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ENTRE CRIS ET CHUCHOTEMENTS
Représentations
de la voix chez les Yanomami

Catherine ALES’

Ce sont les Yanomami eux-mémes qui ont atdré mon attention sur la
complexité de leurs représentations, 2 la fois symboliques et so-
ciales. de la parole. sur le traitement mythique, rituel et cérémoniel
de la production vocale. 11 faut savoir, sans pouvoir développer ic
tous ces points, que ce fraitement renvoie a la problématque du
contrdle social et a celle des rapports de sexe et de la dominadon
masculine. En effet. dans cette sociéié sans structure politique sépa-
rée, sans institution poliique centralisée, la loi se définit entre paro-
le et agression. Ces deux traits dominent la scéne sociale chez les
Yanomami ol le regisme des discours et le registre des combats, s¢
combinant selon ie degré de conflit et la distance socio-politque.
généalogique et géographique des parties, sont régulateurs de

I'ordre et du désordre.

LES VOIX DU JOUR ET LES VOIX DE LA NUIT

Société de chasseurs-collecteurs pratiquant {"horticulture sur brilis,
les Yanomami, tous groupes confondus, forment aujourdhui un en-
semble comptant 21.000 personnes. Situé au sein du bouclier guya-
nais. leur territoire s ésend de part et d’autre de la frontiére Venezue-
la-Brésil, dont la ligne partage les eaux qui alimentent le bassin de
I'Orénoque et celles coulant vers I’Amazone. Hormis les péricdes
de nomadisme o ils s'établissent en des camps de forét, les Yano-
rmami vivent dans des maisons communes qui comprennent de 50 a
60 personnes en moyenne. Ces maisons sont disséminées sur le ter-
rtoire, regroupées, suivant les endroits, pour former des ensembles
de communautés voisines. L’habitation se présente sous la forme
d'une sére d’auvenis organisés autour d'une place centrale laissée
te plus souvent & ciel ouvert. Dans cet espace circulaire, que les Ya-
nomami dénomment shapono, un ou plusieurs segments de parents
s’ordonnent successivement en foyers unifamiliaux. C'est dans ce
cadre que se déroulent la majorité des activités sociales, rituelles et
politiques: la place centale, véritable agora, sert d'espace public,

= Catherine Al2s. Ethnologue, Chargée de Recherches au CNRS, Paris.

L’Esprit des Voix. Etudes sur la fonction vocale. C. Alés {ed.), 1590,
Grenoble: La Pensée Sauvage, pp. 221-245.
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tandis que les fovers relévent de 'espace privé de chacun tout en
étant le plus souvent exposés a la vue de tous.

La prise de parole intracommunautaire

Des discours monologiques sont tenus i voix haute & I'intérieur
d’une maison commune; ils sont destinés a étre entendus par une
partie ou I'ensemble des membres vivant dans la maison. Bien
qu'ils puissent étre proférés i tout moment de la journée, ils inter-
viennent plus fréquemment au crépuscule ou & 'aube quand tous les
membres de la maison ont rejoint leurs foyers respectifs et que cha-
cun repose dans son hamac. Temps creux de la longue nuit topicale
durant faquelle peu d'activiiés sont possibles, le début ou la fin de la
nuit sont les moments que préferent les para, les ainés de ]a commu-
nauté. pour s’épancher dans de longs discours interminables tandis
quautour d’eux la communauté s’assoupit ou somnole encore.

Une voix s'éléve, surgissant tout a coup dans la torpeur envelop-
pante des bruits de la nuit. Haute et insistante, elle s'impose et rai-
sonne dans I'espace circulaire qui s’anime lentement tandis gque les
corps s'éveillent et que les feux se raniment. Symbolisant la présen-
ce d'un guide. d’un veilleur. cette voix rassure en fait les habitants
de la maison et interrompt la solitude du somme. Quand 1'une cesse.
une autre peut prendre le relai et livrer 4 son tour ses pensées & 1’in-
attentif auditoire. Dans les communautés de grande taille, il n'est
pas rare que des leaders de factions distinctes parlent chacun de leur
cOté. leur voix étant spécialement destinée 3 étre entendue — plus
qu écoutée — par ceux qui les entourent immédiatement et dont ils
sont responsabies,

Ces monologues, appelés kanoamou, ou wayou — «discuter» —
selon les personnest, ou encore patamou — «agir comme un ainé»
— sclon les endroits, ont un ton particulier, avec claguement de
langue en fin d'énoncé. Iis sont caractérisés par la répétition de mots
et de parties de phrases, ce principe contribuant 4 donner un rythme.
Utilisé & I’extréme il produit un effet de persuasion, de fait acquis et
d’évidence, le dire est ainsi agsimilé 3 un ordre irréfutable. Il permet
aussi de ne pas enchainer immédiatement avec I’idée suivante; al-
longé le plus souvent dans son hamac ou accroupi prés de son feu, il
s’agit pour l'orateur d’occuper un temps de parole, de remplir un
discours, plus important par sa forme gue par son contenu qui est
d'une emphase complaisante. Tout autour, vaguant a leurs occupa-
tions, les autres feignent de ne pas I'écouter.

. Le terme kanoamou est cependant davantage associé aux discours criés qui expriment

la colére et prennent place la nuit, se distinguant des discours d'harmonisation
{(wayou ) qui sont pacifiques et ont liey 2 I"approche du jour.
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Ces discours concernent le plus fréquemment les activités écono-
miques & conduire le matin méme ou dans fes jours qui viennent, lis
sont volontiers moralisateurs 4 |'égard des Jeunes, souvent oublieux
des tiches a accomplir; ils servent aussi d’exemple: celui qui parle
indique ce qu'il va faire ou ce qu'il ferait dans tel cas, et il «mandes
les siens — shimal, dire de faire, envoyer faire. I] signale aux autres
membres de la communauté — hommes, femmes ou enfants —— les
produils sauvages i récolter, les parties de péche ou de chasse a ef-
fectuer, I'exploitation de Jardins ou la construction d'un nouvel au-
VENL & mettre en ceuvre, ou encore un départ en camp de nomadisme
ou la réalisation d'une féte funéraire a envisager... En bref, il distille
toutes les informations concernant les projets d’activités écono-
miques, cérémonielles ou militaires?,

Comment expliquer que le discours dont le leader indien gratifie
les gens de son groupe ait un indice d’écoute en apparence des plus
modestes? Ce discours est déja en soi I'expression d’un consensus: il
n'est pas surprenant alors de constater que 1'adhésion recherchée par
fe leader revét un certain caractére tautologique. Mais il n’est pas
uniquement cela. Informer, €duquer. influencer, haranguer est en ef-
fet le réle confié par la société aux hommes expérimentés3. Il ne
s'agit pas pour les leaders d'un groupe d'ordonner: ils ne font que
suggerer et c’est en général par |'exclamation affirmative «awei ké!
awel kél», «ah oui! ah ouils, que les autres hommes signifient leur
approbation, & moins que |’un ou I'autre n'annonce un empéchement.
Chacun est maitre de ses propres décisions et reste libre de suivre les
autres. De méme, lorsqu'un discours concerne des affaires internes
du groupe résidentiel ou des affaires intercommunautaires — et il est
Question aussi dans ce cadre des raids de guerre & entreprendre —, il
vise plus a influencer qu'a imposer: chacun a la possibilité d’adhérer
Ou non aux avis exprimés et de livrer des opinions différentes.

Ces monologues permettent encore de manifester pensées, sou-
haits et désirs ou, au contraire, frustrations. ranceeurs et griefs par
rapport a un fait précis. Commentaires sur les événements récents
2. En fajsant pan de ses suggestions, 1'orateur parle en son nom propre et indique aux

siens le programme des activiés proposées auxquelles ils sont en fait conviés, Mais i

indigue aussi aux autres leaders de factions ses intentions, surtour ceiles refatives aux

départ en nomadisme, et ses posilions quant a des raids éventuels. Cette forme de pri-
s¢ de parole permet ainsi d'harmoniser les décisions et de coordonner les activitds
communes et les mouvemnents collectifs.

3. Nlest méme du devoir des leaders de parler; il serait difficile & un homme qui ne sau-
rait parler d'étre le leader d’un grand groupe. Mais il y a aussi des hommes qui ne
parlent pas car ils n’ont pas |'audience suffisanie pour ce faire au sein de la maison
qu'ils habitent; antrement dit, ils ne sont pas situés dans un rappon de force leur per-
menant de représenter le groupe et permettant au groupe de se représesnter en eux. Sur

le rappon de la parole et du pouvoir, voir aussi P. Clastres 1973: 1974, le chapitre in-
titul¢ «La Philosophie de la Chefferie Indiennes et 1980: 192,
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dont les conclusions peuvent étre aussi bien positives que négatives,
ils contiennent souvent des plaintes et délivrent 1’animosité au sujet
de différends locaux ou supra-locaux. A travers eux on se défend
lors de disputes. on répond 4 des calomnies, souvent & propos d'un
vol de récolte ou d'un adultére. Ces discours sont destinés a régler
des comptes et peuvent inclure des mises en garde, des accusadons
ou au contraire des dénégations en réponse aux accusations dont on
vient de faire 1'objet. Pouvant mettre la cohésion du groupe en dan-
ger, ils retiennent alors davantage l'attention des corésidents. Il
s’agit toujours d’un monologue, mais le ton plus ou moins pacifique
des discours d'information est remplacé par un ton de menace, heur-
té et agressif. Parlant d'une voix explosive et percutante, 1’orateur
va et vient devant son foyer, en bordure de 'aire centrale, et gesticu-
le en se claquant de la main les cbtés et les épaules pour micux dé-
montrer sa colére,

Se dessinent la les contours d’une forme de discours hurlé qui est
désignée par le terme hiral, crier, vilipender {ou éfa thayou, querel-
ler), au cours duquel on peut aller, plus le ton s’envenime, jusqu'a
yahatuhou, insulier. ridiculiser, et waféai, maudire. Ces propos criés
interviennent souvent & chaud dans la journée et en présence des
personnes concernees, prenant la forme d'une altercation, alors que
c'est de maniére différée, plus construite, que les hommes hirai le
soir dans le cadre des discours kanoamou. Les plaintes ¥ sont expri-
mées de maniére générale, sans toujours connaitre le coupable, et
des insultes. des menaces sont aussi proférées a I'encontre d’aurres
communautés,

Méme si ce sont les ainés qui s'adressent le plus fréquemment a
la communauté sous forme kanoamou et maftrisent son art, tout
homme quand il a un motif, de maniére plus ou moins prolongée et
avec plus ou moins de savoir-faire, se doit de parler et de clamer sa
colére — et étre prét & combattre — sous peine de ne pas parvenir i
se faire respecter et & défendre ses intéréts. De méme, traitant de
menteurs les délateurs, ¢'est avec véhémence qu'il doit dénier les
accusations dont il est 1'objet sous peine d*&tre défié en duel et d’en-
trainer tension, voire fission, a I'intérieur du groupe. Quand un
époux ou un fiis Airal, crie dans la journée ou lors d’un discours ka-
noamou, et quand il dénie des accusations lancées contre lui, les
femmes interviennent «par derriére» et appuient ses dires de la
méme fagon (yérémou, littéralement «en rajouter»).

Dans le domaine des querelles domestiques les femmes aussi
sont famili¢res de la prise de parole hiral et elles peuvent alors
waféal et yahatuhou. Elles invectivent en général dans une direction
bien précise d'autres femmes qui répondent aux accusations et aux
injures portées. Dans les cas les plus graves, tel, par exemple, le
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mauvais traitement infligé A une épouse récalcitrante ou infidéle et
susceptible de la blesser & mort. des joutes hurlées peuvent s'instau-
rer entre les femmes divisées en deux camps opposés. Ces camps
s'affrontent en vociféiations réciproques, alternativemnent injtiges ——
¢t spatialisées quand plusieurs communautés voisines sont concer-
nées -—, plusieurs fois par jour et plusieurs jours durant suivant les
cas. Les hommes pour Jeur part n'interviennent pas. Ils se taisent, fi-
gés dans leur hamac dans une «position de mutisme» marquant la
colere rentrée pour les uns et la non intervention pour les autres.
Pourtant, ¢’est 2 un homme que les femmes de la parte 1ésée adres-
sent indirectement injures et menaces méme si ce sont les femmes le
représentant qui assurent la réception du message et y répondent.

Lorsqu’elles se livrent & ce genre d'exercice, les femmes rom-
pent toutes les oreilles alentours. Elles «aboients littéralement, don-
nant libre cours 4 une agressivité redoutable et particuliérement re-
doutée des hommes. 11 est vrai que, lorsque les Yanomams hiral, ils
accomplissent une performance vocale assourdissante. Ils jouent sur
un registre de voix tonnante, explosée, claquante. Débitées i toute
vitesse sur un ton saccadé, les phrases ressemblent i de véritables
tirs en salve. La guerre des mots est alors déclarée, et les femmes y
excellent. Car c’est sans doute de maniére plus manifeste encore que
les femmes se distinguent dans la production de ce fracas terrestre.
Nous verrons que cela n’est pas sans raison.

Soulignons donc pour conclure sur ce point. que la prise de paro-
le hirai ou kanoamou * est le lieu on se jouent 4 la fois |’appel et le
rappel a 'ordre et qu'elle constitue en cela un puissant moyen de
controle social, A travers elle. ¢'est la forme d’organisation sociale
et politique des sociétés i structure €lémentaire qui se révéle, com-
me A travers son incessante nécessité se manifeste I’essence méme
de I'institution politque.

L’échange de paroles intercommunautaire: les discours himou et
wayamou

L'une des performances vocales Jes plus spectaculaires chez les Ya-
nomami est sans doute celle réalisée lors des discours cérémoniels.
Prononcés d’une voix forte et poussée, ils se caractérisent par un

sexuelles ont une plus grande probabilité de surgir, que dans Jes maisons de petile
taille ol ces problérmes sont plus conmdlables et la cohésion inteme relativement plus
facile 3 maintenir.
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rythme particulierement rapide et soutenu. Leur tonalité cependant
n'est jamais uniforme. Des phases aux énoncés délivrés d’une ma-
niére chantée alternent avec d’autres ol le rythme s'accélére, ou les
phrases sont plus courtes et plus hachées. ce qui décuple d’un point
de vue acoustique 1'effet percutant de la voix.

Ces discours sont exécutés lors des rencontres, quand une ou plu-
sieurs personnes visitent une communauté ou quand, a I’occasion
d'une féte cérémonielle «reafu», une ou plusieurs communautés
sont conviées collecivement. Ces grands rassemblements sont orga-
nisés a I’occasion d'un rite funéraire au cours duquel une partie des
cendres du défunt. conservées dans une gourde, sont méiées a une
bouillie de banane plantain et ingérées ou bien versées dans le foyer
du possesseur de la gourde cinéraire.

Les discours intervenant dans les relations intercommunautaires
sonz cette fois dialogiques. II s’agit principalement de deux types de
duels oratoires, 1'un appelé Aimou et ['aume wavamou. A dire vrai,
ces deux types de discours se ressemblent beaucoup ct il est malaisé
d’'en identifier les différences car elles ne proviennent pas du style
ni du ton du dialogue. Les Yanomami eux-méme confondent les
deux discours dans la conversation courante. Quand on le fait préci-
ser, le critére ies départageant est relatif 4 une différence temporelle,
I'un, le dialogue himou. se produisant de jour, I'autre, le dialogue
wavamou, s effectuant de nuit.

Mais d’aumres différences apparaissent de ce fait: par exemple
dans la nature des relatons entre les protagonistes, plus proches
dans le premier cas que dans le second, ou encore dans le contenu
des dialogues, plus conjoncturel et précis dans le premier cas que
dans I'autre. Le dialogue himou, plus typique des visites et des fétes
cérémonielles réalisées & 1'imérieur de la journée, concerne plus
spécialement les voisins et les alliés proches; il traite donc des af-
faires couranies, particuliérement de différends matrimoniaux ou de
conflits & régler- rapidement, mais aussi de nouvelles & ansmettre et
d'affaires polidques. Il y a un nombre restreint d’intervenants et un
choix précis des personnes, celles concernées par ’affaire qui a
amené le visiteur: lors des fétes, c'est entre personnes importantes
qu'il prend place. Le second type de dialogue est tenu lors de visites
ou de fétes de plus ou moins longue durée comprenant au moins une
nuit et s'instaure entre membres de communautés alliées mais plus
distantes socialement et/ou spatialement. Cela indique un degré
moindre d'interaction sociale; il s'agit par conséquence de visites
plus extraordinaires et plus «formelles». Le contenu des discours
varie de méme. bien qu’il puisse traiter aussi par moment d’affaires
politiques ou autres sujets, il a un caractére plus conventionnel, ii est
plus stéréotypé et répétif, plus souvent formalité que communication
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objectivée et un plus grand nombre de paires d’orateurs ordonnées
en foncton des classes d'age se forments.

Il se présente de maniére caricaturale comme la demande de
biens de prestige — outil de métal (hache ou macherte), arc, chien,
ustensile de cuisine, hamac de coton —. qui revient, pesante et in-
sistante, comme un leitmotive. Cependant, cette fonction écono-
mique «premiére» des discours wayamou occulte sans doute
d’autres enjeux du dialogue cérémoniel”. Celui-ci comporte des
phases de discussion biographique, événementielle ou politique et
des phases de références 4 la mythologie ou 2 la toponymie et topo-
logie de la forét connue par I'orateur ou habitée par ses ancétres,
Usant de métaphores. il s'agit fort de demander un bien d’échange
et d’argumenter inlassablement de 1’utilité que ’on en a par opposi-
ton a son propriétaire. mais aussi de livrer sa maniére de vivre com-
me sa propre identité au ravers d’une onomastique et de la connais-
sance acquise de I'univers. Les habitants portant le nom des lieux o
ils vivent, ce «don» de la description des lieux, dont e nom est la
métaphore des érres. est comme livrer le nom — sachons-le, formel-
lement tabou -— de soi-méme et des siens. Un des sens de cette pra-
tique métonymique, au travers d’un détour par I’infini registre des
paysages et de la métaphore. est bien le don de I'identité de 1'étre et
de son savoir, C’est accepter d'étre connu pour éire reconnu. C’est
entendre que nuile relation sociale amicale ne peut exister sans cette
forme d’engagement.

Cest pourquoi le dialogue wayamou, s'il est indispensable pour
obtenir un bien de prestige, n'a pas nécessairement pour but et a for-
tiort pour finalit€ un échange de biens dans le sens d’une transaction
commerciale, et de nombreux échanges de discours sont pratiqués

5. Comme I'a bien moniré P Riviére {1971), on rewrouve chez les Trio, par excmple, une
utilisation analogue de deux sones de dialogues en fonction de la distance socio-spa-
tiale.

6. Des passages de discours traduits sont présentés dans le livre du Pére L. Coceo 1972
326-30. Selon E. Migliazza (1972: 47-sq.), les discours «wdyamou» $oNL une sore de
«lingua franca» yanomama, représeniant une forme de langue archaique intelligible
par tous les Yanomama. bien que différents dialectes soient actuellement parlés et
qu'ils ne soient pas tous intetligibles entre eux. Cere analyse a soulevé des critiques
{F.Lizot et MC . Marnei-Muller 1981), II s’agit en fait d'un genre oral de linérature ef
corune tout langage formalisé on comprend qu'il soit plus figé du point de vue syn-
taxigue, lexical et stylistique que le langage ordinaire, mais comme le note G.Urban
(1986:383) cene question mériterait d'dtre approfondie. Par ailleurs, il ne s'agit en ac-
cun cas d'une langue secréte masculine: si elies ne manipulent ni ne pratiguent ce gen-
re oral, les femmes cependant comprennent e écoutent les discours formels: elles font
des remarques dans leurs foyers respectifs e1 n'hésitent pas & intervenir lors d'une de-
mande de biens trop insistante de la part d'un visiteur auprés de leur €poux (pour un
chien notamment), et & crier elle-méme si celuj-ci péyéprai, défie son adversaire.

7. L'appellation «dialogue cérémoniel» a £i¢ introduite par N. Fock (1963) dans son ou-
vrage sur les Waiwai pour décrire une institution analogue (coté dans Riviére 1071),
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sans échanges de biens correspondant. La demande d’un bien sert plu-
16t de motif pour effectuer une visite dans une aure communauté, elle
est prélexte au contact, et ce dont le dialogue — qui est échange de
mots, de nouvelles et de points de vue, échange de noms et de savoir
naturel et spirituel — est le support est un échange symbolique. Il ne
s'agit pas d'un dialogue au service de I’échange de biens mais d’une
demande de biens au service d'un échange de discours, de visites et
de rapports sociaux. Ce que le discours wavamou en tant que dialogue
cérémoniel standardisé sert & créer, maintenir, réaffirmer et ce qu’il
recherche fondamentalement, est de 1'ordre de la relation sociale.

Les variétés que présentent le contexte du dialogue, son contenu
sémantique et ses aspects formels comme la tonalité, I’alternance
des phrases et des répons, la gestuelle et la mise en scéne correspon-
dent & une gamme nuancée de discours utlisés pour marquer diffé-
rentes séquences des visites et des rites accomplis lors des ren-
contres extracommunautaires et qui partcipent d’une maniére géné-
rale de 1'édquette régissant les rapports d’alliance et d’amitié avec
les différents auwres. En raison de la complexité des dialogues céré-
moniels et du sysiéme dans lequel ils s'inscrivent, le propos de ce
texte ne sera pas de les décrire de maniére exhaustive et précise
mais d’en montrer quelques figures essentielles®.

Himou est le discours diurne tenu publiquement par deux
hommes se tenant cOte 4 cdte et face 4 la place centrale, en avant du
foyer de 1'hdte. Légérement tounés ['un vers |'autre, une arme —
signe de formalisme et symbole de grandeur — posée & terre prés
d’eux, ils sont généralement accroupis et scandent leurs mots ou
leurs énoncés de mouvements de bras, de hochements de téte et de
balancements du corps. et ce de maniére distincte selon le sujet trai-
té et selon le réle occupé dans le déroulement du discours. Le dia-
logue est en effer guidé alternativement par un des orateurs tandis
que I"autre occupe la place du répondant. Se livrant & une étrange

8. Dans la ligne de I"hypothése Whorf-Sapir soulignant U'influence du langage (de la
grarmaire) sur la culture, et d'un point de vue distinct de Geertz (1973) qui considére
les textes comme meétaphores, des recherches danthropologie linguistique (notam-
ment Sherzer & Urban 1986, Urban 1986, Sherzer 1987), tentent de meltre en éviden-
ce les relations entretenues entre langage, culture et sociéié; les discours seraient & la
fois ure expression concréie et une représeniation pamiculirement pranoncée de ces
relations. Selon Urban (1986}, les aspects formels des dialogues agiraient comme mo-
déle de et pour la solidarité sociale. Dans ce sens, ce seraient davantage des modéies
d’interaction scciale pacifique, réservée aux non-ennemis; nous ne pouvens donc le
suivre lorsqu’il affirme que les dialogues cérémoniels sont utilisés dans des situations
de relations sociales distantes au maximum (cf. par exemple la note 15 ci-aprés}, 11 v
a de fait une gamme nuancée de dialogues correspondant a différents degrés de dis-
tance sociale; les occasions de conflit potentie] et les discours burlés interviennent da-
vanlage entre commuraulés qui se fréquentent qu'entre communautés distantes guj
s'évitent ou s’ignorent.
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¢cholalie ce dernier se borne le plus souvent a faire des répons, & re-
prendre, approuver, acquiescer, répéter les paroles du premier, majs
il adapte aussi, neutralise et encore infirme celles-cio. [’explication
est souvent tendue, voire houleuse. et I orateur courrcuceé — 3 {'ins-
tar de ses mots qui sont censés cingler I'adversaire — se frappe
alors la cuisse ou I’arriére de I'épaule, ce qui est une fagon d’étayer
son opinion. Méne celui qui a engagé le dialogue, puis les positions
s'inversent i tour de rdle, Ces différentes séquences du dialogue
sont relativement équivalentes entre elles et sont de durée variable
sclon la capacité des orateurs, leur savoir-faire et Ja nature des en-
Jeux. Le rythme est obtenu par le débit d’énoncés. de méme durée et
répétitifs, délivrés par le leader du dialogue et par leur reprise par-
tielle par le répondant. Quand plusieurs personnes sont disposées i
discourir, 1'hote céde sa place A un auwe résident et une nouvelle
joute commence dans la continuité de Ia précédente. De méme plu-
steurs visiteurs peuvent se succéder auprés de leurs hétes, chacun
accomplissant plusieurs dialogues successivement,

Les discours wavamou sont les discours nocturnes tenus lors des
visites ou des fétes cérémonielles. Ils se déroulent Jusqu’a 1'aube
avec une succession d’orateurs sur la place centrale. Les postures
peuvent €tre identiques 4 celles décrites plus haut pour le dialogue
himou, tout comme les alternances de parole entre celui qui guide 1a
conversation et celui qui répond. Il existe cependant des postures
plus ritualisées encore, observées surtout entre communautés d'ori-
gine différente et socialement plus distantes. Aprés avoir lancé un
appel & dialoguer sous forme de monologue marmoné et &tre des-
cendu de son hamac. le visiteur s’approche en position accroupie,
avancant tel un canard. du partenaire qui lui fait écho. Il scande son
discours par un arrét de la marche 3 chaque énoncé, moment on il
pose son arme sur le sol, Une fois rejoints, ils peuvent étre accroupis
ou bien debout. Dans cette derniére position. le résident prend appui
sur son arc qu’il tient droit devant lui, le visiteur va et vient sur la
place. A la fin de chaque énoncé, il s’incline pour déposer son arme
au sol. La, il marque un silence, puis i reprend son arme et repart
dans l'autre sens en entamant une nouvelle phrase, ramenant ses
mains devant la bouche i chaque fois.

A T'inverse du dialogue himou, souvent entrainé par un conflit entre
ailiés proches ou un motif pardculier, le dialogue wayamou concerne
9. Clest 14 tout ke travail réthorique qui fajt du discours, en contraste avec scs aspects

stéréotypés, un véritable processus évoludf, un lieu d’interaction sociale et politique,

Il se rewrouve & I'ccuvre dans le jeu de la positon qui peut éure adopiée dans cenains

contextes conflictuels par des orateurs successifs: opposte et agressive pour les pre-

micrs, puis neutre ¢t défensive. et enfin amicale et coneiliatrice pour les sujvants, Une

figure analogue — mais dans la simullanéité — est réalisée. nous le verrons, par 1'uti-
lisation de différentes formes de discours A I'issue d'altercations inierallides,
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sant de I’oceasion prennent a partie le visiteur et Péyéprai — menacer,
accuser, provoquer, linéralement «faire tombers, «abattre», ici avec la
VOIX et les mots, Le ton de la voix change alors et devient plus menacant,
Plus cinglant. Quand décidés a régler quelque comptes les résidents

dant pour accabler les invités concernés. Selon e degré de conflit, Je
duel oratoire peut prendre la forme d’une véritable logomachie ot 1'on
interpelle, accuse, voire fustige son interlocuteur en Je ridiculisant et en
le maudissant plus le on monte, Ces pratiques d’agressivité verbale se
déroulent dans un climat d’'intense émotion Provoquant en général une
escalade qui peur déboucher syr des combats. Poyr Je moins, se crée ay
fil des discours agressifs un noyveay contentieux, chez les visiteurs cette

sonnellement prise & parte par un ou plusieurs hétes qui manifestent
un grief précis et Péyéprai; dans les cas exrémes elle peut méme étre
défiée en un combat ritualisénn,

10. L'invitation & participer 3 une f&te ( shoai') s’effectue par I'intermédiaire d'un messa-

ger qui se peint e[ se Pare pour I"occasion avant de pénétrer dans la communauré qu’il
vient convier. Aprés avoir €1€ recu comme un visiteur et nowrt, i exécute un cour

11. Plusieurs formules de combat sont possibles, voir sur ce sujet C. Alds @'1984). Par
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Les discours wavamou peuvent revetir d'autres formes encore
lors des fétes cérémonielles dites haohaomou on yaimow'2, Ces
termes sont employvés suivant les endroits pour désigner une formule
des duels oratoires pratiqués entre convives et amphytrions. Celle-ci
peut constituer la derniére phase du dialogue wayamou ou étre exé-
cutée le matin, juste avant e départ des invités, et mise en jeu dans
des contextes de conflit accompagnés d'un passage 2 ’acte, d'un
combat. Lorsque la féte se termine par exemple par des duels au
poing, hdtes et visiteurs, réunis par paires, peuvent effectuer immé-
diatement aprés des discours relativement courts de réconciliation.
de promesse d’alliance et d"échange de biens. Sur la place, plusieurs
couples d’hommes s'accroupissent face i face ou s’assoient au sol
éroitement embrassés, adoptant encore une position ot les jambes
de I'un sont passées par dessus celles de I'autre de maniére & s’acco-
ler solidement, chacun la 1éte penchée vers 'oreille de I'autre, Se
balangant rapidement d’avant en arri¢re, les deux hommes d'une
voix essouflée s'engagent dans un duel verbal au rythme spéciale-
ment heurté et rapide rendy par un découpage et une alternance ex-
wémement soutenue des €changes!3,

L'encadrement des Jjoutes physiques par des joutes oratoires
corps a corps symbolise Ja fragile frontiére entre violence physique
et violence verbale, Ceci peut expliguer la forme hachée, mono- ou
tri-syllabique des sons émis par les protagonistes et le balancement
solidaire — mais opposé — des deux étres engagés dans une épren-
ve ou I'endurance verbale contraint celle du corps. C’est une fagon
de bien se faire entendre: les Yanomami eux-mémes soulignent que
I"intention de la posture est d’érre bouche contre oreille, de maniére
a parler le plus directement dans I"oreille de 1'autre.

La réciprocité des coups, congue dans les paires de combattants.,
comme ia réciprocité des mots, congue dans les paires d’orateurs, se
rerouvent ici unies dans les paires ol P'empoignade est simultané-
ment physique et verbale. Si 1'on se réfere & un axe graduant les rela-
tions socio-politiques et allant de 'alliance maximale 4 I’hostilité. ce
dernier rite conjugue deux formes parfois limitrophes mais cepen-
dant opposées. la parole et la force physique, la premiére Correspon-
dant & I'échange amical et 4 I"alliance, la seconde a I"échange hostile
et a I'inimitié; symbolisant la conjonction de 'échange de coups et

— . ..
12. Dans ia zone désignée sous le nom de la Parima au Venezuela, seul le rilc yaimou est
pratiqué et ceci lors des rencontres avec leurs voisins dénommés Shamatari.

13. Lorateur délivre de courtes séquences, scandées syllabe par syllabe, et coupées 1 in-
tervalles réguliers, toutes les trois syllabes soit par le redoublement de |a demiére syl-
tabe, I'2uditeur dans ce cas fait seulement écho en fin d’énoncé, soit par Ja reprise as-
pirée de la derniére syllabe (ou voyelle) 3 chaque fois prononcée & 1'unisson avec
l'auditeur (cf. Migliazza 1972:57).
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de I'échange de discours, cette formule rituelle médiatise les rapports
agonistiques dans le cadre du conflit entre communautés amies,

Le déroulement du rite comme les figures qu'on y fait imervenir
sont a ce titre exemplaires: les combattants les plus touchés, furieux.
partent les premiers: les paires qui s'accolent au cenwre de la place,
Jouant entre la violence de la force physique et la violence de la force
vocale. constituent un entre-deux permetiant une réconciliation en
termes médians; les ainés des deux camps échangent par paires des dis-
cours /imou sur le pourtour de la place centrale. Hs se situent dans un
degré supérieur de la cohésion et de Ia solidarité, afin que ne soit pas
rompue I'alliance et I'inimitié rop durablement instaliée. De facto se
scelle le contrat de la réciprocité par la convention d’une joute en retour
dans le village des visitewrs, et fonctionne Je modéle de la rétorsion.

Ces prodigieux exercices vocaux déerits ici sont les plus aisés i
repérer. Bien plus indiscernable est Ie ton, pourtant ritualisé, de cer-
taines conversations quotidiennes (wavou)'s, Lorsque deux per-
sonnes ou plus, hommes et femmes confondus, se rencontrent au ha-
sard des visites entre maisons voisines ou lorsqu’un groupe se forme
dans une maison et que des nouvelles sont échangées, qu'un sujet
d’importance est abordé ( annonce de décés oy maladie, récit événe-
mentiel — chasse. dispute —, informations sur les mouvements
concernant les ennemis...), le ton ay départ anodin de la conversa-
tion prend peu & peu tournure., un rythme se précise insensiblement.
des paroles ou des énoncés sont appuyes, des claguements de langue
ou de la main dans le dos ou sur le corps signifiant les sentiments de
mécontentement se font entendre et deg exclamations ou, 4 I’inver-
se, des chuchotements forcés — pour parler d'un mort, de guerriers
Ou sorciers supposés embusqués A I’entour — s’accompagnent de
fortes mimiques du visage. L'emphase culmine quand 1’un commen-
ce a se dandiner, croise les bras sur sa poitrine en se¢ tenant par le
haut des épaules et accentue le déhanchement. ..

Travail permanent du tssu social, a parole subit un traitement
particulier dont la voix est un des moyens indispensable. L’en-
semble des discours publics obéit 2 des normes déterminées et
contribue & modeler les relations 2 1'intéseur et entre communautés
ainsi qu'a réguler les comportements de chaque individu envers ses
corésidents et envers les voisins avec lesquels il entretient des rela-
tions d'alliance et d'amitié. Ces discours permettent de formuler
plaintes et reproches. de s’attaquer verbalement, tout en évitant la
détérioration des relations. C’est enfin — et ce n’est pas la moindre

14, P. Riviére (1971) remarque le méme phénoméne chez les Trio & propos de conversa-
Lions en apparence anodines.



ENTRE CRIS ET CHUCHOTEMENTS 233

de lewrs fonctions ~— lorsque des pata vont €changer des dialogues
d’amité confirmant |'armistice et plaident avec force et emphase
pour la cessation définitive des attaques que s¢ conclut la paix entre
communautés ayant pratiqué des raids armés,

C'ést pourquoi il importe de souligner combien les discours.
jouant sur une gamme trés fine 2 |'intérieur d'une grille de relations
socio-politiques. sont au ceeur d'un mécanisme constitutif des rela-
tions d’alliance et des relations pacifiques. Des échanges de dis-
cours sont systématiques lors des visites que se font {es hommes ap-
partenant a des ensembles distincts de communautés: ils président
toujours a I’ouverture des relations d’amiti€, comme 2 leur reprise 4
I"issue d'hostilités. Obligation rendue aux conventons de 1'autre.
c’est un test verbal auquel se soumet le visiteur, Ce dernier répond
aux attentes de 'hdte auquel il permert de jauger la valeur de son al-
ltance: celle-ci, privée de toute forme de garantie organisée, est en
effet dans le duel oratoire subordonnée i une mise en doute systé-
matisée. Ainsi dans le cadre de cette sociéié acéphale, si la parole
produit et perpétue 'alliance, elle exerce aussi un puissant contréle
social et, en ce sens. elle est avec la violence un moyen de régula-
tion des plus fondamentaux (Alés 1984).

Les différentes formes de discours, comme nous venons de le
voir, s’inscrivent dans le cadre de la série graduée des échanges paci-
fiques. Ils correspondent aux différents degrés d’interaction sociale.
de relations de solidarité et d alliance, engendrées, maintenues et
ransformeées en fonction de la proximité et de la distance, a la fois
sociale et spatiale. entre groupes locaux. Si I'on considére que les
échanges de parole sont ainsi 'opposé des échanges de violence et
que la parole correspond 2 la loi interne du groupe et la violence i sa
fol externe, les échanges dialogiques — qui prennent I3 une dimen-
sion stratégique — sont donc volonté de traiter autrui, tout en diffé-
renciant et en nuangant les formes utilisées. sur le méme mode de loi
que les membres du groupe d’appartenance. Dit autrement, le mono-
logue serait le mode de communication avec le monde de la parenté
(le groupe résidentiel étant compris comme un groupe de parents), le
dialogue serait le propre de la communication avec le monde de 1"al-
liance. En témoignent les termes d’adresse «consanguing» utilisés
dans I'un et les termes «affinaux» dans 1'autre. Le dialogue est alors
un mode de communication intermédiaire réservé aux alljances et la
forme du contrat 3 et dans laquelle elles sont tenues!s,

15. On ne visite pas en principe de villages totalement étrangers ou ennemis et on ne se
rend que chez ceux ol I'on wayvamou. Quand la relation est rés distante sans toutefois
éure hostile (longiemps aprés une guerre par exempie), les dialogues n'interviennent
qu’aprés plusieurs contacts, plusiewrs visites durant lesquetles les visiteurs ont peur de
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Le dialogue — et & travers lui le langage — est une matigre dont
se sert la soci€té pour établir un systeme de signes propre a produire
du lien social et en édicier les régles. Il s'inscrit dans le code des
échanges comme 1'échange de biens lui-méme ou tous les autres
€changes significatifs de la relation amjable (les échanges de visites,
conversations et nourriture, les échanges matrimoniaux et encore la
réciprocité implicite de services €conomiques, rituels et agonistiques,
et d’invitations au partage de surplus alimentaires et i des fétes céré-
menielles}, ou comme les échanges de violence qui marquent ! hosti-
lit¢. Dans le cadre de cette sucture globale de la communication. le
discours wavamou est la forme la plus achevée de langage et de sa-
voir réservée 4 la politique contractuelle conduite a I’égard de 1’envi-
ronnement humain et spirituel's. Instrument de la stratégic des al-
liances a I'extérieur du Soi ou, pour reprendre la formule de Claude
Lévi-Swauss. arme de «guerres potentelles pacifiquement résclues»,
il médiatse les rapports que les hommes entretiennent avec d'autres
hommes comme les rapports que les hommes entretiennent avec les

esprits.

L’acquisition de la voix qui porte

Un tel usage de la parole dans 1'organisation sociale tant locale que
supra-locale. un tel degré d’intervention de la parole dans le contré-
le soctal, 1a résolution des conflits et la réalisation des alliances sup-
posent une capacité vocale singuliére. Car il s’agit bien pour les
hommes de faire preuve d’endurance et d’accomplir une course vo-
cale poussée au maximum au point que I’on peut comparer cet ex-
ploit & un véritable marathon oral. Seuls les adultes savent faire de
longs discours et ont le savoir nécessaire pour manier avec suffisam-
ment d’habilité les références symboliques. Au gré de leur tempéra-
ment, les jeunes commencent timidement & participer aux dialogues
aux environs de vingt & vingt-cing ans. Le faire trop t0t — avant que
leur systéme pileux soit totalement développé — serait mauvais pré-
sage: cela porterait atteinte 4 leur croissance physique précipitant un
vietllissement (et donc la mort) précoce de leur corps. Cependant,
c’est dés le plus jeune dge que les situations et les postures de dia-

wayamou, de prononcer des discours 4 voix haute la nuit: seuls les hommes waither,
éméraires, osent le faire. Effectuer le tite dialogique suppose déja un certain degré de
confiance a I'égard du groupe of |'on séjourne, des relations d'amitié d€ji entamées
de maniére substantielle. cela suppose que i'on ne craigne pas une agression méme si
I'on est toujours sur la réserve dans un village etranger €1 (OUL autant soupganné que
SOUP{OnNEUX.

16. Selon Jean Chiappino (comm. pers.), les chamanes wiilisent la forme wayamou pour
communiquer avec les esprils qui peuplent la «sumnature»; et ¢’est une relation d'al-
liance, de type «beau-pére/gendres, qui définit lewrs Tapporis.
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logues leur sont enseignées par les ainés & I"occasion de répétitions
«en miniature» des divers rtes relatifs au reafu. OQutre un apprentis-
sage spontané lors des rencontres, ¢’est souvent i leurs moments de
désceuvrement que les jeunes garcons s'essayent a déclamer. Repro-
duisant des formules de rhétorique et des effets phonigues sur le
modele de leurs ainés, ils s'initient peu & pen aux styles de langage
et aux pratiques vocales de leur société, aux chants chamaniques et
aux dialogues cérémoniels, Plus tard, c¢’est le soir ou durant la nuit
que les hommes s’entrainent tandis qu'ils reposent dans leur hamac.
Les femmes entendent ces voix depuis leur enfance et comprennent
ces registres de langage et de chants, mais leur participation s'effec-
tuant sur un autre mode, elles n’ont pas a les apprendre. Ce sont les
hommes en effet qui détiennent les moyens de production de [’al-
liance et c’est précisément le moyen de communication par lequel
ils sont appelés & tisser un réseau de relations d’alliances tant dans
le monde des hommes que dans le monde des esprits,

Une fois auteint le niveau stéréotypé, mécanique de ia déclama-
tion. il faut encore de longues années de pratique pour acquérir le
savoir-dire des orateurs confirmés. I faut dépasser le stade du débit
machinal, formuler des phrases en grand nombre et imager avec suf-
fisamment de distance la forér que I’on décrit. Il $'agit en effet de
dire «la bordure» des choses et non la chose elle-méme. Contourner
le signifi€, s'en €loigner le plus possible par une surenchére de si-
gnifiants tangentels ne signifiant pas la chose mais cependant li-
vrant le référent, c’est délivrer le sens sans délivrer le mot. Tout I’art
du dialogue wayamou réside dans ce stratagéme. De méme 1'emploi
de métaphores concernant les biens de prestige demandés garantt
Pefficacité du discours, Pour obtenir les choses il ne faut pas les
dire, car nommer les choses, tout comme exprimer de maniére di-
recte un souhait, équivaudrait 2 provoquer un effet négatif. Certes ce
procédé reléve d’un pensée magique, mais surtout du contrdle des
choses du monde par le contréle des mots qui les disent, des mots
qui les représentent. La parole signifiant directement, sans distance,
la chose est une parole violente et par conséquent dangereuse: tant
le mot appelle la chose qu'il exige ce contrdle.

Certains hommes n'arriveront jamais & parler en situation de dia-
logue, d’autres sauront exécuter de fagon minimum des discours; ils
en manient la forme, le contenu stéréotypé mais ne savent que de ma-
ni¢re partielle utiliser le registre des discours sans maiftriser 1'art des
inversions ou des jeux de langage et celui des références symboliques.
lls ne se considérent d'ailleurs pas comme des orateurs et se disent
eux-mémes aka porepi. «langue de revenant». Or «parler comme un
spectre» €quivaut & ne pas savoir parler, cette expression désignant
aussi bien les mal-entendants que les individus rencontrant des diffi-
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cultés dans 1'exercice du langage (bégaiement, probléme d'¢locu-
tion...). Mais d"autres réussissent a la perfection ce style d’exercice.

L’ordre des intervenants lors d’une série de duels oratoires waya-
mou suit cette méme progression de I'apprentissage du bien-parler.
Les plus jeunes vont intervenir ies premiers, briévement, faisant
leurs premiéres armes en public, puis se succédent des orateurs un
peu plus dgés, jusqu'a ce que les plus performants prennent le relai,

Cet ordre est pensé dans un rapport de simulitanéité avec le noir
de la nuit, au fur et & mesure qu’elle s"épaissit. La dimension tempo-
relle des dialogues wayamou ne peut étre qu'évoquée ici mais elle
est un élément majeur de leur symbolique: le rassemblement nocrur-
ne des batraciens autour des marécages gonflés par les premisres
pluies est une métaphore des dialogues wavamou. En effet, les dia-
logues nocturnes sont comparés aux vocalises des rainettes, elles-
mémes annonciatrices de la saison des pluies et par 14 de Ia fécondi-
té végétale. Descendant des arbres ol elles nichent, les rainettes
males Jancent un appel auquel d’autres males répondent; elles se
rapprochent ainsi et s’assemblent en grand nombre autour des trous
d’eau réalisant un concert de coassements avant de trouver partenai-
re et de s’étreindre. On peut alors penser que les étres humains, les
Yanomami, sont i leur image quand ils lancent leur appel et quand
ils descendent de teur hamac et s'avancent — non «en canard» mais
«en grenouille» — vers la place centrale atdrés par le répons.

Ne dit-on pas d'un ancien shapono d'une population aujourd’hui
disparue que c’est un lieu of beaucoup de rainettes ont chanié la
nuit? Autrement dit. cette clairiére abandonnée sur laquelle 1a nature
a depuis longtemps repris ses droits est un site ot de nombreux dia-
logues wavamou se sont fait entendre, un lieu alors de forte activité
sociale. Source de prestige et de renommeée d'une maison, ce sont
ces ruptures bruyantes de la nuit par lesquels les vivants se manifes-
tent qui inscrivent I'effectivité de leur existence dans I'ordre du
temps et dans le cosmos. C'est grice i cette mégaphonie — véri-
table empreinte spatiale — qu’ils subsisteront longtemps aprés
quand la trace de |'habitation laissée sur le sol de la forét ne sera
plus que silence. Signe d'un ordre fixé et ¢ternel, les chants wava-
mou — pour mieux le maitriser peut-étre — scandent le temps, |'al-
ternance du jour et de la nuit, de la vie et de la mort comme les
chants des grenouilles marquent |’alternance des saisons avec 1'arri-
vée des pluies dont le chant, nous y reviendrons, est produit par les
dmes hurnaines célestes: la reproduction sociale est ainsi pensée
dans un rapport d’analogie avec la reproduction animale et Ia repro-
duction végérale.

Une fois entamé le premier dialogue. il s’agit en effet de garder
la parole jusqu'a I"apparition du Jour. Quand 1'aube s annonce. c'est
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d’une injonction suivie d’un claquement de langue qu'un ou plu-
sieurs ainés indiquent que 1’on peut cesser. Cest pourquoi lorsque
les visiteurs sont peu nombreux. ils retardent le plus longtemps pos-
sible le lancement du premier signal. Ils anendent ie milieu de la
nult (péshéku) — I’heure des hommes d’dge mlr — pour entamer Ja
série de joutes oratoires. calculant en fonction de leur nombre et ca-
pacité pour parvenir 4 tenir leur role Jjusqu’au petit jour.

Leur performance vocale est aussi une vértable performance
physique, un travail physique entendu comme tel. C'est la raison
pour laquelle on ne peut en derniére instance que leur concéder un
bien: on ne peut refuser d’accéder i la demande d’une personne qui
s est égosillé de la sorte et s'est échiné de maniére aussi laborieuse &
réclamer quelque chose, Car ¢'est aphone, ou la voix totalement
¢raillée, que le visiteur s'en retourne au petit matin, s'enfuyant trés
vite aprés avoir regu les biens brigués. Il a orami nini, 2 mal & la
gorge, et a preai, a peiné, une longue partie de la nuit & s'époumoner
et rester €veillé, loin du feu dans la fraiche nuit amazonienne. Sou-
mis a I'épreuve, par l'accomplissement de sa prestation 1’orateur
crée de la valeur dont les hbtes sont redevables: cela mérite son jus-
te prix et il serait délicat de ne rien offrir aux visiteurs ou de ne rien
leur promettre pour plus tard!?.

Cette capacité vocale et cette performance phonatoire est un sa-
voir-faire exclusivement masculin, comme nous I'avons vu plus
haut les femmes sont exclues de cette pratique dialogique, et tous
les hommes n'y parviennent pas pleinement. Il est cependant fonda-
mental que la plupart des hommes sachent plus ou moins bien pro-
noncer de tels discours: en dépendent leur prestige et la défense de
feurs intéréts ~— politiques ou matrimoniaux — personnels, ceux de
leur famille et ceux de leur groupe. Exceller dans 1'art oratoire est
une gqualité indispensable aux leaders, aux «para», aux grands, aux
ainés. De leur force de conviction dépend tout autant I’assise de leur
influence locale que la réussite de leurs stratégies externes. Jamais
sires ou définitives, ¢ est inlassablement qu’il faut affirmer et relan-
cer les alliances déja anciennes comme défendre et sauvegarder les
alliances affaiblies par des conflits réels ou SUpposés; et c'est sou-

17. C’est pourquoi ce sont en général les orateurs qui savent discourir et ont la force de
réaliser de longs dialogues. de demander avec insistance et 1ésistance un bien, ¢'est-a-
dire les hommes d’4ge mir, qui obtiennent les biens de presuige comme les haches,
les machenes ou les chiens. Les plus jeunes, n'accomplissant que des dialogues de
courte durée, ne regoivent que des biens ordinaires comme des petits couteaux.
fléches, bobines de coton... (Ce principe é1ant posé, il y a naturellement des échanges
de biens qui sont pratiqués sans 1'intervention de dialogues cérémoniels). On com-
prendra par ailleurs qu'une fols atteint un certain dge les hommes cessent de partici-
per aux joutes oratoires et, un role plus neutre de temporisateur et d'intercesseur leur
éiant d’ores et déji dévolu, ils n'interviennent plus sous cette forme.
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vent, pris de court, qu'il faut en activer de nouvelles. Perpéruelle. la
contrainte de 1'alliance exige un grand talent de persuasion. Certes,
certains individus sont plus doués pour s’exprimer, plus volubiles ils
sont plus habiles que d'autres manipuler la langue et pius agiles a
manier leur langue. Mais se pose dés lors la question: quel est le se-
cret d'une telle éloquence?

REPRESENTATIONS DE LA VOIX: LA PAROLE DE FEU

Curieusement c’est grace & une femme, Thafirayoma, 1'épouse de
Tonnerre, qu’aisance élocutoire et énergie phonatoire viennent aux
hommes. Si une des composantes spirituelles, «lI’Ame» de Thafi-
rayoma, qui ne serait autre que Foudre. ne pénétre pas dans 1'ora-
teur. ce dernier ne pourra jamais accomplir de dialogue cérémoniel.
i ne saura ni articuler ni trouver ses mots, avoir facilité de langage,
rapidité de parole et agilité vocale. La volonté de puissance de Tha-
firayoma a un effet «foudrovant», mais loin de laisser muet, stupide
et sans voix la personne foudroyée elle lui confere ay contraire élo-
quence, volubilité et puissance phonique. D'autres informateurs
"appellent encore par association «Kafirayoma»18, autrement dit
«Bouche», ( /kafiki / 1a bouche et par extension le langage, et /yoma
/ suffixe féminin). ils prétendent que c’est parce qu'elle ne les pé-
nétre pas qu'ils ne savent pas sortir les sons. discourir, et qu'ils sont
«aka hayumi», ne disposent pas d’une langue adroite. Ce n’est donc
qu’avec 1'aide cosmique de Foudre que les hommes parviennent a
parler, Foudre qui a pour propri€i€ de posséder une «&me» de feu.
Selon la théorie indigéne du cosmos, celui-ci se compose en diffé-
rents étages superposés. Dans un shapono céleste habite Yéru, Tonner-
re, avec son épouse Thafirayoma. Maitresse des eaux du ciel, ¢’est eile
qui est responsable de Ia pluie et des éclairs. Thafirayoma fait bander
larc de Yéru lequel éclate alors dans un fracas inout. Personnage iras-
cible, Thafirayoma est réputée gronder et fulminer en permanence ren-
due folle furieuse par le vol d'avocats dans son jardin. De rage, elle
lance des &clairs, aidée en sa tiche par ses animaux familiers, per-
ruches, singes, perroquets..., tous étres de vacarme, Elle est assise en
leur compagnie sur un arbre pos€ en travers du chemin qui méne chez
Tonnerre. L4, elle se met en colére A I'arrivée des Yanomami décédés
dont «I’dme-image» rejoint le shapono de Tonnerre lequel gronde
alors. Elle hirai, vocifere, tempéte car elle déteste les Yanomami et
leur maniére de s'incruster, et elle peut les renvoyer sur terre «ressusci-
18. En raison de Vinterdit portant sur la prononciation des noms, les Yanomami jouent

beaucoup sur les mots par transformation ou inversion consanantique, et chaque es-
pail posséde plusieurs norms.
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t€s» non sans les avoir séricusement disputés et malproprement écon-
duits pour leur venue inopportune. Elle posséde le feu dans son «ame»
et elle partage cette quaiité avec tous ses animaux familiers, avec tous
les emes «yérupi», litéralement «tonnants», qui sont capables de faire
¢clater le tonnerre, C'est grice 4 ce feu qu'elle posséde en elle que
Thafirayoma tonne, fulmine et gronde, lance des éclairs, fait tomber la
pluie et sait exprimer violemment sa colére en parlant wés fort (ainsi
font les femmes yanomamy 2 sa suite). Voila donc la source de 1'éner-
gie qu'elle communique 4 tous les étres qu'elle pénétre lorsqu'ils sont
améme de crier ou utlisent le registre de 12 voix retentissante.

Explorons cependant plus avant ce rapport qui vient d’apparaitre
entre puissance de la voix, la voix tonitruante, et le genre féminin.
De prime abord, certe relation peut en effet sembler conradictoire.
Or, en dépit de I'importance des discours et de la médiation par la
parole dans l'organisation socio-politique des Yanomami, et en dépit
du fait que 1'étre masculin est le principal acteur de la manipulation
du langage et posséde un registre de voix beaucoup plus étendu et
travaillé, en ce qui concerne la voix retentissante un faisceau de re-
présentations nous raméne au genre féminin, 19

Ainsi, ¢’est avec une plante féminine — le piment —, que les
hommes préts a exécuter des dialogues wayamou une large partie de
la nuit s'éclaicissent la gorge <t préparent leur larynx a 1'épreuve
(Ales 1987). Ils la réclament en effet auprés des femmes qui en pos-
sedent pour obtenir facilité d'élocution et une voix qui porte20, On
dit que ce sont les aka porepi, ceux qui ne savent pas parler, qui
prennent du piment avant de déclamer, mais on observe cette pra-
tique chez les orateurs parmi les meilleurs. Le piment (Capsicum
JSrutenses ) est davantage utilisé par les Yanomamt & des fins ma-
giques et rituelles qu'a des fins condimentaires. Or dans cette socié-
t€ la sphére du jardin reste d'un point de vue économique un domai-
ne a dominante masculine; la majeure parde des cultigénes appar-
tient aux hommes lesquels réalisent aussi la plus grande partie des
travaux horticoles. Il n'en est que plus remarquable que le piment
soit une des rares plantes cultivées que possédent les femmes. Selon
fa tradition c’est une femme — 1’Héroine Boa — qui le détenait:
son mari lui demandait des fruits séchés de piment pour jes méler 2
Peau et il buvait ceue décoction avant d’accomplir des dialogues

19. Une analyse plus détaillée de la problémartique exposée ici a fait I'objet d’une commu-
nication présentée dans le cadre du 46e Congrés des Américanistes {cf. Alds 1988).

‘0. Probablement le piment échauffe-t-il I'organe vocal facilitant la mobilité musculaire
et la mis¢ en vibrations des cordes vocales. Selon J. Abitbol (comum. pers.), cela pro-
voque une vasodilatation capilaire entrainant une oxygénation accrue du muscle cor-
dial. Certains Yanomami. friants des nouveautés possédées par les étrangers, nous ons
demandé du poivre pour se menre pareillement en voix.
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wayamou. Les hommes yanomamj disent que lorsque le feu du pi-
ment emporte la bouche, la langue devient mouvante et §'agite avec
légereté. Ajouté 3 la fougue apportée par Foudre, ceci leur permettra
d’éwe aka hayu, d’avoir la langue habile et de parler sans peine.

Pourtant ce sont bien les femmes qui incament dans Ia vie sociale
le réle de Stentor. La contradiction n’est qu’apparente car la violen-
¢e par la parole. la parole qui tue, est surtour possédée par les
femmes. C’est la forme d’agressivité féminine dont les hommes ont
peur. L’agressivité directe par les armes — ostensible oy dissimu-
lée —, la violence physique mortelle est réservée aux hommes, mais
il est une autre forme d’arme tout aussi redoutable et capable d’en-
voyer & la mort en la prédisant, ¢’est |a malédiction qu’adressent les
femmes aux hommes lorsqu’elles défendent les leurs: enfants, pa-
rents et proches. Or, c'est sur ce mode que les femmes — totalement
exclues de la prise de parole formelle dialogique — peuvent interve-
nir. Nous I'avons vu, elles «en rajoutent», si I’on m’autorise cette
expression. quand un mari ou un filg donne de la voix. Mais, quel
que soit le contexte, ¢’est surtout quand il y a menace d’affronte-
ment ou combat effectif que leur participation se concrétise plus
particuli¢rement sur le mode acoustique. Elles enveniment et provo-
quent P'altercation. emphasent le dommage et précipitent le régle-
ment de comptes, et elles persévérent encore bien aprés que 1'escar-
mouche ait pris fin. Par rafales elles couvrent d’injures, ménent au
ridicule et maudissent & I'ignominie leurs opposants comme elles les
harcélent de leurs insultes durant Je combat lorsqu'il a lieu. Innom-
mable vacarme que les hommes Pris & partie exécrent par dessus
tout. Contraste saisissant, ces derniers. alors en position de combat-
tants virtuels ou réels. sont commis au silence,

Si la domination masculine établie par I'exclusion totale des
femmes de 'emploi des charmes de sorcellerie létale, du maniement
des armes de guerre et par un monopole de la pratique des combats
parvient a leur verrouiller 1'acceés au pouvoir de destruction, elle ne
parvient pas cependant i les empécher d’accéder a cet autre pouvoir
de destruction qu'engendre le maniement de la langue et de la voix.
Autant I’éducation martiale comme 'acceés aux charmes mortels
sont prohib€s aux femmes par la culture. autant par définition elles
sont des vindicatrices: usant de leur voix, elles récriminent, récla-
ment et crient vengeance.

Dans les temps primordiaux, c'est en raison du vol du feu opéré
par les ancétres 4 1'encontre de son mari Caiman que Grenouille est
amenée a maudire les humains. Depuis lors, toutes les femmes ya-
nomamt sont la copie conforme de cette femme «initiale»: elle est le
modele sur lequel se calquent les femmes d’aujourd 'hui lorsqu'elles
vociférent. Les événements mythiques ont en effet une valeur heu-
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ristique en ce qui concerne les us et coutumes des Yanomami ac-
tuels. Ce sont les ancéres —une humanité passée ol les Yanomami
portaient des noms d’animaux et se sont souvent transformés en gi-
bier une fois I’histoire mythique accomplie — qui sont la condition
d’existence de 1'humanité contemporaine. Ils ont créé les choses et
agi les premiers comme depuis lors procédent par homologie les Ya-
nomamy d'aujourd’hui. Les racines de la vie sociale et de son orga-
nisation plongent ainsi dans une ancestralité mythique fondatrice de
la culture yanomam.

Iei, plus ou moins explicitement selon les versions. le mythe ré-
vélateur de 1’accession i la culture assigne a la femme un réle de
Justciére et le moyen en est sa voix: on ne la voit pas mais on |'en-
tend. C’est ce pouvoir précisément dont les femmes sont détentrices
que le mythe du vol du feu énonce. Comme Claude Lévi-Strauss
(1964, 1984) I'a bien montré, ce mythe symbolise le passage de la
nature a la culture dans la pensée amérindienne. Dans le mythe du
feu raconté par les Yanomami, avec I’avénement du passage du cru
au cuit, c’est-a-dire avec }'acquisition par les humains du feu de cui-
sine, s’annonce dans un méme temps leur destin post-mortem: leur
enveloppe charnelle subira le sort de la nourriture soumise i
I'épreuve du feu, la dépouille des défunts sera livrée aux flammes
d'un bicher funérairezl. Et ¢’est inlassablement que les lugubres
coassements de Grenouille. cachée sous les feuilles sur la berge de
la riviére ol vit éternellement son mari Caiman, rappellent le ter-
rible destin auquel tout Yanomami est voué, celui de la mort et de la
crématon de son corps. A ce moment. Grenouille est totalement in-
visible. Confondue parmi les feuilles. elle n'a plus d’apparence phy-
sique22, Sensible cependant, elle est woute dans sa fantastique capaci-
té phonatoire, omniprésence d'un iilisible vacarme. Annonciatrice
macabre, dénonciatrice perpétuelle de sa vengeance, Grenouille, ou
& ce stade Femnme. est «voix». Et encore faut-il insister davantage. la
voix incarnée par Grenouille — et par les femmes & son image —
est la voix de malédiction.

Ne soyons pas surpris 2 la fin — ou presque — de ce parcours
dans le dédale des représentations yanomami relatives 3 la voix de
trouver un marquage particulier de celle-ci au sein des rites de pu-
berté. Si la voix tonitruante des femmes est utile dans les méca-

21. Sur ce théme, lire I'anticle d"H. Clastres et I. Lizot (1978).

22. 1l s'agit d'une grenouille, appelée pruehemi par les Yanomamy. Elle est difficile 4 re-
pérer bien qu'on 'entende car elle se dissimule parfaitement grace 2 sa robe de cou-
leur rousse qui se confond avec le tapis de feuilles. Un exemplaire recueilli sur le ter-
rain a été identifié comme éiant la grenouille de la famille des microhyliadeas dénom-
mée tophryne robusia; cente grenouille d’altitude vit dans les fissures sous les
roches des cours d’cau ou sous les feuilles er son cn perne spécialement loin, signa-
lant "eau,
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nismes de résolution des conflits et des guerres mais néanmoins
dangereuse pour les hommes du groupe, il est nécessaire d’en assu-
rer le contrdle. Celui-ci va s'effectuer au travers du rituel de puberté
féminine: tandis que le rite de puberté masculine révéle I’homme
comme €tre de grosse voix, étre de parole, les femmes restent dans
le méme temps «sans voix». En effet, durant tout le rituel concer-
nant les premiéres menstrues, ol elle est recluse le temps de [a mé-
norrhée dans un réduit de branchages, puis s’adonne 2 des bains ré-
guliers et enfin 4 un rite de parure, Ia jeune fille est soumise & un
évitement de la phonation puissante. Sous le tabou de I’émission
verbale & voix haute. elle adopte une conduite de quasi mutité et
s'astreint au chuchotement. Seul 1'éclat de rire —éclat de la VOix —
qui est provoqué au cours d'un rite de chatouillement, 'autorisera a
sortir de son mutisme et pourra mettre fin auy feurrement de sa VOix.

En revanche. si émission de voix et émission de flux sanguin sont
disjointes et rendues incompatibles chez la Jjeune pubere, elles vont
étre considérées comme conjointes chez le garcon. Chez les Yano-
mami en effet. la puberté masculine n'est pas signée par les émissions
séminales. lesquelles seraient comparables aux émissions mens-
truelles, mais par ia mue de la voix. Cette transition se désigne par le
terme d’oramisi parurimou, «la gorge faisant comme le hocco» (Crax
5p.. pauji, coq sauvage d'amérique). Cet animal fait entendre un cri
bien particulier durant Ia saison de la couvaison et les Yanomami éta-
blissent un rapport d'analogie entre le phénomene vocal du hocco23 et
celui de ’homme durant la période de la mue. Ce passage ol sa gorge
est douloureuse et ol la mutation qui intervient dans le timbre Jui don-
ne une voix désagréable, par moment rauque ou caverneuse, est
considéré comme 1'équivalent des premiéres régles pour les jeunes
filles, y compris jusque dans ses manifestations: les hommes disent
qu'alors, mélé aux sécrétions buccales, s’échappe du sang.

Durant ce temps de perturbation physioclogique, les garcons 3 la
voix enrouée doivent en effet demeurer inactifs 2 leur foyer et
prendre un certain nombre de précautions similaires & celles du rite

23. Les hoccos chantent perchés dans un arbre durant toute [a période de la couvaisen,
Leur chant est en général initié en fin de nuit et accompagne le lever du soleil: ils
«pleurent» disent les Yanomami, Les hoccos mdles ont en effet une trés longue tra-
chée ~—qui passe entre la peau et les muscles pectoraux avant de faire une boucle et
de remonter §'insérer au syrinx -— ce qui donne beaucoup de force et d'intensiié a
leur chant. Une longue trachée aurait pour effet d'abaisser la hauteur du son, la fré-
quence parait émre d’un octave plus bas qu'elle n'est en réalité. Le son produit est gé-
néralement un trés bas, profond et monotone mugissement qui résohne comme un
bruit tamisé, venmiloqué, et distant. La femelle émet un son un peu plus haut que le
male, plus rugueux et plus désagréable. C'est ce demier criaillement qui caractérise-
rait précisément selon certains Ja mue masculine,

24. Dans son Hisioire des animaux, Aristote décrivait déja ainsi cette transition vocale:
«..., la voix commence 2 se transformer, passant 3 un regiswre plus raugue et plus in-
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féminin. Cependant s'ils évitent de parler lorsqu’ils ont mal, ¢’est de
peur d'émettre des sons gringants, des sons discordants, toujours
porteurs d’effroi et de mauvais augure, mais ils ne sont pas pour au-
tant contraints 4 la discrétion comme leg Jeunes filles, ils peuvent
méme rire et s'exprimer fort, La voix grave venant aux hommes par
la bouche comme le sang menstruel vient aux femmes par la vulve,
il est juste alors que la mue provoque chez le jeune pubére des sai-
gnements par ia bouche,

Le sang joue ici le rdle de médiateur au sein d'une double oppo-
siton, entre les sexes d’une part et entre les orifices corporels buc-
cal et génital d’autre part. L’analogie établie entre la bouche et Je
sexe féminin, entre 1'oralité et la geénitalité est partagée par de nom-
breuses cultures — la norre par exemple -— elle est aussi largement
répandue chez les amérindiens (Lévi-Strauss 1985). Au niveau ces
pouvolrs symboliques de 1’un et 1’aute sexe, c'est dire que le flux
de voix est aux hommes par le haut ce que le Aux de $ang est aux
femmes par le bas. $'éclaire dans un méme temps le traitement
symbolique particulier de la voix, que nous avions retrouvé i travers
pratques, mythes et Croyances en tant que code féminin.

Code féminin, us et pouvoir masculin, L.a description de la place
et des fonctions de la parole dans la société yanomami nous situe 2
nouveau au ceeur de leur culture. Obtenue des femmes, la parole
masculine structure le temps et 'espace social, affirme les positions
politiques, rythme les ¢changes entre les groupes. Dans cette société
«ségmentaire» ol aucune institution n’assure durablement les rela-
tions entre les groupes consututifs, I'ordre de la parole, comme celui
de la violence, organise ces relations, scande les alliances, ponciue
leurs dénouements, les dissensions et les séparations (Alés 1984).
Au dela des caractéres performatifs du discours yanomami — qui en
Jjustifie le traitement phonétique, rhétorique et social — il apparait
comme générateur de "ordre et du désordre social. «Revanche» fé-
minine, la parole, relevant du genre des femmes mais dont elles sont
dépossédées rituellement au moment de la puberté, se retrouve com-
me leur arme ultime rappelant qu’elles sont indispensables au destin
des hommes, source de vie mais aussi source de mort.

égal. La voix cesse d'aire aigué, tout en n'étant pas encore grave. Elle n'est plus en-
tigre. Elle n'est plus uniforme, Elle fajt penser 4 des instrumnents de musique dont les
cordes seraient détendues et rauques, C'est ce qu’on appelle béler comme un boucs:
et sous la plume de Pascal Quignard (1987: 87, 94, 87, 88) lui-méme, «Lors de la
mwe des gargons, en Gréce ancienne, ¢'est le bélement d'un bouc qui trahit le sacrifi-
ce définitoire de 1'espéce», «...un bouc sans Age venait béler dans le corps des gar-
cons 4 'instant méme ot ils devenaien: des hommes»; «...ce bris dans la voix des
gargons...», «C’est la voix raboteuse, tout A coup trompetante, escarpée, C'est le sens
ancien et perdu de chévrelement, de chevroter dans notre langues.
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Cette place privilégiée qu'accorde a la parole la société yano-
mamy, I"ensemble cohérent de pratiques et de représentations qu’elle
offre dans son traitement de la voix et du discours ouvrent un champ
de recherche, encore insuffisamment exploré, mais riche d’ap-
proches comparatives?S. Hors de ses codifications rituelle, incanta-
toires, politiques... qui ne peuvent que gagner a étre simultanément
étudiées comme acte, comme performance vocale, il reste en effet
dans chague société ce constant usage de la parole pour médiatiser,
produire, reproduire ou détruire un ordre social: ’anathéme, la ma-
lédiction extréme, ne sont-ils pas, dans de nombreuses cultures, 1’af-
firmation dans et aux limites de cet ordre social du terrible poids des
mots, du Verbe? Et, par 13, ne seraient-ils pas fondateurs de cet
ordre?
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