LA POPULATION DE LA VALLEE DE LA
MANANANO (AMBILA) AVANT 1972

par
Gérard ALTHABE

L’analyse se limitera 4 'une des quatre vallées qui constituent la région
habitée par ceux qui se désignent eux-mémes comme les Antemoro : la vallée
de la Mananano, peuplée pour un peu plus de 10000 personnes. Cette popu-
lation est impliquée toute entiére dans une organisation qui fonde son unité
et s’actualise tant dans la colline unique, Marolengo, sur laquelle se dressent

tous les tombeaux, que dans de trés nombreuses cérémonies qui, par le jeu
des échanges de délégations et de dons, la rassemblent périodiquement.

LE VILLAGE

La vallée compte sept villages (respectivement peuplés de 3900, 1350,
1360, 600, 550, 1360 habitants). Chacun d’eux est partagé en deux moitiés :
4 ]a téte de I'une et I’autre «moitié villageoise» est placé un personnage portant
le titre de «roin (mpanjaka) ; elle est elle-méme appelée «vatay, terme
désignant un des attributs attachés a la personne du roi : une mesure & riz
d’environ 80 centimétres de haut creusée dans un tronc d’arbre et peinte en
noir. Les deux «moitiés villageoises» sont enfermées dans une relation hiérar-
chique qu’exprime le couple Ainé/Cadet. Au cceur du village s’étend une place
ayant en son centre un ensemble de petites pierres levées ou de batons fichés en
terre, autant de signes rappelant la fondation du village : le fatrangeha («les
limites & l'intérieur desquelles on se met d’accordy). La les deux moitiés villa-
geoises mettent en scéne leur rencontre par un sacrifice de heeuf ou des débats
a forme judiciaire.

Chacune des «moitiés villageoises» s’ordonne autour de deux axes :

a) La «grande maison» (frano-be) (au nombre de quatre a six dans cha-
cune des «moitiés») est divisée en unités de descendants (les ankohonana)

patrilinéaires de faible profondeur généalogique (la famille élargie remontant
a la quatriéme/cinquiéme génération) ; elle posséde une maison commune qui
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se différencie de celles ’entourant par son envergure et, depuis le mouvement
de reconstruction commencé vers 1965, par sa forme ; 1a habite un personnage

A désigné comme la «téte de maison» (loha-trano) qui a parfois un adjoint
«l'esprit de la maison» (szina trano) ;la maison commurne est le lieu ou se font
les réunions et les cérémonies, les hotes étrangers y sont hébergés, une riziére
cultivée collectivement lui est attachée : le piétinage est ’occasion privilégiée
d’un vaste et bruyant rassemblement d’hommes et de beeufs, le riz récolté est
remis au «téte de maison», qui l'utilisera moins pour son usage personnel que
pour les multiples repas collectifs qu’il a pour devoir d’organiser.

b) La population masculine de la «moitié villageoise» est partagée en
catégories définies le plus souvent par ’age :

— les «anciens» (garageha) : ils se partagent en plus Agés, kisatra (de
mihisatra : «se déplacer en rampanty) et moins agés, mainty volo (les
«cheveux noirs»). Appartiennent A ce groupe les hommes de plus de
50-55 ans et ceux qui ont occupés les positions de «roi» et de «téte de
maisony ; ils sont généralement dispensés des corvées administratives ;

— les « seigneurs importants» (andriamaventy) (35 a 50-55 ans) :le «roi»
dans la «moitié€ villageoise», le «téte de maison» dans la «grande mai-
son» sont les chefs directs de cette catégorie ;

— les «serviteursy (mpanompo) (21 a 35 ans environ) : le jeune homme
est introduit dans cette catégorie au moment ol il doit payer I'impot.
Dans le cadre de la «moitié villageoise», les mpanompo ont un ¢hef
dont le choix reléve de critéres paralléles 4 ceux de celui du «roi» ;

— les adolescents et gargonnets se partagent entre «les grands qui tétent»
(beminono) (15-21 ans) ; «ceux qui ne mangent pas de sel» (tsihoman-
tsira) (12-15 ans) ; «les nombrils jaunes» (mavokibo) (8-12 ans).

L’existence de ces collectifs et de ces roles individuels se traduit dans la
topographie du village, les deux «moitiés» se partagent I'espace villageois :
chaque «grand maison» dresse sa maison commune a coté de celles des autres,
elles forment cercle autour de la place centrale ; les rassemblements qui y sont
organisés reproduisent cette topographie.

Place centrale "
( Fairangeha) Unite de descendants {Ankohonana)
L 3
Grande maison (Trano be)
Moitie villageoise ( vata ) % Tete de maison ( Loha-trano)

Roi{ Mpanjaka )
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Ceux qui occupent les positions de «roi» et de «téte de maison» sont
au centre d’un violent contraste entre apparence théatrale dans laquelle ils
sont impliqués (ils sont traités comme des seigneurs entourés de sujets) et le
fait qu’ils ne détiennent aucune espéce d’autorité. Ils n’occupent ces positions
que pour une durée limitée : une année pour les «rois», 2 4 3 années pour les
«tétes de maison» ; le choix se fait suivant une rotation entre les collectifs :
pour la position de roi, rotation annuelle entre les «grandes maisons» de la
«moitié villageoise» ; pour celle de « téte de maison», rotation entre les petites
unités de descendants composant la «grande maison» (1). Dans I’observation
rigoureuse des régles de la rotation est décelable la volonté de maintenir une
stricte égalité entre les collectifs. '

La cérémonie d’intronisation (fanabeazana : action de-hausser une per-
sonne) révéle le processus a travers lequel le roi est dépouillé de toute autorité.
Elle a lieu en effet non point au début mais a la fin de la période annuelle de
régne (ainsi, durant celle-ci, celui qui occupe la position de roi n’a requ aucune
légitimation cérémonielle i laquelle il pourrait se référer) ; elle couple une
intronisation, la premiére journée, et un détronement, la deuxiéme journée ;
Pindividu n’est donc véritablement roi que 24 heures ; durant ces quelques
heures, il n’est qu'une idole : revétu de la chasuble rouge, la téte surmontée
d’un bonnet de méme couleur, il est assis sur un siége surélevé fait de nattes
remplies de sable, il lui est interdit de sourire, de manifester le moindre senti-
ment, ses rares gestes et déplacements sont d’une ampleur majestueuse, il est
rigoureusenient tenu séparé de la foule par des gardes qui le serrent de prés.

Dans la pratique quotidienne de la «moitié¢ villageoise» et de la «grande
maison», rois et tétes de maison ne sont que les porte-paroles de décisions
prises collectivement lors' d’assemblées tenues dans la maison commune. Ils
sont entourés d’'une méfiance considérable : tout geste, toute parole pouvant
étre interprétés comme le signe d’une velléité de traduire leur position tempo-
raire en autorité réelle sont sanctionnés d’une amende en argent ou en bétail.
Bien plus, quelques jours aprés le détronement, lors d’une cérémonie particu-
liére, celui qui fut roi pendant une année doit payer une amende sanctionnant
le fait qu’il ait été placé, le plus souvent contre sa volonté, au-dessus des autres
villageois.

LES FEMMES

Dans cette organisation la position de la femme est subordonnée ; elles
n’ont d’existence que dans leur village d’origine, celui ou résident leurs péres
et fréres ; dans le partage en catégories définies par 1’age, elle n’apparaissent
que dans le cadre du village paternel : les adolescents (saramba), les divorcées
ou veuves encore jeunes (les tsara-mitaiza : «les belles qui procréent) ; les

(1) Dans le cadre de la « moitié villageoise », le roi est le premier parmi les
égaux, il est placé au milieu des «tétes de maison» que l’on prend soin de dé-
signer eux aussi par le titre de «roi».
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veuves agées (mpivandrika) ; parmi ces derniéres un groupe particulier «les
tétes rasées» (tapi-drongo) composé de celles qui ont des arriére-pe\tits-enfants.
Dans les collectifs du village de leur mari, les fémmes n’ont aucun cadre de re-
groupement , dans la condition d’épouse, la femme n’a pas d’existence dépas-
sant le foyer, elle est une étrangére ; morte, son corps sera ramené dans le
tombeau paternel. Sa présence au foyer est précaire : outre la fréquence des
séparations, elle est souvent enfermée dans une bigamie qui cependant exclut
la cohabitation : I'autre épouse installée provisoirement chez son pére et ses
fréres attend le moment ou son mari la rappellera ; ce sera alors a elle de
quitter la maison et de revenir dans son village paternel, temporairement,
espére-t-elle. Les régles de la patrilinéarité s’appliquent avec rigueur : & partir
de 3-5 ans, les enfants restent définitivement dans la maison de leur pére,
I'instabilité du couple fait souvent de la fille ainée le personnage féminin prin-
cipal du foyer.

Placées dans le cadre du village paternel, les femmes occupent une place
subordonnée : elle sont exclues des positions de «roi» et de «téte de maison»,
leurs enfants étant des étrangers, elles n’ont aucun droit d’héritage sur les
riziéres et les plantations de caféiers ; la femme divorcée ou veuve, de retour
dans son village d’origine, loge dans une maison-indépendante ; elle participe
aux travaux agricoles (repiquage du riz, récolte du café) ; a titre provisoire,
elle peut recevoir une riziére de son pére ou d’un de ses fréres qui en assure
I’entretien ; elle s’adonne a I’artisanat (tressage) pour augmenter le peu d’argent
qu’elle regoit d’eux.

Pour les femmes d’un village, définies comme un acteur collectif, jusqu’a
ces derniéres années il n’existait qu’une voie leur permettant de faire entendre
leurs revendications : prendre pour porte-parole le chef du groupe des «servi-
teurs» ; celui-ci masquera d’ailleurs qu’il parle au nom de toutes les femmes
en précisant sans cesse qu’il intervient pour la protection des seules «méres
et sceurs» ; est décelable la volonté de n’accepter comme interlocutrice que
les femmes originaires du village, a ’exclusion des épouses.

Exceptionnellement, dans un cas grave n’ayant pu étre réglé par la procé-
dure précédente : la totalité des femmes quittent le village, elles aménent leurs
enfa..*=, les adolescents et les «serviteurs» qui s’affirment solidaires de leurs
«meres et sceurs», la fiction signalée précédemment est ainsi conservée ; les
«seigneurs importants», les rois et tétes de maison, les anciens sont abandon-
nés au village ol, symboliquement, ils préparent leur repas de la mijournée ;
la foule des femmes, enfants et jeunes hommes envahit le village voisin ; il est
demandé aux rois et tétes de maison d’arbitrer le conflit ; si ceux-ci se récusent,
les envahisseurs quittent ce village en entrainant avce eux les femmes, enfants
et jeunes hommes qui y habitent ; la foule ainsi grossie se dirige vers le village
suivant ou la méme scéne se reproduit, ce jusqu’a la colline-mére d’Ambila ;
les délégués, envoyés du village ou s’est située 1’origine de I'affaire, tentent de
bloquer I'extension de I'incident en promettant des dons, des sanctions contre
les hommes coupables ; un arrangement est mis sur pied ; et dans la soirée
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les contestataires regagnent leur village, un beeuf est sacrifié en signe de récon-
ciliation.

Depuis peu d’années, les femmes acceptent de moins en moins la position
subordonnée qui leur est faite, elles sont désormais actrices d'un mouvement
de contestation auquel elles donnent une forme trés particuliére : elles tentent
de s’introduire dans I'organisation telle que nous I’avons décrite précé demment ;
contestation qui reste ambigiie : en effet, elles ne cherchent pas a obtenir une
place dans les collectifs masculins, mais elles s’efforcent d’y imposer la présence
de collectifs féminins. Deux exemples : lors de l'intronisation, elles ne se
contentent plus du rdle qui leur est assigné dans la mise en scéne du rapport
avec le roi ; elles organisent des cortéges et des cérémonies paralléles centrés
autour de I’épouse du roi ; se dessine donc, vaguement encore, une situation
dans laquelle nous aurions deux intronisations, celle du roi pour les hommes,
celle de la reine pour les femmes. Dans la vie quotidienne s’amorce aussi un
processus qui fait de I’épouse du roi le symbole de la condition féminine :
la plus petite plainte de celle<ci contre son mari ou la famille de ce dernier
donne lieu a un conflit dont le développement est complétement dispropor-
tionné avec son objet.

Dans le cadre du mouvement de .reconstruction des maisons communes
(A partir de 1965), la cérémonie d'inauguration dans laquelle la «grande mai-
son» s'affirme comme un collectif face a I'ensemble de ceux qui peuplent la
vallée, devient le lieu d’'une intervention féminine de contestation : les femmes
attachées a ce collectif aussi bien comme descendantes que comme épouses
se présentent au milieu des autres délégations ; elles font un don, échangent
les salutations avec les hommes de la «grande maison» qui regoivent les visi-
teurs ; elles constituent un collectif autonome agissant comme un de ceux qui
composent 'ensemble régional, ce qui est absurde.

A ce niveau d’analyse, il est impossible de donner sa signification 3 cette
revendication, deux éléments cependant en corrélation sont a relever : les
femmes cherchent a se constituer en acteur collectif indépendant impliqué
dans I'organisation régionale ; dans cet effort localisé soit dans la « moitié villa-
geoise» (intronisation d’une reine qui symbolisera la condition féminine), soit
dans la «grande maison» (inauguration de la maison commune), se mélent
systématiquement celles qui sont placées en condition d’épouse et celles qui
sont placées en condition de descendante.

La division entre les hommes et les femmes, le partage en groupes d’age,
les positions de rois et de tétes de maison, se traduisent dans I’ordonnance
interne de la maison, les uns et les autres occupent des emplacements rigou- —
reusement réservés tant dans la vie quotidienne que lors des événements céré- /i';"Rb."l PN
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LA VALLEE DE LA MANANANO

Les sept villages de la basse Mananano forment un ensemble qui depuis
plus de quinze ans a été le lieu d’'une transformation : jusque autour de 1960,
les sept villages étaient hiérarchiquement ordonnés suivant les moments de
leur fondation, Ambila est la matrice d’ou les six autres villages sont sortis,
ceux-ci sordonnent suivant le moment ou ceux qui les ont créés, se sont
détachés d’Ambila. Actuellement les sept villages se distribuent entre deux
positions : Ambila est le village-mére (reni-tanana) et les six autres forment les
«villages-enfants» (zana-tandna). Cette transformation entraine d’ailteurs un
bouleversement dans la nature de la rupture hiérarchique ; celui-ci est parti-
culiérement sensible dans l'utilisation de cette hiérarchisation dans les régle-
ments judiciaires : précédemment, les «autorités» du village placé directement
a la position supérieure servaient de juges dans les conflits qui ne pouvaient
étre réglés dans le village, Ambila étant le recours supréme ; actuellement, les
conflits dont la solution ne peut étre trouvée dans le cadre du village sont direc-
tement amenés & Ambila, sans qu’il soit nécessaire de passer par quelqu’autre
village, les autorités d’Ambila sont ainsi érigées en arbitre ; inversement les
conflits internes & la petite capitale qui ne peuvent étre réglés en elle, sont
présentés aux autorités des «villages-enfants» qui sont alors en position
d’arbitre.

Le paysage dans lequel sont localisés les sept villages est particuliérement
resserré, d’ou un surpeuplement évident : les surfaces de riziéres sont insuffi-
santes, les terrains propres a la culture du caféier sont quasi-inexistants ; en
conséquence est décelable un puissant mouvement de colonisation vers la
haute vallée de la Mananano et celle de son affluent le Manambaroa ; ce peuple-
ment s'enfonce jusqu’a 50 km vers I'ouest, il se traduit indifféremment par
Iérection de fermes isolées ou la constituion d’agglomérations parfois impor-
tantes. Cette colonisation est maintenue volontairement dans la précarité ;
les villageois restent rattachés mux sept villages de la basse vallée, nul pe s’en
détache, 'installation dans-les zones de culture est transitoire ; les situations
individuelles varient entre deux poles : ceux qui, n’ayant pas de maison dans
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leur champ, retournent chaque jour dans leur maison située dans I'un des
sept villages et ceux qui habitent la plus grande partie de ’année dans leur
maison installée prés de leur terrain de culture ne reviennent dans le village
que pour de courts séjours motivés le plus souvent par des obligations cé rémo-
nielles. Quoi qu’il en soit les villageois sont tous impliqués dans les collectifs
décrits précédemment et qui sont enracinés dans les sept villages, les agglo-
mérations formées dans la région de colonisation ne se transforment 4 aucun
moment en village autonome.

L’absence de rupture individuelle avec le village de la basse vallée, l1a non-
émergence de I'autonomie des agglomérations éxistant dans la région de colo-
nisation sont autant de signes indirects de la force des rapports internes a
travers lesquels se reproduit I'organisation décrite. De méme, les migrations
hors du Sud-Est, vers 'Quest en particulier, restent pour la plupart tempo-
raires : les villageois vont s’employer pendant une a quatre années comme
bouviers ou travailleurs agricoles, ils accumulent une épargne monétaire qu’ils
raménent au village et qui sera entiérement intégrée dans le jeu de 'actuali-
sation des rapports internes (achat de bovidés, participation i la construction
des tombeaux de pierre ou des maisons communes). Le séjour & I'extérieur
est fondé sur I'objectif de constituer cette épargne qui, elle méme, ne puise
son sens que dans son investissement dans les rapports internes au village
d’origine ; en conséquence il ne peut que trés difficilement étre le point de
départ d’une installation définitive dans la région de migration, partant d’une
séparation avec le village de départ.

POUVOIR VILLAGEOIS ET AUTORITE ETATIQUE

Les acteurs individuels et collectifs peuplant 1’organisation régionale
décrite ci-dessus interviennent dans le rapport avec les agents de I'appareil
étatique : l'interlocuteur du collecteur fiscal (le chef de canton) en visite dans
un village sera le groupe composé des «tétes de maison» ; un pas en avant,
se tiendront les deux «rois» (la relation est désormais directe, en effet depuis
1961 les chefs de village désignés par I’administration ont été supprimés) ;
ces mémes personnages représenteront le village lors des réunions et cé émonies
qui ont lieu au chef-lieu de la sous-préfecture. Les collectifs composant I’orga-
nisation régionale sont, en tant que tels, les acteurs de ’obéissance aux fonc-
tionnaires et gendarmes : les redevances dues aux différentes autorités étatiques
sont collectées dans chaque «grande maison», la somme est remise au roi qui
versera a ’administration I’argent ramassé dans ’ensemble de la «moitié villa-
geoise» ; les catégories déterminées par I'dge s’actualisent d’une maniére
privilégiée dans les corvées exigées par 'administration : entretien du réseau
hydraulique, chasse aux rats, entretien de certaines routes, construction de
bitiments scolaires. Ainsi I’organisation du curetage du grand canal traversant
la plaine : il est partagé en sept trongons, chacun d’entre eux est sous la res-
ponsabilité d’un village ; le trongon est divisé en deux, chaque part étant
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attribuée a 'une et 'autre «moitié villageoise» ; cette derniére tiche est elle-
méme divisée en fractions attribuées aux «serviteursy €t aux «seigneurs
importants», parfois 3 «ceux qui tétent encore» ; 'ensemble est placé sous la
double surveillance des techniciens subalternes du service hydraulique et des
rois des villages, les premiers ne pouvant se déplacer sans les seconds.

L’organisation régionale, la position de roi placée en son centre doit étre
considérée comme un pouvoir villageois dressé face a I’appareil étatique, la
coexistence des deux pouvoirs est exprimé aussi bien dans le langage (un méme
mot — fanjakana — les désigne I'un et I'autre) que dans I’aménagement de
langle nord-est de la maison habitée par le roi : mélange des attributs liés
3 l'un et a Pautre pouvoir, mesure & riz et conque marine d’un coOté, papiers
administratifs et affiches et photos de "autre.

La coexistence de ces deux pouvoirs recouvre la subordination de celui
détenu par les villageois qui a pour fondement I’organisation de I’obéissance
a l'autre. Dans certains moments cérémoniels, ce lieu de subordination est
inversé : lors de I'intronisation du «roi» temporaire de la «moitié villageoise »,
des policiers gommunaux en uniforme kaki et baudrier sont mis au service de
la personne du roi, ils assurent sa garde avec ostentation. Les fonctionnaires
locaux se prétent, de bonne grice, semble-t-il, & une telle inversion : lors de
I'inauguration d’un tombeau de pierre nouvellement construit, ils se tiennent
debout mais avec une posture pleine de révérence devant les «rois» et «tétes
de maison» habillés de rouge qui les regoivent assis ; de jeunes gargons tiennent
des ombrelles multicolores les protégeant du soleil ; les fonctionnaires regoivent
la somme d’argent correspondant aux droits administratifs imposés pour
I’érection d’un tombeau et 'organisation d’une cérémonie comme s’il s’agissait
d’'un don que des maitres abandonnent avec morgue 2 leurs sujets, le papier
dans lequel sont données les autorisations nécessaires est remis en échange
avec la plus grande humilité par le fonctionnaire présent du grade le plus élevé ;
dans ce cas, I'inversion prend pour objet les éléments de la bureaucratie admi-
nistrative (redevance monétaire et papier d’autorisation) A travers lesquels se
joue normalement la domination étatique.

Pour les villageois, le principal est la coexistence des deux pouvoirs et non
point la subordination contenue en elle ; I'inversion cérémonielle de celle-ci
est une pratique de renforcement, de reproduction de la coexistence. Toute
tentative des agents de l'appareil étatique pour rompre cette situation de
coexistence produit de trés vives réactions de résistance, une tension insoute-
nable : ainsi lorsque les agents de 1’appareil étatique réclament directement
aux individes les redevances monétaires comme 1'impot, passant par dessus les
«moitiés villageoises» et les «grandes maisons» (dans la situation de la coexis-
tence des deux pouvoirs un individu qui, malgré les multiples interventions
dont il a été I’objet, n’accepte pas de payer I'impdt ou quelque autre redevance,
est solennellement livié aux agents de P'autorité étatique, ce aprés que ses
parents 'aient rejeté ; ce n’est que dans un tel cas exceptionnel que I'individu
peut étre I’objet direct de la répression).
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Qu’est-ce qui est en jeu dans cette coexistence des deux pouvoirs pour
que son maintien ou sa destruction soient un élément permanent du rapport
entre les villageois et les agents de I'autorité étatique ? L’organisation régionale
qui secréte le pouvoir villageois a été définitivement mise en place autour de
1930, c’est-a-dire au moment ou la coercition coloniale atteindra sa plus grande
intensité, avec Y'implication de la population étudiée dans le systéme d’exploi-
tation dont elle était la base : construction du pert de Manakara, de la voie de
chemin de fer, introduction du caféier dans les villages et ouverture de vastes
plantations étrangéres, tout cela a travers la corvée qui 2 ce moment prend
une ampleur inégalée. Dans cette pratique était potentiellement contenu un
avenir débouchant sur la dissolution des rapports internes et leur reconstitution
dans le seul cadre de la dépendance ; les missionnaires, surtout catholiques,
intensifient & ce moment leur action : ils donnent forme a la destruction des
rapports internes stigmatisés comme le mal satanique et & la construction des
rapports nouveaux déterminés par la dépendance, ils leur donnent la dignité
de la libération chrétienne. L’érection d’un pouvoir villageois face a I’appareil
étatique étranger est une forme de résistance, il constitue un barrage.

En imposant les «rois» et les «tétes de maison» comme les seuls interlo-
cuteurs des agents de Pautorité étatique, en imposant les collectifs composant
I'organisation régionale comme le seul cadre de I'obéissance, les villageois
cassent efficacement 'émergence des deux processus par lesquels passe cette
dissolution :

— linstauration dans les rapports internes d’un pouvoir que ses détenteurs
justifierait par leur position privilégiée dans la relation a l'appareil étatique
est rendue impossible ; en effet d’'un c6té les seuls interlocuteurs de I’appareil
étatique sont les rois et tétes de maison, de ’autre ceux-<i sont prisonniers
d’une position d’autorité qui n’existe que dans le terrain cérémoniel et dans
celui du théatre, ainsi ils ne peuvent en aucune maniére faire de leur relation
avec les agents de I"autorité étatique la base d’un pouvoir interne.

- en faisant des collectifs composant I’organisation régionale le cadre
unique par lequel passe I'obéissance aux administrateurs, techniciens et poli-
ciers, les villageois empéchent la constitution de regroupements émergeant de
la seule relation de dépendance étatique, (ainsi les échecs des tentatives d’édi-
fier des collectifs indépendants de I'organisation villageoise et rattachés a
lautorité étatique : les associations qui auraient da fixer I'action de I’animation
rurale, I'inexistence des sections locales des partis, etc...).

Ainsi sont bloqués les processus (la relation avec I’appareil étatique étant
d’une part la base de l'autorité interne, d’autre part la matrice de la construc-
tion de collectifs) par lesquels passe la dissolution des rapports internes poten-
tiellement contenue dans la pression étatique. La protection a été efficace :
’organisation régionale, les rapports internes qui la composent continuent a
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enfermer la population de la vallée, ce malgré la proximité de la ville de Mana-
kara (15 km) dont la présence n’a point produit un mouvement de migration
de quelque importance, ce malgré la répression qui a accompagné. 'insurrection
de 1947 ou les efforts de ces derniéres années pour faire des marais d’Ambila
un pole attirant une partie de cette population. Devant 1’action de I’adversaire,
administrateur, technicien, policier, les villageois réagissent en renforgant
I'organisation régionale, en reproduisant les acteurs collectifs qui la constituent,
en particulier en multipliant les cérémonies dans lesquelles leur présence est
mise en scéne.

LES RAPPORTS INTERNES

Les collectifs constituant I’organisation régionale de la vallée de la Mana-
nano ne sont pas localisés dans la seule relation avec I’appareil étatique qui lui
est extérieur, ils appartiennent aux rapports internes ; ainsi ils sont reliés avec
les autres domaines de communication qui les constituent. A été signalé le
souci constant de maintenir une rigoureuse égalité entre ces collectifs (cf. :
la rotation dans laquelle ils sont impliqués avec le choix de ceux qui occupent
temporairement les positions de «roi» et de «téte de maison»). Cet ensemble
de collectifs, le jeu des relations dont ils sont les acteurs doivent étre schéma-
tiquement pergus comme un lieu dans lequel se résorbent des ruptures hiérar-
chiques dont l’origine est a rechercher dans I’organisation politique telle qu’elle
existait en 1895, au moment de la conquéte frangaise. Un certain nombre de
traits caractérisant cette organisation paolitique :

a) les vallées antemoro étaient placées sous la tutelle de la royauté tana-
narivienne ; dans des agglomérations particuliéres étaient installés ceux qui
étaient les agents de cette tutelle : administrateurs et militaires, pasteurs et
commérqants, tous originaires des Plateaux.

b) la tutelle royale était conservatrice du pouvoir existant dont les déten-
. teurs étaient les groupes anteony et antalaotra ;leurs membres justifiaient leur
séparation hiérarchique avec la population par leur lien privilégié avec le monde
musulman, lieu qui-était rejeté dans un passé indéterminé ; dans cette élabora-
tion les livres sacrés et secrets dits sorabe jouaient un role central.

¢) l'unité de base d’une telle organisation était la seigneurie anteony, le
détenteur local ayant des relations de vassalité et de parenté avec le roi installé
a Ivato, sur la rive gauche de la Matitanana ; la royauté antemoro n’était
nullement fondée sur un pouvoir centralisé.

d) la seigneurie anteony était elle-méme batie sur la domination du
seigneur ; entouré des membres de sa famille et de ses esclaves, il était installé
sur une colline particuliére, il exerqait sa tutelle sur des villages qui, tout en
étant dépendants, conservaient leur organisation interne autonome ; la dépen-
dance se traduisait par un prélévement en biens et en travail, le service militaire
temporaire, ces villageois avaient eux-mémes des esclaves.



Cette organisation qui s’est constituée durant le XIXéme si€cle se caracté-
rise par I'établissement de deux niveaux de domination conservatrice de
I’autonomie relative des rapports sociaux dont les dépendants sont les acteurs :
le village dans la seigneurie anteony, les vallées antemoro dans la tutelle de la
royauté tananarivienne. Les années qui ont précédé la conquéte coloniale sont
importantes pour la compréhension du présent : I'autorité royale a tenté de
briser 'autonomie du pouvoir des Anteony, en quelque sorte en les assimilant,
c’est-a-dire en leur imposant le christianisme, en les plagant dans la hiérarchie
bureaucratico-militaire de la cour tananarivienne ; cette politique se situe dans
le cadre général de la révolte des villageois dépendants auxquels il est désormais
donné le nom d’ampanabaka (ceux qui s’opposent) ; ils se soulévent contre les
seigneurs anteony, leur mobilisation s’effectue autour de I'objectif de détruire
les éléments constitutifs de la rupture hiérarchique (les intermariages, les
droits cérémoniels) ; il semble que la tentative d’assimilation de la minorité
dirigeante n’a fait que renforcer son affaiblissement, elle n’a pu lui donner un
cadre nouveau fondant sa position hiérarchique, ainsi s’explique I’escalade dans
la violence que révélent les révoltes dites ampanabaka entre 1882 et 1895.

LU’intrusion des conquérants frangais a décomposé cette organisation
politique ; cinq groupes séparés hiérarchiquement restent face a face :

1) Les nobles anteony (et antalaotra),

2) Les esclaves qui leur étaient directement attachés,

3) Les esclaves qui vivaient dans la mouvance des ressortissants des Pla-

teaux (fonctionnaires et commergants),
4) Les habitants des villages dépendants,
5) Les esclaves de ces derniers.

Dans les collectifs de I’organisation régionale, ces différentes catégories
sont mélées non seulement dans les «villages» et les «moitiés villageoises»,
mais aussi et c’est essentiel, dans les « grandes maisons» dans lesquelles sont
repérables des unités de descendants dont les ascendants appartenaient & des
catégories hiérarchiquement séparées. La constitution de la plupart des
«grandes maisons» est centrée sur un noyau composé de descendants de villa-
geois dépendants et de leurs esclaves, autour de ce noyau se sont rattachés
des gens dont I'origine est a rechercher dans les trois autres catégories.

L’égalité entre les collectifs composant I’organisation régionale et a travers
laquelle se résorbent des ruptures hiérarchiques édifiées dans le passé apparait
en contradiction avec la description donnée de 1’ensemble régional dans lequel
ces mémes collectifs s’ordonnent & travers plusieurs séparations hiérarchiques :
les sept villages partagés entre le village-mére et les villages-enfants, les moitiés
villageoises enfermées dans une relation d’ainé/cadet, les «grandes maisons»
classées dans la «moitié villageoise» suivant leur moment de fondation, les
groupes d’age ordonnés en échelle hiérarchique.

Cette égalité et ces séparations hiérarchiques qui marquent les relations
entre ces collectifs sont des manifestations des deux moments du processus
qui fonde les rapports internes a cette organisation régionale, la contradiction
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que l'on croit pouvoir déduire n’existe pas. Ce processus est le suivant : le
premier moment est la condition commune entre les acteurs, unité qui les
enferme occupe la position dominante ; dans le second moment s’établit
la séparation hiérarchique entre ces acteurs, elle occupe donc une position
subordonnée. Ce processus interne aux rapports dont les collectifs sont les
acteurs est le produit d’une lutte, toujours en cours, il est en effet la destruc-
tion du processus dans lequel la séparation hiérarchique occupe la position
dominante, 'unité entre les acteurs étant subordonnée ; cette unité est alors
non seulement conservatrice de la séparation hiérarchique, mais elle en fonde
la justification, la positiont supérieure est présentée comme se définissant par
une plus grande proximité du médiateur autour duquel 'unité est construite.
La rencontre conflictuelle entre 'un et I'autre procés peut étre illustrée par
'affrontement, obscur en apparence, opposant les membres d’une des deux
«moitiés» d’Ambila ; la capitale de la vallée est partagée entre les ainés,
dit benovelo, et les cadets dits antelohony ; le nom des premiers recouvre
une deuxiéme division entre les antebe (descendants de I’ainé) et les antevelo
(descendants du cadet), cette division recouvre celle des descendants des mai-
tres et des esclaves. En effet, les antebe ont é1é les seuls & ne pas méler les deux
catégories dans les «grandes maisons». Dans les relations avec la «moitié»
antelohony, seuls les gntebe interviennent, ce qui est manifeste, lors du sacri-
fice commun du beeuf : les anrebe regoivent la part revenant i la «moitié»
benovelo ; et ce n’est qu’aprés, lors d’'une cérémonie d’ou le partenaire antelo-
hony est absent, que s’effectue le partage interne aux benovelo, ce n’est qu’a
ce moment la qu’apparaissent les antevelo. L’objet du conflit : la revendication
des antevelo de participer, a une place qu’ils acceptent subordonnée, derriére
les antebe, a ce sacrifice commun, et d’'une maniére générale ils exigent d’étre
présents dans les relations avec les antelohony ; jusqu’en 1972, cette revendi-
cation sera rejetée par les antebe, ce malgré des rassemblements de deux a
trois mille personnes organisés périodiquement pour trouver une solution a
ce différend, celuici ressurgit lors de chaque événement dans lequel s’actua-
lise la relation entre les «moitiés» de la petite capitale : les antevelo se présen-
tent, ils sont chassés bruyamment, des insultes sont échangées ; ils refusent la
part de viande qui leur revient, etc...

Dans un tel conflit est en jeu le passage des antevelo d'un mode de sépara-
tion hiérarchique dans laquelle I'unité entre les deux acteurs est conservatrice.
justificatrice des positions de I'un et l'autre, 2 un mode de séparation dans
laquelle est dominante la condition commune, partant I’égalité entre les deux
partenaires.

Il a été signalé que I'axe principal de la contestation féminine était I'intru-
sion des femmes dans I’organisation régionale, I’émergence de collectifs fémi-
nins dont la présence est imposée ;12 elles acceptent une position subordonnée
(ainsi le personnage de la reine, la cérémonie qui I'entoure). Une telle subordi-
nation est seconde, elle contient 'égalité & travers la condition partagée. Cet
effort dans lequel se traduit la contestation féminine, doit étre placé dans son
antagonisme avec le processus dans lequel est construite la séparation des
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hommes et des femmes et un dépassement dans une unité dans laquelle se
justifient la prééminence des premiers et la subordination des secondes (cf. :
le partage entre les roles masculin et féminin dans les cérémonies).

Nous avons noté la transformation de ’ensemble régional : au classement
des sept villages s’est substituée la dualité hiérarchique entre deux positions
désignées par les termes de «mére» et d’«enfants» ; 1a aussi se retrouve le
passage d’'un mode a l'autre de la construction de la séparation hiérarchique ;
dans la formule présente tous les villages sont au préalable dans une position
d’égalité. Cette transformation de ’ensemble régional est en corrélation avec
celle dont le village est le cadre : dans les six villages-enfants intervient la géné-
ralisation de l'organisation existant a2 Ambila dans laquelle deux «moitiés
villageoises» se trouvent placées I'une face i V'autre ; 1a aussi se substitue a
un classement dans lequel étaient englobées toutes les «grandes maisons»
(suivant le moment de leur fondation) le partage en deux moitiés ; c’est autour
de 1960 que s’est réalisée cette double transformation localisée dans I’ensemble
régional et dans le village.

Quelle est 1a racine de cette égalité marquant ainsi les relations entre les
collectifs ? Elle est fondée sur une condition commune qui elle-méme est
déterminée par la présence d’un acteur extérieur a ces collectifs, I'appareil
étatique ; la relation partagée avec lui est la matrice de la condition communre,
partant, de I'égalité. Nous allons essayer d’appréhender la présence interne de
'appareil étatique dans une pratique a multiples faces, a travers laquelle les
acteurs collectifs sont sans cesse produits et reproduits :

a) L’organisation régionale, disions-nous, s’actualise dans de nombreuses
cérémonies mettant en scéne ces acteurs collectifs ; une part de chacune de
ces cérémonies est réservée a la mise en place de ces acteurs eux-mémes ; cette
entrée en scéne se fait.a travers la présentation, ’échange de salutations (iden-
tiques & celles qui interviennent entre deux personnes) I'’échange de dons
monétaires ; cet échange d’argent est I'actualisation de la liaison partagée avec
’appareil étatique (I’argent qui intervient dans I’échange entre les collectifs est
le produit de collectes internes a chacun d’eux et & travers lesquelles ils se
reproduisent).

b) Les acteurs collectifs, les grandes maisons en particulier, sont pris dans
des rapports de parade qui ont pour objets principaux le tombeau et la maison
commune dressée au centre du village ; ces édifices contiennent des dépenses
considérables et tendent a prendre des formes architecturales européennes
(les entrepots destinés & emmagasiner le café ont servi de modéle pour la
construction des tombeaux, la maison commune est surmontée d’un toit de
tole ; c’est 1a un phénomeéne récent : 1959 pour les premiers tombeaux de style
nouveau, 1965 pour les premiéres maisons communes). Dans cette parade se
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retrouve le procés de constitution du collectif dans la relation avec I’appareil
étatique ; en effet, les acteurs d’une relation de parade sont nécessairement
impliqués dans une condition partagée, la compétition se joue dans les
variations dont les manifestations de cette condition commune sont le cadre.

¢) Un autre cadre de la reproduction des acteurs collectifs est la chaine
des conflits qui, partis d’incidents inter-individuels, mettent en jeu ces collec-
tifs. Chacun des conflits est la promesse d’un autre conflit dans lequel ceux qui
ont été battus dans le précédent prendront comme cible n’importe quel
membre du collectif vainqueur ; les épilogues de ces vendettas (qui s’accom-
pagnent de vastes événements a allure judiciaire) résident dans le versement,
par chacun des protagonistes, de sommes d’argent : le bénéficiaire en est
I’ensemble de la population du village (celui qui est déclaré battu paiera cepen-
dant plus que celui qui est déclaré vainqueur) ; a travers ces collectes et ces
versements d’argent, les acteurs collectifs se reproduisent en s’enfermant dans
le cadre de la condition partagée.

En résumé, I'égalité entre les acteurs collectifs composant 1’organisation
régionale est fondée sur une condition commune qui est I’élément premier dans
un procés dont le second est la séparation hiérarchique ; cette condition
commune est déterminée par la relation partagée avec 'appareil étatique qui
est ainsi introduit dans ces rapports internes dont il devient un acteur ; I’orga-
nisation régionale s’articule donc de deux manieres avec I'appareil étatique :
elle est le cadre d’un pouvoir villageois qui, tout en restant subordonné, se
dresse face au pouvoir administrativo-politique ; elle contient en elle I’appareil
étatique ; la relation établie avec lui fonde le mode méme de I’organisation
des rapports entre les collectifs qui la composent.

A travers le jeu des rapports entre les collectifs peuplant ’organisation
régionale sont résorbées les ruptures hiérarchiques déterminées par le systéme
politique du passé. L’impression dominante est celle du refoulement de ces
ruptures, refoulement conservateur de son objet : il rend difficile I'investiga-
tion ; sans relache est affirmée I’origine ancestrale unique des «moitiés villa-
geoisesy et de «grandes maisons» ; un geste, une parole, pouvant étre inter-
prétés comme un rappel des hiérarchies, sont I’origine d’un incident immédia-
tement traduit en affrontement entre les collectifs ; il trouve son épilogue dans
un réglement judiciaire public difficile a suivre dans la mesure ou son objet
n’est jamais exprimé librement. Ce refoulement, cet affleurement de divisions
niées avec force peuvent étre interprétés de deux maniéres : signe d’une perma-
nence, l'unité entre les acteurs ne serait alors que le produit d’un dépassement
conservateur des ruptures hiérarchiques, ou étape de 1’effacement de ces rup-
tures, un moment de leur destruction dans cette méme unité.

Ces séparations hiérarchiques sont le simple produit du développement
des rapports passant par les ancétres ; elles sont fondées sur les positions
réciproques occupées par ces derniers dans le passé. L’objet central de I’analyse
n’est donc pas les ruptures hiérarchiques elles-mémes, mais les rapports passant
par la médiation ancestrale, elles n’en sont que le développement. La situation
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actuelle est centrée sur une transformation ayant pour objet la relation réci-
proque qui attache l'organisation régionale et les collectifs qui la peuplent et
les rapports passant par les ascendants et les ancétres.

Au départ, la position dominante était occupée par les rapports de parenté;
’organisation régionale, son pouvoir royal imaginaire et ses collectifs n’étaient
que le produit d’un dépassement conservateur des séparations qui s’édifiaient
dans les rapports de parenté ; ce cadre justifiait ces séparations, partant, les
ruptures hiérarchiques surgissant dans le développement des unités de descen-
dants étaient conservées dans ce mouvement de dépassement. Quel en est le
processus de base ? Il y a la position de médiateur, interne aux rapports de
parenté ; elle ne peut cependant étre peuplée en eux, d’ou la nécessité de la
construction d’un médiateur (les rois) ; dans ce cas, le cadre de dépassement
ne fait que renforcer les rapports de parenté, partant, les ruptures hiérar-
chiques. Le processus actuellement en cours est une inversion de la relation
entre I'organisation régionale et les rapports de parenté, désormais la premiére
occupe la position dominante ; les effets internes de la position subordonnée
dans laquelle sont désormais rejetés les rapports de parenté se résument ainsi :
est premiére une condition générale de descendant déterminée par un monde
ancestral indifférencié ; est seconde, simple actualisation de cette condition
générale, l'intervention des ancétres singuliers et des unités particuliéres de
descendants dont ils définissent les limites. Les conséquences sont importantes:
d’un coté, la remontée généalogique est trés limitée ; de I'autre, les ruptures
hiérarchiques sont véritablemeg ites, effacées, elles deviennent des
survivances. ;

Une des manifestations ¥g ’
est le mode donné & la reconstruction des tombeaux qui, & partir de 1959,
a transformé de fond en comble 1a colline de Marolengo. Trois caractéristiques :

a) A la fosse surmontée d’un tumulus de terre a été substituée une vaste
batisse ressemblant étrangement & un de ces hangars dans lesquels est em-
magasiné le café ; le colt de tels édifices est important, entre 500000 et
1000000 Fmg.

b) L’ordonnance interne du tombeau se complique considérablement :
est maintenue la séparation entre les hommes et les femmes, mais chacun de
ces deux ensembles est décomposé suivant les catégories d’age, avec une alvéole
réservée d’une part aux anciens rois, de l'autre & leurs femmes. Chaque
tombean enfin est partagé entre un rez-de-chaussée et une cave, chacun des
deux niveaux organisé d’une maniére identique ; au rez-de~chaussée sont placés
les corps dits «humidesy, c’est-a-dire immédiatement aprés le décés ; dans la
cave sont descendus les corps dits «secs», aprés une année environ. Cette
composition contraste avec la simplicité de ce qu’elle remplace : une vaste
fosse dans laquelle intervenait le seul partage entre les hommes et les femmes.

¢) Le tombeau de pierre est la propriété de la «grande maison» ; or, ce LLERSI
collectif est peuplé de familles élargies qui n’ont point d’origine ancestr 3
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commune ; il est le cadre principal ou se fait le mélange des descendants des
maitres et de ceux de leurs esclaves ; aussi le tombeau de pierre est-il destiné
a enfermer des personnes non apparentées, ce qui représente un singulier
contraste avec les fosses précédentes, qui ne pouvaient enfermer que les descen-
dants d’ancétres partagés.

Dans le tombeau, qui est un lieu privilégié ou se jouent les rapports passant
par les ancétres, les villageois sont désormais divisés de par leur appartenance
aux «grandes maisons», les catégories d’age, le fait d’avoir été roi, etc... ; cela
n’est possible que par I'inversion de position dont est le cadre la relation entre
'organisation régionale et les rapports de parenté ; la forme et le matériau
européen, I'utilisation massive de I’argent dans la construction de ces tombeaux
sont autant de signes de cette méme inversion.

Cet exposé ne fait que poser les termes de la situation, présenter les voies
de la transformation qui travaille en elle ; I’analyse devra se poursuivre a deux
niveaux :

1) Etablir I’articulation entre les deux positions occupées par I’organisa-
tion régionale : elle est pouvoir villageois dans la relation établie avec
Iappareil étatique ; elle est lieu de rapports internes ; cette articulation est
surtout la mise en place du lieu entre la-transformation dont I’appareil étatique
a 6té le cadre (la décolonisation gohservatrice) Bt cette révolution interne aux
rapports villageois axée sur les ihstallatidns de lf'qrga.nisation régionale dans la
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position dominante. L

e L

2) Approfondir les liaisons entre les transformations qui ont pour objet
a la fois ’organisation régionale et les rapports de parenté. Quelle corrélation
peut-il étre établi entre la généralisation d’une rupture désormais secondaire
entre les acteurs par rapport a leur égalité (condition commune) et I'installa-
tion dans la position dominante aux rapports internes ? Cette méme générali-
sation donnant un poids plus grand a l'utilisation interne de la liaison avec
I'appareil étatique, quels en sont les effets dans cette liaison méme ?
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