A antropologia politica de Pierre Clastres em Crénicas dos indios

Guayaki: o que sabem os Aché, cacadores nomades do Paraguai.
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Introducao

Ainda que seja mais (re)conhecido por suas teorias mais gerais sobre as sociedades
ditas primitivas, Pierre Clastres contribuiu nao sé para o desenvolvimento da
antropologia politica, como também deixou um trabalho etnografico de uma qualidade
inquestionavel. Crénica dos indios Guayaki é o resultado do trabalho de campo efetuado
pelo autor no ano de 1963 e retrata, segundo Eduardo Viveiros de Castro, a “historia de
um tempo vivido com os Aché, quando estes ainda oscilavam entre a liberdade originaria
e a serviddo genocida: mas historia sobretudo, do tempo vivido pelos Aché, com alegria e
desespero, entre o nascimento e a morte”.! A pesquisa etnografica desenvolvida por
Clastres entre dois grupos de cagadores nomades do Paraguai — que, buscando fugir da
violéncia dos beeru (brancos), estabeleceram-se em Arroyo Moroti, terra de um branco
que buscava passar a imagem de protetor dos indios para receber beneficios do Estado —

foi fundamental para a obra do autor por ter fornecido embasamento empirico para as

construgdes de teorias mais amplas sobre as sociedades contra o Estado.

A filosofia da chefia indigena em funcionamento

Em 1962, quando ainda era um estudante de filosofia, Clastres escreve “Troca e
poder: filosofia da chefia indigena”, texto que busca delinear a imagem do chefe indigena

tipico. Como ainda nao havia feito trabalho de campo, o autor busca apoiar sua teoria

! Excerto retirado da orelha do livro da edigdo brasileira publicada pela Editora 34. Grifos do autor.
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sobre a filosofia de poder indigena nos dados etnograficos disponiveis na época a respeito
dos povos das terras baixas da América do Sul — que no inicio da década de 1960 nao
eram nada abundantes’. Com o fim de analisar esse tipo de chefe detentor de um “poder”
praticamente impotente — tao recorrente nas duas Américas a ponto de sugerir que suas
caracteristicas constituem condigdes necessarias do poder nessa regido —, 0 autor recorre
as trés propriedades do chefe indio analisadas por Lowie. O chefe é um “fazedor de paz”
por exceléncia: é ele quem apazigua os possiveis conflitos que podem colocar em risco o
seu grupo; o chefe deve ser generoso com seus bens: portanto, longe de ser alguém que
manda seus subordinados trabalharem para poder gozar do 6cio, é o chefe quem tem que
trabalhar mais na comunidade, ja que seu prestigio depende da sua generosidade; e
somente um bom orador pode ser digno de ser chefe. Aos trés pontos indicados por
Lowie, Clastres inclui um quarto: € o chefe que possui o privilégio da poliginia, ou seja, a
ele é dado o direito de possuir mais de uma mulher.

Essa desigualdade da troca faz o chefe tornar-se um grande devedor em relagao a
sociedade, o que faz com que seu poder esteja fadado a ser impotente, a ser um poder
que nao € poder coercitivo ou repressivo. O chefe que quer “bancar o chefe”, ou seja, que
quer instituir uma relagdo de mando e obediéncia com os seus, sofre umas das duas
consequéncias: ou é abandonado pela comunidade, que vira as costas para ele e o destitui
do cargo de chefe; ou ele ¢ morto pelos membros de seu grupo.

De acordo com Clastres, “a sociedade primitiva € o lugar da recusa de um poder
separado, porque ela propria, e nao o chefe, é o lugar real do poder” (Clastres, 2004a, p.
172). Sabendo que a violéncia ¢ esséncia do poder, a sociedade dita primitiva cria
mecanismos para neutralizar o poder do chefe. Definindo de forma inequivoca o lugar
do poder possivel na posi¢do de chefia, a sociedade pode controlar esse poder impedindo
que ele se torne efetivo. “Para impedir que o poder se torne real, é preciso montar uma
armadilha nesse lugar e ali por alguém, e esse alguém ¢é o chefe” (Clastres, 2004a, p.
247).

Para Clastres, o trabalho de campo entre os Guayaki, efetuado um ano apos a

publicacdo de seu texto de cunho filoséfico sobre a chefia indigena, permitiu que ele

% Neste texto de 1962, Clastres dialoga principalmente com dois textos etnoldgicos, considerados de suma
importancia naquela época: o Handbook of South American Indians, organizado por Julian Steward e um
texto de 1948 escrito por Robert Lowie, em que o antrop6logo norte-americano busca analisar os tragos
distintivos de um chefe indigena tipico.




pudesse observar diretamente o funcionamento da instituicio politica dos indios’. Ndo
obstante, um fato etnografico faz com que o chefe dos Aché Gatu ndo se encaixe
plenamente nas quatro caracteristicas do chefe indigena definidas por Pierre Clastres:
Jyvukugi, longe de possuir mais de uma mulher, tinha que dividir a sua com outro
membro de seu grupo. Tal fato ndo invalida a teoria da filosofia indigena clastriana, por
dois motivos: primeiramente, o retrato que o autor fornece do chefe indigena pode ser
considerado um tipo ideal — ndo um conjunto de caracteristicas que deve ser encontrado
tal e qual em uma realidade empirica. Em segundo lugar, a demografia Guayaki tinha
uma conformagdo atipica: havia mais homens que mulheres — por isso, para que todos os
homens pudessem possuir uma esposa, era necessario que aceitassem que elas tivessem
mais de um marido. Ao longo do livro, é revelado o motivo do déficit feminino: sempre
que um homem vigoroso morria, ele tinha o direito a reparagdao, a vinganga. O morto
desejava abolir a solidao: queria alguém para fazer companhia na viagem a morada dos
mortos, a prana wachu (uma grande savana). Geralmente, matava-se um de seus filhos,
quase sempre, uma filha.

De qualquer forma, dificilmente o leitor atento teria a impressao de que o chefe
dos Guayaki poe em xeque a filosofia da chefia indigena formulada por Clastres, uma
vez que a leitura da etnografia faz com que seja confirmado um ponto fundamental da
teoria do autor: a ideia de que a institui¢do politica dos indios opde radicalmente o poder
e a violéncia, o prestigio e a coergdo. Jyvukugi, diferentemente do beeru paraguaio, nao
exercia sua autoridade por meio da coer¢do, muito pelo contrario, sua autoridade de
chefe se demonstrava pelo oposto da violéncia: a palavra. O discurso proferido pelo chefe
dos Aché ndo continha nenhuma ordem, nenhum comando (ja que a palavra que ordena
pode constituir uma coer¢ao), somente informava aos indios assuntos que ja ndo eram
mais novidades para eles.

Clastres define esse tipo de discurso vazio, sem poder, como “discurso edificante”
(Clastres, 2004a, p. 255). Sendo retirada da esfera da comunicagao, a palavra perde sua
fungdo de signo a ser trocado e se converte em puro valor. Em ultima instancia, a palavra
do chefe nem precisa ser escutada: na maior parte das vezes, consiste em uma celebragao
das normas de vida tradicional, que ¢ repetida praticamente todos os dias. E um discurso
profundamente conservador, no sentido de ser radicalmente contrario a mudanga que

poderia ocorrer na sociedade primitiva e que faria com que sua esséncia fosse

? “Pela primeira vez, eu podia observar diretamente — pois ela funcionava, transparente, sob meus olhos — a
institui¢do politica dos indios” (Clastres, 1995, p. 67).
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desnaturada: a instituicdo da desigualdade que divide os homens em comandados e

comandantes.

Sociedades contra a historia

Para Clastres, a presenga ou a auséncia de formacgao estatal (a qual pode assumir
multiplas formas) fornece a toda a sociedade seu elo 16gico - que permite tragar uma
linha de irreversivel descontinuidade entre as duas macro-classes de sociedade. Seguindo
o mesmo tipo de distingao excludente e antitética, as sociedades podem ser separadas
“segundo um outro eixo: as sociedades com poder politico ndo-coercitivo sdo as
sociedades sem historia, as sociedades com poder coercitivo sao as sociedades historicas”
(Clastres, 2004a, p. 29). As sociedades com Estado devem ser entendidas como histéricas
no sentido de serem a favor da Histéria: elas trazem em si a causa da inovagdo e da
mudanca. Entender a passagem do poder ndo-coercitivo para o poder coercitivo ¢
entender, segundo o autor, a emergéncia da histdria®.

A distingdo clastriana de sociedades historicas e sociedades contra a historia
dialoga com a distingao levistraussiana de “sociedades quentes” e “sociedades frias”,

que, nas palavras de Lévi-Strauss:

se refere as atitudes subjetivas que as sociedades adotam frente a histoéria,
as maneiras variaveis com que elas a concebem. Algumas acalentam o
sonho de permanecer tais como imaginam ter sido criadas na origem dos
tempos. E claro que elas se enganam: tais sociedades ndo escapam mais
da histéria do que aquelas — como a nossa — a quem nao repugna se
saber historicas, encontrando na ideia que tém da historia o motor de seu
desenvolvimento (Lévi-Strauss, 1998, p.108 apud Goldman, 1999).

4 Clastres dialoga com a teoria marxista da histéria, que define a luta de classes como motor da histéria,
das mudangas sociais. O autor argumenta que, para existirem as classes de exploradores e explorados,
constitui necessidade primeira que alguém tenha o poder de fazer pessoas trabalharem para que suas
riquezas sejam acumuladas e multiplicadas. Destarte, para o intelectual francés é provavel que o primeiro
motor da historia tenha sido o poder — e ndo a desigualdade econdmica. Pode-se perceber a importancia
que Clastres concede ao questionamento da teoria marxista da historia com a leitura das ultimas frases que
encerram o texto “A sociedade contra o Estado”: “A historia dos povos que tém uma historia é, diz-se, a
histéria da luta de classes. A historia dos povos sem histéria €, dir-se-4 com ao menos tanta verdade, a
histéria da sua luta contra o Estado” (Clastres, 2004a, p. 234). A filosofia da histéria ocidental é marcada
por um teor cumulativo e teleoldgico — a teoria marxista define etapas claras que devem ser percorridas até
que o comunismo seja atingido. Clastres, assim como Lévi-Strauss, refuta tal teoria da histéria por
acreditar que nao existe apenas um tipo de historicidade. Olhando a historia do ponto de vista da
Antropologia, os autores apontam a diversidade de reagdes que as sociedades tém frente a historia.
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Tal tipo de historicidade pode ser exemplificada em inimeras passagens de
Crénica dos indios Guayaki. Desde o primeiro capitulo do texto vemos essa comunidade de
cagadores ndmades se esforgar para evitar qualquer tipo de desordem que possa ocorrer
em todas as esferas do mundo “primitivo”. Para que a ordem se mantenha do mesmo
modo como sempre foi, desde o inicio dos tempos, os indios devem seguir um
ensinamento fundamental para o saber tradicional Guayaki: as coisas devem ser feitas da
maneira que foram ensinadas pelos ancestrais de todos os tempos. “Mediante a
fidelidade as palavras e aos gestos de sempre, o mundo fica tranquilizador, escreve a

mesma prosa, nao ¢ enigmatico” (Clastres, 1995, p.106).

Exogamia e a dimensao politica da alianca

Os pontos da teoria clastriana levantados até entdo mostram de modo claro a
grande influéncia que o estruturalismo de Lévi-Strauss teve no pensamento de seu aluno.
Nao ha duavidas que Clastres faga uso do arcabougo teorico estruturalista. Contudo, o
pensamento clastriano se atém a aspectos do social que, se nao estao presentes nas obras
de Lévi-Strauss, aparecem com a dimensao politica bem menos enfatizada. Ainda que o
ultimo tenha assinalado que a melhor forma de fazer com que dois homens de grupos
diferentes se tornem aliados é por meio do estabelecimento de uma relagao de cunhadio,
Lévi-Strauss nao se dedica tanto a reflexdo da dimensdao politica da alianga quanto
Clastres. Ainda assim, ambos os autores entram em concordancia ao defenderem de
forma inequivoca que a fungdo da exogamia local ndo reside em sua dimensdo negativa,
a proibi¢ao do incesto, mas sim em sua dimensao positiva: a partir do momento que a
exogamia faz com que a pessoa case fora do grupo, ela torna-se o meio da alianga
politica entre grupos.

Assim que chegaram em Arroyo Moroti em 1962, trés anos apos os Aché Gatu’
terem se instalado na terra do beeru, o outro grupo Aché (os iréiangi) logo tentou
estabelecer uma relacdo de alianca’ com os outros Guayaki: Karewachugi, chefe irdiang,

tinha duas mulheres e logo cedeu a mais nova para o Aché Gatu Pikygi, irmado do chefe

5 Termo pelo qual este proprio grupo se designava: “os Guayaki bons” (Clastres, 1995, p. 51).

® Clastres relata que na primeira metade do século XVI os Guarani que viviam no atual territdrio paraguaio
aceitaram alianga com 0s primeiros conquistadores espanhdis contra seus inimigos comuns: os indios
guerreiros do Chaco. Como para os indios a alianga s6 encontrava sua garantia verdadeira por meio das
relagdes de parentesco, de pronto eles transformaram os seus socios europeus em cunhados e genros,
dando a eles suas irmas e filhas.
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Jyvukugi. A vantagem desse feito foi dupla, ja que o déficit de mulheres era muito grande
entre os Aché Gatu; e esses dois grupos, que até entdo tinham vivido de forma
independente e quase hostil na floresta, se tornaram irondy (companheiros), assim que
pessoas dos dois grupos passaram a ser cunhados uns dos outros.

Em junho de 1963, os irdiangi deixaram Arroyo Moroti para celebrarem aquela
que seria, de acordo com Clastres, a ultima festa 76 kybairu — em que os Guayaki
celebravam a passagem de um ano a outro e reuniam os diferentes grupos Aché que
nomadizavam de forma independente na floresta. Acima de tudo, a referida festa Aché
era o lugar e o momento em que as mulheres de diferentes grupos eram trocadas.

A relagao de irmados e futuros maridos de suas irmas so se pode dar por duas vias:
ou na violéncia do combate ou na alianga do casamento. Caso a mulher seja capturada, o
marido fica sem cunhado - e ganha inimigos. A troca acordada é uma guerra que se evita
fazer. De qualquer forma, o casamento é um ato social que envolve sempre duas partes:
o grupo dos tomadores de mulheres e o de doadores de mulher (por mais que
posteriormente a reciprocidade possa recompensar a mulher doada). Este excesso, de um
lado, e essa falta, de outro, implica em uma desigualdade que pode introduzir guerra e a
violéncia entre os grupos. Dada a violéncia latente das trocas matrimoniais, na grande
festa Aché, ainda que a guerra nao fosse efetuada, ela era representada: os homens

usavam nessa 0casiao a mesma pintura que€ usavam na guerra.

Etnocentrismo e etnocidio

Em meados do século XVI os Guarani chamavam os Aché de Ka’agua, “os da
floresta”, nome que era usado para designar todos os grupos considerados selvagens. S6
que os Guayaki nao sabiam que eram chamados por tal nome, eles se autodenominavam
Aché, que em Guayaki significa “as pessoas”. Tal autodenominagdo é extremamente
recorrente nas mais diversas sociedades — tdo recorrente quanto a pratica de designar os
povos vizinhos por nomes pejorativos.

De acordo com essa ideia, para Clastres, nao ha nada mais bem distribuido no
mundo do que o etnocentrismo, que consiste na avaliagao das diferengas por meio dos
padrdes da cultura prépria ao grupo ou ao individuo. Entretanto, o etnocidio, que nao é
menos do que a destruicao sistemdtica dos modos de vida e pensamento diferentes

daqueles que promovem tal destrui¢do, nao ¢é universal. Tal pratica é tipica das
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sociedades que recusam o multiplo, que ndo aceitam nenhuma forga centrifuga inversa,
ou seja, € algo proprio das sociedades com Estado’.

Por isso, por mais que os Aché Gatu em inumeros momentos considerassem 0s
iréiangi inferiores, em nenhum momento eles buscaram aniquilar a diferenga presente nos
Outros — diferentemente do paraguaio, que proibiu que os Aché Gatu continuassem 0s
rituais de canibalismo. Por mais que uma relagdo de hierarquia tenha se estabelecido de
imediato assim que os #7diangi se estabeleceram em Arroyo Moroti, em nenhum
momento foi engendrada uma relagdo de mando e obediéncia entre os dois grupos Aché.
Muito pelo contrario: Jyvukugi assumiu papel de chefe em relagao os estrangeiros e se
sentia responsavel por eles — nao era nada negligente em relagdo aos interesses dos

ir6iangi (por mais que pudesse dar mais atengdo aos interesses dos membros de seu

grupo).

Consideragoes finais

Hoje em dia a Otica excessivamente pessimista de Clastres pode causar certa
estranheza aos leitores de suas obras. Nao obstante, é preciso posicionar o trabalho do
autor em seu tempo: ele morre em 1977, antes da volta do crescimento demografico das
populagdes indigenas e antes dos indios afirmarem-se como importantes atores nos
cenarios politicos de seus paises. Nao ¢ de estranhar que Clastres tenha intitulado como
“O Fim” o ultimo capitulo da etnografia de uma comunidade indigena que, na época em
que ele chegou em campo, era constituida por cem pessoas e que, em 1964, quando o
autor saiu do campo (que ndo durou mais de um ano), nao passava de setenta e cinco
individuos. Os dados demograficos de fato eram alarmantes, visto que quatro anos
depois, em 1968, o grupo ndo contava com mais de trinta pessoas.

Clastres concordava com a ideia de Métraux de que o estudo de uma sociedade
primitiva s6 é possivel uma vez que ela esteja um pouco apodrecida, por isso, seu
trabalho de campo sé poderia ser indicio da degeneracio dos grupos Aché. E interessante
notar que Clastres denomina o grupo Guayaki que ele considerava mais “verde”, menos
contaminado pelo mundo branco, como #rdiangi, isto €, os estrangeiros — indicando que

ele adota o ponto de vista dos Aché Gatu, ou seja, que a referéncia primeira de seu

7 Clastres acredita que a “civilizacdo” ocidental atingiu uma capacidade etnocida nunca antes vista por
causa de seu regime de produgdo econOmico: é tipico do capitalismo a aniquilagdo de qualquer fronteira
para a expansao do mercado.
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trabalho ¢é este grupo, que ja estava ha dois anos e meio em Arroyo Moroti, tempo
suficiente, se houver contato permanente com os brancos, para levar uma comunidade
indigena a sua desagregacdo, segundo o autor’. Deste modo, Clastres coloca o
antropologo como um agente desse apodrecimento da comunidade indigena,
denunciando o atentado a selvageria dos Aché que seu proprio discurso representa, uma
vez que rompe com siléncio Guayaki, signo desolador de sua ultima liberdade primitiva.

Se o uso da palavra “selvagem” pode causar algum incdmodo nas primeiras
leituras dos textos de Clastres (dada conotagdo pejorativa que ela tem em uma matriz
tedrica marcada pelo etnocentrismo), a maior familiaridade com as teorias e escritos do
autor faz com que o uso deste termo adquira um sentido marcado por profunda
positividade: em seus trabalhos, “selvagem” parece virar sindbnimo de ser humano livre,
ndo dominado.

Embora a presenga de certa 6tica da “aculturagdao” na obra de Clastres faga sua
antropologia um tanto essencialista (justamente em um momento em que a disciplina
busca em todo momento ressaltar o carater dindmico das culturas), muitas reflexoes
propostas pelo autor sdo mais que atuais: sdao, de fato, fundamentais para a constitui¢dao
de qualquer conhecimento antropolégico que nao pretenda ter como referéncia os valores
de sua propria sociedade. A incessante critica ao etnocentrismo, a constante preocupa¢ao
do autor de entender a filosofia nativa (o saber os Guayaki) e o uso corrente do
vocabulario nativo sao s6 alguns dos elementos que indicam a proposta de Antropologia
defendida pelo autor, a qual ndo deveria mais ser um discurso sobre o Outro, mas sim um

dialogo com o Outro.

Tatiana Amaral Sanches Ferreira
Mestrado em andamento, PPGAS/UFSCar

$ E significativo o fato de Clastres afirmar que seu melhor informante, aquele que antecipava as questdes
que ele procurava colocar e que sempre respondida tudo com grande clareza, o Aché Gatu Kybwyragi,
também era, entre os Guayaki, o mais “colaboracionista” com os brancos. Este Aché acreditava que essa
era a unica estratégia realista para o grupo e deveria ser usada. Clastres acreditava que este homem estava
enganado.
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Resumo: O presente trabalho pretende
relacionar teorias formuladas por Pierre
Clastres sobre as sociedades ditas
primitivas com o livro que resultou do
trabalho de campo promovido pelo
autor em 1963 entre grupos de cagadores
némades no territério paraguaio. Para
tanto, este ensaio busca tocar
brevemente quatro pontos do
pensamento tedrico clastriano que se
encontram presentes em Crénica dos
indios Guayaki e que sao desenvolvidos
de maneira mais detida em célebres
ensaios publicados pelo autor, a saber: a
filosofia da chefia indigena; a historia
nas sociedades ditas primitivas; a
dimensao  politica  das aliancgas
estabelecidas pela exogamia; e a ideia de
que o etnocentrismo esta em todas as
sociedades, mas a pratica etnocida ndo.
A relevédncia do trabalho de campo de
Clastres ¢ dupla: pois, além de constituir
uma etnografia extraordindria, fornece
elementos empiricos que instigam
reflexdes mais amplas acerca da
antropologia politica das sociedades
contra o Estado. Palavras-chave: Pierre
Clastres, Antropologia politica,
Etnografia.
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