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RESUMO

Nesse trabalho procuramos situar as relacoes entre a antropologia dos sentidos e a
etnografia sensorial observando as dissonéncias, assonancias e ressonancias presen-
tes em seus escopos tedrico-metodolégicas. Apresentamos algumas perspectivas e
fontes contemporaneas desta relacao, notadamente as reflexoes propostas a partir
da antropologia interpretativa de Geertz (1989), aquelas dos autores do “Seminario de
Santa Fé” (1984), da antropologia dos sentidos proposta por Howes; Synnott; Classen,
(1994) e da antropologia modal de Laplantine (2017). Nossa discussao também esta
ancorada na contribuicdo de Ingold (2000; 1008; 2011; 2012) e de Pink (2006; 2008;
2011; 2017). Desta maneira, por meio da sintese que esses autores fazem do debate a
respeito da natureza reflexiva da etnografia.
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Anthropology of the senses and sensory ethnography: dissonances, assonances and resonances

ABSTRACT In this work we try to situate the relations between the anthropology of the senses and the sensory ethnography, observing
the dissonances, assonances and resonances present in their theoretical and methodological scopes. We present some contemporary
perspectives and sources of this relationship, notably the reflections proposed from Geertz's interpretive anthropology (1989), those of the
authors of the “Santa Fé Seminar” (1984), of the anthropology of the senses proposed by Howes; Synnott; Classen, (1994) and Laplantine’s
modal anthropology (2017). Our discussion is also anchored in the contribution of Ingold (2000; 1008; 2011; 2012) and Pink (2006; 2008;
2011; 2017). In this way, through the synthesis that these authors make of the debate about the reflective nature of ethnography.
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INTRODUCAO

Pretendemos neste artigo situar as relagdes entre a antropologia dos sentidos e a
etnografia sensorial no ambito do processo de construcao do conhecimento no campo
antropoldgico e etnografico. Desta maneira, buscaremos oferecer algumas perspectivas
e fontes contemporaneas desta relacao, especialmente as reflexdes propostas pela
antropologia interpretativa de Geertz (1989), por aquelas dos autores do “Seminario de
Santa Fé” (1984), pela antropologia dos sentidos proposta por Howes; Synnott; Classen,
(1994) e pela “antropologia modal” de Laplantine (2017). Nossa discussao também esta
ancorada na contribuicao de Ingold (2000; 2008; 2011; 2012) e de Pink (2006; 2008; 2011;
2017) sobre os processos etnograficos construidos no campo de pesquisa. Desta maneira,
procuraremos colocar em evidéncia, por meio da interpretacao que nos propomos fazer
do pensamento desses autores, o debate a respeito da natureza reflexiva da etnografia.

Nesse processo procuraremos colocar em evidéncia dissonancias e assonancias
entre etnografia sensorial e antropologia dos sentidos, sem deixar de considerar que as
duas perspectivas, bem como outras que mencionarei, possuem uma heranga comum
que ecoa a tradicao das ciéncias de espirito (Geisteswissenschaftliche), particularmente o
debate, iniciado por Dilthey (2010) e que repercute paradigmaticamente no pensamento
de Simmel (1983, 2006) e de Weber (2009), a respeito da diferenca entre explicacao
e compreensao, que constituiriam processos gnosiolégicos distintos, apropriados, o
primeiro deles, para a analise de objetos naturais e, 0 segundo, de objetos culturais. Essa
heranca comum que mencionamos refere-se, dentro do vasto panorama metodolégico
do paradigma da compreensao, a uma disposicao em validar a sensorialidade como
dispositivo de acesso a vivéncia da vida cotidiana—disposicao essa que se faria presente
nos diversos autores e perspectivas que discutimos neste artigo, consideradas as
dissonancias, assonancias e ressonancias entre eles que referimos no titulo do trabalho.

Compreendemos por assonancias essa repeticao dos mesmos referenciais
semanticos, com sentidos semelhantes ou préximos, construidos a partir de reflexdes
tedricas sobre o mundo da vida, sem que, os outros que contribuem para essa assonancia
precisem referirem-se ou mesmo lerem-se entre eles. Com o termo ressonancias,
compreendo quando perspectivas e referenciais semanticos ressoam em outros
trabalhos—a partir de leituras entre autores-pesquisadores que corroboram por geram
e reverberar a construcao de um novo pensamento a partir do que foi apreendido.
Por fim, por meio do termo dissonancias, explicitamos as divergéncias semanticas
presente nas tomadas de posturas do pesquisador e, portanto, nas interpretacoes.'

Retornando a diferenca e a complementariedade entre as perspectivas da
antropologia dos sentidos e a etnografia sensorial, compreendemos que ambas, no
horizonte das herancas intelectuais referidas, partem da compreensao de que os
sentidos se tornaram um objeto por inteiro, e legitimo, do interesse antropolégico.
De acordo com Pink o foco nos sentidos se tornou um tema chave na antropologia
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1| Assondncia é uma figura

de som que indica a repeticao
de um som vocalico em uma
frase; dissonancias sao os
desacordos de som, sem
harmonia, sem possibilidade
de um entendimento
melédico; e ressonancias,

seria o ressoar, N0 NOSsO €aso,
de umaideia, de uma teoria
ou de uma perspectiva. Trago
essas categorias para falar dos
sentidos de um termo e das
harmonias e desarmonias,
assonancias e dissonancias que
ressoam ou nao, nos trabalhos
dos autores que, acreditamos,
contribuem, seja paraa
antropologia dos sentidos, seja
para a etnografia sensorial.



artigo | Marina Ramos Neves de Castro | A antropologia dos sentidos e a etnografia sensorial:
dissonancias, assonancias e ressonancias

contemporanea (Pink, 2010: 331). Ela sugere, igualmente, que esse foco pode ser
entendido de duas maneiras: nos termos de uma antropologia dos sentidos e nos
termos de uma etnografia sensorial. Uma antropologia dos sentidos equivaleria a
uma investigacao de base empirica sobre os sentidos. Ja uma etnografia sensorial
implicaria num aporte, a disciplina, da contribuicao dada pelas teorias da percepcao
sensorial (Pink, 2010: 331).

A perspectiva de uma antropologia dos sentidos comecou a se consolidar em
1988, por meio da fundacgao do Centre for Sensory Studies, vinculado a Universidade de
Concordia, em Montreal, Canada. O centro foi criado por iniciativa do sociélogo Anthony
Synnott e do antropdlogo David Howes que, em 1988, receberam financiamento do Social
Sciences and Humanities Research Council of Canada (SSHRC) para desenvolver um projeto
de pesquisa intitulado The Varieties of Sensory Experience. Nos anos seguintes o Centre
for Sensory Studies expandiu rapidamente, agregando varios outros pesquisadores,
notadamente a historiadora Constance Classen, que se destacou por seu trabalho no
campo da histéria cultural dos sentidos. Essa expansao acabou gerando um programa
de colaboracao interdisciplinar entre pesquisadores da universidade de Concordia,
o Concordia Sensorial Research Team (CONSERT). Esse grupo recebeu importante
financiamento da inddstria de perfumes, no comeco dos anos 1990, para desenvolver
o estudo sobre os sentidos culturais do olfato e dos odores, o qual deu origem ao livro
“Aroma: The Cultural History of Smell (Howes; Synnott; Classen, 1994) e levou a organizacao
do seminario Uncommon Senses: An International Conference on the Senses in Art and Culture,
realizada em abril de 2000 e que reuniu cerca de 300 pesquisadores que, de alguma
forma, comecaram a se filiar a perspectiva da antropologia dos sentidos.

Um segundo semindrio internacional, realizado em fevereiro de 2005 e intitulado
Sensory Collections and Display, expandiu e consolidou essa rede de cooperacao.
Agregaram-se a perspectiva do Centre for Sensory Studies pesquisadores de diversas
areas, como Bianca Grohmann, da comunicacao, e Chris Salter, da area do design.

Sem buscar uma relacdo exaustiva, refiro alguns dos trabalhos que foram
desenvolvidos a partir da experiéncia do Centre for Sensory Studies e da antropologia dos
sentidos. Num plano estritamente ligado a etnografia, citamos os trabalhos de Amato
(2001), sobre odores; de Degen (2012), sobre sensibilidades urbanas; de Geurts (2002), sobre
sentidos corporais numa comunidade africana; de Hahn (2007) sobre dancasjaponesas; de
Henshaw (2013), sobre odores no espaco urbano; de Rhys-Taylor (2010), sobre sensibilidades
de diferentes classes sociais no leste de Londres; de Spencer (2012), sobre sensibilidades em
artes marciais e de Jackson (2004), sobre sensualidade num clube de encontros sexuais. Ja
num plano da reflexao teérico-metodoldgica da antropologia dos sentidos poderiamos
citar os trabalhos de Bull; Gilroy; Howes; Kahn (2006); Hinton; Howes; Kirmayer (2008);
Hsu (2008); Rivlin; Gravelle (1985); Roeder (1994) e Jay (2012).

Junto com eles, é interessante observar, também, os trabalhos desenvolvidos
pelos trés pesquisadores mais associados a elaboracao dos modelos da antropologia

Rev. antropol. (Sdo Paulo, Online) | v. 64 n. 2: €186657 | USP, 2021



artigo | Marina Ramos Neves de Castro | A antropologia dos sentidos e a etnografia sensorial:
dissonancias, assonancias e ressonancias

dos sentidos: Howes (1991; 2003; 2005; 2006; 2008; 2009; 2012); Classen (1990; 1993;
1997;1998; 2001; 2005; 2012); Synnott (1993); Howes; Classen; Synnott (1994); e Howes;
Classen (1991; 2013).

Nos tdpicos seguintes procuraremos situar a antropologia dos sentidos e a
etnografia sensorial, na tentativa de melhor compreender o didlogo entre ambas a
partir de suas disputas semanticas. Em seguida evidenciamos a importancia de ambas
as disciplinas para que possamos compreender o fazer antropolégico e etnografico,
colocando em evidéncia aimportancia dos sentidos na construcao do conhecimento,
assim como da pratica de novas construcgdes de sentidos nao sé antropolégico, mas
do pesquisador das ciéncias humanas e sociais.

EM DIRECAO A ANTROPOLOGIA DOS SENTIDOS

David Howes tem sido o principal articulador da antropologia dos sentidos. Em
sua compreensao, essa perspectiva procuraria compreender “‘como a modelagem da
experiéncia sensorial varia de uma cultura para outra, de acordo com o significado
e a énfase atribuidos a cada uma das modalidades de percepcao” (Howes, 1991: 3).
Efetivamente, Howes prop6s um programa de comparacao das variagoes entre as
hierarquias das experiéncias sensiveis por meio das diferentes culturas (Howes; Classen
1991: 257). Trata-se de, por meio da comparacao empirica das formas de sensibilidade
das diferentes culturas, estabelecer um sistema analitico de base comparativa, seguindo
os padroes da antropologia mais tradicional.

A despeito da proposicao instigante e inovadora de investigar o papel dos
sentidos e das sensibilidades nas sociedades humanas, a antropologia dos sentidos
estava comprometida com uma perspectiva comparativista, que foi crescentemente
rejeitada a partir das criticas impostas a esse modelo pelas perspectivas interpretativas
e reflexivas da disciplina (Geertz, 1989; Clifford; Marcus, 1986).

A abordagem de Howes foi bastante criticada por Tim Ingold (2000; 2011) que,
evocando a necessidade de uma maior reflexividade antropolégica como esteira para
o futuro da disciplina, sugeriu uma refocagem mais sensorial para a antropologia
dos sentidos. Explicitamente, uma aproximacao a fenomenologia da percepcao e da
experiéncia (Merleau-Ponty, 1945) e a psicologia ecolégica (Gibson, 1966;1979).

Pink procura sintetizar a critica de Ingold a perspectiva de Howes da seguinte
maneira:

O trabalho de Ingold sugeriu que a separagao das modalidades sensoriais, como
Howes propds, as situa em uma “cultura” desencarnada e é incompativel com uma
antropologia que entende aprender e conhecer como situada na incorporagdo da pratica e

do movimento.” (Pink, 2010: 332).
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2| Como no original: “how the
patterning of sense experience
varies from one culture to the next
in accordance with the meaning
and emphasis attached to each

of the modalities of perception”
(Howes, 1991: 3). Tradugao

livre da pesquisadora.

3| “Ingold’s work suggested
that separating out sensory
modalities as Howes proposed
situates them in disembodied
‘culture’ and is incompatible
with an anthropology that
understands learning and
knowing as situated in
embodied practice and
movement”. (Pink, 2010: 332)
Trad. Livre da pesquisadora
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Ocorreu importante debate entre Sara Pink e David Howes (2010) na revista
Social Anthropology em 2010.# Nele, Pink procurou estabelecer as diferencas entre
os dois campos—antropologia dos sentidos e etnografia sensorial —com base em trés
elementos, aos quais Howes (2010) responde enfaticamente. O primeiro elemento
seria o de que a antropologia dos sentidos se compreende como uma subdisciplina
exclusivamente empirica da antropologia. Howes (2010) refuta essa ideia e diz que
ela esta presente, talvez, no trabalho de Constance Classen (1997), Foundations for
an Anthropology of the Senses, mas que nao caracterizaria a perspectiva geral da
antropologia dos sentidos. O segundo elemento seria o de que os antropdlogos que
seguem essa perspectiva teriam negligenciado o didlogo interdisciplinar. Howes (2010)
também refuta essa afirmacao, evocando exemplos, inclusive em seu préprio trabalho,
que ilustram o contrario. O terceiro elemento, enfim, sugere que a antropologia dos
sentidos tende a separar as modalidades sensoriais. A resposta de Howes (2010) foi de
que, ainda que essa separagao possa ser (til, algumas vezes, a tendéncia mais recente da
antropologia dos sentidos tem sido a de explorar a relagao entre os diferentes sentidos.
Howes (2010) indaga, afinal, se ha realmente uma diferenca entre antropologia dos
sentidos e etnografia sensorial.

Em nosso ponto de vista ha, efetivamente, uma imensa proximidade entre os
dois grupos, e as refutacoes de Howes (2010) nos parecem bem ponderadas, mas ha
também reflexdes de ordens praticas, tomadas em campo que evocam uma semantica
diferente, que é a questao da insercao do pesquisador no campo e a consciéncia deste
de sua experiéncia no fazer etnografico, o que vai impactar, acreditamos, na propria
construcao do conhecimento. Eainda ha, pelo menos, mais uma questao sem resposta
no seu debate com Pink: a perspectiva comparativista.

Pensamos que a critica de Pink (2010) ndo esta realmente clara. Ela ndo chega ao
fundo do problema, que diz respeito a compreensao representacional presente na teoria
do conhecimento desenvolvida por Howes (2010), com a consequente desvalorizacao,
como elemento de analise, da prépria matéria prima dos sentidos: a percepcao.

EM DIRECAO A UMA ETNOGRAFIA SENSORIAL

Facamos uma breve sintese do percurso da etnografia sensorial. A perspectiva
surgiu no comeco dos anos 2000, a partir da leitura feitas por antropélogos como
Ingold (2000; 2008; 2011; 2012); Pink (2006; 2008; 2011; 2017); Csordas (2012); Geurts
(2002); Field (2012), do debate a respeito da natureza reflexiva da etnografia, que acima
referimos entre Howes e Pink. Partindo de Clifford (1983; 2003); Rabinow (1991; 2007;
2012); Rabinow; Sullivan (1987); e Crapanzano (2012), Ingold e Pink, como referidos,
procuram destacar a importancia da sensorialidade para a construcao dos sentidos,
nao somente dos sentidos do corpo, mas dos sentidos presente nas culturas. Pink
define a etnografia sensorial da seguinte maneira:
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4| Aintegra do debate pode
serencontrada em: https://
monoskop.org/images/s/s4/
Pink_Sarah_2010_The_ Future_
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The_Anthropology_
of_the_Senses.pdf.
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A etnografia sensorial é, 0 que penso, o repensar da etnografia em termos de
sentidos. Portanto, isso ndo significa o estudo etnografico dos sentidos, embora isso
possa fazer parte de um projeto de etnografia sensorial. Mas a etnografia sensorial é uma
metodologia. E uma abordagem para fazer etnografia que leva em conta a experiéncia
sensorial, a percepcio sensorial e as categorias sensoriais que usamos quando falamos sobre

nossas experiéncias e nossa vida cotidiana.’ (Pink, 2011b: video).

Sua autoinsercao numa perspectiva transdisciplinar, sua dindmica interpretativa
e fenomenolégica e seu apreco pelos suportes midiaticos e pela comunicacao,
notadamente os meios audiovisuais®, fazem dela uma proposicao metodolégica
instigante.

Essa perspectiva estaria, a principio, sempre de acordo com Pink, mais préxima
da disposicao reflexiva da antropologia contemporanea que de uma antropologia dos
sentidos. Como Pink observa que “Uma antropologia sensorial implica uma antropologia
“repensada”™’ (Pink, 2010: 331), ela estaria mais disposta a rejeitar os tradicionais padroes
da comparacao entre culturas (cross-cultural comparison) e a dissociar a relagao entre
cultura e lugar. Outra de sua caracteristica seria a sua disposicao interdisciplinar,
evidenciada pelo contemporaneo interesse da geografia e de certa sociologia no debate
sobre o papel da sensorialidade na construcao do sentido de lugar. Essa aproximacao
também se daria em relacao a comunicacao e as artes.

Sem discordar de Pink, acrescentariamos que outro diferencial da etnografia
sensorial, em relacao a antropologia dos sentidos, estaria numa compreensao mais
acurada do pensamento de Merleau-Ponty (1945) e, objetivamente, uma compreensao
que seguiria o viés de uma fenomenologia hermenéutica, tal como elaborada por Martin
Heidegger, profundamente critica do referencial fundador da prépria fenomenologia,
o da fenomenologia pura e transcendental, elaborado por Edmund Husserl.?

Efetivamente, sem deixar de reconhecer a importancia da antropologia
dos sentidos para a valorizacao, para a entrada na ordem do dia da pesquisa
antropolégica, senao mesmo das ciéncias sociais como um todo, dos sentidos, das
sensacoes, e do gosto comum, penso que a etnografia sensorial acrescenta uma
perspectiva critica—sendao também autocritica—a esses estudos, que entendo como
fundamental para a construcao de uma abordagem antropolégica mais reflexiva,
relativista e critica.

Ingold (2000) procura fazer uma triangulagao, como ele mesmo diz (Ingold, 2011)
entre Merleau-Ponty (1945), Hans Jonas (1966) e James Gibson (1966; 1979). O nlcleo
da critica que Ingold faz a antropologia dos sentidos de Howes (1990; 1991) esta no
fato de que esta estaria estruturada numa teoria representacional do conhecimento
(Ingold, 2011). Efetivamente, os primeiros trabalhos de Howes (1990; 1991; 2003) estao
dominados pela ideia de que o sentido ndo é senao um registro corporal que emite
mensagens para a mente de alguém: “Howes’s anthropology is so founded is apparent
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5| Como no original: “Sensory
ethnography is, what | think,
the rethinking of ethnography
in terms of senses. So that
doesn't mean the ethnographic
study of the senses, although
that could form partofa
sensory ethnography project.
But sensory ethnography is a
methodology. It's an approach
to doing ethnography that
takes account of sensory
experience, sensory perception,
and sensory categories that we
use when we talk about our
experiences and our everyday
life” (Pink, 2011b: video).
Tradugdo livre da pesquisadora.

6| Arespeito do didlogo entre
aetnografia sensorial e os
meios digitais e audiovisuais,
ver: Castaing-Taylor (1994);
Grimshaw (2001); Laplantine
(2005); MacDougall (2005);
Pink (2006; 2009).

7| Como no original: a sensory
anthropology implies a
‘re-thought’ anthropology”
(Pink, 2010: 331). Tradugdo
livre da pesquisadora.

8| Considerando ndo

ter pertinéncia um
aprofundamento, neste
artigo, desse dialogo entre
Antropologia e Fenomenologia,
observamos, apenas, a
aderéncia da procura operada
por Merleau-Ponty no que
concerne a uma leitura critica
do ipseismo—a centralidade
da subjetividade —na obra de
Husserl. Nessa perspectiva,
acompanhada por Heidegger,
abre-se a possibilidade de
uma fenomenologia do

corpo e da sensorialidade.
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from the way he reifies ‘the senses’ as bodily registers that convey messages to the
mind of the perceiver” (Ingold, 2011: 315).

Com efeito, trata-se da critica classica que Merleau-Ponty (1945) elabora, com sua
fenomenologia, a teoria do conhecimento advinda do pensamento de Descartes que
racionaliza do ato de conhecer como o alcance de uma verdade dada e necessariamente
objetiva e natural, por meio de uma operacao de raciocinio; ou seja, o mundo é mediado
pela mente, e toda forma de conhecimento decorre desta mediacao e, num segundo
plano, ao fundador da fenomenologia, Edmund Husserl.

O papel dos sentidos, a partir desse raciocinio cartesiano, se torna de segundo
plano, senao, inferior e, perigoso: os sentidos, em todo pensamento que deriva de
Descartes, seriam enganadores. Seriam instrumentos de conhecimento do mundo,
mas seriam instrumentos precarios e, por vezes, enganadores e fliteis. Sem a mediacao
de uma operacao de raciocinio, nao sao confiaveis. A percepcao, entendida como
processo cognoscente e vista dessa maneira, se constituiria como uma operacao
representacional, por meio da qual o sujeito produz o conhecimento de algo, alguma
coisa, alguém, a cultura... De acordo com Ingold, a antropologia dos sentidos caminharia
nessa mesma direcao:

Howes mantém como sacrossanto o principio de que, como antropélogos, devemos
atender e respeitar os entendimentos indigenas da percepgao. “O caminho deve sempre
ser deixado aberto”, diz ele, “para paradigmas indigenas de percep¢ao” romper “modelos
antropolégicos ou filoséficos ou neuroldgicos de percepcao” (Howes e Pink 2010: 340).
Concordo. O modelo antropoldgico de percepcao de Howes, no entanto, faz precisamente
o contrario. Ao insistir que cada paradigma indigena é em si um “produto da cultura”,
efetivamente neutraliza qualquer desafio que possa apresentar a sua propria abordagem.

(Ingold, 2011: 315).°

A chave da questao esta no conceito de percepcao. No entendimento de Ingold
(2011), acreditamos, 0 pensamento cartesiano, ainda que ja muito modificado, chega
a antropologia dos sentidos, compreendendo percep¢ao como operacao intelectual
de natureza légica. Por outro lado, o modelo no qual se inscreve o pensamento de
Merleau-Ponty (1945), Hans Jonas (1966), James Gibson (1979), Tim Ingold (2011) e Sara
Pink (2010), para referir apenas os autores que citamos nesta ponderagao — mas que
é 0o mesmo modelo critico que produziu, no pensamento antropolégico a demanda
reflexiva e interpretativa proposta por Geertz (1989; 2003) e renovada por Clifford
e Marcus (1986), para a reflexividade e interpretacao, em antropologia, dos autores
associados ao chamado Seminario de Santa Fé — procuram romper a légica binaria
(sujeito/objeto) colocada pela perspectiva representacional do conhecimento e valorizar
a percepcao, bem como os processos sensoriais e toda forma de experiéncia como
processos e formas legitimas e integrais do ato de conhecer. Bem ilustra essa percepgao
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9| Como no original:

“Howes holds as sacrosanct
the principle thatas
anthropologists, we should
attend to and respect
indigenous understandings of
perception. ‘The way should
always be left open’, he says,
‘forindigenous paradigms

of perception to “break
through” anthropological or
philosophical or neurological
models of perception’ (HOWES
& PINK 2010:340). | agree.
Howes’s anthropological
model of perception, however,
does precisely the opposite. By
insisting that every indigenous
paradigmiis itselfa ‘product

of culture’, he effectively
neutralises any challenge

it might present to his own
approach.” (INGOLD, 2011: 315).
Tradugdo livre da pesquisadora.
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aideia de Merleau-Ponty (1964) de que o conhecimento ndo esta na mente, mas sim
no encontro do sujeito, por meio do seu corpo, com a “carne” (chair) do mundo.

Resta observar que, seja ou nao por efeito desse debate, o qual teve lugar ente
2010 e 2011, percebemos uma transformacao importante na obra de Howes (2013) mais
recente, o que parece assinalar novas possibilidades de abordagem antropolégica a
partir do didlogo entre a antropologia dos sentidos e a etnografia sensorial.

AS DISPUTAS SEMANTICAS: AS DISSONANCIAS,
ASSONANCIAS E RESSONANCIAS

Descrito o percurso de disputas semanticas e referenciais presentes na relacao da
construcao da antropologia dos sentidos, retornemos aos autores e aos elementos que
comporiam, a nosso ver, a etnografia sensorial, dando-lhe seu substrato metodolégico
e suas perspectivas tedricas.

Em nosso entendimento, a partir do conjunto de suas obras, alguns autores
contemporaneos sao evocados como estruturantes do campo referencial da
etnografia sensorial (Certeau, 1994, 2001; Laplantine, 2017; Favret-Saada, 1977, 2012).
Compreendemos que suas obras produzem assonancias em relagao a ideia geral de uma
etnografia sensorial, ou seja, acreditamos que produzem projetos e trajetos paralelos,
igualmente centrados num debate a respeito da validade da sensorialidade, ou, mais
especificamente, das vivéncias sensoriais, como abordagem etnografica. Destacamos
dois deles: Michel de Certeau, fundamental para a discussao sobre a mobilidade como
fundamento metodolégico, desenvolvida por varios autores da etnografia sensorial,
dentre eles Sarah Pink (2009 [2017]) a quem usamos como principal interlocutora; e
Francois Laplantine, antrop6logo contemporaneo, que mantém importante didlogo
com a etnografia sensorial e que desenvolve uma perspectiva bastante préxima a ela,
a qual denomina “antropologia modal”.

Em relacao a Michel de Certeau (1994), deve ser dito que sua obra reflete em
diversos aspectos sobre uma certa ideia de etnografia sensorial. Compreendemos
que seu pensamento, pautado pela fenomenologia, evoca a uma valoriza¢ao da
experiéncia vivencial e da vida cotidiana como fundamento da abordagem da vida
social e, assim, como instrumento metodolégico. A medida em que De Certeau
constréi perspectivas que visam compreender as micro resisténcias presentes na
vida cotidiana e a perceber como elas possibilitam micro liberdades que deslocam
fronteiras de dominacao constrdi-se, em sua obra, uma reflexao etnografica de
ordem sensorial. A vivéncia sensorial do cotidiano constitui sua resposta para a
abordagem metodolégica do “mundo da vida”, espaco de indagacao central da
fenomenologia. Nessa vivéncia sensorial, o cotidiano se produz como “inversao”
(De Certeau, 2001), ou seja, como ruptura da disciplinarizacao preconizada pela
ordem narrativa e compreensiva—ontolégica, diriamos —dominante. A disposicao
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etnografica de De Certeau tem por base “inverter” as formas do poder que
apresentam e disciplinarizam o real e, por via da sensorialidade, explorar fissuras,
confrontagdes e contra-usos que permitem perceber de maneira nao-convencional
arotina e a cotidianidade.

Relendo os textos referenciais da etnografia sensorial percebemos uma constante
valorizacao da experiéncia vivencial e a compreensao de que o estar no mundo da
vida cotidiana constitui-se como uma mediacao dos sentidos, mas nao localizamos,
até o momento, uma discussao sélida a respeito dos fundamentos fenomenolégicos,
inerentes a essa perspectiva, como substancia da prépria proposicao de uma etnografia
sensorial. Talvez porque isso equivaleria, possivelmente, a um movimento de sair do
campo da antropologia para ir em direcao ao campo da filosofia.

Porém, ao contrario, observamos discussoes avancadas em torno de certos
aspectos da analitica do estar no mundo cotidiano, de De Certeau (1984/1994);
particularmente, em torno da ideia de mobilidade. Ao discutir a vida cotidiana, De
Certeau (1984) destaca a importancia do caminhar como uma pratica que produz o lugar.
Paraele, o caminhar na cidade é “um processo de apropriacao do sistema topografico
por parte do pedestre™ (1984: 97-98). Nessa pratica, se evidencia o fundamento
sensorial promovido pelo simples estar no mundo, pelo simples da vida cotidiana.

O pensamento de Michel de Certeau ecoa, também, na obra do fil6sofo Edward
Casey (1996), citado por Pink (2008), especificamente na sua discussao sobre entre o
lugar onde se da a pesquisa de campo e a construcao desse lugar como experiéncia para
o etnégrafo. Para Casey (1996), o lugar nao é, simplesmente, uma dimensao analoga
ao espaco. Influenciado por Merleau-Ponty (1945), o lugar é equivalente ao “estar no
mundo” da fenomenologia, ou seja, a percepc¢ao vivencial do mundo tal como ele se
torna possivel, para alguém, em determinada circunstancia e contexto.

Em nossa compreensao, o lugar nao antecede o espago e o espaco nao determina
o lugar. Existem os multiplos lugares, individuais e socialmente constituidos, produzidos
navivéncia da feira.

Casey (1996) sugere que o lugar possa ser percebido como evento, ou como
processo. Especificamente que se leve em consideracao que o lugar estd em permanente
transformacao. Com base nele, Pink afirma que “a relacao entre a construcao do
lugar e a caminhada urbanaja esta claramente estabelecida na literatura de ciéncias
sociais™ (Pink, 2008: 3). Pink procura perceber como as rotas urbanas sao construidas,
em termos de percepcao, pelos individuos que as utilizam cotidianamente. Com essa
disposicao, ela pensa em termos de simultaneidade e paralelidade de percepcao na
compreensao das formas de producao dos sentidos de “lugar”.

Aideia também esta presente em Rodman (2003) e em Lee e Ingold (2006).
Rodman desenvolve a ideia de multilocalidade, que implicaria em perceber a
multiplicidade dos pontos de vista que contribuem para a construcao social do “lugar”
(Rodman, 2003: 212).
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Lee e Ingold (2006), por sua vez, destacam a necessidade de que os antropdlogos
passem a perceber o fendmeno da mobilidade e, por meio dele, as rotas tomadas pelos
individuos: “andar por ai é fundamental para a pratica cotidiana da vida social™ (Ingold,
2006: 67). Etambém sugerem que essa disposicao é particularmente importante para
a pesquisa de campo antropolégica: “para muito trabalho de campo antropolégico”
(2006: 67).% Além disso, também observam que o ato geral e fundamental do ser
humano da locomocgao precisa ser levado em conta na pesquisa de campo, e que é
fundamental que o antropélogo compreenda as rotas e as mobilidades dos individuos:

O aspecto locomotor da caminhada permite a compreensao de locais criados por
rotas. Um lugar percorrido é feito pela interagao sempre em mudanca entre a pessoa
e 0 meio ambiente, na qual o movimento, feito com o corpo por inteiro, é importante
nao apenas como um ato de visdo a partir de um ponto fixo. Ao caminhar, estamos em
movimento, vendo e sentindo uma rota a nossa frente e criando um caminho ao redor e
depois de nés. Muitas vezes, podemos explorar um novo lugar de forma mais proveitosa
caminhando através e em volta dele. Para o antrop6logo, se torna Gtil compreender as rotas

e as mobilidades dos outros.™ (Lee; Ingold, 2006: 68).

Efetivamente, a experiéncia de um campo etnografico on footing sugere a
valorizacao da percepcao e da experiéncia sensorial. O “caminhar etnografico” sugerido
é, na verdade, uma pratica verbal, tatil, auditiva, olfativa, visual — multissensorial. E
como, a respeito da proposicao da etnografia on footing de Lee e Ingold (2006), que
comenta Sara Pink: “é claro que essas experiéncias e praticas nao sao simplesmente
visuais, em vez disso, as suas visualidades estao inseridas em experiéncias e contextos
multissensoriais e esta inextricavelmente ligada ao uso de formas verbais, tateis e
outras formas de comunica¢ao.” (2008: 3).

Importante observar que partilhamos do entendimento de Favret-Saada de que
“ser afetado nao tem a ver com uma operacao de conhecimento por empatia...” (2005:
158), seja essa empatia tomada como um partilhar dos mesmos ideais e sentimentos
e das mesmas percep¢oes de mundo, seja empatia como uma comunhao de afetos.
Mas ser afetado significa a capacidade que se estabeleceu na interagao em campo
—e tudo que ele traz com ele —de “mobiliza(r) ou modifica(r) meu préprio estoque
de imagens, sem, contudo, instruir-me sobre aquele dos meus parceiros.” (Favret-
Saada, 2005:159). Ser afetada é cair no mundo da vida, é ser inauténtico (Castro, 2013;
Castro e Castro 2016; 2017) é estar completamente envolvido pelas circunstancias do
campo, é quando “ndo podemos narrar a experiéncia; [pois] no momento que narramos
nao podemos compreendé-la” (Favret-Saada, 2005: 160), precisamos de tempo para
podermos assimila-la e, quica, interpreta-la, pois nela e dentro dela estavamos perdidos.
E nesse la estar, submersos, criamos dispositivos que engendram a reciprocidade da
qual partilharmos ao vivenciarmos experiéncias mutuas.
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Essa experiéncia partilhada, que provoca e engendra dispositivos de
reciprocidade, nao implica, necessariamente, em identificar-se com o nativo, mas
implica sim, na troca de impressoes, de expressoes, de visoes de mundo, e isso é ser
reciproco. Ser reciproco é a capacidade do pesquisar de ser afetado e de ter consciéncia
da alteridade e de posiciona-la no processo de producao de conhecimento, pois a
alteridade é o elemento norteador deste processo. A antropologia dos sentidos e
a etnografia sensorial, acreditamos, fornecem os instrumentos necessarios para
pensarmos nossas possibilidades de construcao do conhecimento, o nosso e o do
outro, sabendo que o nés (eu) ndo existe sem o outro e que essa percepgao passa pelos
sentidos produzidos, também, pelo corpo.

Jaemrelacao ao trabalho de Laplantine, cabe dizer, a principio, que constitui uma
fonte importante para os antropélogos norte-americanos que seguem a perspectiva
da etnografia sensorial e que, embora com o nome de “antropologia modal”, acaba
propondo e realizando uma etnografia similar aquela.

Com um trabalho de campo realizado entre o Brasil e 0 Japao, Laplantine procura
explorar “tonalidades e intensidades ritmicas” da vida social, ou melhor, das diferentes
maneiras de viver, e de sentir. Sua perspectiva central, em Le social et le sensible:
introduction a une anthropologie modale (2017)%, é que sensacao e socialidade sao
dimensodes da vida humana que precisam ser pensadas juntas.

Efetivamente, o que Laplantine chama de antropologia modal é uma oposicao
a antropologia estrutural, com o consequente abandono das perspectivas categoriais
e classificatérias e com uma valorizacao do sensivel e da experiéncia no mundo da
vida cotidiana.

Uma antropologia modal, que é, portanto, uma antropologia de modos,
modificacdes e modulagdes, implica um modo de conhecimento (suscetivel) capaz de dar
conta da natureza ddctil e flexivel da experiéncia sensorial.

Pode ser qualificado como modal tudo o que foi rejeitado pela ordem dos logos
(platonico, cristao, cartesiano) e culmina na l6gica denotativa, l6gica univoca, uniforme,
unilateral, monolégica, monocultural, monolinguistica, cuja principal preocupacio é de
definir, de colocar por exemplo legendas sob as imagens e de nos submete a esta injuncao:

» o«

“escute”, “olhe”” (Laplantine, 2017: 187).

Riviére (2006), a respeito da obra de Laplantine (2017), assim a descreve:
...mudanca significativa de temperatura, vulnerabilidade da pessoa sensivel,

sensibilidade a sons, odores, gostos e percepcdes, ele se interessa ao vivido (erleben) entre

opacidade e transparéncia, presenca e auséncia (como na saudade) em vez da vida (leben)

no sentido biolégico. Nada estavel, tudo flui®® (Riviére, 2006:1).
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Para caracterizar a proposta do antropélogo francés como um ensaio filoséfico
que tem por objetivo demandar, a antropologia, que nao omita, de sua perspectiva,
a fluidez do sensivel:

A antropologia modal proposta por Frangois Laplantine é um ensaio de carater mais
filos6fico para sugerir ndo omitir, na apreensao inteligivel do social, a fluidez do sensivel, o
emocional e corpéreo vivido dos individuos, as vibracdes do movimento, as modificacoes em

ato, incluindo as génese, maturacoes e declinios.” (Riviére, 2006:1).

Com efeito, defensor dessa antropologia mais sensivel, Laplantine propoe
a necessidade de pensar em termos antropolégicos em uma “politica do sensivel”
(Laplantine, 2017: 81-93), base para uma reorientacao da nossa compreensao e maneira
de entender a realidade.

A partir do pensamento de Michel de Certeau e de Francois Laplantine
acreditamos que podemos sistematizar alguns dos elementos que compdem o niicleo
tedrico da etnografia sensorial. Acima, relacionamos alguns desses elementos: a
perspectiva transdisciplinar, a dinamica interpretativa e fenomenolégica; o apreco
pelos suportes midiaticos e pela comunicacao, notadamente os meios audiovisuais,
sao elementos centralmente presentes na etnografia sensorial —embora nao ausentes
da antropologia dos sentidos — e que a caracterizam.

Ernest Karel, antropélogo e artista sonoro, coordenador do Sensory Ethnography
Lab (SEL) da Universidade de Harvard, com essa mesma perspectiva diz o seguinte, a
respeito da etnografia sensorial:

A pratica de fazer um trabalho de nao-ficgao que sob os nomes antropologia da
midia ou etnografia sensorial baseia-se no entendimento de que o significado humano n3o
emerge apenas da linguagem:; ele se envolve com as maneiras pelas quais nossa experiéncia
sensorial é pré ou n3o linguistica e faz parte do nosso ser corporal no mundo. Ela tira
proveito do fato de que a nossa consciéncia cognitiva - consciente, bem como inconsciente
- consiste em mdltiplos fios de significacao, tecidos de fragmentos mutaveis de imagens,
sensacoes e memoria maleavel. Trabalhos de midia sensorial sao capazes de ecoar, refletir

ou incorporar esses tipos de multiplos fios simultaneos de significacdo (Karel, 2013:1)%.

Por meio dessa posicao é possivel perceber que um dos principios da etnografia
sensorial seria a de que a compreensao da linguagem é apenas um dos instrumentos de
construcao do sentido; pois, juntamente com ela ha toda uma pléiade de experiéncias
sensOrias pré ou nao linguisticas que orientam o processo de percepcao do mundo.

E na reflexdo das obras dos autores citados neste tépico onde encontro as
assonancias do que acreditamos ser uma etnografia sensorial, pois os mesmos, de
maneiras diferentes abordam as relacoes na e da carne do mundo, compreendendo
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que nao ha espaco para a légica binaria (sujeito/objeto) colocada pela perspectiva
representacional do conhecimento, evidenciando e valorizando as experiéncias
sensoriais e a percep¢ao destas como processos legitimos e integrais do ato de conhecer.
Ainda que nao sejam filiados a uma dita antropologia dos sentidos ou etnografia
sensorial, observo que esses autores também davam atencao aos sentimentos, sentidos
e percepcoes sensoriais como cruciais a pesquisa etnografica. Desta maneira, penso
que, ainda que Pink no utilize todos os autores acima citados, podemos crer que sua
reflexao surge como uma ressonancia desses pensadores, o que a prefigura como
uma pesquisadora que percebe o mundo a partir dos mesmos referenciais reflexivos
dos pensadores elencados acima, muitos deles seus predecessores no campo da
antropologia e da etnografia. Desta maneira podemos compreender que esses
pesquisadores colaboraram para a construcao do escopo que caracteriza, em nosso
entendimento, a etnografia sensorial, em especial, aquela configurada por Pink (2012).
Convém observar, ainda, que Pink torna-se aquela que, percebendo o arcabouco
de uma etnografia que leva em consideracao os sentidos do corpo, e em especial, os
sentidos percebidos pelo préprio pesquisador em campo, delimitou um arcabouco
tedrico-metodolégico que situa o pesquisador e, a0 mesmo tempo, o faz ter a
consciéncia desse processo de experiéncia levando em consideragao os sentidos.

“A etnografia sensorial €, o que eu penso, o repensar da etnografia em termos
de sentidos. Entao isso ndo significa o estudo etnografico dos sentidos, embora
pudesse fazer parte de um projeto de etnografia sensorial. Mas a etnografia sensorial é
uma metodologia. E uma abordagem para fazer etnografia que leva em conta a experiéncia
sensorial, a percepcao sensorial e as categorias sensoriais que usamos quando falamos sobre

nossas experiéncias e nossa vida cotidiana.”” (Fala da Sara Pinkem

Portanto, pensamos que todos os autores referidos acima, de alguma maneira,
consideraram as vivéncias e experiéncias sensiveis como fundamentais para o fazer
etnografico e para a antropologia. Nao obstante, as dissonancias estarem presentes
no campo de disputa semantico da disciplina?.

PARA A PRATICA DE NOVAS CONSTRUCOES DE CONHECIMENTO
A PARTIR DA ETNOGRAFIA SENSORIAL

A partir do que foi exposto ao longo deste artigo e a partir das ressonancias,
dissonancias e assonancias entre as perspectivas da antropologia dos sentidos e da
etnografia sensorial, podemos observar que ambas, a partir das herancas intelectuais
mencionadas, compreendem que os sentidos sao um objeto verdadeiro e auténtico
do interesse antropolégico e etnografico. Essa percepcao pode ser entendida, como
ja observamos no inicio deste trabalho, nos termos, seja de uma antropologia dos
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sentidos, seja nos termos de uma etnografia sensorial, pois a antropologia dos sentidos
tem por base uma investigacao de empirica sobre os sentidos, e a etnografia sensorial
implicaria uma contribuicao dada pelas teorias da percepcao sensorial (Pink, 2010).

Compreendo essa nova postura de pensar, de aproximacao ou de construcao do
objeto, esta ratificada com insisténcia no pensamento de Pink (2012), Clifford (1991),
quando observa que a pratica etnografica é essa “cosa artesanal, cosa apegada a la
practica de la escritura” (Clifford, 1991:32) configurada como

... as seis maneiras seguintes: (1) pelo contexto (descricao dos significados sociais);
(2) pela retdrica (uso e desuso de convencoes expressivas); (3) pela desinstitucionalizagao
(contra tradicGes especificas, das disciplinas que acostumam o destinatario da mensagem);
(4) pela generalizagdao (uma vez que um etnégrafo, em geral, é facil de descobrir entre
um romancista ou entre simples viajantes); (5) pela politizacao (toda autoridade, todo
autoritarismo cultural, que procura o discurso unidimensional, deve ser contestado); (6) pelo
historicismo (é necessario conhecer a Histdria para conseguir a cessacao de lugares comuns).

(Clifford, 1991: 32-33)%

Pratica que procura fazer uma descricao exaustiva levando em conta o maior
nimero de elementos que envolvem os sujeitos observados, a partir de uma postura
poés-moderna. Ou seja, uma postura pés-moderna como aquela colocada por Stephen
Tyler (1991)

Precisamente porque a etnografia pds-moderna privilegia o “discurso” sobre o “texto”,
apresenta o didlogo em oposi¢ao ao monélogo; e coloca uma énfase maior na cooperagao
natural com o sujeito em estudo, situa¢do que contrasta bastante com aquela em que
o observador, o pesquisador, equipado com a ideologia, se toma como um observador

cientifico transcendente. (Tyler, 1991: 188)*

Assim, a importéncia é colocada em uma atitude que possibilite a construcao de
uma pesquisa pactuada entre o pesquisador e o pesquisado, possibilidade que o método
dialogal ou a polifonia - inerente ao processo cultural de qualquer sociedade - tome forma
na pesquisa, “que a forma emerja por si mesma impregnando el trabajo del etnégrafoy
también la manera de narrar del nativo com el que dialoga el investigador.” (Tyler, 1991:190).

E preciso dizer que quando mencionei uma abordagem fenomenolégico-
arqueoldgica nao busquei, estritamente um método fenomenolégico. E que,
igualmente, ndo busquei uma explanagao para apontar o que vimos, para colocarem
evidéncia o gosto como forma social —mesmo porque essa tarefa estaria certamente
além de nossa competéncia e proposta. E ainda que nao tenha procurado fazer,
estritamente, uma etnografia sensorial ou dos sentidos. Este trabalho ndo se enquadra
em uma caixa de conceitos; mas, sim, ele utiliza instrumentos dessas antropologias
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23| Como no original, “... las
seis maneras siguientes: (1)
por el contexto (descripcién de
los significados sociales); (2)
por la retérica (uso y desuso
de las convencionalidades
expresivas); (3) por la
desinstitucionalizacion (en
contra de las tradiciones
especificas, de las disciplinas
que acostumbran al receptor
del mensaje); (4) por la
generalizacion (pues un
etndgrafo, por lo general,
resulta facil de descubrir
entre un novelista o entre
unos simples viajeros); (5)
por la politizacién (toda
autoridad, todo autoritarismo
cultural, que pretenda la
unidimensién del discurso,
debe ser contestado);

(6) por el historicismo

(es necesario conocer la
Historia para lograr el cese
de los lugares comunes).”
(Clifford, 1991: 32-33)

24| Como no original
“Precisamente porque la
etnografia postmoderna
prima el “discurso” sobre el
“texto”, presenta el didlogo
como oposicion al monélogo;
y pone un énfasis mayor en
la cooperacién natural con
el sujeto sometido a estudio,
situacion que contrasta
grandemente con ésa en

la que el observador, el
investigador, pertrechado
de ideologia, se toma por
transcendente observador
cientifico.” (Tyler,1991:188)
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e etnografias, assim como de outras disciplinas e enseja o labirinto onde “o andarilho
se submete, e fica a mercé daquilo que acontece” (Ingold, 2015: 29).

Em nosso entendimento a trilha etnografica é sempre um labirinto, nao obstante
0 necessario horizonte de uma paisagem a apresentar — no caso das etnografias
feitas para conformarem teses, dissertacdes, relatérios e prestacoes de contas de
bolsas e projetos e outras paisagens afins. Recorro a Ingold, mais uma vez, para falar
dessas paisagens multiplas (Ingold, 2008) referentes ao mundo da vida, aquelas
referidas “aos mundos virtuais criados pela captura das experiéncias incorporadas e
perceptuais da habitacao e pela sua devolucao, em formas artificialmente purificadas,
para interpretacao e consumo.” (Ingold, 2008: 2)

Ingold, como podemos perceber, da adequacao da pesquisa a metodologia. O
excerto é de um texto de 2008, mas num outro texto, publicado em 2015, ele é mais
especifico em relacdo a essa questao:

Ao ser empregada, a nocao de metodologia transforma meios em fins, divorciando o
conhecimento-enquanto-contetido dos modos através dos quais se conhece, e assim impondo
um fechamento que é a prépria antitese da abertura para o presente que a pedagogia pobre
oferece. Se uma metodologia rica nos oferece conhecimento pronto, a pedagogia pobre abre
nossas mentes para a sabedoria da experiéncia. Uma pertence a instituicao da escola, e a outra,

ao tempo da scholé; uma ao dédalo, a outra, ao labirinto (Ingold, 2015: 34).

Como todas os escritos de carater antropolégico, ou ainda, que busque tratar
das questdes que concernem a antropologia ea etnografia, este também vaga entre
o dédalo e o labirinto, mas ressaltamos nossa sempre presente disposicao de, como
disse Masschelein (2010), estar “presente no presente” que, se vulneravel, é gratificada
pela possibilidade interpretativa e compreensiva assentada a experiéncia mediada
pelo processo de interacao, da alteridade e da experiéncia vivenciada, daquilo que, em
nosso entendimento, estaria para além do conhecimento interposto pela academia.
No nosso entendimento seria o aquilo que Ingold (Ingold, 2015: 34) observa como o
“entendimento a caminho da verdade”.

Alias, a propria acao de estar no mundo iminentemente, ou seja, na vida cotidiana
na qual é possivel a imersao no mundo comum dos outros individuos, equivale a,
repentinamente, se lancar num labirinto. Como mais uma vez diz Ingold, a atencao
de uma pessoa quando anda, quando estd no mundo e tem uma postura imanente,
equivale a de acompanhar “um mundo que nao esté pronto, que é sempre incipiente,
que se encontra no limiar da emergéncia continua” (Ingold, 2015: 29).

...€ literalmente inimaginavel, sobretudo para um etndgrafo, habituado a trabalhar com
representacoes: quando se esta em tal lugar, é-se bombardeado por intensidades especificas

(chamemo-las de afetos), que geralmente ndo sao significaveis.” (Favret-Saada, 2005: 159).
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Serafetada é uma situagdo a qual demoramos certo tempo para nos darmos conta
ou, por assim dizer, respondermos, compreendermos, ou melhor, nos percebermos.
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