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CATHERINE ALES

Chroniques des temps ordinaires

Corésidence et fission yanomami

Catherine ALEs, Chronigues des temps ordinaires. Corésidence et fission yanomami. —
Comment interpréter organisation résidentielle et territoriale des Yanomami,
organisation d'autant plus fluide qu'une partie d’entre eux connaissaien( encore
récemment des mouvements d'expansion 7 Aucune preuve décisive n’a pu étre apportée
de I’existence de lignages et on ne peut déduire la guerre et les conflits de I’évolution de
la structure segmentaire. Cette structure, chez les Yanomami, ne reléve d’aucune
institution particuliére qui leur permettrait de se représenter leur unité et leur identité.
Conlflits et guerres, réinscrits dans un systéme d’alliances et de relations qui jouent de la
proximité et de la distance tant sociale que spatiale, apparaissent comme un facteur
déterminant de la structure sociale & Jaquelle ils conférent son caractére remarquable de
flexibilité et de fluidité. La valeur heuristique des modéles dépend alors de ’échelie de
temps que I’on choisit de considérer.

L’anthropologie a-t-elle suffisamment pris en compte la critique du modéle
lignager et segmentaire élaboré par les africanistes 7 Menée d’abord par des
anthropologues de ia Nouvelle-Guinée (notamment Barnes 1962), cette critique
a-€té poursuivie par les africanistes eux-mémes qui, reprenant en particulier les
travaux d'Evans-Pritchard sur les Nuer, ont tenté de montrer, & partir d’autres
principes, que la société nuer s’est constituée dans un mouvement d'expansion’.

Méme si les problémes se posent en des termes différents, I’anthropologie
amazoniste a rencontré des difficuités du méme ordre pour rendre compte de
'organisation sociale en utilisant des concepts tels que ceux de lignage,
tribu, etc. A ces difficultés s'ajoute le fait que les éiudes portent sur des
sociétés la plupart du temps dans un état résiduel, A cet égard les Yanomami?
constituent une rare exception puisqu’il s’agit d’une population il y a peu
encore en expansion®. $'il s’agit bien d’une société qui présente une structure
segmentaire, c’est-2-dire que son expansion s'est constiiuée par la reproduction
de segments identiques, peut-on, s'inspirant des critiques précédemment évo-
queées, I’analyser selon d’autres critéres que ceux du modéle lignager et segmen-
taire qui semblaient seuls pertinents quand débutent, dans les années soixante,
les recherches sur fes Yanomami® ?

L'Homme 113, janvier-mars 1990, XXX (1), pp. 73-101.
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i.a notion de sociétés segmentaires remonte aux travaux d'E. Durkheim et
méme au dela, mais elle s’est considérablement enrichic lorsque la notion de
segmentarité a été associée, dans les années quarante®, a celle de lignage, des-
cent group — terme gque L. Dumont (1973 : 46-48) propose de traduire par
« groupe d’unifiliation » —, pour rendre compte de 'organisation de sociétés
sans institutions politiques centralisées. Cette association tient 4 la propriété
attribuée a 'unifiliation depuis W. H. R. Rivers (1924), dans I’école anglaise,
de définir des groupes d’appartenance exclusive, autrement dit des unités seg-
mentaires. Sur ce point cependant les auteurs divergent. Selon Evans-Prit-
chard, ces unités segmentaires sont chez les Nuer de nature territoriale (villages,
sections, tribus) ; 'organisation lignagére est I'armature des relations territo-
riales permettant de concevoir I’identité des groupes et leurs interrelations selon
une régle d’opposition complémentaire des segments qui détermine alliances et
conflits politiques en fonction des clivages généalogigues. Pour M. Fortes et
d’autres, les segments constitutifs sont ¢es groupes d’unifiliation présentant le
caractére de corporate group ¢t considérés comme <es personnes collectives aux
fonctions multiples, ‘

Les premiers travaux sur les Yanomami relévent Pexistence de groupes
patrilinéaires (Chagnon 1968a, 1968b, 1974, 1975, 1979a, 1979b ; Ramos 1972,
1877 ; Lizot 1977) et, plus particuliérement dans le cas de Chagnon, les asso-
cient plus ou moins a Pordre segmentaire de la société. Chacun de ces auteurs
cependant identifie les lignages selon des critéres distincts. Ces divergences, qui
n’enlévent rien & la valeur de travaux servant de base 4 toutes les recherches qui
vont suivre, s’expliquent-elles par les variations que pourraient présenter les
groupes yanomami Qu’ils ont étudiés® ou correspondent-eiles 4 des maniéres
différentes de sélectionner certains traits de la société en partant d’un modéle
qui, en définitive, ne serait pas apte & en rendre compte 7 Pour d’autres
auteurs, notamment ceux ayant séjourné chez les Yanomam, J. Shapiro (1972,
1974, 1975}, B. Albert (1977, 1985), et selon mes propres observations?, iin’y a
pas de groupes d*unifiliation.

La société yanomami présente un degré de fluidité bien supérieur & celui des
sociétés africaines et il n’existe aucune institution telle que celles fondées sur la
filiation unilinéaire, I’Age ou les rituels lui permettant de se représenter son
identité. L'importance de la guerre chez les Yanomami a été soulignée par Cha-
gnon qui y voit surtout une conséquence, un effet de la structure lighagére et
segmentaire. Comme j’al tenté de le montrer (Ales 1984), on peut aussi I’ana-
lyser comme un phénomene structurel qui s’inscrit dans le cadre plus général de
I'alliance dont elle représente, & cdté d’autres formes d’agression, une limite
négative. L’hostilité et la guerre définissent alors un modéle relationnel en
termes de proximité/distance a la fois sociale (alliance/hostitité) et spatiale
(résidentielle, locale, territoriale, interterritoriale} ; les fissions ou fusions, les
déplacements ou rapprochements, quand ils se produisent, s’opérent selon ce
modele. A travers I'événement qu’est la guerre, la structure ne se reproduit plus
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a Pidentique comme le laisse penser I'analyse de Chagnon ; !'événement
contribue 4 définir la structure : il justifie la flexibilité du systéme et favorise la
fluidité de la société. Dés lors, plus généralement, ne peut-on se demander si la
valeur des modeles n’est pas relative a4 ’échelle temporelle retenue par
’observateur ?

*

Au nombre de 21 000, les Yanomami occupent un territoire qui s’étend de
part et d'autre de la frontiére du Venezuela et du Brésil, Ils vivent en maisons
communes regroupant €n moyenne cinquante 2 soixante personnes. Une
maison se¢ compose d’une suite d’auvents ordonnés autour d’une place centrale
circulaire et abritant successivement un ou plusieurs segments de parents.

Les Yanomami représentent un groupe relativement & part parmi les
sociétés des basses terres d’Amérique du Sud, y compris celles de I’aire guya-
naise 4 laquelle ils se rattacheraient et ol I’on a décrit des groupes sociaux ato-
misés inscrits cependant dans des systémes régionaux ou interrégionaux plus
larges (Riviére 1984 ; Butt-Colson & Heinen, eds., 1983-1984). L’organisation
« fluide » de ces sociétés (Overing 1981) contraste avec celle des Gé et des
Bororo du Brésil central ou une rigide structure dualiste, spatiale et rituelle,
s'inscrit dans Pordre cosmique (Mayburry-Lewis, ed., 1979) et avec celie des
sociétés tukano de I’ Amazonie du nord-ouest ot I'organisation spatiale, repro-
duisant les segments de 'anaconda ancestral, distingue des ensembles patrili-
néaires hiérarchisés (S. Hugh-Jones 1979 ; C. Hugh-Jones 1979 ; Arhem 1981).

STRUCTURE DE L’ALTERITE $SOCIO-POLITIQUE

On peut identifier chez les Yanomami des aires territoriales regroupant un
certain nombre de communautés (maisons) reliées entre elles. La plupart de ces
maisons sont issues, par fissions successives, d’un méme groupe local ou, plus
souvent, d’un méme groupe de voisinage. En effet, si chaque communauté
constitue une entité politique et économique distincte de celles qui I’environ-
nent et si ces maisons communes peuvent vivre isolément, eiles sont aussi
regroupées spatialement, formant un groupe de voisinage® soudé par un dense
réseau d’alliances matrimoniales, économiques, cérémonielles et politiques. Ces
groupes peuvent &tre distants de deux heures a trois jours de marche les uns des
autres, plusieurs groupes de voisinage formant parfois un groupe de voisinage
étendu. Les relations nouées historiquement entre ces groupes définissent ce
que j’ai appelé une aire territoriale.

La société yanomami est constituée d’une série emboltée d’« unités socio-
spatiales » — pour reprendre la terminologie d’Evans-Pritchard (1968 :
220) — qui entretiennent entre elles des relations allant de ’alliance a I’hosti-
lité. Les rapports entre individus et entre communautés sont gouvernés par des
échanges tant positifs que négatifs. L’alliance, au sein des communautés, ou
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entre celles-ci, s’établit et se maintient, & divers degrés, grice aux échanges de
conjoints, visites, discours, nourriture, biens, services cérémoniels, et de sou-
tiens agonistiques ou économiques. L’inimitié, le conflit ou Phostilité, s’inscri-
vant dans une hiérarchie de combats et d’agressions — ostensibles ou dissimu-
lées, létales ou non — significativement échelonnés, engendrent et/ou main-
tiennent I'éloignement entre groupes opposés (Alés 1984).

Dans cette société, la dimension spatiale, déterminée et manipulée par les
groupes eux-mémes, apparait donc comme un élément fondamental de structu-
ration de I'organisation sociale. Les relations entre les individus et les groupes
sont distinguées en fonction de trois grilles classificatoires :

— les corésidents / voisins proches / lointains / autres
yafitheri / ahetewé thé pé / héwehéwé thé DE / shomi thé pé

— les corésidents, proches voisins et anciens corésidents / amis, « partenaires
d’échange et de visite » / ennemis / autres
yafitheri / nofi thé pé, rimiyé thé pé / napé thé pE / shomi thé pé

— les « parents » (consanguins et affins, vrais, proches, éloignés®) / « non-
parents », opposition qui, dans le champ de la parenté, peut s’exprimer aussi
par 'opposition « non-autres » / autres

shomimi / shomi thé pé'°.

Ipséité et altérité sont déterminées par ces catégories de parenté, de rési-
dence et d'alliance ou d’hostilité qui, constamment recomposées entre elles,
particularisent les relations tant individuelles que communautaires entretenues
avec les autres. Le rayon de Punivers connu par les Yanomami, dans le con-
texte traditionnel des relations nouées avec les communautés situées a leur
entour'', n’excéde pas cing a six journées de marche et celui de leur sphére
d’interaction — réelle ou symbolique — dans certaines directions est encore
plus réduit. Entre corésidents, voisins (souvent autrefois corésidents) et
communautés « amies », I’agression mortelle, manifeste ou par sorcellerie, est
en principe exclue, ce qui n’empéche pas I"émergence de conflits qui provo-
quent fissions et séparations au sein d’une maison, déclin des relations et éloj-
gnement de communautés dés lors trop voisines.

Se déclarent « ennemies » toutes les communautés qui sont ou ont été en
guerre et celles qui pratiquent entre elles la sorcellerie 1étale. Elles sont généra-
lement distantes ou doivent s’éloigner suffisamment jusqu’au moment on les
marques d’hostilité s’atténuent ; s’établit alors un certain évitement, délibéré-
ment recherché par les intéressés. Avec le temps, lorsque les visites sont redeve-
nues possibles, une paix relative peut &tre instaurée, favorable 4 de nouvelles
alliances st le besoin s’en fait sentir, en période d’hostilité intense contre de
nouveaux ennemis par exemple. , ’

A Pégard des communautés trop distantes, ou de celles qu’ils ne connais-
sent pas, les Yanomami sont indifférents, 4 moins que n’existe entre eux un
passé d’hostilités qui se manifeste dans le présent par des agressions symbo-
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Hiques de type chamanique. C’est uniquement sous forme d’esprits que les
Yanomam voyagent alors et que s'effectuent les rencontres.

Au dela de 'univers connu, les Yanomami situent leurs doubies vitaux, ana-
fogon animal, sur le territoire d’autres Yanomami dont ils ne savent presque
rien et qu’ils ne fréquentent pas, et supposent généralement {mais ce n’est pas
toujours le cas) que ies doubles de ces autres Yanomami occupent & Pinverse la
forét proche. Si une mort est attribuée au meurtre d’un double animal la ven-
geance s'exercera, sur le méme mode symbolique, par le fléchage d’un animal
considéré comme le double d’un Yanomami du village agresseur,

D'un point de vue synchronique, nous sommes en présence d'un modéle
homocentrique de différents ensembles emboités qui, traduit dans les catégo-
ries indigénes en termes de proximité/distance et d’alliance/hostilité, conjugue
les dimensions sociales et spatiales. Dans le cadre de cette structure allant de
Pautre le plus proche a l'autre le plus lointain, le jeu des alliances et des conflits
intra- et inter-communautaires permet de transformer les relations et de passer
d’une catégorie & une autre. Selon "amélioration, la stabilisation ou la dégra-
dation de leurs rapports, la distance spatiale entre les parties concernées est
redéfinic de maniére 4 ce qu’elies occupent dorénavant une place conforme aux
nouvelies relations établies. Le conflit et 'hostilité ont un rdle dynamique
entrainant la modification de la composition et de la localisation des maisons :
fission des communautés et division en unités sociales distinctes, éloignement
de communautés appartenant a un méme groupe de voisinage, fuite a une dis-
tance d’un a trois jours de marche en cas de harcélement guerrier (Alés 1984).

FICTIONS LIGNAGERES ET FISSIONS SOCIALES

Cette recomposition constante tant sociale que spatiale correspond bien au
modéle d’une société « segmentaire », société que l'on a tenté d’analyser
comme étant organisée en groupes d’unifiliation, en patrilignages. Plusieurs
critéres d'identification du lignage chez les Yanomami ont été invoqués a
Pappui de cette thése ; je les présenterai d’abord briévement.

N. Chagnon {19684, 1968b, 1974) se fonde sur les effets d’unilinéarité qui
résultent, dans un systéme dravidien, du mariage prescriptif entre cousins
croisés bijatéraux et de la régle dualiste de ’échange de sceurs. De 'application
stricte de ces régles découle la composition des « villages » (maisons) en deux
lignages principaux échangeant des épouses. Ces lignages sont patrilinéaires,
leur profondeur excéde rarement deux générations, ils ne sont pas nommeés, ils
forment des groupes locaux d’unifiliation (loca! descent groups) qui, pour
contrdler les mariages de leurs membres féminins, fonctionnent comme des
personnes collectives fcorporate groups). Les fissions s’opérent entre agnats et,
du fait de I'importance des relations affinales entre groupes échangistes, repro-
duisent une structure dualiste en entrathant la séparation et le regroupement de
deux segments issus des groupes d’unifiliation locaux initiaux. Les fissions et
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les guerres interviennent donc entre parents agnatiques. Les villages qui ne sui-
veni pas ce schéma d’organisation dualiste ne peuvent avoir une existence
sociale autonome, tout comme les petits villages dépendent politiquement de
leurs alliances avec des voising auxguels ils doivent céder des femmes. C’est
donc en fonction de la nécessité politique d’alliances externes que les Yano-
mami n’ont pas un comportement matrimonial conforme au modéle idéal.

A. Ramos (1972, 1977), de son ¢oté, identifie chez les Sanuma (sous-groupe
septentrional des Yanomami) deux types d’unités sociales — les sibs et les
lignages — fondés sur une idéologie indigéne de la patrilinéarité permettant de
classer et différencier les groupes. Le sfb n’a pas d’ancétre commun connu mais
it est nommé, le nom étant transmis par le pére a ses enfants des deux sexes. II
présente une profondeur de trois générations ou plus et ses membres sont
répartis dans plusieurs localités. 1l est divisé en lignages exogames, d’une pro-
fondeur de trois générations au moins et identifiés par le nom de leur fonda-
teur. Le sib, comme le lignage, n’est pas un corporate group : il n’y a ni pro-
priété commune ni actions menées en commun. La mort du pére, gui entraine
la compétition pour le leadership entre ’ainé des fils et les fréres du pere ainsi
que la séparation des germains utérins, tout comme la nécessité de se marier a
I'extérieur et la régle de résidence post-maritale uxorilocale, empéchent 1'émer-
gence de nouveaux lignages et le développement, au deld de quelques généra-
tions, de ceux qui existent déja, en provoguant la fission des grands lignages.
La moitie seulement de la population est affiliée a un lignage, mais ’apparte-
nance 4 un sib est universelle!2, '

Enrfin, J. Lizot (1977) constate ’existence de lignages patrilinéaires qui ont
au moins trois générations de profondeur, sont nommeés, forment des entités
distinctes et sont exogames. 11 fonde son argumentation sur ’extension agna-
tique du terme mashi (germains et paralléles de méme sexe qu’Ego), d’abord au
seul coté paternel du fait de la solidarité des mashi patrilinéaires souvent
regroupés au sein d’une méme résidence (tandis que les mash/ matrilinéaires
sont dispersés), ensuite a4 un ensemble de personnes issues d’un ancétre mas-
culin commun dont le nom connu mais frappé d’interdit n'est pas transmis. Les
groupes qui en descendent forment une unité distincte dans la localité ou dans
chacune des localités ou le lignage est fractionné s’il y a eu fission. Le terme
mashi peut subir une derniére extension et désigner un ensemble de personnes
qui seraient issues d’'un méme ancétre lointain sans que puisse étre établie la
relation généalogique. Chaque lignage patrilinéaire est associé a un animal-
embléme (noreshi), transmis de pére en fils, dont le nom peut constituer celui
du lignage. Les lignages fissionnent et se segmentent ; des raisons démogra-
phiques et les tensions internes expliquent la division répétée d’une commu-
nauté dans le cadre de blocs de population. Le lignage ne forme pas un corpo-
rate group : il ne définit pas de droits ou d’obligations au sens juridique du
terme et n’a pas de possession commune. Pour cet auteur enfin, les solidarités
agnatiques contrastent avec les antagonismes entre affins.
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Ces descriptions el analyses des solidarités et des conflits, pour corres-
pondre chacune & des réalités yanomami, et sans remettre en guestion la qualité
des différents travaux ni celle des données recueillies, 1égitiment-clles je recours
4 un modéle lignager (segmentaire) auquel chaque auteur se référe de manierc
particuliere et sélective ?

Ainsi, la notion de corporate group est retenue par N. Chagnon seul, en
référence non 4 des droits exercés sur des terres mais a ceux exercés par le
lignage sur les femmes et le potentiel matrimonial qu’elles représentent. Cette
définition du lignage suppose un fonctionnement idéal de la société, I’échange
des sceurs et la composition dualiste des groupes résidentiels. Mais les effets
d’unilinéarité résultant de Ia répétition des alliances dans un systéme dravidien
ne permettent pas d’induire existence de lignages'* et moins encore lexistence
de lignages patrilinéaires'. En revanche, A. Ramos congoit Punifiliation
comme une catégorie cognitive, tandis que J. Lizot la définit comme une
expression et une extension des solidarités agnatiques.

Si N. Chagnon observe que les lignages ne sont pas nommeés, A. Ramos et
J. Lizot relévent des noms pouvant étayer la thése de 'existence de lignages.
Lizot a sur ce point une position nuancée. Nous sommes bien d'accord avec la
possibilité qu'il évoque de retrouver, malgré I’interdit pesant sur les noms, ceux
des ancétres des groupes actuels. Ce travail de relevé généalogique effectué par
I’ethnologue ne signifie pas néanmoins gu’un ordre unilinéaire intervienne pour
constituer les groupes sociaux. Par ailleurs, la notion de noreshi (animal-
embléme) qui permettrait d’attribuer aux patrilignages des noms transmis de
pére en fils depuis les ancétres males communs, apparait unisexuée, d’autres
noreshi se transmettant de mére a fille, ce qui ferait donc de ces lignages des
groupes unisexuels'®. A. Ramos décrit cependant des groupes lignagers qui
s'identifient en fonction d’un nom d’ancétre iransmis de pére en fils et, en ce
sens, I'inflexion agnatique semble &tre plus prononcée chez les Sanumd gue
dans les autres groupes yanomami. Mais elle remarque que ces affiliations
« lignagéres » ne concernent que la moitié environ de 1'échantillon étudié et
qu’elles sont constamment contredites par des facteurs structurels qui empé-
chent la consolidation des lignages. D’autre part, les Sanuma n’ont pas d’expli-
cation claire relative au nom du sib transmis par le pére 4 ses enfants ; I’appar-
tenance au sib est simplement reconnue par ses membres. Dans les groupes que
j’ai étudiés, on pourrait relever des fonctions comparables du référent généalo-
gique pour interpréter les appartenances résidentielles (inscription dans un
groupe et relations avec d’autres groupes résidentiels) et différencier entre eux
fes individus. Mais, d’une part, ces références n’empruntent pas le nom d’un
ancétre, elles sont médiatisées par idée d’affiliation & des communautés,
aujourd’hui disparues, auxquelles auraient appartenu ou dont descendraient
ces ancétres ; les noms de ces communautés sont utilisés a des fins d’identifica-
tion individuelle et contextuelle. D’autre part, les ancétres auxquels on se référe
en employant ces noms peuvent étre féminins ou masculins, paterncls ou
maternels.
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Tous les auteurs s’accordent néanmoins sur un point : I'importance des
solidarités agnatiques. ! est vrai que le groupe du pére et des fils mariés
constitue une unité sociale cohérente et forte barce qu’ils résident ensemble
dans la plupart des cas. Clest cependant selon des principes bien différents
qu’ils tentent de déduire Pexistence de lignages de ces solidarités.

I. Lizot considére le lignage comme un développement des solidarités agna-
tiques par I'intermédiaire, en particulier, de la notion de mashi. Selon mes
propres données le terme mashi, il désigne bien dans le champ de la collatéra-
lit¢ les paralléles, ne permet pas de distinguer formellement les individus du
méme sexe qu'Ego de ceux de sexe différent (opposition mashi/yaiyé
~— paralléles de méme sexe/paralléles de sexe opposé — relevée par Lizot n’est
pas utilisée) ; le terme mashi est un terme classificatoire polysémique, il qualifie
tes choses et les &tres proches de la méme espéce ou famille. Pans le domaine de
la parenté il désigne tout d’abord les germains des deux sexes méme s’il est sou-
vent empioyé en référence aux individus de méme sexe, puis les demi-germains
uterins et les demi-germains agnatiques, ensuite les paralléles bilatéraux, et peut
enfin qualifier toute personne inscrite dans la parenteéle & laquelle on sait &ire
li¢ par une relation de parenté sans pouvoir toujours la préciser. On ne peut,
sur cette base, batir 1a notion de lignage a partir du terme mashi puisqu’il s’agit
d’une catégorie bilatérale. J. Lizot souligne d’ailleurs dans sa présentation
Iutilisation de ce terme du cdté des collatéraux maternels comme du cété des
paternels. Quoi qu’il en soit de ces divergences qui peuvent tenir 2 des varia-
tions locales, il faut remarquer que 1'on ne pourrait construire, comme nous
’avons signalé plus haut a propos des noreshi, le concept de lignage a partir
d’un terme qui, au sens ot il est enregistré par J. Lizot, exclurait 'apparte-
nance des femmes & ce groupe unifiliatif.

A Tinverse, N. Chagnon souligne I'importance des tensions, voire des
conflits, entre agnats et insiste sur I'importance des relations affinales pour
entrainer la fission segmentaire. Les solidarités agnatiques initiales, tenant 4 [a
constitution du lignage comme personne collective (corporate group), s’établis-
sent pour contrdler Palliance matrimoniale et le potentiel démographique
féminin, et ne peuvent finalement se dissoudre qu’a ce propos : c’est dans la
mesure ou est posée en ces termes I’existence de patrilignages que les effets de
fissions sont attribués aux seules relations affinales's. La position d’A. Ramos
est beaucoup plus nuancée dans la mesure ot elle montre que, dans nombre de
cas, la constitution de lignages est empéchée par I'établissement des relations
affinales (service marital uxorilocal de longue durée) et I'introduction, a I’occa-
ston de la compétition pour le leadership entre fils et péres classificatoires, des
relations utérines qui favorisent la dispersion. '

11 semble donc bien qu’on ne puisse déduire la constitution des lignages des
seules solidarités agnatiques sans s'interdire d’expliquer les fissions par des
facteurs autres que conjoncturels (comme la démographie par exemple) et le
conflit. Si, & Pinverse, les solidarités agnatiques tiennent a ]’existence des
lignages, on ne peut comprendre les fissions qu’en faisant appel & d’autres rela-
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tions (affinales, utérines) que les relations agnatiques. L’importance accordée a
ces relations « complémentaires »'? est-elle alors relative aw seul principe
d’unifiliation ?

Nous avons déja noté que les solidarités agnatiques étaient d’autant plus
fortes qu'elles s’accompagnaient d'une résidence commune. Elles se distendent
du fait de ia séparation et de I’éloignement qui peuvent avoir de multiples
causes — sur lesquelles nous reviendrons — mais qui, dans le champ de la
parenté, résultent surtout d’intéréts divergents tenant & la différenciation des
réseaux de consanguinité et d’alliance entre demi-fréres et plus encore entre
freres classificatoires. Une stratégie délibérée de mariages endogames (au sein
de la maison commune) peut freiner la dispersion, mais elle suppose la présence
de conjoints possibles, la structure résidentielle pouvant alors présenter 1’aspect
de groupes échangistes duels. De méme, les Yanomami de la Parima conside-
rent comme idéale une maison constituée sur la base d’un groupe de fréres
épousant un groupe de sceurs : i n’y aura pas de divergences entre les fréres au
niveau de leurs affins réels, et leurs descendants seront de vrais mashi, Ces
figures idéales, et parfois partiellement réalisées, contribuent a renforcer les
solidarités agnatiques mais comme des effets des stratégies matrimoniales (ce
gui rappelle I'importance des relations affinales et maternelles) et de la corési-
dence stabilisée. L’un des facteurs décisifs de la consolidation des relations
agnatiques est de maniére générale la résidence patri-virilocale aprés le mariage,
a P’issue d’une période plus ou moins longue d'uxorilocalité correspondant au
service matrimonial dans le cas des mariages extérieurs. Dans ces conditions,
expliquer les regroupements et les solidarités agnatiques, de méme que la sépa-
ration des agnats, en fonction du seul principe unifiliatif — qu’il concerne la
consanguinité ou I’affinité — risque fort d’&tre un faux probléme qui n’appa-
ralt que parce qu'on a posé initialement P'existence de lignages.

En fait, les fissions concernent des unités résidentielles et non des groupes
d’unifiliation et elles peuvent faire intervenir des relations affinales aussi bien
qu'agnatiques. Il est plus opératoire d'étudier ces mécanismes de fission et de
constitution des groupes dans le cadre de réseaux de parenté centrés sur des
individus ou des fratries (germains qui ont le méme stock initial de parents),
réseaux qui tendent constamment a se différencier du fait, en particulier, des
effets de I'alliance et qui peuvent &tre manipulés en fonction des intéréts du
moment. Parfois la double affiliation résidentielle, paternelle et maternelle, est
méme ouvertement affirmée dans les cas, nombreux, ol les femmes veuves ou
divorcées, regagnent la maison de leur pére ou de leurs fréres avec leurs
enfants, .

Ces réseaux fraternels peuvent se stabiliser pour constituer des groupes per-
manents, présentant alors souvent une inflexion agnatique dans des conditions
bien précises de corésidence et d’alliance (échange de sceurs et *répétition de
I"alliance au long des générations, endogamie, absence de conflits les divisant
en fonction de leurs alliances). Cependant, d’autres pratiques sociales contri-
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buent elles aussi a4 la constitution de groupes résidentiels sans privilégier la
méme inflexion agnatique (uxorilocalité, regroupements des fréres et des seeurs
veuves ou divorcées avec teurs enfants, associations de beaux-fréres réels ou
ciaésiﬁcatoircs, etc.) ; de maniére plus nette encore, les alliances matrimoniales
des enfants de corésidents entrainent alors rivalité et séparation,

Il est difficile, dans tous leg cas, de préserver au dela d’une génération la
stabilité des maisons. Mais dans tous les cas aussi les solidarités au sein du
groupe résidentiel sont réelles. Dang les groupes que j’ai étudiés, les alliés par
mariage, méme §’ils continuent a étre distingués au niveau des attitudes, et les
affins classificatoires proches tendent & &tre inclus au sein du groupe de soli-
darité et d’affection réciproques des proches consanguins ; la corésidence
rapproche les parents plus éloignés, comme la séparation éloigne les parents
proches. De méme que chez les Piaroa {(Overing Kaplan 1972), on pourrait dire
que P'unité résidentielle se vit comme un groupe de parents.

Agnats autant qu’affins sont deg parents avec lesquels certains types de soli-
darité peuvent étre mis en ceuvre au gré des intéréts et des besoins individuels,
mais le choix politique le plus important est celui de la résidence et, par 13, celut
de ses corésidents ; c’est ce choix que mettent négativement en valeur les
conceptions yanomami de la fission. Les groupes constitués (corporate groups),
sont bien, chez les Yanomami, la famille et le groupe résidentiel, ceux au sein
desquels existent droits et obligations, et qui agissent conjointernent. L’appar-
tenance au groupe résidentie] en tant que personie collective et unité sociale est
observable de la maniere la plus manifeste & 'occasion, par exemple, des céré-
monies de célébration des morts reafu auxquelles plusieurs communautés peu-
vent €tre convides. Dans ce cadre, chacune des communautés invitées, méme si
elles sont immédiatement voisines, effectue une présentation dansée indépen-
dante. Lorsque !a rencontre a pour dessein de former une coalition belliqueuse,
chaque groupe de guerriers émanant A’une communauté particuliére exécute
séparément une danse de guerre et se distingue encore des autres groupes
d’hommes quand une danse commune réunit Vensemble des coalisés. Ces
appartenances transcendent les liens de parenté — deux germains agnatiques
résidant dans deux maisons distinctes se présentent chacun respectivement avec
celle ou ils habitent —— et les inimitiés personnelles — un individu qui évite
habituellement de visiter une communaute ou il considére avoir des ennemis
pourra e faire pour accompagner ses corésidents dans le cadre d’une invitation
collective a festoyer ou i guerroyer,

Méme si leur définition n’est pas exclusivemnent agnatique, le schéma généa-
logique des communautés — te] qu’il est présenté par N. Chagnon (1974 :
86) — peut apparaitre comme une traduction de [’histoire politique des
groupes, mais on se situe 14 & un niveau d’abstraction et de généralisation qui
est loin de traduire fidélement le détail des remaniements successifs dans la
composition des unités sociales ou de représenter le systéme des relations socio-
politiques entre les groupes yanomami & un moment donné, Cette analyse pro-
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céde & la fois d’une version elaguée des données obtenues sur un groupe et de la
compilation des informations concernant plusieurs groupes, informations
regroupées par ’ethnologue lui-méme. Certes, un tel travail est justifié puis-
qu'il contribue a la connaissance deg mouvemenis de population yanomami a
laquelle tous les ethnologues travaillant sur le terrain sont attachés ; encore
faut-ii étre conscient du biais méthodologique introduit par cette représentation
qui obéit & une vision et une volonté « pyramidale » d’une part et, d’autre part,
reconsiruit un passé et un savoir hors du propos indigéne,

Nos critiques de 'utilisation du concept de lignage pour rendre compte de
"organisation sociale des Yanomami rejoignent nombre d'observations faites
antérienrement'®, Ainsi J. Barnes (1962) note que les sociétés néo-guinéennes,
ou Pon avait cru identifier des lignages, sont en fait organisées sur une base
cognatique, Punifiliation intervenant comme une idéologie mobilisable en des
circonstances particuliéres : les fissions n’obéissent pas a4 un modeéle généalo-
gique mais au jeu d’autres facteurs, surtout politiques, liés & la compétition des
big men. Ces travaux s’inscrivent dans un courant de pensée, illustré par
M. Sahlins (1961, 1965) et R. Keesing (19703, considérant qu’il n'y a pas de
relation entre la composition des groupes et le mode de filiation dominant,
tandis que H. W, Scheffler (1966) introduit Ia distinction entre groupes d’unifi-
liation (descent groups) et idéologies unifiliatives (descent CONSIructs).

Sur d’autres bases théoriques, I"analyse transactionnelle, dans la continuité
des travaux de E. Leach (1968}, a conduit i la dissolution du concept méme de
lignage — et plus évidemment encore au rejet de 'idée du lignage comme un
corporate group'®. L’accent est mis sur les groupes concrets (local group) qui se
constituent par I'interdépendance du choix des acteurs, I'unifiliation et la
parenté méme n’étant qu’une des variables de ces choix. Le modéle lignager et
segmentaire est alors déconstruit, les groupes concrets, leurs fissions et fusions,
faisant intervenir de multiples rapports sociaux, dans et hors la parenté, qui
doivent étre analysés dans leur dynamique ; sous cet éclairage sont réexaminées
les sociétés africaines paradigmatiques elles-mémes — Nuer, Tiv, Talensi,
Dinka... (Holy, ed., 1979). C’est dans une perspective voisine que nous étudie-
rons maintenant, & partir de quelques exemples, ies mécanismes de fission et de
fusion des groupes résidentiels yanomami.

Choix individuels et structure sociale

Qu’est-ce qu’une fission pour les Yanomami et comment congoivent-ils ce
phénoméne ?

Le terme shetekeprai « se séparer », « fissionner », s’emploie dans le cas de
la fission partielle d’une maison mais aussi pour désigner I’éloignement signifi-
catif d’une maison auparavant établie 4 proximité d’une autre. Cette assimila-
tion correspond 2 'idée, propre a la pensée segmentaire yanomami, qu’un
groupe de voisinage est I’« équivalent » d’un groupe iocal. On utilise aussi de
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maniére courante le mot {okwuu « fuir », soulignant que I'idée de conflit est
sous-jacente a celle de fission, méme s’il s'agit d'un départ qui n'a pas eu lieu
sous la menace d’un groupe ennemi, ou d’un déplacement minime.

Se séparer pour s’installer a proximité, afin de marquer sa colére & la suite
d’un conflit, se dit kasiprai (se mettre en kasi « bordure »), ce qui est considere
comme une fission. A l'inverse, les rapprochements sont congus comme une
fusion (kGkamou « se rassembler ») quand une famille, un groupe de families
ou I"ensemble d’un groupe local vient rejoindre (warokei) un groupe allié tout
en maintenant une résidence distincte,

La composition des maisons est extrémement mouvante : on assiste fré-
quemment a des remaniements, des changements de résidence de familles ou
d’individus. Dans les grandes maisons, chaque segment de parents (groupement
familial étendu) défriche, en zone montagneuse notamment, ses jardins a part :
lors de ’exploitation de ces jardins, comme de celle des ressources saisonniéres
sauvages, chacun de ces groupements va vivre séparément en camp de forét, les
beaux-péres entrainant généralement leurs gendres avec eux. En outre, sans que
cela suppose un conflit, les maisons sont déplacées réguliérement & quelques
centaines de métres ou plus loin selon les cas, pour des raisons de salubrité ou
pour se rapprocher d’une plantation. La reconstruction de sa partie d’auvent
est toujours I’objet d’une décision personnelle, mais elie dépend aussi de celie
des autres résidents : les désaccords et les conflits latents, les susceptibilités
aidant, se manifestent souvent dans ces circonstances, certains allant s’installer
ailleurs, d’autres restant sur place ou se rapprochant d’une maison commune
alliée. ~

Exemple 1. — La maison des Wereheitheri®, séparée depuis quelques
années de la maison des Niyayopétheri et établie & quelgues centaines de
meétres, a été reconstruite & proximité immeédiate de Niyayopé en 1980. Ils se
sont ainsi réunis (k6kamdu) par crainte des raids ennemis, lors d'une guerre
ou ils étaient indistinctement impligqués, touf en se considérant comme « des
gens différents ». Récemment, au moment de reconstruire sa maison, Sha-
weiwé installe son auvent plus en avant sur la place centrale — ce qui a pour
effet de rétrécir la circonférence et de diminuer le nombre d’auvents possi-
bles — durant Fabsence de ses corésidents. Hormis son frére cadet, les autres
habitants — son beau-frére, marié 4 deux de ses sceurs, et ses enfants, deux
autres sceurs veuves, leurs fils et deux de leurs gendres — en concluent « qu’il
les déteste, qu’il est heureux de vivre seul » et partent s’installer plus loin. Sha-
weiwé, quant 4 lui, déclare qu’ayant fait une toiture neuve pendant que ces
corésidents campaient plusieurs jours en forét, ceux-ci ne ui ont pas commu-
niqué leur décision de quitter I’endroit et 'ont laissé en arriére. Entre ces deux
versions, une troisiéme, fournie par des gens extérieurs : le beau-frére de Sha-
weiwé a « fissionné » car un de leurs voisins immédiats de la communauté de
Niyayopé — un autre beau-frére de Shaweiwé — ne voulait pas que les gens de
Werehei reconstruisent leur maison au méme endroit. Shaweiwé manifesie son
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intention de ne pas bouger en installant 14 sa nouvelle habitation, sachant que
son second beau-frére ne ferait rien contre iui, tandis que le premier, suivi des
autres corésidents, a préféré se séparer en raison de ce voisinage non désiré.
Pourtant Shaweiwé n’envisage pas de fusionner un jour avec ce deuxiéme beau-
frére. Au contraire, si, comme il en est question, la communauté de Niyayopé
¢clatait, il prévoit de suivre un autre groupement que celui qui compte cet
allié ; ce groupement familial est guidé par un beau-pére classificatoire, dont
son pére §'est séparé il y a plus de vingt ans aprés un combat au poing pour un
vol de récolte et qui est le pére d’une femme qu’il envisage de prendre pour
épouse. Si ses plans n’aboutissaient pas, il rejoindrait alors le beau-frére qui
vient de le quitter?,
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Exemple | : fission entre beaux-fréres réels.

Exemple 2. — Un peu de méme nature, mais concernant des fréres classifi-
catoires, apparait la séparation de Henasiwé de la communauté de Wainama
constituée autour des descendants de deux fréres. En forét avec sa famille, il
découvre a son retour la maison en chantier : la majorité des auvents sont en
reconstruction en avant des précédents. Estimant avoir été tenu a I’écart de
cette -decision par ses fréres classificatoires, il refuse d’intégrer ce nouveau
cercle, & ses yeux trop étroit, et rejoint la mére de ses deux épouses. Un peu
plus tard, afin de se rapprocher de leurs plantations et surtout d’éviter les raids
guerriers, les Wainamatheri vont recomposer deux communautés a une demi-
journée de marche de la. Une maison s’organise autour de Henasiwé, de son
jeune frére et de ses sceurs veuves ou divorcées, auxquels se joint la commu-
nauté voisine d’un affin classificatoire qui cherche 4 se mettre 4 I’abri des atta-
ques dont elle fait intensément I’objet. L’autre maison s’organise autour de ses
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fréres classificatoires, groupe de demi-germains agnatiques auquel se sont
joinis le mari de teurs sceurs et leurs enfants.
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Exempile 2 : fission entre fréres classificatoires.
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Exemple 3 : fission entre demi-germains agnatigues.

Exemple 3. — Bient6t, de cette seconde maison, I’alné se sépare 2 la suite
de disputes répétées avec un de ses demi-fréres au sujet de son épouse et d’une
altercation avec son beau-frére ou, prenant la défense de sa sceur gue son
époux vient de battre (mfi par une jalousie injustifiée car elle n’a dans cette
maison que des parents prohibés), ils menacent de se frapper. 1l entraine & sa
suite I’unique frére issu d’une méme mére et revient s’installer prés du premier
site de Wainama. Comme il s’agit d’un temps de guerre, il s’installe 4 moins
d’une centaine de métres d’une maison voisine composée d’affins classifica-
toires. Il est bien spécifié qu’il n’a pas fusionné et ce d’autant que ses penchants
pour des femmes mariées lui valent des diatribes réitérées de la communauté a
laquelle il est venu s'accoler.
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Exemple 4, — Son fils s’étant enfui avec "épouse du fils d’une de ses Sceurs,
le leader d’une maison formée initialement des foyers de plusieurs fréres et de
deux de leurs sceurs, doit se séparer et fonder une maison & quelgues centaines
de métres, emmenant avec lui ses femmes et leurs enfants, "époux de deux de
ses filles et le fils fauteur de trouble, un de ses fils mariés restant sur place. Aux
yeux des Yanomami, il s’agissait d’une maison constituée autour d’un mashi,
c’est-a-dire d’un groupe de germains, et de leurs descendants. Ce départ sui-
vant le décés d’un des fréres réduit I’inflexion agnatique de la composition de
Ce groupe et met progressivement en avant les relations affinales qui provo-
quent finalement la séparation des freres.
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Exemple 4 : fission entre germains,
Exemple 5. — La maison d’Okiyamopé était organisée autour de deux

fréres mariés et de leur pere, fondateur de la maison?2. Ces deux fréres et leurs
fils se divisent, aprés un vol de récolte et des menaces de combat, en deux mai-
$ons voisines : une abritant 'un des fréres, ses fils et ses gendres, 1'autre abri-
tant le second frére et ses fils (Ropetawé et ses fréres). Les enfants de ces deux
freres, fréres classificatoires par conséquent, seront & nouveau réunis plus tard
quand, & P'occasion d’une guerre, ces communautés se regrouperont avec
d’autres au sein d’une grande maison?. De 1a, aprés la mort de leur pére,
Ropetawé et ses fréres se sépareront 3 nouveau de leurs fréres classificatoires en
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s'éloignant 4 une journée de marche, rejoignant les époux de leurs sceurs qui les
réciament.

En réalité, a la suite de conflits personnels, Ropetawé, 'ainé des fils, est le
premier a rejoindre les époux de ses sceurs, suivi plus tard par ses fréres, qui
sont en fait des demi-germains agnatiques. D’autres motifs plus anciens sont
encore invogués pour justifier cette derniére séparation. Shaweiwé, alors jeunc
et vivant dans une communauté voisine, s’était enfui avec une jeune femme gue
les hommes auxquels elle avait été successivement promise ~— Ropeiawe tout
d’abord puis I'un de ses fréres classificatoires — ne voulaient pas lui céder.
Ropetawé et ses fréres allérent défier Shaweiwé en un duel au béton. Plus tard,
a I'époque on tous ces groupes étaient réunis au sein de Niyayopé, tandis que
Shaweiwé faisait une visite de longue durée dans une communauté lointaine, le
pére de Ropetawé mourut. Shaweiwé fut alors soupgonné de 'avoir tué par
sorcellerie. Dés son retour, Ropetawé et ses fréres le frappérent et menacérent
de le flécher. L’ainé de leurs fréres classificatoires (mais aussi beau-frére de
Shaweiwé dont i} a épousé une des sceurs) intervint pour le protéger : « Ne le
fléchez pas, nous sommes des corésidents ! » En « fissionnant » et rejoignant
ensuite ]a maison des époux de leurs sceurs, Ropetawé et ses fréres auraient
signifié leur colére et leur désir persistant de vengeance.
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Exemple 5 : fission entre fréres classificatoires, fusion avec des beaux-fréres réels.
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Exemples 6, 7, 8 et 9. — A partir de la localité on Ropetawé a rejoint ses
beaux-fréres se constitueront trois maisons qui seront construites dans un
proche voisinage. H retrouve la Rouwé, le fils de la sceur de son pére, qui avait
gagné ce site ol vivait alors son propre pére, entrainant a sa suite cing de ses
fréres et sa jeune sceur. Les trois maisons seront organisées autour de trois
fratries : celle des beaux-fréres réels de Ropetawé — deux sur trois sont les
époux de ses sceurs — et de leurs deux sceurs veuves avec leurs fils mariés, celle
de Ropetawé et de ses fréres, celle de Rouwé et de ses fréres.

En 'espace de sept années, quatre fissions vont modifier la composition de
ces maisons, sans que soit fondamentalement remise en cause leur localisation.
Deux fissions ont lieu entre germains ; la premiére, dans la maison des
beaux-fréres de Ropetawé, a propos d'un conflit conjugal entre Pune de leurs
filles et le fils d’une de leurs sceurs : ses deux beaux-fréres réels se joignent
alors & la maison de Ropetawé qu'il a entre-temps, nous allons le voir, aban-
donnée, tandis que leur frére ainé demeure sur place avec les fils de ses
sceurs. La seconde concerne Ropetawé qui, jaloux des assiduités d’un de ses
freres auprés de sa propre épouse, va habiter avec Rouwé et ses fréres, qui sont
a la fois ses beaux-fréres classificatoires et des fréres classificatoires de son
épouse.

Deux fissions interviennent entre beaux-fréres, classificatoires dans un cas,
réels dans 'autre. Elles ont un motif identique. Quelques années aprés les évé-
nements precédents, la discorde s’installe entre Ropetawé et ses beaux-fréres au
sujet de son fils trop empressé auprés de 1’une de leurs filles donnée comme
€pouse & un gendre recruté extéricurement. A nouveau, Ropetawé sera amené a
quitter ce groupe pour s’installer seul avec femme et enfants a quelques cen-
taines de métres de 12. De méme, dans la communauté qu’a abandonnée Rope-
tawé¢, 'un des fréres est amené & prendre la défense d’un gendre contre les fils
de ses beaux-fréres qui ont abusé de sa fille, mais cet incident conduira dans ce
cas, plus complexe, 4 I’éclatement de la communauté en plusieurs résidences
separées. Avec 1'un de ses fréres, il se détache des autres corésidents et s’établit
a quelque distance, ramenant son gendre prés de lui en lui donnant une autre de
ses filles. Il sera suivi par le plus jeune de ses beaux-fréres, accompagné d’une
seule de ses épouses ; son autre beau-frére s’installe lui aussi & 1'écart de la
maison ol demeurent ses fils. Il semble que nous assistions 14 2 un processus de
fission qui appelle une recomposition ultérieure, cet exemple de conflit entre
générations successives illustrant bien e constant balancement entre les valeurs
consanguines et les valeurs affinales.

Vivant de préférence avec ses fréres réels et parfois classificatoires, un
homme, s'il s’en sépare, se tournera vers ses alliés les plus proches : ses beaux-
fréres réels, les fréres de sa femme (ex. 6) ou bien les maris de ses sceurs fex. 5)
Ou encore ses beaux-fréres classificatoires fex. 2 er 7). On peut donc choisir de
vivre soit avec des fréres ou des ascendants (réels ou classificatoires), soit avec
des beaux-fréres ou beaux-parents (réels ou classificatoires), soit encore avec les
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Exemple 6 : fission entre germains ¢t fusion avec des beaux-fréres réels,

Exemple 7 - fission entre germains et fusion avec des beaux-fréres classificatoires.
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Exemple B : fission entre affins classificatoires,
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Exemple 9 fission entre affins réels.
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uns et les autres. On peut toujours aussi former une petite maison avec ses
enfants & proximité de celle quc 'on quitte fex. 3, 4 et 8). Les fissions s’effec-
tuent selon les mémes lignes de clivage et comportent une marge importante
d’initiative individuelle,

Quand les fils d’un homme sont mariés, I'unité familiale s’agrandit jusqu’a
ce qu'ils soient cux-mémes en dge de prendre des initiatives. Ils vont constituer
a leur tour, a un niveau de génération inférieur, le méme type de nucleus agna-
tique que formaient leur pere et ses fréres. L'ainé des fréres devient en général
le leader de ce groupe, tandis que chacun des groupes de germains issus de
fréres de pére se développera sur ce modéle, Présentant une solidarité plus forte
entre germains qu’entre fréres classificatoires, si une fission n’a pas entrainé
auparavant une séparation entre les fréres de leur pére, ce groupe pourra se
séparer des autres groupes de fréres quand les événements toucheront particu-
lierement I'un d’entre eux (mort du pére, disputes, confljt matrimonial ou vol
de récolie) fex. 2 es 3). La fission entre germains ou entre demi-germains agna-
tiques s'effectue en général quand une dispute les oppose directement fex. 3 et
7} ou quand un conflit intervient 3 un niveau de génération inférieur entre les
enfants de I’un d’entre eux et les enfants de beau-frere (et de sceur) fex. 4 et 6).

Quand ils sont en 4ge de se marier, les fils des beaux-fréres, eux-mémes
beaux-fréres, sont des partenaires matrimoniaux tout désignés, mais ils sont
aussi rivaux de gendres recrutés extérieurement : I’harmonie entre les beaux-
fréres se rompt alors, un homme devant défendre celuj qui a épousé sa fille si
tes fils de ses beaux-fréres poursuivent celle-ci de leurs assiduités fex. 8 et 9).
Apreés la mort dy beau-pére, les intéréts propres des beaux-fréres et les straté-
gies matrimoniales de Jeurs enfants font passer au second plan la solidarité affi-
nale. Si un conflit touche ]'un des beaux-fréres et dérange les intéréts de Pautre,
ils se sépareront fex, 1).

Notons enfin que souvent les fissions concernent aussi simultanément des
consanguins et des affins fex. 3, 4, 9) et qu’elles peuvent séparer également les
peres et les fils fex. 4 et 9.

Il ressort clairement de ces exemples que fissions et fusions résultent le plus
souvent de choix individuels, Consanguins comme affing peuvent étre objet
de sollicitations pour cohabiter comme enjeu de conflits et de séparations.
Dépendant d’un réseau de parentéle personnalisé et d’alliances négociées indivi-
duellement, la décision de Pacteur social concernant le choix de sa résidence et
de ses corésidents correspond & un véritable acte’ politique. Cette analyse
rejoint celle de certaing auteurs (Riviére 1983-1984, Overing 1983-1984) qui ont
qualifié ces sociétés d'« individualistes » (individualistic). Cependant ces choix,
inscrits dans les réseaux de parentéle et d’alliance, entratnent une constante
recomposition des groupes sociaux (locaux, territoriaux), le degré de recompo-
sition variant selon ’4chelle de temps ou 'on se situe.

Le caractére individuel et ouvert des choix ne permet-ils pas enfin de com-
prendre la diversité, illustrée par certains des exemples présentés, des motifs
Invoqués pour les légitimer et les rationaliser ? Selon la position de chacun,
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selon sa place dans le réseau de parenté et de voisinage, selon les stratégies a
venir, tel ou tel des événements qui seront intervenus dans ces mouvements per-
pétuels de fusion et de fission seront mis en relief devant I’ethnologue qui
pourra alors €tre tenté de les utiliser pour ses propres constructions théoriques.
Le caractére labile de ta mémoire historique des Yanomami n’est-il pas néces-
sairement inscrit dans la structure de leur société ?

Nous pouvons tirer de cette analyse deux types de conclusions, les unes
concernant l'existence de lignages chez les Yanomami, les autres le statut du
modele adopté pour interpréter la nature segmentaire de leur société,

Le modele lignager segmentaire — le « modéle africain » — n’est pas adé-
quat pour rendre compte de ’organisation sociale d’une société telle que la
société yanomami car il y a ni lignages, ni groupes d’unifiliation, ni méme
d’idéologie unifiliative mobilisable en certaines circonstances, comme on 1'a
moniré en Nouvelle-Guinée ; tout au plus constate-t-on une inflexion agnatique
des groupes locaux résultant de I'importance du groupe du pére et de ses fils
mariés. Chaque individu, et en partie chaque groupe de germains, est inscrit
dans un réseau de reiations cognatiques qui lui est propre et qui est constam-
ment manipulé et remanié par le jeu des alliances (matrimoniales, politiques et
rituelles)?.

Les phénomeénes de fission et de fusion, qui donnent a la société yanomami
son caractére segmentaire, s’organisent dans le champ de cette parenté
cognatique : les relations consanguines et affinales peuvent tout aussi bien étre
utilisées pour constituer des solidarités qu’étre causes de conflits. S’affirment
dans ces conditions 'impoftance des choix individuels, s’appuyant sur la capa-
cité de manipuler les relations de parenté et d’alliance, ainsi que la fonction de
cette logique de codification et de gradation des conflits, fonction que 1'on
pourrait qualifier de structurelle : il s’agit non de sociétés « guerriéres » mais
de sociétés ot cette logigue de 'agression et de la violence organise la structure
sociale et lui donne un caractére segmentaire. L'ordre segmentaire, qui ne s’ins-
crit dans aucune institution spécifique, est de ce fait ouvert et remodelé de
génération en génération sous forme d’une recomposition permanente de
’organisation locale et spatiale. La notion de « relativité structurale » de la
composition des groupes et des relations entre les groupes — notion importante
introduite par Evans-Pritchard, estompée dans les développements ultérieurs
du modéle segmentaire mais pourtant essentielle pour comprendre le type
d’organisation de ces sociétés non ératiques, sans institutions supralocales —
prend ici sa pleine signification,

Aussi est-il important de prendre en compte I’échelle de temps pour définir
des niveaux de lecture de la structure sociale car le statut du modéle est relatif
au temps que l'on choisit pour étudier la société. C’est faute d’avoir parcouru
la totalité de la dimension temporelle que 1’on peut penser légitime Papplication
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d’un modéle lignager et segmentaire, et tenter dinterpréter la guerre comme un
effet de cet ordre segmentaire.

Dans un temps court, celui de I'événement?’, ce sont les décisions et les
choix individuels, la manipulation des alliances et des conflits qui sont opéra-
toires pour définir la structure du groupe local. Des enchainements d’événe-
ments menant a Ialliance ou a la rupture définissent les relations qu’entre-
tiennen! les communautés.

La logique des fissions, des déplacements et de la recomposition des
groupes s’inscrit dans un temps moyen qui est aussi celui du réglement des
conflits. La permanence de certains rapports sociaux contribue a structurer
Pordre social ; ainsi la stabilité relative du rapport entre le pére et les fils mariés
peut entrainer une inflexion agnatique®.

C’est dans le temps long que s’est effectuée I'expansion caractéristique de ta
société yanomami, résultat de la perpétuelle mise a distance de nouvelles
communautés ; les groupes se mettent en place en tant qu’unités discrétes et on
peut lire cette société selon un modéle fondé sur la proximité et la distance, sur
Palliance et I'hostilité : la distance entre les maisons résulte des conflits et des
guerres passés. C’est & ce dernier niveau que se situe essentiellement Chagnon
pour reconstruire les relations généalogiques entre les communautés et définir
une structure sociale lignagére et segmentaire. Certes, il souligne les particula-
rités de cette structure?®, mais & ses yeux la fission, les conflits et la guerre s’y
inscrivent comme une conséquence de 1’état d’équilibre et d’opposition des seg-
ments, cet état d’hostilité généralisée (Warre, mot emprunté 4 Hobbes) par
lequel Sahlins (1968) caractérisait la société tribale.

I’ai tenté au contraire de souligner que Pagressivité et la guerre avaient une
fonction structurelle. Elles organisent le modéle segmentaire en termes de
proximité/distance, a la fois sociale et spatiale, et contribuent de maniére déci-
sive a la définition des groupes discrets. 11 ne s'agit pas seulement d’une autre
approche, qui pourrait converger i terme, d’un méme phénomeéne mais de
divergences théoriques quant i la nature des groupes sociaux. Le modéle
lignager et segmentaire, dans les développements qui ont suivi les analyses
d’Evans-Pritchard, impliquait une théorie des groupes sociaux qui a conduit &
faire de la guerre et des conflits des facteurs contribuant certes 4 I’évolution de
la structure segmentaire, mais eux-mémes déterminés par I’existence de groupes
constitués comme des personnes collectives (corporate groups), ce caractére
étant attribué en priorité anx groupes d’unifiliation. L’observation sur le ter-
rain met en évidence non pas des lignages mais la concrétion, au sein de réseaux
de parenté cognatiques, de groupes qui se font et se défont en fonction de déci-
sions largement individuelies. Les conflits et les guerres deviennent un facteur
déterminant de la structure sociale a laquelle ils conférent son caractére remar-
quable de flexibilité et de fluidité.

CNRS, Paris
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NOTES

Les travaux de M. Verpon (19823, 1. Kare & K. MAYNARD (1983) et de R. KELLY (1985}, aprés
d'autres qui s'interrogeaient sur les différences observables entre les Nuer el les Dinka, déplacent en
ce sens Janalyse.

Le terme Yanomami est employé ici dans un sens générique pour désigner I’ensemble de cetie
société, conformément 4 'usage le plus répandu tant au Venezuela qu'au Brésil ; # est Péquivalent
des termes Yanoama ou Yanomama gue I’on rencontre dans la littérature anthropologique. Diffé-
Tents sous-groupes linguistiques sont distingués {MicLiazza $972), principalement les Yanam, Shi-
riana ou Ninam situés au nord-est du 1erritoire, les Sanema, Sanima ou Sanuma érablis au nord et
au nord-ouest, les Yanowami ou Yanomami (Yanomams, conformément a la transcription phone-
tique nord-américaine) s’étendant i I'ouest et au sud, enfin les Yanomam occupant la portion sud-
est et est,

Mes recherches de terrain ont été conduites au Venezuela parmi {es Yanomami du Territoire
Tedéral d’Amazonie au cours de plusieurs séjours effectués entre 1975 et 1986 : tout d'abord dans
tes sources de I'Orénoque (d’aoiit 1975 a janvier 1976), puis dans les hautes terres de Iz Sierra
Parima (de mars 1980 & aoiit 1982 et de juin 4 aoiit 1986} d'ou proviennent les données traitées ici.
Je remercie particuliérement les divers organismes comme te CNRS, le CORDIplan, le ministére des
Universités et la Fondation Fyssen qui les ont readues possibles grace a leur appui financier, ainst
que le ministére de IEducation vénézuélien et la DAI, I’Universidad central de Venezuela el
PEHESS pour leur soutien institutionnel.

La remarquable expansion démographique et territoriale des Yanomami, dont on a pu retracer les
¢élapes depuis le siécle dernier, est aujourd’hui particuliérement menacée. N. CHAGNON souligne dés
1975 (pp. 107 ; voir aussi 1979a : 93) que cette expansion n'est pas uniforme dans toutes les
régions ; le modéle démographique et social originel est aussi modifié par des influences extérievres :
introduction des matadies et instaitation auprés des Blancs pour se procurer des biens manufacturés
(CHAGNON 19793 : 123 ; CHAGNON & MELANCON 1983). Comme le montre bien J. LizoT (1984 : 27-
32), dans fe cas des « Yanomami centraux » la croissance démographique cesse aprés 1950 lors-
qu'une partie d’entre eux ¢nire en contact régulier avec des membres de Ja société nationale ; les
nouvelles affections — rougeole, grippe, paludisme {Plasmodium falciparum), hépatite — pésent
lourdement dans la balance démographique durant les décennies suivantes : canséquence du choc
épidémiologique, de 1950 a 1980 les Yanomami centraux perdent 26 T de leur effectif. Néanmoins,
il constate que I'expansion territoriale se poursuit encore pendant un certain temps, les scissions et
les fusions, les changements de site et la guerre continuant d'obéir au modéle antérieur (ibid. ). Indi-
quons que les derniéres informations sanitaires concernant cette région révélent une croissance alar-
mante des décés occasionnés par fe paludisme. Dans Ja Sierra Parima, région mieux préservée des
conséquences du paludisme, la croissance démographique s'est poursuivie jusqu’a nos jours el
malgré les nouvelles données introduites par Ja présence, plus récente el limitée, d'étrangers, le
modéle général de fission-fusion, de séparation et d’éloignement se perpétue. Dans la portion du
territoire on demeurent encore des possibilités d'extensior:, dans la région sud et sud-est particulié-
rement, la situation yanomami est au demeurant mal connue.

Une premiére version de ce texte a é1¢ rédigée en mai-juin 1987 et une version abrégée en a éé pré-
sentée au collogue Anthropelogie sociale et ethnologie de la France arganisé au Musée national des
Ants et Traditions populaires en novembre 1987. Je remercie toutes les personnes qui ont commenté
el critiqué fes versions précédentes de cet article, tout spécialement Audrey Buni-Colsen, Simone
Dreyfus-Gamelon, Jean Pouillon et Peter Riviére,

EvANS-PRITCHARD 1940 ; FORTES & EvaNs-PRITCHARD 1940,

Sans pouvoir développer davantage ce point j'introduirai simplement ici une hypothése. Les diffé-
rences observées entre différents sous-groupes me semblent en effet beaucoup plus relever d’un sys-
téme de transformations d’une structure commune, de type dravidien — transformations induites
par ['histoire, politique et démographiqué, des groupes el dont peuvent jouer les Indiens eux-mémes
en redéfinissant conjoncturellement les conditions de fonctionnement de la structure — que de
structures de nature différente. Le développement plus ou moins élaboré de la calégorie cognitive
de filiation apparait alors, ainsi que 'avait souligné L. Dumont, comme un effer possible du jeu de
la régle dravidienne d’alliance de mariage, susceptible de créer les conditions d'une organisation
unilinéaire de la filiation.

F'ai présenté des premiéres conclusions sur ce sujet dans mes Rapports de recherche 1983 et 1984
{ms. multigr.),
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9.

Les communautés sont £roupées par (rois ou quatre dans ja TERION silude au cenire du territoire
Yanomam on Je travaille ; rares sont les communautés vivant de maniére isalée.

Ces distinctions prennent sens en référence a ia terminologie de parenté dont 1€ e DEUN EXpOser i
les régles constitutives. Ce théme a &t présenié par ailleurs ay séminaire de S. Drevius-Gamelon
(EHESS, avril 1987 e février 1988).

Ces termes ne sont pas des concepts indigénes (ui organiserajent systématiquement univers social
mais des termes classificaroires au caractére refatif et contextuel, employés pour désigner des rela-
tions en fonction d'un référent qui peut &tre implicite ou explicite. D’autres termes peuvent encore
étre uiilisés pour signifier I'ordre des distances spatiales. J'ai traduit en d auires occasions (¢f.
Notamment ArEs 1984} ces notions indigénes par celles d’« ici », « la w, <« a-bas », « ailleurs »
pour exprimer ce modéle d'altérié croissante et souligner la corrélation entre les catégorics sociales
et les catégories spatiales. Voir aussi B. ALBERT (1985) qui présente dans une analyse de |
politique chez les Yanomam des calégories sociales d’un méme ordre.

L'ordre de distance moyen entre deux groupes locaux n'est pas homogéne d’un peint a un autre du
territoire comme e montre bien R, HarMes (1983 : 420). Les distances sont généralement pius
impaortantes en Pénéplaine que dans tes montagnes ol le relief offre d’aurres types de barriéres.
T'utilise donc ici e critére indigéne pour mesurer I"espacement entre deux poinis ; la distance est
estimée en journées de marche a un rythme soutenu, comme torsque des adultes effectuent une
visite dans une communauré, Le nombre de journées pour accomplir une méme distance peut étre
multiplié par trojs lorsque les Yanomami se déplacent en groupes familiaux ; ia présence des
enfanis les contraints 4 faire des arréts fréquents et ils campent alors en forét, menant quotidienne-
ment des activités de subsistance.,

- A travers différents travaux, K. Taylor corrobore les analyses d'A. Ramos sur existence des unités

€l sous-unités sociales sanumad — sibs, lignages/nuciei agnatiques — et mel en évidence une classifi-

ou sont distingués les uns des autres,

. Les analyses de L. Dumont (1957} sur les systémes dravidiens de I’Ende du Sud montrent gue s’ils

peuvent fonctionner associés & une organisation lignagére (patri- ou matrilinéaire), celle-ci n'inter-
vient pas dans la définition d’'in systéme des régles d'alliance. Les travaux de J. Overing Kaplan
(1972, 1973, 1975) sur les Piaroa sculignent la coexistence de régles prescriptives et d'une organisa-
tion cognatique des groupes tocaux de parenté.

Précisons que le terme mashi n'est pas central dans la description que N. CHAGNON (19682 ; 54-81)
donne des iignages e qu'il ne fait pas I'objet d’un long développement : les tignages sont appelés
mashi par les Yanomami mais ne potient pas de nom specifique ; en note le terme mashi est défini
par « espéces », « groupe », « ensemble de choses similaires », et dans e champ de {a parenté par
« groupe de gens auxquels on est relie par les hommes », c’est-a-dire « les parents patrilinéaires »
{ibid. . 61). (Nous reviendrons plus loin sur I"usage collatéral du terme et sur son application bilate-
raie.) Dans un texte ultérieur (19795 : 385), Chagnen confirme que les lignages ne son: pas
nommés, mais les teymes mashi, nodiwé et shee, désignant les descendants et les parents agnatiques,
témoignent de leur existence. En fait ces termes ne peuvent &lre considérés comme des tarmes pro-
pres a la parenté agnatique. Nofiwg (rodiwd} signifie Hittéralement « suivant », connotant Vidée de
postériorité {(« venir aprés ») ; il peut se tradujre dans ce contexte par « descendan: ». §'1 indique
bien I'idée de filiation, rien n’autorise cependant 4 le réduire 4 une traduction recouvrant spécifi-
quement le concept d'unilinéarité, e1 moins encore de partrilinéarité. 1) en est de méme pour shee
qui, ¢'il correspond bien ay terme shdhe renconiré parmi les Yanomami de la Parima, pourrait étre
traduil de manijére générate par « substance corporelle » et, dans ce contexte, pourrait davaniage
renvoyer 4 V'idée de filiation « bloiogique » e1 aux représentations de a conception. 1| s'agirait a
nouveau d’une maniére d’'indiquer la descendance, sans que I'on puisse pour autant déduire de ce
lerme une organisation de type unilinéaire.

J. Lizot fait bien remarquer la fragilité des données sur ce point et s’interroge sur la pertinence de
cette notion, soulignant I'affaiblissernent des croyances concernant les noreshi. Selon mes propres
données, si tes noreshi (ou fiorami) correspondent bien a une filiation sexuelle, les hommes descen-
dant des hommes et Jes femmes descendant des femmes, ils ne sont pas transmis farmellement selon
le principe d'une filiation paraliéle : un Ego masculin peut par exemple avoir ou non le méme
noreshi que son pére ou ses germains. Par ailleurs, les femmes ne changent pas de noreshi lors-
qu'elles changent de communauté : réagissant 3 I'identique ceux-ci se déplacent, comme ceux des
hommes lorsqu’ils changent de liew. Loin de représenter des classes matrimoniales exogames, les
noreshi ne sont pas formeliement connus ; ils correspondent davantage, d'un point de vue indivi-
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duei, & une représentation de Pexistence biologique des &tres humains dans I’univers (traduisant le
sexc, les caractéres physiques el la personnalité, le destin individuel) et, d’un point de vue collectif,
& la représeniation de exisience des groupes sociaux yanomami dans P'espace {qui pourrait étre
interprélée comme un niveau inclusif supérieur, fa représentation « tribale » que les Yanomami ont
d’eux-mémes).

. Considérant d'un cété que le lignage est un corporate group et soulignant de I"autre la faiblesse de

I"idéologie et des solidarités agnatigues, 1a position de N. Chagnon n’est contradicioijre qu’en appa-
rence. Dans des articles ubtérieurs, il développe I'idée que les lignages interviennent essentiellement
dans la sphére de la régulation des mariages (1979b : 384) et fonctionnent au seul niveau résidentiel
flocal) comme de véritables « coalitions » afin d’oblenir une efficacité maximum dans la
« compétition » pour 'acquisition d”épouses (1979a : 89). 11 distingue 4 nouveau clairement cette
organisation lignagére de celle des sociétés africaines {1979b : 385). C'est cette méme compétition
cependant qui réduit les solidarités agnatiques, entraine la fission des communautés les plus impor-
tantes (1979a : 107-110) et favorise le déclin de I'idéologie agnatique quand des segments lignagers
installés dans des villages différents ménent des stratégies matrimoniales divergentes. Comme
J. Lizot (1977 : 60) en fait justement la remarque, le réglement des mariages des femmes n’incombe
pas au collectif lignager. En effet, le choix du conjoint est une prérogative masculine strictement
individuelle ; il dépend avant tout de I’homme concerné et de I'accord de son beau-pére (lequel, au
sens dravidien du terme, fait partie de la catégorie des affins dont il peut obtenir une femme). On
ne peut dire sans autres nuances que les mariages sont des agréments entre des individus (o/d men,
marriages-arrangers) représentan: leurs fréres ou leurs fils (CraGNON 1979a : 116) ; les unions
matrimoniates sont en général négocides par 'intéressé Jui-méme et par les parents de 1'épouse.

. C’est un probléme quont rencontré et tenté de résoudre les anthropologues africanistes en introdui-

sant des concepts tel celui de « filiation complémentaire » qui permettrait de perpéiuer le primat du
principe unilinéaire (ForTes 1953).

. Les recherches sur les Yanomami ont soulevé le probléme de I'existence de lignages. Cette méme

question — avec des réserves identiques — a déja été posée & propos d’autres sociélés amazo-
niennes. Ainst I, OVERING KaAPLAN (1973} insiste sur I'importance de Palliance comme élément de
structuration et de reproduction des groupes de parenté piaroa et fait un rapprochement avec le cas
yanomami, notant, er se fondant sur la description qu’en fait Chagnon, la faiblesse de I’argemen-
tation concernant l'existence de lignages dans cette société. J. SHAPIRO (1972} critique 'emploi fait
par Chagnon de catégories telle celle de local descent group ; pénéralisant ces critiques A Musage de
concepts tels que lineage, descent, local descent group, unilineality, elle ouvre un débat dans la
revue Man {(Shapiro 1974, 1975 ; Taylor & Ramos 1975 ; Lizot 1975) que prolongeront les contribu-
tions de J. Lizot (1977) et d'A. Ramos et B. Albert (1977, appréciant notamment le poids respectif
de la consanguinité et de 'affinité dans la structure sociale et mettant en évidence fes différences
rencontrées d'un point & un autre du territoire. Ainsi A. Ramos met ’accent sur la patrilinéarité,
accompagnée d'uxorilocalité chez les Sanuma, J. Lizot sur la patrilinéarité et les antagonismes affi-
naux chez les Yanomami et, a 'inverse, B. Albert sur "absence de groupes unilinéaires et le primat
des solidarités affinales chez les Yanomam. Sur cette question, voir aussi B. ALserT (1985).
D’autres auteurs s'interrogent encore sur ces divergences (ARHeM 198] ; RIviere 1984 ; et Horn-
80RG {988).

A. Kurer (1982), présentant un bitan détaillé de I'évolution de ce concept de lignage, en suggére,
pour conclure, I"abandon.

Les noms des communautés sont généralement composés a partir des noms dé lieux (ex. :
Watnamatheri : ceux qui habitent a Wainama}. Pour rendre la lecture du texte plus aisée, les noms
de lieux et de communautés sont en caractéres gras ; pour des raisons déontologiques — afin de res-
pecter Pinterdit pesant sur les noms —, et comme e font les Yanomami eux-mémes, les noms des
personnes ont é1¢ transformés.

Dans cet exemple comme dans ceux qui suivent, les données ont éé simplifiées pour mettre en évi-
dence les seuls mécanismes de fission et de fusion que nous voulions explicizer, La réalité est généra-
lement bien plus complexe encore ¢t la description compléte de la constitution et de P’évolution des
groupes Jocaux déborderait du cadre de cet article,

Cette communauté a aussi abrité une sceur et ses fils qui bien aprés le divorce de leur mére ont
rejoint leur pére dans une autre communauté. 1) s’agit de Rouwé et de ses fréres que nous retrouve-
rons dans les exemples suivants. Seul I'un d’eux séjournera encore guelque temps dans cette com-
munauté pour accomplir son service marital.

Celle-ci est la communauté de Nivayopé évoquée dans 'exemple 1.

I} s*agit naturetlement d’une distinction effectuée dans le cadre d’une terminologie de type dravi-
dien. .
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25. Ces réseaun de pareni¢ cognalique ne s'organisem pas sous farme de groupes de filiauon cogna-
tique, tels qulen peui par exemple les observer en Océanie ou & Madagascar, qui défintraient, tout
¢ maintenant une certaine marge de manipulation et de choix, Paffiliation en fonciion de critéres
fonciers, rituels et politiques,

26. Nous rejoignons sur ce point quelques-unes des conclusions d’A. Burr-CoLson (1983-1984) qui
propose la notion de « systéme segmentaire cognatique », en précisant qu'il s’agit 1a non de
groupes de [iiation cognatique mais de réseaux de parenié,

27, Auquel I'anthropologue s'iméresse rarement en tant que tel, sinon pour iilustrer le jeu des struc-
tures, alors que le rapport entre événement et structure est souvent infiniment plus complexe.

28. Cele inflexion agnatique, dont tient compte N. Chagnon et 4 faquelle se réfare I. Lizot en assimi-
lam le rerme mashi zux parenis paralléles patrilaiéraux pour fonder un concept de lignage,
s’observe aux différents niveaux de ta société. Elle est inscrite dans ta composition des maisons ainsi
que dans la préférence pour une résidence postmaritale virilocale. Elle se retrouve dans la classifica-
tion des individus selon es noms de résidence attachés a leurs ascendants — ce qui pourrait corres-
pondre aux noms que porient fes sibs relevés par A. Ramos, Cette inflexion ne prend pas cependant
le caractére systématique qui auloriserajr & parler d’une idéologie ou d'une catégorie agnatique per-
mettant d'appréhender la réaljis sociale et d’organiser les groupes sociaux et les refations qu’ils
entretiennent . -

29. Les régles d*opposition complémentaire des segments ne jouent pas 4 tous les niveaux de 'organisa-

tion sociale mais seulement au nivean duy groupe local ol s’opposent, et éventuellement fissionnent,
les lignages rassembles par fes nécessités de 1'ailiance.

REFERENCES CITEES

ALBERT, B,

1977 « The Yanomam », in A, Ramos & B, ALBERT, « Yanoama Descent and Affinity ; The
Sanima/Yanomam Conlrasts », Aetes du XLIF Congreés internationagl des Américanistes, 1,
section B, Paris, Musée de "Homme, Société des Américanistes : 71-90.

1985 Temps du sang, temps des cendres. Représentations de g maladie, systéme rituel er espace
politigue chez les Yanomami du sud-est {Amazonie brésilienng), Thése de doctorat, Univer-
sité de Paris X.

ALES, C.

1984 « Violence et ordre social dans une sociéé amazonienne. Les Yanomami du Venezuela »,
Etudes rurales 95-9¢ - 89-114.

ARHEM, K.
1981 Makuna Socigl Organization. A Study in Descent, Alliance and the Formartion of Corporate

Groups in the North Western Amazon. Stockholm, Liber Trych, Uppsaia (« Studies in Cuitu-
ral Anthropology » 4.

BARNES, J. A,
1962 « African Models in the New Guinea Highklands », Man 52 - 5.9
BarTh, F.

1959 « Segmentary Opposition and Theory of Games : A Study of Pathan Organization », Journal
of the Royal Anthropological fnstitute 80 ; 5-22.

Burr-CoLson, A. & D. HENEN, eds,
1983-1984 Anthropologica. Themes in Political Organization : The Caribs and Their Neighbours
59-62.

CHAaGNON, N, A
1968a Yanomamo - The Fierce People. New York, Holt, Rinehard & Winston.

1968b « Yanomams Sociai Organization and Warfare #, in M, Frizp, M, Hagris & R, MurpHY,
eds., War : The Anthropology of Arpied Conflict and Agression. New York, The Natural
History Press : 109-149.

1974 Studying the Yanomams. New York, Holt, Rinehard & Winston.



98 CATHERINE ALES

1973« Genealogy, Solidarity, and Relatedsess @ Lamits 1o Local Group Size and Patierns of Fis-
sioning in an Expanding Population », Washington. American Association of Physicai
Anthropology {(« Yearbook of Physical Anthropelogy » 19) : 93-110.

1979z « Mate Compelition, Favoring Close Kin, and Village Fissioning among the Yanomamo
Indians », in N. A. Ciacnon & W. [rowns, eds., Evoluiionary Biology and Human Social
Behavior. An Anthropological Perspective. North Scituate, Mass., Duxbury Press : 86-132.

1979b « Is Reproductive Success Equal in Egalitarian Societies 7 », in N. A. CRagNoN & W. IRONS,
eds., Evelutionary Biology and Human Social Behavior. An Anihropological Perspective.
North Scituate, Mass., Duxbury Press : 374-401.
CHacnoN, NU AL & T. F. MELancoN
1983 « Epidemics in a Tribal Population », in « The Impact of Contact : Twe Case Studics »,
Cambridge, Mass., Culrural Survival 11 et Benningion College, VT, Working Papers on
South American Indians 6 : 53-78.
DumonT, L,

1957  Hierarchy and Marriage Alliance in Sowth Indian Kinship. London, Royal Anthropological
Institute (« Occasional Papers of the Royal Anthropotogical institute » 2).

1973 Introduction & deux rhéories en anthropologie sociale, Paris, Mouton.

Evans-PRITCHARD, E. E.

1968 Les Nuer. Description des modes de vie et des institutions politiques d'un peuple nilote. Tra-
duit de P'anglais par Louis Evrard. Paris, Gallimard, 1968 (« Bibliothéque des Sciences
humaines »). (Ed. orig. The Nuer. Oxford, Clarendon Press.)

ForTES, M.
1953 « The Structure of Unilineal Descent Groups », American Anthropologist 57 1 17-41.

Fortes, M. & E. E. Evans-PRITCHARD
1940 A frican Political Systems. London, Oxford University Press.
HaMmes, R. B,

1983« The Settlement Pattern of a Yanomamé Population Bloc : a Behavioral Ecological
Interpretation », in R. B. Hames & W. T. VICKERs, eds., Adaprative Responses of Native
Amazonigns. New York, Academic Press - 393-427.

Hory, L., ed.

1979 Segmentary Lineage Systems Reconsidered (« The Queens University Papers in Social

Anthropology » 4).
HOoRNEBORG, A,

1988  Dualism and Hierarchy in Lowland South America. Trajeciories of Indigenous Social Organi-

zarion. Stockholm (« Uppsala Studies in Cultural Anthropology » 9}
Huan-Jones, C.

1979  From the Milk River : Spatial and Temporal Processes in Northwest Amozonia. Cambridge,

Cambridge University Press.
Hucu-JonEs, 5.
1979 The Palm and the Pleiades : Initiation and Cosmology in Northwest Amazonie. Cambridee,
Cambridge University Press.
Karp, [. & K. MAYNARD
1983  « Reading the Nuer », Current Anthropology 24 (4) : 481-503.
Keiry, R. C.

1985  The Nuer Conguest. The Structure and Developmeni of an Expansionist Sysienm. Ann Arbor,

University of Michigan Press.
Keesing R.

1970  « Shrines, Ancestors and Cognratic Descent @ The Kwaio and Taillensi », American Anihropo-

logist 72 (4) : 755-7175.
KUPER, A.
1982 « Lineage Theory : A Critical Retrospect », Annual Review of Anthropology 11 1 71-95.



Cordsidence et fission yanonani 99

Lbacw, L
1968 Political Spsiems of Hightond Burma - A Siudy of Kechii Socied Struciure. Boston, Beacon
Press. (199¢d. 1954)
Lzor, |
1975« Alllance and Descent : Seme Amazonian Contrasts », Man 10 (4) : 625,
1977« Descendance et affiniié chez les Yanomami : antinomie el complémentarité », Acres du
XLI Congrés international des Américanistes, 11, Section B. Paris, Musée de "Homme.
Société des Américanistes @ 53-70.
1984 « Histoire, organisation el évolution du peuplement Yanomami », L Homume XXIV (2} : 5-
40. :
Maveurry-LEw:s, D. ed.
1979 Dialectical Socieiies : The Gé and Bororo of Central Brazil. Cambridge, Harvard University
Press.
MiGriazza, E.
1972 Yanomama Grammar and Inteltigibitity, Ph. D>, Dissertation, [ndiana University.

OVERING KAPLAN, T
1972« Cognation, Endogamy and Teknonymy : The Piaroa Example », Southwesiern Journal of
Anthropology 28 : 282-297.
1973« Endogamy and the Marriage Alliance : A Note on Continuity in Kindred-based Groups »,
Man B (4) : §55-570.
1975 The Piaroa. A Study in Kinship and Marrigge. Oxford, Clarendon Press.
1981« Review article : Amazonian Anthropology », Journal of American Studies 13 (1) 1 151-164.
1983-1984  « Elementary Structures of Reciprocity : A Comparative Note on Guaianese, Central
Brazilian and North-West Amazon Socio-political Thought », in A. ButT-CoLson &
D. Hewen, eds., Anthropologica. Themes in Political Qrganization : The Caribs and Their
Neighbours 59-62 : 331-348.
Ramos, A.
1972 The Sociai System of the Sanumd of Northern Brazil. Ph. D. Disseriation. Madison, Wis-
consin.
1977« The Sanumd », in A, RaMOS & B. ALBERT, « Yanoama Descent and Affinity : The Sanuma
/ Yanomam Contrasts », Actes du XLII® Congrés international des Américanistes, 11,
section B. Paris, Musée de I'Homme, Société des Américanistes 1 71-90.
RaMas, A. & B. ALBERT
1977 « Yancama BDescent and Affinity : The Sanuma / Yanomam Contrasts », Actes du
XLII® Congrés international des Américanistes, 11, section B. Paris, Musée de 'Homme,
Société des Américanisies : 71-90.
Rivers, W. H. R.
1924 Social Organization. London, Kegan, Trench & Trubner,
RIVIERE, P.
1983-1984  « Aspects of Carib Political Economy », in A. Butr-Cotsony & D. Hrnex eds.,
Anthropologica. Themes in Political Organization ; The Caribs and their Neighbours 59-62 :
349-358,
1984 Individual and Sociery in Guiana : A Comparative Study of Amerindian Social Organization.
New York, Cambridge University Press.,
SaLHing, M.
1961 The Segmemary Lineage Sysiem Reconsidered. {« The Queen's Papers in  Social
Anthropology » 4).
1965 <« On the Ideology and Composition of Descent Groups », Man 65 1 168-171.
1968  Tribesmen. Englewood Cliffs, Prentice Hall.

SHAPIRD, I.

1972« Sex Roles and Social Structure Among the Yanomama Indians of Northern Brazil », Ph. D.
Dissertation: New York, Columbia University.

1974« Alliance and Descent : Some Amazenian Contrasts », Man 9 (2) 1 305-306.



100 CATHERINE ALES

1975« Alliance and Descent : Some Amazonian Contrasts », Man 10 {8) : 625-626.
SCHEFFLER, H. W.
1966 « Ancestor Worship in Anthropotogy : or, Observalions on Descent and Descent Groups »,
Current Anthropology 7-5 1 541-551.
Tavior, K.

1977« Raiding, Dueling and Descent Among the Sanumd », Actes du XLII* Congrés international
des Américanistes, 11, section B. Paris, Musée de ’'Homme, Société des Américanistes : 91-
104,

1979 « Sanumd Food Prohibitions and para-Totemic Classification », Anrropologica 51 @ 63-92,
Tavior, K. & A. AMos

1975« Alliance and Descent : Some Amazonian Contrasts », Man 10 (1) : 128-130.
VERDORN, M.

1982 « Where Have All Their Lineage Gone ? Cattie and Descent Among the Nuer », American
Anthropologist 3 : 556-579.




