی حاوی «جستجوی معناهای در دسترس مشارکت‌کنندگان در موقعیت اجرا تا ارائه‌ی بسط‌های گفتمانی ناپیوسته با پیرامون استدلالی است تا آنها را به شکل متنی منسجم، موثر و به یادماندنی در بیاورد.»(بومن، 1990) جزئیات متنی در تحلیل بافت مهم باقی می‌ماند. در این نگاه اجرا از بافت غیر قابل جداسازی است. در فرایند متن‌سازی و بافت‌سازی، مردمنگاری‌های اجرا گفتگو در میان آنچه گفته شده، رقصیده شده، خوانده شده یا بازی‌ شده است و بافت فرهنگی که در آن رخ می‌دهد را آشکار می‌نماید.
مطالعه اجرای رقص در انسان‌شناسی متمایل به انعکاس چشم‌انداز مسلط نمایشی است. کارهای انسان‌شناسان متاخر تیلور، اوانس پریچارد، رادکلیف براون، مالینوفسکی و بواس همه به اجرای رقص اشاره دارند، اما هیچکدام به حرکت یا بافت مشخصی که رقص در آن اجرا می‌شود، اشاره نمی‌کنند.(رید، 1998: 504) مارگاریت مید و گریگوری بیتسن رقص در باله را تصویر نمودند، اما این اجراها برای فیلم به روی صحنه رفت و توجهی به بافت فرهنگی بزرگتری نشان نداد. انسان‌شناسی رقص به گواه تعدادی مقاله در این موضوع که در مجلاتی چون انسان‌شناس امریکایی
 و انسان‌شناسی کنونی
 به چاپ رسید در دهه 70 بصورت زمینه مطالعه ظاهر شد. در سال 1974 کنفرانس سالیانه کمیته(و بعدها انجمن) تحقیقات در زمینه رقص (CORD) بر روی انسان‌شناسی رقص متمرکز شده بود.(هانا، 1975) انسان‌شناسانی که زمینه را گسترش دادند مثل جودیت لین هانا بر روی وجوه ارتباطی رقص(هانا، 1979) ، ادریان کاپلر در تحلیل ساختاری(کاپلر، 1972)، جان کیلینوهوموکو بر روی فرهنگ‌پذیری و گسترش مفهوم اینکه چه رقص‌هایی را انسان‌شناسان می‌توانند بررسی نمایند (کیلینوهوموکو، 1970[1991])، آنیا پترسون رویس بر روی نظریه زیبایی‌شناسی در کنار پذیرش، یافتن مشابهت‌ها در مفاهیم فرهنگی استعداد هنری در میان گروههای متعدد( رویس،2004) و درید ویلیامز با بکارگیری نظریات زبان‌شناسی در رقص(ویلیامز، 2004). اخیرا، نظریات تجسم و پدیدارشناسی مطرح شده است تا به عنوان راهی برای صحبت کردن در باره تجربه رقص مورد استفاده قرار گیرد.(نس، 1992؛ استولر، 1997)
یک روش اجرایی بسیار متمرکز در خطر ریسک نادیده گرفتن اجرا به عنوان یک متن بصورت محلی ویژه در تاریخ واقع شده است. هرچند که مطالعات اخیر بصورت موفقیت‌آمیزی مردمنگاریهای غنی اجرا را با تاریخ و بافت محلی ترکیب و منطبق ساخته‌اند. (اسکیو، 2002؛ برونینگ، 1995؛ استولر، 1997) تمرکز بر روی اجرا همچنین ممکن است از چگونگی گسترش قدرت غفلت کند، اما برخی از پژوهشگران بر این انتقاد بوسیله تمرکز بر استفاده اقتدار در اجرا فائق آمدند.(بریگز، 1996) بعلاوه انسان‌شناسی اجرا برای زیبایی‌سازی فرهنگ زمانی که رنج واقعی زندگی روزمره را نادیده می‌گیرد مورد انتقاد واقع شده است.(بومن، مصاحبه شخصی). بواسطه تمرکز عمیق بر شعر راههای زیبای بکارگیری ارتباطات کمتری نادیده گرفته می‌شود، فرایندهای اجرایی ریسک می‌کنند بازنگری بر موضوعات مهم مربوط به نجات یا خوب بودن انسانها مورد مطالعه قرار می‌گیرد.اگرچه برخی از انسان‌شناسان نشان داده‌اند که چگونه اجرا روش مقاومت و یا راه نقد ساختارهای پسااستعماری قدرت و سلطه باشد.(برنر، 1994)
علارغم اینکه مجله و یا انجمن انسان‌شناسان اجرا وجود ندارد، دانش‌پژوهان اجرا از میان انجمنهایی که بر روی رسانه‌ی ویژه ای مثل تئاتر و رقص تمرکز نموده اند مثل بطورکلی در میان انجمن جامعه‌شناسان امریکایی و مجلاتشان تعامل متقابلی بر قرار نموده اند، انسان‌شناسی اجرا به پرداختن به مباحث مربوط به ساختارهای هویت، ناسیونالیسم، زیبایی‌شناسی و فضای عمومی ادامه می‌دهد.
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Performance Studies International
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Hemispheric Institute of Performance and Politics (Latin America)
انستیتوی اجرا و سیاست
The Drama Review
Asian Theater Journal 
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