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CATHERINE ALES

Violence et ordre social

dans une société amazonienne

Les Yanomami du Venezuela

Apres le premier témoignage recueilli de la bouche d’Héléna Valero par
E. Biocea [1965], c’est avec les travaux de N. A. Chagnon [1966, 19684, 1968b,
1968c} qui contiennent des descriptions et des analyses essenticlles! que la
guerre et la violence chez les Yanomami vont étre connues et tenir une place de
choix dans la littérature anthropologique, quoique utilisées parfois de maniére
reductrice.

Le phénoméne guerrier propre 2 cette société ne peut, en effet, étre assimilé &
des rapports dhostilité qu'entretiendraient des groupes en competition pour
Pusage de territoires?, l'obtention de biens ou de femmes. Certes les groupes
yanomami-combattent et inscrivent leur violence dans I'espace, afin d assurer leur
securité et d'affirmer leur souveraineté dans des limites territoriales. Mals, dans
la plupart des cas, la guerre yanomami trouve sa genése dans des conflits internes,
a loccasion desquels, la violence s’alimentant d'elle-méme, se développe une
logique d'affrontement constitutive de I'ordre social et révélatrice de sa structure.

ETHIQUE ET PRATIQUES DE LA VIOLENCE CHEZ LES YANOMAMY

Les Yanomami forment un sous-groupe dialectal d'environ 10 000 personnes,
le plus grand de {a famille Yanoama (20 000 personnes) dont le territoire s'étend
de part et d'autre de la frontiere séparant le Venezuela et le Brésil,

Leur modele résidentiel et temitorial refléte les différents types de tapports
socio-politiques qu'lls entretiennent entre eux. Ils vivent en petites communautés
semi-endogames d'une soixantaine d'individus en moyenne, groupes de parents
et dalliés composés idéalement selon le modéle de I'échange des sceurs. Ces
communautés résidentielles sont les seules unités reconnues et nommées par les
Yanomami. Sur le pourtour de lespace circulaire dhabitation shapono, un ou
plusieurs segments de parents s'ordonnent successivement, chacun comprenant
une série de foyers domestiques. Dans les communautés de grande taille, on peut
observer I'existence de bandes distinctes guidées en général par un ainé. Ce niveau
d'organisation sociale est repérable dans la distribution de I'espace résidentiel
et cultivé et surtout lors des périodes de nomadisme au moment o, éventuelle-
ment, ils se séparent pour s'installer dans des campements provisoires en forét3.

Erudes rurales, juil.-dée. 1984, 95.96 : 89-114.
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On observe encore que quelques maisons communes, trois ou quatre le plus
souvent, distantes les unes des autres de quelques kilométres seulement et parfois
plus €troitement regroupées, forment une sorte d'association. Leur proximité
permet un contact et une communication permanents*. Elles sont unies socia
lement entre elles de maniere privitégiée par I'échange matrimonial et cérémoniel
et par la solidarité militaire — sans que soit pour autant garantie I"sbsence d hos-
tilités entre elles —, et elles développent un consensus concernant I'utilisation des
ressources vegetales et animales comprises sur un territoire étendu qu'elles sont
toutes @ méme d'exploiter. Elles sont séparées des autres ensembles de commu-
ndutés ou groupes de voisinage qui les entourent par une distance qui peut varier
de deux heures & trois journées de marche. La formation de ces ensembles résulte
genéralement de la division, par fissions successives, d'une seule et méme commu-
nauté initiale.

A une échelle territoriale plus vaste, un certain nombre de communautés sont
issues par fissions répétées d'une seule communauté initiale ou d'un méme groupe
de voisinage constituant ce que N, A. Chagnon appelle un «blocs de populations
apparentées, et sont dispersées au sein d’un ensemble territorial distinct de celui
du bloc voisin. Ce principe de formation des blocs de population n'exclut pas, a la
frontiére, les interférences avec les blocs voisins®. A l'intérieur d'un bloe, les
relations entre communautés, comme celles qui sont entretenues avec les groupes
voisins appartenant a un bloc distinct, peuvent étre pacifiques ou hostiles.

Les relations d'alliance et d’amitié entre les groupes locaux s'établissent et se
maintiennent grice 2 des échanges de visites et de biens, 3 des invitations réci-
proques a des cérémonies funéraires et par le biais des échanges matrimo-
niaux. Elles se traduisent aussi par une certaine solidarité €conomique en cas de
disette et/ou surplus et militaire dans les situations de belligérance. A la fois
fonetion de la distance généalogique et geographique et du type d’unité de réfé-
rence, les relations entre corésidents, entre membres de communautés voisines
ou entre membres de communautés distantes, présentent des degrés variables de
solidarité et d'alliance et sont réglés par un certain rapport d’évitement et de
crainte. A chacun de ces niveaux peut se rompre I"équilibre des rapports sociaux et
intervenir la violence. Mais quel est le sens de cette violence sur laquelle est assise
en grande partie intra- et inter-tribalement la réputation des groupes yanomams ?

La guere est tovjours la prolongation d hostilités déclenchées antérieurement ;
elle est essentiellement une vengeance destinée a réparer une offense et 34 com.
penser un dommage affectif, plus particulierement la perte ou Iatteinte grave de
I'un d’entre eux par sorcellerie ou lors d’un combat.

L'existence et la formation d'un «éthos» agressif et guerrier chez les Yanomami
slinscrit done dans le cadre d’un systéme vindicatoire. Une des principales compo-
santes de I'¢thique yanomami est celle de la rétorsion. L'esprit de vengeance est
inculqué dés le plus jeune dge a I'enfant comme une valeur totalement positive et
primordiale et la vengeance qui se realise dans la plupart des cas sous la forme
d’une destruction des choses et des étres est légitime et légitimée. Elle exprime
feur sens de la justice et elle obéit aussi 4 des motifs religieux : la vengeance
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représente un échange entre les vivants et les morts et ne peut étre dissociée du
culte des morts. Une fois entamees les hostilités, le couple agresseur-agressé est
ambivalent dans la logique de la vengeance : qui se venge, car a'estimant agressé,
devient agresseur pour l'autre et aingl de suite. Comme, de plus, la compensation
obtenue par la vengeance ne permet jamais de réparer totalement {'offense, on
comprend quil existe un climat permanent de persécution et d'agression qui se
traduit sociologiquement par la suspicion, la rancune et ['hostilité mutuellea des
parties qui ont été une fois opposces.

Ce sont les hommes qui sont éduqués & combattre, 2 manipuler les armes et a
meépriser la peur, le vrai courage consistant tout d’abord 2 donner des coups, mais
encore & ne pas avoir peur d'en recevoir en retour. Tel est le véritable sens du
terme watithert, qui désigne les gens audacieux, combatifs, agressifs ou violents. 1)
s'oppose aux conduites de peur, d'évitement, et de crainte (kirti) associées au
genre féminin®.

Acéphale, cette société, faiblement hiérarchisée, est dépourvue d'institutions
d’autorité et répond par 'emploi de la force, la séparation et I'éloignement aux
conflits qui surgissent. Autrement dit, la violence est un mode institutionnalisé de
contréle social destine a faire respecter [e droit. Son usage medifie la composi-
ton et l'inscription territoriale des groupes locaux et orientation des réseaux
d’alliance politique et matrimoniale, La violence est done I'élément moteur de la
dynamique des rapports sociaux inter- et intra-communautaires. Yiolence et
guerre qui sont & l'origine des pratiques conjoncturelles et délimitées dans le
temps révelent |'existence d’un rapport de force permanent. Ce rapport de force
n'est pas seulement instauré par I'usage potentiel on effectif de la force ouverte,
mals ausst par l'usage de la force occulte. Violence manifeste et violence invisibie
ne peuvent, en effet, étre dissociées, et s’expriment au sein d’une seule et méme
logique de 1'agression. Considérée d'un point de vue structural, du plus proche au
plus lointain, ['altérité sociopolitique chez les Yanomamt se décompose ainsi en
une série d'ensembles concentriques, chacun étant représentatif d’un type
d’échange de violence réelle et symbolique. Ces échanges contribuent & la for
mation de communauteés installées dans un systéme d’hostilite chronigue, latente
ou manifeste, la hantise de l'agression, virtuelle ou reelle, orientant la grande
majorité des comportements quotidiens.

Les Yanomami vivent tres refermés sur leur propre communaute et dévelop-
pent parallelement meéfiance et mépris envers tous ceux qui ne font pas
partie de leur parentéle (cognats, divisés en consanguins et affins) ou de leur
communauté d'appartenance (yafitheri, ceux de l'habitation), y comprs envers
les communautés non-ennemies (nofi : amies), et cela d'autant plus si elles sont
d’origine distincte. Cette dévalorisation d’autrui croit 2 mesure que ['on s'éloigne
dans la parente et dans {'espace. La terminologie de ['agression est d'ailleurs
dérivée du terme napé’ désignant a la fois les étrangers et les ennemis. Il forme
un couple d’opposition avec le terme yonomams qui désigne les étres humains,
et il recouvre une catégorie qui, sémantiquement, a valeur d'infra humanité.

Mais la violence peut s'exercer aussi & l'intérieur méme d’une communauté,
entre parties préférentiellement allides et aussi entre proches parents. A tous les
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niveaux (individus et segment de parents, communauté, groupe de communautés),
la position particuliére au sein des rescavx d’alliance et de solidarité, fondée sur
des relations de parenté et d'affinité mais ouvrant la possibilite d’alliances plun:
directonnetles, {oumnit & chacun des moyens d'une part de protéger ses droits
et de se venger des offenses et des dommages subis et d'autre part d'étre aidé et
défendu s est lui-méme Doffenseur ou le transgresseur. En 'absence de tiens de
consanguinité ou d'affinité ou de relations d'alliance et d’amitie longuement
ctablies, la violence semble s'exercer plus fortement, plus durablement et plus
facilement aussi, entre groupes d origine différente. En ce qui concerne les groupes
de la Parima, les rares cas de massacre rapportés (lics 4 une traitrise lors d'une
invitation ou & une mise & feu de {habitation) font intervenir des acteurs appar-
tenant & des groupes d'origine distincte. Cependant si la guerre pratiquée entre ces
derniers peut varier de celle pratiquée 4 lintérieur d'un groupe d'origine
cammune, il s'agit d'une différence de degre, mais non de nature.

Les conflits entrainant l'usage de la violence sont principalement 'adultere,
le vol de nourriture et de récoltes, de biens (et notamment le chien) et de femmes
marices, la destruction de plantations et de biens de toute nature et ['atteinte
partieile oo totale a4 Uintégrité des chiens ou des personnes, par voie d’arme ou de
sorcetlerie.

Une série graduée de combats — duels, luttes rangées, raids - permettent de
régler fes comptes, autrement dit de {aire payer le prix de la perte, de la douleur
et du sang, et de tenter d'annuler V'effet de la colére (hushuo : étre furieux/étre
affligé). Cependant, les vengeances n'empruntent pas seulement le moyen de la
lutte ouverte ; différentes pratiques de sorcelierie interférent dans le systeme
vindicatoire. I semble que l'ensemble constitué par les combats ouverts carac-
tériserait davantage la tentative de réglement direct de conflits dans lesquels
Indentité de I'offenseur est manifeste ou désignée, et que l'ensemble consttué
par les agressions occultes renverrait pour sa part au reglement indirect de conflits
sourds, ou a la réalisation de vengeances inexdnguibles ou envers quelqu’un dont
on pense qu'il est le responsable du dommage sans en Etre absolument certain.
Dans les premiers, le reglement est reciproque, c'est-a-dire que la partie offensce
admet Je principe de la rétorsion, dans lautre U est unilatéral, c'est-a-dire que [a

partie [ésée cherche & éviter des représailles.

LES COMBATS REGULIERS

Les Yanomami pratiguent divers combats, en due! ou en bataille rangée, que
I'on peut classer en deux types distincts ©les combats potikai (frapper sur) et les
combats au baton (noprushi) ou au casse-téte {fiimo). Il s’agit d'affrontements
obéissant a des régles précises auxquelles les parties concernees acceptent de se
soumnettre, sous le regard de la collectivité et dhommes influents veillant a la

regularité des combats.
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Les combats patikai

Le combat patikai est un duel su cours duquel les coups sont alternativement
donnés et requs. Les combattants se frappent le méme nombre de fois jusqu’a ce
que l'un d'entre eux se retire et soit immédiatement remplacé par un parent
ou un allié.

Les coups sont portéa sur le pectoral avec le poing, Ia paume ou & I'aide d’une
pierte tenue dans la main®, ou sur le flanc avec l2 paume, plus rarement avec le
plat d’une machette ou le dos d’une hache. Ces techniques de combat sont hiérar-
chisees en fonction de la douleur provoquée?, légire quand I'arme est le poing,
plus forte et pouvant aller jusqu’a P'évanouissement dans les cas de duels & la
picrre, a la machette ou  la hache. Il y a une corrélation entre les moyens utilisés,
la classe d'ige des combattants et la gravité du délit ayant entrainé Je combat.
Les joutes sont exécutées par les hommes, les femmes participant par les encou-
ragements ou les injures qu'elles prodiguent aux parties en présence. Les hommes
mars indiquent aux combattants quand entrer dans le tournoi et quand en sortir
en fonction de leurs meurtrissures (chacun doit recevoir autant de coups qu'il en
a doané a moins qu'l ne soit trop fortement blessé avant que tous les coups aient
¢te rendus), comment se mettre dans la bonne posture pour recevoir je coup, et
e sont eux aussi qui font cesser les combats,

Ces joutes prennent souvent place au cours de fétes {reafu) auxquelles com-
munautes voisines et communautés lointaines, mais néanmoins allides, se convient.
Ces fétes ont pour occasion une cérémonie funéraire au cours de laquelle une
partie des cendres d’un défunt conservées dans des gourdes seront consommeées,
mélangees a une bouillie de banane, et au terme de laquelie les invités recevront
un don de nourriture préparée. Le combat se déroule généralement aprés I’accom-
plissement du rite funéraire, parfois comme par jeu, en vue de se démontrer sa
vaillance, mais plus fréquemment parce qu'il y a eu litige dans le passé entre hétes
et invités (calomnies, accusations, vol ou endommagement de récolte, d'un chien
ou d'une femme, pratiques de sorcellerie, blessures ou homicides perpétrés lors
d’une guerre passée...). Ce sont les hétes qui frappent les premiers les visiteurs,
plusieurs paires pouvant se battre simultanément, selon les cas. Les communautés
qui se rendent & une invitation de ce type savent qu'un patikai peut lui étre
parfois associ€, sans que cela implique une inimitié entre les deux groupes. La
souffrance endurée et ['action elle-méme permettent de régler un différend tout en
gardant ou sauvegardant des relations d’alliance et d’amitié, ce qu'exprime le
contexte cerémoniel du combat. Pour le groupe offensé ne pas demander répara-
tion, comme pour le groupe pris & parti ne pas accepter de combattre est faire
preuve de pusillanimité et de couardise et par la-méme inciter a l'irrespect et
I'agression 4 leur encontre, tandis qu'en se provogquant ils se prouvent
mutuellement leur combativité,

(uand un groupe entend régler de la sorte un compte par un combat patikai,
il invite d'abord la communauté adverse ; puis cette derniére invite i son tour
chez elle, ses hotes & participer a une féte au cours de laquelle a lieu un autre
combat patikai pour qu’ils soient quittes et le litige réglé. Entre hotes et invités,
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des luttes patikai sont poasibles 2 tout moment, & la suite d'un différend
(accusations, mensonges, nom personnel prononct, conduite provocatrice, pro-
blémes avec des femmes mariées...). Au moment du départ des invités, quand sont
effectués des ¢changes de biens, il se peut qu'une insistance trop grande de la part
des invités a réclamer certains biens provoque une lutte patikai.

En dehors des fétes reafu, ces combats peuvent sussi avoir lieu entre commu-
nautés trés proches ou méme entre corésidents afin de régler un conflit immeédiat
{pour vol, lorsqu'un homme en service de gendre dans la communauté de ses
beaux-parents est rejeté par son épouse avec 'assentiment de sa belle-famille et
qu’ll proteste quand elle a des rapports sexuels avec d'autres hommes du groupe,
quand un homme a pria1'épouse d'un autre...). Lors de visites effectuées entre des
communautés aux relations plus ténues, un duel patikai, suivi éventuellement de
plusieurs combats se déroulant alors au sein de fétes cérémonielles, peut avoir lien
entre deux parties hostiles dont 'une accepte de se rendre chez Pautre ou dans
une communauté tres proche. Le fait d’accepter de pratiquer ensemble ce type de
futte est la marque qu’elles ne souhaitent plus étre ennemies et qu'elles ne se
flecheront plus. Cel2 permet de rétablir, aprés d’anciennes hostilités, des relations
jusque la gelées et d’entamer a nouveau des relations pacifiques.

Les combats au baton

Une autre classe de combats se pratique a I'aide de batons naprushi, simples
bois écorceés, longs ou courts, ou encore a 'aide d’un casse-téte plus élabore en
bois de palmier (fiimo) doté d’un tranchant et pouvant faire office d'épien!?.

Un combat simple en duel se pratique essentiellement entre corésidents ou
entre communantés trés proches. Ces duels surviennent sur e champ lorsqu'en
découvre un vol de nourriture ou un vol dans son jardin, lors d"une altercation si
un nom personnel est prononcé, pour un adultere, pour un chien blessé ou tué,
pour défendre une sceur trop battue par son mar, ou lorsqu’un homme veut
prendre pour lui une femme mariée ou veuve. Ce sont les hommes qui combattent
zinsi mais, dans le cadre d'une querelle domestique, deux femrmes peuvent aussi
régler de cette facon leurs différends, en cas de jalousie ou de vol par exemple.
Armé d’un baton o d'un casse-téte, l'offensé se dirige sur la place centrale de
Phabitation et invective offenseur. Si celui-ci reféve le déf, il se présente & son
tour avec un biton sur la place. IIs sont absolument immédiatement entoures et
soutenus par des parents et des afliés qui accourent armés de haches, de machettes,
d’arcs ou de batons. A ce stade, la querelle peut se désamorcer sous le simple
effet de la menace d’affrontement et les deux camps se disperser. S'ils décident
de se batire, 'offenseur se met en position paur étre frappe ; il incline la téte et
présente son crane a 'offensé!!. Blessé, it rend le coup s'il en est capable, sinon
un de ses proches se substitue & fui. En général, le combat cesse apres que chacun
ait été assommé. Les femmes empéchent souvent auss en retenant le biton qu'un
deuxieme coup soit donné. Le conflit est en principe définitivement regle.

Lorsque le biton est utilisé a I'encontre d’une autre communaute, les combats
revétent en général beaucoup plus d'ampleur. Les hommes accompagnes des
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femmes se dirigent vers I'autre maison en brandissant leurs batons, entrent sur [a
place et demandent que les hommes du groupe offenseur se présentent. lls sont
plusieurs alors de chaque partie a se frapper, un coup contre un coup générale-
ment, en ge relayant. Les combats cessent quand plusieurs personnes sont blessées
et ont perdu connaissance. Une tension extréme accompagne les duels au biton
ou casse-téte. Ces duels sanglants peuvent tres vite dégénérer & l'un des combat-
tants est gravement ou irréguliérement frappé. Méme si le choix de ce type de
reglement répond au souci de contenir la viclence, ['escalade peut a tout mo-
ment se produire, créant entre les deux groupes des relations d'hostilité phus
graves encore. Les duels au biton peuvent se terminer par une bataille rangée
généralisce, les deux camps se frappant mutuellement de maniére anarchique.
S'l y & un mort au cours d'un combat, il s’ensuivra un cycle de vengeance et la
guerre. Dans un conflit intracommunautaire, cela implique quun des deux
groupes part se réfugier en forét ou dans une autre communauteé.

Le cas de figure du combat en duel n'est pas toujours réalisé d'emblée. Au sein
d'une méme maison, ou entre deux maisons distinctes, deux parties armées
de bitons peuvent s'affronter {yarikayou), un camp tapant et faisant reculer
'autre, puis inversement,

Ces combats prennent allure de véritables expéditions quand les Yanomamd,
armés de bitons longs, vont affronter une communauté les ayant dépossédés
d'une femme, nous détaillerons plus loin ce point, ou ayant détruit leurs planta.
tions. Ce dernier motif est considéré comme une véritable provocation. Il est trés
fréquemment lié au premier : pour se venger, le groupe dépossédé va detruire la
plantation du séducteur. Ce faisant, il arrive souvent qu'ils se trompent de parcelle
car ils ne connaissent pas bien les jarding des autres communautés ; le groupe
agressé va aller 4 son tour détruire d'autres plantations et plusieurs groupes se
trouvent alors en position d’hostilité ouverte. Le terme employé ici est similaire
4 celui des raids de puerre : napéhuu, aller en ennemi, ou woyuhuu, aller en
agresseur, en guerrier. Chacune des deux communautés opposées demande renfort
a d'autres communautés qui se joignent a elles le jour de la bataille et combattent
a leurs cdtes. Le groupe des offensés, femmes comprises, se dirigent vers la maison
des offenseurs tét le matin, ou bien souvent dorment en forét pres de 12 maison
concernée et sortent au petit jour. IIs sont peints comme pour un raid de guerre en
couleur sombre (noir ou violet), armés de hitons décoreés et peints. Le groupe
des offenseurs peut sortir de la maison a leur rencontre pour leur faire face
(certains groupes vivant dans la Sierra Parima font ces combats en pleine savane,
ailleurs, un endroit dégagé est nécessaire) et s’aligne pour former l'autre camp.
Les coups seront portés n'importe ou, sur le crine, sur le visage, les épaules ou
les bras. Le camp des offensés fait reculer le camp adverse, puis les offenseurs
répliquent et font reculer 3 leur tour les attaquants et ainsi de suite, jusqu’a ce
quil y ait trop de blessés pour continuer. Quand le groupe local repousse ses
adversaires avec suffisamment de succés pour leur faire abandonner la partie,
la bataille cesse sous les diatribes des femmes des deux camps qui se defient et se
menacent, les unes promettant qu’ils reviendroat plus nombreux avec de nou-
veaux alliés, les autres qu'ils seront préts et n’auront pas peur de se battre.
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Selon le rapport de force en présence et le degré de colére de la partie Iésée, il
peut y avoir plusieurs batailles consécutives avant qu'il soit procédé au reglement
du litige par un combat en duel au biton court. Exécuté a l'intérieur de la maison,
ce dernier cléturera le différend si 'offenseur, ou un de ses représentants,
accepte d'incliner le premier la téte, prét & recevoir le coup de massue. I1 arrive
que certaing groupes défaits abandonnent [a poursuite des hostilités aprés le
premier combat. D'autres, en s¢ présentant pour combattre un groupe qui les 2
offensés transigent {car ces batailles sont tres dangereuses et blessent grievement)
par Dintervention dhommes influents, médiateurs entre les deux parties. Ils
peuvent décider alors de reporter le combat lors de fétes reafu : ils inviteront trois
fois le groupe offenseur chez eux et combattront deux fois au poing, puis une
fois a la pierre pour terminer, La régle exprimée par nos informateurs est d'effec-
tuer d’abord deux batailles au baton long avant de combattre une fois au biton
court. Mais certains vont se battre plusieurs fois ; d’autres encore, persuadés que
le rapport de force leur est défavorable, rebroussent chemin avant d’ammiver sur
les lieux.

Quelle que soit leur issue, ces batailles peuvent aussi entrainer Vescalade des
hostilités, un groupe rendu furieux en raison des blessures reques pratiquant un
raid contre ['autre camp et déclenchant ainsi en retour des opérations belliqueuses.

1 est difficile de formaliser plus précisément le mode de compensation des
dommages, différents facteurs intervenant simultanément dans ce systeme de répa-
ration par les coups. L'offensé évalue lui-méme la valeur de I'offense et le montant
de la réparation. Ses propres sentiments jouent mais aussi les forces quil est
susceptible de rassembler comme 'influence qu'exerce son entourage. A la fois,
la distance généalogique et géographique entre les parties, 1'état général des
relations entre les personnes et les communautés, les événements extérieurs
peuvent influer sur le mode et le degré des représailles exercées.

En genéral, pour un adultére, un ou plusieurs vols, un chien blessé ou tué,
l'usage de charmes entre corésidents ou membres de communautés trés proches
géographiquement, on se bat en duel une fois au naprushi. Nous verrons
plus loin ce quil en est de ['enlévement de femmes mariées.

Durant les trente mois (de mars 1980 a aoit 1982) que nous avons passés
chez les Yanomami de la Sierra Parima, il y a eu quatre cas ayant entrainé des
batailles intercommunautaires an baton, tous & propos d'une femme (suwé nowé
ha), dont un cas doublé de la destruction de plantations de bananiers et de taros
(kuratha, ofina now? ha). Les relations entre parties opposées reprennent plus
tard quand les hommes influents décident de visiter les hommes de 1'autre com-
munauté et vont échanger des discours himou pour se réconcilier.

Cependant les hostilités ainsi développées, tout en permettant de ne pas passer
2 un mode plus radical de violence comme le fléchage et de conserver des relations
relativement paisibles, marquent et cristallisent les conflits entre individus, entre
factions et entre communautés. Les combats au naprushi, surtout quand Hs sont
le résultat de conflits intracommunautaires, président a 'éclatement des maisons
communes et au morcellement des groupes locaux, et induisent le mécanisme
d'atomisation qui provoque la multiplication de communautés indépendantes.
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En général, a la suite dhostilités ayant provoqué un ou plusieurs combats
entre coresidents, une {action constituée par tous ceux qui se sont ralliés a la
partie lésée fait ta démonstration de ses sentiments en refusant de continuer a
vivre dans le méme cercle d’habitation. lIs s'installent un peu plus loin afin de
se démarquer territorialement : si lz distance n'excede pas dix minutes & une
demi-heure de marche. ils seront toujours considérés comme faisant partie du
méme ensemble de communautés. $'Us vont sinstaller a plus de deux heures et
jusqu'd une demi-journée de marche, cela indique une scission importante, une
véritable rupture des relatons et is ne seront plus considérés comme faisant
partie du méme ensemble de communautés. s peuvent aussi, 7ils sont trop peu
nombreux pour rester isolés, rejoindre (waroker) des parents ou des alliés vivant
dans une autre communauté 2 laquelle ils se joindront ou pres de laquelle is
sinstalleront. (Juand une scission se produit aprés des combats patikai ou au
naprushi, deux factions corésidentes peuvent se séparer tout en restant voisines,
tandis que deux communautés voisines se separent plus nettement, ne faisant
plus ainsi partie du méme ensemble de communautés. Dés ors qu’elies sont
séparées sur une base conflictuelle, fes communautés craignent les pratiques de
sorcellerie. St la maladie ou la mort surviennent, elles peuvent se suspecter, ce
qui entraine en général un cycle de représailles.

Les femmes-enjeu

Les disputes au sujet des femmes sont avec les conflits liés au vol des récoltes
les causes les plus fréquentes des combats au baton chez les Yanomami. Ce sont
elles qui entrainent le plus grand nombre de fssions au sein des communautes
ou de séparations entre communautés proches. Nous ne pensons pas que le pro-
bléme puisse étre posé en termes de competition pour les femmes ou que la
fréquence des conflits Henne a Ulnsuffisance du nombre de femmes disponibles
ou encore que les raids soient motivés par le rapt des fermmes.

Contrairement a une idée répandue, les Yanomars ne font généralement pas
la guerre pour obtenir des femmes. Dans les groupes de la Sierra Parima, le rapt
de femmes ne se pratique pas entre ennemis. Leurs voisins méridionaux immédiats,
ceux qu'is dénomment Shamatari, ont enlevé quelques femmes durant une
longue guerre qui les a opposés dans le passé, mais pour ces derniers non plus le
rapt de femme n'est pas le but premier des raids qu'ils intentent. Il est tout av
plus, avec les quelques biens qui peuvent parfois étre annexeés, un bénéfice secon-
daire. Il est surtout une des formes de la pratique vindicatoire. De plus, comme
les femmes raptées tentent genéralement de s'enfuir, soit immédiatement durant
fe trajet de retour du raid, soit plus tard une fois installées et mariées, un nombre
minime d'entre elles vient effectivement accroitre la capacité de reproduction
du groupe ravisseur,

Par ailleurs, I'emploi du terme de compétition, sémantiquement associ€ a une
notion de concurrence et de rareté, biaise la compréhension du phénomene
guerrier dans la société yanomamt. En effet, les Yanomami se battent lorsqu’on les
prive des droits qu’ils détiennent sur une femme, comme lorsqu'on les prive des

i



98 C. ALES

droits qu'ls exercent sur des bananiers ou sur un chien, et s affirment aussi
quils se battraient si un groupe les provoquait en venant chasser ou s'installer
sans leur accord sur le territoire qu'ils exploitent, Mais il ne s’agit pas la 2 pro-
prement parler d'une compétition pour obtenir des femmes, des hiens ou des
terres fertiles soumise & la loi de la rareté. La violence répond dans tous les cas
i une offense et a la privation d'un droit d’usage potentiel ou effectif.

Il faut distinguer I'objet cn cause dans la dispute, ou 'objet de la transgression,
de 1z nature de la transgression elle-méme qui est, elle, la véritable cause des
formes de violence exercées dans la société. Dans le cadre des disputes intervenant
i propos des femmes, le motif qui provogue les combats correspond a fa violation
d'un droit matrimonial en exercice.

1 faut considérer plusieurs cas de figures de ce que les Yanomam: nomment
suwé now? ha (& cause d’une femme) et qui place sous une méme catégone tous
les conflits liés & la question de 1'appropriation des femmes par les hommes,
question, en fait, qui est aussi celle de la rupture par les femmes du
lien matrimonial.

Premier cas, une femme, mariée ou veuve, s'enfuit en forét avec un homme
appartenant 3 sa communauté ou & une communauté voisine pour imposer le
fait de leur liaison & son épouse ou a la famille de son mari défunt. L'affaire se
tégle & leur retour : i I'époux est décédé ou si elle vit séparée de son mari depuis
longtemps, la partie offensée peut demander que le combat s'effectue au poing.
Mais si le mari exige le retour de sa femme au foyer et qu'elle refuse de lui revenir
pour rester avec son amant, le duel entre le mari et I'amant se fera au biton.
Notons qu'a son retour, la femme est généralement frappée par son man, brulee
avec du bois du foyer ou piguée avec une pointe de fleche ou une pique, méme
dans les cas ou elle veut bien revenir avec lui, ce qui consomme souvent la rupture.

Deuxiéme cas, un homme prend une femme mariée dans la communauté de ees
parents’?.

Troisieme cas, plus complexe, une femme maniée fuit (shuuafiayou, quitter,
fuir sa résidence) la communauté de son mari pour rejoindre généralement une
communauté ou elle compte.de la parenté. L3, elle ne tarde pas a étre prise,
parfois apres avoir €té violée par tous les hommes qui ne sont pas scs ¢Onsanguins
classificatoires, par un homme de cette communauté ou d’une communauté
voisine. En quittant sa résidence, elle agit de son propre chef soit qu'elle veuille
simplement rejeter un époux avec lequel elle ne s'entend pas et qui l'a battue,
sait que, conquise, elle désire rejoindre un homme precis. Il se peut encore qu elle
soit séduite et s'enfuit pour suivre un visiteur ou bien un homme d'un groupe
invité a vivre quelque temps avec sa communauté.

Ce sont ces derniers cas qui provoquent principalement les grandes batailles
au noprushi si la femme n'est pas rendue au mari. La partie offensée, armée de
batons, vient la rechercher. On essaye alors de la tirer hors de la maison tandis
que les femmes de cette maison la retiennent par le bras (shaiat). Elle est ainsi
tiraillée, écartelée, comme dans la lutte 2 la liane (tug-of-war), entre deux camps
qui futtent, I'un pour la récupérer, P'autre pour la garder. L'interventon d hommes
influents peut éviter les heurts. Mais si I'homme qui s’est emparé de la femme
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refuse de la restituer, ses parents et alliés repoussent les assaillants a coups de
batons hors de I'habitation. Quand la femme est reprise ou bien rendue lors de
lassaut, elle est tres souvent fortement chitiée, et il est des cas ou elle saccombe
aux coups. 5i la premiére tentative pour reprendre la femme échoue, une autre
batallle rangée a lieu une fois guéries les biessures du premier affrontement.

Is peuvent ainsi s'affronter plusieurs fois jusqu'a ce que les offensés s’estiment
venges. Des intercesseurs, des hommes qui peuvent étre partie prenante pour les
offensés mais en relation d'alliance avec le groupe infracteur, peuvent proposer
un combat en duel a Pintérieur de la maison afin que la colére de I'offensé perde
sa force, s¢ dissipe, et que des rapports d’amitié puissent se rétablir. Lors de ce
reglement de comptes, la femme qui a fait I'objet de la dispute, si elle ne 8'enfuit
pas, est maintenue de force debout, par les hommes, les bras en croix pendant
qu’on lui asséne plusieurs coups de baton (trois en général) sur le crane. Quant a
{"amant, et 2 son groupe, ils acceptent d'étre les premiers 2 incliner la téte pour
recevolr les coups. Cette effusion de sang permet alors de calmer lz colére du man
dépossédé et de la rendre okews, sans effet.

Les disputes & propos des femmes sont donc bien chez les Yanomami les
premieres causes de scissions importantes intra- et intercommunautaires et elles
sont bien aussi les motifs les plus fréquents qui peuvent provoquer, si y a
escalade de la violence et qu'un fléchage ou une mort interviennent au cours du
reglement de comptes, des hostilités beiliqueuses entre les parties. Mais nous ne
pouvons pas dire pour autant que ces motifs sont unjquement et directement ceux
qui déclenchent le plus fréquemment les guerres, car un des tout premiers motifa
des guerres est probablement l'atteinte d’un individu par sorcellerie, l'autre face du
systeme d'agression dans la société yanornami dont nous allons maintenant traiter.

LES AGRESSIONS OCCULTES

Le mal, le mal-étre, la maladie et lz2 mort sont tres fréquemment imputés &
I"action malveillante d’autrui qui prend la forme d’une agression de type magique.
La crainte de la sorcellerie est profondément ancrée dans la vie quotidienne des
Yanomami car sa pratique est supposée courante. Elle est pour eux une
des principales formes de eriminalité.

B n'existe pas de sorcier en tant que personnage particularisé chez les
Yanomamt : tout le monde peut s'adonner 3 un moment ou i un autre  la
sorcellerie. Ainsi, quoique de maniére plus limitée, les femmes ont aussi accas
aux gestes qui portent atteinte a I'intégrité physique des individus. Chacun des
charmes (féri} employés provoque des symptomes particuliers et s'emploie pour
un motif précis : jalousie, vengeance sexuelle, séduction, haine... Ils sont utilisés
selon trois techniques différenciées qui correspondent aussi 2 la distance spatiale
entre les personnes concernées. La mise en contact peut se faire tout d’abord
directement sur la personne par projection, frottement, saupoudrage des féri
ou bien encore en les mélangeant a de la peinture corporelle ou 4 de la nourdture.
Elle peut se faire aussi en frottant entre les paumes de la main, mélangées 2 des
charmes, la tetre contenant la trace on Vempreinte que le pas a laissée dans le sof,
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une chique de tabac, ou des détritus sucés par P'individu ou encore en {rottant la
trace que l'on a fait mordre par un serpent. Cette pratique est dite raraprai. On
peut enfin souffler (forai) & {*aide d'une sarbacanne (yorcama) des charmes sur
une personne, un jardin ou une habitation.

La premiére technique est employée a P'encontre de personnes que {'on cotoie
et que I'on peut donc atteindre aisément : des corésidents, des voisins proches ou
des gens de passage. Elle vise a causer dommage, i rendre malade, mais pas vran-
ment & supprimer la personne. Elle est la plus facilement et la plus communément
pratiquée. Chacun possede dans son jardin plusieurs plantes magiques qui servent
i fabriquer des charmes bénéfiques (favorisant la chasse de certains gibiers, Ia
croissance, 'ardeur au travail, la séduction ou son évitement...) ou maléfiques
(contre les Incurseurs, les gens détestés, fes femmes qut se sont refusées...).
D'autres sabstances, d’origine végetale ou animale, sont prélevées dans la nature.
Les femmes cultivent aussi quelgues plantes féri qu’elles emploient zu gre de
leurs haines, de leurs jalousies ou de leurs désirs. certaines particulierement contre
les hommes. Contre les femmes, ces derniers fabriquent aussi des charmes pour
provoquer la consomption et la sténlité. Des charmes mortels peuvent étre
employés & I'encontre de visiteurs, mélangés a la soupe de banane qu'onieur offre.
Lors des combats, comme nous le verrons plus loin, ils peuvent étre tenus dans le
poing ou frotiés sur les armes comme la pierre, le biton ou le casse-téte. Is sont
encore fixés sur les pointes de fleches utilisées contre les ennemis.

La deuxiéme technique (raraprai) est plus difficile a pratiquer, elie nécessite
d'avoir 3 sa disposition un support intermédiaire, substitut de la personne. Elle
s'accomplit & distance, nuitamment et secretement, chez soi, et elle vise 4 détruire
physiquement la personne. Une fois découvert, un tel geste peut entrainer des
représailles et un cycle de vengeance. I est essentiellement masculin et peut
cexercer 3 l'encontre des hommes comme des femmes. L'empreinte ou la trace
est prélevée dans le sol apres le passage de la personne, dans son jardin particu-
licrement. Lorsqu'on habite trop loin, on peut demander a un complice de se
procurer la terre contenant l'empreinte de la victime de son choix. On cherche
ensuite en forét un serpent auquel on fait mordre le morceau de terre qui a été
mélangé a des féri puis petri. Un autre serpent mordra & distance la victime. La
terre est encore frottée deux nuits de suite pour garantir |'effet mortel. Sans la
morsure du serpent, la terre doit étre malaxée et effritée une dizaine de nuits
pour étre efficace. Elle est partagee en deux morceaux et plusieurs personnes
dans deux villages distincts peuvent participer la nuit @ Pensorcellement en mélan-
geant a la terre des féri. Chaque jour la victime maigrit un peu plus et au bout
d’une dizaine de nuits succombe.

De la méme maniére, en temps de guerre, une chique de tabac oubliee sur les
lieux de campement ou d’embuscade par les guerriers peut étre récupérée afin
d’étre coupée en deux et frottée avec des feri mortels. Deux villages peuvent ains:
se livrer  un ensorcellement qui sera fatal au guerrier étourdi.

Cette technique d'agression se pratique entre ennemis mortels, appartenant
% des ensembles de communautés différents. Elle n'est pas utilisée a intérieur
d'une maison commune ou entre trés proches voisins (ils savent que cela
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entrainerait le flechage). Dans ce casa, il existe une formule plus douce
(si irurukei) : & la motte de terre mélangée 2 des féri sera integre un os de singe,
ce qui provoquera une douleur aigué & la cuisse de la victime par exemple, mais
ne pourra la tuer.

Les pratiques roraprai sont bien souvent a l'origine des discordes intervenant
entre groupes voisins lorsqu'un groupe suspecte un autre d'étre la cause de |a
mort d’un de ses membres. Ces soupgons peuvent se concrétiser longtemps apres
le déces, quand quelgu’un rapporte e nom du meurtrier. De ces accusations de
sorcellerie raraprai, on demande raison lors de discours formels, et de leur fait
on se bat au poing ou a la pierre au cours des fétes cérémonielles, Je groupe
atteint invitant le groupe soupgonné.

(quand 'accusation porte plus précisément sur quelqu'un, ce dernjer peut étre
invite par le messager venu au-devant des invités & se rendre dans la maison pour
chercher de la nourriture, puis, sur place, pris a partie par les parents du mort et
defie dans un combat sanglant. Dans un tel combat, les deux hommes se placent
face a face, I'un contre autre, et s’enfoncent dans le dos une arme confecHonnée
a I'aide de trois pointes d’os taillé emmanchées dans un bois ou le tranchant d'un
éclat de bois de palmier, d’une hache ou d'une machette. Un combat patikai
est effectué ensuite avec les autres membres de son groupe.

Quand les Yanomami pratiquent cette lutte au corps a corps pour se blesser
(akrai), ds font montre de leur intense colére en reproduisant le combat mythique
de Coati et Jaguar, deux étres des plus agressifs et également combatifs ; combat
symbolisant de ce fait une charge supréme de violence.

Dans de normbreux cas encore, les soupgons portent sur un groupe avec lequel
les relations sont déja distantes 3 cause de conflits passés. Lorsqu'un ou plusieurs
morts leur sont attribués, la vengeance s'effectuera alors de maniére occulte selon
le mode raraprai ou selon le mode forsi. Si ces techniques de destruction s’averent
inefficaces apres plusieurs tentatives, on procédera a des représailles & visage
découvert avec des arcs et des fléches. Il se peut aussi qu’un groupe, convaincu de
I'dentité du ou des meurtriers, se livre directement & vn raid,

La technique forai s’assimile davantage que les autres pratiques de sorcellerie
3 une technique d'agression guerriére. Elle est rarement pratiquée individuel-
fement. De véritables expéditions sont organisées (okrahuu : aller en sorcier,
okra) par quelques hommes, trois ou quatre, partant de nuit sans prévenir leur
communauté. Seuls quelques hommes importants sont mis dans le secret. Leurs
agresseurs se peignent en noir, comme pour les raids armés, mais partent désarmeés.
lls n'emportent avec eux qu'une ou deux sarbacanes et un paquet de feuilles
contenant les feri. Quand is atteignent la résidence de leur victime, située a un,
deux, trois jours de marche, ils s'embusquent dans des broussailles pres des che-
mins de passage, ceux qui débouchent sur le jardin particuliérement, car de cet en-
droit ils pourront distinguer leur victime. [Is vont souffler & tour de réle et de loin les
charmes que chacun a préparés. Ceux-i atteignent leur but, qu'ils passent devant,
derriere ou au-dessus de la téte de la victime, ou qu’ils soient projetés la nuit sur
le jardin, la forét ou Ihabitation, faute d’avoir vu quelqu’un dans la journée.
Quand ils effectuent plusieurs raids sans apercevoir de cible, ou lorsque les fen
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demeurent sans cffets, s transforment alors leur action en hostilités ouvertes,
armés de leurs arcs et de leurs fleches. L'échec des pratiques de sorcellerie et la
nécessité de leur répétition est justifice. D’une part, le pouvoir délétére des feri
peut étre annihilé par lintervention des chamanes capables lors de la cure de
déglutir les féri, armes du crime. D’antre part, le féri employé cette foisla
peut manquer d'efficacité — preuve en est qu'en d’autres expériences il est
efficace — et laisser 2 la personne une chance d’en réchapper.

Une autre forme de chamanisme est mise, celle-la, au service de I'agression. Elle
n’est pratiquée que par quelques-uns des chamanes, les plus puissants, ceux qui
sont capables de déchainer leurs foudres sur les plantations et sur les habitations,
de déclencher des accidents en forét, et de provoquer les bourrasques de vent et
les tempétes qui déferlent brusquement. Ila dérobent, lorsqu’ils se déplacent
sous forme d'esprit, les imes des enfants pour les rendre malades et les faire
mourir. Les chamanes operent aussi lors des rites d’agression et des raids pour
garantir le succes d'une expédition et faire échouer celles de teurs ennemis.

Le chamanisme en tant que moyen de destruction se pratique généralement
contre des ennemis virtuels, communautés lointaines dont on connait I'existence
sans avoir de relation effective avee elles, ou contre des communautés avec les-
quelles I’ inimitié perdure, des communautés par exemple qui ont db par le passe
se déplacer & plusieurs journées de marche, & la suite d’hostilités. En ce sens, le
chamanisme d’agression est une relation d'échange symbolique nouée avec I'Autre,
le plus lointain des Autres précisément connus, et signifie la reconnaissance sociale
de cet Autre.

Audeld de cette sphére d’interaction, les Yanomami méconnaissent relative-
ment les gens et la région qui les entourent. L'agression et I'échange de violence
symbolique se prolongent par le biais de I'agression du double animal, analogon
vital de chaque Yanomami, dont I'homicide équivaut & provoquer la mort de
I'étre humain qui lui correspond. Les doubles d'un groupe sont supposés vivre
dans une de ces régions habitées par des Yanomamt inconnus tandis que les
doubles d’autres Yanomami peuvent demeurer - pas nécessairement de maniere
symétrique — dans leur propre forét.

Les différentes techniques de destruction occulte ne sont pas exclusives I'une
de l'autre et peuvent se recouvrir partiellement. Leur emploi est fonction du degré
d*éloignement et dhostilité des parties en présence. Dansle cadre d'une typologie
schématique, on pourrait dire que la sorcellede ordinaire est celle quei'on pratique
surtout ici, la sorcellerie de type rarapai celle que |'on pratique la et parfois [d-bas.
que la sorcellerie de type forai est d'usage parfois 14 mais surtout ld-bas tandis que
le chamanisme d'agression se pratique lg-bas et surtout ailleurs. L’attaque d’un
double animal est, quant & elle, généralement fortuite et concerne exclusivement
Vailleurs.

Comme nous 1’avons montré [C. Alés et J. Chiappino 1981-1982 et 1983}, la
maladie et la mort sont vécues comme une agression venant de l'extérieur et
participent du systéme qui génére la représentation de I"agression chronique. La
douleur, le mal-étre et la maladie, événements dysharmoniques pouvant entrainer
la mort correspondent dans le systeme des représentations a une conception
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demeurent sans effets, ils transforment alors leur action en hostilités ouvertes,
armés de leurs arcs et de leurs fléches. L'échec des pratiques de sorcellerie et la
nécessité de leur répétition est justifiée. D'une part, le pouvoir délétére des feri
peut étre annihilé par I'intervention des chamanes capables lors de la cure de
déglutir les fer, armes du crime. D’autre part, le féri employé cette fois-la
peut manquer d'efficacité — preuve en est qu'en d'autres expérnences il est
efficace — et laisser 4 la personne une chance d’en réchapper.

Une autre forme de chamanisme est mise, celle-la, au service de 1'agression. Elle
a'est pratiquée que par quelques-uns des chamanes, les plus puissants, ceux qui
sont capables de déchainer leurs foudres sur les plantations et sur les habitations,
de déclencher des accidents en forét, et de provoquer les bourrasques de vent et
les tempétes qui déferlent brusquement. Ils dérobent, lorsquils se déplacent
sous forme d'esprt, les ames des enfants pour les rendre malades et les faire
mourir. Les chamanes opérent aussi lors des rites d’agression et des raids pour
garantir le succés d’une expedition et faire échouer ceiles de leurs ennemis.

Le chamanisme en tant que moyen de destruction s¢ pratique généralement
contre des ennemis virtuels, communautés lointaines dont on connait I'existence
sans avoir de relation effective avee elles, ou contre des communautés avec les-
quelles I inimitié perdure, des communautés par exemple qui ont di par le passe
se déplacer a plusieurs joumées de marche, a la suite d'hostilités. En ce sens, le
chamanisme d'agression est une relation d’échange symbolique nouée avec I'Autre,
le plus lointain des Autres précisément connus, et signifie la reconnaissance sociale
de cet Autre.

Au-dela de cette sphére d'interaction, les Yanomami méconnaissent relative-
ment les gens et la région qui les entourent. L’agression et I’échange de violence
symbolique se prolongent par le biais de I’agression du double animal, analogon
vital de chaque Yanomami, dont homicide équivaut a provoquer la mort de
|'étre humain qui lui correspond. Les doubles d'un groupe sont supposés vivre
dans une de ces régions habitées par des Yanomamt inconnus tandis que les
doubles d’autres Yanomami peuvent demeurer — pas nécessairement de maniére
symétrique — dans leur propre forét.

Les différentes techniques de destruction occulte ne sont pas exclusives 'une
de Pautre et peuvent se recouvrir partiellement. Leur emploi est fonction du degre
d’éloignement et dhostilité des parties en présence. Dans le cadre d'une typologie
schématique, on pourrait dire que la sorcellerie ordinaire est celle quei’on pratique
surtout ek, la sorcellerie de type rorapai celle que |'on pratique /a et parfois [a-bas.
que la sorcellerie de type forai est d'usage parfois Ia mais surtout /d-bas tandis que
le chamanisme d’agression se pratique la-bas et surtout aifleurs. L'attagque d'un
double animal est, quant & elle, généralement fortuite et concerne exclusivement
Vailleurs.

Comme nous 1'avons montré [C. Ales et J. Chiappino 1981-1982 et 1983], la
maladie et la mort sont vécues comme une agression venant de lextérieur et
participent du systeme qui génere la représentation de I’agression chronique. La
douleur, le mal-étre et la maladie, événements dysharmoniques pouvant entratner
la mort comrespondent dans le systeme des représentations a une conception
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persécutive du mal. Les objets et les facteurs pathogénes renvoient toujours a une
puissance hostile en action (chamane ennemi, esprit malfaisant, démon ou sorcier)
qui est le véntable agent du mal.

Dane la vie quotidienne, les Yanomam+ gardent en permanence & Uesprit le
fait qu'ils peuvent étre frappés sans qu'ils en soient conscients et tiennent compte
de cette éventualité lors de tout déplacement proche ou lointain. Dans leur
habitation comme en forét, ils sont attentifs & tout bruit pouvant suggeérer la
presence de sorciers 6ka ou de guerriers wayu. En visite, ils se méfient des aliments
offerts et craignent qu'on prenne leur empreinte dans la terre (mayd yurarei).
Dang cette logique de pensée fondée sur le principe de rétorsion et de
non-compensation definitive de la vengeance, on comprend que tous les conflits
intra- et intercommunautaires, qu'ils ajent été officiellement réglés par une
dispute, un combat ou une fission, et toutes les agressions passées, entrainent
un sentiment de persécution. Cette crainte des pratiques occultes d’agression
déterminent et singularisent les conduites d’évitement ou 3 inverse de cotoje-
ment de chaque individu a I’égard de chacune des autres communautés.

La sorcellerie, autant que la menace d'attaque armée, organise donc |'ins
cription dans 'espace, I'évitement et la mise & distance entre individus et entre

groupes.

VIOLENCE ET DISTANCE SOCIALE

Outre les cas que nous venons de voir oit la mort est attribuée & un acte de sor-
cellerie, pour comprendre comment les Yanomami en arrivent a pratiquer cette
forme extréme d’agression qu’est le raid, il faut prendre en considération le fait
que la violence peut échapper au contréle auquel on tente de Ja soumettre dans le
cadre des combats réguliers, | hostilité s'intensifier et entrainer |'utilisaton de 'arc
et des fléches.

Au cours d'un combat, si un coup trrégulier est donne ou un participant grieve-
ment blessé, I'an de ses parents peut utiliser un épieu ou une hache pour le venger
sut le champ. I arrive aussi que les duels au poing, a la pierre ou a la massue,
provoquent la mort de adversaire! 3. Ainsi, quand nous avens commencé notre
recherche sur le terrain en 1980, les groupes de la Parima A venaient d’entrer en
guerre avec les groupes de la Parima B. Lors d’une visite effectuée dans les com-
munautés de la savane de niyayopé un groupe avait volé des fruits de palmiers
dans une plantation rencontrée sur le chemin. Une querelle éclata et entraina
tout d'abord un combat au poing, puis, la tension ayant monté, les hommes
provoques par le vol, fous de rage, relancerent le combat avec des batons. Un des
visiteurs succomba aux coups. C'était le signal de I'ouverture d hostilités guerriéres
qui, @ mon départ en 1982, avaient déja provoqué la mort de trois hommes de
part et d’autre. Dans ce cas. comme pour chague mort attribuée a autrui, la
réparation sera obtenue en causant un dommage au moins equivalent au groupe
des agresseurs. Au cours des cycles de vengeances, les blessures par fléchage
— lethales ou non -~ sont soigneusement comptabilisées, tout comme les attaques
de maison (shurukei) sur lesquelles, en désespoir de cause, faute d’avoir rencontré
'ennemi, les guerriers envoient une volée de fléches.
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Chacun des crimes influence ta mise en ceuvre des raids et contre-raids qui sont
tentés de part et dautre, de méme que I'identité des raideurs et des meurtners
ou celle de leur communauté d'appartenance influe sur le choix des hommes et
des maisons ciblées.

Tl semble que provoquer le deépart d'un groupe (yashuprai) correspond a
sanctionner socialement le groupe chassé tandis que se separer d’en groupe
(sherereprai) prend e sens d'une sanction exercée a l'encontre des corésidents ou
des voisins de la part de ceux-1a méme qui s'excluent.

Fissions et séparations obéissent & un mécanisme complexe qui est auss
fonction de la taille de la communauté et de I’état de ses relations avec les groupes
voisins. Une situation de belligérance intense incitera les Yanomam, au-dela des
dissensions internes, a rester regroupés au sein d'une méme habitation ou a
Sinstaller & courte distance. Du fait de disputes incessantes, une faction peut aussl
décider de se séparer du reste du groupe avant que fes tensions internes ne
deviennent trop fortes et ne provoquent des hostilités marquées. Et sils
s'installent 2 proximité, ils restent suffisamment liés pour se préter main forte
en cas d'attaque extérieure. D'autres se séparent encore car ils sont en désaccord
i propos dun conflit qui oppose leurs corésidents & une autre communauté. Is
évitent ainsi de participer aux combats et d’Etre la cible des opposants jors des
raids. La distance spatiale entre les maisons yanomams traduit ie degré d’autono-
mie des actions et la souveraineté des décisions : plus on s'écarte, plus on rompt
les solidarités, et inversement quand on se rapproche.

Chaque €tape dans la séparation spatizle, aussi minime soit-elle, est fortement
codée : plus la relocalisation est prache, plus cela signifie que la relation d’amitié
est grande ; plus elle est éloignée, plus cela signifie que la relation dhostlité est
{orte. La variation des distances entre les différentes unités résidentielles s'exerce
3 Uintéreur dune gamme trés fine : toute distance intermédiaire entre deux
cercles d habitation, qu'elie soit de quelques metres ou quiclie s'évalue en heures
de marche, permet de mesurer les relations d'amitié et caractérise, guelle que soit
la nature des relations actuelles, le passé dinimitie et d'hostilités entre deux
groupes. On voit donc que {’éloignement entre les différents groupes structure
les relations sociales et ainsi lun des buts de I'échange de violence et de la guerre
est de produire de la distance sociale entre soi et ses ennemis.

0l faut insister sur le fait que les Yanomami ne se déplacent ni ne changent de
territoire d’exploitation aisément. Hormis de rares cas de mouvements plus
importants qu’a I'accoutumée pour sinstaller dans une région plus fertle. les
Yanomams ne se déplacent que tres progressivement pour implanter leur maison
a proximité des aouveaux jardins et des territoires qu'ils exploitent. Clest
N. A. Chagnon [1968a] qui a le premier distingué ce qu'il a appelé les micro-
moves et les macro-moves, respectivement les déplacements au gré des planta-
tions horticoles et les déplacements effectués sous pression militaire allant d’une
3 trois journées de marche. Seuls, en effet, des comportements agonistiques de
la part de leurs corésidents ou de leurs voisins peuvent inciter les Yanomamt a
se réinstaller ailleurs, et seule {a crainte des fleches, une guerre intense décimant
plusieurs membres de leur groupe, peut les pousser  effectuer un déplacement
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correspondant a une journée de marche. La, si les hostilités ne cessent pas et que
le nombre de morts s'accroit, il sera nécessaire de mettre une distance beaucoup
plus importante, correspondant a deux ou trois journces de marche, entre leur
fieu de résidence et celui de leurs ennemis mortels.

Au cours des guerres, les coalitions peuvent étre relativement importantes,
rassemblant les membres de six a huit communautes distinctes, et des troupes
comprenant jusqu'a une cinquantaine de guerriers. Les communautés coalisées,
lorsquelles sont proches, ont tendance, pendant la durée des hostilités, 2 se
rapprocher sensiblement les unes des autres, pour assurer leur sécurité. Elles
peuvent ainsi présenter rapidement un meilleur rapport de force en cas d'attaque
et se relayer pour effectuer des tours de guet. Elles se concertent outre pour toute
activité guerriére, pour toutes les activités économiques qui les aménent & s’éloi-
gner des maisons comme les expéditions de chasse qui durent plusieurs jours et
surtout, les établissements périodiques en camp de foréts.

Les pérodes de nomadisme sont déterminées par |Tmportance des ressources
disponibles en forét, mais, en période de raids intenses, elles permettent d’éviter
les attaques et de décourager l'ennemi qui effectue des raids en vain. Les com-
munautés de {aible taille peuvent rejoindre une autre maison ou bien se regrouper
avec dautres dans une seule maison ou un seul camp de forét. Apres avorr
fusionné, les communautés peuvent se séparer 4 nouveau et redevenir indépen-
dantes une fois les hostilités estompées.

Mais la guerre chez les Yanomami, an-dela de conséquences centripetes ponc-
tuelles gommant les dissensions internes passées et présentes, exerce principalement
une action centrifuge sur l'organisation de la sociéte, les groupes les plus faibles
préférant finalement s'éloigner plutdt que de tenir téte.

PAROLE, YIOLENCE ET CONTROLE SOCIAL
La médiation de la parole

La paroie, autant que la violence, structure l'ordre social chez les Yanomams.
Dans le réglement des conflits, elle est utilisée comme instrument de médiation
jusqu'au point ol s'emploiera la force. [ convient donc d'aborder brievement
ce sujet.

A D'intérieur de la communauté vanomami. U existe deux formes de prise de
parole ayant pour objet de régler les différends ou de les prévenir : hirai, crier,
vilipender'* et kanoamou, discours en forme de monologue pour informer,
¢duquer, influencer, se plaindre ou haranguer.

Cette derniére forme de prise de parole est le fait des pata (ainés, «grands
hommes») et elle peut sadresser aux membres de leur faction, ou plus largement,
a 'ensemble des membres de la maison commune. Ce type de discours traite
des affaires internes des groupes de résidemce et aussi des affaires inter-
communautaires. [l vise 3 influencer plus qu'a imposer : chacun reste libre d’adhé-
rer ou non aux avis exprimés et de liveer des opinions différentes. I penmet
d’harmoniser les décisions et de coordonner les actions communes, principalement
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pour les activités €économiques et les mouvements collectifs. Le discours
konoamou transmet des informations, des souhaits, des désirs, des frustrations
ou des griefs, mais peut inclure aussi des mises en garde, des accusations, des
dénégations. A travers lui, on se défend en cas de dispute, on répand & des calom-
nies, & des imputations de vol, d’affaires sexuelles, a 1'intérieur de la communauté
ou, dans le cadre de différends intercommunautaires! S,

La prise de parole hirai ou kanoamou constitue un puissant moyen de controle
social, car c’est le lien o se jouent 'appel et le rappel a P'ordre. Sa fréquence et
Vimportance de son rdle temporsateur varient toutefois en fonction de la taille
des maisons communes et du nombre de factions en présence, la probabilité
d'émergence de désaccords ou de conflits étant plus forte dans les maisons
abritant plus de soixante personnes.

Entre communautés, les Yanomami pratiquent plusieurs types de discours
formels lors des visites et des fétes qui leur permettent de régler des différends.
cormme de creer, maintenir et reaffirmer des relations pacifiques d’alliance et
d'amitié. Himou est un discours diurne tenu alternativement et publiquement
par deux hommes qui se tiennent pres du foyer. Motivé par une raison précise,
il a pour but dinformer, de discuter de projets militaires ou d'aviser des positions
de chacun dans le cadre d'un différend qui oppose des parties que chacan repre-
sente (affaires sexuelles entre gendre et beau-pere par exemple pour un cas de noshi
imapou : refus de donner une fille ou une sceur av many. I permet d'exprimer
ie mécontentement et de péyéprai — disputer, accuser, menacer — dans les cas de
mensonges (horemou), de paroles rapportées (wanomou) qui ont suscite des
probiemes, et de divulgation du nom personnel (sipoar).

Lors des fétes, des duels oratoires nocturnes wayemou se déroulent jusqu’a
|'auhe avec une succession d'orateurs sur la place centrale. IIs concement plus
spécifiquement |'échange de biens, de nouvelles et d'amities. Mais au cours de ces
discours, les Yanomam:i peuvent aussi péyéprai lorsqu'l y a un contentieux.
Cela peut se produire encore quand un homme, sur la demande de ses hotes.
vient en émissaire chercher de la noumture avant que le groupe entier ne se
présente pour danser et ne soit accueilli. Dés son arrivée sur la place, cet homme
entame un duel oratoire avec un ou plusieurs hotes au cours duguel ces derniers
manifestent leurs griefs et péyéprai.

Quand la féte se termine par des combats patikai, hotes et visiteurs peuvent
effectuer immediatement aprés, par paires, un discours de réconciliation, de
promesse d'alliance et d'échange de biens haohaomou ou encore ysimou. Tous
ces discours ont une tonalité, un rythme et une gestuelle formelle et font appel
4 des références symboliques dont seuls les hommes mirs ont la réelle maitrise.
Les femmes sont totalement exclues de ces pratiques oratoires.

L'ensemble de ces discours publics, obéissant a des normes déterminées
contribue a la réguiation des comportements de chaque individu & 'égard de ses
corésidents ou a |'égard des voisins avec lesquels il entretient des relations
d'alliance et d'amitié. s permettent de formuler plaintes et reproches, de s'atta-
quer verbalement, tout en évitant la détérioration des relations. Quel qu’en soit
"objet (demande de biens ou demande de comptes), ils correspondent a ce qu'on
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pourrait appeler un plaidoyer : chacun défend sa cause, dénie les accusations,
accuse & son tour, contourne les problémes et argumente sa propre version des
faits en en manipulant habilement les paroles pour soutenir sa cause, son opinion
ou une personne, Les discours sont & la base du maintien de relations pacifiques.
C’est pourquoi les échanges de discours sont systématiques lors des visites que se
font des hommes appartenant a des ensembles différents de communautes, et de
nombreux échanges de discours président toujours & |'ouverture des relations
d'amitié, comme a leur reprise, & l'issue d hostilités. On voit done que dans cette
societé acéphale la parole exerce un puissant controle social et, en ce sens, elle
est, avec la violence, un des plus importants moyens de régulation.

Le paradigme de la violence

Alnst que nous l'avons vu, les combats réguliers peuvent étre interprétés comme
des procédures de type judiciaire et pénal dans lesquelles la compensation par
rapport a l'offense ne s'effectue pas sous la forme d’une récupération (nournture,
biens, femmes par exemple) mais sous la forme d'une destruction opérée par les
coups donnés (hématomes, blessures, fractures). En d’autres termes, la compen.
sation pour loffensé réside dans le fait que 'offenseur accepte de recevoir des
coups et autorse, par la-méme, 'offensé 4 exprimer sa colere et sanctionner son
agresseur. Pour ce dernier, elle réside dans la possibilité qui lui est offerte de
rendre & son tour les coups regus.

On peut s'interroger sur la nature de cette procédure qui octroie un droit de
véciprocité a P'offenseur. Il semblerait en effet que seule une procédure intégrant
la réciprocité de la destruction rende acceptable le combat aux yeux de ceux
gui sont ains interpellés — c'est-d-dire rende acceptable I'idée de se laisser
volontairement frapper — et permette idéalement de mettre un terme 2 Pappli-
cation du principe de rétorsion. L'échange de coups occupe une place interme-
diaire dans l'ensemble des relations sociales et remplit une fonction de médiation
qui s’oppose cependant a celle de Ja prise de parole et de i'échange de mots dans
fa vie quotidienne et lors des fétes. les combats se situent donc en-dega de ce
que I'on peut appeler I'échange positif (échange de biens, visites, discours, fétes,
nourriture, femmes), constitutif de la relation d’alliance, et participent de
I'échange négatif (échange de mal, malétre, maladie et de mort), constitutif de la
relation d'hostilité. Mais #s jouent un role médiateur dans les relations d hostilité
car s permettent de canaliser la violence de maniére a ne pas rompre définiti-
vement les relations d’alliance.

Pour leur part, les agressions occultes représentent une compensation par la
destruction (mal, mal-étre, maladie et mort) qui vise a éviter la contre-destruction.
Elles permettent de temporiser dans {a mesure ou elles sont une stratégie
pour ne pas provoquer 'ouverture dhostilités armées, mais elles créent et main-
tiennent la distance et |'évitement car elles alimentent la conception persécutive
du malheur, de la maladie et de la mort, et, du méme coup, favorisent les réactions
d’agressivite.
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Le fléchage et Lhomicide volontaire, enfin, sont les formes de violence les
plus achevées en tant que procédures programmées d'extermination des parties.
Au cours des combats réguliers la violence peut échapper au controle auquel elle
s'est soumise, mais dans les raids guerriers elle est préméditée et organisée.
Cependant, l'exercice de la violence n’est pas systématiquement mis en ceuvre :
les vengeances peuvent péricliter car les Yanomami font des compromis par désir
de tranquitlité. Iis peuvent avoir peur des fleches ou craindre un rapport de force
défavorable quand le camp adverse comprend un ou plusieurs waitheri, hommes
réputés particulicrement agressifs et combatifs, tandis qu'll n'y en a pas dans le
leur. Les forces qui poussent dans le sens de I'hostilité sont aussi contrebalancées
par celles agissant dans le sens de la paix exercée par la parenté et l'affinite.
Ainsi, des factions peuvent ne pas vouloir prendre parti pour I'un des deux camps
car elles comptent dans I'un et 'autre des parents et des alliés. Et, dans le cours
des événements, tandis que certains hommes influents exhortent & |'accomplis-
serment des vengeances et a la guerre, d’autres, au contraire, interviennent pour
demander la cessation des hostilités (wasii, dire de ne pas faire).

L agression guertiere et la violence symbolique qui la sous-tend font de la mise
5 mort par fléchage le plus haut degré de violence. Toutefois, on n'accorde pas
dans cette société de valeur particuliére au nombre d homicides perpétrés. L'exploit
guertier n'est pas specialement exalté, fété, chanté ou célébré, et aucun systeme
de rang n'est associé a la pratique guerriere. Les guerriers n'acquitrent pas de titre
de noblesse ni naugmentent leur prestige en accumulant les victimes comme dans
d autres sociétés amérindiennes. Il s’agit pour les Yanomami davantage d’un devoir
3 accomplir énvers leurs parents, leurs beaux-parents, les corésidents et les
communautés allices.

Limage du tueur n'est ni flatteuse ni flattée, mais la conduite woitheri réponc
& une valeur essentielle de ta société car le courage. la vaiilance, comme l'agressi-
vité déclarée et démontrée, permettent d’asseoir une réputation forgant au respect
des droits, autrement dit, elles permettent d’inspirer la crainte du rapport de force
et d’éviter ainsi les agressions.

On ne tue pas un autre Yanomami sans encoutir soi-méme des risques
extrémes!® et mettre en péril la vie de ses parents et celle des membres de son
groupe. Les raids pour venger les morts sont particulicrement associés aux fétes
cérémonielles au cours desquelles sera consammée dans une bouillie de bananes
ou bien versée dans le foyer une partie des cendres du corps incinére. La ven-
geance a cours tant qu'il reste des cendres. Certaines gourdes les contenant sont
conservées suffisamment d'années pour que les fils du mort, une fois parvenus
en dge, soient informés et accomplissent la vengeance. Clest le meurtrier qui doit
payer préférentiellement et qui sera la cible privilégiée. Son nom est donné au
mannequin de feuilles ligoté (n¥ uwé) que l'on fleche avant une attaque, ce qu
est une des conditions symboliques assurant le succes du fléchage réel, pratique
ensuite, Mais un membre de sa parenté ou de son village peut lui étre substitue
au nom du principe de la responsabilité collective.

Aprés tout homicide, effectué en solitaire ou & plusieurs, les meurtriers effec-
tuent le rite unokaimou. Ce dernier est destiné a contrebalancer les effets nocifs
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du meurtre perpétre et a déjouer les tites d'agression intentes par lintermediaire
du cadavre et qui doivent garantir la mort prochaine du ou des meurtriers. Des
I'instant ot il a frappé, on peut considérer que le corps du meurtrier est 'image
en miroir du corps de la victime : le meurtrier ressent les efiets de mal-étre du
corps de sa victime en train de succomber a ses blessures, tout comme postérien-
rement i ressent les effets de la décomposiion et/ou de la crémation
du cadavre!7. Clest ainsi qu'il est informé — & personne ne rapporte des nouvelles
de Pévolution de I'état de la victime. Sous 'influence du mort, le meurtrier
tourmenté perd son allant, sa vivacité et sa vigilance, aussi doit-d observer des
régles trés strictes (notamment jeiner et éviter de se frotter ou de se gratter
fortement et directement).

Le cadavre peut étre suspendu plusieurs semaines dans des branchages (pé &i
roomakei} pour quil se décompose et tombe en putréfacton avant qu'il ne soit
procédé a son dépecage et 4 la dislocation du squelette. Ces opérations ont pour
but de retarder la crémation du corps du mort et de prolonger d'autant la durée
du rite accompli parallelement par le meurtrier dont le corps réagit par analogie.
Durant ce temps, a la mise en place de différents éléments et de différentes
matiéres (comme des substances provoquant des démangeaisons) sur des parties
spécifiques ou en rapport avec le corps du défunt, correspondent des réactions
particuliéres du corps du meurtrier (comme des maux de ventre et des troubles
digestifs amokumou et des ulcérations washéal conseécutives a des lésions de
grattage'®). Le traitement du corps de défunt a pour objectif d'empécher le
meurtrier de reussiv I'épreuve et de sortir sans dommages de 'expérience. Les
blessures, le refroidissement, la décomposition, 1’écoulement du corps suspendu
et la crémation sont ressentis par le meurtrier par un effet de dédoublement du
corps du mort sur son propre corps. L'image du corps péneétre en lui, jui donne
des cauchemars et I'empéche d’accomplir le rituel unokaimou qui doit lui per-
tnettre d'eviter les effets délétéres de cette influence somatisée. On peut penser
que si le meurtrier ressent les changements d’état de sa victime c'est que
le meurtre est vécu métaphoriquement comme une incorporation de ia dépouille.

Ne pouvant, faute de place, traiter ici de I’ensemble des ntes funéraires, des
ntes d’agression et de leur symbolique, pour comprendre le traitement rituel du
meurtrier examinons le seul rite d’agression effectué la veille dun raid
waitherimou (avoir le comportement des étres agressifs et violents}. Au cours de
ce rite. les hommes clament leur soif de vengeance, leur désir de tuer, leur «faim
de viande» et ils naikiamou, déclarent qu’ils sont naiki, qu'ils vont faire une
expedition de chasse, et promettent qu'ils ne reviendront pas bredouilles...
Au cours de ce rite encore, is watupamou, font comme le vautour, le
charognard, pratique qui symbolise la mise &8 nu des ossements. Les hommes
watupamou avant 'exécution d’un raid, au retour d'un raid, ce qui annonce
son succes, lors de la suspension du corps d’un individu mort par fléchage ou par
sorcellerie et lors du dépecage de son corps, ce rite représentant dans chacun des
cas la mise & mort d’un ennemi.

Les nombreuses métaphores associant le Yanomami (}’étre humain) fléché et le
gibier chassé montrent que la violence exercée consiste & rabaisser I'ennemi au
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rang animal. Mais si les activités de chasse sont ici confondues, le gibier humain
se distingue implicitement du gibier chassé : de I'un ce sont les chairs crues et/ou
faisandées qui sont consommeées, de l'autre ce sont les chairs boucanées et/ou
bouillies. On ne consomme dzilleurs pas la viande d'un gibier qui 2 €mis an
bruit particulier (i. e. encore vive) quand on I'a découpée, ni de la viande
boucanée qui a faisandé (i. e. pourrie) avant le retour des chasseurs a leur maison,
car cela présage dans chacun des cas Ja mort prochaine d'un guerrier. 3i le canni-
balisme figuré des ennemis mis & mort par fléchage représente une violence
extréme, c’est que le cannibalisme réel des parents et des proches alliés s'oppose
bien distinctement au cannibalisme métaphorique des ennemis. D'un cdté Von
consomme des os, de I'autre 1'on consomme des chairs et des organes. Un corps
est brilé, ses os sont broyés et réduits en cendres, ils sont bus mélangés a de la
bouillie de bananes, la totalité de leur ingestion se fait sur un temps long ;'autre
corps est dévoré sans aucune préparation dans 'immédiateté. Les os représentent
la partie impérissable du corps et la continuité, les chairs et les organes la partie
périssable et la discontinuité. L'ingestion des uns correspond a la récupération de
Iefficacité vitale du défunt, tandis que 'ingestion des autres correspond a sa
destruction. On voit par la que, contraire de I’anthropophagie des parents et des
proches alliés, le meurtre et le fléchage d’un Yanomamt constituent sur le plan
du réel et du symbolique les rapports extrémes dhostilité et de distance culturelle.

*

Dans la société yanomani, le systéme d'agression est un €lément constitutif de
la structure sociale. La violence dont nous avons décrit les principales formes
— combats, sorcellerie, guerre — qu’elles soient virtuelles ou realisées, fonctionne
comme un rapport de force dissuasif au service de la défense des droits prives et
collectifs. La violation des droits et 'atteinte a Vintégrité corporelle des individus
sont sanctionnées physiquement par des coups et par des morts et socialement
par des fissions et des déplacements. On peut exprimer par le moyen d’un schéma
les différentes formes de violence, patente ou occulte, correspondant aux diffé-
rentes sphéres de relations sociales et politigues
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Dans cette logique, violence et guerre apparaissent davantage comme une insti-
tution garantissant l'existence et la reproduction dune loi, soit d'un rapport
symboligue unissant les différents groupes locaux entre eux.

Par rapport 2 ce systéme qui s'exerce comme force centrifuge, les relations
de parenté et d'alliance matrimoniale jouent comme force centripete. Elles per-
mettent e rétablissement de relations pacifiques et empéchent I'exacerbation de
la violence développée lors des conflits. Elles sont ainsi & la fois un facteur de
rapprochement et de rassemblement en cas de désunion et un facteur de conten-
tion dans le chotx et la pratique des modes de résolution des conflits. Mais ni e
lien de consanguinité ni le lien d'affinité ne suffisent & éliminer tous les risques
d'affrontement et de séparation. Cette impuissance empéche toute fixité dans
Iespace, et la pérennisation dans le temps des groupes locaux, entraine le change-
ment de localisation et de composition des groupes, et promeut la réalisation
d'alliances matrimoniales en dehors de ta proche affinité classificatoire.

Néanmoins, les pratiques de la violence peuvent intervenir de maniére bien
différente pour constituer Pordre social.

Dans les rapports intra- et inter<ommunautaires, en 'absence de systemes
d’autorité constitués, elles produisent de 'ordre et permettent de répondre aux
multiples tensions qui traversent la société.

Par contre, la violence exercée par un sexe sur l'autre reproduit un ordre
prealable. L'autorité des hommes sur les fernmes est perpetuce par un rapport de
crainte basé sur un usage potentiel ou cffectif de la force. Cette violence sera le
fait, au sein de la famille, du pére et des fréres de la femme, de son mari et de
ses fréres, vaire des hommes de son groupe d'appartenance. Elle se pratique alors
de maniére unilatérale et fonctionne comme systéme pénal. Linégalité que 'on
observe dans 'exercice de la violence entre les cexes correspond a une structure
d'autorité et de pouvoir et permet de reproduire la domination masculine.

NOTES

1. Nous ne pouvons cependant le suivre totalement, notamument en ce qui concerne
I'infanticide sélectif des nouveaux-nés de sexe féminin, le manque de femmes, le rapt des
femmes et ie type de laison causale suggérée entre ces différentes sortes de faits et la guerre.
Nous détaillerons par ailleurs ces points qui nc semblent pas cotrespondre avee les données
qe nous avons recusillies au centre de ethnie dans la Sierra Parima,

2. le texte présenté ici sur la genése de la guerre doit contribuer a montrer qu'elle ne
saurait étre déterminée par des contraintes d'ordre écologique comme la rareté des ressources
animales ou des terres fertiles. Nous renvoyons & N. A. Chagnon {1968b} qui répond
1 A. Vayda [1961]lequel, i partir de deux modeles (les Iban et les Maori) met en question
les analyses de la guerre dans les sociétés des basses terres en Amérnique du Sud, notammient
celles de J. Steward sur fes Tupinamba et de R. Murphy sur les Mundurucun, et établit que les
sociétts d'essarteurs en expansion font la guerre pour obtenir des territoires {voir encore
A. Vayda 1976] Plus récemment, en ce qui conceme bes Yanomami, voir les réponses de
J. Lizot {1977] et de N. A. Chagnon et R. Hames [1979-1980 | aux théses de M. Harris [1971,
1972, 1974, 1977, 1979 1 et de . R. Gross {1975}

3. Les bandes sont plus nettement définies quand il y & zu fusion de deux ou plusieurs
communautés, C'est sur la base de ce schéma de division que se constituent en général, en cas
de conflit intracommunautaire, les parties adverses ¢t que s'opérent les fissions.
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4. Selon le critére yanomami, ces maisons sont & portée de vaix, lorsqu'on crie.

5. Ces enscmbles de populations ne sont pas totalement homogénes, il y a posibilité
de recrutement a Pintéreur d'un bloc de spuents de population d’origine différente et
inversement, possibilité de ralliement de certaina de ses segments & d'autres blocs. Clest par
rappott 4 ce cadre de référence que nous parlons d'un groupe d'origine commune.

6. Nous ne voulons pas dire gue les femmes ne sont pas capables de combativité oy
qu'elles n'interviennent ni ne participent d’aucune maniére au systéme de Iagresson.

7. Par exemple, le fait d’agresser se dit napémou (napé : érangerfennemi ; mou : avoir le
comportement de) et devenir un ennemi napéprou (napé : étranger/ennemi | prou : change-
ment d’¢tatfse transformer en).

8. L'arme tenuc dang la main peut étre encore un bois de cervidé, un os d’animal {le
fémur d'un jaguar par exemple) taillé en pointe, Pextrémité sectionnée d’un bois d’arc ou son
équivalent fabriqué dans du bois de palmier.

9. 0 existe une sutre technique de combat (ekayou ot okrimou) que nous décrivons phus
loin. Elle est pratiquée lors des fétes reafu 4 l'aide d’armies tranchantes et précéde généra-
lement un combat patikal. Elle correspond 4 une forme exacerbée de violence par rapport
i cc type de lutte.

10.Le biton naprushi peut aussi &tre épointé i la base pour étre utilisé comme un épicu
au cas o le combat tournerait mal. Nous n’avons pas eu connaissance de czs de batailles
rangées a 'épieu qui représenteraient un degré supérieur de violence par rapport i la bataille
au naprushi. Sa pratique semble étre extrémement rare (N. A. Chagnon en reporte un seul
cas [1968b ou 196Bc] Les Yanomami disposent d'autres armes encore pour & affronter
comme la pique en bois de palmier ou en bambou. La pique est davantage employée i l'en-
contre des femmes ou des visiteurs lorsqu'on est en colére, pour menacer lorsqu’un combat
dégénére, ou se défendre contre des incurseurs. En ce qui coneerne le fusl, les Yanomami
n'ont pas encore, pour la plupart, aceés & ce type d'arme. Pour la partie vénémélienne, les
sources d'approvisiornement ¢ventuelles sont limitées aux zones de contact avec les missions.
Elles sont beaucoup plus nombreuses du coté bréslien et 1 amive que certains groupes bré-
siliens viennent aider un groupe vénézuekien, armés d’un fusil.

11.5i, pris de furcur parce qu'il a trouvé son jardin pillé ou endommage, son chien blessé
ou tié, un homme sc précipite pour détruire un autre jardin ou tuer le chien du coupable
préesumé (il arrive fréquemnment qu'il s tompe de cible), ¢'est lui qui devra enmiite baisser
la téte le premier en quakité d'offenseur.

12.Soit quand son man est reparti dans sa propre communauté aprés avoir accomphi une
période de service marital (siyoframou), soit quand elle revient en visite chez elle aprés avoir
déjd vécu dans la communauté de son mari (méme 3'll I'accompagne, il est en position de
faiblesse et s fait rouer de coups), soit encore pendant une période ou elle est retoumée
vivre chez elle car enceinte ou fichée avec son mari.

13.Ces cas sont fréquemment imputés a Putilisation de charmes mortels, tenus dans le
poing du combattant ou bien frottés sur la pierre, le casse-téte ou le biton.

14.A propos de disputes ou de discardes interindividuelles, les Yanomarni, hommes ou
femmes, hirei publiquement dans la maison commune. Cette parole, au ton particuliére-
ment agressif, a pour but d’exprimer, immédiatement, en présence de 'offenseur le mécon-
tentement et de dénoncer des comportements et des attitudes irrespectucuses ou contraires
4 ses droits (insultes, moqueries, mensonges, prononciation du nom personnel d'un mort
ou d'un adulte, vol ou endommagement de biens, de nourriture, de femmes).

15.Ces discours sont pronomcés sur un ton stéréolypé, parlé ou crié, selon qu'ils sont
pacifiques ou agressifs, ¢t ils sont accompagnés d'une gestuelle formelle. Ils s'effectuent
préférentiellement le soir ou I3 nuit quand tout le monde a rejoint son hamae, mais peuvent
intervenir 3 tout moment de la journée pourva que les intéressés soient présents. Ils ont un
indice d'écoute ct une durée qui varient en fonction du sujet évoqué, et de I'ige des orateurs,
plusicurs hommes pouvant patler successivernent. Les femmes d'un certain dge peuvent aussi
s'exprimer, parfois, en kanocamou. Les femmes en général en rajoutent (yétémou) sur ce qui
est dit quand un mari ou un fils kanoamou sous une forme erice (hiroi).
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16.Chaque fois qu'un Yanomami en tue un autre, il accomplit un rituel, ¥ compris quand
il tue un animal susceptible d'étre le double d'un Yanomams. Mais dans le cas des agressions
occulies, le meurtrier préfere cacher son forfait pour ne pas risquer d'étre dénoncé, n'accom-
plissant donc le ntuel que o'il 8'agit d'une victime d'une communautf floignée. Si sa victime
cst trop proche, il ra pleurer le mort afin de ne pas étre découvert.

17.Quand on brnile e corps, les mains du meurtrier s couvrent de cloques, des cendres
sortent de sa bouche et de son nez. Quand on le suspend, ke meurtrier se couvre d’une couche
de crasse et des vers tombent de ses cheveux. Quand on dépéce le cadavre, i vomit et déglutit
des cheveux, ce qui n’est pas sans évoquer ka pelotte régurgitée par le charognard.

18.De la méme manicre qu'on ne touche pas le sang d'un mort, on ne louche pas un
racurtrier accomplissant le rite, pour éviter d'avoir des ulcgrations.
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