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Chapitre 3

L’AIGLE ET LE CHIEN SYLVESTRE.
LA DISTINCTION DE SEXE DANS LES RITES
ET LA PARENTE YANOMAMI

Catherine 4lés

Selon une théorie yanomami, chaque étre humain est le « reflet » d'un ani-
mal vivant, appelé norami ou noreshi, qui habite dans une région fort €loi-
gnée et, de surcrolt, inconnue de son alter ego. lls ont des vies identiques et
Pun ne peut vivre sans l'autre. Si 'un est, par exemple, blessé ou malade,
l'autre subit -- 4 distance — les mémes déboires. Agissant par similitude, cha-
cun constitue un véritable double de l'autre, La relation qui les unit s'éclaire
dés lors que l'on comprend que le norami ou analogon animal incarne le
pufi, le « principe de vie et de pensée » de individu auquel il correspond.

Peu d'espéces animales représentent les femmes; celles-ci sont le plus
fréquemment associées au chien sylvestre dont la grande beauté, 'habileté
particuliere i la péche et 1a forte agressivité dans la défense de la progéni-
ture répondent spécifiquenient aux qualités prétées au genre [éminin. Les
hommes, pour la plupait, pensent qu'ils sont des aigles, tres invincibles
dans les airs, ou bien encore des jaguars ou des coatis s'ils sont combatifs,
des singes-araignées s'ils ont de Jongs bras... La diversité des caractéres indi-
viduels est ainsi réduite 4 quelques catégories dont le monde animal fournit
le support. Ces portraits types rendent également compte de la différence
de sexe. Les [emmes et les hommes ont souvent, respectivement, le méme
analogon que leur mére et leur pére, mais ce n'est pas toujours le cas. Le
sexe et le caractére personnel sont les critéres qui priment pour présumer
de l'analogon particulier d'une personne. Dans le cadre de cette conception,
les grandes lignes de la vie des hommes et des femmes se reproduisent
donc suivant un mode d'affiliation sexuelle et se perpétuent A Pidentique.

La distinction de sexe découpe ainsi le genre huimain en deux classes
autonomes, irréductibles 'une 4 Pautre, celle des hommes et celle des
femmes. Sur la base de cette dichotomie fondamentale va se construire la
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distinction sociale des sexes. Comme I'a montré une étude précédente
(Alés 1998), 'analyse des représentations associées 3 la fécondité, aux sub-
stances, au double-animal et au principe de vie et de pensée (pufi) dévoile
que cette distinction de sexe s'articule autour d'asymeétries déterminant le
caractére différencié des destins des femmes et des hommes. Il ressort éga-
lement que la prévalence masculine dans la société s'élabore sur certaines
de ces asymétries. L'opération logique de disjonction des sexes apparalt
alors comme premiére par rapport 4 leur hiérarchisation. Cependant, si les
Yanomami considérent qu'il existe des rdles et des qualités spécifiquement
masculins et d'autres spécifiquement féminins, I'examen révéle que des
femmes jouent parfois un réle ou font preuve d'une qualité attribués en
général aux hommes et inversement. Ceci souligne que la distribution des
réles ou des qualités ne peut étre réduite 4 la seule opposition homme/
femme car d'autres critéres sont a I'ceuvre. La distinction de sexe dans le
domaine des réles sociaux, politiques et économiques se combine avec les
criteres d'dge et de génération tout comme elle le fait dans un vocabulaire
de parenté. Quel que soit leur sexe, les personnes ne peuvent &lre consi-
dérées comme figées dans une position unique et définitive, celle-ci évolue
tout au long de leur cycle de vie en fonction des relations de parenté et
d'alliance entretenues entre les individus, des situations sociales et des
capacités de chacun. Sous cet angle d'analyse, la simplicité de {'énoncé,
fréquemment employé, opposant « hommes audacieux » 4 « femmes réser-
vées » cache en réalité des figures plus complexes, Dépasser ce « discours-
€cran » (Alés 2001) que la société tient sur elle-méme implique done que
'on prenne en compte l'intégralité des qualités et des positions occupées
au cours de leur vie par les individus selon leur sexe et sefon leur ige
(Ales 1995). Au-dela, cela permert d'analyser que l'ensemble ainsi composé
correspond & une « complétude » organique dont les termes sont interdé-
pendants, qui « met Paccent sur une mutualité. . progressive entre des fonc-
tions et parties diversifiées dans un entier dont les [rontieres sont ouvertes et
fluctuantes » (Erikson 1964 : 92, cité dans Dumont [1983] 1991 : 280-281).
Dans ce texte, nous proposons d’appréhender Ja problématique de la
distinction de sexe dans la société yanomami en adoptant l'optique, non
des représentations ou des roles sociopolitiques et techno-économiques
des individus selon leur genre, mais celle des catégories de sexe 3 I'ceuvre
dans divers systémes de représentation, comme la parenté ou les rituels,
On souhaite ainst s'extraire d’une lecture @ priori binaire, tenant pour
acquise ou permanente la distinction homme-femme et omettant les autres
relations possibles jouant sur I'identité et 1a différence de Sexe, pour consi-
dérer la maniére dont Ia société elle-méme congoit cette distinction. On
s'¢loigne ici des études sur le genre (gender studies) pour se concentrer
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sur l'analyse des catégories de distinction de sexe. La question qui se pose
est de savoir si ces derniéres sont porteuses de codes implicites. Dans ce
cas, quel est le sens de ces codes ? La méthode utilisée consistera dans un
premier temps 4 repérer les structures globales des catégories de sexe au
sein des nomenclatures de parenté et des rites. Dans un second, on les
comparera afin de tirer les enseignements que ce nouvel éclairage dis-
pense sur la société dans son ensemble.

LA DISTINCTION DE SEXE DANS LA NOMENCLATURE DE PARENTE

Dans la langue yanomami elle-mé&me, les sexes ne sont pas fortement dis-
tingués ; aussi le vocabulaire de parenté joue-t-il un rdle capital en ce
domaine. En outre, I'énonciation des noms personnels est soumise 2 un
puissant interdit et les termes de parenté s'utilisent en permanence pour
s’adresser aux personnes et les désigner.

La nomenclature de parenté yanomami est de type dravidien.
Autrement dit, elle s'exerce sur une parentéle, définie d partir d'un Ego,
dont elle divise les trois générations centrales en deux classes, affins et
consanguins. A la génération des parents, tous les individus se distribuent
en « péres » et « méres », « beaux-péres » et « belles-méres ». A sa génération,
Ego a des « fréres » et « sceurs », qu'il distingue entre ainés et cadets, et des
« dpouses » ¢t des « beaux-fréres » 8'il est un homme, des « époux » et des
« belles-sceurs » 'il est une femme. Enfin, 2 la génération des enfants, Ego
connait des « fils » et des « filles », cles « gendres » et des « brus » Aux géné-
rations alternes, par contre, [a bipartition est absente. Au niveau supérieur,
Ego ne posséde que des « grands-péres » et des « grand-meéres », au niveau
inférieur, que des « petits-enfants ». Tout individu en relation avec Ego,
dans et hors Punivers de la parenté, y conmpris les étrangers, s'inscrit néces-
sairement dans cette classification.

Par rapport aux hommes et aux femmes, le vocabulaire de parenté
présente une grande symétrie. Les termes propres a un lexique féminin ou
masculin sont peu nombreux et généralement symeétriques.
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Terminologie de référence et d’adresse
pour un Ego féminin ¢t un Ego masculin®

Consanguins

Affins

Homme / Femme Homme  / Femme
G-2,G-3
Aiweé / amiweé
anué / amiwg
G-1
faye / nayé shoaye / yesiyé
Sfape / nape shoape !/ yape
GO+
aiweé / amiyé
alweé / amiyé
fedaraye (F) / suwépiyé (H)
Jedroyé () /  suwépiyé (H)
heriyé (1) / natofiyé (F)
Ego shoriwé (H)  /  amawé (F)
shoriwé (H) [/ amaweé (F)
ote (F)
GO-
uwasimi
yaiye (3)
fetsheye
feparayé
tepdsimi
yaivé (3)
feédshéyé,
Jeparayé (7)
G+l
thiruyé  / thédye felaumayé /7 thathéye

usvisimi
pusiwé /  shestemi (9)
1edsini (4)
pustwé / shééiémi (5}
hiruye  / thééyé (5}

pusiwé /
Jekamayé /

rdsimi (1)

shédtémi (2)
thathéyd (8)

G+2, G+3

fegshéye, feparayé (6)

uwisimi, yaiyé

tepdsimd
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* Vocabulaire yanowami relevé dans la Sierra Parima centrale

En italique: terme d'adresse; (F): femme parfant; (H): homme parlant; centré: terme
employé pour les deux sexes.

(1) gendres et brus au 1< degré;

(2) gendres et brus au 2¢ degré;

(3) terme de sexe indéterminé pour les vrais germains et de sexe relatif de sexe différent 3
partir du 1¢7 degré. En adresse, ne s'emploie que pour des germains indirects ;

(4) fils et filles direas et indirects au 1¢7 degré;

{5) fils et filtes indirects 4 partic du 2¢ degé;

(6) Ces termes peuvent s'employer pour des petits-fils indirects éloignés;

(7) germains caclets éloignés a partir du 2¢ degré;

(8) gendres et brus d partic du 2¢ degré.

Les distinctions de sexe absolu et de sexe indéterminé

En référence, la catégorie de sexe absolu (SA) ! est massivement présente
a toutes les générations. Toutefois, elle n'est le propre que des générations
supérieures car des termes de sexe indéterminé (S1) apparaissent conjoin-
tement aux générations inférieures : aux générations d'Ego et alterne infé-
rieure, uwdsimi et yaiyé désignent les germains cadets, directs ou indirects 2,

L. Un terme de la catégorie analytique de sexe absolu (SA) détermine formellement le
sexe e la personne désignée et ce, quel que soit cefui du locuteur; un terme de la catégorie
de sexe indéterming (81) est un terme gui ne permet pas de connaitre le sexe de la personne
désignée et cu, quel que soit celui du locuteur ; un terme de fu catégorie de sexe relatif (SR est
un terme gui nécessite de connaitre le sexe du locuteur afin de connaltre celui de la personne
désignée. La cuégorie de sexe relatif comprend deux formules, les termes de sexe relatit de
méme sexe (SR=) et les termes de sexe refatif de sexe opposé (SR#). Enfin, tous les termes
peuvent &tre autoréeiproques ou non; dans te premier cas, e locuteur désigne une personne
par fe méme terme que celle-ci wtilise pour le désigner en retour; dans le second, il emploie
un terme différent pour fa désigner,”

2. Nous évilerons le terme vclassificatoire « pour désigner la distance généatogique,
Prutilisation courante, Foppusition «réel +/- classificatoire - fausse la dimension terminologique
de B nomenchiure. Dans i mesure ol tous les individus sont désignés en fonction d'une clas-
sification dont le propos est d'opposer des «consanguins« et des «affins -, emploi du terme
- classificatoire « pour des parents éloignés par rapport aux parents directs préte 4 conlusion:
méme les - vrais - germains sont icl classificatoirement des - fréres - et des «socurs - Les intéres-
sés eux-mémes sont amenés A ajouter d'autres termes {(principalement le terme de parenté
peut étre précisé par les qualificatifs «veai-, <proche -, «distani-, «simple - : yai, abetewé, pra-
bawé, péwé) lorsquils veulent distinguer les parents directs, fes collatéraux de différents
degrés ou les non-parents qui sont désignés par des termes identiques. Dans un méme seas,
les termes ~-consanguin - ou - affin« ne recouvrent pas stricio sensu leur connotation habituelle
de lien du sang ou d'alliance effective ; ils désignent des classes dindividus appartenant 4 des
catégories {erminologiques particuliéres. On réservera le terme dvalliégs. pour les «vrais
affins », ceux qui ont réalisé une alliance.
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et les petits-enfants des deux sexes 3; 4 la génération adjacente inférieure,
uwdsimi qualifie également les enfants. La catégorie de sexe indéterminé
(SD se renforce lorsqu'on prend en compte la nomenclature d'adresse. En
termes de distinction de sexe et pour l'ensemble de la terminologie, la
catégorie analytique de sexe absolu (SA) est davaniage associée aux géné-
rations supérieures (GO > Ego; G-1; G-2) et la catégorie de sexe indiffé-
rencié aux générations inférieures (GO < Ego; G+1; G+2).

D'une part, cette structure globale de parenté est confuorme au role
crucial joué dans un systéme dravidien par la distinction de sexe aux géné-
rations médianes — celle d'Ego et celle qui Jui est immédiatement supé-
rieure — pour la détermination des affins. De lautre, N'opposition sexe
absolu (SA)/sexe indéterminé (8I) semble redoubler I'opposition ainé/cadet
qui occupe une place non négligeable dans la parenté et 'organisation de
la société. En conséquence, ce n'est pas, comme nous le verrons, sur les
hommes et les femmes que porte Pasyméirie également présente dans
les relations ainés/cadets mais sur deux formes de rapport entre les sexes:
distinction absolue et absence de distinction. La premiére caractérise globa-
lement les générations supérieures, la seconde, les inférieures. De méme,
la distinction ainé/cadet répond au principe général de |'organisation
tocale ot les cadets suivent les conseils et les décisions de leurs ainés des
deux sexes qui détiennent les positions d'influence (Alés 1995).

Le vocabulaire de parenté présente donc en général une trés forte dis-
tinction des sexes en méme temps qu'une indifférenciation aux générations
inférieures. Parallelement, plus la personne désignée est éloignée dans la
parenté et dans Pespace, plus se spécifient et s'ajoutent des distinctions
supplémentaires qui établissent des gradations du proche au lointain.

Lindistinction de sexe et de classe parentale :
les termes uwisimi et yaiyé

A cet égard, le terme yaiyd qui illustre ce phénomeéne mérite quon lui
préte attention. En référence, lorsqu’il désigne les germains cadets directs
et les petits-enfants des deux sexes, il ne marque aucune distinction de
sexe (SI}, mais lorsqu'il qualifie les germains cadets indirects, il opére une

3. Toutefois, en ce qui concerne les hommes, ces mémes relations peuvent également
&tre désignées par les termes fédshévd et feparayé qui sont de sexe absolu (SA): en référence,
ceux-ci désignent les fréres cadets, directs ou indirects; 3 12 génération alierne inférieure, is
peuvent éventuellement désigner les petits-fils. Remarquons qu'en adresse, leur usage n'esl
réservé qu'aux germains cadets éloignés, soit générlogiquement, soit géographiquement, el
qu'ils ne sont pas employés pour les petits-fils.
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distinction de sexe relatif (SR), tout comme en adresse, ol il ne s'utilise
qu'envers des germains cadets €loignés et de sexe opposé. Lorsque, comme
ici, les terminologies de référence et d'adresse sont distinctes, il convient
d'en saisir la signification. La disparité révéle, en effet, une complexité de
Pusage de la terminologie au sein d'une structure de parenté et d'alliance
dravidienne qui mérite d'étre soulignée (Alés 1994).

Tant en référence qu'en adresse, on remarque ainsi la présence récur-
rente d'un autre terme de sexe indéterminé (S1) qui sert 4 désigner une
sorte de consanguin. I} s'agit du terme wwdsimi qui parcourt plusieurs
générations. Dang toutes ses positions, il pourrait étre traduit en frangais
par le terme « petit ». 11 tait la différence a la fois de sexe et de génération
partout ot il se rencontre : aux générations d’Ego (G0), adjacente et alterne
inférieures (G+1 et G+2), ot il désigne respectivement les germains cadets
(uwdsimi), les fils et les filles directs et au premier degré (uwdsimi) 4,
les petits-enfants (uwdsimi). Ce terme qualifie en ouire, en adresse, les
gendres el les brus au premier degré (uwdsimi) a la génération adjacente
inférieure.

On retiendra de cette analyse que,si la catégorie de sexe absolu (SA)
intervient a toutes les générations et recouvre totalement les générations
supérieures (G-2; G-1; GO > Ego), elle voit son champ réduit dans les
générations inférieures (GO < Ego; G+1; G+2). Cette réduction s'opére par
le truchement, en référence et plus encore en adresse, de termes de sexe
indéterminé (SI), dont P'un, de surcroil, se retrouve présent sur (rois géné-
rations. En ce qui concerne les termes d'adresse, il est en outre remar-
quable que ce phénoméne d'indistinction des consanguins s'étende, en
adresse mais non en référence, aux affins de la génération adjacente infé-
rieure (G+1), En effet, les affins directs — qui sont des brus et des gendres
du point de vue de la référence mais ne sont en principe pas des affins
potentiels — sont absorbés en adresse dans le monde de la consanguinité
par l'usage du terme de sexe indéterminé wiwdsimi (Alés 1994).

L'annulation, en adresse, de I'opposition entre les classes de consan-
guinité/affinité, s'étend également aux gendres et aux brus de deuxieme
degré, ces derniers pouvant étre intespellés par les termes pusiwé et shéétémi
— respectivement « fils » et « fille » — utilisés entre consanguins éloignés >.

L'abolition de la distinction de sexe suit donc le méme principe que
l'effacement de la distinction entre consanguins et affins, Le gommage des

4. Marquant la proximité, le terme wwdsimi s'emploie également envers des enfants plus
éloignés dans ta parenté lorsque ceux-ci sont proches spatialement.

5. Le terme uwdsimi semploie pour les alfins proches, les autres termes s'appliquent 3
des affins plus distants de Ja méme manigre qu'ils s'utitisent en fonction de leur plus ou moins
grande proximilé envers des consanguins.
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distinctions, en adresse, procure un effet de rapprochement et tend, par
Pentremise de termes puisés dans la terminologie de consanguinité, a
confondre (tout en respectant leur degré d'éloignement) des individus qui
restent néanmoins, en référence, parfaitement distingués en tant qu’affins.
Si la distinction opérée en référence entre les sexes — celle qui entraine
dans un systéme dravidien la différenciation entre affins/consanguins -
produit un effet d'éloignement nécessaire a la réalisation de l'alliance de
mariage (Dumont 1975), l'utilisation de la terminologie d'adresse tend,
elle, a estomper cette distance. Par le procédé d'indistinction de sexe et/ou
de classe, les affins vont étre assimilés dans la classe des consanguins. Les
déplacements introduits entre la nomenclature de référence et celle
d'adresse rendent possible le dépassement de la dichotomie rigide des
classes et I'englobement des individus dans un monde unifié de parents
(Alés 1990a, 1994) 6.

1A ot il apparait l'effacement de la distinction de sexe et/ou des
classes est parfaitement conforme 4 la logique d'un systéme dravidien.
Comme nous lavons rappelé plus haut, la distinction entre affinité et
consanguinité et, corrélativement, la distinction de sexe ne sont impéra-
tives qu'aux niveaux centraux, essentiellement 4 la génération d'Ego et a la
génération adjacente supérieure. 1l suffit que soit marquée a ce dernier
niveau la distinction entre affinité et consanguinité pour que la relation
d'alliance puisse s'instaurer et se reproduise dans la diachronie. Cette dis-
tinction est instruite par I'application du critére de bifurcation, c'est-d-dire
l'usage de termes distincts sefon qu'un individu est li¢ @ Ego par un parent
d'un sexe ou de l'autre. C'est donc sur la logique de la relation de sexe
« croisé » frére-sceur, et par conséquent sur une logique basée sur une dis-
tinction entre sexe identique, sexe différent, que se décline la distinction
entre affins/consanguins, dont le principe est crucial pour déterminer les
épousables et les non-épousables pour Ego. La différenciation des germains
des parents d’Ego, en consanguing, s'ils sont de méme sexe que le parent
et, en affins, s'ils sont de sexe différent, se répercute 4 la génération suivante :
les issus de consanguins (de péres et de méres) sont des consanguing (des
fréeres, des sceurs) et les issus d'affins (de beaux-péres et de belles-méres)
sont des affins (des époux, des épouses, des beaux-fréres, des belles-
sceurs). Le propre d’un systéme dravidien 7 est ainsi de transmettre le lien

6. Les alliés ou affins non apparentés sont de méme assimilés 3 Ja parenié cognadique
par le biais de la teknonymie grice & V'emploi des termes wwdsimafi et wwdsimani, pére de
mon petit et mére de mon petit, qui wtilisent les relations de consanguinité (voir Kaplan
Overing 1972 au sujet des Wothiha); nous reviendrans sur ce point,

7. Au sujet du systéme dravidien, Dumont 1953a, 1953h, 1957, 1975, et Kaplan
Overing 1973.
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d'alliance d’'une génération i une autre, les termes de la génération d’Ego
dépendant de la génération immédiaternent supérieure. Rappelons qu’a la
génération des parents d’Ego, précisément, les termes de consanguinité
et ceux d’affinité ne se confondent jamais, ni en référence, ni en adresse:
au contraire, tant du point de vue des classes que de celui du sexe, leur
distinction est absolue.

Enfin, au niveau des générations alternes, I'opposition consanguin/affin
perd nécessairement de sa pertinence 8. Ici, les grands-parents et les petits-
enfants se désignent respectivement par les termes signifiant 4 la génération
d'Ego « frére ainé » et « sceur ainée », « cadet » et « petit ». La différence de
génération n'est pas alors marquée. On remarquera cependant que la tem-
poralité de la relation est préservée grice 4 'opposition de termes d'ainés
et de cadets employés respectivement aux générations alternes supérieure et
inférieure (G-2 et G+2). La distinction de sexe, quant a elle, reste opératoire
pour la génération des grands-parents. En revanche, elle disparait partielle-
ment en référence et totalement en adresse a la génération des petits-enfants.

La catégorie de sexe relatif (SR)

1l nous reste 3 examiner la catégorie de sexe relatif (SR} dont on verra que
les expressions au sein du vocabulaire de parenté peuvent &tre rappro-
chées de la réalisation des mariages. Elle souligne la complémentarité de
catégories disjointes du point de vue du sexe et leur équivalence.

On observera tout d’abord que la catégorie analytique de sexe relatif
(SR) peut, d'une certaine maniére, étre considérée comme faisant partie de
la catégorie analytique de sexe indéterminé (SI) puisque, par définition, un
terme de sexe relatif (SR) concerne les deux sexes. 1l est & méme en effet
de s'appliquer d Pun ou l'autre sexe. Cependant, 4 I'inverse d'un terme de
sexe indéterminé (S, il désigne toujours I'un ou l'autre sexe de facon
exclusive puisqu'il distingue absolument les sexes en fonction du sexe
— tantdt différent (F/H; H/F), tantdt identique (F/F; H/H) — du locuteur.
Un terme de sexe absolu (SA), quant a lui, wintéresse ou ne qualifie qu'un
seul sexe, tout en signalant nécessairement en négatif le sexe par rapport
auquel il se définit comme sexe absolu. Un terme de sexe relatif (SR), pour
sa part, concerne et dénomme les deux sexes, mais i indique absolument,

8. Les grands-parents sont aufant des parents de consanguins — de péres ou de méres
— que d'affing — de beaux-péres et de belles-méres —, comme les petits-enfants sont des enfants
de fils et de filles en méme temps que des enfants de brus et de gendres. De facto, l'opposition
de classe n'a plus de sens. Sur ce point, voir Dumont 1975 : 97 1983 § 1, note 8.
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alternativement, un seul des sexes. Il évoque cependant explicitement
l'autre sexe en creux. Les termes de sexe relatif sont aussi les plus discri-
minants. Contrairement 3 la catégorie de sexe indéterminé (S ou 4 celle
de sexe absolu (SA), la catégorie de sexe relatif (SR), en faisant appel a
leur identité ou leur différence, met toujours en jeu a la fois le sexe du
locuteur et celui de la personne désignée et établit ouvertement une rela-
tion entre les deux. On peut en conclure que la catégorie de sexe relatif
(SR) articule doublement la différence formelle des sexes inscrite implicite-
ment dans la catégorie de sexe absolu (SA). Il en résulte que c’est explici-
tement, dans le sens o0 elle met activement en ccuvre cette opération
logique, qu'elle marque la différence des sexes, alors que celle-ci est gom-
mée dans la catégorie de sexe indéterminé (SI).

Dans la nomenclature yanomami, la catégorie de sexe relatif (SR) est
peu présente. Seul le terme de consanguinité yaiyé i la génération d'Ego,
fait appel, tant en référence quen adresse, a la catégorie de sexe relatif
de sexe différent (§R#). Toutefois, il offre une particularité. Chez les
Yanowami de la Sierra Parima centrale, qui est I'exemple présenté dans ce
texte, il est utilisé par un germain ainé pour désigner en référence ses
cadets directs des deux sexes et il reléve dans ce cas de la catégorie analy-
tique de sexe indéterminé (S1). En revanche, il appartient 4 la catégorie de
sexe relatif (SR) en regard des cadets indirects. A partir du premier degré et
au-dela, les germains ainés Pemploient, en référence et exclusivement dans
ce sens en adresse, pour un cadet de sexe distinct. Autrement dit, il sert a
une sceur ainée 4 dénommer ses fréres cadets indirects et, 4 un frére ainé,
a qualifier ses sceurs cadettes indirectes. Le terme paiyé demeure donc éga-
lement dans cette application non autoréciproque. Signalons dés 4 présent
que dans d'autres groupes yanomami, ceux, par exemple, qui vivent dans
la région de Mavaca ou de la riviére du moyen Padamo, ce mé€me terme est
toujours de sexe relatif (SR). 1l s'emploie entre tous les germains de sexe
différent, quils soient directs ou non, et il est alors autoréciproque.

Le terme yaiyeé dans la relation frére-soeur

Quand il reléve de la catéporie de sexe relatif (SR}, le terme paiyé
condense en lui tout l'effet du critere de bifurcation appliqué a la paire
frére-sceur, Le talent d'un terme de sexe relatif est hien de concerner les
deux sexes, en retenant leur caractére identique ou différent. 1l implique e
discernement de 'opposition distinctive symétrigue (F/11; WF) ou paral-
léle (F/F; H/H) des sexes. Dans le cadre d'une logique dravidienne, le
terme yaiyé, employé comme terme de sexe relatif (SR), témoigne du jeu
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de l'affinité propre a ce systéme. Il exprime la relation frére-sceur 9 qui
engendre des « époux », affins de sexe différent, et des « beaux-fréres » et
des « belles-sceurs », affins de méme sexe. Aussi, peut-on se demander si,
d'une maniére générale, la catégorie de sexe relatif (SR) n'est pas d’'emblée
porteuse d'affinité. Dans la nomenclature de référence yanowami présen-
tée ici, elle intéresse notamment une relation qui fabrique un potentiel
d'alliance de mariage. Cette relation consideére les germains de sexe diffé-
rent indirects, situés 4 un degré supérieur d'éloignement par rapport aux
germains directs. Or, cet écart correspond précisément 4 la distance mini-
male requise pour ouvrir la possibilité d'une relation d'alliance 3 la géné-
ration suivante (Ales 1994),

Que peuvent 2 ce sujet nous enseigner les variations dans I'emploi de
la terminologie entre plusieurs groupes yanomami? On a signalé que le
terme yaiyé est de sexe relatif (SR) autoréciproque dans certaines régions
du territoire yanomami ot il s'applique, y compris entre germains directs.
Dans le haut Orénogue, ol se pratiquent les unions entre issus de vrais
germains, il est alors en harmonie avec le jeu de l'affinité, marquant l'alliance
possible 4 la génération suivante entre cousins croisés au premier degré.
Cette méme harmonie apparait également dans la Sierra Parima centrale
ou les alliances entre issus de vrais germains de sexe différent s'évitent et
se réalisent préférentiellement entre issus de fréres et sceurs indirects et entre
issus de beaux-fréres ou de belles-sceurs, soit entre des cousins croisés de
deuxieme degré au minimum 19, La distinction relative des sexes qui s'exerce
ict sur les germains indirects, ceux-ld mémes qui préfigurent la potentialité

9. En référence, il deveait &re traduit par -frére d'une sezur- pour un focuteur féminin
el «sceur d'un frére - pour un locuteur masculin en adresse, par «fidre de ta sceur « et «sceur de
fon frére., .

10. Les cousins croisés de sexe opposé issus de fréres et sceurs directs ne sont pas en
principe des époux potenticls, ils se désignent par les termes - [rére- et «sceur-, cest-d-dire
comme des consanguins. Cest pourquoi il n'y # pas ici pour un Ego une entiére Correspon-
dance entre lopposition spécifique 4 la structure hinaire dravidienne, «consanguins/ affins., et
I distinetion paraliles/croisés. Cette variante ne remel cependant pas en question le principe
d'un systeme d'alliance. Les mariages entre cousing croisés au premiier degré sont évités au
profit de mariages entre des cousing crojsés au deuxiéme degré. D'un point de vue catégoriel,
les unions se réalisent préférentiellement entre issus de germaing de sexe opposé éloignés (e
«frérew et ~soeurs & partic du premier degré, mariage avec MFBSD/S, FEBDD/S, MMZSD/S,
PFMZDB/S) et entre dssus d'affins de méme sexe et de méme génération (entre issus de beaux-
fréres, de belles-sceurs, mariage avec FFZSI/S, FMBSI/S, MEZDL/S, MMBI/SY; les unjons
entre issus de cousing croisés de sexe opposé dont la relation d'affinité n'est pas activée au
profit d'une relation de germanité — ils sont classés comme -frére - et « sceur » — sont également
correctes tmarkage avee FEZDD/S, MMBS1Y/S, MEZSD/S, FMBDID/S). I faul remarquer ici que
fa dénomination de «mariage entre cousins croisés. rend imparfaitement compte, corume
L. Bramont tui-méme le souligne (1983 1 163), de i régle de mariage qui sous-tend ce type de
systeme dalliance. D'un point de vue formel, si tous tes cousins parafléles, 3 quel degré que
€ soil, sonl Loujours non épousables, cela n'implique pas que tous les types de cousins croisés
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d’'unions, va de pair avec l'indistinction des germains cadets directs, en ce
sens que cette derniére insiste davantage sur leur aspect « consanguin »

IS

que sur leur potentialité 3 produire de l'affinité. Un des termes rendant
compte de cette indistinction des germains cadets, uwdsimi, est précisément
celui qui s'emploie pour désigner, en adresse, les gendres et les hrus au
premier degré. Ces derniers, parce qu'ils sont issus de fréres et de soeurs
directs, voient leur potentiel d'affinité « gelé » (Alés 1994).

A ce titre, ta nomenclature que nous avons relevée chez les Yanomami
du cours moyen de la riviere Padamo offre un cas intéressant pour la
comparaison. Comme sur le haut Orénoque, le terme yaivé est un terme
de sexe relatif (SR), qui s'utilise entre tous les germains de sexe différent,
qu'ils soient directs ou non; cependant, a l'instar des Yanowami de la
Sierra Parima centrale, les unions entre issus de vrais fréres et soeurs sont
fortement déconseillées. On pourrait dire ainsi que la nomenclature est 13
en dysharmonie avec les pratiques matrimoniales.

En résumé, concernant la nomenclature examinée dans ce texte, 4 la
génération d'Ego, le terme yaiyé (cadet) est de sexe indéterminé (SI} lors-
qu’il est employé pour désigner des germains directs (et & la génération
alterne inférieure ol il dénomme les petits-enfants), mais il est de sexe rela-
tif (SR) non autoréciproque lorsqu'il est utilisé pour qualifier des germains

~

indirects de sexe distinct. 1l s’applique & une distance généalogique qui
correspond 2 celle autorisant la réalisation d’unions i la génération suivante.

sojent épousables. Quand la distinction consanguins/affins se superpose avee celle des cousins
paralléles et cles cousins croisés au premier degré, la distinction consanguins/affing ne coincide
plus entiérement avec les cousins croisés au deuxigme degré, un certain nombre d'entre eux
n'entrant pas dans fa catégorie des épousables. Dans un tel systéme, les relations généalo-
gigues ne sont pas prioritairement en cause ; les relations de consunguinité ou d'affinité s'appli-
quent entre deux individus en fonction des relations catégorielles de Jeurs parents entre eux.
Les relations d'affinité potentielle — 4 Pinstar de toutes les relations terminologiques — se trans-
miettent cle génération en génération par le bizis d'un jeu de correspondances intercatégo-
rielles et ce, qu'il y ait réalisalion ou non d'alliances effectives: dans une méme génération,
deux consanguins (germains} de sexe opposés indirects, tout comme deux affins de méme
sexe (beaux-fréres, belles-sceurs) transmettent une relation d'affinité 3 leurs enfanis, qu'ils
soient réels (réalisation d'une union} ou qu'ils restent potentiels; deux consanguins (genmains)
de méme sexe, directs ou non, deux affins de sexe appasé (époux-épouse), qu'ils soient réels
ou potentiels, transmettent une relation de consanguinité 3 leurs enfants, tout comme deux
fréres et sceurs directs (affinité non activée pour leur enfants). Dans le cas des Yanowami, il y
a bien une régle positive, qui revient 4 indiquer au travers de certains termes d'affinité qui sont
les épousables, mais tous les épousables ne sont pas prédictibles d'un point de vue strictement
généalogique : ceux-ci sont déterminés en fonction de l'application ou non de régles négatives
{Alés 1994). Cela nous meéne 4 penser, comme nous I'avons déji signalé, qu'il ne s'agit pas
d'une forme élémentaire mais d'une forme plus complexe de parenté i, comme le suggerent
également d'autres auteurs, qu'il y aurait [a possibilité «d'un “décollement” du paracdigme
dravidien minimum en direction d'un régime plus complexe (Seymour-Smith 1988, Taylor
1989, Fausto 1991) - (Viveiros de Castro 1991).
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On peut donc avancer que la catégorie de sexe relative (SR) opére comme
un marqueur ou souligne une relation qui est de ['ordre de la production du
lien d'alliance dans le cadre général d'une nomenclature de type dravidien.

Au final, Panalyse de la distinction de sexe dans le vocabulaire de
parenté fait apparaitre essentiellement deux configurations. L'une consi-
deére le point de vue diachronique et met en jeu la distinction de sexe
absolu (SA) et celle de sexe indéterminé (S1); l'autre s'exerce au niveau
central et sur le plan synchronique, elle concerne la catégorie de sexe
relatif (SR} qui est également la moins représentée.

Si la catégorie de sexe absolu (SA) domine et s'impose par sa pré-
sence 3 toutes les générations, elle entre en concurrence avec l'indistinction
de sexe (SD) dans les générations inférieures. Il en ressort que la distinction
de sexe absolu (SA) sassocie davantage avec les générations supérieures
et la distinction de sexe indéterminé (SD) avec les générations inférieures.
Ces deux distinctions vont de pair avec 'opposition ainé/cadet, recoupant
ainsi cette méme opposition qui fait sens dans l'organisation de la société,
notamment au niveau local ou elle opére quotidiennement.

L'abolition de la distinction de sexe obéit 4 une configuration qui n'est
pas sans correspondance avec celle tracée par la disparition de Poppo-
sition consanguinité/affinité. L'indifférenciation de sexe aux générations
inférieures va de pair avec un englobement des individus au sein d'une
méme catégorie, ici celle de la consanguinité. On peut penser que cette
indistinction répond & un idéal de proximité sociale, unissant proximité
généalogique et proximité spatiale, et assimilant les corésidents et les
proches voisins — consanguins et affins bilatéraux, affins réels — 2 un groupe
élargi de parents cognatiques (Alés 1990a; voir J. Kaplan [Overing} 1972 au
sujet des Woththa [Piaroa), Albert 1985 sur les Yanomamé, et Viveiros de
Castro 1991 pour une discussion générale).

A linverse, Jes non-parents peuvent choisir la relation d'affinité
lorsqu’une alternative existe dans l'application des catégories. Les non-
parents, en effet, sont également intégrés en tant que consanguins ou affins
terminologiques dans le réseau des relations ; toutefois, dans ce cadre, 1a
transmission des catégories de consanguinité peut éventuellement s’effacer
au profit des relations d'affinité permettant la réalisation d’'une alliance
(ce qui suppose qu'iis soient ensuite « consanguinisés » comme on 'a vu
dans le cadre des alliances effectives) 11 Les termes employés sont puisés

11. Entre parents généalogiques, guand une alternative est possibie dans les déductions
terminologiques, une relation de consanguinité généalogique, méme éloignée, ne peut en prin-
cipe étre délaissée, Entre non-parents, en revanche, lindividu peut choisir un terme ou J'autre
et éventuellement privilégier une relation qui procure une affinité potentielle. Scil il existe une
relation terminologique préalable dans Fentourage de deux individus permettant une déduction
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dans le vocabulaire de consanguinité et d'affinité, et sont toujours de sexe
absolu - tous les termes de sexe indéterminé appartiennent au registre de
la consanguinité, tandis que la distinction de sexe absolu est indissociable
de l'opposition consanguins/affins. La distinction de sexe est ainsi 4 laltérité
ce que lindistinction est 4 lidentité. Autrement dit, en termes d'opposition
générale, l'indistinction de sexe s'accorde avec labsence de distinction
consanguins/affins, celle-ci traduisant un idéal de proximité et d'identité,
de communauté ~ la consanguinité tend 4 englober I'affinité — quand la
distinction de sexe absolu s'accorde avec la distinction consanguins/affins,
elle-méme associée avec une notion de distance et d'altérité, de différence,
et a l'extréme affinité tend a englober la consanguinité.

Tout se passe donc comme si la catégorie analytique de sexe absolu
(SA) renvoyait 4 la nécessité générale de l'alliance de mariage: la distinction
de sexe correspondant simultanément a la distinction entre les consan-
guins et les affins, 4 I'alliance comme valeur structurale et au minimum de
distance quelle exige 2. En revanche, la catégorie de sexe indéterminé
(SI) apparait avoir pour corollaire un idéal de proximité i la fois spatiale
et sociale : 'assimilation des consanguins et des affins dans un monde de
parents proches, La consanguinité étant ici érigée en valeur supérieure, le
groupe local est congu comme une totalité, Exclusivement rencontrée
a la génération d’Ego, la catégorie de sexe relatif (SR) exprime, quant a

par transitivité — et ce sont les ainés qui indiquent quelle relation ils doivent sappliquer en
conséquence —, soit # sgit d'une premiése rencontre ¢t les protagonistes décident ensemble
quelle relation ifs souhaitent sappliguer: ce sont les hommes qui sont plus souvent coneernés
par cetle situation, et les refations choisies sont soit celles de - beau-pére/gendre - ou de -beaux-
fréres« dans le regisire de l'affinité, soit celles de « péreffils- ou «frére ainé/frére cackets dans
celui de la consanguinité. Dans le premier cas cependant, lorsqu'une divergence existe dans la
déduction terminologique et qull y a4 un choix possible eatre un terme affinal et un terme
consanguin, il y 2 une tendance a préférer le lerme qui pewt favoriser Pallianee, De plus, lors-
qu'un individu applique des termes d'affinité de méme génération, - beau-frére- 4 un homme
ou «épouse - & une femme, mais sans réaliser d'aliiance 3 ce niveau, les termes peuvent éure
reponés i [a génération suivante au lieu de suivre la logique de transmission des générations
adjacentes : il appliquera les mémes termes 4 leurs enfants, ce qui a pour effet de réserver la
possibilité d'alliance pour Ja génération suivante. Autrement dit, il sera 4 nouveau en refation de
«beau-frére » — au lieu d'étre en relation -beau-pére/gendre « avec les fils de son «beau-frére - el
en retation d’ époux » avec ses filles; symétriquement par rapport 4 une ~épause -, il peut appli-
quer A nouveau ce terme 2 ses filles, et celui de - beau-frére - 4 ses fils — au lieu des 1ermes de
consanguinité - fille « et «fils« qui devraient découler de su relation avec leur mére.

12. Ceci concorde, avec un point déji remarqué qui intéresse la nomenclature d'adresse.
Comme un rappel du fait que, contrairement aux affins au premier degré, les affins 4 partir du
second degré peuvent s'unir, - fits -, -filles », -gendresy et «brus. au premier degré sont, comme
les enfants directs, indifférenciés du point de vue du sexe et confondus au sein d'une méme
classe, celle de consanguins, par l'usage du terme wwdsini, tandis que «fils -, -filles ., - gendres-
et -brus- i compter du deuxieme degré demeurent, tout en étant identiquement assimilés dans
une seule classe, celle des consanguins, différenciés en regard du sexe par 'emploi des termes
pusiweé et shééiénii.
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elle, fa syméurie des relations dans le champ de la réalisation des alliances.
Elle semble marquer 4 la fois 'autonomie et la complémentarité des sexes
en soulignant leur équivalence dans leur opposition.

LA DISTINCTION DE SEXE DANS LES RITUELS

Il est intéressant de tester la cohérence de ces configurations avec celles
que présente la distinction de sexe dans les rituels. Il s'agit donc de savoir
si les configurations qui ressortent de I'analyse de parenté ont une valeur
descriptive, heuristique ou analytique ailleurs que 12 ou elles ont été repé-
rées et, en fin de compte, si elles sont pertinentes dans I'ensemble de la
structure sociale. Les catégories analytiques de sexe sont utilisées dans
I'anthropologie classique pour décrire les termes de parenté. L'examen de
ces mémes catégories lorsqu'elles sont utilisées dans un autre champ de la
société, et en particulier dans celui des rituels, devrait permettre de ques-
tionner leurs aptitudes formelles et de mieux comprendre les rituels.
HF ouvre sur 'hypothése que les catégories de sexe sont un cocle discriminant.

La catégorie de sexe indéterminé (SI) dans les rituels

On considérera qu'un rituel est lié 4 la catégorie de sexe indifférencié (SI)
lorsque ses protagonistes appartiennent aux deux sexes, agissent de
concert et réalisent des actions 4 1a fois communes et similaires. Cela pourra
etre également le cas pour un rite individuel accompli indifféremment par
les deux sexes, dont on ne peut prédire a priori le sexe de I'acteur. Dans la
société yanomami, le ballet exécuté par les visiteurs lors d'une féte céré-
monielle, les lamentations funébres, les bains collectifs associés 3 une nais-
sance ou 4 la crémation d'un cadavre sont autant de rites 13 que P'on peut
ranger dans cette catégorie. Ils correspondent 4 une configuration dans
laquelle 'opposition consanguins/affins est englobée dans l'idée c'un
groupe unifié congu comme une totalité, a la fois, en relation et distincte
des autres groupes, nécessairement plus distants, définis sur le méme
mode. L'appartenance 4 ce groupe, le plus fréquemment délimité par la
corésidence, parfois pat la parenté et le voisinage en relation amicale, est
alors le critére discriminant: les individus se mettent en scéne quel que
soit leur sexe et ils participent ensemble 2 la réalisation du rituel.

13. Cet article prend en compte une grande part des rites yanomami, aussi certains
d'entre eux seront-ils briévement décrits ou simplement évoqués, d'autres, davantage détaillés
pour la nécessilé de lunalyse.
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On peut voir avec le rite praiai (danser) un exemple ou le sexe des
participants est indéterminé (SI). Cette danse inaugure les rencontres inter-
communaulaires reafit données en 'honneur d'un défunt 14, Le rassem-
blement festif est organisé par un groupe local qui recoit une ou plusieurs
communautés amies conviées 4 participer 4 la commémoration. Au moment
indiqué, les membres d'un village invité se présentent 4 I'entrée de la mai-
son de leurs hotes. Ils sont magnifiquement peints et ornés. Seuls ou par
paires, des danseurs des deux sexes entrent dans la maison et se produisent
sur le pourtour de la place centrale avant de s'esquiver une fois fa boucle
achevée. En bordure, des amphitryons les accueillent en lancant des cris
de joie. Les danseurs pénétrent dans un ordre crescendo, initié par les plus
jeunes et clos par les plus 4gés 15, Au final, tous les participants, quel que
soil leur 4ge et leur sexe, pénétrent 4 nouveau dans I'enceinte et dansent,
de concert cette fois, avant de s'immobiliser au centre de la place. Entourés
promptement par les résidents qui manifestent leur contentement, ils sont
alors invités 4 se répartir entre les différents foyers de la maison. Dans ce
rite, dés lors que l'on considére {a premiére partie de la présentation dan-
sée, on peut penser que chacun exhibe individuellement sa beauté ou sa
bravoure. En revanche, si I'on se concentre sur le final, c'est le capital de
vitalité d'une communauté qui se donne a voir. Les danseurs représentent
alors une unité renvoyant 4 un collectif, ils composent un groupe local en
tant que corps social 4 part entiére, distinct des autres collectifs constitués
sur le méme mode. Ainsi chaque communauté conviée effectue, 4 son
arrivée, une présentation dansée similaire. Et, identiquement, dans le
courant de la féte, les amphitryons exécutent eux-mémes cette danse
devant les visiteurs.

Une indifférenciation des sexes s'observe également dans les diverses
occasions ob se pratiquent des rites d'affliction consécutifs 4 un déces.
Y participent corésidents et voisins, parents ou non-parents. Des lamen-
tations funébres collectives ont lieu notamment lors de la disparition et
dans les semaines suivantes, ainsi qu'au moment de la crémation du corps

14. Au cours de cette réunion cérémonielle, une gourde contenant ses cendees, ou des
objets lui ayant appartenu, sont exhibés. Une parie des cendres peuat 8tre mékée i une bouillie
de banunes-plantain et élee consommeée par des proches parents (affing et consanguins bilaté-
raux) ou alliés (affins reliés par une union réalisée). Elle peut également éire versée dans le
foyer de l'organisateur de la fete, de méme qu'une partie des effets du maort y &tre incinérés.
(Paur une description plus générule du rituel et de la féte funéraires, voir Chagnon 1968h,
Cocco 1972, Clastres & Lizot 1978, Albert 1985.)

15. Les feunes enfanlts se présentent les premiers, suivent les adolescents puis les jeunes
aclultes et enfin arrivent les hommes d'ige mir. En ce qui concerne les femmes adultes, seules
les plus jeunes s'exhibent, les femmes d'ige mir ne participent plus 4 la danse. Nous revien-
drons plus loin sur cette asymétrie.
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oil I'ensemble de la communauté et les proches voisins, hommes et
femmes, unissent leurs pleurs. La méme indistinction de sexe s'exprime
lors des lamentations qui entourent 'exhibition de la gourde cinéraire et
des objets du mort dans le cadre des fétes funéraires reafic.

Citons encore un exemple. En deux occurrences, un bain collectif
concerne indifféremment les hommes et les femmes d’'une communauté.
Dans la premiére, les personnes assistant 4 [a crémation d'un cadavre doivent
se laver dans la riviére afin d'éviter 1a contamination délétére des fumées
du bacher. Celles-ci sont en effet réputées porteuses de shawara, agents
pathogénes particuliérement redoutés. La seconde concerne l'accouche-
ment quand il se produit 3 intérieur de la maison, Les enfants, les adoles-
cents et les jeunes adultes doivent alors se baigner afin de se laver de la
souillure attachée 4 la parturition, se gardant ainsi de perdre leur allant.

Les rites liés 4 1a catégorie de sexe indifférencié (SI) se rencontrent, en
somme, lors de la naissance, de la mort et 4 certains moments des rituels
funéraires. En ces circonstances d'apparition ou de disparition de 1a vie, de
séparation du monde des vivants et des morts ou encore de reconduction
sociale comme le reafi, lindifférenciation sexuée semble correspondre 2
une abolition de ta distinction consanguin/affin au profit d'une unité, soit
résidentielle, soit plus large, congue comme un groupe de parents ou de
non-ennemis 6. Les participants au deuil, s'ils sont eux-mémes sexués,
appartiennent avant tout 2 un groupe local qui se représente par le biais
de la réunion des deux sexes comme unité. Ces rites sont des lieux
et des moments de conjonction des sexes, des consanguins et des affins,
des parents proches et distants, des corésidents et des communautés ou des
non-parents amis.

La catégorie de sexe absolu (SA) dans les rituels

Définis, a 'inverse, comme spécifiques d un seul sexe, les rituels associés a
fa catégorie de sexe absolu (5A) semblent davantage marqués par la disjonc-
tion. Ils illustrent les oppositions amis/ennemis, parents proches/distants,
parents/non-parents, humains/non-humains et, plus spécialement, la
distinction des réles féminins et masculins. Essentiellement, la catégorie de
sexe absolu (SA) est opératoire dans trois rites individuels majeurs, celui
des premiéres menstruations, celui de I'homicide et celui de l'initiation

16. D'autres parties du rite funéraire distinguent au contraire, nous en verrons un
exemple, les non-parents et les parents dislants par rapport aux parents et alliés proches; elles
font wlors appel 3 la distinction de sexe absolu (voir note 37).
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chamanique. Elle est également associée a plusieurs rites collectifs, parmi
lesquels les divers rites de guerre, les combats duels ou collectifs, le cha-
manisme et les dialogues cérémoniels.

Le rite des premitres régles nipimou consacre le passage de la jeune
fille 4 Page nubile et I'introduit, en tant que représentante du sexe féminin,
a tous les rites subséquents de la parturition et des régles. Le rite d’homi-
cide unokai est exécuté par tout homme qui assassine un ennemi, que ce
soit par fléche ou par sorcellerie ; il est le propre du guerrier en tant que
représentant du sexe masculin. L'initiation chamanique, qui confirme
le novice dans sa carriére de chamane, est généralement dévolue au sexe
masculin. En outre, ce sont des hommes qui officient dans le cadre e
toutes les séances chamaniques, tant dans le quotidien que dans les céré-
monies. Ce sont également les hommes qui accomplissent les divers rites
exécutés en temps de guerre 3 Pencontre des ennemis. s sont, de méme,
les protagonistes privilégiés de nombreuses formes de combats, principa-
lement des duels et des luttes rangées, qui interviennent dans le contexte
des rencontres cérémonielles ou en dehors, et gérent les conflits entre
communautés amies. Les hommes exécutent encore la majorité des rites
oratoires. Ils s'affrontent notamment sous forme de tournoi lors des dialogues
cérémoniels wayamou et himou. Prenant place lors des visites et des ren-
contres intercommunautaires reafi, ces discours dialogiques formels prési-
dent aux échanges de biens et d’informations, et favorisent le réglement
des conflits (Alés 1990b, 1995).

Ce sont les hommes toujours qui « partent en expédition » chez les
voisins et s'affrontent pour reprendre une épouse « volée » ou bien encore
pour capturer une célibataire. Dans le premier cas, une femme désireuse
de quilter son époux s'enfuit de sa communauté et se réfugie dans une
autre. Si la maison d'accueil n'accepte pas de la rendre, les hommes des
deux villages s'opposent dans une lutte dont la femme est le centre. Cette
derniere est « tiraillée » de part et d'autre, halée (shaiai) des heures durant,
chacun refusant de la laisser a I'adversaire (Alés 1984). Ce type de lutte
dont une femme est I'enjeu survient également quand des jeunes gens se
liguent afin d« attraper » de force (vékéai) une célibataire dans une commu-
nauté alliée voisine. Le but est de la donner comme épouse a Pun d'entre
eux sans un accord ou un service marital préalables. Ici encore, la femme
sera, d'un cOté, tirée par les ravisseurs et, de lautre, retenue par les
hommes de son village 17,

17. Cette pratigue se situe 4 ka limite des pratiques matrimoniales et de la provocation ou
du conflit. Elle entraine souvent, si la femme ne revient pas ou si le marizge n'est pas au final
régularisé, des représailles du méme type de la part du groupe ponctionné qui, 4 son tour, ira
-attraper - une femme célibataire dans le camp adverse afin de la prendre pour épouse.
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Par contraste, dans le cadre des pratiques matrimoniales proprement
dites, ce sont toujours les hommes qui pratiquent I'enlévement de la fian-
cée ou de I'épouse, mais ils ont alors des femmes pour opposants. Une
fois accomplie une partie du service marital envers ses beaux-parents, il est
de coutume que I'époux « prenne » son épouse par I'avant-bras (hipiai)
et I'améne 4 son foyer, lieu ot elle devra dorénavant demeurer. Lorsque
I'épouse et sa famille sont consentantes, il n'y a guére de résistance. Une
belle-sceur, une sceur ou la mére tente éventuellement de s’opposer au
mari puis le laisse ravir sa femme. Ce rite symbolise le mariage et marque
le passage de la jeune fille du foyer de ses parents 4 celui de son époux.
L'affaire se complique quand I'épouse est récalcitrante ou quand elle se
réfugie, suite 4 des démélés conjugaux, dans sa famille et tarde 4 revenir.
Le mari et/ou ses pairs — des fréres ou des beaux-fréres — se rendent alors
chez elle, I'attrapent par un bras (rékéai) et cherchent i l'entrainer, tandis
que meres, sceurs ou belles-sceurs de I'€pouse 'étreignent dans I'espoir de
la garder, Cette fois, les femmes de la partie de 'épouse la protégent et la
retiennent véritablement ; le mari vient accompagné d'autres hommes pour
les affronter et ramener sa conjointe dans son foyer.

Les hommes pratiquent donc cette lutte, dont l'enlévement d'une
femme est l'objet, dans quatre situations différentes. Dans deux d'entre
elles, les hommes s'opposent toujours en principe 4 des hommes ; dans les
deux autres, ils {uttent contre des femmes. Les premiéres s'apparentent
aux rituels d'affrontement entre voisins non ennemis et sont lices 4 la caté-
gorie de sexe absolu de méme sexe (H/H). Les secondes mettent en jeu
directement des affins réels (gendre/belle-mére) dans le contexte de la
résidence ou chez des proches voisins; elles font appel 4 la catégorie de
sexe absolu de sexe opposé (H/F). Pour le dire autrement, on se trouve en
présence, d'une part, d’un rite de mariage entre deux alliés et d’un rite
entre deux groupes d’alliés assimilés 4 des corésidents et, de 'autre, d’'un
rite, du coté de la provocation, entre deux groupes voising en relation ami-
cale et d'un rite entre deux groupes voisins en relation, 4 ce moment-13,
conflictuelle. Au regard de Palliance, de son ordre et de ses désordres, les
quatre rites constituent une série graduée dans laquelle le degré de conflit,
la proximité ou la distance sociale sont signifiés par le sexe et le nombre
des participants.

D'un point de vue global, on retiendra que dans les rites liés i la caté-
gorie de sexe absolu (SA), les hommes et les femmes occupent des positions
exclusives — orateur, lutteur, guerrier, chamane, pourvoyeuse d'enfants,
allié, alliée — qui correspondent 3 leur sexe. Le registre des rites de sexe
absolu est généralement associé 4 'opposition hostile ou amicale entre des
groupes de résidence et de solidarité politique, entre les humains et les
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autres &ures de l'univers '8 ou encore entre partenaires d'alliance matrimo-
niale. Si 'on convient de penser que les rites individuels d’homicide, des
premiéres regles 9 et de l'initiation chamanique s'accordent 4 Iaffrontement
guerrier ou spirituel, ils sont alors également liés a la gestion des relations
avec les différents autres: conflits enire affins réels, entre amis et entre
ennemis, échanges de biens, communication avec les étres du cosmos. De
fait, les positions de sexe absolu qui les caractérisent sont a chaque {ois au
service d'une opposition générale entre le soi et I'autre.

La configuration qui, relativement 2 la catégorie de sexe absolu (SA),
se dégage des rituels fuit écho A l'expression de cette méme catégorie (SA)
dans la nomenclature de parenté. On se souvient que, dans cette derniére,
différentes positions absolues sont subordonnées 4 une opposition géné-
rale entre deux classes de parents, les consanguins et les affins. Dans le cas
du rituel, les deux classes intéressent des catégories différentes d’étres du
cosmos ; dans celui de la parenté, elles se rapportent a l'opposition affins/
consanguins, ou les grand-pére, grand-mére, pére, mere, beau-pére, belle-
mére, frére, sceur, époux, épouse, beau-frére, belle-sceur, fils, fille, gendre,
bru occupent tour 4 tour un rble, absolument sexué, de consanguin ou
draffin. La catégorie de sexe absolu manifeste donc dans tous les cas une
distinction exclusive des catégories sociales et cosmiques générales.

Les rites et la distinction de sexe relatif

Enfin, les rites associés 2 la catégorie de sexe relatif (SR) sont plus complexes
a circonscrire, Ils sont pratiqués par les deux sexes, comme les rituels de
sexe indéterminé (S1), mais, a 'inverse de ces derniers, les sexes y sont
absolument déterminés. lls mettent en scéne les sexes en fonction de leus
relation d'identité ou de différence. Deux situations se présentent. Soit, en
méme tenps ou 4 des moments différents, femmes entre elles et hommes
entre eux effectuent séparément un rite identique — celui-ci est alors lié 2
la catégorie de sexe relatif de sexe identique (8R=); suit, dans un méme
cas de figure, le rituel nécessite en outre la participation subordonnée
d'une ou plusieurs personne(s) de l'autre sexe — il est alors associé a la
catégorie de sexe relatif de sexe différent (SR#). Autrement dit, la catégorie
de sexe relatif de sexe identique (SR=) comprend des rites qui sont
accomplis tant par les hommes que par les femmes, mais les premiers
exclusivement entre eux et les secondes exclusivement entre elles. Quant 4

18. Tels les animaux ou les esprits.
19. Le rite féminin présente de nombreuses analogies avec celui des homicides et il est
associé au plan symbolique avec fes meuwrtres de guerre (voir Alés 1998).

176



Laigle et le chien sylvestre

elle, la catégorie de sexe relatf de sexe différent (SR#) concerne les rites
ol la participation d'une ou plusieurs femme(s) implique la contribution
contrastée d’un ou plusieurs homme(s) et vice versa. Les rituels que F'on
vient de caractériser se différencient donc des rituels associés i la catégorie
de sexe indéterminé (SI) par le critére de symétrie. Respectivement, le rite
se déroule 4 l'intérieur d’'une opposition complémentaire F/F ou H/H dans
la premiére situation, et F/H ou H/F dans la seconde.

L'exemple le plus partant de rite qui convoque la catégorie de sexe
relatif de sexe identique (SR=) est sans doute celui qui concerne les chants
nocturnes herii, Ces derniers se déroulent sur la place centrale de la maison
collective durant les nuits qui précédent une féte funéraire reafu. Ils sont
associés 4 l'expédition de chasse de longue durée que les hommes exécutent
au méme moment et dont I'objectif est de rassembler une grande quantité
de gibier destinée aux invités. Les chants berii s'élévent lors de la nuit qui
précéde le départ, les nuits ou les chasseurs campent dans la forét, et ils
atteignent leur apogée le soir ol ces derniers reviennent au village. Ce rite
est accompli tantdt par des femmes, tantdt par des hommes, chacun des
sexes intervenant une nuit distincte et séparément ou, parfois, les femmes
chantant une partie de la nuit et les hommes, une autre. Cependant, les
hommes étant partis 4 la chasse, ce sont les femmes que 'on entend le
plus fréquemment, relayées quelquefois par les jeunes gargons et les rares
adultes demeurés sur place. Les chasseurs peuvent chanter avant leur
départ, le soir de leur retour avant P'arrivée des invités ou plus tard, durant
la féte, quand la liesse est grande. Les chanteurs sont accolés par paire ou
groupe de plusieurs et s'entrainent les uns les autres en exécutant des pas
d'avant en arrigre. Selon la perspective yanomami, les chants noctumnes
réalisés en association avec la chasse conditionnent sa réussite. Ils appellent
les animaux 3 se montrer en grand nombre. Lors des chants, les humains
évoquent souvent des espéces animales et imitent leur gestuelle: ils sont
alors la métaphore des animaux sauvages qui leur font écho en forét. En
effet, le charivari nocturne auw.quel ils s'adonnent incite simultanément le
gibier 4 s'agiter et i jouer de maniére identique. Le lendemain, & I'image
des humains, celui-ci.sera exténué et peu alerte, constituant une proie
facile pour les chasseurs. Dans le méme temps, l'excitation des humains
favorise également celle des esprits tutélaires des plantations et des ani-
maux nocturnes qui fécondent et fertilisent les jardins. Celui de la commu-
nauté se voit effectivement vidé de ses fruits afin de fournir la nourriture
destinée aux invités qui constitue l'indispensable accompagnement végétal
i la nourriture carnée procurée par la chasse. Parallélement i Pefferves-
cence ludique - et séductrice, nous allons le voir — des femmes et des
hommes, on attend de l'agitation des étres familiers du jardin engrais €t
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multiplication de plants afin de relancer sa production. Il en est de méme
en réalité pour celle des fruits sylvestres ou autre nourriture comme les
miels, qui sont également évoqués dans les chants berii, L'ex ubérance ce
ces chants dansés constitue en somme une condition symbolique pour la
génération des ressources et l'activation de Iz vie dans {'environnement.
Elle est synonyme de joie et d’allégresse — disposition indispensable 4 la
réalisation de la chasse et les activités économiques en général (Alés
2000) —; elle stimule Ia reproduction de la nourriture cérémonielle mais
quotidienne également, cultivée et sauvage, et cetie abondance, qui a un
effet prophylactique, est elfe-méme une condition du bien-étre.

Un autre cas de rite de sexe relatif de sexe identigue (SR=), le rituel
d'adornement paushimou, peut étre cité comme exemple. Au cours de
cette cérémonie, les individus sont lavés avant d'étre peints et décorés des
plus belles parures. Elle intervient dans la derniére partie du rituel masculin
d'homicide, du rituel féminin des premiéres régles et du rituel d'initiation
chamanique et correspond 4 la réintégration du sujet 4 la vie normale, Les
hommes et les femmes effectuent un rite similaire mais celui-ci nécessite
Pintervention d'officiants de méme sexe. Les gargons sont accompagnés,
lavés, peints et ornés par des hommes, proches cognats et affins, et les filles,
symétriquement, par des femmes. Ajoutons que les hommes n'approchent
pas les adolescentes durant leur rite des menstrues, comme les femmes
évitent de cOtoyer les meurtriers ou les chamanes novices au cours de leurs
rites. Durant les différentes étapes qui composent ces grands rituels, le
sexe des accompagnateurs est fonction de son identité avec le sexe de lindi-
vidu sur lequel s'accomplit le rite.

La catégorie de sexe relatif de sexe différent (SR#) est rarement expri-
mée dans les rituels. Elle se rencontre au sein des activités ludiques prati-
quées lors des fétes cérémonielles, notamment celles qui correspondent au
rite de séduction bakimon. Celui-ci se pratique principalement i 'intérieur
des séances de chants nocturnes berii qui sont réalisées aprés le retour
des chasseurs. Le soir, et tandis que les invités 4 la féte ne sont pas encore
arrivés, les femmes cedent la place aux hommes. Tout a la célébration de
leur succes, ces derniers emplissent le silence de la nuit de singuliéres
mélodies. Or, il arrive qu'd ce moment-13, certains s'aventurent i attraper
des femmes par le bras (hakimow) afin de les entrainer dans leur danse.
Symétriquement, aprés l'arrivée des invités, résidentes et visiteuses peu-
vent chanter et danser ensemble la nuit. Il n'est pas rare qu'elles en profi-
tent alors pour aller saisir dans leur hamac des visiteurs ou des résidents
dont le charme ne les luissent pas indifférentes. Le jeu consiste 4 emmener
de force I'élu(e) dans la danse en le (1a) maintenant fortement agrippé(e) i
soi par le bras. Régulierement, 2 Iu faveur de l'obscurité, le libertinage
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manifeste de cette pratique inspire une escapade furtive des couples ainsi
constitués 2 extérieur de la maison 20. Ce rite de séduction vient se greffer
a cetui des chants berii qui favorisent, entre autres, la sexualité des jardins.
Il est suivi fe lendemain d’un autre jeu exprimé sous la forme d’une courte
cérémonie au cours de laquelle les hommes et les femmes, 4 tour de rdle,
en tant que partenaires sexuels rituels s'offrent de la nourriture en présent.
Celle-ci, spécifique a chacun des sexes, constilue le paiement de la presta-
tion sexuelle, réelle ou théorique, des jeunes hommes et des jeunes
femmes les uns aux autres 2!, Remarquons donc que le rite de séduction
hakimou s'intégre 4 un rite de chants qui se déroule comme un rite d'allé-
gresse, mais jusque-1a réservé aux membres de la localité et exercé de
maniére paraliele du point de vue du sexe, sans confusion ou croisement
des sexes (SR=). Or, au moment de la féte, le rite de chants grice au rite
hakimou donne 'occasion de mettre en relation directe les sexes opposés
(SR#) et enfin de méler les résidents et les visiteurs 22,

Les rites qui font appel 4 la catégorie de sexe relatif de sexe identique
(5R=) sont donc¢ davantage représentatifs de la complémentarité dans leur
autonomie des individus et des groupes de méme sexe, alors que ceux qui
invoquent la catégorie de sexe relatif de sexe différent (SR#) sont associés
a la complémentarité dans leur dépendance des individus et des groupes
de sexe opposé. Les deux sortes de sexe relatif définissent, chacune de
maniére distincte, un méme champ, celui de I'équivalence des sexes dans
leur relation d'identité ou de différence en tant que sexe absolu.

20. Ce divertissement ne manque jamais d'inquiéter les hommes jaloux et, avant méme
d'avoir €1é «attrapésy, des visiteurs n’hésitent pas 4 se joindre au choeur. 1ls comprent ainsi sur-
veiller de pius peés les femmes de leur village et les empécher de s'échapper en forét avec un
résident. Pour éure un jeu rituel, cette pratique qui a trait A la sexualité ne suscite pas moins
parfois de vives tensions, voire des conflits, éventuellement résolus dans le cadre de combats
cuels au cours de lu féte.

21, Drautres jeux s'ensuiviont encore, mélant les sexes au sein de bailles généralisées,
qui consistent 3 maculer l'adversaire avec de Ja banane mire ou encore et d défaut avec de la
terre boueuse ou des feuilles ma €rées dans le lit d'un ruisseau ou d'une lagune. Le sens de
ces Datailles est en réalit égulement lié au rite de séduction hakimou. Elles sont incitées pas
les ainés afin de permettre une soete de -décontamination« des corps en regard de la
+souillure~ que les attouchements du rite hakimou sont supposés avoir engendrée. Les jeux
cérémoniels des Yanomami, qui, de prite abord, apparaissent comme déliés entre eux, ne
prennent véritablement sens que lorsqu'on les restient duns un contexte global en tant
qu'éléments constitutifs d'un méme ensemble.

22. 1l arrive également que le rite hakimou s'annonce dés le début de la féte lors de la
danse praiai i l'urrivée des visiteurs. Suscitant joie et excitation, un résident ou une résidente
s'élance sur la place centrale au passage du partenaire de son choix et effectue un court pac-
cours de danse avec lui. Cependant le partenaire sera tenu — non par le bras - mais par le cou
el aucune escapade ne s'en suivra. Les visiteurs «assaillis- de la sorte auront l'occasion de
rendre la réciproque plus tard, dans la journée, si une danse praiai est effectuée i leur tour
par les résidents, canse clans le cadre de laquelle les rdles s'inversent enire visiteurs et rési-
dents, ou bien lors des chants nocturnes.
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Globalement, le classement des rituels selon la distinction de sexe
pontie que la catégorie de sexe indéterming (SI) tend a I'effacement des
distinctions au profit d'une unité locale particuliére, vue comme un groupe
unifié de proches parents; la catégorie de sexe relatif (SR) fait ressortir
le chiasme entre deux groupes opposés autonomes et complémentaires ;
tandis que la catégorie de sexe absolu (SA) renvoie plutdt 4 des positions,
4 des roles déterminés génériques et 4 des camps opposés dindividus ou
de groupes alliés, amis ou ennemis.

On a mis en évidence que, dans la nomenclature de parenté, il y a
trois maniéres de concevoir la distinction de sexe. Parmi celles-ci deux
sont dominantes, le sexe absolu et le sexe indifférencié. D'un point de vue
géneéral, le sexe absolu est majoritaire alors que la distinction relative
n'occupe qu'une place mineure. Cette méme configuration se retrouve
dans les rituels o0 la distinction de sexe relatif se manifeste néanmoins.
Celle-ci est en effet présente, comme on vient de le démontrer, dans les
chants et jeux cérémoniels ou 'ornement de l'individu paushimou au
moment des rituels majeurs féminin et masculin, le rite des premiéres régles
et les rites d’homicide et d'initiation chamanique.

Dés lors, on peut affirmer que la société yanomami reconnait pleine-
ment la distinction de sexe relatif. Celle-ci 'informe sur la mutuelle relation
ou complémentarité des sexes et sur leur équivalence structurale, dans le
cadre d'une activité rituetle o0 ils sont sélectionnés selon leur identité ou
leur différence. Cette sélection suppose du méme coup la distinction abso-
lue de chacun des sexes.

DE LA RELATIVITE DU SEXE ABSOLU

Toutefois, en pratique, on constate une certaine flexibitité dans l'accomplis-
sement des rites liés 4 la catégorie de sexe absolu (SA) ou de sexe relatif
(SR). Par exemple, le rangement paralléle des sexes lors de rituels simi-
laires mais pratiqués séparément n’implique pas une exclusion totale de la
participation de l'autre sexe. Dans le cas du rite d’adornement paushimou
(SR=), les hommes procurent souvent des ornements de plumes ou de
perles & la jeune pubére et, identiquement, les femmes sont invitées
tondre le sommet du crine des homicides car elles coupent fréquemment
les cheveux au quotidien. Une adulte dige mar peut encore laver un
meurtrier dans la maison durant la premi¢ére phase du rite. Les femmes
participent également 2 la lutte d’entévement d’'une femme célibataire (SA).
Au départ, ce sont elles qui la retiennent quand les ravisseurs la saisissent
dans son foyer aprés leur entrée en force dans la maison. Généralement
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toutefois, elles appellent teés vite 4 Ia rescousse les hommes de la résidence
et les camps qui se forment sont alots massivement masculins, quelques élé-
ments féminins pouvant des deux cdtés fournir une assistance subsidiaire.

Doit-on pour autant en conclure qu'il s'agit ici de rites qui utilisent la
catégorie de sexe indéterminé (SI)? Les Yanomami considérent que, dans
les derniers cas exposés, la participation de I'autre sexe n'est que secondaire
et qu'elle n'est pas significative : le sexe reste déterming, soit relativement,
soit absolument. Ainsi, lorsqu'a P'occasion du rite de chants herii, le groupe
des femmes « agrippent », hakimou, des hommes et que d'autres entrent
dans la danse pour surveiller les premiers ou, 4 l'inverse, quand les hommes
enrdlent des femmes, la participation pouirait bien se décrire comme étant
de sexe indéterminé (S1). Or, on a bien affaire ici 4 une séance féminine qui
requiert la participation des hommes sous une forme précise et vice versa 3,

Le questionnement, auquel peut se préter la détermination des caté-
gories de sexe et ce que nous avons appelé « la relativité du sexe absolu »
dans le rituel, donne en retour i réfléchir sur le vocabulaire de parenté.

23 Notons que les différents types de capture d'épouse, que nous avons comptés parmi
les rites qui s'exercent en relition avec la catégorie de sexe absolu (SA), pourraient étre analy-
sés comme &tant de sexe indéterminé (SD. En effet, ce sont toujours des hommes qui -enlé-
vent - une femme, mais parfois ce som des femmes qui la retiennent, d'autres {ois ce sont des
hommes. Or, un changement de niveau s'opére entre des luttes d'enlévement qui se ressem-
blent: la lutte entre protagonistes cle sexe différent dans le cadre d'un mariage officiel, quand
l'epouse refuse de rejoindre le foyer de son mari suite 4 un désaccord, et ka lutte en majorité,
voire eq totalité, masculine entre villages voisins quand un groupe dhommes décide de
prendre de force, sans accord préalable, une célibataire. Dans le second cas, il sagit d'une
affaire qui reléve du registre de Paffrontement entre communautés voisines et amies. Loffensive
demeure »amicale pour ne pas constituer une transgression véritable puisque la fille enlevée
n'est, en principe, ni mariée ni promise. Cependant, quoiqu'il en soit, il s'agit tout de méme
d'un coup de force. Ce sont alors les hommes qui la défendent puisque ce sont eux qui réglent
de fagon générale les rapports dlaffrontement. Mais cela n'empéche pas les fernmes, qui sont
intervenues pour protéger leur parente, de demeuser dans la lutte, tout comme celtes qui
accompagnent le groupe des ravisseurs de s'ajouter 4 leur propre camp masculin. Ce rite, pra-
tiqué dans d'autres contexies entre opposants de sexe différent, est toutefois catalogué par les
informateurs conume un rite exécuté entre deux camps masculing, les femmes n'intervenant
qu'en tant qu'aides subsidiaires. De méme, la lutte pour reprendre 4 une autre communaute
une épouse volée comrespond 3 un affrontement conflictuel faisant suite a une véritable trans-
gression qui se régle essentiellement entre hommes. Tandis que ces pratiques consistent
toutes & -attraper« et 4 +haler. une femme, les deux derniéres, exercées entre hommes, sont
distinguées des deux luites de sexe opposé en cela qu'elles impliquent que les hommes se
rencent en bande aux hostilités. Le jeu de la liane, qui symbolise ces formes d'enlévement de
femme, suppose  selon les Yanomami l'opposition de deux camps d'hommes : méme si
de nombreuses femmes viennent sy adjoindre, elles jouent te dle d'aides secondaires.
Nl convient donc de voir ces rites comme des pratiques ol le sexe des protagonistes est déter-
miné et absolu. Bt il est intéressant de noter que lorsque les Yanomami s'adonnent 4 I enléve-
ment- de femmes dans leur propre communauté, celui-ci — assimilé & un jeu — voit sajouer ia
participation des jeunes fenunes des deux cétés, ce qui tendrait 4 en faire une pratique entrant
dans [a catégorie des rituels de sexe indéterminé (SI).
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On trouve en effet dans la nomenclature d'adresse deux termes de sexe
absolu (SA) qui s’emploient dans certains contextes comme un sexe relatif,
Le premier est le terme shori qu'un homme adresse 4 ses « beaux-fréres »,
le second, le terme ote par lequel une femme interpelle ses « belles-sceurs »,
Mais leur utilisation n'est pas symétrique. Tandis que I'un s'applique dans
une relation de sexe relatif de sexe opposé (H/F), l'autre s'emploie dans
une relation de sexe relatif de sexe identique entre deux homines (H/H).

Ainsi shori est a priori un terme de sexe absolu (SA) sans contestation
possible : il est utilisé par et pour des hommes et désigne avant tout la rela-
tion entre « beaux-fréres =, En outre, il est sans doute le terme du vocabu-
laire yanomami le plus connu par les éwangers car il qualifie la relation
formelle d'alliance entre deux hommes. Les Yanomami l'appliquent volon-
tiers 4 toul non-parent avec lequel ils entrent en relation afin de l'intégrer
dans une chaine d'alliance et de devoirs réciproques. Pourtant, on observe
que des femmes l'emploient pour s'adresser 4 des hommes et inversement.
s sont, dans ce cas, toujours dans une relation d'« épouse », suwépiye
(homme parlant), & « époux », fedréyé (femme parlant). TF s'agit alors
'« épouses » et d'« époux » potentiels, les époux réels évitant de se nommer
et usant préférentiellement d'un teknonyme. Un mari peut utiliser le terme
shori pour toutes les sceurs cadettes de son épouse et pour toute femme
avec laquelle il est en relation de conjoint potentiel; une femine, pour tout
homme avec lequel elle est en relation de conjointe potentielle. En réalite,
quand 'homme emploie ce terme a P'égard des jeunes sceurs cadeltes de
son épouse, celles-ci n'osent pas encore Fappeler shori (époux): elles ne
Pappellent tout simplement pas! Par contre, dés qu'elles sont plus dgées,
les femmes n’hésitent plus et peuvent égatement utiliser le vocable short.
Les Yanomami expliquent qu'un homme dit shori & une femme tout
comme il dit shori au frére de cette femme parce qu'il est en relation
berimou avec lui, cest-a-dire qu'il est, selon les termes de référence, un
« beau-frére » heriyé pour cet homme, et qu'il est en méme temps en
relation herimou avec sa sceur, autrement dit en relation suwépinion, ce qui
signifie qu'elle est pour lui, en terme de référence, une « &pouse »,
suwépiyé. 1 semble dés lors que le terme shori, traduit en général par
« heau-frére », signifie plus spécifiquement « affin de méme génération », et
que la relation berimou (heriyé élant un terme de référence désignant seu-
lement la relation entre beaux-fréres et non celle entre femmes ou entre
hommes et femmes) s'applique plus largement 4 Ja relation entre affins de
méme génération, quel que soit leur sexe. Dans le cas ov il semploie entre
hommes et femmes, le terme shori est un terme de sexe relatif de sexe
opposé (SR#) autoréciproque. Les Yanomami disent que son utilisation,
tant par les femmes que par les hommes, est tout a fait correcte, Doit-on
en déduire qu'il s'agit d'un terme de sexe indéterminé (SD?
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Le cas suivant est du méme ordre. Ofe est un terme autoréciproque
qui s'utilise exclusivement en adresse, 4 la génération d’Ego. I s'utilise
entre belles-sceurs, quel que soit leur degré d'éloignement. Le terme ofe
représente plus particuliérement la relation entre belles-sceurs actualisées,
c'est-a-dire, entre une femme et I'épouse de son frére, Or, ce terme peut
étre utilisé également entre beaux-fréres, jusqu'a ce qu’ils aient deux
enfants 4, ce qui lui confére une qualité de sexe relatif de sexe identique
{SR=) entre affins de méme sexe et de méme génération. Cette relation
s'exprime en référence par les termes beriyé pour les hommes, natofiyé
pour les femmes. En adresse, alternativement au terme ole, ces derniéres
s'appellent ama, amawé et les hommes, shori, shorfwé. La relation ote est
renforcée par une attitude rituelle d'amitié formelle qui, en tant que rite,
fait précisément appel 2 la catégorie de sexe relatif de sexe identique 2.
D'un point de vue structurel, les paires de belles-sceurs et les paires de
beaux-fréres, de méme génération, sont en effet parfaitement équivalentes
pour ouvrir la possibilité d'unions matrimoniales. Elles le sont également
dans la diachronie car elles transmettent tout aussi efficacement le lien
draffinité au fil des générations. La relation otemou,qui désigne la relation
des « belles-sceurs », est toutefois décrite comme caractéristique des
femmes entre elles et I'usage masculin du terme d'adresse ofe, davantage
comme une application secondaire. Les hommes dupliquent en cela un
terme que s'adressent les « belles-sceurs », ce qui, néanmoins, s'accorde
parfaitement avec la similarité de leur position au sein du systeme dravi-
dien et avec la relation d'amitié formelle qui les lient entre eux.

Selon les Yanomami, 'emploi de shori comme terme de sexe relatif de
sexe différent et Futilisation masculine du terme ofe sont « corrects », mais
ne sont jamais que des usages secondaires. Ce qui veut dire, dans notre
langage analytique, qu’ils sont des extensions au regard des occurrences
principales de termes de sexe absolu (SA). Shori, terme de sexe absolu
masculin (SA), s'utilise de maniére relative entre sexes différents (SR#).
il étend la relation masculine d'affinité aux conjoints potentiels. Dans la
totalité de ses emplois, il est un terme de sexe indéterminé (S qui désigne

24, Ensuite ils sont trop 4gés pour prolenger lexhibition de leur amitié formelle; néan-
moins leur relation faite d'alfection et de devoirs réciproques perdure toute leur vie.

25, Les paires d'affins de méme sexe et de méme génération ainsi constituées doivent
s'exhiber et manifester leur proximité i l'exces. Les heaux-fréres s'assoient dans le méme
hamac, se prennent dans les bras, se promenent, rient tiés fort et discutent fréquemment
ensemble ; les belles-sceurs font de méme tout en étant plus réservées. Ce comportement est
ostentatoire, il démontre Pamifié entre deux affins réels de méme sexe. Il nécessite — ce qui
n'est pas toujours le cas - que les deux personnes qui constituent cette paire soient du méme
dge: C'esl une image idéale de l'alliance.
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a la fois, pour un homme, les affins de méme génération des deux sexes
et, pour une femme, les affins de méme génération de sexe différent. 1l ya
donc une asymétrie. D'un point de vue du lexique masculin, il est de sexe
indéterminé (SI), au regard du lexique féminin, il est de sexe absolu (SA).
Ote apparait dans toutes ces acceptions comme un terme de sexe relatif de
sexe identique (SR=). Lorsqu'on le considére comme un terme féminin
d'affinité de méme génération dont I'emploi est étendu 4 la relation entre
hommes, il est de sexe absolu (SA).

Fondamentalement, tous ces usages sont des expressions différentes
d'une seule et méme figure, celle de I'alliance de mariage, et celles-ci sont
équivalentes entre elles. A ce niveau de génération, elles indiquent la
méme potentialité de réalisation d’unions. Quand un homme ou une
femme s'adresse 4 l'autre en usant du terme shori, il ou elle souligne — non
sans malice — que la relation sexuelle est possible entre eux. Identiquement,
['utilisation du terme ore entre beaux-fréres n’est pas générale, elle apparait
entre deux beaux-fréres réels de méme dge dans le contexte de — et
pour appuyer — la relation d'amitié et & plaisanterie qui les caractérise.
L'application de ces deux termes dans telles circonstances est alors dérivée.
Quand elle est pratiquée, c’est en référence 4 leur emploi premier, emploi
premier qu'il convient d'analyser en tant que tel sans tenir compte des
différents usages dérivés 26,

§i I'on se tourne maintenant vers le rituel, on retrouve cette flexibilité
et cette capacité d'extension. Ainsi des femmes peuvent intervenir lors des
dialogues formels himou, duels oratoires qui sont exclusivement pratiqués
par des paires masculines. 1l arrive souvent qu'une épouse donne de la
voix pour aider un mari quand il se trouve sérieusement pris 4 parti. Or, it
advient méme parfois que I'¢pouse ou une parente de l'autre protagoniste
entre en lice. Les deux femmes sassoient alors 4 part, sur le bord de la

26. Dans les deux emplois secondaires que nous signalons, tes termes d'affinité sont
joues entre les sexes mais de fagon asymétrique. La permutation qui s'effectue est orientée :
une femme ne dit pas ama ou ofe (belle-sceur) & un homme, ni un homme i une femme. Par
conure, homme en vient & appeller shori (beau-frére) une femune, comme il de it pour un
homme. De méme, le terine ofe est appliqué entre beaux-fréres, mais le terme shorf n'est pas
utilisé entre belles-sceurs. Autrement clit, le terme shori, qui marque une relation H/H, s'étend
a4 lu relaton H/F mais non a la relation ¥/F. Le terme ofe qui signale une relation F/F sapplique
& la relation H/H et non d Ia relation H/F. Or, d'un point de vue strictenient formel, rien
mempéche que ce soit exactement linverse. Si chacun emprunte un terme du lexique de
I'autee sexe, les hommes emploient entre eux un terme du registre féminin (ote) et,
pour s'adresser aux femmes, un terme du registre masculin (shori); les fenumes emploient pour
s'adresser aux hommes un terme du registre masculin (shori). Cela cevient 4 dire que la
femme est nommée comme un homme et lhomme comme une femme par les hommes uni-
quement, tandis que la femme interpelle I'"homme par un nom masculin: elle n'inverse pas le
sexe de I'homme; elle n'appelie pas davantage une autre femme 3 l'aide d'un terme masculin,
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place centrale, afin de s'invectiver 4 leur tour (Alés 1990b, 1995). Par le biais
des altercations (dfa thayou), les femmes peuvent donc, par moments,
composer une paire féminine qui fait le pendant 4 celle des hommes, ce
qui apparait comme une extension logique du systéme catégoriel de sexe
absolu (SA) mis en ceuvre dans les dialogues rituels. Cette figure renforce
en aparté le combat rhétorique entamé par les hommes. La lutte oratoire
féminine ne porte toutefois pas le méme nom et, d'un point de vue formel,
n'est pas identique au dialogue masculin, mais il est remarquable que le
rite masculin de sexe absolu s'étende, en paralléle, a un rite duel féminin
qui double la lutte verbale en cours.

L'extension paralléle de rites de sexe absolu (SA)  l'autre sexe se ren-
contre par exemple dans le cas des duels au casse-téte. Au cours de ce
type de combat, chaque homme baisse la téte A tour de rdle pour recevoir
un coup sur le sommet du crane . O, il arrive que deux femmes s'oppo-
sent également dans le cadre d’un duel de ce type. Les duels féminins sont
rares, ils résultent de querelles surgissant pour des motifs de vols de nour-
riture ou de rivalité sexuelle, des conflits dont le degré est insuffisant pour
entrainer un réglement collectif. Le combat féminin apparait ici comme
extension d'un type de combat duel masculin pratiqué dans le cadre
local. Contrairement 4 ce que l'on pourrait penser, ce combat n'est pas un
rite qui fait appel 3 la catégorie de sexe relatif de sexe identique (SR=).
Qu'au rituel entre hommes corresponde un rituel entre femmes, plus rare
et 2 la signification plus restreinte, ne crée pas une telle catégorie mais, au
contraire, redouble la prégnance du sexe absolu. Un combat de ce type,
de méme qu'un combat oratoire, ne peut en aucun €as éuwre étendu dans le
cadre 'une opposition duelle de sexe distinct (H/F). 1l s’agit de rituels qui
utilisent I'opposion stricte des individus de méme sexe, ou il n'y a pas de
possibilité d'intégration de l'autre sexe au sein d'un méme rite 2. Cela
revient 4 dupliquer Ia catégorie de sexe absolu (5A), comme on l'a dit de
la catégorie de sexe relatif (SR).

27. Les hommes pratiquent plusieurs types de combats réguliers, duels ou collectifs, dont
les principaux sont fes duels.au poing, les duels au casse-1@te ou au biton et les luttes rangées
au biton, qui s'effectuent dans et hors le contexte des fétes cérémonielles (sur ce théme, voir
Alés 1984, 1993, Chagnon 19684, 1968b).

28 & I différence des hommes qui emploient des casses-iétes faconnés, les femmes uti-
lisent généralement des biiches e bois dle chauffage pour se frapper. Identiquement, tes alter-
cations féminines afz thayou sont de sexe absolu, les hommes rinterviennent généralement
pas sur le méme mode duns le cadre de leur communauté, Pourtant, lorsqu'ils se rendent dans
un autre village pour récupérer une épouse dérobée et que les femmes des deux groupes
sinvectivent, il arrive que les hommes, au liew de se battre, dupliquent T'opposition des
fernmes. Le rite dfa thayou que les hommes effectuent alors entre eux est une extension du rite
de sexe absolu féminin.
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Un rite toutefois échappe a cetie logique du déplacement de la calé-
gorie de sexe absolu 2 celle de sexe relatif de sexe identique et malméne
la classification « canonique » de la catégorie de sexe auquel le rite est atta-
ché. Nous avons dit plus avant que le role de chamane était essentielle-
ment occupé par des hommes et que Pinitiation élait un rite masculin de
sexe absolu. Pourtant, on se doit de rapporter certains cas de femmes qui
deviennent chamanes, une formule au demeurant qui est loin d'étre géné-
rale dans 'ensemble du territoire yanomami. L'initiation chamanique reste
ici néanmoins officiée par des hommes - ils constituent la quasi-totalité
des chamanes —, tout comme l'assistance requise Jors des séances chama-
niques demeure masculine. Selon la perspective yanomaimi, ces cas apparais-
sent tout 4 fait comme des extensions d'un rite masculin exceptionnellement
pratiqué par des femmes ayant montré des dispositions particuliéres. Les
femmes chamanes s'assimilent dans ce contexie 3 la catégorie masculine,
elles sont tout simplement des individus de sexe féminin pratiguant un rite
généralement réalisé par des hommes. 1l n'y a pas de version féminine,
singuli¢re et a part entiére du chamanisme comme peuvent en avoir
drautres rituels exécutés parallélement par les hommes et par les femmes.

[INVERSION DE SEXE DANS LES RITES

Nous venons de voir les extensions que connaissent, en adresse, certains
des termes de parenté et également celles que l'on peut décrypter- dans
certains rituels. L'analyse de cette flexibilité conforte 'idée quil y a bien
des termes ou des rituels de sexe absolu (SA) 4 partir desquels ces exten-
sions sont logiquement dérivees. 1l reste maintenant & confronter cette ana-
lyse avec un autre procédé, celui de Pinversion du sexe dans Fapplication
des termes de parenté au coeur du rituel.

Un emploi inhabituel des termes de parenté attire en effet 'attention
lors des dinlogues cérémoniels et jors des discours chamaniques. 1T consiste
3 utiliser des termes de parenté pour désigner des personnes dont le sexe
est opposé & celui normalement exprimé par ces termes. Dans le premier
cas, P'orateur principal du dialogue s'adresse a son pastenaire masculin 29
en employant I'équivalent féminin du terme de parenté qui lui correspond.
Si son interlocuteur est, par exemple, un « beau-frére », il I'appelera
« ¢pouse » Le méme phénomene se manifeste lors des cures chamaniques
durant Ja phase ou le chamane s'adresse aux hommes de l'assistance pour

29, Les dialogues sont prononcés par des paires masculines de visiteurs/résidents.
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leur répéter (nimirai) le message dont un esprit vient de lui faire part.
La situation est la suivante. Si, tel esprit lui demande, par exemple, de
rapporter 4 son - frére ainé » tel énoncé, il jouera sur l'inversion du terme
en le nommant « sceur ainée » pour lui transmettre information. §'il s’agit
d'un « beau-peére », il 'appellera « belle-mére », etc.

Cette pratique de linversion des termes n'est ni simple ni anecdo-
tique, elle est directement associée d la pratique de la terminologie. Elle
nous a été spontanément signalée dés nos premiéres enquétes de parenté
par un informateur: « Un Yanomami désigne un “frére ainé” par le terme
aiweé et, lorsqu'il fait un dialogue ou quand il est chamane, il 'appelle
amiwé, “sceur ainée”. » Mais le sexe n'est pas seul en cause, l'inversion
concerne également les générations et opposition affins/consanguins.
Ainsi, en régime d'inversion chamanique, un « frére » peut-il devenir une
« sceur », une « belle-sceur » ou bien encore une « belie-mére » un « beau-
frére » se transformer en « sceur », un « beau-pére » se commuer en « meére »,

It faut préciser que seules les relations masculines sont ici véritable-
ment en question. D'une part, les femmes n'exécutent pas les dialogues
cérémoniels el, de l'autre, elles ne font pas directement partie de l'assis-
tance présente lors des séances de chamanisme. I arrive qu'elles y assistent
en qualité de patientes. Cependant, quel que soit son sexe, le chamane ne
s'adresse pas aux patients, mais aux hommes de I'assistance. Par ailleurs,
nous avons vu que les chamanes sont en général du sexe masculin chez
les Yanomami et que seules quelques trés rares femmes remplissaient cette
fonction. Or, y compris dans ce cas de figure, n'apparaissent ni de vraies
différences, ni de termes supplémentaires. La femme chamane, s'adressant
elle aussi exclusivement i des hommes dans I'assemblée, est amenée 2
opérer exactement le méme type d'inversions. En effet, les termes parti-
culiers du lexique féminin se concentrent a la génération d'Ego sur les
termes d'affinité, « époux » et « belle-sceur », tous les autres étant semblables.
Comme il n'y a pas de femmes présentes, la chamane n'utilise en tout état
de cause que le terme « époux » du vocabulaire féminin. Une femme
chamane est donc éventuellement confrontée 4 des « époux », ld ou des
hommes chamanes se trouvent face i des « beaux-fréres ». Dans ce cas,
elle va substituer au terme « époux » les termes « belle-sceur » ou « soeur ».
Or, ces termes sont également employés par un homme qui s'adresse a un
« beau-frére » : de facto, 'un et l'autre peuvent nommer 'affin de méme
génération de maniére identique.

Une liste obtenue auprés d'un autre informateur ne révéle qu'une
seule forme d'inversion du sexe dans I'application des termes, elle mérite
cependant toute notre attention. Tandis que le terme de « pére » est rem-
placé par celui de « mére », qu'un « beau-peére » devient une « belle-mére »,
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un « frére ainé » se transforme en une « sceur ainée », un « beau-frére » se
convertit en « épouse » ou en « belle-sceur », les consanguins ou les affins
des générations inférieures 4 Ego gardent en revanche leur propre appel-
lation. Autrement dit, les « fils », les « beaux-fils », les « fils » et les « petits-
fils » ne font pas I'objet d'une inversion de sexe. Ils gagnent tout au plus de
la distance par Pemploi du terme pusiwé, qui s'utilise de préférence pour
les consanguins et les affins éloignés a la génération adjacente inférieure.

Si l'on s'arréte un instant sur ce point, il ressort que pour un Ego
donné le champ de Tinversion ne s'étend pas aux générations inférieures.
Ce trait rappelle précisément la configuration observée dans l'analyse de la
nomenclature ob 'on rencontre, 4 ces mémes générations, la catégorie de
sexe indéterminé (SI) qui, par nature, rend impossible l'inversion. Tout se
passe comme si 'effacement de I'opposition des sexes et de l'opposition
consanguins/affins & ces générations dans le contexte de la paremé était
confirmé par cette absence d'inversion des sexes aux mémes générations
dans le contexte du rituel, méme lorsque celle-ci est en principe possible .

Ce fait souligne également que les distinctions faites par les termes
des générations supérieure et centrule sont, comme on le sait, essentielles
au fonctionnement d'un systéme d'alliance de type dravidien. Pour un Ego,
une fois les affins distingués des consanguins a ces générations, la distinc-
tion de sexe sur laquelle se fonde cette opposition peut disparaitre aux
générations inférieures.

De prime abord, on pourrait penser que la facilit€ avec lagquelle les
hornumes endossent cérémoniellement une relation qui renvoie d une identité
sexuelle féminine est la marque d’une importance relative de la distinction
de sexe. Pourtant, 4 Finterpréter ainsi, ne risque-t-on pas de se priver de
hien cerner le sens de cette pratique ? On remarque tout d'abord que seuls
Jes hommes subissent une inversion de sexe dans ces rituels tandis que les
femmes sont exclues du jeu, Par ailleurs, 4 quoi correspond cette inversion,
comme celle entre affins et consanguins ou entre générations, dans les
contextes rituels évogués ?

L'analyse montre que le renversement des relations dans le discours
de Porateur comme dans celui du chamane vient souligner linversion
opérée par le rituel au regard de la réalité quotidienne. En effet, les
Yanomami expriment l'idée que le changement de la langue des discours

30. Comme on l'a dit, les lermes de sexe indéterminé qui apparaissent i ces générations
nautorisent pas linversion. Par contre, il existe en adresse des termes de sexe absolu (SA)
— pusiwé et shéétémi - pour toutes les positions de la génération adjacente inférieure 4 Ego, ce
qui permetirait d'inverser, comme on le fait pour les générations supérieures, les termes du
point de vue du sexe.
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renforce leur valeur. Pour aller plus avant dans la compréhension, examinons
le contexte rituel dans lequel ces inversions prennent place.

Les dialogues cérémoniels wayamou se déroulent la nuit jusqu'a la
pointe du jour, instant oil le rite cesse brusquement. L'opposition jour/nuit,
qui apparait ici centrale, est éclairée par le mythe suivant. Avant, il y a de
cela longtemps, le jour était perpétuel. Les Yanomami existaient mais
dormaient & n’importe quel moment. Ils disposaient d'une nourriture
abondante et vivaient heureux. Puis un jour les lumains, intrigués par ses
pleurs, assassinent I'oiseau Hocco (Crax alector), qui porte également le
nom de Nuit. Aussitdt Pobscurité s'étendit 4 Pentour. Que dit implicitement
ce mythe? Quand lalternance jour/nuit se met en place, les humains
dorment la nuit et non plus le jour mais, surtout, ils commencent & souffrir
a cause des cycles de meurtres : ils vont dorénavant mourir. L'alternance vie/
mort nait en méme temps que l'alternance jour/ nuit. C’est sans doute pour-
quoi, aujourd’hui encore, les Yanomami ont peur que le jour ne se léve pas
el que la nuit, associée aux maux, aux soris et & la mort — 4 la souffrance,
l'inceste et anthropophagie —, persiste éternellement (Aleés 1990, 1995).

Les rites bruyants qui s'inscrivent dans Pépaisseur de la nuit pourraient-
ils alors avoir d’autre sens que d’écarter les ténébres et, ce faisant, de
conjurer la mort qui leur est associée ? Ces rites interviennent préci-
sément lors des visites et des rencontres entre communautés 4 I'occasion
d'une féte funéraire. Or, tous les rites qui composent la féte mortuaire
doivent étre compris comme formant un tout, et I'on peut considérer qu'ils
visent a la séparation du monde de la vie et celui de la mort et participent
au maintien et 4 la reconduction de la vie, Les nuits sont remplies de
chants, de jeux et de séries de dialogues auxquels seule I'aube peut mettre
fin. Clameurs, mélodies et déclamations sont réputég « écarter Penveloppe
de la nuit ». Elles construisent dans le noir de {a nuit un monde du jour
continu, un monde de la vie 2 I'image des ancétres qui vivaient éternel-
lement a la lumiére diurne dans une forét riche et généreuse. C'est pour-
quoi leur durée - tant qu'il fait obscur - en fait la valeur. Les manifestations
sonores nocturnes sont done des rites qui élaborent un contexte d'inver-
sion, ici inversion du jour et de la nuit. On peut ajouter que les chants
nocturnes berii, décrits plus haut, et I'agitation qui les accompagnent ont
entre autres pour objet d'exciter activité des animaux la nuit, si bien qu'a
Iinverse, ils seront engourdis durant la journée. Pour certains, les qualités
de la nuit sont attribuées au jour, en paiticulier la mort, aussi seront-ils tués
facilement le jour 3%,

31. Les phrases chantées berii comportent une autre forme d'inversion : le jeu consiste &
chanter la fin de Pénoncé en amont, ce qui tend i lui conférerun statut de devinetie, avant de

dévoiler le début et le sujet de I'action en aval.
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Qu'en est-il du rituel de la cure chamanique? Le chamane commu-
nique avec le monde des esprits. 1 introduit et met en relation la réalité
extraordinaire dans la réalité ordinaire. Le chamane voit de maniére inversée
par rapport aux humains. Par exemple, il voit derriére i, il s'allonge sur
le dos, sous les jambes des autres, pour discerner les esprits. Bref, dans le
déroulement de la cure, il rend compte d'une réalité invisible qu'il est
le seul & percevoir. Les chamanes eux-mémes expliquent que la confusion
des sexes, des générations et des classes daffinité/consanguinité dans leur
discours, montre que leur esprit est sous Pemprise des substances halluci-
nogenes : en état d'ébriété, ils se « trompent » donc quand ils restituent jes
termes d'adresse aux hommes de P'assistance 32. L'action des narcotiques
procure au chamane les conditions d'un réve éveillé qui constitue le corps
d'une séance de cure chamanistique. Cette derniére reproduit en réalité le
réve auquel le chamane a é1é sujet la nuit précédente 3. Dans le chama-
nisme apparaissent donc également de nombreuses figures de retourne-
ment qui situent précisément cette activité dans un monde inversé.

Il ressort que tant les rites rhétoriques que les rites chamaniques uti-
lisent la permutation des sexes pour mettre P'accent sur le contexte d'inver-
sion dont ils rendent compte. Le renversement des sexes dans la rhétorique
dialogique ou la rhétorique chamanique se veut un « effet du réel » et, en
ce sens, elle contribue & produire le réel chamanique 3¢ en tant que réalité
de T'autre monde 4 communiquer aux non-chamanes. Précisons que cette
inversion m'est probablement pas le seul procédé pour atteindre ce but,
mais elle est I'un des marqueurs efficaces du réel rituel. Ce procédé se
retrouve ailleurs dans ce type de contexte. Les termes de sexe indéterminé
(81) ou de sexe relatif (SR), sexe opposé ou identique, ne pouvant en eux-
mémes &tre inversés 35, I'inversion est une permutation linguistique basée
sur une distinction absolue des sexes (SA). On comprend, au passage, que
le terme short (beau-frére), I'un des termes les plus fréquemment inversés
dans le cadre des dialogues formels, est bien de sexe absolu et non de
sexe indéterminé comme son emploi étendu aux « épouses » pourrait
¢éventuellement le donner 4 penser. En conséquence, tel le jeu de mots,
I'inversion, 4 notre sens, n'annule ou ne relativise pas la distinction des sexes.

32..Bien que les chamanes soient encore lucides et enlendent correctement les mots,
fes pasoles deviennent autres dans leur houche -

33. Sur ce théme, voir J. Chiappino 1995,

34. Je ne pense pas que l'on puisse dire quil s'agit d'effet d'irréel ici mais bien « d'effet
de réel+, comme Roland Barthes (1968) appelle la présence, dans un texte, de détails concrets
pas vraiment nécessaires qui n'ont d'autres fonctions que de donner Fillusion du réel.

35. Les termes de sexe relatif sont, par définition, les mémes pour les deux sexes,
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Au contraire, elle 1a soutient 36, Comme une redondance, elle redouble,
plus qu'elle ninterrompt, la distinction absolue de sexe. A I'instar des autres
formes d'inversion, comme les antiphrases, ou des métaphores utilisées
dans les dialogues, 'inversion de sexe est une figure de style. Sa réalisation
est importante en ce qu'elle signifie et surdétermine la relation particuliére
au cosmos 4 l'ceuvre dans le rite chamanique ou dans les dialogues céré-
moniels. Par I'effet dérangeant et ainsi démarquant qu'elle produit, l'inver-
sion participe, avec le changement de ton, de phrasé, de thémes et de
gestuelle, de la transformation de la langue de [a communication quoti-
dienne; tous sont des procédés stylistiques propres a renforcer I'efficacité
de l'action rituelle,

DISTINCTION DE SEXE ET ASYMETRIE

Enfin, nous évoquerons un dernier rite qui intervient dans le cadre du
travail funéraire et qui est plus complexe 3 analyser du point de vue de la
catégorie de sexe. Lors d’'un déces, les officiants du service funébre 37 sont
essentiellement des hommes. La corvée de bois, la préparation et l'entretien
du feu du bdcher sur lequel le cadavre est incinéré, ainsi que la récupé-
ration des ossements calcinés, leur réduction en poudre et leur répartition
dans des urnes cinéraires, sont toujours des travaux masculins. En
revanche, les femmes ainées comme les hommes, mais dans des cas diffé-
rents, portent le hamac qui renferme la dépouille jusqu'aux flammes. Cette
tiche consiste 4 aller détacher le hamac dans le foyer du mort, en ['arra-
chant 4 ses plus proches parents des deux sexes qui tentent de le retenir
un instant, et de I'amener jusqu'au bicher préparé sur la place centrale.
C'est un moment dramatique ol les Jamentations redoublent et qui marque
la séparation entre le défunt et les siens. Les données du probléme sont les
suivantes : les hommes accomplissent ce service quel que soit le sexe de la
personne décédée, tant les petites filles que les petits garcons, les adoles-
cents et les adultes des deux sexes. Les femmes pour leur part transportent

36. Un procédé d'indifférenciation devrait intégrer symétriquement les femmes dans son
champ d'application et permettre la permutation des termes féminins avec des terres masculins,
ce qui n'est jamais le cas.

37. Les officiants principaux sont au nombre de deux. Ces personnes sont choisies préfé-
rentiellement parmi les non-parents ou les parents éloignés du défunt. Elles sont recrutées
parmi les communautés immédiatement voisines et amies, I'une pouvant provenis du méme
groupe tocal si celui-ci est de large raille et comprend plusieurs segiments de parents. Chacune
est aidée dans sa tiche par un ou deux membres de sa famille.
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deux classes de cadavres, ceux des nouveau-nés et ceux des femmes
dgées. Précisons qu'il y a une corrélation entre I'dge du disparu — quel que
soit son sexe — et celui des officiants et que, d'une facon générale, le
cadavre est d'autant plus honoré que ces derniers ont un statut important,
Or, ceci n'est pas sans rapport avec la distinction de sexe des travailleurs.
Les hommes interviennent pour tous les individus auxquels est reconnue
une forte valeur sociale, les femmes opérent pour les générations
extrémes qui échappent a cette considération. Le systéme marque néan-
nioins ainsi une différence de sexe entre officiants 4 la génération alterne
supérieure, alors qu'il ne le fait pas a la génération alterne inférieure. Ala
génération supérieure, parce que le sexe du mort correspond a4 celui des
travailleurs, on semble avoir affaire 4 une distinction relative de méme
sexe (SR=). Dans tous les autres cas, le sexe du défunt n’est pas en relation
avec le sexe des officiants, si bien que l'on parait confronté 4 un contexte
de sexe indéterminé (SI).

Comment interpréter cette asymélrie ? L'intervention des femmes dans
le service funébre des jeunes enfants et des anciennes marque le moindre
statut des disparus 3. Les enfants dans leur premiére année, comme dans
de nombreuses autres sociétés, ont encore une existence incertaine, ils ne
comptent pas encore a part entiére en tant qu'individu (ils n’ont pas encore
de noms personnels), ils demeurent liés 3 leur mére et leur participation
sociale future est en latence. A l'opposé, les anciens des deux sexes termi-
nent leur existence et se retirent peu 4 peu de la vie active, leur importance
sociale s'estompe. Néanmoins, ils ont occupé un statut social sexué qui
demeure marqué par le traitement sexuellement différencié qu'ils subissent
au moment des funérailles. Parce qu'ils ont été valorisés en tant qu'hommes,
les vieillards sont emportés jusqu'aux flammes par des hommes ainés, tandis
que les anciennes sont enlevées par des femmes ainées. C'est donc au titre
de leur appartenance sexuelle et non 4 celui de la valeur sociale accordée a
leur classe d'dge que les anciens sont portés par des hommes.

En somme, si, d'un point de vue global, 'ensemble du rite peut ére
associé 4 la catégorie de sexe indéterminé (SI), le sexe des officiants, en
fonction de chaque cas, est parfaitement déterminé. Cependant, le sexe du
mort n'est pas le critére premier qui le détermine. Le choix de Tofficiant
est subordonné au statut social accardé aux différents défunts qui est fonc-
tion A la fois de leur dge et de leur sexe. Le statut moindre accordé aux
femmes Agées par rapport aux hommes est corrélatif au fait que les

38, On peut égzlement ajouter que ce sont les femmes qui conférent te plus de valeur a
ces individus.
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hommes assument formellement davantage d'activités sociales et de rdles
publics que les femmes 3.

Cette configuration particuliére du rituel funéraire et |'asymétrie
qu’elle présente n'est pas sans rappeler l'une des configurations mises au
jour dans la nomenclature de parenté. Les générations alternes sont parti-
cularisées parce qu'elles ne connaissent pas la distinction consanguins/
affins. Toutefois, si la distinction de sexe est conservée a la génération des
grands-parents, elle disparait 4 celle des petits-enfants 4, La formule qui
s'en dégage est alors la suivante : indistinction des classes de consanguinité/
affinité et de sexe pour les petits-enfants, indistinction des classes de
consanguinité/affinité et distinction de sexe pour les grands-parents. Or,
cette formule est comparable 4 I'indistinction de valeur sociale et de sexe
pour les jeunes enfants et Pindistinction de valeur sociale et distinction de
sexe pour les vieillards que nous venons de voir & propos du rite funébre.
La similarité¢ des formes d'asymétrie réconcilie parenté et rituel. Pour la
génération des grands-parents et pour les vieillards, qui ont occupé précé-
demment des positions et des roles sociaux sexués, 1a distinction absolue
de sexe reste toujours pertinente.

L'analyse démontre que, tant dans le rituel que dans la parenté, les caté-
gories analytiques de distinction de sexe sous-tendent des codes implicites
qui sont analogues. On a vu également que des configurations particuliéres
de fa parenté et du rituel peuvent s'éclairer les unes les autres. Cela montre
que le systeme rituel comporte un lexique composé des différents rites et
de leurs nombreuses phases dont il s’agit, conune pour les systémes de
parenté, de dégager la syntaxe. A I'image des vocabulaires de parenté, les
rites admettent des critéres de distinction selon le sexe, l'dge, la génération
ainsi que le statut social des officiants et des participants; il est permis de
penser que doivent s'en extraire des systémes plus généraux que l'on

39. Les Yanomami proposent une explication anaogue au phénomeéne dasymétrie ren-
conué entre les lexiques masculin et féminin 2 la génération d’Ego pour tes termes désignant
fes cadets masculins. On observe que les hommes disposent de plusiewrs termes de sexe
absolu, fééshéye et feparayé, auxquels peut s'ajouter le terme oshepé, qui est rarement usité, en
supplément des deux termes de sexe indéterminé qu'ils partagent avec les femmes. Or, selon
eux, cette différence dans les vocabulaires correspond au fait que ce sont les hommes qui se
rendent et discutent dans des communawiés éloignées. tls sont ainsi fréquemment amenés
& exprimer les relations qui les Hent avec les personnes qui les accompagnent. En revanche,
ce rdle n'incombe pas aux femmes qui effectuent peu de visites de ce type, et elles ont par
conséquent peu T'occasion de converser.

40, Qutre les termes de sexe indéterminé qui sont les plus fréquemment employés, il
existe, en référence seulement, des termes de sexe absolu pour les petits-enfants de sexe mas-
culin, mais ceux-ci ne somt pas usités.
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pourrait, dans un deuxiéme temps, formaliser de maniére similaire 3 ceux
des nomenclatures.

Cette premiére exploration de la distinction de sexe dans la parenté
et les rituels yanomami ouvre certainement matiére d d'autres analyses,
notamment en confrontant ¢e critére 4 d'autres opérant dans la structure
de la société ou en la soumettant 4 la comparaison. Toutefois, plusieurs
points se dégagent de cette approche initiale. Dans la nomenclature, la
catégorie de sexe absolu est beaucoup plus présente que les autres. Celle
de sexe indéterminé intervient dans les contextes particuliers de corési-
dence et de proximité, Celle de sexe relatif est encore plus rare, elle appa-
rait 4 ka génération d’Ego, en référence et en adresse pour les germains
cadets indirects avec le terme yaiyé (SR#), et en adresse, en usage
secondaire, pour des affins de méme génération avec les termes d'affinité
ote (SR=) et shori (SR#).

En matiére de rites, le sexe relatif est largement dépendant du sexe
absolu. Parmi les rites qui se rapportent 4 la catégorie de sexe relatif de
sexe identique (SR=), plusieurs font partie de rites de sexe absolu (comme
fe rite de parure paushimon) ou sont des extensions de tels rites (les dis-
putes féminines duelles dfa thayou lors des dinlogues formels masculing
himou, les duels au casse-téte). Cette dépendance se complique encore
lorsqu'un rite de sexe relatif de sexe identique (SR=), les chants heri,
inclut un rite de sexe relatif de sexe différent (SR#), le rite de séduction
hakimou. Dans ce cas, le second n'est qu'une complexification du premier,
lui-méme prenant sens au regard du sexe absolu.

Comment maintenant comprendre la catégorie de sexe absolu (SA) au
regard du sexe indifférencié (SI)? Les rituels de sexe indifférencié mani-
festent une image concréte de collectivité ou d'unité : quand ils se déroulent,
chacun des acteurs rituels quel que soit son sexe est le représentant de
toute la collectivité. De méme, les termes indifférenciés unissent Pensemble
des relations en cause dans une parentéle et au-deld dans toute Ia collecti-
vité, indépendamment du sexe des personnes nommées, Au contraire, les
termes et les rituels de sexe absolu (SA) parlent aussi d'une totalité mais en
la faisant passer au compte, non c'un groupe, mais d'un sexe particulier.
“ar exemple, Je rituel masculin du meurtrier érige 'assassin en héros culturel
au titre du cosmos et de la société, Les deux, comme on le voit, font réfé-
rence 4 I'ensemble de la société, mais représentent deux conceptions diffé-
rentes qui se matérialisent 4 des niveaux distincts de réalité. Dans le cas ot
tes sexes sont mélés, la totalité sociale correspond d une communauté
locale concréte, composée de ses membres et des relations qui les unis-
sent. Lorsque les sexes sont distingués, la totalité en cause est une totalité
sociocosmique globale soutenue par le discours mythique. Dans ce sens,
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Fintervention de la catégorie de sexe absolu marque les relations et les
activités rituelles les plus signifiantes de la société porteuses d'une fonction
sociale majeure, qui supportent une image générique et sociocosmique de
totalité, Dans 'exemple mentionné, 1'assassin est un lhomme, mais c'est un
héros culturel, non pas en tant qu'homme mais au titre de la société yano-
mami dans son ensemble. Dans ce registre, les femmes sont présentes au
méme titre que les hommes. Chacun des sexes est capable de représenter
de maniére équivalente une fonction sociale générale.

De leur coté, les termes comme les rites de sexe relatif (SR) renvoient,
comme on F'a noté, 4 la catégorie de sexe absolu (SA) dont ils mettent en
relation les deux types selon leur identité ou leur différence. Dans le cadre
de la catégorie de sexe relatif de sexe identique (5R=), I'un et l'autre sexe
sont équivalents et ont la méme efficacité; dans celui de la catégorie
de sexe relatif de sexe identique (SR=) comme extension de la caiégorie de
sexe absolu (SA), l'autre sexe a une efficacité subsidiaire ; dans celui de la
catégorie de sexe relatif de sexe différent (SR#), P'un et Pautre sexe sont
équivalents et ont une efficacité complémentaire.

Que signifie alors la catégorie de sexe relatif ? Le rite de parure pausbi-
mou est de sexe indéterminé (SI) du point de vue du candidat — I'homme et
la femme sont soumis 4 ce rite —, mais il est de sexe relatif de sexe iden-
tique (SR=) quant aux officiants, ce qui souligne et renforce la distinction
catégorielle de sexe et le rdle singulier attribué i chacun d'entre eux. Dans
le rite de sexe identique des chants nocturnes (SR=), les femmes et les
hommes sont les représentants d'un sexe particulier du pouvoir cosmique
général de productivité de la chasse et de Thorticulture. Dans le rite relatif
de sexe différent de séduction hakimou (SR#), l'opposition de sexe sou-
ligne en méme temps (et donc doublement) la catégorie absolue dont
chaque acteur est porteur et les rdles complémentaires particuliers qui leur
sont dévolus dans la reproduction de la société. '

Les rites de la catégorie de sexe relatif (SR) comme les rites de la caté-
gorie de sexe absolu (SA) distinguent les sexes, méme de fagon différente.
Dans le premier cas, les sexes occupent des positions équivalentes alter-
nées, identiques ou complémentaires, au lieu, comme dans le second, de
remplir un role dont une seule catégorie de sexe a l'exclusivité. Néanmoins,
comme dans les rites de sexe absolu, les acteurs des rites de sexe relatif
sont porteurs d'une catégorie de sexe particuliere qui les distinguent
comme élément singulier représentant une valeur culturelle générale.

On conclura que la catégorie de sexe relatif (SR) est une extension de
la catégorie de sexe absolu (SA), qu'elle se réalise comme une hypercatégo-
rie absolue. Ces deux catégories, tout en étant différentes, sont 4 considérer
comme faisant partie d'un méme registre de significations. D'un point de
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yue analytique, on voit qu'elles s'opposent clairement 2 la catégorie de sexe
indéterminé (SD. Dans le premier cas, la catégorie de sexe marque le niveau
ou la collectivité est subordonnée a une valeur sociocosmique supérieure ;
dans le second, la catégorie de sexe est subordonnée a la collectivité.

Au sein de la parenté, les termes de sexe absolu (SA) spécifient éga-
lement une position particuliére sous forme d'une relation catégorielle vis-
a-vis d'Ego. Les termes relatifs (SR) sont doublement absolus et indiquent
des positions simultanément ou alternativement occupées par le sexe
opposé ou le méme sexe qu'Ego. Les termes de sexe indéterminé (S,
employés exclusivement pour des cadets d’Ego, gomment la différence des
catégories, la distinction de sexe et/ou de classe de parenl s'efface au
profit d'un englobement général. '

Dans une nomenclature de parenté dravidienne qui correspond @ un
systeme d'alliance s'exprimant sur la base de la logique de la bifurcation, il
n'est pas étonnant de trouver une plus forte utilisation de Ja catégorie de
sexe absolu (SA) que de celle de sexe indéterminé (S1), ni de rencontrer
les termes les plus discriminants dans le champ de réalisation de I'alliance.
Les termes de sexe absolu (SA) distinguent efficacement les protagonistes
de l'opposition affins/ consanguins, les termes de sexe relatif (SR) souli-
gnent les positions clés de la logique de reconduction de Paffinité au fil
des générations. La symétrie générale est cohérente avec une valeur équi-
valente accorcdée 4 chacun des sexes; les termes de sexe relatif insistant
plus particulierement sur leur équivalence.

Dans le systéme rituel en revanche, la plus forte occurrence de la
catégorie de sexe absolu masculin (SAh) souligne I'asymétrie dans la dis-
ribution des rdles culturellement dévolus 4 P'un et I'autre sexe. Toutefois,
les extensions de rites masculins qui mettent les sexes en parallele rappel-
lent constamment I'aspect bilatéral du systeme. L'équivalence des sexes est
exprimée par un certain nombre de rites qui mettent en scene les sexes
relatifs identique ou opposé (SR=, SR#). Cette symétrie se retrouve égale-
ment dans l'inversion de sexe des termes de parenté intervenant dans des
rites qui font appel 4 la catégorie de sexe absolu de sexe masculin (SAh),
inversion qui vient préciser la parfaite symétrie des sexes absolus qui
composent dans leur dichotomie la société des humains.

Que penser alors de la prédominance de la catégorie de sexe absolu
de sexe masculin (SAh) dans l'ensemble cu systéme rituel 7 Doit-on déduire
quelle est une valeur englobant la catégorie feminine ? I semble davantage
que la catégorie de sexe absolu sous-tendent des roles sociaux fondamen-
taux i Pintérieur desquels le sexe masculin occupe plus fréquemment les
r8les essentiels 4 la reproduction de la société, particulierement ceux qui
régissent les refations du groupe local vers Pextérieur.
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Il apparait en définitive que dans le contexte des rites faisant appel
aux catégories de sexe absolu et de sexe relatif (SA et SR), les sujets repré-
sentent une valeur culturelle générale incombant 2 la catégorie de sexe &
taquelle ils ressortissent. En comparaison, la catégorie de sexe indéterminé
(31) représente la collectivité, la société composée des individus en tant
que meinbres d'un groupe. L'appartenance prédomine ici sur les catégories
de sexe et d'dge qui n'interviennent que subsidiairement.

Enfin, un dernier rapprochement entre parenté et rituel nous permet
de tester la pertinence des codes dégagés des catégories de sexe absolu et
de sexe indéterminé. L'effritement des distinctions et des inversions aux-
quelles sont sujettes les générations inférieures souligne leur moindre
impact sur l'organisation sociale en comparaison avec la génération d'Ego
et celle immédiatement supérieure. Les cadets sont pour Ego moins impor-
tants que les affins de méme génération, des germains ainés, les parents et
les beaux-parents. C'est dans ces trois derniéres relations que se joue pour
lui le prestige de P'ainesse et lautorité. Les parents de sexe indéterminé (SI)
ont moins de poriée dans le systéme, ils constituent la parenté proche, de
cadets, sans rapports d'autorité avec Ego. Lindistinction de sexe dans la
parenté a pour corollaire l'effacement pour Ego de l'opposition affins/
consanguins, et des relations d'autorité qui lui sont associées, comme,
dans le rituel, elle paraft corrélative de la moindre importance de distin-
guer les hommes ou les femmes en tant que détenteurs de réles sociaux,
gérant la relation 4 l'autre — affin, ami, ennemi —, au profit de l'unification
d'un ensemble de proches parents au sein de laquelle les rappoits d'anta-
gonisme sont contenus. Ainsi, Fasymétrie introduite 3 'intérieur du rite de
danse praiai, dont nous avons vu qu'il était lié 3 la catégorie de sexe indé-
terminé (SI), peut en étre la preuve. Dans ce rituel, les deux sexes parti-
cipent au début en ordre crescendo de classes d'age et tous dges confondus
au final, représentant ainsi la totalité d'un groupe local. Mais seuls les
hommes adultes d'dge mlr représentent la classe d'dge supérieure car
les femmes adultes ne dansent plus dés qu'elles ont deux ou trois enfants 41,
Il'y a donc une asymétrie dans ce rite de sexe indéterminé (SI) qui se
manifeste 4 la fin de la phase des ballets individuels et avant la choré-
graphie collective finale, quand les hommes dgés interviennent sans
contrepartie féminine. Or, tandis que les jeunes classes s'ornent et chantent
pour démontrer leur beauté et par I leur amitié, les hommes d'dge mir
cherchent inversement 4 &tre effrayants par leurs peintures foncées. Ils
menacent de leur arme leurs hétes et font montre d'hostilité. ils ne sont

41. Elles entrent discrétement dans la maison et dans les foyers en compagnie des jeunes
enfants et des personnes dgées.
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pourtant pas des ennemis méme s'ils se présentent de la sorte et, contrai-
rement aux jeunes qui se lient rapidement d'amitié, ils mettront un certain
temps avant de participer 2 la convivialité générale. En réalité, les ainés
signalent 2 ce moment-la l'aspect funébre de la cérémonie. S'ils démon-
trent de la colére, clest par affection 4 I'égard du défunt dont les cendres
seront consommées au cours de la féte 42, 1ls affichent leur capacité de
courroux et leur désir d'hostilité en regard de la vengeance qui n'est tou-
jours pas effectuée. Ainsi marquent-ils leur solidarité vis-a-vis du défunt et
des siens, et leur distinction en rant qu'individus et communauté vis-a-vis
des ennemis. Il Sexprime 13 une opposition qui constitue les deux versants
du symbolisme général de la féte funéraire reafu. L'un, représenté par
la classe des cadets, signifie la joie et la satisfaction, la convivialité et
harmonie, 12 vie et la reproduction de la vie et le second, représenté par
les ainés, la tristesse et la contrariété, I'hostilité et la vengeance, la mort et
la destruction de la vie. Du point de vue de la distinction de sexe, on
retrouve ici I'opposition cenirale chez les Yanomami entre lamitié, 1a paix
et l'union, associées au sexe indéterminé (S1), et la différence avec 'autre
et les rapports potentiellement ou réellement agonistiques, liés au sexe
absolu (SA) 4,

L'asymétrie n'est donc pas liée mécaniquement a une simple opposition
homme/femme. Comme nous l'avons vu, elle porte parfois sur le sexe,
d'autres fois sur I'dge ou sur des combinaisons de plusieurs critéres.
Appréhender les formes de distinction de sexe en utilisant les catégories ana-
lytiques de distinction de sexe ahsolu, relatif et indéterminé, nous a permis
Qaller au-dela de T'étude sur lidentité sexuelle (gender) et de comprendre
les combinaisons utilisées par une société 4 partir des sexes pour construire
des codes généraux. Au passage, on a pu illustrer comment la probléma-
tique de la construction culturelle des différences de sexe s'y articule.
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