CHAPITRE PREMIER )

Les Dons échangés et 1'obligation de les rendre
(Polynésie)

PRESTATION TOTALE, BIENS UTERINS
conTRE BiEns Mascurins (SAMoa)

Dans ces recherches sur I'extension du systeme
des dons contractuels, il a semblé longtemps qu’il
'y avait pas de potlatch proprement dit en Poly-
nésie. Les sociétés polynésiennes ou les institutions
s'en rapprochaient le plus ne ssmblaient pas dépas-
ser le systéme des « prestations totales », des contrats
?erpétuels entre clans mettant en commun leurs
emmes, leurs hommes, leurs enfants, leurs rites, ete.
Les faits que nous avons étudiés alors, en parti-
culier 4 Samoa, le remarquable usage des échanges
de nattes blasonnées entre chefs lors du maria%e,
ne nous paraissaient pas au-dessus de ce niveau (1).
L’élément de rivalité, celui de destruction, de com-
bat, paraissaient manquer, tandis qu’il ne manque

as en Mélanésie. Enfin il y avait trop peu de faits.
ous serions moins critique maintenant.

D’abord ce systéme de cadeaux contractuels &
Samoa s'étend bien au deld du mariage ; ils accom-
pagnent les événements suivants : naissance d’en-

{1) Davy, Foi Jurés, p. 140, a $tudié ces échangos & propos du mariage
et de ses rapports aves le contrat, On va voir qu'ils ont une autre
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42 FORME ARCHAIQUE DE L'ACHANGE

fant (1), circoncision (2), maladie (3), puberté de
la fille (4), rites funéraires (5), commerce (6),

Ensuite deux_ éléments essentiels du _potlatch

I Miirn o otr & - mage, e e 8 . . —

{)roprement‘;“‘dlt sont nettement attestés : célur de
'honneur, du prestige, du « mana » que confére la ri-
chesse (7), et celui de I'obligation absolue de rendre
ces dons solis Perdre ce « mana », cette autorité, ce talis-
man et cette source de richesse qu’est l'autorité
elle-méme (8).

D’une part, Turner nous le dit : « Aprés les fétes
de la naissance, aprés avoir regu et rendu les oloa
et les tonga — autrement dit les biens masculins et
les biens féminins — le mari et la femme n'en sor-
taient pas plus riches qu’avant. Mais ils avaient la
satisfaction d’avoir vu ce qu'ils considéraient comme
un grand honneur : des masses de propriétés rassem-
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(1) Turer, Nineteen Years in Polynesia, p. 178 ; Samoa, p, 82
84, ; Stair, Old Samoq, p. 175.

2; Kritmer, Samoa-})meln. t. 11, p. 52-63,

g A sa'.Stai:', Old Samoa, p. 180 ; Turner, Ninefeen years, p. 225 ; Samoa,
p. .

4} Turner, Ninetesn years, p. 184 ; Samoa, p. 91.

5} Kriimer, Samos Inseln, t. 11, p. 105, Turner, Samoa, p. 146,

6) Krdmor, Samoa Inseln, t. 11, p. 96 et p. 368, L’oxpédition commor-
ciale, le « malagn » (CL. «walaga », Nouvelle-Guinéa), est on effet tout prés
du Eotlatch qui, lui, est caractéristique des expéditions dans I'archipel
mélandsien voiein. Krimer emploio le mot de ¢« Gegengeschenk »,
pour P'échango des ¢ oloa » controe les s tonga» dont nous allons parler,
Au surplus, 8'il ne faut pas tomber dans les cxagérations des ethno=
ﬁraphes anglais de I'dcolo de Rivers ot de M. Elliot Smith, ni dans celles

es ethnographes américains qui, a la suite de M. Boas, vojent dans tout
Je systéme du potlatch américain une sério d'emprunts, il faut cepen-
dant faire au voyage des institutions une large part; spécialement
dans ce cas, ot un commerce considérable, d'fle en tle, de port en port,
& des distances trés grandes, depuis des tomps trds reculds, a dt véhi-
culer non seulemont les ohoses, mais aussi les fagons de les échanger.
M. Malinowski, dans les travaux que nous citons plus loin, a eu lo juste
sentimont de ce fait, V. une étudo sur quelques-uncs de ces institu-
tions (Mélanésie N. W.) dans R. Lenoir, Bxpéditions maritimes en Méla~
nésie. Anthropologie, septembro 1924,

(7) L’émulation entre clans maori est on tout cas mentionnéo asgez
souvoent, en particulier & propos des fdtes, ox. S. P. Smilh, Journal of
thasgolynzsian Society (dorénavant cits, J. P. 8.) XV, p. 87, v. p. L.
p. 59, n. 4.

{8) La raison pour laquelle nous ne disons pas qu'il y a, dans co
cas, potlatch proprement dit, c’est que le caractére usuraire de In
contre-prestation manque. Cependant, commo nous lo verrons en droit
maori, lo fait de ne pas rendre entraino la perto du ¢ mana », de la
« face » comme disent les Chinoisj et, & Samou, il faut, sous la méme
peine, donnar et rendre.
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blées & Voccasion de la naissance de leur fils (1) ».
D'autre part, ces dons peuvent 8tre obligatoires,
permanents, sans autre contre-prestation que Vétat
de droit qui les entraine. Ainsi, 'enfant que la sceur, |
et par conséquent le beau-frére, oncle uténn, regoi-
vent pour I'élever de leur frére et beau-frére, est Jui-
méme appelé un tonga, un bien utérin (2). O, 1l
est « le canal par lequel les biens de nature indi-

sne (3), Ies tonga; continuent a couler de la famille
%e“l’én ant vers cette famille, D’autre part, l'enfant
est le moyen pour ses parents d’obtenir des biens de

nature étrangére (oloa) des parents qui Font adopté,
et cela tout le temps que I'enfant vit », « ...(g sacri-
ﬁg_q [des liens naturels crée une) facilité gystématique

“traficentre propriétés indigénes et étrangeres. »

ety . 204 e

En somme, I’'enfant, bien Uf€rin, est lé moyen par
lequel les biens de la famille utérine s’échangent
contre ceux de la famille masculine. Et il suffit
de constater que, vivant chez son oncle utérin, il a
évidemment un droit d’y vivre, et par conséquent un
droit général sur ses propriétés, pour que ce systéme
de « fosterage » apparaisse comme fort voisin du droit

énéral reconnu au neveu utérin sur les propriétés

e son oncle en pays mélanésien (4). llne manque que
le théme de la nivalité, du combat, de la destruction,

pour qu'il y ait potlatch. )
!
Mais remarquons les deux termes : oloa, tonga ;
ou plutét retenons le deuxiéme. Ils désignent l'un

{1) Turner, Nineteen years, p. 178 ; Samoa, p. 52. Co_théme de la
ruine et de I'honneur est fondamental dans lo potlatch N. W. améri-
cain, v. ex. in Portor, 11th. Census, p. 3%.

{2) Turner, Ninetezn Years, p. 178, Samoa, p. 8, appelle le jeune
homme « ado?té » 11 86 trompe, L'usage est exactemont colui du & fos-
terage », do I'4ducation donnée hors de la famille natale, avec cette
précision que ce ¢ fosterage » est une sorte do rotour & la famille utésine,
puisque L'enfent est élevé dans la famillo de la swur de son pére,
on réalitd chez son oncle utérin, époux de eelle-ci. Jl no faut pas oublier
qu'on Polynésie nous sommes en pays do double parenté classiflcatoire :
utérine et masculine, v. notre C, R. du travail d’Elsdon Best, Maori
Nomenclature, Ann. Soc., t. V11, p. 420 et les observations de Duricheim,
AM. Soc., t-n V, p- 370

(8) Turner, Ninetesns years, F 179, Samoa, p. 83.

_ (4) V. nos cbservations sur le vasu Sjien in Procds verb. del'1. F, A,
in Anthropologis, 1921,
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les parapharnalia permanents, en particulier lg nattes
de mariage (1), dont héritent les filles issues du dit
mariage, les décorations, les talismans, qui entrent
Ear la femme dans la famille nouvellement fondée,

charge de retour (2) ; ce sont en somme des sortes
d’immeubles par destination. Les olog (3) désignent
en somme des objets, instruments pour la plupart,
qui sont spécifiquement ceux du mari ; ce sont essen-
tiellement des meubles. Aussi applique-t-on ce terme
maintenant aux choses provenant des blancs (4),
C'est évidemmment une extension récente de sens.
Et nous pouvons négliger cette traduction de
Turner : « Oloa-foreign »; « tonga-native . Elle ost
mexacte et insuffisante sinon sans intérét, car elle

prouve que certaines propriétés appelées tonga sont
plus attachées au sol (5), au clan, 4 la famille et 4 Ia
personne que certaines autres appelées oloa,

Mais si nous étendons notre champ d’observation,
la notion de tongs prend tout de suite une autre
ampleurs Elle"¢onnote en maori, en tahitien, en
tongan et mangarevan, tout ce qui est propriété
proprement_dite, tout ce qui fait riche, puissant,
influent, tout ce qui peut étre échangé, ohjet de com-

”..-—l—-" -

1; Krimer, Samoa Inseln, 8. v. toga, t. 1, p. 482, ¢, 11, p. 90.
2) Ib, .11, p. 206, ol. p. 90 (toga = Mitgift) ; p, 9%, échange des
oloa contre toga,

(3) Ib, t. I, p. 477. Violetts, Dictionnaire Samoan-Frangais, s. v.
¢ foga » dit fort bien : ¢ richesses du pays consistant on nattes fines et
oloa, richessos telles que maisons, embarcations, étoffes, fueils »

p. 194, col. 2) ; ot il renvoie & oa, richesses, biens, qui comprend tous
8 artioles étrangers.

(4) Tumer, Ninetson Years, p. 179, ct. p. 186. Trogoar (au mot toga,
8. V. taonga), Maori Comparative Dictionary, P. 468, confond les gro rié-
tés qui portent co nom et colles qui portent le nom d'olos. C'ost dvidem-
ment une négligence.

Le Rev. Ella, Polynesian native clothing, J. P, 8., t. IX, p. 1685,
décrit ainsi les i tonga {nattes) : « Ils étaient la richesse principale des
indigdnes; on s'en servait autrefois comme d’un moyen monétaire dans
les 6ohanges de propriéts, dans loes mariages ot dans des cocasions do
spéciale courtolsio, On les garde souvent dans les familles comme
¢ heirloms» (biens substituds), ot bien des vioux ¢ {e» sont connus et
plus hautement appréciss comme ayant appartenu & quelgque famille
célébro », eto.. Cf. Turner, Samoa, p. 120. ~— Toutes ¢cts expressions
ont leur équivalent en Mélanésio, en Amérique du Nord, dans
notre folllore, commse on va voir,

(5) Ketmer, Samoa Inseln, t. 11, p. 90, 93,
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pensation (1). Ce sont exclusivement les trésors, les
“t.Jismans, les blasons, les nattes et idoles sacrées,

qiielquefois méme les traditions, oultes et rituels ma-

giques. el nous rejoignons cette notion de propriété-

talisman dont nous sommes silr qu’elle est générale
“dans tout le monde malayo-polynésien et méme paci-
" figue entier (2).

I1

L’espriT DE LA cHOSE DONNEE (Maoni)

Or cette observation nous méne & une constata-
tion fort importante, Les taonga sont, au moins dans
la théorie du droit et de la religion maori, fortement
attachés.a. la. personne, au clan, au gol; ils sont
Te véhicule de son.« manap, de sa force magique,
religieuse et spirituclle. Dans un proverbe, heureu-
sement recueilli par Sir G. Grey (3), et C, O, Davis (4),
ils sont priés de détruire I'individu qui les a accep-
tés. C'est donc qu’ils contiennent en eux cette force,
aux cas ol le droit, surtout l'obligation de rendre,
ne serait pas observée,

Notre regretté ami Eertz]avait entrevu I'impor-
tance de ces faits ; aveoc son touchant désintéresse-
ment, il avait noté « pour Davy et Mauss » sur la
fiche oontenant le fait suivant.\golenso dit (5) : « Ils
avaient une sorte de systéme d’échange, ou plutdt
de donner des cadeaux qui doivent &tre ultérieu-
rement échangés ou rendus. » Par exemple, on
échange du poissonsec contre des oiseaux confits, des

. ———

(Tgh): i;i\fa.n)'l'regesar, dMaari dmrizpwa;ﬁonary. ad verb, taonga :
i s tataca, donner de la. iité, faataoca, compenser, donner
* dela propriétd ; (Marquises), Lesson, Polynésiens, t. il, 7. 282, tastas ;
"ol ¢ o8 présents » liau tae-tas, gréaents donnés, ¢ cadeaux, biens
de leur pays donnés pour obtenir des biens étrangers v, Radiguet, Der-
niers Sauvages, p, 157, La racine du mot est tahu, ote.

(3) V. Mauss, Origines de la notion de Monnais, Anthropologie, 1914.
;Procds-verbaux de I'J, FF. A.) ol presque tous les faits cités, hors les
faits nigritiens ot américains, appartionnent & ce domaine,

{3 Proverbs, p. 103 {trad. p, 108).

4) Maori Mementoes, p. 21.
(8) In Transactions of New-Zealand Instilute, t. 1, p. 854.
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nattes (1), Tout cecl est échangh entre tribus ou « fa-
milles amies sans aucune sorta de stipulation_ ».

Mais Hertz avait encore noté — et jo retrouve
dans ses fiches — un texte dont l'importance nous
avait échappé A tous deux, car je le connaissais
également,

A propos du hau,.de I'esprit des choses et en par-

ticulier de celul de la forét, et des gibiers qu’elle con-

tient, Tamati Ranaipiri, I'un des meilleurs {informa-
teurs maori}de M. Elsdon Best, nous donne tout a

Tait par hasard, et sans aucune prévention, la clef

du probléme (2). « Je vais vous parler du hau... Le
hau n’est pas le vent qui souffle. Pas du tout. Suppo-
sez que vous possédez un article déterminé (tacnga)
et que vous me donnez cet article ; vous me le donnez
sans prix fixé (3). Nous ne faisons pas de marché a
ce propos. Or, je donne cet article 4 une troisiéme
personne qui, aprés qu'un certain temps s’est écould,
décide de rendre quelque chose en paiement (utu) (4),
il me fait présent de quelque chose (taongas). Or, ce
taonga quil me donne est Pesprit (hou) du taonga
que J’ai requ de vous et que je lui ai donné & lui.
Les taonga que j’ai recus pour ces taonga (venus de
vous) il faut que je vous les rende. Il ne serait pas
juste (tika) de ma J)art de garder ces taonga pour
moi, qu'ils soient désirables (rawe), ou désagréables
(kino). Je dois vous les donner car ils sont un Aau (5)
du taonga que vous m’avez donné. Si je conservais
co deuxiéme taonga pourmoi,il pourrait m'en venirdu

{1} Les tribus de Nouvelle-Zélands sont théoriT.mmont divisdes, par
la tradition maori elle-méme, en pécheurs, agricultours ot chasseurs ot
sont censées éohanger constamment leurs produits, cf. Elsdon Bost,
Forest-Lore, Transact, N, Z. Inst,, vol. XLII, p. 435,

2) Ib., p. 431 texts maori, trad,, p. 489.

3) Lemot« » désigne, coramo ls latin apiritus, A la fois Je vent ot
Yame, plus précisément, au moins dans certaing cas, I'ame ot le pouvoir *
des choses inanimées et végétales, le mot de mana étant réservéd aux
hommes et anx esprits et s'appliquant aux choses moins souvent qu'en
rnélanésien,

(4) Le mot ylig so dit do la satisfaction dos vengeurs du sang, des
componsations, des repaiements, de la responsabilitd, eto. Il désigno
ausel le prix, G'ost une notion complexe de moralo, do droit, de reli-
gion ot d'économie,

(5) Hs hau. Touto la traduction do ces deux phrages est Scourtée
par M. Eisdon Best, je la suis pourtant.
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 mal, sérieusement, méme la mort. Tel est le hau,
le hau de la propriété personnelle, le hau des taonga,
le hau de la fordt, Kalt ena. (Assez sur ce sujets »
Ce texte capital mérite quelques commentaires,
Purement maori, imprégné de cet esprit théologique:
et juridique encore imprécis, des doctrines de la
¢« maison des secrets », mais étonnamment clair par
moments, il n'offre qu’une obscurité : 'intervention
d'une tierce personne. Mais pour bien comprendre
le juriste maori, il suffit de dire : « Les tzonga et toutes
}:ropriétés rigoureusement dites personnelles ont un
au, un pouvoir spirituel, Vous m’en donnez un,
jo le donne & un tiers; celui-ci m’en rend un autre,.
parce qu’il est poussé par le hau de mon cadeau;
et mol je suis obligé de vous donner cette chose,
arce qu'll faut que je vous rende ce qui est en réa-
Eté le produit du hau de votre taonga. »
Interprétée ainsi, non sculement l'idée devient
{ claire, mais elle apparait comme une des idées mai-
tresses du droit maori. Ce qui, dans le cadeau regu,.
échangé, oblige, c’est que la chose regue n’est pas
inerte. Méme abandonnée par le donateur, elle est
encore quelque chose de lui. Par elle, il a prise sur
le bénéficiaire, comme par elle, propriétaire, 1l a prise
sur le voleur (1), Car le taonga est animé du kau de sa
forét, de son terroir, de son sol ; il est vraiment

« native » (2) : le hau poursuit tout détenteur.

+

{1} Un grand nombre de faits démonstratifs avaiont été rassemblés:
’ sur oo dernier point par R, Haptg, pour un des paragraphes de son tra-
: vail sur lo Péché ot I' Expiation. Ils prouvent que la sanction du yg) est
» lesimplo effet magique et religieux du mang, du pouvoir que le proprié-
i taire gardo sur la chose volée ; ot que, de plus, cello-oi, entourée des
| tabous ot marquée des marques do proprifté, est toute chargée par

t‘ oeux-ci de hau, do pouvoir spirituel. G'est co hau qui vongo lo volé,

qui s'empare du voleur, 'enchanty, Io méne 4 la mort ou le contraint
& restitution. On trouvera ¢os faits dans lo livre de Hertz que nous
publiorons, aux paragraphes qui seront consacrés au hau.

(2) On trouvera dans lo travail de R. Hertz los dooumonts sur les.
mauri auxquels nous faisons allusion ici. Ces mauri sont & la foiz des
talismans, des palladiums ot des sanctuaires ot réside I'dme du clan,
ha{u, gon mana et le hau de son sol,

es documonts de M. Elsdon Best sur co point ont besoin do commen-
taire ot do discussion, on particulicr ceux qui concernont los remarquables
expressions do hau whilia et de hai hau, Los passages principaux sont
Spiritual Concepts, Journal of the Polynesian Sociely, t. g(,_ p. 10,
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. I poursuit rton seulement le premier donataire,
méme éventuellement un tiers, mais tout individu

- auquel le taonga est simplement transmis (1), Au

fond, c'est le hau qui veut revenir au lieu de sa
naissance, au sanctuaire de la fort et du clan et
au propriétaire. C'est le taonga ou son hau — qui
d’ailleurs est lui-méme une sorte d’individu (2) — qui
s'attache & cette série d’'usagers jusqu'a ce que ceux-
ci rendent de leurs propres, de leurs taonga, de leurs
proprié¢tés ou bien de leur travail ou de leur com-
merce par leurs festins, fétes et présents, un équi-
valent ou une valeur supérieure qui, & leur tour,
donneront aux donateurs autorité et pouvoir sur le
premier donateur devenu dernier donataire. Et

texts maord) ot t. IX, p. 198, Nous ne pouvons les traiter commo il con-
viendrait : mais voici notre interprétation : « hau whitia, averted hau v,
dit M. Elidon Best, et sa traduction sembls exacte, Car lo péché de vol
ou colui de non-paiement ou de non-contre-prestation ost bien un détours
nement d'dme, de Aau oomme dans les cas {que l'on confond aves le
vol) de rofus de faire un marché on de faire un cadeau : au contraire kas
hau est mal traduit quand on lo considdre comme I'équivalent sirmples
de hau whitia. Il désigne bien en effet l'acte de manger 'Ame et est
bien le synonyme de whangai hau, of. Tregear, Maori Comp. Dict.,
8. v, kai ot whangat ; mals cette dquivalence n'est pas simplo, Car
Je présent type, c'est celui de nourriture, kai, et le mot fait allusion & ce
systdime de la communion alimentaire, de la faute qui consiste & y res-
ter ¢n débet, 1) y a plus:le mot de hau lui-mémo rentro dans oette
sphére d'idées : Williams, Maori Dicl., p. 23, s. v. dit : ¢ hau, présent
rendu en forme de reconnaissance pour un prégent regu »,

E‘l Nous attirons auesi I'attention sur la remarquable expression
kai-hau-kai, Trogear, M. C. D, p,116: ¢ rendro un présent de nourriture
offert par une tribe & une autre ; féte {Ile du sud) », Blie signifie que
ce présent et cette f4te rondus sont en réalité I'dme do la premidre pres-
tation qui revient 4 son point de départ : «nourriture qui est lo hau de
ia nourriture ». Dans ces institutions et ces idées se confondent toutes
gsortes de principes que nos vocabulaires europdens mettent au con-
traire lo plus grand soin & distinguer.

{]2) En offot les taonga somblent étre douds d'individualité, méme on
dohors du hau que lour confdre leur relation aveo lour propriétaire, Ils

ortent des noms, D’aprés la meilleure énumération (celle que Tregear,
En. ¢il., p. 360, 8. . pounamu, extrait des Mss, do Colenso) ils ne
comprennent, limitativement, qus les catégories suivantes : les pounamu,
les tameux jades, propriété sacréo des chefs et des elans, d'ordinaire les
tiki si rares, si individuels, et si bjen sculptés ; puis diverses sortes de
nattes dont 1'une, blasonnée sans doute comme K Samos, porte le nom
de korowai; {c’est 1o soul mot maori qui nous rappello le mot samoan olog,
dont nous avons vainement chorché l'6quivu¥cnt maori),

Un dosument maori donne le nom de taonga aux Kerakia, formules
magiques individuellement intitulées ot considérées comme talismans
personnels transmissibles : Jour, Pol. Soc., t, [X, p. 126 (trad., p. 4188))
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voild l'idée maitresse qui semble présider, & Samoa et
en Nouvelle-Zélande, & la circulation obligatoire des

Vy’phesses, tributs et dons,

Un pareil fait éclaire deux systémes importants

\/ de phénoménes sociaux en Polynésic et méme hors

de Polynésie. D’abord, on saisit la nature du lien
juridique que crée la transmission d'une chose. Nous
reviendrons tout &4 I'heure sur ce point, Nous mon-
trerons comment ces faits peuvent contribuer a une
théorie générale de I'obligation. Mais, pourle moment,
il est net qu'en droit maori, le lien de droit, lien par
les choses, est un lien d’&mes, car la chose elle-méme
a une &me, est de I'dme. Dol il suit que présenter

uelque chose & quelqu’un c’est présenter quelque
chose de soi. Ensuite, on se rend mieux compte
ainsi de la nature méme de Déchange par dons,
de tout ce que nous appelons prestations totales,
et, parmi celles-ci, «potlatch». On comprend claire-
ment et logiquement, dans ce systtme d'idées, qu'il
faille rendre &4 autrui ce qui est en réalité parcelle
de sa nature et substance; car, accepter quelque chose
de quelqu’un, cest accepter quelque chose de son
essence spirituelle, de son &me; la consetvation de
cette chose serait dangereuse et mortelle et cela non
pas simplement parce qu’elle serait illicite, mais aussi
parce que cette chose qui vient de la personne, non
seulement moralement, mais physiquement et spi-
rituellement, cette essence, cette nourriture (1),
ces biens, meubles ou immeubles, ces femmes ou ces
descendants, ces rites ou ces communions, donnent
prise magique et religieuse sur vous. Enfin, cette
chose donnée n'est pas chose inerte. Animée, souvent
individualisée, elle tend & rentrer & ce que Hertz
appelait son « foyer d’origine » ou 4 produire, pour le
clan et le sol dont elle st issue, un équivalent qui
la remplace.

{1) Eladon Best, Forest Lore, ib., p, 449,



50 FORME ARCHAIQUE DE L'ECHANGE

111

AUTRES THEMES ¢ L'OBLIGATION DE DONNER,
1’OBLIGATION DE RECEVOIR

Il reste pour comprendre complétement I'institu-
tion de la prestation totale et du potlatch, & chercher
Iexplication ‘des deux autres imoments qui sont
complémentaires de celui-l ; car la prestation totale
n’emporte pas seulement 'obligation de rendre es
cadeaux regut ; rhais elle en suppose deux autres aussi
importantes ghb“l_iggti_on d’en &ire, d'une part,_obli:

ation d'en recevoir, de Pautre. La théorie compléte
e ces trois obligations, de ces trois thémes du méme
complexus, donnerait I’explication fondamentale
satisfaisante de cette forme du contrat entre clans
polynésiens. Pour le moment, nous ne pouvons qu'in-
diquer la fagon de traiter le sujet.
n trouvera aisément un grand nombre de faits
concernant )'ghligation .de recevoir. Car un clan,
_ une maisonnée, une compagnie, un héte, ne sont pas
: libres de ne pas demander hospitalité (1), de ne pas
recevoir de cadeaux, de ne pas commercer (2),
de ne pas contracter alliance, par les femmes et par
le sang. Les Dayaks ont méme développé tout un,
systéme de droit et de morale, sur le devoir que I'on

(1) Icl so placerait I'étude dusystéme do faita quo les Maori classent
sous lo mot expressif do smépris do T'ahus, Lo documont principal se trouve
duns Elsdon Best, Maori Mythology, in Jour. Pol. Soc., t. IX, p. 118,

{{ Tahu est le nom « emblémgtiqug » de la nourriture cn général, ¢'est sa
*? Perionnification, L'expression ¢ Kaua o tokahi ia Tahu 3« no mépriee
‘pas Takii » 8'cmploie vis-A-vis d'une portonne qui.a refusf do la nousris
ture qui lui a 6té présentdo, Mais I'étude de cos croyances concornant fa
nourriture en pays maori nous entratnerait hien loin, Qu'il nous sul-
fise de diro que co dicu, cotte hypostaso de la nourriture, gt idontigue
a Tongo, digu des_plantes et de la paix, ot I'on comprendra mieux ces
zisqctations d'idées : hospitdlité, nourriture, communign, paix, échango,
oit. e = T
V. Elsdon Best, Spir, Cone., J. Pol, Sec., t. 1X, p. 198,

o o e
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) & de ne pas manquer de partager le repas auquel on
\ assiste ou que Pon a vu préparer (1),

L'obligation de donner est, non moins importante;
son étude pourrait feire comprendre comment les
hommes sont devenus échangistes, Nous ne poi-
vons qu'indiqiier quelques faits. Refuser de donner
(2), négliger g’inviter, comme refuser de prendre (3},
équivaut & déclarer la guerre ; c'est refuser l'alliance
et la communion (4). Ensuite, on donne parce
qu'on y est forcé, parce que le donataire a une
gorte de droit de propriété sur tout ce qui appar-

(1) V. Hardeland, Dayak Worterbuch. a. ¢. indjok, irek, pahuni,
t. I, p. 190, p. 397 a. L'étude comparative do ¢es institutions peut dtre
étenduo & loute P'aire de la civilisation malaise, indonésienne et poly-
nésienne. La seulo difficulté consiste & reconnaitre l'institution. Un
exomple : o'est sous lo nom do ¢ commerce foreé » quo Spenser 8t John
déorit 1a fagon dont, dans I'Etat de Brunei (Bornbo), les nobles prale-
vaient tribut sur les Bisayas en commengant par leur faire cadeau de
tisaus payés ensuite 4 un taux usuraire et pendant nombrs d’anndes
(Lifs in the Jorests of the far East, t. I, p, 42), L'erreur provient déja
des Malais civilisds oux-mémes qui explojtaient une coutumo de lours
fréros moins civilisés qu'eux ot no Jes comprenaient plus, Nous n’énue
mérerons pas tous lez faits indonésiens de co genre. (V. plus loin G, R.
du travail do M. Kruyt, Koopen in Midden Celebes).
(2} Négliger d'inviter & une danso de guerre est un péché, une faute
3, dans IMle du Sud, porte le nom de puha. H, T. de Croisilles, Short
itions of the South Island. J, P, S., t. X, p. 76 (& noter : lahua,
gift of food),
Le ntuel d’hospitalité maori comprend : une invitation obligatoire,
que Varrivant ne doit pas refuser, mais qu'il ne doit pas solliciter non
lus ; i} doit se diriger vers la maison de réception {différente suivant
o8 castes), sans regarder autour de lui ; son héto doit i faire prépa-
FOr un repas, oxprés, et y assister, humblement ; au départ, l'stranger
regoit un cadeau de vintique {Trogear, Maori Race, p. 29), v. p. 1. 1es rites
identiques do I'hospitalité hindoue. '
(8) Emn rialitd, les doux régles so mélont indissolublement, comme les
proatations antithétiques et symétriques qu’elles prescrivent, Un pro-
vorbe exprime ce mélango : Taylor (T ika a mawi, p. 132, proverbs
n® 80) o traduit do fagon approximative : « When raw it is seen, when
cooked, it is taken ». «ll vaut misux manger une nouriture & demi wnite

(que d'attendre quo Tes Sitangsrs soient amivés), qu'elle soit cuite
ot P‘d’ﬁvmﬂ Ja partégei avee oux v,

(4) Lo chef })&kemam {fauts do Maru), selon la légende, refusait
d'accepter ¢ la nourriture » saul quand i} avait 416 vu et ro¢h par Jo
village étranger. Si son cortdge tait passé inapergu ot i on lui envoyait
des messagors pour lo prior, lui ot sa suite, do rovenir sur ses pas et de
partager la nowrriture, il répondait quo « la nourriture ne suivrait pas
gon das o, 1l voulait dire par I que la nourriture offorte au « dos sacrd
do sa $8t6 » (o'est-d-dire quand j] avait dija dépassé Jes environs du
v:llagelwerait dangoreuse pour ceux qui Ja Jui donneraient. Do 14 le

g;ovng : ¢la nourriturs ne suivra pas le dos de Hekomaru » {Tregear,
aori Race, p. 79.)
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tient au donateur (1). Cette propriété s'exprime
et se_congoit comme un_lien. sparituel. Ainsi, en
“Kustralie, To gendre qui doit tous les produits
de sa chasse & son beau-pére et & sa belle-mére, ne
peut rien consommer devant eux, de peur que leur
seule respiration n’empoisonne ce qu'il mange (2?
:On a vu plus haut les droits de ce genre qu’'a le
taonga neveu utérin & Samoa, et qui sont tout & fait
comparables 4 ceux qu'a le neveu utérin (vasu) &

Fi% (3).

n tout ceci, il y a une séxje de drojis et de deyoirs
\de consommer et de rendre, correspondant & des
droits et des devoirs de présénter et de recevoir,
Mais ce mélange €iroit "H’é"groits et de devoirs symé-
triques et contraires cesse de paraitre contradictoire
#1 'on congoit qu'il y a, avant tout, mélange de liens
spirituels entre les choses qui sont & quelque degré
de I'dme et les individus et les groupes qui se trai-

!tent & quelque degré comme des choses.
Et toutes ces institutions n’expriment uniquement

- qu’un fait, un régime social, une mentalité définie :

¢'est que tout, nourriture, femmes, enfants, biens,

| talismans, sol, travail, services, offices sacerdotaux

¢t rangs, est matiére & transmission et roddition,

| Tout va et vient comme s'il y avait échange cons-

(4} Dans la tribu de Tuhoe, on commenta & M. Elsdon Best (Maori
Mythology. J. P, S., t. VIII, p, 113) ces l;;rinoipes do mythologie et de
droit. ¢« Quand un chef de renom doit visiter un pays, a son mana lo
préodde », Les gens du district se mottent & chasser et & plcher pour
aveir de bonune nourriture. Ils no prennent rien ; a o’est que notre mana
parti en avant » a rendu tous les animaux, tous les poissons invisibles ;
vnotre mana lea a bannis »..., eto, (Suit une explication de Ja gelée et
do la neige, du Whai rir{ (péché contre ['eau) qui retient la nourriture
loin des hommes). En réalits, co ¢commentaire un peu obsour déorit 1'Stat
dans lequel serait le territoire d'un hapu do chasseurs dont les membres
n'‘auraient pas fait lo nécessaire pour receveir un chef d'un autre clan,
I8 auraient commis un ¢ kaipapa, uno faute contre la nourriture ,
ot détruit ainsi lours récoltes ot gibiers et péches, lours nourritures 4 sux,

{2) Ex. Arunta, Unmatjera, Kaitish, - Spencer st Gillen, Northern
Trides of Central Australia, p. 610,

(8) Sur le vasu, voir surtout le vieux decumont do Williams, Fiji
and the Fijians, 1858, t. 1, p. 84, sp. Cf, Steinmete, Entswickelung der
Strafe, t. 11, p. 241 8q, Ce droit du neveu utérin correspond seulement
au communisme familial, Mais il permet do 98 veprésentsr d'autres
droits, par exomple coux de parentis par alliance et ce qu'on appelle en
génbral le o vol légal s,

B - ok o v
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tant d'une matiére spirituelle comprenant choses
et hommes, entre les clans et Jes mdxw@us, répartis
entre les rangs, les sexes et les générations.

IV

Remarque

LE PRESENT FAIT AUX HOMMES
ET LE PRESENT FAIT AUX DIRUX

Un quatri¢me théme joue un réle dans cette économie ot cette
morale des présents, c'est celui du cadeau fait aux hommes en
vue des dieux et de la nature. Nous n’avons pas fait I'étude
générale qu'il faudrait pour en faire ressortir l'importance. De
plus, les faits dont nous disposons n'appartiennent isz tous aux
aires auxquelies nous nous sommes limité. Enhn Pélément
mythologique que nous comprenons encore mal y est trop fort
pour que nous puissions en faire abstraction. Nous nous bornons
donc &4 quelques indications,

Dans touteé les sociétés du nord-est sibérien (1) et chez les
Eskimos, de l'ouest alaskan (2), comme chez ceuxde la rive
asiatique du détroit de Behring, le potlatch (3) produit un effet

(1) Voir Bogoras, The Chukches (Jesup North Paci{{c Expedition ;
Mem, of the American Museum of Naltural History, New-York), vol, VII,
Les obligations & faire, & recavoir at & rendro des cadeaux et 'bospitalité
sont plus éos chexz les Chukchee maritimes g:e chez les Chukohea
du Renne, V, Social Organization, ibidem, p. 834, 837. Cf. Régle du sacri-
fice ot abatage du renno, Religion, ibidem, t. II, p, 875 : devorr d'in-
viter, droit de l'invit4 & demander co qu’il veut, oﬁligation pour lui de
faire un cadeau,

(2} Le théme de Yobligation de donner est prolondément eskimo.
V. notro travail eur les Varialions saisonniéres des Socibtés eskimo,
p. 121, Un dos derniors recucils eskimo publids contient encore des
contes do co type onscignant In générosité, Hawkes, The Labrador
Eakimos (Can. Geological Survey, Anthropological Series), p. 159.

(3} Nous avons {Variations saisonnidres dans les sociélés eskimo,
Année Sociologique, t. IX, p. 121} considéré les fates des Eskimoa
de I’Alaska commo une combinaison d'éléments cskimo ot d'ompmnta
faits au potlatch indion propremont dit, Mais, depuis I'époque ou nous
avons bcrit, le potlatch a 616 1dentifi§, ainsi que 'usago des cadeaux, ches
les Chukchee ot les Koryak de Sibérie, comme on va voir. L'emprunt
peut, par conséquent, avoir 16 fait aussi bien & ceux-¢i qu'aux Indiens
d'Amériquo, De plus, il faut tenir compte des belles ot plausibles hypo-
thises de M. Sauvageot (Journal des Américanistes, 1924] sur Dori-
gine asiatique des langues cskimo, hypothdses qui viennent confirmer

|
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non seulement sur Jes hommes qui rivalisent de générosité, non
soulement sur les choses qu'ils s’y transmettent ou y consomment,
sur les 4mes des morts qui y assistent et y prennent part ot dont
les hommes portent le nom, mais encore sur Ja nature. Les
échanges de cadeaux entre les homnies, «name-sakes», homo-
nymes des esprits, incitent les esprits des morts, les dieux, les
choses, les animaux, la nature, & &tre ¢ énéraux enyers eux » (1),
L'échange de cadeaux produit Pabondange de richesses, oxplique-
t-on. MM, Nelson (2) et Porter (3) nous ont donné une bonne
description de ces fites et de leur action sur les morts, sur les

ibiers, cétacés et poissons que ohassent et péchent les Eskimos,

n les appelle dans ['espdce de langue des trappeurs anglais du
nom expressif de « Asking Festival» (4) d’ « Inviting-in festival s,
Elles dépassent d'ordinaire les limites des villages d’hiver, Cette
action sur la nature ost tout & fait bien marquée dans l'un des
derniers travaux sur ces Eskimos (5).

Jes idées las plus constantes des archéologues et des anthropologues sur
les origines des Eskimos et do leur civilisation, Enfin tout démontre
que les Eskimos de I'Ouest, au liou d'Stre plutét dégénérés par rapport
& coux de I'Est et du Centre, sont plus prés, linguistiquement st etﬁno-
logiquement, de la souche. C'est ce qui semble maintenant prouvé par
M. Thalbitger, .

Dans ces conditions, il faut 8tre plus ferme ot dire qu'il y a potlatch
chez los Eskimos de I'Est et que ¢e potlatch ost trés anciennoment éte-
bli chez eux. Restent cependant les totems et les masques qui sont assez

dciaux & ces ldtes de I'Ouest et dont un certain nombro sont évi-

emment d'origine indienno; enfin ons'explique assoz mal la disparition
3 l'est et au centre do I'Amérique arctique du potiatch eskimo, sinon
par le rapetissemoent des socibtés eskimo de I'Est,

(1) Hall, Life with the Fsquimauz, t. 11, p. 320, 11 est extrdmement
remarquable que cetic expression nous soit donuée, non pas A propos
d'observations sur le potlatsh alaskan, mais & propos des Eskimos
centraux, qui ne connaissent que les fétes d’hiver do communizme et
d'échanges de cadeaux, Ceci prouve quo l'idée dépasse les limjtes de
Vinstitution du potlatch proproment dit.

(2) Eskimos aboui Behring Straits, XVII1Iik Ann. Rep. of the Bur,
of Am. Ethn., p. 308 sq.

(8) Porter, Alaskan, XIth Census, p. 138 ot 141, ot surtout Weangell,
Statistische Ergebnisee, cte., p. 182,

(4) Nelson, C{. « asking stick » dans Hawkes, The Inviting-in Feast
of the Alaskan Eskimos. Geological Survey. Méraoire 45. Anthropolo-
gical Series, 11, p. 7.

{5) Hawkes, loc, cit,, p. 7 ;l}). 3; p. 9, deseription d'une de ces f8tes :
Unalaklit eontre Malemiut. des traits les plus caractéristiques de
oe complexus est la sdris comique de prestations lo premier jour et les
cadeaux qu'elles sngagent. La tribu qui rbussit & faire rive l'autre peut
lui demander tout ce qu’slle veut, Les meillours danseurs regoivent des
présents de valour, p. 12, 18, 14, C'est un exemplo fort net et fort
raro do représentations rituelles (je n'en connais d'autres exemples

‘en Australio et en Amérique) d’un thimo qui est, au contraire, asses

réquent dans la mythologie : ¢elui de I'esprit jaloux qui, quand il vit,
relicho la chose qu'il garde.

Lorite de 1 ¢ Inviting in Festival » 86 termine d'ailleurs par une visite
de Yangokolk {shamane) aux esprita-hommes tinua» dont il porte lo
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Mdme, los Eskimos d'Asie ont inventé une sorte de mécanique,
uno roue ornée de toutes sortes de provisions, et portée sur une
espboe de mit de cocagne surmonté lui-méme d'une téte de morse,
Cette partie du mat dépasee la tente de cérémonie dont il forme
1'axe, 1] est manceuvré & I'intérieur de la tente & 1'aide d*une autre
roue et on le fait tourner dans le sens du mouvement du soleil,
On ne saurait exprimer mieux la conjonction de tous ges
thémes (1),

Elle est aussi évidente chez les Chukehee (2) et les Koryaks
de l'extréme nord-est sibérion. Les uns et les autres ont lo po-
tlatoh, Mais ce sont les Chukchee maritimes qui, comme leurs voi-
sine Yuit, Eskimos asiatiques dont nous venons de parler, pra-
tiquent lo plus ces échanges obligatoires et volontaires de dons,
do cadeaux, au cours des longs « Thanksgiving Ceremonies » (3),
cérémonials d'actions de grAce qui se succédent, nombreux en
hiver, dans chacune des maisons, I'une aprés I'autre, Les restes
du sacrifice festin sont jetés & la mer ou répandus au vent ; ils
sorendent au pays d’ovigine et emménent avec eux les gibiers tués
de 'année qui reviendront I'an suivant. M. Jochelson mentionne
des fdtes du méme ?nre chez les Koryak, mais n'y a pas assisté,
sauf & la féte de la baleine (4). Chez ceux-ci, lo systéme du saori-
fice apparait trés nettement développé (5).

M. Bogu:as (6) rapproche avec raison cesusages de la a Koliada »
russe : des onfants masqués vont de maison en maison demander
des ceufs, de la forine et on n’ose pas les leur refuser, On sait que
cet usage est européen (7).

Les rapports de oes contrats et échanges entre hommes et de
<68 oontrats et échanges entre hommes ot dicux éclairent tout un
cité de Ia théarie du Sacrifice. D’abord, on les comprend parfai-
tement, surtout dane c¢es sociétés ol ces rituels contractuels et
éoonomiques se pratiquent entre hommes, mais ol ces hommes
gont les incarnations masquées, souvent chamanistic;ues et pos-
sédées par l'esprit dont ils portent le nom: ceux-ci n'agissent en

masque et qui I'informent qu'ils ont pris plaisir aux danses ot enverpont
du gibier, Cf. cadeau fait aux phoques, Jennes, L)i!e of the Copper Eski-
mos, Rep. of the Can. Arctioc Exped,, 1922, vo), X1I, ‘p 178, n, 2,

Les autres thdmes du droit des cadeaux sont aussi fort bien dévelop-
pés, par exemple le chef ¢« nliskuk » n'a pas lo droit de refuser aueun
présent, ni mets, si rare qu'il soit, sous peine d'étre disgracié pour tou-
jouﬁ, HﬂWke’, ibq )10 9.

Mr. Hawkes a parfaitoment raison do considérer (p. 19) la f4te des
Dénd (Anvik) déerite par Chapman (Congrés des Américanistes de
Québec, 1807, t. 11} comme un emprunt fait parles Indiens aux Eskimos,

ii V. fig. dans Chukchee, t, VII {11}, p. 408,

3) Bogoras, ibid., p. 399 4 401,
63 Jochelson, The Koryak, Jesup North Pacific Ezpedition, t, VI,

4) Ibid., p. 80,

8) Ci., p. 98, a This for Thee »,

6 G Gk“' pl 400-

7} Sur des usages de ce genre, v, Fraver, Golden Bough (8¢ &dit.),
11, p. 78 485, p, 91 ot suiv.,; t, X, p, 169 et suiv. V. p. }, p. 161,
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“péalité qu'en tant que représentants des earrits (1). Car, alors,

ces échanges ot ces contrats entratnent en leur tourbillon, non
seulement les hommes ¢t les choses, mais les 8tres sacrés qui leur
sont plus ou moins associés (2), Ceci est trds nettement le cas du

potlatch tlingit, de I'une des deux sortes du potlatoh haida et
u potlatch eskimo,

L’évolution était naturelle. L'un des promiors groupes d'8tres
aveo lesquels les hommes ont dii contraoter et qui par défini
tion éta&ent l4 pour contracter Eveo Eux, o'étaient avant tout Jes
esprits ores ot les dieux, En effet, ¢ sont sux qui sont Jes
véritables propriftaires des choses et des Diens gu.g}gnda 3),

%t avéc eix qu'il &ait le plus nécessaire d'échanger ot Jo plus
dangereux de ne Yaa échanger. Mais, inversement, o'était aveo
eux qu'il était le plus facile et lo plus sQr d’échanger, La destruo-
tion sacrificielle a précisément pour but d'8tre une donation qui
20it nécessairement rendue. Toutes les formes du potlatch nord-
ouest américain et du nord-est asiatique connaissent ce théme

de la destruction (4), Ce n'est_pas seulement. pour maniloster

_puissance et richesse et désintéressement qu'on met & mort des

esclaves, qu'on brdla des builes précieuses, qulon jette des cuivres
& Ii mer, qu'on met méme le fou & des maisons princidres, Clest
aussi_pour gaerifier aux esprits ot aux dieux, en fait confondus
avec lours incarnations vivantes, Jég porteurs de lour titres, lours
allide initiéw.” T ' - '

(1) Sur le potlatoh tlingit, voir plus loin, p. 99,107, Ce caractédre est fon-
damental de tout le potlatch du nord-ouest américain, Cependant i}
¥ est pou apparent parce que le rituel est trop totdmistique pour que
son action sur la nature soit trds marquée en plus de son action sur les
esprits. Il est beaucoup plus clair, en partioulier dans lo potlatch qui
se fait entre Chukcheo ot Eskimos & I'fle Saint-Lawrence, dans Je dé-
tll”o(it et he de potlatch dans B Cludcches Mytholo

2} V. un mythe de potlate ns Bogoras : Ch ology,
p- 12. 1. 2.Un ﬁialogm s'engage entre deux shamanes : « What will yBjL
answor ), o'é5t-A-direa givo as return present », Co dialogue finit par une
lutte ; puis les deux shamancs contractent entre oux ; ils dchangent entre
eux leur couteau magique et lour collier magiqus, puis leur esprit
(assistants magicques), enfin Jour cnr{m (p. 15, 1. 2}, Mais ils no réussis-
sent pas parfaitement leurs vols ot lours atterrissages ; o'est qu'ils ont
oublié d'échangor lours bracelets ot leurs a tassels », emy guide in motion»:
p. 16, L 10. Ils réussissent enfin leurs tours, On voit que toutes ces
ohoses ont la mdme valeur spirituelle que Vesprit lul-méme, sont des
esprite,

l;3) V. Jochelson, Koryak Religion, Jesup. Egped., t, VI, p. 80, Un
chant kwakiut] de la danse des esprits (shamanisme des cérémonies
d’hiver} commente lo théme.

Vous nous envoyes tout de )'autre monde, esprits ! qui enlovez lours sens aux
Vous avez entondu que nous avions faim, esprits 1... fhoromen
Nous recevrona beaucoup de vous| ete...

B&;;" Secrel Socielies and Social Organization of the Kwakiutl Indianas,
p. L]

(4) V. Davy, Foi jurds, p. 224 etsq. et v, plus loin p. 95.
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Mais déjd apparatt un autre théme qui n'a plus besoin de ce
fsupport humain et qui peut 8tre aussi ancien que le potlatch
{lui- méme ¢ on croit ‘3_93 c'est aux dieux qu'il faut_acheter et que
le- dieux savent ren thq,.gl:igﬁ.n_c_lpg_cB‘gses. Nulle part peut-étre
i et {6 Tdde me s'exprime d'une fagon plus typique que cheg
i lex Toradja de Céldbes, Kruyt (1)l nous dit « que le propriétaire
ly doit ¢« acheter » des esprits le droit d’accomplir certains

actes sur « sa », en réalite sur «leurv, propriété » Avant de
couper «8on » bois, avant de gratter méme « sa » terre, de planter
! le poteau de « sa » maison, il faut payer les dieux. M&me, tandis
| que la notion d'achat semble trés peu développée dansla cou-
jtume civile et commerciale des Toradja Ell)J, cello de cet
achat aux esprits ot aux dieux est au contraire parfaitement
constante,

M. Malinowski, & propos des formes d’é¢change que nous allons
déoriré tout de suite, signale des faits du méme genre aux Tro-
briand. On conjure unesprit malfaisant, un « tauvau » dont on
@ trouvé un cadavre (serpent ou crabe de terrez, en présentant &
celui-ci un de ces vaygu'a, un de ces objets précieux, ornement,
talisman et richesse 4 la fois, qui servent aux échanges du kula.
Co don a une action directe sur I'esprit de cet esprit {3). D’autre
part, lors de la féte des mila-mila (4), potlatch en I'honneur des
morts, les deux sortes de raygu'a, ceux du kula et ceux que
M. Malinowski appelle pour la premidre fois (5) les « vaygu's

ermanents », sont exposés et offerts aux esprits sur une plate.
orme identique &4 cello du chef. Ceoi rend leurs esprits bons. Ils
emportent I'ombre de ces choses précieuses au pays des morts (6),
ol s rivalisent de richesses comme rivalisent les hommes vivants
qui reviennent d'un kula solennel (7).

M. van Ossenbruggen, qui est non seulement un théoricien
mais un observateur distingué et qui vit sur place, a apergu
un autre trait de ces institutions (8). Les dons aux hommes et

(1) Koopen in midden Celebes. Meded. d. Konink. Akad. v, Wet,,
Afd. letterk. 56 ; Série B, n° 5, p, 168 4 168, p. 158 ot 159, .

(2} Ib., p. 3 ot & do Vextrait.

(8) Argonauts of the Western Pacific, p. 511.

(&) Ib., p. 72, 184.

(6) P. 512 (ceux qui ne sont pas objets d’échange obligatoirs).
Ct. al&;qg, Spirits of the Dead. Jour, of the Royal Anthropological Ins-
Litute, .

(6) Un mythe maori, celui de Te Kanava, Groy, Polyn, Myth., éd,
Routledge, p. 213, raconts comment les esprits, les fées, prirent 'ombre
dea pounamu (jades, ete.), (alias taonga) exposés en leur honnsur, Un
1ythe exactement identique & Mangala, Wyatt Gill, Myths and Songs
from the South Pacific, p. 257 raconte la méme chose des colliers de
giisquea de nacre rouge, ot comment ils gagnérent la faveur de Ja bello

anaps.

{7) P. 518, M, Malinowski exagére un pou Arg., p. 510 ot suiv., la nou-
voauté de cos faits, parfaitement idontiques & ceux du potlateh tlingit
ot du potlatch halda.

(8) Het Primtisve Denken, voorn. in Pokkengebruiken.., Bijdr. lot
de Taal-, Land-, en Volkenk. v. Nederl. Indig, vol. 71, p. 245 ot 246,



o FORME ARCHAIQUE DE L SCHANGE

aux dieux ont aussi pour but d’acheter la paix aveo les une ot
los autres, On éoarte ainsi les mauvais ssprits, plus. généralement
les mauvaises influences, méme non personnalisées : car une malé.
diction d’homme permet aux esprits jaloux de péndtrer en vous,
do vous tuer, aux influences mauvaises d’agir, et los fautes contre
les hommes rendent le coupable faible vis-d-vis des esprite ot des
ohoses sinistres, M, van Ossenbruggen interprate ainsi en parti-
culior les jets de monnaie par lo cortige du mariage en Chino
ot méme lo prix d'achat de la flancée, Sugpestion intéressants &
partir de laquelle toute une chaine de faits est &4 dégager (1};'

On voit comment on peut amorcer ici une théorie et une his
toire du sacrifice contrat, Celui-ci suppose des institutions du
genre de celles que nous décrivons, et, inversement, il les réalise
au supréme degré, car ces dieux qui donnent et rendent sont
14 pour donner une grande chose & la place d’une petite,

e n'est peut-8tre pas par I'eflet d’un pur hasard que Jes deux
formules solennelles du contrat : en latin do ut des, en sansorit
dadami se, dehi me (2), ont ét6 conservées aussi par des textes
religieux, .

Autre remarque, P'aumdne, — Copendant, plus tard, dans 1'évo-
iution des droits et des religions, réapparaissent les hommes, rede-
venus encore une fois représentants des dieux et des morts,
#'ils ont jamais cessé do I'dtre, Par exemple, chez les Haoussa
du Soudan, quand le « blé de Guinée nest mar, il arrive que des
fidvres se répandent; la seule fagon d'éviter cette fidvro est de
donner des présents de ce blé anx pauvres (3). Chez los mémes
Haoussa (cetts fois de Tripoli), lors de la Grande Pridre (Baban
Salle), les enfants (usages méditerranéens ot eumpéens} vigitent les
maisons : « Dois-je entrer ?a.., «O lidvre & grandes oreilles | répond-
on, pour un os on recoit des services, » {Un pauvre est heureux do
travailler pour les riches), Ces dons aux enfants ot aux pauvres
plaisont aux morts (4), Peut-dtre chez les Haoussa, ces usages
sont-ils d’origine musulmane (5) ou d’origine musulmane, negre
et européenne i la fois, herbire aussi,

En tout cas, on voit comment s'amorce ici une théorie de
Yaumdne. L'auméne est le fruit d’une notivn morale du don et

(1) Crawley, Mystic Rose, p. 388, a déjd émis uno hypothase do ce
onre ot M. Westermarck entrevoit la question et commence Ia preuve,

%. en particulior : History of Human Marriage, 2¢ édit., t. I, p, 304 ot
suiv. Mais il n'a pas vu clair dans le fond, faute d’avoir identifié le sys-
tdme dea prestations totales et lo systdme plus dévelogpé du potlatoh
dont tous ces écha.ngea, ot en particulier l'échange de femmes ot ls
mariage, ne sont que 'une des parties. Sur la fertilité du mariage assurés
par les dons faits aux conjoints, v, p. loin p, 154, n., 4.

(2) Véjasanoyisazphiti, v. Hubert et Mauss, Essai sur lo Sacrifics,
p. 105 (Année Soe., t. 11).

{3) Tremocarne, Haussa Superstitions and Customs, 1918, p. 55,

4) Tremearne, The Ban of the Bori, 1915, B 239,

9) Robertson 8mith, Religlon of the Semites, p. 288, « Les pauvres
dont les hétes de Dieu »,
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de¢ la fortune (1), d'une part, et d'une notion du sacrifice de
Vautre, La libéralité est obligatoire, paroe que la Némésis
«enge les pauvres et les dieux de 'exces de honheur et de vichesse
dle certains hommes gui doivent s'en défaire : ¢’est la vieille morale
du don deverue principe de justice; et les dieux et les esprite
consentent & ce que les parts qu'on leur en faisait et qui étaient
détruites dans des sacrilices inutiles servent aux pauvres ot aux
enfants, Nous recontons 14 I'histoire des idées morales des Sémites,
La sadaka arabe est, & l'origine, comme la zedaga hébraique,
exclusivement la justice ; et elle est devenue 'aumédne, On peut
méme dater de 'époque mischnafque, dela victoire des « Pauvrea»
& Jérusalem, le moment o\l naquit la doctrine de la charité et de
I'auméne qui fit le tour du monde avec le christianisme et |'islam,
C'est & cette dpoque que le mot zedaga change de sens, car il ne
vouleit pas dire aumdne dans la Bible,

Mais rovenons & notre sujet principal : le don st I'obligation
de rendre,

Ces documents et ces commentaires n’ont pas
seulement un intérét ethnographique local. Une com-
paraison peut étendre et approfondir ces données.

Les éléments fondamentaux du potlatch (4) se
trouvent ainsi en Polynésie, méme sil’institution com-

{1) Leos Betsimisaraka de Madagascar racontent que de deux chefs,
V'un distribuait tout ca qui était en sa possession, I'autre ne distribuait
rien ot gardait tout, Dieu donna la fortune 4 celui qui était libéral, ot
ruin? Vavars (Grandidior, Ethnographis de Madagascar, t. 11, p, 67,
n. a.}.

(2) 8ur les notions d’aumdne, de générosité et de libéralité, voir le
recueil de faits do M. Westormarck, Origin and Development of Moral
Ideas, 1, chap, xxu1,

3) Sur une valeur magique oncors actuells de la sadqéa, v. plusloin.

4} Nous n'svons pu refaire le travail de relire & nouveau touts une
littérature, ll'y a des questions qui no sc posent qu’aprés que la recher-
che est terminéo, Maisnousnedoutons pas qu'en recomposant les sytdmes
de faits disjoints parles ethnographes,on trouverait oncored’autres traces
impottantes do potlatch en Polynésie. Par exemple, les f8tos d’exppsie
tion de nourrituro, hakari, en Polynésic, v. ‘Trogear, Maori Race, p. 113,
comportent exactoment les mémes étalages, les mémes échafaudages,
mises on tas, distribution de nourriture, quo les hekarsi, mémes fétes
& noms identiques des Mélanésions de Koita. V. Seligmann, The Mela-
nesians, p. 141145, et pl.. Sur Je Hakari, v. aussi Taylor, T tha ¢ Maui,
p. 13 ; Yeats, An account of New Zealand, 1835, p, 139. Cf, Tregear,
Maori Comparative Dic., 3. v. Hakari. Cf. un mythe dans Grey, Poly,
Myth., p, 213 (édition de1855), p, 189 (édition populaire de Routledge),
décrit lo hakan de Maru, dieu do la guerte ; or la désignation selennelle
des donataires ost absolument identique & celle des f8tes néo-calédo-
nionnes, fijienncs, et néo-guinéennes. Voiei oncore un discoups
formant Umu taonga (Four & taonga) pour un hikairo (distribution
de uourriturs), conservé dans wn chant {Sir E. Grey, Ko nga Moteatea,
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pléte (1) ne s’y trouve pas;en tout ocas, I'échange-
don y est la régle, Mais ce serait pure érudition que
de souligner ce théme de droit 8°il n’était que maori,
ou & la rigueur polyndsien, Déplagons le sujet.

Nous pouvons, au moins pour l'obligation de rendre,
montrer qu’elle a uno bien autre extension, Nous
indiquerons également [oxtension des autres obli-
gations et nous allons prouver que cette interpréta-
tion vaut pour plusieurs autres groupes de sociétés.

M, and Traditions in New-Zealand, 1853, p. 182) autant que je
pufatr‘:%in (strophe 1) : ' P e

Donne-moi de ce cdté mes taonga

donne-mol mes taonge, que je les place on tas
que jo lea place en tas vers la torre

que les place en tas vers la mer

oto., vers I'Est

[LLIIITITY

Douns-moi mes taonga,

La premiére strophe fait sans doute allusion aux taonga de plerre,
On voit A guel degré la notion méme de taonga est inhérents A eo rituel
de la 8te de nourriture. CI, Percy Smith, Wars of the Northern against
the Southern Tribes, J. P. S., t. VIII, p, 156 (Hakari de Te 'I‘okts.

(1} En supposant qu'elle ne se trouve pas dans les socibtés polyné-
siennes actuelles, il se pourrait qu'slle ait existé dans les civilisations
et los soviétés qu’a absorbées ou remplacées I'immigration des Poly-
nésiens, et il se peut aussi que les Polynésions l'aient oue avant lour
migration, En fait, il y a une raison pour qu'elle ait disparu d’une partie
de cette aire, C'est que los clans sont déz':dtivement iérarchisés dans

que toutes les fles et mémo concentrés autour d'une monarchie ;
1] manque dono une des principales conditions du potlatch, 'instabi-
lité d'une hiérarchie que la rivalité dea chels a justement pour butde
fixer par instants. De méme, si nous trouvons plus do traces (peut-étro
de seconde formation) chez les Maori, plus qu'en aucune autee tle,
o'est que précisément la chefferle o'y est reconstituéo et quo les clans
isolés y sont devenus rivaux,

Pour des destructions de richesses de typo mélanésien ou américain
a Samoa, v. Kriimer, Samoa Inseln, t. 1, p. 875, V. index 8. v. ifoga.
Le muru maori, destruction de biens pour causc do fauto, pout étro
étudié aussi do oe point do vue. A Madagascar, los relations des
Lohateny — qui doivent commercer entre cux, peuvent s'insulter,
abimer tout les uns choz les autres —— sont également des traces de
potlatch anciens. V. Grandidier, Ethnographie de Madagascar, t. 11,
P 181 ot n. p. 132-133. Cf, p. 155, '




CHAPITRE II

" Extension de ce systéme

LisérarniTé, Honneur, MoNNAIE
I L

REGLES DE LA GENEROSITE
ANDAMANSE (N. B,)

D'abord on trouve aussi ces coutumes chez les
Pygmées, les plus primitifs des hommes, sclon le
Pire Schmidt (1). Mr., Brown a ohservé, dés 1906,
des feits de ce genre parmi les Andamans (fle du
Nord) et les a déerits en excellents termes & propos
de I'hospitalité entre groupes locaux et des visites —
fates, foires qui servent aux échanges volontaires-
. obligatoires — (commerce de Yocre et produits de la
mer contre produits de la forét, etc.) : « Malgré I'im-
portance de ces échanges, comme le groupe local
et la famille, en d’autres cas,savent se suffire en fait
d'outils, etc..., ces présents ne servent pas au méme
but que le commerce et 1’échange dans les sociétés

N. B, Tous ¢es faits, comme ceux qui vont suivre, sont empruntés &
des provinces ethnographiques assoz variéea dont ce n'est pas notre
but d’étudier les connexions, D'un point de vue ethnologique l'exis-
tence d'une civilisation du Pacifiquo ne fait pas l'ombre d'un doute et
explique en partie bien des traits commung, par exemple du potlateh
mélanésien et du potlatch américain, do méme I'idontité du potlatch
nord-asiatique et nord-américain. Mais d'autre part, ces débuts chez des
Pygmées sont bion extraordinaires, Les traces du potlatch indo-aurapéen
dont nous parlerons ne le sont pas moins, Nous nous ahstiendrons done
de toutes les considérations & la mode sur les migrations d'institutions.
Dans notre cas il est trop facile et trop dangereux de parler d'emprunt
of non moins dangereux de parler d'inventions indépendantes, Au sur-
plus toutes ces cartes qu'on dresse ne sont que cellos de nos pauvres
connaisgances ou ignorances actuelles, Pour le mement, qu'il nous suf-
flae do montrer la nature ot la trds Jarge répartition d’un thdme de droft ;
& d'autres d'en faire I'histoive, s8’ils peuvent.,

(1) Die Stellung der Pygmdenvslker, 1910, Nous ne sommes pas d'ac-
cord aves le P, Sohmidt sur oo point, V, Annde Soe., t. X1I, p. 65 sq.



62 FORME ARCHAIQUE DE L'ECHANGE

plus développées. Le but est avant tout moral, Pob-
jet en est de produire un sentiment amical entre
es deux personnes en jeu, et si Popération n’avait
pas cet effet, tout en était manqué (1)....»
~« Personne n’est libre de refuser un présent offert.
Tous, hommes et femmes, tdchent de se surpasser les
uns les autres en générosité. Il y avait une sorte de
- rivalité & qui pourrait donner le plus d'objets de plus
de valeur (2). » Les présents scellent le mariage, for-
ment une parenté entre les deux couples de parents,
Ils donnent aux deux « cdtés » méme nature, et cotte
identité de nature est bien manifestéo par Pinterdit
qui, dorénavant, tabouera, depuis le premier engage-
ment de fiangailles, jusqu’a la fin de leurs jours, les
deux groupes de parents qui ne se voient plus, ne
s'adressent plus la parole, mais échangent de per-
pétuels cadeaux (3). En réalité, cet interdit exprime,
et U'intimité et la peur qui régnent entre ce gonre de
créditeurs et ce genre de débiteurs réciproques.
Que tel soit le principe, c’est ce que prouve ceci: le
méme tabou, significatif de 'intimité et de '¢loigne-
ment simultanés, s’établit encore entre jeunes gens
des deux sexes qui ont passé en méme temps par les
cérémonies du « manger do la tortue et manger du
cachon » (4), et qui sont pour leur vie également
obligés & Véchange de présents. Il y a des faits
de ce genre également en Australie (5). M. Brown
nous signale encore les rites de la rencontre aprés
de longues séparations, 'embrassade, le salut par
les larmes, et montre comment les échanges de
présents on sont les équivalents (6) et comment

(1) Andaman Islanders,1922, p. 88 : ¢ Quoique les objets fnssent regar-
dés cornme des présents on s'attendait & recovoir quelque chose d'égale
valeur et on se [ichait si le présent rondu ne correspondait pas & Vat-
tente, »

{2) Ib., p. 78, 81 cl. p. 237. M. Brown observe snsuite combien cet
tat d’activité contractuclle est inatable, comment il méne & des que-
rellgs gyuda'i,nes elors qu'il avait souvent pour but de les eflacer.

{3) P. 237,

(4i P, 81, ,
uﬁi Lo fait est en offet parfaitemont comparable aux relations kals
duke des ngia-ngiampe, ohoz les Narrinyerr: ot aux Yulchin ches les
Di&r)i : ;urzse;a relations, nous nous réservons de revenir,
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sn y mélange et les sentiments et les personnes (1),

Au fond, ce sont des mélanges, On méle les 4mes
dans les choses ; on méle les choses dans les &mes.
On méle les vies ot voild comment les personnes et
les choses mélées sortent chacune de sa sphére et
se mélent : ce qui est précisément le contrat et
I’échange,

II

PRINCIPES, RAISONS ET INTENSITE
DES ECHANGES DE DONS (MELANESIE)

Les populations mélanésiennes ont, mieux que les
Polynésiennea, ou CcOonservé ou dévelo%pé le pot-
atch (2). Mais ceci n’est pas notre sujet, Elles ont en
tout cas, mjeux que les polynésiennes, d'une part con-
servé, et d’autre part développé tout le systéme des
dons et de cette forme d’échange. Et comme, chezelles,
apparaft beaucoup plus nettement qu’en Polyné-
816 la notion de monnais (3), le systéme se comphque
en partie, mais aussi se précise,

Nouvelle-Calédonie. Nous retrouvons non seule-
ment les idées que nous voulons dégager, mais méme
leur expression, dans les documents caractéristiques

ue M. Leenhardt a rassemblés sur les Néo-Calé-
oniens. Il a commencé & décrire le pilou-pilou et
le systéme de fétes, cadeaux, Xrestatmns e toute
sorte, y compris de monnaie (4}, qu'il ne faut pas

(1} P. 246-246. M, Brown donno une ¢xcellente théorio sociologique
de ces manifestations do la communion, do I'idontité des sentiments,
du caractére & la fois obligatoiro ot libre de lours manifestations. Il y
o {4 un autre probléme, d’ailleurs connexe, sur lequel nous avons déja
attird l'attention : Expression obligatoire des sentiments, Journal de
Paychologis, 1921,

2) V. plus Liaut, p. 59, 60, n. 1.

3) 11y aurait liou de roprondre la question de la monnaie pour la Poly-
nisie, V., Blus haut, p. 44, n. 4,la citation d'Ella sur les nattea samoanes.
Los grandes haches, les jades, les tiki, les dents de cachalot, sont sans
dqutt: des monnaies ainsi qu'un grand nombre de coquillages et de
cristaux.

() La monnais néo-calédonienne, Revus d’Ethnographie, 1922,
p. 328, surtout on ce qui concernoc les monnaies do fin de funérailles et
Jl: Ennupze, . 332, La féto du Pilou en Nouvelle-Calédonie, Anthropo-

gw, pn [ ]
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hésiter & qualifier de potlatch, Des dires de droit
dans les discours solennels du héraut sont tout
& fait typiques. Ainsi, lors de la présentation cérémo-
nielle des ignames (1) du festin, le héraut dit : « S’il
y a quelque ancien pilou au devant duquel nous
n'avons pas été ld-bas, chez les Wi..., etc..., cette
igname s’y précipite comme autrefois une igname

areille est venue de chez eux chez nous (g).... »

‘est la chose elle-méme qui revient. Plus loin, dans
le méme discours, c’est I'esprit des ancétres qui laisse
« descendre... sur ces parts de vivres Veffet de leur
action et leur force. » « Lo résultat de l'acte que vous
avez accompli apparait aujourd’hui, Toutes les géné-
rations ont apparu dans sa bouche, » Voici une autre
fagon de figurer le lien de droit, non moins expres-
sive : « Nos fétes sont le mouvement de l'aiguille qui
sert & lier les parties de la toiture de paille, pour ne
faire qu'un seul toit, qu’une seule parole (352. » Ce
sont les mémes choses qui reviennent, le méme fil
qui passe (4). D’autres auteurs signalent ces faits (5).

Trobriand. A lautre extrémité du monde méla-
nésien, un systéme fort développé est équivalent &
celui des Néo-Calédoniens. Les habitants des iles
Trobriand sont parmi les plus civilisées de ces races.
Aujourd’hui riches pécheurs de perles et, avant

1) Ib.,, p. 236-287 ; of., p. 250 et 251,

3) P, 247 ; o, p. 250-251.

8) Pilou, p. 263, Cf, Monnaie, p. 832.

4) Cotte formule semble appartenir au gymbclisme juridique poly-
nésien, Aux {les Mangaia, la paix était symbolisée par une « maison hien
couverts » rassemblant les dieux et les clans, sous un toit « hien lacé »,
Wyatt Gill, Myths and Songs of the South Facifie, p. 294.

5] Le Pire Lambert, Maeurs des Sauvages néo-calédoniens, 1900 ;
déent de nombreux potlatch : un de 1856, p, 119 ; la série des fates
funéraires, p. 284-285 ; un potlatch de deuxidme enterrement, p, 240-
246 ; il a saisi que Phumiliation ot méme V'émigration d'un chef vainen
était la sanction d'un présent et d'un potlatch non rendus, p. 583
ot il a compris que « tout présent demande en retour un autre pr&ant ’,
p. 116 ; il g sort de Vexpression populaire francaise ¢ un retours: ¢ retour
réglomentaire »; les ¢ yretours » sont exposés dans la case des riches,
p- 125. Les fﬂsenw de visite sont obligatoires, Ils sont condition du
mariage, p, 10, 98-94 ; ils sont irrévocables ot les « retours sont faits aveo
usure », en particulier au dengam, cousin germain de certaine sorts,
p: 215, Le trianda, danse des présents, f 158, est un cas remarquable
de formalisme, do ritualisme et d'esthétique juridique mélangéa,
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i'arrivée des Européens, riches fabricants de poterie,
dr monnaie de coquillages, de haches de pierre et
de choses précieuses, ils ont été de tout temps bons
commergants et hardis navigateurs. Et M, Malinowski
les appelle d'un nom vraiment exact quand il les
compare aux compagnons de Jason : « Argonautes
de 'ouest du Paafique » Dans un livre qui est un
des meilleurs de sociologie descriptive, se cantonnant
pour ainsi dire sur le sujet qui nous intéresse, il
nous a déorit tout le systéme de commerce inter-
tribal et intratribal qui porte le nom de kula (1).
Il nous laisse encore attendre la description de toutes
les institutions auxquelles les mémes principes
de droit et d'économie président : mariage, féte des
morts, initiation, cte... et, par conséquent, la des-
cription que nous allons donner n'est encore que pro-
visoire. Mais les faits sont capitaux et évidents (2).

Le kula est une sorte de grand potlatch; véh-
culant un grand commerce intertnbal, il s'étend
sur toutes les fles Trobriand, sur une partie des flos
d'Entrecasteaux et des iles Amphlett. Dans toutes
ces terres, il intéresse indirectement toutes les tribus
et directement quelques grandes tribus : celles de

(1) V. Kula, Man, juillet 1920, n® 51, p. 90 et suiv.; Argonauts
of the Waeslern Pacific, Loudres, 1922, Toutes les références qui ne sont
pas autrement dénommées dans cetto soction se référent & ce livre,

(2) M. Malinoweki oxagére cependant, p. 913 et 515, la nouveautd
des faits qu'il décrit. D'abord le kula n'est au fond qu'un potlateh
intertribal, d'un type asscz commun on Mélanésic ot auquel appar-
tionnent les expéditions que décrit le Pére Lambert, en Nouvello-Calé-
donie, 6t les grandes expéditions, les Olo-Olo des Fijians, eto. v. Mauss,
Extension du potlaich en Mélanésie, dans Procdsverdauz de I'l. F. A.,
Anthropologie, 1920, Lio sens du mot kwla mo semble se rattacher &
celui d'autres mots de médmo type, par exemplo; ulu-ulu, V, Rivers,
History of the Melanesian Society, t. 11, p, 415 ot 485, t, I, p, 160, Mais,
mémo lo kula ost moins caractéristiquo que lo potlatch américain par
cortaina cbtés, les tles Stant plus petites, les sociétés moins riches ot
moins fortes que celies de la cdte de la Colombis britannique. Chez
celles-ci tous les traits des potlatch intertribaux se retrouvent, Op
rencontro mdme do véritables potlateh internationaux ; par exomple :
Halda contre Tlingit (Sitka était en fait une ville commune, et la Nass
River un liou de rencontre constant) ; Kwakiutl contre Bellacoola,
~nntee Heiltsuq ; Halda contre Teimshian, eto.; coci est d'aillours dans
l+ naturo des choses : les formes d'é¢change sont normalement oxten-
sibleg et intornationales ; elles ont sans doute, 13 comme ailleurs, A la
lois suivi et frayé les voies commerciales entre ces tsbus égalemont
riches ot égaloment maritimes,

b
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Dobu dans les Amphlett, celles de Kiriwina, de Sina-
keta et de Kitava dans les Trobriand, de Vakula
a I'tle Woodlark. M. Malinowski ne donne pas la
traduction du mot, qui veut sans doute dire cercle;
et, cn effet, ¢c’est comme si toutes ces tribus, ces
expéditions maritimes, ces choses précieuses et ces
objets d'usage, ces nourrilures et ces fétes, ces
gervices de toutes sories, rituels et sexuels, ces
hommes et ces femmes, étaient pris dans un cercle (1)
et sulvaient autour de ce cercle, et dans le temps ot
dans 'espace, un mouvement régulier.

Le commerce kula est d’ordre noble (2). Il semble
&tre réservé aux chels, ceux-cl étant a la fois les chefs
des flottes, des canots, et les commercants et aussi
les donataires de leurs vassaux, en Pespéce de leurs
enfants, de leurs beaux-fréres, qui sont aussi leurs
sujets, et en méme temps les chefs de divers villages
inféodés, 1l s'exerce de facon noble, en apparence
purement désintéressée et modeste (3). On le dis-
tingue soigneusement du simple échange économique
de marchandises utiles qui porte le nom de gim-
wali (4). Celui-ci se pratique, en effet, en plus du kula,
. dans les grandes foires primitives que sont les assem-

blées du kule intertribal ou dans les petits marchés
du kula intérieur : il se distingue par un marchandage
trés tenace des deux parties, procédé indigne du kula.
On dit d'un individu qui ne conduit pas le kula
avec la grandeur d'dme nécessaire, qu’il le « conduit
comme un gimwali » En apparence tout au moins,
" Je kula — comme le potlatch nord-ouest américain —
consiste 4 donner, de la part des uns, & recevoir, de
la part des autres (5), les donataires d'un jour étant
les donateurs de la fois sutvante. Méme, dans la forme-

(1) M. Malinowski affectionno l'exprossion « kulu ring »,

2) P. 97, « noblesso oblige ».

gsf V. p. 4783, les exsxressions de modestie : ¢« mon reste de nourriture:
d’aujourd’bui, prends-lo ; jo l'apporte », pendant qu'on donne un col-
lier précieux,

(4) V. p. 95, 189, 193, C'est de fagon puremont didactique ¢t pour so
faire comprondre d'Européens, que M. Malinowski, p. 187, range le
kula parmi les ¢ échanges cérémoniels avoe paiemont » (de retour} :
lo mot paitmont comme lo mot échange sont également curopéens,

(8} V. Primitive Economics of the Trobriand Islanders. Economic
Journal, mars 1921,
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}a plus entiére, la plus solennelle, la plus élevée, la
lus compétitive (1) du kula, celle des grandes expé-
ilitions maritimes, des « Uvalaku », la régle est de
partir sans rien avoir 4 échanger, méme sans rien avoir
& donner, fdt-ce en échange d'une nournture,
gu'on refuse méme de demander, On affecte de ne
faire que recevoir. C'est quand la tribu visitcuse
hospitalisera, I'an d’aprés, la flotte de la tribu visitée,
gue les cadeaux seront rendus avee usure,

Cependant, dans les kule de moindre envergure,
on profite du voyage maritime pour échanger des
cargaisons ; les nobles eux-mémes font du coninerce,
car il y a beaucoup de théore indigéne la-dedans ;
de nombreuses choses sont sollicitées (2), demandées
et échangées, et toutes sortes de rapports se lient
en plus du kula ; mais celui-ci reste toujours le but,
le moment décisif de ces rapports.

La donation elle-méme affecte des [ormes trés
solennelles, la chose recue est dédaignée, on se défie,
d’clle, on ne la prend qu’un instant aprés qu'elle
a été jetée au pied; le donateur affecte une mo- :
destie exagérée (3) : aprés avoir amené solennellement,
et & son de conque, son présent, il s’excuse de ne
donner ue ses restes et jette au pied du rival et par-
tenaire la chose donnée (4), Cependant, la conque et le
- héraut proclament & tous la solennité du transfert.
On recherche en tout cect 4 montrer de la libéralité,
de la liberté et de 'autonomie, en méme temps que
de la grandeur (5). Et pourtant, au fond, ce sont des
mécanismes d’obligation, et méme d’obligation par
les choses, qui jouent,

L’objet essenticl de ces échanges-donations sont

(1} Rite du lanarers, ox]r)osition dea produits de Pexpédition, sur la
gréve do Muws, p. 374-375, 39. Cf, Uvalaku de Dobu, p. 381 (20-21
avril). On détermine celui qui a été le plus beau, c'cst-a-dire lo plus chan-
coux, le meillour commergant,.

(2) Rituel du wawoyla, p. 353-354 ; magic du wawoyla, p. 360-363.

3} V. plus haut p, 66, n. 3.

4) P, 471, V. lo frontigpice ¢t les photographics des planches LX
+. suiv,, v, plus loin p, 155.

(6) Par cxception, nous indiquerons qu'on peut comparer ces mo-
rales avee les heaux paragraphes de I'Ethique & Nicomaque sur la
uryadoripinota et I'éhevlepia,
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les vaygu'a, sorte de monnaie (1). Il en est de
deux genres : les mwali, beaux bracelets taillés et
polis dans une coquille et portés dans les grandes
eccasions par leurs propriétaires ou leurs parents ;

(1} NoTE DE PRINCIPE BUR L'EMPLOI DE LA NOTION DX MONNAIE,
Nous persistons, malgrd les objections de M. Malinowski (Primitive
Currency, Economic Journal, 1923) 4 employer co terme, M. Malinowski
a protestd d'avanco contre 'abus (Argonauts, p. 429, n, 2), et critiqué
la nomenclature do M. Seligmann, Il réservo la notion de monnale &
des objets servant, non pas seulement de moyen d'échange, mais encore
d'dtalon pour mesurer la valeur, Mr, Simiand m'a Iait dos objections
du mémec genre & propos de 'emploi de la notion de valour dans des
sociétés de ce genre, Ces doux savants ont strement raison & leur point
de vue ; ils entendent le ot do monnaie et le mot de valeur dans le
sens étroit. A ce compte il n'y a eu valeur économique que quand il y
a eu monnaic et il n'y a eu monnaie que quand les choses préciouses,
richesses condensées elles-m&mes et signes de richesses, ont été réelle-
ment monnayées, c'est-d-dire titrées, impersonnalisées, détachées de
toute rolation avec toute personne morale, collective ou individuelle
autre que I'autorité do )’Etat qui les frappe. Mais la question ainsi posée
n'est quo celle de la limite arbitraire quo l'on doit mettre & emploi
du mot. A mon avis, on ne définit ainsi qu'un second type de
monnaio : le ndtre,

Dans toutes les sociétés qui ont Précédé celles ol I'on a monnayé
Vor, lo bronze et I'argent, il y a eu d'autres choses, pierres, coquillages
ot métaux Précieux en particulier, qui ont été employées et ont sorvi
de moyen d'échange et de paiement ; dans un bon nombre de celles qui
nous cntourent encore, ce méme systdmo fonctionne ¢en fait, et c'ost
eelui-la que nous décrivons,

I} est vrai que ces choscs précieuscs différent de ce que nous avons
P'habitude do concevoir comme des instruments libératoires, D'abord,
en plus de leur nature économiﬂue. de leur valeur, ils ont plutdt une
nature magique et sont surtout des tallsmanas: life-givers, comme disait
Rivers et comme disent MM. Perry ot Jackson. De plus, ils ont bien une
oirculation trés générale 4 Vintéreuk d’une sociétz ¢t méme ontre les
sociélés ; mais ils sont oncore attachés & des personnes o & des clans
Lles promidres monnaies romaines élaiont frappées par des genies),

Vindividualité de leurs anciens propridtaires, et & des contrats passés
enire des 8tros moraux. Lour valour est encore subjective et personnelle,
Par exemple, les monndies de coquillages enfilés, en Mélanésie, sont
encore mesurdes 4 I'empan du donateur. Rivers, History of tha Mela-
nesian Society, t. 11, p. 527 ; t. 1, p. 64, 71, 101, 160 sq,, et suiv. Ct.,
l'oxpression Schulterfaden : Thurnwald, Forsehungon, ete... t. I1L,p. 41
2, vol. I, p. 189 v, 15; Hiiftschnur, t. 1, p. 263 1. 6, eto. Nous vorrons
d'autres exemples importants de ces institulions. Il est encore vrai que
ces valourssont instables, et qu’clles manquent de ce caractdre ndoessaire
a l'étalon, 4 une mesure : par exemple lour prix crott et décroft avec lo
nombre et la grandsur des transactions ot elles ont été utilisées, M. Ma-
linowski compare fort joliment les vaygu'a des Trobriand acquérant
du prestige, au cours de leurs voyages, avee les joyaux de la couronne.
De méme les cuivres blasonnés du nord-ouest américain ot les naties
de Samoa croissent de valour 4 chaquo potlatch, 4 chaque échange,

Mais d'autre part, & deux points de vuo, ces ohoses précieuses ont
les mémes fonctions que la monnaie de nos sooiétés ot par conséquent
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les soulava, colliers ouvrés par les habiles tourneurs
de Sinaketa dans la jolie nacre du spondyle rouge,
[ls sont portés solennellement par les femmes (1),
exceptionnellement par les hommes, par exemple
en cas d’agonie (2). Mais, normalement, les uns et les
autres sont thésaurisés. On les a pour jouir de leur

pouvent mériter d'8tre classées au moins dans lo méme genrs, Elles ont
un pouvoir d’achat ot ce pouvoir est nombré., A tels cuivre » amé-
rioaﬁx est dd un paioment do tant de couvertures, A tel vaygu'a corres-
pondent tant et tant de paniers d'ignames, L'idéo de nombre cst 1a,
and bien méme ce nombre est fixé autrement que par une autorité
'Etat ot varie dans la succossion des kuls et des potlatch. De plus ce
pouvoir d’achat est vraiment libératoire, Méme #'il n'est reconnu qu'en-
tre individus, clans ot tribus déterminés et seulement entro associés,
il n'est pas moins public, officiel, fixe. M, Brudo, ami de M. Mali-
nowski et comme lui longtemps résident aux Trobriand, payait ses pé-
cheurs de perles avec dos vaygu'a aussi bien qu'avec de la monnaio
européenne ou de la marchandise & cours fixe. Le passage d'un systéme
& 'autre s'est fait sans secousse, stait done possiblo. — Mr. Armstrong &
Propos des monnaies de J'tle Rossel, voisine des Trobriand, donne des
ndications fort nettes et persiste, 8’'il y & errcur, dans la méme erreur
quo nous, A unique monelary system, Economic Journal, 1924 {commu-
niqué en épreuves),
elon nous, I'humanité a longtemps titonné, D'abord, promidre phasc.
elle a trouvé que certaines choses, presque toutes magiques et précieuses,
n'étaient pas détruites par l'usage et ellos les a douses de pouvoir
d'achat ; v. Mauss, Origines do la nolion de Monnaie, Anthropologie,
1914, in Proc. verd. de I'I. F. A, (A ce moment nous n’avions trouvé que
I'origine Jointaine de la monnaie), Puis, deuxidme phase,aprés avoir réussi
& faire circuler ces chosss, dans la tribu et hors d’elle, au loin, I'huma-
nité a trouvé que ces instruments d’'achat pouvaient servir de moyen
de numération et de circulation des richesses, Ceci est lo stade que nous
sommes on train de décrire. Et c'est & partir de cestnde qu'h une
époque assez ancienne, dans les socidtés sémiliques, mais pout-étre
as irés anciennec aillours, sans doute, on ainventé— troisidme phase —
o moyon do détacher ces choses précieuses dos groupes ct des gens,
d'en fairo des instruments pormanents do mesure do valeur, méme de
mesure universells, sinon rationnello — en attendant micux.

Il y a done ¢u, & notre avis, une forme de monnaie qui a précédé
les nitres, Sans compter celles qui consistent en objets d'usage, par exem-
ple, par exemple encore, en Afrique et on Asie; Jes plaques ot lingots de
cuivro, do fer, cte..., et sans compter, dans nos sociétds antiques ot
dans les sociétés africaines actuclles, lo bétail (4 propos de ce dernier
v, § L, p. 131 n.).

ous nous cxcusons d'avoir été obligd !¢ prendre parti sur cos
questions trop vastes. Mais elles touchent de trop prés & notre sujet,
ot il fallait &tre clalr.

(1) Planche XIX., Il somble que la fomame aux Trobriand, commo les
« princessos » au nord-ouest américain, ot quelques autros personnes,
servent en quelquo sorte de moyon d'exposer les objets de parade...
sans compter qu'on les « charmenr ainsi. Cf, Thurnwaid, Forsch. Salomo
Inseln, t. 1, p. 188, 159,192, v. 7.

{2} Voir plus loin, p. 74 n, 5,

UG
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possession. La fabrication des uns, la péche et la
joaillerie des autres, le commorce de ces deux objets
d’échange et de prestige sont, avec d’autres com-
merces plus laiques et vulgaires, la source de la for-
tune des Trohriandais,

D’aprés M. Malinowski, ces vaygu'a sont animés
d’une sorte de mouvement circulaire : les mwali,
les bracelets, so transmettent réguliérement d’Ouest
en Est, et les soulava voyagent toujours d’Est en
Ouest (1), Ces deux mouvements de sens contraire se
font entre toutes les iles Trobriand, d’Entrecasteaux,
Amphlett et les fles isolées, Woodlark, Marshall Ben-
nett, Tubetube et enfin Pextréme cOte sud-est de la
Nouvelle-Guinée, dont viennent les bracclets bruts.
La cc commerce rencontre les grandes expéditions de
méme nature qui viennent de Nouvelle-Guinée (Mas-
sim-Sud) (2), et que M. Seligmann a décrites.

En principe, la circulation dg ces signes de richesse
est incessante et infaillible. Nion ne doit les garder
trop longtemps, ni il ne faut étre lent, ni il ne faut
étre dur (3) & s'en défaire, ni on ne doit en grati-
fier personne d’autre que des partenaires déterminés
dans un sens déterminé, « sens bracelet », « sens
collier (4) ». On doit et on peut les garder d’un kula
& Pautre, et toute la communauté s’enorgueillit
des vaygu'a qu’a obtenus un de ses chefs. Méme,
il est des occasions, comme la préparation des fétes
funéraires, des grands s'of, ot il cst permis de toujours
recevoir et de ne rien rendre (5). Seulement c’est
pour rendre tout, dépenser tout lorsqu’on donnera
la féte. C'est donc hien unc propriété que Pon a sur
le cadeau regu. Mais c'est une propriété d’un certain

(1) Voir carte, p, 82, Ct. Kuls, in Man 1920, p.101. M, Malinowski n’a
pas trouvé, nous dit-il, de raisons mythiques ou autres au sens de cotte
civculation. Il serait trts importantde los fixer. Car, si la raison Stait dans
une orientation quelconque de ces objets, tendant & revenir & un point
d'origine et suivant une voie d'origine mythique, le fait scrait alors
prodigicuscment identique au fait polynésien, au hau maori.

(2) V. sur cetto civilisation et co commerce, Seligmann, The
Melanesians of British New-Guinea, chap. xxxi11 sq. Cf. Annde Socio
logique, t. X11, p. 874 ; Argonauts, p. 96,

8) Les gens de Dobu sont ¢ durs au kula », Arg., p. 94

h} Ibidem.

(5) P. 502, p. 492,
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genre. On pourrait dire qu’elle participe & toutes sortes
de principes dc__cl__t_{oit_c‘ue nous avons, nous, Mmoternes,
‘soigneusement isolés les uns des autres. C'est une pro-
priété et une possession, un gage et une chose louée,
une chose vondue ¢t achetée et en méme temps dépo-
sés, mandatée et fidéi-commise: ear elle ne vous est
donnée qu’a condition d'en faire usage pour un autre,
ou de la transmettre 4 un tiers, « partenaire lointainy,
murimurs (1), Tel est ce complexus économique, juri-
dique et moral, vraiment typique, que M. Malinowski
a su découvrir, retrouver, observer et décrire,

Cette institution a aussi sa face mythique, reli-
gieuse et magique. Les vaygu'a ne sont pas choses
indifférentes, de simples pi¢ces de monnaie, Chacun, du
motins les plus chers et les plus convoités— et d’autres
objets ont le méme prestige (2), chacun a un nom (3),
unc personnalité, une histoire, méme un roman.
Tant et si bien que certains individus leur empruntent
méme leur nom. ]l n’cst pas possible de dire qu’ils
sont réellement 'objet d'un culte, car les Trobrian-
dais sont positivistes & leur facon. Mais il n'est pas
possible de ne pas reconnaitre leur nature éminente
et sacrée. En posséder est « exhilarant, réconfortant,
adoucissant ensoi (4) », Les propriétaires les manient
et les regardent pendant des heures, Un simple con-
tact en transmet les vertus (5). On pose des vaygu'a
sur le front, sur la poitrine du moribond, on les frotte
sur son ventre, on les fait danser devant son nez.
Ils sont son supréme confort.

Mais ily a plus. Le contrat lui-méme se ressent de
cette nature des vaygu’'a. Non seulement les bracelets
et les colliers, mais méme tous les biens, ornements,

armes, tout ce qui appartient au partenaire est tel-

(1} Le « remote partner s {muri muri, ef. muri Seligmann, Afelane-
sians, p. 508, 752), est connu d'une partie au moins de la série des
« partners », commeo nos correspondants dé¢ banques.

(2) V. les observations, justes ct de portée générale, p. 89 et 90, sur
les objets de cérémonic.

{3) P. 504, noms do paires, p. 89, p. 271, V, lo mythe, p. 323 : fagon
dont on entend parler d'un soulava.

(4 Po 5120 )

{5) P. 518,
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lement animé, de sentiment tout au moins, sinon d'&me
personnelle, qu'ils prennent part eux-mémes au
contrat (1), Une trés belle formule, celle de I' « en-
chantement de la conque (2)», sert, aprés les avoir
évoquees, & enchanter, 4 entrainer (3) vers le « parte-
naire candidat » les choses qu’ll doit demander ot
recevoir.

Un état d'excitation (4) s’empare de mon partenaire (5),]
n {tat d’excitation s'empare de son chien,
Un état d’excitation s'empare de sa ceintupe,
Et ainsi de suite : «..... de son givara» (tabou sur les noix de coco
et le bétel) (6);.... de son collier bagido'u.....;..... de son collier
bagirtku ; «...de son collier bagidudu (7), ete..., oto.., »

1) P. 340, commentairs, p, 341.

2) Sur I'emploi de la conque, v. p, 340, 387, 471, Cf, pl, LXI. La

conque est I'instrument dont on sonne & chaque transaction, 4 chaque
momont solennel du repas en commun, otc. Sur Yextension, sinon sur
I'histoire de l'usage de la conque, v. Jackson, Pearls and Shells (Univ.
Manchester Series, 1921.)
" L'usage do trompettes, tambours, lors des 28tes ot contrats, so ren-
oontre dans un trés grand nombre de sociétés ndgres (guindennes ot
bantus), asiatiques, américaines, indo-curopéennes, etc,.. Il se rat-
tache au thémoe de droit et d'économie que nous étudions fci ot mérite
une étude & part, pour soi et dans son histoire, (

(8) P.340. Mwanila, mwanita. Ct, lo texte en kiriwina des doux pre-
miers vers (20 et 39, & notro avis), p, 448, Ce mot est Jo nom do Jongs vors,
a cercles noirs, auxquels sontidentiflés lescolliars de disques de spondyle,
p. 341. Suit l'évocation-invocation : ¢« Venez 1A ensemble, Ja vous ferai
venir 12 ensemble, Venez ici ensemble, Jo vousferai venir ici ensemble,
L'arc-en-ciel apparatt 1a. Jo ferai apparattre J'arc-en-ciel Ja,. L’arc-en-oiel
appara.‘tt ici. Jo ferai apparaitro I'arc-en-ciel ioi» M. Malinowski,
d’'aprés les indigénes, considére 'arc-en-ciel comme un simple présage.
Maus il peut aussi désignor les reflets multiples de la nacre, L expression :
@ venez-isi ensomble v a trait aux choses de valeur qui vont s'assem-
bler dans le contrat. Les jeux de mots sur ¢ici » ot « Ja-bas » sont repré-
gontés {ort simplement parles sons m etw, sortes de formatifs ; ils sent
tréa fréquents on magis.

Puis vient la deuxidme partie de Y'oxorde : ¢Je suis ’hornme unique,
le chof uniqus, st¢, 5, Mais ello n'est intéressante qu’a d'autres points
de vue, celui du potlatch en particulior,

(4} Le mot qui est ainsitraduit eat, cl. p. 449, munumwayni'se, rédu-
plicatif de mwana ou mwayna qui exprime lo « itching » ou « state of
axcitement »,

(5} Je suppose qu'il devait y avoir un vera de ce genre parce que
M. Malinowski dit formellement p. 340 que ce mot principal du charme
désigne 1'6tat d’esprit dont est onvahi lo partenaire ot qui lui fora
donner de généreux cadeaux,

(6} Généralement imposé en vue du kula ot des a'oi, f8tes funéraires,
en vue d’'asgemblor les aliments et noix d'arec nécessaires, ainsi quo les
objets précicux, Cf. p. 347 et 850, L'onchantoment s'étend aux ali-
mnu'

(7) Noms divers des colliers. Ils no sont pas analysés dans cot ou-
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Une autre formule plus mythique (1), plus curieuse,
mais d’un type glus commun, exprime la méme idée,
Le partenaire du kula a un animal auxiliaire, un
crocodile qu'il invoque et qui doit lu apporter les
colliers (& Kitava, les mwali),

Crocodile tombe dessus, emporte ton homme, pousse-le sous
le gebobo ‘cale i marchandise du canot).
rocodile, apporte-moi le collier, apporte-moi le bagido'u,
le bagiriku, etc...

Une formule précédente du méme rituel invoque
un oiseau de proie (2),

La derniére formule d’enchantement des associés
et contractants (4 Dobuou & Kitava, par les gens de
Kiriwina) contient un couplet 3) dont deux inter-
prétations sont données, Le rituel est d'ailleurs trés
long ; 1l est longuement répété;il a pour but d'énu-
mérer tout ce que le kula proscrit, toutes les choses
de haine et de guerre, qu'il faut conjurer pour pou-
voir commercer entre amis.

Ta furie, le chien ronifle,
'ga peinture de guerre, le chien renifle,
Jtcuo

vrage. Ces noms se composent de bagi, collier (p. 351), ot de divers
mote, Suivent d’autres noms spéeiaux do colliers, également onobantés.

Comms cette formule est une formule du kule de Sinaketa o Von
cherche des celliers ot laisse des bracelets, on ne parle que des colliers.
La méme formule s'emcfloie dans le kula de Kiriwina ; mais alors, commo
¢o'est 14 qu'on gherche des bracelots, co seraient les noms des différentes
sortes de bracolots qui soraiont mentionnés, 1o reste de la formulo res-
tant identique,

La conclusion de la formuls est, elle aussi, intéressante, rmais sncore
une fois, seulement du point do vue du potlateh : « jo ¢ vais kuls » (faire
mon commerce), je vais tromper mon kula (mon partenaire}, Jo vais
volor mon kula, je vais piller mon kula, jo vais kula tant que mon bateau
coulera,,. Ma renomméo ast un tonnerre. Mon pas, un tremblement de
terre. » La clausule a des apparences étrangement américaines. Il en
ost d’analogues aux Salomon, V. plus loin p, 124 n. 1.

s*l) P. 344, commentaire p. 345. La fin do la formule est Ja mémo quo
colle que nous venons de citor: « je vais « kula », etec...

(2) P. iaf.?. Ci, p. 449, texto du premier vors avec commentairs

atical,

(3) P. 848. Ce couplet vient aprds uno série de vers (p. 3¢7). ¢ Ta
furie,homme de Dobu, se retire {comme la mer)7 », Puis suit ﬂt méms sério
avec ¢ Fammo de Dobu », Cf. plus loin, p. 77. Les femmes de Dobu
sont tabou, tandis quo celles de Kiriwina se prostituent aux visiteurs,
La seconde partie de I'incantation est du méme type,
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D’autres versions disent (1) :
Ta furie, le chien est docile, ete,
ou bien :

Ta furie part comme la marée, le chien joue;

Ta colére part comme la marée, le chien joue;
Ete..,

Il faut entendre: « Ta furie devient comme le chien
qui joue » L’essentiel est la métaphore du chien
qui se léve et vient lécher la main du maltre. Ainsi
doit faire I'homme, sinon la femme de Dobu. Une
deuxiéme interprétation, sophistiquée, non exempte
de scolastique, dit M. Malinowski, mais évidem-
ment bien indigéne, donne un autre commentaire
qui coincide mieux avec ce que nous savons de reste :
« Les chiens jouent nez & nez. Quand vous mention-
nez ce mot de chien, comme il est prescrit depuis long-
temps, les choses précieuses viennent de méme (jouer).
Nous avons donné des bracelets, des colliers viendront,
les uns et les autres se rencontreront (comme- des
chiens qui viennent se renifler) ». L’expression, la
parabole est jolie, Tout le plexus de sentiments col-
tectifs y est donné d’un coup :la haine possible des
associés, 'isolement des vaygu’a cessant par enchante-
ment ; hommes et choses précieuses se rassemblant
comme des chiens qui jouent et accourent a la voix. -

Une autre expression symbolique est celle du ma-
riage des mwali, bracelets, symboles féminins, et
des soulava, colliers, symbele masculin, qui tendent
Fun vers I'autre, comme le mile vers la femelle (2),

Ces diverses métaphores signifient exactement la
méme chose que ce qu'exprime en d’autres termes
la jurisprudence mythique des Maori. Sociologi-
quement, c’est, encore une fois, le mélange des choses,
des valeurs, des contrats et des hommes qui se
trouve cxprimé (3).

Malheureusement, nous gonnaissons mal la régle

(1) P, 848, 349

(2} P. 356 ; pout-8trs y a-t-il la un mythe d'orientation.

(3) On pourrait se servir ici du terme qu'emploie d’ordinaire M, Lévy-
Bruh! : a participation », Maia justement ce terme a pour origine dea
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de_droit qui domine ces transactions. Ou bien elle
est inconsciente ¢t mal formulée par les gens de Kiri-
wina, informateurs de M, Malinowski; ou bien, étant
claire pour les Trobriandais, elle devrait étre I'objet
d’une nouvelle enquéte, Nous ne possédons que des
détails, Le premier don d’un vaygu'a porte le nom
de vaga « opening gift (1) ». 1l ouvre, il engage définiti-
vement le donataire 4 un don de retour, le yotile (2),
que M. Malinowski traduit excecllemment par
« clinching gift » : le « don qui verrouille» la transac-
tion. Un autre titre de ce decrnier don est kudu,
la dent qui mord, qui coupe vraiment, tranche et
libére (3). Celui-la est obligatoire ; on P'attend, et
il doit &tre équivalent an premier ; 4 'occasion, on
peut le prendre de force ou par surprise (4); on

3
peut (5) se venger (G) par magie, ou tout au moins
par injure et ressentiment, d’un yotile mal rendu.
Si on est incapable de le rendre, on peut & la rigueur
offrir un basi qui seulement « perce » la peau, ne la
mord pas, ne finit pas l'affaire. C’est une sorte de
cadeau d’attente, d'intérét moratoire ; 1l apaise le
créancier ex-donateur ; mais ne libére pas le débi-
teur (7), futur donateur. Tous ces détails sont curteux

confusions et des mélanges et en particulier des identifications juri-
diques, des commmunjons du genre de coux que nous avons en ¢e Mo-
ment & décrire.

Nous sommes ici au principe et il est inutile de descendre aux
conséquences,

(1) P. 345 sq.

(2) P. 98.

(3) Peut-étre y a-t-il aussi dans co mot une allusion & I'ancienne
monnaie de défenses de sanglier, p. 353,

(4) Usage du lebu, p. 319, CI. Mythe, p. 318,

(5} Plainte violente (i;ajuria), f 357 (v. de nombreux chants de ce
genre dans Thurnwald, Forsch,, 1),

(8) P.359, On ditd’un vaygu'a cblébro: «Bien des hommes sont morts
pour lui », 1l somble, au moins dans un cas, colui de Dobu (p. 856), que
Ie yolile soit toujours un mwali, un bracelet, principe fomello de la tran-
saction t ¢ Wo do not Awaypolu or pokals them, they ave women »,
Mais & Dobu, on ne chercho que des bracelots ot il se peut quo Jo fait
n'ait pas d'autro signification.

{7} Tl semble qu'il y ait ici plusiours aytémes de transactions divers
et entrem#lés, Lo basi peut étre un collier, cf. p. 98, ou un bracelet deo
moindre valeur, Mais on peut donner en basi aussi d'autres objots
qui ne sont pas atrictement kula : les spatules & chaux (pour bétel),
Jes colliers grossiers, les grandes hachea polies (beku), p. 858, 481,
qui sont aussi des sortes de monnaies, interviennent iei.
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et tout est frappant dans ces expressions; mais nous
n'avons pas la sanction, Est-elle purement morale (1)
et magique ? L'individu « dur au kula » n'est-il
que meéprisé, et éventucllement enchanté ? Le par-
tenaire nfidéle n» perd-il pas autre chose : son rang
noble ou au moins sa place parmi les chefs? Voila
ce qu'il faudrait encore savoir.

Mais par un autre cété, le systéme est typique.
Excepté le vieux droit germanique dont nous parlons
plus loin, dans I'état actuel de 'observation, de nos
connaissances historiques, juridiques et économiques,
\l serait diflicile de rencontrer une pratique du don-
échange plus nette, plus compléte, plus consciente
et d'autre part mieux comprise par ’observateur
qui l'enregistre que celle que M. Malinowski a
trouvée aux Trobriand (2).

Le kula, sa forme essentielle, n’est lui-méme qu’un
moment, le plus solennel, d’un vaste systéme de
prestations et de contre-prestations qui, en vérité,
semble englober la totalité de la vie économique et
civile des Trobriand. Le kula semble n'étre que le
point culminant de cette vie, le kula international
et intertribal surtout; certes il est un des buts de
Pexistence et des grands voyages, mais n'y prennent
part, en somme, que les chefs et encore seulement
ceux des tribus maritimes et plutdt ceux de quelques
tribus maritimes, Il ne fait que concrétiser, rassem-
bler bien d’autres institutions.

D’abord, I’échange des vaygu’a lui-méme s’encadre,
lors du kula, dans toute une série d’autres échanges
d'une gamme extrémement varide, allant du mar-
chandage au salaire, de la sollicitation 4 la pure poli-
tesse, de I'hospitalité compléte & la réticence et 4 la
pudeur. En premier lieu, sauf les grandes expéditions
solennelles, purement cérémonielles et compéti-

(1) P. 157, 859,

(2) Le livre de M. Malinowski, comme celui de M. Thurnwald, montre
la supériorité de I'observation d'un véritable sociclogue, Co sont d'ail-
loura lea observations de M, Thurnwald sur le mamoko, . II1, p. 40, eto,,

;:u Trostgabes, 4 Buin qui nous ont mis sur la voie d'une partis de ces
its,
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tives (1), les uvalaku, tous les kula, sont I'occasion de
gimwall, de prosaiques échanges, et ceux-ci ne se
passent pas nécessairement entre partenaires (2). Iy
a un marché libre entre les individus des tribus alliées
& cdté des associations plus étroites. En second lieu,
entre les partenaires”du kula, passent, comme une
chaine ininterrompue de cadeaux supplémentaires,
donnés et rendus, et aussi de marchés obligatoires, Le
kula les suppose méme. L'association qu'il cons-
titue, qui en est le principe (3), débute par un pre-
mier cadeau, le vaga, qu’on sollicite de toutes scs
forces par des « sollicitoires »; pour ce premier don,
on peut courtiser le partenaire futur encore indé-
pendant, qu’'on ({)aye en quelque sorte par une pre-
miére série de cadeaux (4). Tandis qu’on est sdr que le
vaygu'a dc retour, le yotile, le verrou sera rendu, on
n'est pas sfir que le vaga sera donné et les « solh-
citoires » méme acceptés. Cette fagon de solliciter
et d’accepter un cadeau est de régle; chacun des
cadeaux qu’on fait ainsi porte un nom spécial ; on
les expose avant de les offrir; dans ce cas, ce sont
les « parin (5). D’autres portent un titre désignant la

(1) P. 211,

(2} P. 189, CL, pl. XXXVII. Ct, p. 100, ¢ zecondary trads ».

3) Cf. p. 93.

4) 1] semble que ces vadeaux Jortent un nom générique wawoyla,
p. 853-354 ; of., p. 360-861. Ci. Woyla, tkula courting o, p. 439, dans
une formulo magique ot sont précisément dnumérés tous les objets
que peut poseéder le futur partenaire ot dont I’ « ébullition » doit décider
ls donateur, Parmi ces choses est justement la sdrio des cadeaux qui
suit. -

(5) Clest l& lo torme lo plus général : ¢ presontation goods », p. 439,
205 et 350. Le mot vata'i ost celul qui désigne les mémes cadeaux faits
par les Fms de Dobu, Cf, p. 391. Ces « arrival gilts » sont énumbrés
dans la formule : ¢ mon pot & chaux, cela bout; ma cuilldre, csla bout;
mogog?tit panier, cela baut, etc.., » (mdme thdme et mémes exproseions,
P .

En plus do ces noms génériques, il y a des noms particuliers pour
divers cadeaux de¢ diverses circonstances, Les offrandes de nourriture
quo les gens do Sinaketa apportent & Dobu (et non vice versa), les pote-
ries, nattes, etc., portent le simple nom de pokala qui correspond assez
bien 4 salaire, offrande, ot¢... Sont aussi des okaia,cfea gugu'aaporsonal
belongingsy, p. 501, cf., p. 318, 270, dontl'individuse départit pourtdcher
de séduire {pokapokala p. 360) son futur partenaire, cf. p. 369. Il y
a dans cessocidtés un trds vif sentiment de la diftérence entre les choses

uisont d'usage personne) et cellez qui sont des ¢ properties », choses
urables do Ja famille ot de la circulation.
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nature noble et magique de Pobjet offert (1). Mais
accepter l'une de ces offrandes, c’est montrer qu'on
est enclin & entrer en jeu, sinon A y rester, Cortains
noms de ces cadeaux expriment la situation de droit
que leur acceptation entraine (2) : cette fois, I'affaire
est considérée comme conclue ; ce cadeau est d’ordj-
naire quelque chose d’assez préeicux : une grande
hache de pierre polie par exemple, une cuillére en os
de baleine. Le recevoir, c'est s’engager vraiment &
donner le vaga, le promier don désirs. Mais 'on n'est
encore qu’'a demi partenaire, Seule, la tradition solen-
.nelle engage complétement. L'importance et la nature
de ces dons proviennent de Iextraordinaire compé-
tition qui prend place entre les partenaires possibles
de I'expédition qui arrive. Ils recherchent le meilleur
partenaire possible de la tribu opposée. La cause est
grave: car I'association qu’on tend A créer établit une
sorte de lien de clan entre les partenaires (3). Pour
choisir, il faut donc séduire, &blouir (4). Tout en tenant
compte des rangs (5), il faut arriver au but avant les
autres, ou mieux que les autres, provoquer ainsi de
plus abondants é(ﬁmnges des choscs les plus riches,
qui sont naturellement la propriété des gens les
plus riches. Concurrence, rivalite, étalage,” recherche
de la grandeur et de I'intérét, tels sont les motifs
divers qui sous-tendent tous ces actes (6).

Voild les dons d’arrivée ; d’autres dons leur
répondent et leur équivalent ; ce sont des dons de
départ (appelés talo’s & Sinaketa) (7), do congé; ils
sont toujours supérieurs aux dons d’arrivée, Déja

(1; Ex., p. 318, buna.
2} Ex : les kaributu, p. 344 ot 358.

3) On dit & M. Malinowski : « Mon partenaire, la méme chose ue
mon gentilice (kakaveyogu). Yl pourrait combattro contro moi. Mon
vrai parent (veyogu), la mémo chose qu'un cordon ombilical, scrait tou-
jours de mon cbté (p. 276) ».

(4}”.0’cst ¢ce qu'exprime la magie du kula, le mwasila, v. plus loin,
pe 174,

5(5) Les chefs d’expédition et les chefs do canots ont en offet pré-
séance,

(6) Un mythe amusant, colui do Kasabwaybwayreta, p. 342, groupe
tous ces mobiles. On voit comment le héros obtint lo farmeux collier
Gumakarakedakeda, comment il distanga tous geg compagnons de
kula, eto... V. aussi le mythe do Takasikuna, p. 807,

(7) P. 890. A Dobu, p, 362, 365, ete..,



LIBERALITE, HONNEUR, MONNAIE 9

le cycle des prestations et contre-prestations usuraires
est accompli & cdté du kula.

Il y a naturellement eu — tout le tcmps que ces
transactions durent — prestations d’hospitalité,
de nourriture et, & Sinaketa, de femmes (1), Enfin,
pendant tout ce temps, interviennent d’autres dons
supplémentaires, toujours régulitrement rendus,
Méme, il nous semble que I'échange de ces korotumna
représente une forme primitive du kula, — lorsqu’il
consistait & échanger aussi des haches de pierre (2)
ot des défenses recourbées de pore (3).

D’ailleurs, tout le kula intertribal n'est & notre
sens que le cas exagéré, le plus solennel et le plus dra-
matique d'un systéme plus général. Il sort la tribu
elle-méme tout entiére du cercle étroit de ses {ron-
tiéres, méme de scs intéréts et de ses droits ; mais
normalement, & ['intérieur, les clans, les villages
sont liés par des liens de méme genre, Cette fois-cl,
ce sont seulement les groupes locaux et domestiques
et leurs chefs qui sortent de chez eux, se rendent
visite, commercent et s'épousent. Cela ne s’appelle
plus du kule peut-étre. Cependont, M. Malinowski,
par opposition au «kule maritime », parle a juste titre
du ckula de I'intérieur» et de «communautés & kula»

ui munissent le chef de ses objets d’échange. Mais
il n'est pas exagéré de parler dans ces cas de pot-
latch proprement dit. Par exemple, les visites des
gens de Kiriwina & Kitava pour les {étes funéraires,
g'ot (4), comportent bien d'autres choses que I’échange
des vaygu'a; on y voit une sorte d’attaque simulée
(youlawada) (b), une distribution de nourriture, avec
étalage de cochons et d'ignames.

(1) A Sinakota, pas & Dobu,

(2) Sur le commerce des haches de picrre, v, Seligman, Melanesians
atc..., p. 350 ot 853, Lies korotumna, Arg., p. 365, 358, sont d'ordinaire des
ouilldres en os de baleino décorées, des spatules décordes, qui servent
aussi de basi, Il y a encore d'autres dons intermédiaires.

3) Doga, dogina.

4) P. 486 & 491. Sur I'extension de ces usages, dans toutes les civi-
lisations dites do Massim-Nord, v, Scligmann, Melan., p. 584, Descrip-
tio(:g)dg wz';gga, p: 594 et 603 ; cf. Arg., p. 486-487.
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D’autre part, les vaygu’a et tous ces objets ne sont
pas_acquis, fabriqués et échangés toujours par les
chefs eux-mémes (1) et, pout-on dire, ils ne sont nj
fabriqués (2) ni échangés par les chefs pour eux-
mémes. La plupart parviennent aux chefs sous la
forme de dons de leurs parents de rang inférieur, des
beaux-fréres en particulier, qui sont en méme temps
des vassaux (3), ou des fils qui sont fieffés & part.
En retour, la plupart des vaygu'a, lorsque I'expédi-
tion rentre, sont solennellement transmis aux chefs
des villages, des clans, et méme aux gens du commun
des clans associés : en somme & quiconque a pris
part directe ou indirecte, et souvent trés indirecte,
a lexpédition (4), Ceux-ci sont ainsi récompensés,

Enfin, 4 cété ou, si l'on veut, par-dessus, par-
dessous, tout autour et, & notre avis, au fond,
de ce systéme du kula interne, le systéme des dons
échangés envahit toute la vie économique et tri-
bale ¢t morale des Trobriandais. Elle en est « impré-
gnée », comme dit trés bien M. Malinowski. Elle est
un constant «donner et prendre » (5). Elle est comme
traversée, par un courant continu et en tous sens, de
-dons donnés, requs, rendus, obligatoirement et par in-
térét, par grandeur et pour services, en défis et en

ages. Nous ne pouvons ici décrire tous ces faits dont
ﬁ(. Malinowski n’a d’ailleurs pas lui-méme terminé
la publication. En voici d’abord deux principaux.

Une relation tout i fait analogue & celle du kula
est celle des was: (6). Elle établit des é¢changes régu-

1} P, 472,

{2} La fabrication etle don des mwali par beaux-frares portent le nom
de youlo, p. 503, 280,

(8) P. 171 sq.; et. p. 98 sq.

(4} Par oxemple pour la construction des canois, lo rassemblement
des poteries ou les fournitures de vivres, v ,

(5) P. 167 : « Toute la vie tribale n'est qu'un constant « donner ot
recevoir »; toute cérémonie, tout acte légal et coutumicr u'est fait

u'avec un don matériel ot un contre-don qui I'accompagnent ; la

tichesse donnée et requo ent I'un des rincipaux instruments de I'orga-
nisatio-. gociale, du pouvoir du chef, des liens de Ia parenté par le sang
et des liens do la paronts par mariage s, Cf, p. 175-176 ot passim (v,
index : Give and TPaka).

(6) Elle est souvont identique & celle du kula, los partenaires étant

souvent les mémes, F. 193 ; pour la description du wasi, v, p. 187-
4188. Ct. pl, XXXVI,
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liers, obligatoires enlro partenaires de tribus agri-
coles d’une part, de tribus maritimes d’autre part,
L’associé agriculteur vient déposer ses produits
devant la maison de son partenaire pécheur, Celui-ci,
une autre fois, aprés une grande péche, ira rendre
avec usure au village agricole le produit de sa
péche (1). C'est le méme systéme de division du travail
que nous avons constaté en Nouvelle-Zélande,
Une autre forme d'échange considérable revét
I'aspect d’expositions (2). Ce sont les sagali, grandes
distributions (3) de nourriture que l'on fait a plu-
gieurs occasions : moissons, construction de la hutte
du chef, construction de nouveaux canots, fétes
' funéraires (4). Ces répartitions sont faites & des
_ groupes qui ont rendu des services au chef ou a son
clan (5) : culture, transport des grands fiits d’arbres
ol sont taillés les canots, les poutres, services funé-
bres rendus par les gens du clan du mort, ete...
etc... Ces distributions sont tout 4 fait équivalentes
au potlatch tlingit ; le théme du combat et de la
rivalité y apparait méme. On y voit s’affronter les
clans et Kes phratries, les familles alliées, et en général
elles semblent étre des faits de groupes dans la mesure
ot l'individualité du chef ne s’y fait pas sentir,
Mais en plus de ces droits des groupeset de cette éco-
nomie collective, déja moins voisins du kula, toutes
les relations individuelles d’échange, nous semble-
t-il, sont de ce type. Peut-étre seulement quelques-
unes sont-elles de Pordre du simple troc. Cependant,
comme celui-ci ne se fait guére qu'entre parents,
- alliés, ou partenaires du kula et du wast, il ne semble
pas que 'échange soit réellement libre, Méme, en

général, ce qu'on regoit, et dont on a ainsi obtenu _

1) L'obligation dure encore aujourd’hui, malgré les inconvénients
ot les pertes qu'on éprouvent les perliers, obligés de 86 livrer 4 la péche
et & perdro des salaires importants pour une obligation purement
a0 0. ) I
(2) V. pl. XXXII ot XXXIII,

{8} Le mot gagali veut dire distribution (comme hakar{ Polynésien),
p. ({; i;vl)esctéi 1f.iun p. 147 4 150; p. 170, 182-183.

(5 céof est surtout évident dans le cas dos ftes funéraires, Cl, Selig

mann, Mdanesians, p, 594-603,

&
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la possession -—— de n'importe quelle fagon — on ne
le garde pas pour soi, sauf si on ne peut s’en passer }
d’ordinaire, on le transmet & quelqu’un d’autre, & un
beau-frére par exemple (1). I[} arrive que des choses
qu’on a acquises et données vous reviennent dans la
méme journée, identiques.

‘Toutes les récompenses de prestations de tout
genre, de choses et de services, rentrent dans ces
cadres, Voici, en désordre, les plus importants.

Les pokala (2) et kaributu (3), « sollicitory gifts »
3ue nous avons vus dans le kula, sont des espéces

‘un genre beaucoup plus vaste qui correspond assez
bien & ce que nous appelons salaire. On en offre aux
dieux, aux esprits. Un autre nom générique du
salaire, c’est vakapula (4), mapula (5) : ce sont des
marques de reconnaissance et de bon accueil et
elles doivent &tre rendues. A ce propos, M. Mali-
nowski a fait (6), selon nous, une trés grande décou-
verte qui éclaire tous les rapports économiques et
juridiques entre les sexes a I'intérieur du mariage :
es services de toutes sortes rendus a la femme par le

1) P. 176,

2) P. 3283, autre terme, kwaypolu, p. 356.

3) P, 378-379, 854,

4) P. 168, 378. Le vakapula a des subdivisions qui portent des
titres spéciaux, par exomple : vewoulo (initial gift} et yomelu (final
E}!t] (ceci prouve U'idontité avec lo kula, cf. la relation yotile vaga).

n certain nombre de ces paioments porte des titres spéeiaux : kari-
budaboda désigno la récompense do ceux qui travaillent aux canots et -
en général de ceux qui travaillent, par exemplo aux champs, et en par- -
tioulier pour les paiements finaux pour récoltes (urigubu, dans le cas
des prestations dnnuclles de récolte par un beau-frare, p. 63-65, p. 181),
et pour fins de fabrication de colliors, p. 894 ot 183. Elle porte ausai le titro
de sousala quand cllo est suffisammeont grande {{abrication des disques
de Kaloma, p. 878, 188), Youlo ¢st lo titre du paiement pour fabris
cation d'un bracelet. Puwayu est celui de Ja nourriture donuée en encou-
ragemont & I'équipo de biicherons. V, le joli chant, p. 129 ¢

Le cochon, la coco {buisson) ot les ignames
Sont finis et nous tirune toujours... trés lourds,

(6) Les deux mots vakapula ot mapula sont dos modes différents
du verbo pula, vaka étant dvidemmont le formatil du causatif, Sur lo
mapula, v. p. 178 8q., 182 sq. M. Malinowski traduit souven:afar
¢ rapayment s, [l cst en génér;? comparb & un ¢ emplétre » ; caril calme
la peine et la fatigue du service rendu, componso la perte do l'objet
ou du secret donnd, du titre et du privilége céds,

(6) P.179. Le nom des ¢ dons pour cause sexuelle » 0gt aussi buwana
ot ssbuwana,
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mari sont considérés comme un salaire-don pour le
service rendu par Ja femme lorsqu'elle préte co que
le Koran appelle encore « le champ »,

Le langage juridique un peu puéril des Trobrian-
dais a multiphé les 3istinctions e noms pour toutes
sortes de contre-prestations : suivant le nom de la
prestation récompensée (1), de Ia chose donnée (2),
de la circonstance (3), etc... ete... Certains noms
tiennent compte de toutes ces considérations; par
exemple, le don fait 4 un magicien, ou pour l'acqui-
sition d’'un titre, g'appelle laga 84). On ne saurait
croire & quel degré tout ce vocabulaire est compliqué
par une étrange inaptitude & diviser et & définir,
et par d’étranges raflinements de nomenclatures,

Autres soctétés mélanésiennes

Multiplier les comparaisons avec d’autres points
de la Mélanésie, n’est pas nécessaire, Cependant quel-
ques détails empruntés ici et 14 fortifieront la convic-
tion et prouveront que les Trobriandais et les Néo-
Calédoniens n’ont pas développé de facon anormale
un principe qui ne se retrouverait pas chez les peu-
ples Farents.

A Pextrémité sud de la Mélanésie, & Fiji, ol nous
avons identifié le potlatch, sont en vigueur d'autres
- institutions remarquables qui appartiennent au sys-
téme du don. Il y a une saison, celle du kere-kere,
Bendant laquelle on ne peut rien refuser 4 personne (5):

es dons sont échangés entre les deux familles

(1) V. notes précddentes : de mdme Kabigidoya, p. 184, désigne la
cérémonis de la présentation d'un nouveau canot, los gens qui la font,
Faste qu'ils exéoutent ¢ briser la t8te du nouveau canot », oic... ot les
cadeaux qui, d'ailleurs, sont rendus aveo usure. D'autres mots désignent
la location du canot, p. 186 ; dons de bienvenue, p. 232, etc...

(2} Buna, dons de « big cowrie shell », p. 317,

(3) Youlo, vaygu'a donnéd en récompense de travail & uno résolte,

(&) P. 186, 426, otc.., désigne évidemment toute contro-prestation
usuraire, Car il y a un autre nom ula-ula pour les simples achats de for-
mules magiques (sousala quand les prix-cadeaux sont trds importants,
ps 188), Ula'ula s dit aussi quand les présents sont offerts aux morty
autant qu'aux vivants (p. ‘18.‘5. ] T T, 0

(6) Brewster, Hill Tribes of Fiji, 1922, p. 91-92,
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lors du mariage (1), etc... De plus la monnaie de
Fiji, en dents de cachalot, est exactement du méme
enre que celle des Trobriands. Elle porte le titre

o tambua (2); clle est complétée par des pierres,
(méres des dents) et des ornements, sortes de « mas-
cottes », talismans et « porte-bonheur » de la tribu.
Les sontiments nourris par les Fijiens & égard de
leurs tambua sont exactement les mémes que ceux
que nous venons de décrire : «on les traite comme des
poupées; on les sort du panier, les admire et parle
de leur beauté ; on huile et polit leur mére (3)»,
Leur présentation constitue une requéte ; les accep-
ter, c’est s’engager (4). .

Les Mélanésiens de la Nouvelle-Guinée et cer-
tains des Papous influencés par eux appellent leur
monnaie du nom de tau-tau (5); elle est du méme
genre et I'objet des mémes croyances que la monnaie
des Trobriand (6). Mais il faut rapprocher ce nom
aussi de tahu-'ahu (7) qui signific le « prét de pores »
(Motu et Koita). Or ce nom (8) nous est familier,
C’est le terme méme polynésien, racine du mot
taonga, & Samoa et en Nouvelle-Zélande, joyaux
et propriétés incorporés 4 la famille. Les mots eux-
mémes sont polynésiens comme les choses (9).

(1) Ib., p. 191,
(2) Ib., p. 23, On reconnalt lé¢ mot tabou, tambu,
(3) 1b., p. 24.

{4) Ib.,, p. 26.

10(95) gﬁfgmann, The Melanesians (glossaire, p. 754 et 77, 93, 04,

(6) V.1a description des doa, ib., p. 89, 71, 91, etc...

7) Ib, p. 95 et 146,

8) Les monnaies no sont pas les scules choses de ce systdme des
dons que ces tribus du golfe de Nouvalle-Guinde appellent d'un nom
identique au mot polynésion de méme sens. Nous avons signalé déja

lus haut, p. 57 n. &, V'identité des hakari néo-zélandais, ot des hekarai,
8tes expositions de nourriture que M, Seligmann nous a décrits en
Nouvelle-Guinée (Motu et Koita), v. The Melanesions, p. 144-145,
pl. XVIL-XVIII,

(9) V. plus haut, p. 43 n.1, Il est remarquable que le mot fun, dansle
dialecte de Mota (lles Banks) — évidemment identique & taonga — ait
le sens d’acheter (en particulier une fomme). Codrington, dans le
mythe de Qat achetant la nuit (Melanesian Languages, p. 807-308,
n. 9), traduit : « achoter & un grand prix ». En réalité c'eat un achat
i?itl: augv‘ant les rdgles du potlatch, bien attestd en cette partie de la

ancsio,
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On sait que les Mélanésiens et les Papous de
la Nouvelle-Guinée ont le potlatch (1).

Les beaux documents que M. Thurnwald nous trans-
met sur les tribus de Buin (2) et sur les Banaro (3),
nous ont fourni déja de nombreux points de com-
paraison, Le caractére religieux des choses échangées
r est évident, en particulier, celui de la monnaie, de
a fagon dont elle récompense les chants, les femmes,
I'amour, les services; elle est, comme aux Trobriand,
une sorte de gage. Enfin M, Thurnwald a analysé,
en un cas d'espdce bien étudié (4), I'un des faits qui
illustrent le mieux & la fois ce que c’est que ce sys-
téme de dons réciproques et ce que l'on appelle
improprement le mariage par achat : celui-ci, en réalité,
comprend des prestations en tous sens, y compris
celles de la belle-famille : on renvoie la ferme dont
les parents n'ont pas fait des présents de retour
suflisants.

En somme, tout le monde des fles, et probablement
une partie du monde de I'Asie méridionale qui lui
est apparenté, connait un méme systéme de droit
et d’économie.

L'idée qu'il faut se faire de ces tribus mélanésiennes,
encore plus riches et commergantes que les poly-
nésiennes, est donc trés différente de celle qu'on se
fait d’ordinaire. Ces gens ont une économie extra-
domestique ct un systéme d’échange fort développé,
& battements plus intenses et plus précipités peut-étre
que celul que connaissaient nos paysans ou les vil-
lages de pécheurs de nos cdtes il n'y a peut-étre pas
cent ans. lls ont une vie économique étendue, dépas-
sant les frontitres des iles, et des dialectes, un com-
merce considérable. Or ils remplacent vigoureuse-
ment, par des dons {aits ¢t rendus, le systéme des
achats et des ventes.

Le point sur lequel ces droits, et, on le verra,
le droit germanique aussi, ont buté, ¢’est I'incapacité

1) V. Documents-cités dans Année sociologique, X11, p. 372.
2) V. surtout Forach., I1I, p. 38 & 41,

3) Zeitachrift fiir Ethnologie, 1922,

4) Forseh., 111, pl. 2, n, 8.

W I
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ol ils ont été d’abstraire et de diviser leurs concepts
économiques et juridiques, Ils n’en avaient pas be-
soin, d'alleurs, Dans ces sociéiés: ni le clan, nila
famille ne savent m se dissocier ni dissocier leurs
actes ; ni les individus eux-mémes, si influents et
si conscients qu'ils soient, ne savent comprendre
qu’'il leur faut s’opposer les uns aux autres et

u'il faut qu'ils sachent dissocier leurs actes les uns
ges autres, Le chef se confond avec son clan et
celui-ci avee lut ; les individus ne se sentent agir
que d’'une seule fagon. M. Holmes remarque fine-
ment que les deux langages, I'un papou, I'autre méla-
nésien, des tribus qu'il connait & 'embouchure de la
Finke (Toaripi et Namau), n'ont qu’ « un seul terme
pour désigner I'achat et la vente, le prét et I'em-
prunt » Les opérations « autithétiques sont expri-
mées par le méme mot » (1). « Strictement parlant,
ils ne savaient pas emprunter et préter dans le
sens ol nous- employons ces termes, mais il y avait
toujours quelque chose de donné en forme d’hono-
raires pour le prét et qui était rendu lorsque le prét
était rendu (2) » Ces hommes n'ont ni I'idée de la
vente, ni l'idée du prét et cependant font des opé-
rations juridiques et économiques qui ont méme
fonction,

De méme la notiof de tro¢ n’est pas plus naturelle
aux Mélanésiens qu’aux Polynésiens.

Un des meilleurs ethnographes, M. Kruyt, tout en
se servant du mot vente nous décrit avec précision (3)
cet état d’esprit parmi les habitants des Eélébes cen-
trales, Et cependant, les Toradja sont depuis bien
longtemps au contact des Malais, grands commaer-
¢ants,

{1) In primitive New-Guinea, 1924, p. 9%,
. (2} Au fond, Mr. Holmes nous déceit assez mal lo systdme des dons
intérmédiaires, v. plua haut basi. :

(3) V. le travail cité plus haut, p. 57 n. 1. L'incertitude du sens des
mots quo nous traduisons mal : « acheter, vendre », n’est pas particu-
lidre aux sociétés du Pacifique. Nous reviendrons plus loin, p. 153, n. 2,
sur ce sujet, mals dés maintenant nous rappelons que, mome dans notre
Jangage courant, le mot vente désigne aussi bien Ja vento que l'achat,
et qu'en chinois il n'y a qu'une différence de ton entrp les doux
monosyllabes qui désignent V'gqete de vendre et I'acte d'acheter.

. - .
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Ainsi une partie de '’humanité, relativement riche,
travailleuse, créatrice de surplus importants, a su
et sait échanger des choses considérables, sous
d’autres formes et pour d'autres raisons que celles
que'nous connaissons.

[I1

Norp-QuesT AMERICAIN

L'Honneur et le Crédit

De ces observations sur quelgques peuples méla.
nésiens et polynésiens se dégage déja une figure bien
arrétée de ce régime du don. La vie matérielle et
morale, ’échange, y fonctionnent sous une forme
désintéressée et obligatoire en méme temps. De plus,
cette obligation s’exprime de fagon mytﬁi e, 1ma-
ginaire ou, si l'on veut, symbolique ot collective s
elle prend laspect de l'intérét attaché aux choses
échangées : celles-c1 ne sont jamais complétement
détachées de leurs échangistes: la communion et
Palliance qu’elles établissent sont relativement
indissolubles. En réalité, ce symbole de la vie sociale
~— la permanence d'influence des choses échangées —
ne fait que traduire assez directement la ‘maniére
dont les sous-groupes de ces sociétés segmentées,
de type archaique, sont constamment imbriqués les
. uns dans les autres, et sentent qu’ils se doivent tout,
i Les sociétés indiennes du nord-ouest américain
présentent les mémes institutions, seulement elles
sont encore chez elles plus radicales et plus accen-
tuées. D’abord, on dirait que le troc y est inconnu,
Méme aprés un long contact avec les Européens (1),
il ne semble pas qu’aucun des considérables trans-
ferts de richesses (2) qui s'y opérent comstamment

(1) Avec les Ruases depuis le xvin® sidele et les trappeurs canadiens
francais depuis le début du x1x9.

{2} Voir copendant des ventes d'esclaves : Swanton, Haida Texts
and Myths, in Bur. Am. Ethn., Bull, 29, p. 410.
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se fasse autrement que dans les formes solen-
nelles du potlatch (1), Nous allons décrire cette dere
nitre institution & notre point de vue.

N. B. — Auparavant une courte description do ces sociétés
est indispensable. Les tribus, peuples ou plutdt groupes de tri-
bus (2) dont nous allons ?arler résident toutes sur la cbte du
nord-ouest américain, de I'Alaska (2) : Tlingit et Haida ; et de
la Colombie britannique, principalement Heafda, Tsimshian
ot Kwakiutl (3). Elles aussi vivent de la mer, ou sur les fleuves, de
leur péche plus que de leur chasse ; mais, & la différence des Méla-

{1) Une bibliographic sommaire des travaux théoriques concernant
ce ¢ potlatch » est donnée plus haut, p, 35, n. 2; p. 38, n, 1.

{3) Ce tableau succinet est tracé sans justification, mais il st néces-
eaire. Nous prévonons qu'il n'est complet ni au point de vue méme du
nombre et du nom des tribus, ni au point de vue de lours justitutions.

Nous faisons absteaction d'un grand nombre de tribus, principale-
ment des sulvantes : 1° Nootka {(groupe Wakash, ou Kwakiutl}, Bella
Kula (voisine) ; 2° tribus Salish de la c0te Sud. D'autre part, les re-
cherches concernant )'extension du potlatch devralent étre pous-
gées plus au Sud, jusqu'en Californie, La — chose remarquable & d'autres
points de vue - l'institution semble répandue dans Jes socibtés des

oupes dits Penutia et Hoka : v, par ex. Powors, Tribes of California

Contrib, to North Amer, Ethn., 11}) : p. 153 {Pomo), p- 238 (Wintun),
p. 803, 311, (Maidu) ; of. p. 247, 325, 332, 333, pour d'autres tribus ;
observations générales, p. 411,

Ensuits les institutions et les arts que nous décrivons en quolyues
mots sont inflniment compliqués, et certaines absences y sont non
moins curieuses quo certaincs présences. Par exom le, la. poterie y est
isne;.nnuo tommeo dans la derniéro couche do Ja civilisation du Pacifique

u

(3) Les sources c,ui permettent I'étude de ces sociétés sont considé-
rables ; elles sont d'une remarquable séourité, stant trds abondammont
philologiques et composées do textes transcrits ot traduits, V. Biblio-
graphio somraire, dans Davy, Foi Jurée, p. 21, 171 ot 215, Ajouter
principalement : F, Boas et G. Hunt, Ethnology of the Kwakiuti siité doré-
navant Ethn. Kwa.), 35th An. Rep. of the Bur. of Amer. Ethnology 1921,
v. compte rendu plus loin; F. Boas, Tsimshian Mythology, 31st An.
Rep. of the Bur. of Amer. Ethn. 1916, paru 1923 (cité dorénavant
Tsim. Myth.}. Cependant toutes ces fources ont un inconvénient : ou
bien les anciennes sont insuffisantes, ou bien les nouvolles, malgré leur
détail et Jour profondeur ne sont pas assez compldtes au point de vue

ui nous occupe. C'est vers la civilisation matériolle, vers la linguis-
tiquo et la littérature mythologiquo quo s’est portée 'attention de
M. Boas et do ses collaboratours do la Jesup Expedition, Méme les tra-
vaux des othnographes prolessionnels plus ancisns (Krause, Jacobesn)
ou plus récents (LFM. Bapir, Hill Tout, ote...) ont la méme direction.
L'analyse juridique, économique, la démographie restont sinon & faire
du moins & compléter, {Cependant Ja morphologie socialo ¢st commencée

ar les divess Census d’Alaska et de la Colombie hritannique), M, Bar-

¢au nous promet une monographis ¢cormplite des Taimshian, Nous atten-
dons cotte information indispensable et nous souhsitons do voir d'ici
pou cat exomple imité, tant qu'il en ost tomps, Sur de nombreux points
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nésiens et des Polynésiens, elles n'ont pas d’a;i;rioulture. Elles sont
trés riches copendant et, méme maintenant, lours pécheries, leurs
chasses, lours fourrures, leur laissent des surplus importants,
surtout chiffrés aux taux européens, Elles ont les plus solides
maisons de toutes les tribus américaines, et une industrie du
ctdre extrémement développée, Leurs canots sont bons; et
quoiqu’ils ne s’aventurent gudre en pleine mer, ils savent navi-
guer entre les fles ot les cdtes. Leurs arts matériels sont trés
élevés, En particulier, ndme avant I'arrivée du fer, au xvin® sisele,
ils savaient recucillir, fondre, mouler ot frapper lo cuivre que
'on trouve & I'état natif en pays tsimshian et tlingit, Certains
de ces cuivres, véritables écus blasonnés, lour servaient de sorte
de monnaie, Une autre sorte de monnaie a slrement été les
belles couvertures dites de Chilkat (1), admirablement histori¢es
et qui servent encore d’ornements, certaines ayant une valeur
considérable. Ces peuples ont d'excellents sculpteurs et dessina-
teurs professionnels, Les piPea, masses, cannes, les cuilldres de
corne sculptées, ete., sont ornement de nos collections ethno-
graphiques. Toute cette civilisation est remarquablement uni-
forme, dans des limites assez larges. Evidemment ces sociétés
se sont pénétrées mutuellement & des dates trés anciennes, bien
qu'elles appartiennent, au moins par leurs langues, & au moins
trois différentes familles de peuples (2). Lour vie d’hiver, méme
pour les tribus les plus méridionales, est trés différente de celle
d'été, Les tribus ont une double morphologie : disporsées dés la
fin du printernps, & la chasse, A la cueillette des racines ot des
baies sucoulentes des montagnes, & la pache fluviale du saumon,
dés I'hiver, elles se reconcentrent dans ce qu’on appelle les « villes »,

concernant I'économie ot lo droit, les vieux documents : ceux des voya-
g?urs rueses, ooux do Krauso {Tlinkil Indianer), de Dawson (sur les

elda, Kwakiutl, Bellakoola, ote..} la plupart parus dans le Bulletin
du Geological Survey du Canada ou dans les Proceedings of the Rozc:l
Sociely du Canada ; coux do Swan (Nootka}, Indians of Cape Fiat-
tery, Smiths. Conlrib., to Knowledge, 1870 ; ceux de Mayne, Four years
in Brilish Columbia, Londres, 1862, sont encoro les meillours ot leurs
detes lour confarent une définitive autoritd.

Dans la nomenclature de ces tribug, il y a une difficults, Les Kwa-
kiut] forment une tribu, ot donnent aussi lour nom & plusicurs autres
tribus, qui, confédérées aveo sux, forment une véritablo nation de ce
nom. Nous nous efforcorons do mentionner do quolle tribu kwakiutl
‘nous parlons & chaque fois. Quand il ne sera pas autrement précisé,
c'est des Kwakiutl proproment dits qu'il s'agira. Lo mot kwakiutl
veut d'aillours dire simplomentriche,«fumée du monde », ot indique déja
par lui-méme l'importance des faits économiques quo nous allons déerire.

Nous ne reproduirons pas tous les détails d’orthographe des mots
de ces languos,

(1} Sur les couvertures de Chilkat, Emmons, The Chilkat Blanket.
Mem. of the Amer. Mus. of-nat. Hist, J11.

(2) V. Rivet, dana Mcillet ot Cohen, Langues du Monds, p. 616 sq.
C'est M, Supir, Na-Déné Languages, American Anthropologist, 1915,
qui a définitivement réduit le tlingit et lo haida & des branches do
la souche athapascane.
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Et c'est alors, pendant tout le temps de cette contentration,
qu'elles se mettent dans un état de perpétuelle effervescence,
La vie sociale y devient extrémement intense, méme plus intense
que dans les congrégations de tribus qui peuvent se faire &
T'été. Elle consiste en une sorte d'agitation perpétuelle. Ce sont
des visites constantes de tribus & tri%us entidres, de clans & clans
ot de familles & familles, Co sont des fdtes répétées, continues,
souvent chacune elle-méme trds longue, A Yoccasion de mariage,
de rituels variés, de promotions, on dépense sans compter
tout ce qui a été amassé pendant I'6té et Yautomno avee grande
industrie sur une des cOtes les plus riches du monde, Méme la
vie privée se passe ainsi ; on invite les gens de son clan : quand on
a tué un phoque, quand on ouvre une caisse de baies ou de racines
conservées ; on invite tout le monde quand échoue une baleine,

La oivilisation morale est, elle aussi, remarquablement uni-
forme, quoique s'étageant entre le régine de la phratrie (Tlingit
ot Haida) & descendance utérine, et le clan & descendance maseu-
line mitigée des Kwakiutl;les caractéres généraux de Porganisa-
tion socialo et en particulier du totémisme se retrouvent & peu
prisles mémes chez toutesles tribus, Elles ont des confréries, comme
en Mélandsio, aux Sles Banks, improprement appolées socidtés
secrdtes, souvent internationales, maia ol la société des hommes,
et, slrement chez les Kwakiutl, la société des fernmes, recoupent
les orgunisations de clans. Une partie des dons et contre-presta-
tions dont nous allons parler est destinée comme en Mélanésie(1)
3 payer les grades et les ascensions (2) successives dans ces con-
fréries, Les rituels, ceux de ces confréries et des clans, succédent
aux mariages des chels, aux « ventes des cuivres », aux initiationa,
aux cérémonies shamanistiques, aux cérémonies funéraires,
ces dernitres étant plus développées en pays haida et tlingit,
Tout cela accompli au cours d'une série indéfiniment rendue de
apotlatch » Il y a des potlatch en tout sens, répondant & d’autres
potlatch en tout sens. Comme en Mélandsie, c’est un constant
give and take, « donner et recevoir»,

Le potlatch lui-méme, si typique comme fait, ot
en méme temps si caractéristique de ces tribus,
n'est pas autre chose que le systdme des dons échan-

(1) Sur ces paiements pour acquisitions de grades, v, Davy, Fol Jurde,
p. 300-305. Pour la Mélandsie, v, dos ex. dans Codrington, Melanesians,
p. 106 8q., ote.; Rivers, Hislory of the Melanesian Soctey, 1, p. 70 sq.

(2) Ce mot ascension doit dtre pris au propre et au figuré, Do méme
qus le rituel du vajapeya (védiqua postérieur) comporte un rituel d'as-
cension & une échelle, do mémg les rituels mélanésions consisteat & faire
monter lo jeune chef sur une plate-forme. Les Snahnaimug et les Shu-
shwap du N. W, connaissent le méme échafaud d'oia le chof distribue
sonpotiatch. Boas, bth Report an the Tribesof North-Western Canada, Brit,
Ass. Adp. Sc., 1891, p. 39; 9th Report (B. Ass, Adv, Sc., 1894), p. 459,
Les autrea tribus ne connaiesent que la plate-forme ot sidgent les chefs
ot les hautes confréries,

1
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gés (1). Il n’en différe que par la violence, 'exagéra-
tion, les antagonismes qu'il suscite d'une part,
et d'autre (}).art, par une certaine pauvreté des con-
cepts juridiques, R[ar une structure plus simple,
plus brute qu'en Mélanésie, surtout chez les deux
nations du Nord : Tlingit, Haida (2). Le caractére
collectif du contrat é3) y apparait mieux qu’en
Mélanésie et en Polynésie. Ces sociétés sont au fond,
plus prés, malgré les apparences, de ce que nous
appelons les prestations totales simples. Aussi ies
concepts juri(ﬁques et économiques y ont-ils moins
de nettetd, de précision consciente, Cependant,

dans la pratique, les principes sont formels et suffi-
samment clairs.

Deux notions y sont pourtant bien mieux en
évidence que dans lo potlatch mélanésien ou que
dans les institutions plus évoluées ou plus décom-
posées de Polynésie : ¢’est la notion tft’s crédit, de
terme, et c’est aussi la notion d’honneur (4).

(1) C'est ainsi que les vieux autours, Mayne, Dawson, Krause, oto...
déerivent son mécanisme, V, en particulier Krause, Tlinkit Indianer,
p. 187 sq., uno collestion de documents de vieux auteurs.

(2) 8i 'hypothdse des linguistes est exacte ot si les Tlingit ot
Halda sont simplement des Athapascans qui ont adopté la civilisation
du Nord-Ouest (hypothése dont M, Boas ost d’ailleurs pou éloigné),
lo caractdre fruste du potlatch tlingit et haida s'expliquerait de Jui-
méme, Il est possible aussi que la violonce du potlatch du nord-ouest
américain provienne du fait que cotto civilisation est au point do ren-
contre des deux groupes do familles de peuples qui l'avaient également :

.

uno civilisation venant du sud de la Californie, une civilisation venant
d’A.ﬂiﬁ sur COIIB“QL Ve P hq P 53).

13 . Davy, Foi Jurte, p. 247 sq.

4) Sur lo potlateh, M, Boas n’a rien éorit de misux quo Ja page sui-
vanto : 13th, Report on the Norih-Western Tribes of Canada. B. A, Adv.
Se., 1898, p. 54-55 (CL. Fifth Report, p. 88) : « Lo systéme économique des
Indiens de la colonis Lritannique est largement basé sur le crédit tout
autant que celui des pouples civilisgs. Dans toutea ses entreprises, I'In-
dien se fio & I'aido de sos amis, 11 promet de los payer pour cetto aide
& une date ultérieuro. Si cette aide fournie consisto en choses do valeur
qui sont mosurdes par les Indions en couvertures commo nous les mesu-
rons, nous, en monnai, il promet de rendre la valeur du prét avoe inté
rét. L'Indien n'a pns de systdme d’eriturc et, par suite, pour donner
sdroté 4 la transaction, ello est faite-en public. Contracter des dottes
d'un cbté, payer des dottes do 'autro odté, c'est lo potlatch, Co systéme
¢conomique s'est développé 4 un tel point quo lo capital possédé par
Lous lcs individus assoeigs do la tribu oxcéde de beaucoup la quantitd
de valeurs disponibies ﬁi\li oxiste ; autremont dit, les conditions sont tout
4 fait analogues & colles qui prévalent dans notre société A nous
51 nous désirions nous faire payer toutes nos créances, nous trouverions

i nl
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Les dons circulent, nous Pavons vu, en Mélanésio,
en Polynésio, avec la certitude qu’ils seront rendus,
ayant comme « sireté » la vertu de la chose donnée
qui est elle-méme cetto « sfireté », Mais il est, dans
toute société possible, de la nature du don d’obliger &
terme, Par définition mé&me, un repas en commun,
une distribution de kava, un talisman qu’on emporte
une peuvent 8tre rendus immédiatement. Le « temps »
est nécessaire pour exéeuter toute contre-prestation,
La notion de terme est done impliquée logiquement
3uand il s’agit de rendre des visites, de contracter

es mariages, des alliances, d’établir une paix, de
venir 4 des jeux et des combats réglés, de célébrer
des fétes alternatives, de se rendre les services rituels
et d’honnecur, de se « manifester des respects » réci-
proques (1), toutes choses que Pon échange en
méme temps que les choses de plus en plus nom-
breuses et plus précieuses, & mesure que ces sociétés
sont plus riches,

L'stoire économique et juridique courante est
grandement fautive sur ce point. Imbue d’idées
modernes, elle se fait des idées & priory de I'évolu-

qu'il 0’y a & avcun degré assez d'argent, en fait, pour les payer. Lo
résultat d'uno tontative do tous les créanciers de se faire rembourser
leurs prédts, c’est une panique désastrouse dont la communauté met
longtemps & so guérir,

« Il faut bien comprondre qu’'un Indien qui invite tous ses amis et
voising 4 un grand potlatch, qui, en apparence, gaspille tous los résul-
tats acoumulés de longues années do travail, a deux choses en vue que
nous ne pouvons reconnaltre que sages ot dignes de louanges, Son pre-
mier objet est do payer ses dottes. Ceci ost fait publiquement, avec
beaucoup de ¢drémonie ot cn manidre'd’acto notarié. Son second objet
est do placer les fruits de son travail de telle sortq qu'il en tire le plus
grand profit pour lui anssi bien que pour ses enfants, Ceux qui regoi-
vont des présents & cette fite, los regoivent comme préts qu’ils utilisont
dans leurs présentes entropriscs, mais aprds un intervalle de quelques
années, il Jeur faut les rendre avee intérdts au donateur ou & son héri-
tier. Ainsi, le potlatch finit par étro considérd par les Indiens comme
un moyen d'assurer le bien-dtre de leurs enfants, a'ils les laissont orphe-
lins lorsqu'ils sont jeunes.. »

En corrigeant Jos termes de ¢ dotte, paisment, remboursement, prét o,
ot on les ramp!aqani'par dos termes commo : présents faits et présents
rondus, termes quo M. Boas finit d'ailleurs par omployer, on 2 une idée
assez oxacte du fonctionnement de la notion doe ¢rédit dans le potlatch.

Sg;r la notion d'honnour, voir Boas, Seventh Reportonthe N. W, Tribes,
p. L]

(1) Expression tlingit : Swanton, Tlngit Indians, p. 423, ete,
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tion (1), elle suit une logique soi-disant nécessaire;
au fond, elle en reste aux vieilles traditions. Rien
de plus dangereux que cette « sociologie incons-
ciente » comme I'a appelée M. Simiand. Par exemple,
M. Cuq dit encore : « Dans les sociétés primitives
on ne congoit que le régime du troc; dans celles qu
sont avancées, on pratique la vente au comptant.
La vente 4 crédit caractérise une Phase supérieure
de la civilisation ; elle apparait d’abord sous une
forme détournée, combinaison de la vente au comp-
tant et du prét (2) ». En fait, le point de départ est
ailleurs, Il a été donné dans une catégorie de droits
que laissent de c6té les juristes et les économistes
qui ne &’y intéressent pas ; c’est le don, phénoméne
complexe, surtout dans sa forme la plus ancienne,
celle de la prestation totale que nous n’étudions pas -
dans ce mémoire; or, le don entraine nécessairement
la notion de erédit. L'évolution n’a pas fait passer
le droit de I'économie du troc & la vente et celle-oi
du comptant au terme. C'est sur un systéme de
cadeaux donnés et rendus 4 terme que se sont édifiés
- d’une part le troc, par simplification, par rapproche-

ments de temps autrefois disjoints, et d’autre part,
I'achat et la vente, celle-ci & terme et au comptant, et
aussi le prét. Car rien ne prouve qu’aucun des droits qui
ont dépassé la phase que nous décrivons (droit baby-
lonien en particulier) n'ait pas connu le crédit que
connaissent toutes les sociétés archaiques qui sur-
vivent autour de nous, Voila une autre fagon simple
et réaliste de résoudre le probléme des deux

« moments du temps » gue le contrat unifie, et que
M. Davy a déja étudié (3).

Non moins grand est le réle que dans ces tran-
sactions des Indiens joue la notion d’honneur.
Nulle part le prestige individuel d’un chef et
le prestige de son clan ne sont plus liés a la dépense,

(1) On ne a'est pas apergu que la notion do torme était non seuloment
auss ancienno, mais aussi simplo ou, si 1’on veut, aussi complexe que la
notion de comptant.

(2) Btude sur los contrals de V'Spoque de la premidre dynastie baby-
lonienns. Nouv, Rev. Hist. du Droit, 1910, P 41;"7.

(3) Davy, Foi Jurés, p. 207,
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et & l'exactitude & rendre usurairement les dons
acceptés, do fagon & transformer en obligés ceux qui
vous ont obligés. La consommation et la destrucs
tion y sont réellement sans hornes, Dans certains
potlatch on doit dépenser tout ce que l'on a et ne
rien garder (1). C’est 4 qui serale plus riche et aussi le
plus folloment dépensier, Le principe de 'antago-
misme et de la rivalité fonde tout. Le statut poli-
tique des individus, dans les confréries et les clans,
les rangs de toutes sortes s’obtiennent par la « guerre
de propriété .» (2) comme par la guerre, ou par la
chance, ou par I'héritage, par I'alliance et le mariage.
Mais tout est congu comme si ¢’6tait unse « lutte de
richesse » (3). Le mariage des enfants, les siéges dans
les confréries ne s'obtiennent qu’au cours de potlatch
échangés ct rendus, On les perd au potlatch comme
on lés perd & la guerre, au jeu (4), a la course, & la

(1) Distribution de toute Ja propriété : Kwakiutl, Boas, Secret
Sacieties and Social Organization of the Kwakiutl Indians. Rep. Amer,
Nat. Muys, 1895 (dorénavant cité Ses. Soe.) p. 489, .Dans le cas d’ini-
tiation du noviee, 16, p. 551, Koskimo. Shushwap : sedistribution, |
Boas 7th Rep. 1890, p. 91. Swanton, Tlingit Indians, 21t Ann, Rep.
Bur, of Am, Ethn. (dorénavant, Tlingit), p. 442 (dans un discours) :
¢ Il a tout dépensé pour lo faire voir » {son neveu). Redistribution do
tout co qu'on a gagné au jeu, Swanton, Texts and Myths of the Tlingit
Im?ligga. Bull, n° 89 Bur. of Am. Ethn. (dovénavant Tlingit T. M.},
P' *

(2) Sur la guerse de propriété, v. lo chant de Maa, See. Sov., p. 577,
p. 602 : «Nous combattons aves de la propriété, » L'opposition, guerre de
richogses, guerre do gang, so retrouve dans les discours qui ont 6té faits
au méme potlatch de 1395 &4 Fort Rupert. V, Boas ot Hunt, Kwakiufl
Texts, promidro série, Jesup Expedition, t. 111 (dorénavant cité Kwa,
t. I11), p. 485, 482 ; of, Sec, Soc., p. 668 ot 673.

(3& V. particulidrement Jo mythe de Halyas {Haida Texts, Jesup VI,
n° 83, Masset}, qui a perdu la a face » au jeu, qui on meurt, Ses scours
¢t sed nevoux prennent le deuil, donnont un potlatch de revancho ot
il resguscita,

Il y aurajt lieu d'étudler, & co propos, le jeu qui, méme chez nous, n*ost

as considéré commeo un contrat, mais comme une situation ot 8'engago

'honneur et oir se livrent des biens qu'aprés tout on pourrait ne gmﬂ
livrer. Lo jou est une forme du potlatch et du systdme des dons. Sen
extension méme au N. W. améncain est remarquable. Quoiqu’il soit
connu des Kwakiutl (v. Ethn, Kwa., p. 1894. s. v. obayu : dés (?)
8. 9. lepa, p. 1485, cf, lep, p. 1448, ¢ second potlatch, danse »; of. p. 1428,
8. v. magwacle) il ne semble pas jouer chez oux un réle comparable &
celui qu'll joue chez les Halda, Tlingit et Tsimshian. Coux-ci sont des
joueurs invétérés et perpétuels. V, des descriptions du jeu de bitonnets
chox les Halda : Swanton, Halds (Jesup Exped. V, I}, p. 58 8q, 141 sq.,
pour les figures ot les noms ; méme jou chez Jes Tlingit, deseription avec
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méme pakde donner ot de rendre, mais defdétruir) (3),
aftu de ne pas vouloir m&me avolr I'air de désirer
qu'on vous rende. On brtle des boites entitres

lutte (1). Dans un certain nombre de cas, il ne s'a%it

noms des bitonnets: Swanton, Tlingit, p. 443. Le ndq lingit ordinaire,
la pidoe qui gagne, écsuivaut au djt! haida,

- Les histoires sont pleines do légondes de jeux, de chets qui ont perdu
tout au jeu, Un chof tsimshian a pordu méme ses enfants et sos paronts :
Taim. Id’ylh., p. 207,101, of, Boas, ib,, p, 409, Une légendo haida raconte
P'histoire d’un jou total des Teimshian contre les Halda. V. Hatda T'. M.,
p. 822, CI. mémo légendo : Jes joux contre Tlingit, ib., p. 94. On trouvera
un catalogue des thémes de ce genre dans Boas, Teim. Myth., p, 847
ot 843. L'étiquette ot la morale veulent que le gagnant laisse la liberts
au perdant, & sa femmo ot & sea enfants, Tlingit T. M., p. 137. Inutile
de souligner la parenté de ca trait avec les Jégendes asiatiques,

D'ailleurs, il y a jci des influences asiatiques indéniables, Sur I'exten-
sion dos {eux de hasard asiatiques sn Amérique, v. le beau travail de
E. B. Tylor, On American Lot-games, as svidence of Asiatic Intercourse,
Bastian Festschr. In suppl. Int, Arch. {. Ethn, 1896, p. 55 sq.

(1) M. Davy a exposé lo thime du défl, de la rivalité. 1] faut ¥ ajouter
celui du pari, V. par ox. Boas, Indianische Sagen, p, 203 & 206, Pari de
wangeaille, pari do lutte, pani d’ascension, etc.., dans les légendes, Cf.
tb., p. 363, pour catalogue des thdmes. Le pari est encore de nos jours
un reste de ces droits ot de cette morale, Ifn’engaga que I'honneur ot
lo orédit, et cependant fait cirouler des richesses,

2) Sur les potlatch de destruction, v, Davy, Foi Jurés, p. 224.
Il {aut y ajoutor les observations suivantes, Donner, ¢'ost déja détruire,
V. See. Soe., p. 334, Un cortain nombre de rituels de donation comporte
des destruotions: ex. le rituel du romboursement ds la dot ou, commo
Yappello M. Boas, ¢ repaioment do Ja dotts do mariage », comporte uno
formalité qui s'appelle « couler Je canot» ; See, Soe., p. 518, 520. Mais
cette cérémonio est figurde. Copendant les visites au potlatch haida
ot tsimshian comportent la destruction réelle des canots des arrivants.
Chez les Tsimshian on lo détruit & I'arrivée, aprés avoir soigneusement
aidé au débarquement de tout ce qu'il contenait et on rend de plus beaux
canots au départ : Boas, Tsim. Myth., p. 338,

Mais la destruction propremont dite semble constituer une forme supé-
tleuro de dépense. On l'appolle ¢ tuer do la propriété » chez les Tsim-
shian et les Tlingit. Boas, Tsim. Myth., p. 844; Swanton, Tlingit,
P. 442, Bn réalité, on donno méme ce nom aux distributions de couvor-
t.gres.b: ¢ tant do couvertures furent perdues pour le voirs, Tlingit,
0y £0,

Dans cetts pratique de la destruction au potlatch interviennent en-
coro deux mobiles : 10 lo thémeo de la guerre : le potlatch ost uno guerre.
Il porto co titre, « danse de guerre v, choz los Tlingit, Swanton, Tlngit,
P 458, of., p. 436. De la méme fagon quo, dans une guerre, on
pout s'emparor des masques, des noms ot des priviligos des proprié-
taires tués, de la mémo fagon dans une guerre do propriétés, on tue la
propriété : soit la sienne, pour que les autres ne ajent pas, soit oello
des autres on leur donnant dos biens qu'ils soront obligés de rcndrs ou
e pourront pas rendre.

Le deuxidme thémo cst celui du sacrifice. V, plus h. p. 56, Si on
tue la propriéts c'ost qu’elle a une vie, V. p, loin, p. 114, Un héraut dit ;
“que notre propriété resto en vie sous les olforts de notre chef, quo notre



96 PORME ARCHAIQUE DE L'ECHANGE

d'huile d'olachen (candle-fish, poissen-chandells)
ou d'huile de baleine (1), on brile les maisons et des
milliers de couvertures ; on brise les cuivres les
plus chers, on les jette a l'eau, pour écraser, pour
« aplatir » son rival (2). Non seulement on se fait
ainsi progresser soi-méme, mais encore on fait pro-
gresser sa famille sur I'échelle sociale. Voila dono
un systéme de droit et d’économie ol se dépensent
et se transférent constamment des richesses considé-
rables, On peut, si on veut, appeler ces transferts du
nom d’échange ou méme de commerce, de vente (3);
mais ce commerce est noble, plein d'étiquette et de
générosité; et, en tout cas, quand il est fait dans un
autre esprit, en vue de gain immédiat, il est I'objet
d’un mépris bien accentué (4).

cuivre reste non cassé v. Kthn, Kwa., p. 1285, ). 1. Pout-8tre méme les
sens du mot ¢ ylq » $tre étondu mort, distribuer un potlateh, cf. Kwa.
T, X1, p. §9, 1. 8, et Index, Ethn. Kwa,, s’expliquontsls ainsi.

Mais, en principe, il s'agit bion de¢ transmettre, comme dans lo sacri-
fiee normal, des choses détruites & dos esprits, on V'espbeo aux ancétres
du elan, Co thémo est naturellement plus développé chez les Tlingit
{Swanton, Tlingit, p, 448, 462), chex lesquels les ancdtres non seulemont
assistent au potlatch et profitent des destruotions, mais profitent encors
des présents qui sont donnés & leurs homonymes vivants, La destruction
par lo feu semble 8tre caractéristique dq ce théme, Chez les Tlingit,
v, mythe trés intéressant, Tlingit T. M., p. 82. Halda, sacrifico dans
le feu {Skidegate) Swanton, Haida Texts and Myths, Bull. Bur Am.
Ethn., n® 29 (dorénavant Haida T. M.), p. 36, 28 ot 91. Le thdme est
moins évident chez les Kwakiutl chez leaquels oxiste copendant une
divinité qui s'appello ¢ Assis sur le feus et & qui par exanl?le on saori-

'?3310 vétement de I'enfant malade, pour la payer : Ethn. Kwa., p. 705,
{1' Boas, Sec. Soc., p. 353, ote.
2} V. p. loin, p. 110, n. 1, & propos du mot p/Es.
{8) Il semble que les mots méme d’ a change » ot de ¢ vents » sofent

étrangers & Ja langue kwakiut), Je ne trouve ls mot vents dans les divers
glossaires de M, Boas qu’a propos de la mise en vente d'un cuivre, Mais
cotto mise aux onchéres n’est rien moing qu’'une vents, o’est une sorte
de pari, de lutto de générosité. Et quant au mot échangs, jo ne le trouve
qus sous la forme L'ay : mais, au toxte indiqué Kwa. 7. III, p. 77,
I. 41, il g’emploje & propos d'un changement de nom.

(4) V. Yexpression « cupide de nourriture s, Ethn, Kwa., p. 1462,
« désireux de faire fortuns rapidement », id., p. 1394 ; v. la bolle impré-
cation contro les ¢ petits chefs » : « Lies petits qui délibirent ; les petits
qui travaillent ; ..... qui sont vaivcus; ..... qui promettent de donner des
canots ;... qui accoptent la propriété donnée ; ..... qui recharchent la pro-
priétd; ..... qui ne travaillent que pour ia propriété (le terme que traduit
a'fropa » ¢t 4 maneq », rendrs une faveur, ib,, p. 1408), les trattres »,
Jo., p. 1287, lignes 15 4 18, of, un autre discours od il est dit du chef qui
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‘On le voit, la notion d’honneur qui agit violem-
ment en Polynésis, qui est toujours présente en
Mélanésie, exerce ici de véritables ravages. Sur ce
point encore, les enseignements classiques mesurent
mal I'importance des mobiles qui ont animé les
hommes, et tout ce que nous devons aux sociétés
qui nous ont précédés. Méme un savant aussi averti

uw'Huvelin s'est cru obligé de déduire la notion

'honneur, réputée sans efﬁcace, de la notion d'effi-
cace magique (1). Il ne voit dans I'honneur, le pres-
tige que le succédané de celle-ci. La réalité est plus
complexe. Pas plus que la notion de magie, .la
notion d’horineur n’est étrangére i ces civilisations (2).
Le mana polynésien lui-méme, symbolise non seule-
ment la force magique de chaque &tre, mais aussi
son honneur, et I'une des meilleures traductions de
ce mot, c’est : autorité, richesse (3), Le potlatch

a donné lo potlatch ot de cos gens qui regoivent et ne rendent jamais ¢
4l leur a donné & manger, il Jos a fait venir..... il les a mis sur son dos,., 3,
;:g., P }gg? ; of. 1201, V, une autre imprécation contre « les potits »,
4 vy P .

IlI;ne faut pas ¢croire qu'une morale de ce genre soit contraire & I'écono-=.
mie ni corresponde i une ﬂaressa communiste, Les Tsimshian bliment
I'avarice ot racontent du héros principal, Corbeau (le créateur) coms
ment il fut ronvoyé par son pére parce qu'il 8tait avare : Taim, Myth.,
E. 61, cf. p. 444 Lo méme mythe oxiste ches lea Tlingit., Coux-oi

lAment égaloment la paresse ot la mondicitd des hotes ¢t racontent
comment {urent punis Corbeau ot les gens qui vont de vills en ville g6
faire invitor : Tlingit M, T., p. 260, of. 217,
S (1) xInjm;‘g, Mélanges Appleton; Magie et Droit individuel, Année

ocl’ | p‘ L]

522 On paye pour I'honneur de danser choz les Tlingit.: T, M, T.,
. 141, Patement du chef qui a composé une danse, Chez les Tsimshian :
¢ On fait tout pour I'honneur... Pardossus tout est la richesse ot
I'étalage de vanité s, Boas, Fifth Report. 1899, p. 19, Duncan dansg
Mayne, Four Years, p. 265, disait déja : « pour la simple vanité de la
ohose 5. Au surplus, un grand nombre do rituels, non seuloment oelui
de V'ascension, ote., mais ancore ceux qui consistent par exemple A
alever lo cuivre » (Kwakiutl), Kwa, 7. I11, p. 499, 1. 26 «lover la lance s,
(Tlingit) TV. M, T., p. 117, « lever lo poteau de potlatch s, funéraire
ot tolémique, « lover la poutre » de la maison, le vieux mit de coca~
gne, traduisent des principes da ce genre. Il ne faut pas oublier que le

otlatch a pour objet de savoir quells est « la familie la plus « Slevée »
ggommentmres du chef Katishan & propes du mythe du Corbeau,

lingit, TL M. T., p. 119, n. a).

(8) Tregear, Maori Comparative Dictionnary, s. v. Mana, -

Il'y aurait lieu d'étudier la.notion. da_richeasd elle-méme, Du«p"};ﬁi St
do vue ot nous sommes, 'homme riche est uh homme qui a,d;;;\v\& TAN

' en Polynésie, de)' cauotoritas» & Roms ot qui, dans ces tribus axdr.
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Tlingit, Haide, consiste & considérer comme des
honneurs les services mutuels (1). Méme dans des
tribus réellement primitives comme les australiennes,
Je point d’honneur est aussi chatouilleux que dans
les nitres, et on est satisfait par des prestations,
des offrandes de pourriture, des préséances et des
rites ausei bien que par des dons (2). Les hommes ont
su engager leur honneur et leur nom bien avant de
savoir signer.

Le potlatch nord-ouest américain a été suffi-
samment étudié pour tout ce qui concerne la forme
méme du contrat. Il est cependant nécessaire de
situer I'étude qu'en ont faite M. Davy et M. Leon-
hard Adam (3) dans le cadre plus vaste ou elle
devrait prendre place pour le sujet qui nous occupe.

est un homme « large », walas {Ethn. Kwa,, p, 1396), Mais nous n'avons.
stricternont qu'd indiquer le rapport entre‘;a notion de richesse, celle
d’autorits, de droit de commandor & cenx qui regoiveht des cadeaux,
et le potlatch : elle est Lrds netto, Par example, chez les Kwakiutl, 'un
des clans Jes plus in:&ortants ost celui des Walasaka (également nom
d'une famille, d'une danse et d'une confrérie); ce nown veut dire cles
grands qui viennent d'en haut », qui distribuent au potlatch ; walssils,
vout dire non seulement richesses, mais sncore ¢ distribution de couver--
tures & l'occasion d'une mise aux enchéres.d'un cvivro ». Une autre
métaphore eat celle qui consisto & considérer que Vindividu est rendu
¢ lourd » rar les potlatch donnéds : Sec. Soc,, p, 558, 559, Lo chef est dit
¢ avalor les tribus » auxquelles il distribue ses richossos ; {1 4 vomit de
in propridté », ote... -

1) Un chant tlingit, dit de la phratrio du Corbeau ; ¢ C’est elle qui
{ait les Loups « valuable ». Tl M. T., p. 898, n° 88. Le principe que
les « pespects » et « honneurs » & donner et & rendre comprennent. Jes
donsg, est bion précis dans les deux tribue, Swanton, Tlngil, p. 4561 ;
Swanton, Hatda, p. 162, dispense do rendre certaing présents,

(2) CE. p. loin (conclusion), p. 167, n. 1.

L'étiquette du festin, du don qu'on regoit dignement, qu'on ne sojli--
cite pas est extrémement marquée dans ces tribus. Indiquons seu-
loment trois faits kwakiutl, haida et tsimshian instructife & notre
point de vue : les chefs et nobles aux festins mangent peu, oe sont les
vasgaux et les gens du commun qui mangent beaucoup ; cux font littd-
ralemont tfine bouches; Boas, Kwa, Ind., Jesup. V. 11, p. 427, 480 ; dan-
fﬁ” de manger heaucoup, T'sim. Myth., p. 59,149, 153, ete. {mythaes) ;
ils chantent au festin : Kwa. Ind., Jesup Exzped. V, 11, p. 430, 437,0n
sonne de la conque, « pour qu'on dise que nous ne mourons pas de faim»
Kwa. T, 111, p. 486, Le noble ne sollicite jamais, Le shamane médesin
ne demande jamais de prix, son ¢ esprit » le Jui délend, Ethn. Kwa.,
p. 781,742 ; Halda T'. M., p. 288, 239, 11 existe copendant une confrério-
ot une danse de « mendicité » chez les Kwakiutl

(8) V, Bibliographie, p. h. p. 38,



LIBERALITE, HONNEUR, MONNAIE o9

Car le potlatch est bien plus qu'un phénomeéne
juridique : il est un de ceux que nous proposons

“d’appeler « totaux », 11 est religieux, mythologique et

shamanistique puisque les chefs qui 8’y engagent
y représentent, y incarnent les ancétres et les dieux,
dont ils portent le nom, dont ils dansent les danses
ot dont les esprits les possédent (1). Il est écono-
mique et il faut mesurer la valeur, I'importanoce, les
raisons et les effets de ces transactions énormes,
méme actuellement, quand on les chiffre en valeurs
européennes (2), Le potlatch est aussi un phéno-
méne de morphologis sociale : la réunion des tribus,
des clans et des familles, méme celle des nations y pro-
duit une nervosité, une excitation remarquables : on
fraternise et cependant on reste étranger ; on commu-
nique et on s’oppose dans un gigantesque commerce
et un constant tournoi (3). Nous passons sur les phé-
noménes esthétiques qui sont extrémement nom-
breux, Enfin, méme au point de vue juridique,
en plus derce qu'on a déja dégagé de la forme de ces
contrats et de ce qu'on pourrait appeler 1'objet
humain du contrat, en plus du statut juridique des
contractants (clans, familles, rangs et épousailles),
il faut ajouter ceci : les objets matériels des contrats,

{1) Los potlatch tlingit et ha¥da ont spécialoment développé co prin-
cipe. Ct, Tlingit Indians, p. 443, 462, Cf, discours dans T1. M. T,,

. 378 ; les esprite fument, pendant que les invités fument, Cf,, p. 385,
. 9 : « Nous qui dansons ici pour vous, nous ne sommes pas vraiment
nous-mémes, Co sont nos onclea morts depuis longtemps qui sont on
irain de danser ici » Les invités sont des esprits, des portc-chance
gona' qadet, ib., p, 119, note a. En fait, nous avons ici, puroment et
simplement, Ja confusion des denx principes du sacrifice ot du don;
comparable, eauf peut-étre Vaction sur la nature, & tous les cas
que nous avons déja cités (plus h. p, 56). Donner aux vivants, o'est
donner aux morts, Une remarquable Eistoire tlingit (TL M. T, p. 227),
raconte qu'un individu ressusecité eait comment on a fait potlate
pour lui ; le théme des esprits qui reprochent aux vivants de n'avoir
pas donné de potlatch est courant. Les Kwakiutl ont eu siiroment les
mémes principes. Ex. discours, Ethn, Kwa., p. 788, Les vivants, choz
les Teimshian, représontent les morts : Tate éerit & M. Boas : ¢ Les offran-
des apparaissent surtout sous Ja forme do présents donnés & uno fdte »,
Taim, Myth,, p. 452, (Légendes historiques}, p. 287. Collection de thé-
mes, Boas, tb,, p. 846, pour les compuraisons avee ies Ha¥da, Tlingit et
Taimshian,

2} Y. plus loin quelques exemplos de valeur des eaivres, p. 121 n. 1.
3} Krause, Tlinkit Indianer, p. 240, décrit bien ces fagons de

s'aborder ontre tribus Tlingit.
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les choses qui y sont échangées, ont, elles aussi, une
vertu spéciale, qui fait qu'on les donne et surtout
qu'on les rend.

11 aurait été utile — si nous avions eu assez de place — de
distinguer, pour notre exposé, quatre formes du potlatch nord-
ouest américain : 19 un potlatch ol les phratries et les familles des
chels sont seules oy presgue seules en cause (Tlingit) ; 2° un pot-
latch ot phratries, clans, chefs et familles jouent A pou 'Fréa un égal
role; 3° un potlatchentre chefs allrontés [é:ar clans &{simnhian);
40 un potlatch de chefs et de confréries (Kwakiutl). Mais il serait
trop long de procéder ainsi et de plus, Ja distinction de trois
formes sur quatre (manque la forme tsimshian) a été exposde_
par M. Davy (1). Enfin, en ce qui concerne notre étude, cello des
trois themes du don, I'obligation de donner, l'obligation de rece-

voir et I'obligation de rendre, ces quatre formes du potlatch sont
relativement identiques,

Les trois obligations : donner, recevoir, rendre

L’obligation dedonner est Uessence du potlatch. Un
chef doit donner des potlaich, pour lui-méme, pour
son fils, son gendre ou sa fille (2}, pour ses morts (3).
Il ne conserve son autorité sur sa tribu et sur son
village, voire sur sa famille, 1l ne maintient son rang
entre les chefs (4) — nationalement et internatio-

(1) Davy, Foi Jurée, p. 111 sq., p. 251 eq. La forme tsimshian ne se
distingue pas trés scnsiblement do la forme halda, Pout-§tre le clan y
est-il plus cn évidence,

(2} 1) est inutilo do recommoncer la démonstration de M, Davy &
propos de la relation entre lo potlatch et le statut politique, en parti-
oulier celui du gendre et du fils, 11 est également inutilo de commenter la
valour communhielle des {estins et des échanges. Ex. ; 'échange do canots
entre deux esprits fait qu'ils n'ont plus ¢ qu’un seul cceur o, 'un étant
le beau-pire et Yautre dtant le gendre : Sec. Soe., p. 387, Lo texte
Kwa. T, {11, p. 274 ajouto : ¢ o'était comme g'ils avaicnt dchangéd leur
nom » V. aussi b, LI, p. 23 : dans un mythe do {fte Nimkish (autre
tribu Kwakiutl), Je festin d¢ mariage a pour but d'introniser la fille
dans lo village ¢ ot clle va manger pour la promidro fois »,

{3) Le Liotlatch funéraire est attestd ot suffisamment étudié choz les
Halda et Tlingit ; chez les Teimehian, il semble étre plus spéeialoment
attaché 4 la fin du deuil, & Vérection du poleau totémique, et i Ja créma-
tion : Tsim. Myth., p. 534 sq. M. Boas ne¢ nous signale pas de potlatch
funéraire chez les Kwakiutl, mais on trouve une description d'un
potlatch de ce genre dans un mythe : Kwa. T III, p, 407,

{4) Potlatch pour maintenir son droit & un blason, Swanten, Haida,
p. 107. V. histoire de Leg.ck, Taim. Myth., p. 386 Leg.ck estlo titro du
principal chef tsimshian, V. aussi ib., p. 364, les histoires du chef Nea- -
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nalement — que s'il Frouve qu’il est hanté et favorisé
des esprits et de la fortune (1), qu'il est possédé par
ello et qu'il la posséde (2) ; et il ne peut prouver cette
fortune qu’en la dépensant, en la distribuant, en
humiliant les autres, en les mettant « & Pombre de
son nom » (3). Le noble kwakiutl et haida a exacte-
ment la méme notion de la « face » que le lettré
ou l'officier chinois (4). On dit de I'un des grands
chefs mythiques qui ne donnait pas de potlatch
qu’il avait la « face pourrie » (5). Méme 1’expression
est ici plus exacte qu'en Chine, Car, au nord-ouest
americain, perdre le prestige, c’est bien perdre 'dme.:
c'est vraiment la « face », c’est le masque de danse,
le droit d’incarner un esprit, de porter un blason,
un totem, c'est vraiment la persona, qui sont ainsi
mis en jou, qu'on perd au potlatch (6), au jeu des

balas, autre grand titre de chef tsimshian, et la fagon dont il se moqua
du che Haimas. L'un dos titres de chefs le plus important chez les Kwa-
kiut] gmwikilaq) est celui de Dabend, {’I(wa. T, 11, p. 19, L 22,
Ct. dabendgal'ala. Ethn., Kwa., p. 1406, col. 1) qui, avant Ie potlatch,
& un nom qui veut dire ¢ incapable de tenir la fin » et aprés le potlatoh
prend ce nom qui vout dire « capable de tenir la fin »,

(1) Un chef kwakiutl dit: « ecoi est ma vanité ; les noms, les racines
de ma famille, tous mes ancatres ont é1é des... » (et ici il décline son
nom qui est & Ja fois un titre ot un nom commun), « donatours de maxwa »
(gran ‘})otlatch t Bthn. Kwa., p. 887, 1, 54. Cf., p. 843, 1. 70,

(2) V. plusloin, p. 110, n. 1 (dans un discours) « Je suis couvert de
ropriétés. Je suis riche de propriétés. Jo suis comptour de propriétés »:
thn, Kwa., p. 1280, 1, 18,

(3) Achetor un cuivre, c’est lo mettre « sous Je nom » de I'acheteur :
Boas, Sec. Soc,, p. 845, Une autre métaphore, c'est que le nom du dona-
teur du potlatch « prond du poids » par lo potlatch donns, Sec. Soc.
P. 849, < perd du poids » par le potlatch accopts, See, Soc.,p. 3¢5. Il y a
d’autres expressions de la méme idée, do Ja supériorité du donateur sur
lo donataire : la notion quo celui-oi est en quelque sortc un esclave
tant qu'il no s’est pas racheté, (¢« Lo nom est mauvais » alors, disent les
Ha¥da, Swanton, Haida, p, 70, Cf., plus loin, p. 108, n. 3); les Tlingit
disent que « on mot les dons sur Jo dos des gens qui les rcgoivent »,
Swanton, Tlingit, p. 428, Les Halda ont doux cxpressions bien syrap-
tomatiques ! « fairo aller » « courir vite », son aiguille, (cf. I'expression
néo-calédonionne, plus haut, p. 64), ot qui signific, paratt-il, « combattre
un inférieur » : Swanton, Haida, p. 162. .

(4} V. I'histoire de Halmas, comment il perdit sa libertd, ses privi-
idges, masques ot autres, scs esprits auxiliairves, sa famille ot ses propris-
tés : Tsim. Myth., p. 361, 362,

(5) Ethn, Kwa., p. 805; Hunt, Vauteur kwakiutlde M. Boas, lui
éorit : « Je no sais pas pourquoi le chef Maxuyalidze (en réalité, « don-
nour de potlatch »),-ne donna jamais uno fdte. C'est tout. Il était done
appelé Qelsem, ¢'ost-a-dire Face Pourrie, » Ib,, 1. 13 4 15.

6} Le potlatch est on offot, une chose dangereuse, soit qu'on n'an.



102 FORME ARCHAIQUE DE L'4CBANGE

dons (1) comme on peut les perdro & la guerre (2) ou
par une faute rituelle (3). Dans toutes ces sociétés, on
se presse & donner, lln’est pas un instant dépassant

donns pas, soit qu'on on regoive. Les porsonnes venues 4 un potlatch
mythique en moururent. (Haida T., Jesup VI, p- 626. CL., p. 667, méme
mythe, Tsimshian)., Cf,, pour les comparaisons, Boas, Indianische
Sagen, p. 356, n° 58. Il cst dangereux de participer de ln substance de
eclui qui donne le potlatch : par exemplo do consommer & un potlatch
des esprits, dans le mondo d'en bas, Légende kwakiutl (Awnkoan),
Ind. Sagen, p. 239. V. le beau mythe du Corbeau qui sort de sa chaie
lee nourritures (plusieurs exemplaires) : Gtatlog, Ind. Sagen, p. 76 ;
Nootka, ib., p. 106. Comparaisons dans Boas, Tsim, Myth., p. 69, 695,

(1) Le potlatch est on effet, un jeu et uno épreuve. Par exemple,
Yéprouve consiste i no pas avoir le hoguet pendent le festin. « Plutét
wourir que d'avoir lo hoquet s, dit-on. Boas, Kwakiutl Indians, Jesup
Ezpedition. Volume V, partie 11, p. 428, V. une formule du déB. « Eav
sayons de les faire vider par nos hotes (les plats).. » Kthn. Kwa.,
p- 99,1, 43. CL, p. 992, Sur?’incertituda do seng entre les mots qui signi-
fient donner de la nourriture, rendre de la nourriture et revanche,
v. Glossaive (Ethn. Kwa. s. v. yenesa, yenka : donner de lo nourriture,
récompenser, prendre sa revancha),

(2} Y. p. b.p. 95, n. 2 'équivalenco du potlatch et do la guerre, Lo
couteay au bout du biton est un symbole du potlatch kwakiutl : Kwa,

« IIL, p. 483, Chez les Tlingit, c'est la lanco levée, Tlingit M. T.,
p-417. V. les rituels de potlatch de compensation chez les Tlingit. Guerre
des gens de Kloo contre les Tsimshinn : Tling. T. M., p, 432, 433, n. 34
dansos pour avoir fait quelqu*un esclave ; potlateh sans dansé pour avoir
tué quelqu’un, Cf., plus loin, rituel du don du evivre, p. 124, n. 5.

(8) Sur les fautes rituolles chez les Kwakiut, v. Boas, Sec. Soe.,
p. 483, 507, ete.., L'explation consisto précisément 4 donnor un potlatch
ou au moins un don,

Clest I4, dans toutea ces sooiétés, un principe de deoit ot de rituel extrd-
mement important. Une distribution de richesses jouo lo sble d'une
amende, d'une propitiation vis-A-vis des esprits ot d'un rétablisscment
de la communion avec les hommes. J.¢ Pire Lambert, AMeurs des sau-
vages név-calédoniens, p. 66, avait déjh remarqué chez les Canaques
le droit des parents utérins de réclamer des indemnités logaqu'un des
leurs perd de son sang dans la famille de son pére. L'institution se re
trouve exactoment chez les Tsimshian : Duncan dans Mayme, Four
Years, p. 265, cl. p. 298 (potlatch en caa do perts de sang du fils),
L'institution du muru maori doit probablement dtve comparée 4 celle-¢i,

Les potlatch de rachat de captils doivent étro interprétés de la méme
fagon. Car ¢’est non sculement paur reprendre lo caphif, mais aussi pour
rétablir « le nom s, quo la famille, qui I'a laissé faire esclave, doit don-~
ner un potlatch. V. histaire do Dzebasa, Tsim. Myth., p. 388, Méme
rigle chex les Tlingit : Krause, Tlinkit Indianer, p. 245. Porter, XIth
Census, p. b4, Swanton, Tlingil, p. 449.

Les potlatch d'expiation de fautes rituelles kwakiutl sont nombreux,
Mais il faut remarquer le potlatch d'oxpiation des parents de jumeaux
qui vont travailler. Kthn, Kwa,, p, 691. Un potlateh est di & un beau-
pére pour reconquérie une femme qni vous a quitts. ... évidemment par
votre faute, V. voeabulaire, ib., p. 1423, col, 1, bas. Le principe peut
avoir un emploi ficti!: lorsqu'un chet veutavoir une oceasion apotlateh,
il renvoie sa fernme chez son beau-pdre, pour avoir un prétexts a de
nouvelles distributions de richesses : Boas, 5th Report, p, 42.
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ordinaire, méme hors les solennités et rassemblo-
ments d’hiver ou on ne soit obligé d'inviter ses amis,
de leur partager les nubaines de chasse ou de cueil-
lette qui viennent des dieux et des totems (1) ; ot
on ne soit obligé de leur redistribuer tout ce qui vous

vient d’un potlatch dont on a éé hénéficiatre (2) ;

ol on ne soit obligé de reconnaftre par des dons
n'importe quel service (3), ceux des chefs (4), ceux
des vassaux, ceux des parents (5); le tout sous peino,

au moins pour les nobles, de violer I'étiquette et de
perdre leur rang (6).

L'obligationd’inviter est tout & fait évidente quand
elle s'exerce de clans & clans ou de tribus & tribus.
Elle n’'a méme de sens que si clle s'offre & d’autres
qu'aux gens de la famille, du clan, ou de la phra-
trie (7). II faut convier qui peut (8) et veut

{1} Uno longuoe liste de ces obligations & fdtes, apres péche, cueil-
lette, chasse, ouverture de boites do conserves est donnds au promier
volume de Ethn. Kwa., p. 757 sq. Cf. p. 607 sq., pour Yétiquotte, ete,

(2; V. l;. haut, p, 94, n. 1.

(3} V. Tsim. Myth,, p. 512, 439-; of., p. 53¢, pour peiement de ser-
vices. Kwakiutl, ex,: paisment au compticur de couvertures, Sec. Soe.,
p. 614, 629 (Nimkish, fate d'été),

{4) Les Tsimshian ont uno remarquable institution qui prescrit
les partagos entre potlatch do chefs ot potlatch de vassaux ot qui
fait la part respective des uns et des uutres, Quoique ce soit A Vinté-
riour des différentes classes féodales recoupées par les clans ot phratries

gue les rivaux s'affrontent, il y a cependant des droits gui 8 exercent
e classs i classe. Boas, Taim. Myth., p. 539,

(5] Paiomenta & des paremts. Tsim. Myth.,, p. 584 ; cf, Davy, Fof
Jurde pour los systdmes opposés chez les Tlingit et lea Hatda, des
répartitions de potlateh”par familles, p. 196,

(6) Un mythe halda do Massot {Haida Terts, Jesup, VI, n° 43)
raconte comment un vieux chef ne donne pas assoz do potlatch; les
autres ne l'invitent plus, il en mourt, ses nevoux font sa statue, donnont
une {8to, dix fdtes cn son nom : nlors il renatt. Dans un autro mythe de
Masgset, ib., p. 727, un esprit s'adresse & un chet, Jui dit : « Tu as trop de
propridtés, i? faut en faire un potlateh » (wal = distribution, cf. Jo mot
walgal, potlatch). Il construit uno maison ot paye les constructeurs.
Dans un aatro mythe, ib., p. 728, L. 84, un chef dit : ¢ Jo no garderai
rien pourmoi s, ef., plus loin, ¢ Jo ferai potlateh dix fois (wal) ».

(7} Sur la fagcon dont lez clans s'affrontent régulisremont {Kwa-
kiutL. Boag, Sec. Soc., p. 348; (Tsimshian), Boas, Tsim. Myth,, p. 497,
La chose va de soi en pays de phratrie, V. Swanton, Haida, p. 162;
Tlingit, p. 424, Ce principe est romarquablement exposé dans le mytho
de Corbeau, Tlingit T, M., p. 115 sq. .

{8) Natuvellemont on so disponse d'inviter ceux qui ont dérogs,
ctux qui n’ont pas donné de f4tes, coux qui n'ont pas de noms de f§tes,
Hunt dans Ethn, Kwa., p. 707 : coux qui n’ont pas rendu le potlatch,
<f, ib. Index, 8. v, Waya ct Wayapo Lela, p, 1895, of. p. 358, 1, 25,
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bien (1) ou vient (2) assister & la féte, au pot-
latch (3). L'oubli a des conséquences funestes (4).
Un mythe tsimshian important (5) montre dans quel
état d’esprit a germé ce théme essentiol du folklore
européen : celul de la mauvaise fée oublide au bap-
téme et au mariage. Le tissu d’institutions sur lequel
1] est broché apparait ici nettement ; on voit dans

uelles civilisations il a fonctionné. Une princesse

'un des villages tsimshian a congu au « pays des
loutres » et elle accouche miraculeusement de « Petite
Loutre », Elle revient avec son enfant au village de
son pére, le Chef. « Petite Loutre » péche de grands
flétans dont son grand-pére fait fdte & tous ses con-
fréres, chefs de toutes les tribus. Il le présente &.
tous et leur recommande de ne pas le tuer ¢'ils le
rencontrent a la péche, sous sa forme ammale :
« Voici mon petit-fils qui a apporté cette nourriture
pour vous, que jc vous ai servie, mes hdtes ». Ainsi,
le grand-pére devint riche de toutes sortes de biens
qu'on lui donnait lorsqu’on venait chez lui manger
les baleines, les phoques et tous les poissons frais

ue « Petite Loutre » rapportait pendant les famines

’hiver. Mais on avait oublié d’inviter un chef.
Alors, un jour que 'équipage d’un canot de la tribu

{1} Do l& Je récit constant — commun également & npotre folklore
européen et asiatique — du danger qu'il y a & no pas inviter Vorphelin,
Pabandonné, le pauvre survenant, Ex. Indianische Sagen, p. 301,
308 ; Voir Tsim. Myth., p. 295, 292 : un mendiant qui est le totem, lo
dieu totémique, Cataloguo do themes, Boas, Tsim. Myth, p. 784 sq.

(2] Les Tlingit ont une expression remarquable : les invités sont
censés « flotter s, lours canots « orrent sur la mers, lo poteau totémique
qu’ils apportent est 4 la dérive, o'est lo gotlatoh, ¢'est linvitation, qui
les arrdte. TI. M. T, p, 394, n® 22, p. 395, n® 24 (dans des discours).
L'un des titres assez communs de chef kwakiutl, c'est ¢ colui vers qui on
gggaie » ¢’est ¢ la place ol on vient », ox. 1 Ethn. I{wa., p. 187, 1. 10 et

(8) L'offenso qui consiste & négliger quelqu’un fait que ses paronts
solidaires s'abstiennent, cux, do venir au potlatch, Dans un mythe
tsimshian, les esprits ne viennent pas tant qu'on n’a pas invit4 le Grand
Esprit, ils viennent tous quand il est invité : Tsim. Myth., p. 277, Une
histoire raconte qu'on n'avait pas invité le grand chef Neshalas, los
autres chefs tsimshian ne vinrent pas ; ils disaiont : ¢ Il est chef, on ne
peut se brouiller avec lui », Ib,, p. 857.

(4) L'offense a des conséquences politiques. Ex, potlatch des Tlin-

g&t ;’vee lﬁ '?'Athapancam do I'Eat, Swanton, Tlingit, p. 485, Cl. Tling.
L " pi L}

(5) Tsim. Myth., p. 170 ot 171,
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négligée rencontra en mer « Petite Loutre » qui
tenait dans sa gueule un grand phogque, 'archer du
canot tua « Petite Loutre » et prit le phoque. Et le
grand-pére et les tribus cherchérent « Petite Loutre »
jusqu’a ce qu’'on appiit ce qui était arrivé & la tribu
oubliée, Celle-ci s’excusa ; elle ne connaissait pas
« Petite Loutre », La princesse sa mére mourut de
chagrin ; le chef involontairement coupable apportar
au chef grand-pére toutes sortes de cadeaux en
expiation. Et le mythe conclut (1) : « C'est pourquoi
les peuples faisaient de grandes fétes lorsqu’un
fils ge chef naissait et recevait un nom, pour que
personne n'en ignorét. » Le potlatch, la distribution
des biens est I'acte fondamental de la « reconnajs-
sance » militaire, juridique, économique, religicuse,
dans tous les sens du mot. On « reconnait » le chef
ou son fils et on lui devient « reconnaissant » (2).

Quelquefois le rituel des f&étes kwakiutl (3) et
des autres tribus de ce groupe exprime ce principe
de Iinvitation obligatoire. Il arrive qu'une partie des
cérémonies débute par celle des Chiens. Ceux-ci sont
représentés par des hommes masqués qui partent
d’une maison pour cntrer de ?orce dans une
autre. Elle commémore cet événement oii les gens
des trois autres clans de la tribu des Kwakiutl pro-
prement dits négligérent d'inviter le plus haut placé
des clans d’entre eux, les Guetela 2)4). Ceux-ci ne
voulurent pas rester « profanes », ils entrérent dans
la maison de danses et détruisirent tout.

L'obligation de recevoir ne contraint pas moins.
On n'a pas le droit de refuser un don, de refuser le
potlatch (5). Agir ainsi o'est manifester qu’on craint

(1) M. Boas mot en noto cotts phrase du texte ds Tats, son rédac-
teur indigéne, ib. p. 171, n, a, Il faut au contraire souder la moralits
du mythe au mythe lui-méme.

{2} C1. lo détail du mythe tsimshian do Negunaks, ib,, p. 287 sq. et
les notes de la page 846 pour les quivalents do co thdme. '

(8) Ex, : linvitation & la f8te des cassis, le héraut dit : « Nous vous
invitons, vous qui n'étes pas venus », Ethn, Kwa., p. 752.

[&i Boas, Sec. Soc., lp 543,

5) Chezles Tlinrit, es invités qui ont tardé doux ans avant do venir

au atch auquel ils dtaiont invités sont des ¢ fornmes », Th M, T.,
p. 119, 1. a,

;L;
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d’avoir a rendre, c’est craindre d'8tre « aplati »
tant qu'on n'a pas rendu. En réalité, c'est &tre
« aplati » déja, C'est « perdre lo poids » de son nom (1} ;
c'est ou s’avouer vaincu d’avance (2), ou, au con-
traire, dans certains cas, se proclamer vainqueur et
invineible (3). Il semble, en effet, au moins chez les
Kwakiutl, qu'une position reconnue dans la hié.
rarchie, des victoires dans les potlatch antérieurs
permettent de refuser I'invitation ou méme, quand
on est présent, de refuser le don, sans que guerre
s'ensuive. Mais alors, le potlatch est obligatoire
pour celul qui a refusé ; en particulier, il faut rendre
plus riche la féte de graisse ol précisément ce rituel
du refus peut s’obscrver(4). Le chef qui se croit supé-
rieur refuse la cuillére pleine de graisse qu’on E\,ui
présents ; il sort, va chercher son « cuivre » et revient
avec ce cuivre « éteindre le feu » (de la graisse),
Suit une série de formalités qui marquent le défi et
qui engagent le chef qui a refusé & donner lui-méme
un autre potlatch, une autre féte de graisse (5), Mais
en principe, tout don est toujours accepté et méme
loué (6). On doit apprécier 4 haute voix la nour-
riture préparée pour vous (7). Mais, en P'acceptant,

ﬂ Boas, Sec. Soc., p. 345,

2) Kwakiutl. On est obligé de venir & la f8te des phoques, quoigue la
graisse on fasse vomir: Ethn. Kwa., p. 1046, Ci,, p, 1048 : ¢ essayo do
manger tout ».

{8) C'est pourquoi on s'adresse quclq|uefois avee crainte & ses jnvités ;
car §'ils repoussaient l'offro, c’est qu'ils se manifestoraiont supérieurs,
Un chef kwakiutl dit & un chef koskimo (tribu de méme nation) : ¢No
refusez pas mon aimable offre ou jo serai hontoux, ne repoussez pas
mon cceur, ete... Jo no suis pas de ecux qui prétendent, do coux qui ne
donnent qu’4 ceux qui lour achétoront (= donneront), Voild, mes amis.»
Boas, See. Soc., p. 546.

4} Boas, See, Soc., p. 855,

5) V. Ethn. Kwa., p. 774 8q., une autre description donnée da Ia féte
des huiles et des baies de salal ; clle est de Hunt et semble meilloure ;
il semble aussi que co rituel soit employé dans le cas ol 'on n'invite
pas et olt on ne donne pas, Un rituel do féte du méme genre, donnée
en mépris d'un rival, comporte des chants au tambouy (ib., p. 770,
ef. p. 764), comme chez les Eskimon,

{6} Formule haida : ¢« Pais la méme chose, donne-moi bonne nourri-
ture » (dans mythe), Haida Texts, Jesup, VI, p. 885, 686, (Kwakiutl),
i&'dm. Kwa., p. 167, 1. 39, p. 738; L. 32, p. 770, histoire de PoLe-
asa, :

(7} Dea chants marquant que Yon n'est pas satisfait sont fort précis.
Tlingit, Tlingit M. T., p. 396, n° 26, n¢ 29,
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on sait qu'on s’engage (1), On recoit un don ¢ sur le
dos » (2&. On fait plus que de bénéficier d'une chose et
d’une féte, on a accepté un défi ; et on a pu I'accepter
parce qu'on a la certitude de rendre (3), de prouver
qu'on n’'est pas inégal (4). En s’affrontant ainsj,
les chefs arrivent & se mettre dans des situations
comiques, et slirement senties comme telles. Comme
dans Pancienne Gaule ou en Germanie, comme en
nos festins d’étudiants, de troupiers ou de paysans,
on g'engage 4 avaler des quantités de vivre, & « faire
honneur » de fagon grotesque & celui qui vous invite.
On g’exécute méme quand on n'est que 'héritier

de celui qui a porté le défi (5). S’abstenir de donner,
comme s’abstenir de recevoir (6), c'est déroger, —
comme s8’abstenir de rendre (7).

L'obligation de rendre (8) _est tout le potlatch,
dans la mesure ot il ne consiste pas en pure des-

(1) Les chefs chez les Tsimshian ont pour rigle d'envoyer un messager

oxaminer les ¢adeaux Tm leur afportem les invités au potlatch. Peim.
Myth., p. 184, of., p. 430 ot 4342 D'aprés un capitulaire do I'an 803,
@ la cour de Charlemagne, il y avait un fonetionnaire chargé d'uno ins-
%eéction de co genre, M, Maunier mo signale ce fait que mentionnait

meunier,

{2), V. p. h, p. 101, n, 8, Ct. Voxpression latine « &reobaratus », 0bbré,

(8} Lo mytho de Corboau chez los Tlingit raconte comment coluj-oi
n'est pas & une féte parce que les autres ( phratrio opposée; mal tra~
duit par M, Swanton qui aurait d& écrire phratrie opposée au Cor-
beau) ge sont montrés bruyants ct ont dépassé la ligne médiane qui,
dans la maison de danse, sépare les deux phratries. Corbeau & oraint
qu'ils ne soient invincibles. 70 M.T., p. 118,

{4) L'inégalité qui est 1a suite du fait d’acoepter est bien exposte
dans des discours kwakiutl, Sec, Soe,, p. 355, 667, 1. 17, ote. Ct, p. 669,

L9

5; Ex, Tlingit, Swanton, Tlingit, p. 440, 441.

6) Chez les Tlingit un rituel permot de se faire payer davantage
et pormet d’autre part & I'hdto de forcor un invité & accepter un cadean ¢
Vinvité non satisfait fait lo gesto de sortir; lo donatour lui offre le
doublo on montionnant le nom d'un parent mort : Swanton, Tlingit
Indians, p. 442. 11 est probable que co ritucl correspond aux qualités
qu'ont les deux contractants de représenter los esprits de leurs anc8tres,

(7) V. discours, Ethn, Kwa., p. 1281 : ¢ les chofs des tribus no rendent
jamais.., ils 8o disgracient oux-mémes, et tu t'éldves comme grand chef,
parmi ceux qui se sont disgriiciés »,

(8)V . discours (vécit histori u;l lors du potlatch du grand chef Legek
{titro du princo des Tsimshian?, atm. Muyth., p. 386 : on dit aux Halda:
¢ Vous serez les dernjers parmi les chofs parce que vous n'dtes pas
capables de jetor dans la mer des cuivres, comme lo grand chel I'a fait, »
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truction. Ces destructions, elles, trés souvent sacrifi-
cielles et bénéficiaires pour les esprits, n'ont pas,
gsemble-t-il, besoin d’8tre toutes rendues sans con-
ditions, surtout quand elles sont I';euvre d’un chef
supérieur dans le clan ou d’un chef d'un clan déja
reconnu supérieur (1), Mais normalement le potlatch
doit toujours &tre rendu de fagon usuraire et méme
tout don doit étre rendu de fagon usuraire, Les taux
sont en général de 30 & 100 pour 100 par an. Méme si
pour un service rendu un sujet regoit une couverture
de son chef, il lui en rendra deux & l'occasion du
mariage de la famille du chef, de I'intronisation du
fils du chef, etc... Il est vrai que celui-ci 4 son tour
lui redistribuera tous les biens qu'il obtiendra dans
les prochains potlatch o les clans opposés lw ren-
dront ses bienfaits,

L'obligation de rendre dignement est impéra-
tive (2). On perd la « face » 4 jamais si on ne rend

as, ou si on ne détruit pas les valeurs équiva-
entes (3).

La sanction de I'obligation de rendre est I'escla-
vage pour dette. Elle fonctionne au moins chez les
Kwakiutl, Haida et Tsimshian, C'est une institution
comparable vraiment, en nature et en fonction, au
nezum romain. L'individu qui n’a pu rendre le prét ou
le potlatch perd son rang et méme celul d’homme
libre. Quand, chez les Kwakiutl, un individu de
mauvais crédit emprunte, il est dit « vendre un
esclave », Inutile de faire encore remarquer I'iden-

{1) L'idéal serait de donner un potlatch et qu'il ne fiit pas rondu.
V. dans un discours : ¢ Tu désires donner ce qui no sora pas rendu »
Ethn, Kwa., p. 1282, ). 63. L'individu qui & donné un potlatch est com-

aré & un arbre, & une montagne {of.: p. h, p. 72) : ¢ Jc suis le grand chef
o grand arbro, vous 4tes sous moi... ma palissade... jo vous donne.de
la propriété ». Id., p. 1290, strophe 1. u Levez l¢ potcau du potlatch,
I'inattaquable, ¢'est le seul arbre épais, c’cst la seule racine épaisso...»:
th., str. 2. Les Halda exprimont coci par la métaphore de la Jance.
Les gens qui acceptent « vivent de sa lance » (du chef) : Haida Tezls
(Masset), p. 486, C'est d'aillours un type de mythes.

(2) V. réeit d'une insulte pour potlatch mal rendu, Tsim. Myth,
p. 314, Les Teimshian so souviennent toujours des deux ouivres qui leur
sont dus par les Wutaenaluk, ib,, p. 864.

(8) Le enom » reste ¢ brisés, tant que l'on n'a pas brisé un cuivre
¢'égale valour & celui du défi : Boas, Sec. Soc., p. 543,
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tité de cette expression et de I'expression romaine (1),

Les Haida (2) disent méme — comme #'ils avaient
retrouvé indépendamment Iexpression latine —
d'une mére qui donne un présent pour fiancailles en
bas dge & la mére d’un jeune chef: qu'elle «met un fil
sup Jui», -

Mais, de méme que le « kula » trobriandais n’est
qu'un cas supréme de I'échange des dons, de méme
le potlatch n’est, dans les sociétés de la cote N.-O.
américaine, qu’une sorte de produit monstrueux du
systéme des présents. Au moins en pays de phra.
tries, chez les Haida et Tlingit, il reste d’importants
vestiges de I'ancienne prestation totale, d’ailleurs si
caractéristique des Athapascans, 'important groupe
de tribus apparentées, On échange des présents a
propos de tout, de chaque « service » ; et tout se
rend ultérieurement ou méme sur le champ pour
8tre redistribué immédiatement (3). Les Tsimshian
ne sont pas trés loin d’avoir conservé les mémes
régles (4}3. Et dans de nombreux cas, elles fonc-
tionnent méme en dehors du potlatch, chez les
Kwakiutl 85). Nous n’insisterons pas sur ce point
évident : les vieux auteurs ne déerivent pas le

(1) Lorsqu'un individu ainel discrédité emprunte de quoi faire une
distribution ou une redistribution obligatoire, il « engage son nom »,
ot l'expression synonyme, c'est ¢ il vend un ¢sclave », Boas, Sec. Soc.,
p- 341; ol. Ethn. Kwa., p. 1451, 1424, s. v. : kelgelgend, of. p. 1420,

2) La futurs peut n'étre pas encore néo, lo contrat hypothdque déjd
le jeuno homme : Swanton, Haida, p. 50.

(312I V. plus haut, p, 92, n. 1. En particulier, les rites de paix chez
les Halda, Tsimshian ot Tlingit, consistent en prestations et contre-
prestations immédiates ; au fond, co sont des dohanges de gages (cui-
vres blasonndés) ot d'otages, csclaves ot femmes, Ex, dans guerre de
Tsimshian contre Haida, Haida T. M., p. 895 : ¢« Comms ils eurent des
mariages de ferames do chaque c0té, avoc leurs opposés, parce qu'ils
craignaient qu'ils pourraient se fdchoer de nouveau, ainsi, il y eut paix. »
Dang une guerre de Haida contre Tlingit, voir un potlatch de compens
sation, ib., p, 396.

(g‘)l'lvh ﬂus haut, p, 103, n. 3 ¢t en particulior, Boas, Tsim. Myth.,
p. 211, 913,

(6) {Kwakiul) : une distribution do propriété dans les deux sens,
coup sur coup, Boas, Sec. So¢., p. 418 ; repaioment I'annde suivante
des amendes payées pour fautes rituelles : ib., p. 596 ; repaiement usy~

raite du prix d'achat de la mariée, ib., p. 865, 366 ; p. 518-520, 563 ;
P 423, L. 1,
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potlatch dans d’autres termes, tellement qu’on
peut se demander s'il constitue une institution dis-
tincte (1). Rappelons que chez les Chinook, une des
tribus les plus mal connues, mais qui aurait été
parmi les plus importantes & étudier, le mot potlatch
veut dire don (g).

La force des choses

On peut encore pousser plus loin 1'analyse et prou-
ver que dans les choses échangées au potlatch, il y
a une vertu qui force les dons a circuler, & &tre
donnés et 4 &tre rendus.

D’abord, au moins les Kwakiut! et les Tsimshian

{1} Sur le mot potlatoh v. p. b. p. 38, n. 1. Il semble d'ailleurs que
ni I'sdée ni la nomenclature supposant Vemploi de ce termo, n'ont dans
lea langues du nord-ouest lc geare de précision que leur préte lo e sahir »
anglo-indien & base de chinook, .

n tout cas, lo tsimshian distingue entre le yaok, grand potlatch
intertribal (Boas, [Tate], Tsim. Myth., p. 687, cl., p. 641, cf., p. 968,
improprement traduit par potlatch) et los autres, Les Halda distinguent
entre le ¢ walgalv ot lo ¢ sitka », Swanton, Haida, p. 35,178, 179, p. 68,
{texte de Masset), potlatch funéraire et potlatch pour autres causes.

En kwakiutl, le mot commun au kwakiutl et au chinook ¢ poLa »
[msasier) (Kwa. T. 111, p, 211, 1. 13. PolL rassasié, ib, III, p. 25

7,) semble désigner non pas le potlatch, mais lo festin ou I'effet du
fostin, Le mot « poLas » désigne le donatour du fostin (Kwa. T',, 2° série,
Jesup, t. X, p. 79, 1. 14, p. 43, 1. 2) et désigne aussi la place ot Von est
ragsasié. (Légende du titre de I'un des chefs Dzawadaenoxu). Cf, Ethn.
Kwa., p. 770, 1. 30. Le nom le plus géndéral en kwakiutl, c'est « plEs »,
¢ aplatir2 (le nom du rival) (Index, Ethn, Kwa, 5. v.} ou bien les paniers
en les vidant (Kwa. 7. Y11, p. 93,1. 1, p. 451, L &). Les grands potlatchs
tribaux et intertribaux semblent avoir un nom A oux, mazwwa (Kwa.
T. 111, p.451,1.15) ; M, Boas dérive, do sa racine ma, deux autres mots, de
fagon assez invraisemblable : I'un d'cux est maswil, la chambre d’initia-
tion, et l'autre le nom de l'orque (Ethn. Kiwva, Index, s v.). ~ Au fait,
ohez les Kwakiutl, on trouve une foule do termes techniques pour
désigner toutes sortes do potlatch et aussi chacune des diverses sortes
do paiements et de repaiements, ou plutst de dons et do contre-dons :
pour mariages, pour indemnités & shamanes, pour avances, pour inté-
réts de retard, cn sommo pour {outes sories de distributions et redis-
tributions. Ex, : « men(a} s, ¢ pick up », Ethn. Kwa., p. 218:¢L: natit
potlatch auquel des vétements de jeune fille sont jeiés au peuple pour
étro ramassés par luis; ¢ payol» cdonner un cuivre »; autre terme pour
donner un canot, Ethn. Kwa., p. 1448, Les termes sont nombreux,
instables ot concrots, et chevauchent les uns sur les autres, commo
dans toutes les nomenclatures archaiques. .

(2) V. Barbeau, Le potlatch, Bull, Soc. Géogr. Québec, 1914, vol. 111,
P- 278, n. 3, pour co sens et les références indiquées,

Bl S
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font entre les Jiverses sortes de propriétés, la méme
distinction qu- les Romains ou les Trobriandais et les
Samoans. Pour eux,il ya, d’'uno part, les ohjets de
consommation et de vulgaire partage (1). (Je n’ai
pas trouvé traces d'échanges). Et d’autre part, il y
a les choses précieuses de la famille (2), les talismans,
les cuivres blasonnés, les couvertures de peaux, ou
de tissus armoriés. Cette derniére classe d’objets
se transmet aussi solenhellement quo se transmet-
tent les femmes dans le mariage, les « priviléges »
au gendro (3), les noms et les grades aux enfants

[i Peut-$tro aussi de vente.

2) La distinction do la propriété ot des provisions est trds évidento
cn tsimshian, Tsim. Myth., p. 435, M. Boas dit, sans doute d'aprés Tate,
gon correspondant : « La possession de ce qui est appeld ¢« rich food »,
riche nourriture (cf., ib., p. 406), était essentielle pour maintenir Jos
dignités dans la famille. Iﬁais les provisions n'étaient pas comptées
commo constituant deo la richesse, La richesso est obtenue par la vonte
(nous dirions en réalité : dons échangis), do provisions ou d'autres
sortes do bions qui, aprds avoir été accumulés sont distribués au pot-
latch », (CL, plus haut, p. 84, n. 9, Mélanésic).

Loz Kwakiutl distinguent de méme entre les simplos provisions et la
richesse-propriété. Ces deux derniers mots sont équivalents. Colle-ci
porte, semblo-t-il, deux noms, Ethn. Kwa., p, 1454. Le premier est ydg,
ou yiq (philologie vacillante do M. Boas). Ct. Index, s. v. p. 1393
(of. yagu, distribuer). Lo mot a deux dérivés ¢« yeqala », propriété et
¢ ydzulu v, biens talismans, paraphernaux, of, les mots dérivés de yd,
Ib, p. 1406, L'autre mot st « dadekas », ¢f., Index & Kwa. T. III,

» 519, C1,, id,, p. 478, 1. 31 ; en dialocto de Newottee, daoma, dedemals
Index & Ethn. Kwa. s. v.). La racine do ¢e mot est dd. Colle-ci a
OuUr sens, curicusemont analogues & coux du radical identique « dé »,
do-européen : recevoir, prendre, porter en main, manier, otc... Mémo
les dérivés sont significatils. L'un vout dire ¢ prendre un morcoau do-
vétoment d'onnarmi pour I'ensorceler », un autre, « mettre en main »,
¢ mettro & la maison » (rapprocher les sons de manus ot familia, voir
plus loin) (4 propos de couvertures données on avances d’achat de
cuivres, 4 retourner avec intérét) ; un autre mot veut dire t mettro une
quantité de couvertures sur la pile de 'adversairo, les aceepter » on faj-
eant ainsi, Un dérivé de la méme racine ¢st encore plus curieux : ¢ dadeka,
étro jaloux 'un de 'autre 5, Kwa. T, p. 183, L. 22 ; évidemmont le gens
originel doit étre : la chose que I'on prend et quirend jaloux; et, adadego,
combattire », sans doute, combattre avec de la propriété.

D'autres mots sont oncore de méme sens, mais E-lus précis. Par ox, :
¥ propriété dans la maison », mamekas, Kwa, 7', 111, p. 169, 1. 20,

(3) V. de nombreux discours de transmission, Boas et Hunt, Ethn,
Kt nlp, 706 sq.

. 1"¢'est presque rien de moraloment ot do matéricllement précieux
(intentionnelloment nous n'employons pas lo mot : utile) qui ne
+80it V'objet ds eroyances de c¢o genre. D'abord, en offet, les choses
morales sont des biens, des propriétés, objet de dons et d'¢échanges. Par
exemple, de mémo quo dans les civilisations plus primitives, austra-
liennes par cxemple, on laisse 4 la tribu & qui on Fa transmis, le corro-
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et aux gendres. I1 est méme inexact de parler dans
leur cas d’aliénation. Ils sont objets de préts plus
que de ventes et de véritables cessions. Chez les
Kwakiutl, un certain nombre d'entre eux, quoiqu'ils
apparaissent au potlatech, ne peuvent &tre cédés.
Au fond, ces « propriétés » sont des sacra dont la
famille ne se défait qu’a grand’peine et quelquefois
jamais,

Des observations plus approndies feront apparattre
la méme division des choses chez les Haida., Ceux-ci
ont, en effet, méme divinisé la notion de propriété,
de fortune, 4 la fagon des Anciens. Par un effort
mythologique et religieux assez rare en Amérique,
ils se sont haussés & substantialiser une abstraction :
« Dame propriété » (les auteurs anglais disent Property
Woman) dont nous avons mythes ot descriptions (1).

borres, la roprésentation qu'on lui & apprise, de méme chez les
Tlingit, aprés lo potlatch, aux gens qui vous l'ont donné, on « laisss »
une danse en échange, Swanton, Tlingit Indians, p. 442. La propriétd
cssentielle chez les Tlingit, la plus inviolable ot celle qui exeite la
jalousio des gens, c'est colle du nom ot du blason totémique, Ib.,
p. 416, etc, ; o'est d'ailleurs olle qui rend houreux et riche,

Emblémes totémiques, fdtes et potlatoh, noms conquis dans ces pot-
latch, présents qus Jes autres devront vous rendre et qui sont attachés
aux potlatch donnds, tout cela se suit : ex. kwakiutl, dans un discours :
¢ E{ maintenant ma féte va & lui» (désignant la gendre, Sec. Sac., p. 356).
Ce sont les ¢ siéges », ot aussi les a esprits » des sociétés secrites qui sont
ainsi donnés et rendus, (V. un discours sur les rangs des propriétés
6t la propriété des rangs), Ethn, Kwa., p. 472. Ct, ib., p. 708, un autre
discours : a Voild votre chant d'hiver, votre danse d*hiver, tout le monde
prendra do la propriété sur elle, sur la ¢ouverture d'hiver; cooi est
votre chant, ceci est votre danse », Un seul mot en kwakiutl désigne les
talismans de la famille noble ot ses 'privilégus : lo mot ¢ kleso o ‘blason,
privilége », ex. Kwa. T, 111, p. 122, 1. 32, ‘

Chez les Tsimshian, les masques et chapcaux blasonnés de danse ot
de parado sont appelés ¢ une certaine quantitéd do propriété » suivant la
quantité donnée au potlatch (suivant les présents faits par Jes tantes
ﬁatzmcuagﬁu chef aux ¢ fernmes des tribus ») : Tate dans Boas, T'sim,

‘ 0’ p‘ [ ]

nversemont, par exomple chez les Kwakiutl, o'est sur le mode moral
que sont conc¢uos les choses et en particulior les deux choses préciouses,
talismans essentiols, le ¢ donneur de mort» (halayu) et 1 {'eau do vie »,
{(qui sont &videmment un seul cristal de guartz), es couvertures, eto,
dont nous avons parld, Dans un ourieux dire kwakiutl, tous ces para-
phornaux sont identifiés au grand-pére, comme il est naturel puisqu'ils
ge sont psrg;és au gendre quo pour 8tro rendus au petit-fils, Boas, See,

ot,, P. .

(1) lI’..es mythe de Djﬂz;?om se trouve dans Swanton, Haida, p. 92,
95, 171, La version de Masset se trouve dans Haids T, Jesup, VI,
p. 94, 98 ; celle de Skidegate, Haida, T', M., p, 458, Son nom figuro dans
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Chez cux elle, n’est rien moins que la mére, la déesse
souche de la phratrie dominante, celle des Aigles.
Mais d'un autre cdté, fait étrange, et qui éveille
de trés lointaines réminiscences du monde asiatique
et antique, elle semble identique & la « reine » (1),
a la piéce principale du jeu de batonnets, celle qui
gagne tout et dont clle porte en partie le nom. Cette
déesse se retrouve en pays tlingit SZ) et son mythe,
sinon son culte, se retrouve chez les Tsimshian (3)
et les Kwakiut] (4).

L'ensemble do ces choses précieuses constitus
le douaire magique ; celui-ci est souvent identique ct

un certain nombro do noms de famille hatda appartenant & la phra-
trie des aigles. V. Swanton, Haida, p. 282, 283, 292 ot 293, A Massat,
le nom de la déesso de la lortune ost plutdt Skil, Haida T., Jesup, VI,
p. 665, 1. 28, p. 806, of. Index, p, 805. Ct, L'oiseau Skil, Skir) (Swan-
ton, Haida, p. 120). Skiltagos, veut dire ouivro-propriété, ot le réoit
fabuleux de la fagon dont on trouve les « cuivres » 36 rattache & ce nom,
ol. p. 146, fig. 4. Un poteau sculpté représente Djtlqada, son cuivrs ot
son poteau ot ges blasons. Swanton, Haida, p. 125. Ct. pl. 8, fig. 3. V.
des descriptions de Newecombe, ib., p. 46. Cf. reproduction figuréo, Ib.,
flg. 4. Son [étiche doit 8tre bourré de choses volées et volé Jui-méme,

Son titre exaot ¢'est, ib., p. 92, ¢ propriété faisant du bruit s, Et elle
a quatre noms supplémontaires, ib., p. 95, Elle a un flls, qui porte lo
titre do o Cétes do pierre » (on réalité, de cuivre, ib., p, 110, 112), Qui
la rencontre, clle ou son fils, ou sa flllo est heuroux au jeu, Elle a une
plante magique ; on devient riche si on en mange ; on dovient riche
également si on touche une pidce do sa couverturs, si on trouve des
moules qu’clie a mises on rang, ete., ib,, p. 29, 109,

Un de ses noms est « Do la propriété se tient dans Ja maison », Un grand
nombre d'individus povte des titres composés avec Skil : ¢ Qui attend
Skil », « route vors Skil », V. dans les listes énéalogiﬁuos halda, E. 18,
E. 14 ; et dans la phratrie du corbeau, R. 14, R. 15, R. 16.

I; gs;mble qu’elle soit opposée & ¢« Fomme pestilence s, of, Halda T, M.,
P (1) Surdjl halda ot ndg tlingit, v. plus haut, p. 9, n, 3.

(2) Le mythe se retrouve complet chez les Tlingit, T0L. M, T, p. 178,
292, 368, Cf., Swanton, T'lingil, p. 460, A Sitka le nom de Skil cst, sans
doute, Lonaxxidek, C'est une femme qui a un enfant, On entond le
bruit de cet enfant qui tite; on court aprés lui; si on est griffé par lui ot
qu'on gardoe des cicatrices, les morceaux des crodtes de celles-ci rendent
loz autres gens heurcux.

(8) Le mythe tsimshian est incomplet : Tsim, Myth., p. 156, 197.
Comparer les notes do M. Boas, ¢b., p. 746, 760, M. Boas n'a pas fait
Videntification, mais olle est claire. La déesse tsimshian porte un ¢ véte-
ment de richesse » {garment of wealth),

(4) 11 est possible que le mythe do la Qominoqn, de la (femmo
a riche » goit do mémo origine. Ello semble étro I'ocbjet d’un culte réserv
& certains olans chez los Kwakiutl, ex, Ethn. Kwa., p. 862. Un héros
des Qoexsotenoq porte le titre de ¢ corps do piorro» ot devient « propriété
sur corps », Kwa. T, 111, p. 187, Cl. p. 24'?.
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au donateur et au récipiendaire, et aussi i I'esprit qui
a doté le clande ces talismans, ou au héros auteur du
clan auquel I'esprit les a donnés (1). En tout cas, I'en-
gemble de ces choses est toujours dans toutes ces tri-
bus d’origine spirituelle et de nature spirituelle (2), De
plus, il est contenru dans une boite, plutdt une grande
caisse blasonnée (3) qui est elleeméme douée d’une
puissante individualité (4), qui parle, qui s’attache
& son propriétaire, qui contient son dme, etc... (D).

(1} V. par ex. le mythoe du clan des Orques : Boas, Handbools of Ame-
rican Languages, I, p. 554 4 559, Lo héros autour du clan est luji-méme
membre du clan des Orques, ¢ Jo chercho & trouver un logwa (un talis-
man cf, p, 554, 1. 49) do vous », dit-il 4 un esprit L‘L)u'il rencontre, qui
a une forme humaine, mais qui est uno orque, p. 557, 1, 122, Celui-of
le reconnalt comme de son ¢lan ; il lui donne le harpon 4 pointe de cui-
vre qui tue les baleincs (oublié dane le texte p. 557} : les orques sont les
-« killer-whalos », 11 Iui donne aussi son nom {de potlatch). Il s'appellera
s place d'tro rassasiés, ¢80 sontant rassasié v, Sa maison sera la « maison
de Y'orque », aveo une ¢ orque peinte sur lo devant », ¢ Et orque sera ton
plat dans Ja maison (sera en furme d’orque) ot aussi le kalayu (donneur
de mort) ot I' « eau de vie » et le couteau & dents de quartz pour ton
couteau & découper » (seront des orques}, p. 559,

(2) Une botlte miraculeuse qui contiont une baleino et qui a donné
gon nom A un héros portait le titre de « richesses venant au rivage »,
Boas, Sec. Soe,, p. 374. C1. « de la propridté dérive vers moi », ib., p. 247,
414, La propriété ¢ fait du bruit », v, plus haut. Le titre d’un des prin-
cipaux chefs do Masset est « Colui dont la propriété fait du hruit»,

aida Texts, Jesup, VI'V;P' 684. La propriétd vit (Kwakiutl) : ¢« Que
notre propriété reste en vie sous ses efforts, que notre cuivre reste non
cassé v, chantent les Maamtagila, Ethn, Kia,, p. 1285, 1. 1,
* {8) Los paraphernaux de la famille, ceux qui circulent entre les
hommes, leurs fillos ou gendres, et reviennent aux fils lorsqu'ils sont
nouvellement initiés ou se marient, sont d'ordinaire contenus dans une
boite, ou caisse, ornée et blasonnée, dont les ajustages, la construction
et l'usago sont tout & fait caractéristiques de cetto civilisation du nord-
ouest américain (depuis les Yurok de Californie jusqu’au détroit de
Behring). En général, cotte boito porto Jes figures st les yeux soit des
totems, soit des esprits, dent elle contient les atiributs ; eoux-oi sont :
les couvertures historiées, les talismans ¢ de vie » ot « do mort », les mas-
ques, Jes masques-chapeaux, les chapoaux et couronnes, J’are, Le mythe
confond scuvent 'esprit avec cetto botte 6t son contenu, Ex,, Tlingit
M. T, p. 173 : le gonagadel qui est identique & la beite, au cuivrs, au
chapeau et au hochet & grelot,

(4) C'est son transfert, sa donation qui, & I'origine, comme & chaquo
nouvelle initiation on mariage, transforme le récipiendaire en un
individu « surnature] », en un initié, un shamane, un magicion, un noble,
un titulaire de danses et de sidges dans une confrérie, V. des diseours
da:;s 0{!203 histoires de familles kwakiutl, Ethn. Kwa., p, 965, 966, C,
p. >

(5) La bolto miraculeuse est toujours mystérieure, ot consaervée dans
les arcanos de ]a maison. I peut y avoir des bottes dans les boites, em-
boltées en grand nombre les un¢s dane les autres, {Hatda), Masset,
Haida Texts, Jesup, VI, p. 395. Elle contient des esprits, par exemplo
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Chacune de ces choses précieuses, chacun de ces
signes de ces richesses a — comme aux Trobriand
— son individualité, son nom (1), ses qualités,
son pouvoir (2), Les grandes coquilles d'aba-

la o femme souris », (Hatda} H. T. M., p. 340; par exemplo encore, lo
Corbean gui créve les youx du détenteur infiddle. V. Je catalogue des
exemples de ce théne dans Boas, Tsim. Myth,, p. 854, 881, Le mythe
du soleil enfermé dans la botte qui flotto ost un des plus répandua
(catalogue dans Boas, Tsim. Myth,, p. 641, 549). On connatt 'extension
de cos mythes dans l'ancien monde,

Un des épisodes les plus communs des histoires de héros, o’est colui
de la toute petite bolte, assez Jégere pour lui, trop lourde pour tous, ol
il y a une baleine, Boas, Sec. Soe., p. 374 ; Kwa, 7', 2¢ wérie, Jesup,
X, p. 171; dont la nourriture ost inépuisable, ib., p. 223, Cotte boite est
animde, ellc flotte de son propre mouvemont, See, Soc., p. 374. La bolte
de Katlian apporto los richesses, Swanton, Tlingit Indians, p. 448 ;
of. p. 446. Les flours, ¢ fumior de soleil », « ceuf de bois & briler »,
¢ qui font riche », en d'autres termes les talismans qu'elle contient, les
richesses olles-m8mes, doivent étre nourris,

L'vne d'elles contient 'esprit « trop fort pour &tro approprié s
dont le masquo tue lo porteur (TUngit M. T, p. 341).

Lics noms do cos boftes sont souvent symptomatiques de lour usage
au potlatch. Une grande bolte & graisse hatda s’appelle la mére (Masset)
Haida Texts, Jesup VI, p. 758, La « boito & fond vougoe » {soleil)
¢ répand l'eau » dans la ¢ mer des Tribus » ('eau, ce sont los couvertures
que distribue le chef) : Boas, Sec. Soe., p, 551 ot n. 1, p. 564.

La mythologie de la boite miraculeuse est également caranotéristique
des socidtés du Pacifique nord-asiatique. On trouvera un bel exemple
d’un mythe compareble, dans Pilsudski, Material jor the Study of the
Atnu Languages, Cracovie, 1913, p. 124 ot 125. Cetto bofto est donnde
par un ours, ls héros doit observor des tabous ; elle est pleine do choses
d'or et d’argont, do talismans qui donnent la richesse. —- La techniquede
la bofte est d'aillours la mdme dans tout le Pacifiquo Nord,

(1) Lesachoses de 1a famille sont individuellement nomméos » (Halda),
Swanton, Haida, p. 117 ; portent des noms : les maisons, les portes,
les plats, les cuillgrea sculptées, les canots les pitges & saumons, Cf.
Vexpression « chalno continue do propriétés », Swanton, Haida, p. 185.
-~ Nous avons la liste des choses qui sont nommées par les Kwakiutl,
par clans, en plus des titres variables des nobles, hommes et fommes, ot
de leurs privildges : danses, potlatchs, ete., qui sont également des pro-
priétés. Les choses que nous appellerions meubles, et qui sont nommées,
personnifiées dans les mdmes conditions sont : les plats, la maison, le chien
ot lo canot. Y. Ethn. Kwa,, p. 793 sq.. Dans cette liste, Hunt a négligé de
mentionner les noras des cuivres, des grandes coquilles d'abalone, des
portes, —- Les cuilié¢res enfllées & une cords tonue A une cspéce de canot
figurd, portent lo titre do ¢ Yigno d'ancro do cuilldros» (v. Boas, Sec.
Soe., p. 422, dans unrituel de paiement do dette de mariage). Chez losa
Teimshian, sont nommés : Ies canots, los cuivres, loa cuilléres, les pots
de pierre, los couteaux de piorre, les plats do cheflesses : Boas, Tsim,
Mi/tb., p. 506, Les esclavos et les chiens sont toujours des biens de
valeur ot des 8tres adoptés par les familles.

(2) Le soul animal domestique de ces tribus st le chion, Il porte ua
nom différent par clan (probablement dans la famille du chef}, ot ne

ut étre vendu, ¢ Ils sont des hommes, commao nous », disent les Kwa-

iutl, Ethn, Kwa., p. 1260. « [1s gardent ln famills » contre la sorcelierie
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lone (1), les écus qui en sont couverts, les ceintures
et les couvertures qui en sont ornées, les couvertures

et contre les attaques des ennemis. Un mythe raconto commont un ohof
koskimo et son chien Waned se changeaient I'un dans I'autre ot por-
tajont loe méme nom. Ib. p. 835. Cf., plus haut p, 57 et plus loin (Cé-
l6bes) Il() 162, n, 1. Cf. le fantastiquo mythe des quatre chiens do Lewiqi-
laqu, Kwa. T\ 111, p. 18 et 20.

1) « Abalone » est le mot de ¢ sabir » chinook qui désigne les grandes
soquilles d' ¢ haliotis » qui servent d’ornement, pendants de nez (Boas,
Kwa. Indians, Jesup, V, 1, p. 484}, pendants d'oreilles (Tlingit ot Hatda,
v. Swanton, Haida, p. ‘MG{ Ellos sont aussi disposées sur les couver-
turcs blasonnées, sur los ceintures, sur lo chapeau. Ex, {Kwakiutl),
Ethn, Kwa., p. 1069. Chez les Awikenoq et les Lasiqoala (tribus du
groupo kwakiutl), les coquilles d’abalone sontdisposées autour d'un éeu,
d’un bouclier de forme étrangement européenne : Boas, 5tk Report,
p. 43, Co gonre d'écu semble étre la forme primitive ou équivalente des
écus de ouivro, qui ont, eux aussi, une forme étrangement moyenigouse,

11 semble quo les coquilles d'abalone ont dd avoir autrefois valeur
de monngie, du mémo genro que colle qu'ont lea cuivres actuellement.
Un mythe Gtatlolq (Salish du sud)} associe les deux personnages,
K'okois «cuivro » ot Toadjas « abalone » ; Jeurs flls et fille se marient
et Je petit-fils prend la a caisse do métal » de |'ours, s’'ompars de son
masque ot de son potlatch : Indianische Sagen, p. 84. Un mythe
Awikenoq rattache les noms des coquilles, tout comme les noms des
cuivres, & des « filles do la lune »: 14, p. 218 ot 219,

Ces coquilles portent chacune leur nom ohez lea Halda, du moins
quand olles gont d'une grande valeur ot connues, exactement comme
on Mélandsie, Swanton, Haida, p. 146. Ailleurs, elles servent & nom-
mer des individus ou des csprits. Ex. : ohez les Tsimshian, index des
noms propres, Boas, Tsim. Myth., p. 960, CI., chez les Kwakiutl, les
« noms d'abalone », par clans, Ethn. Kwa,, p. 1261 & 1275, pour les tribus
Awikenoq, Naqoatok et Gwasela, Il y a certainement ou JA un us
international, — La bolte d’abalone des Bella Kula (botte enrichie de
coquilles) est clle-mémo mentionnée et décrite exactement dans le mythe
awikenoq ; do plus ello renforme la couverture d'abalone, et toutes
deux ont I'éclat du soleil. Or lo nom du chef dont le mytho contient le
récit est Legek, Boas, Ind. Sag., p. 218 8q. Ce nom est le titro du prin-
cipal chof tsimshian, On comprend quo le mythe a \'cyaa aveo
la chose. ~~ Dans un mythe hatda de Massot, colui'de ¢« Corbeau
eréateur » Jui-méme, le soleil qu'il donne & sa fermme est une coquille
d'abalone ;: Swanton, Haida Texts, Jesup, VI, g. 313, p. 227, Pour des
noms de héros mythiques portant des titros d'abalone, v. des exemples,
Kwa. T. 111, p. 50, 222, ote..,

Chez les Tlingit, ces coquillages étaient associés aux dents de rocLuein :
TI. M, T., p. 129, (Comparer I'usage des dents de cachalot plus haut,
Mélanésio},

Toutes cea tribus ont de plus le culte des colliers do dentalia (petits
soquillages). V., en particulier, Krause, Tlinkit Indianer, p. 186. En
somme, nous retrouvons ici oxactoment toutes les mdmes formes de la
roonnaie, avec les mémes croyanoos ot servant au méme usage qu'en
Mélanédsia ot, on général, dans le Paciflque.

Cos divers coquillages étaiont d'ailleurs l'objet d'un commerce qui
fut aussi pratiqué par les Russes pendant leur ocoupation de )'Alaska ;
et co commerce allait dans les deux sens, du golle de Californie au
détroit de Behring : Swanton, Haida Texts, Jesup, VI, p. 818.

e e e
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elles-mémes (1) blasonnées, couvertes de faces,
d'yeux et de figures animales et humaines tissées,
brodées. Les maisons et les poutres, et les parois
décorées (2) sont des &tres, Tout parle, le toit, le feu,
les sculptures, les peintures; car la maison magique
est édifiée (3) non seulement par le chef ou ses gens
ou les gens de la phratrie d’en face, mais encore par
les dienx et les ancétres ; c'est elle qui regoit et
vomit & la fois les esprits et les jeunes initiés.

+*

Chacune de cos choses précieuses (4) a d’ailleurs
en soi une vertu productrice (5). Elle n’est pas que

(1) Les couverturcs sont historides tout comme los boites; méme
ollas sont souvent calquées sur les dessing des bottes (v, fig,, Krauso,
Tlinkit Indianer, p. 200), Elles ont toujours quelque chose de spirituel,
of. les expressions: (Haida), « ceintures d’esprit », couvertures déchirées,
Swanton, Haida, Jesup Exped, V. 1, p. 185, ¢t. p. 174. Un certain nom-
bre de manteaux mythiques sont dos « manteaux du monde » : (Lillodt),
mythe de Qils, Boas, Ind. Sagen, p. 19 ot 20, (Bellakula); des « manteaux
de soleil », Ind. Sagen, p. 260 ; un manteau aux poissons (Heiltsug),
Ind. Sagen, p. 248 ; comparaison des exemplaires de co thdme, Boas,
ib.,, p. 359, n® 113,

Cf. la natte qui parle, Haidn Texts, Massot, Jesup Expedition, Vi,
p. 430 et 482. Lie culte des couvertures, des nattes, des peaux arrangées
on couvertures, semble devoir étre rapproché du culte des nattes bla-
sonnées en Polynésio,

(2) Chez les Tlingit il st admis que tout parle dans la maison, que
les esprits parlent aux poteaux et aux poutres de la maison ot qu'ils
Farlont depuis les poteaux et les poutres, que coux-ci ot colles-ci par-
ent, et quc des dialogues s'échangent ainsi entre les animaux toté-
miques, les esprits et los hommes et les choses de la maison ; ceci est
un principe régulior de la rdlifion tlingit, Ex., Swanton, Tlingil, p, 458,
]453.5 La maison écouts ot parle chez les Kwakiutl, Kwa. Ethn., p. 1279,

(3) La maison est congue commo une sorte de meuble, (On sait qu'elle
est restée telle en drolt germanique, pendant longtemps.) On la trans-
porte et elle 86 transporte. V. do trés nombreux mythes de la ¢ maison
magique », édifiée on un olin d'cell, en particulier donnée par un grand-
£éra catalogués par Boas, Tsim. Myth., H 852, 853). V, des exemples
3;mlnutl. Boas, Sec. So¢., p. 876, et les figures ot planches, p. 376 ot

0. |

(4) Sont également choses précieuses, magiques et roligicusos : 1° les
plumes d'aiglo, souvent identifides & la pluic, & la nourriture, au quartz,
4 la ¢ bonne médecine 3. Bx, Tlingit T. M., p. 383, p. 128, ete.;
Hatda (Masset), Halda Texts, Jesup, VI, p. 292 ; 20 les cannes, los poi-
gnes, Tlingit, T. M., p. 385, Halda, Swanton, Haida, p. 38 ; Boas, Kwa-
kiutl Indians, Jesup, V, partie I, p. 455; 3° les bracelots, ex. tribu
de la Lower Fraser, Boas, Indianische Sagen, p. 36; (Kwakiutl), Boas,
Kwa, Ind, Jesup, V, 11, p, 456,

(5} Tous ces objets, y compris les cuilléres ot plats et cuivroes portent
en kwakiutl lo titre généri‘?uo de logwa, qui veut dire oxactement talis-
man, chose surnaturelle, (V. les observations que nous avons faites au
sujet de ce mot dans notre travail sur les Origines de la notion de monnate
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signe et gage ; elle est encore signe et gage de richesse,
principe magique et religieux du rang et de I'abon-
dance (1). Les plats (2) et les cuilléres (3) avec les-
quels on mange solennellement, décorés et sculptés,
blasonnés du totem de clan ou du totem de rang,
sont des choses animées, Ce sont des réphques des
instruments inépuisables, créateurs de nourriture,
que les esprits donnérent aux ancétres. KEux-m8émes
sont supposés féeriques. Ainsi les choses sont con-
fondues avec les esprits, leurs auteurs, les instru-
ments & manger avec les nourritures. Aussi, les plats
kwaktiutl et les cuilléres haida sont-ils des biens essen-
tiels & circulation trés stricte et sont-1ls soigneusement
répartis entre les clans et les familles des chefs (4).

st dans notre préface, Hubert ct Mauss, Mdlanges d'histoire des Reli-
gions), La notion de « logiwva » est exactement celle de mana. Mais, en
Vespdce, et pour I'objot qui nous oceupe, c'est Ja ¢ vertu » de richesse ot
do mourriture qui produit Ja richesse ot Ja nourriturc. Un discours
parle du talisman, du «logwa » qui est «de grand angmentcur passé
de propriétés: Ethn, Kwa,, p. 1280, 1. 18, Un mythe raconte comment
un ¢ logwa » fut ¢ aize d'acquérir de Ia propriéié », comment quatre
¢« logwa » (des ceintures, ete...) en amassérent. L'un d’eux s’'appelait
o La choso qui fait que propriéts s’acoumule », Kwa. 7', III, p. 108,
En réalité, c'est la richesse qui fait la richesss, Un dire halda
Eﬂe mdme de « propriété qui rend riche » & propos des coquilles d'aba-

no que porte la fille pubédre : Swanton, Haida, p. 48.

{1} Un masque est appelé « obtenant nourrituro ». Cf, : ¢ ot vous serez
vichea en nourriture » {mythe nimkish), Kwa. T. III, p. 36, 1. 8. L'un
des nobles les plus importants chez les Kwakiutl porte la titre d' ¢« In-
viteur s, celui de « donneur de nourriture », celui de « donnour de duvet
d’aigle ». Cf, Boas, Sec, Soc., p. 415,

Lea paniers ot les boitea historiées (par oexomple celles qui servent
& la récolte des baies) sont également magiques;ex, : mythe haida
{Masset), Haida T'. Jesup, VI, p. 404.; le mythe trés important de
Quls méle lo brochet, e saumon et I'oiseau-tonnerre, ot un panier qu'un
erachat de ¢et oiseau remplit de baies, (Tribu de la Lower Fraser River)
Ind. Sag., p. 34; mythe équivalent Awikenoq, 5th Hep,, p. 28 : un
pabicr porte l¢ nom de « jamais vide ».

(2) Les plats sont nommés chacun suivant ce que sa soulpture
figuro. Chez les Kwakiull, ils roprésentent les ¢ chefs animaux o, C,,
glus haut, p. 115, L’un d'eux porte le titre de ¢ plat qui se tient plein »,

ons, Kwakiull Tales {Columbia University), p. 264, 1, 11, Ceux d"un
certain clan sont des ¢ logwa s ; ils ont parlé & un ancétre, I'Inviteur
{v.la pénultiéme note) ot lui ont dit de les prondre .Ethn. Kwa., p. 809,
GL le mythe do Kaniqilaku, Ind. Sag., p. 198. Cl. Kwa, T, 2% série,
Jesup, X, p. 205 : comment le transiormeur a donné & manger & son
heau-piro ?qui lo tourmentait) los baies d'un panier magique. Celles-ci
se transformérent on roncier ot Jui sortirent par tout le corps.

(8) V. plue haut, p. 115 n, 1. '

{4} V. plus haut, tb.
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La « monnate de renommée » (1)

Mais ce sont surtout les cuivres (2) blasonnés
qui, biens fondamentaux du potlatch, sont l'oh-
jet de croyances importantes et méme d'un
culte (3). D’abord, dans toutes ces tribus, il y a un
culte et un mythe du cuivre (4) étre vivant, Le cuivre,
an moins chez les Haida et les Kwakiutl, est identifié
au saumon, lui-méme objet d'un culte (5). Mais

(1) L'oxpression ¢st empruntéo & Ja Jangue allemande « Ronommier-
geld » ot a 6t6 employde par M, Krickebarg, Elle décrit fort exactement
Yemploi de ces boucliors g\fs, plaques qui sont en méme temps dos pidces
de monnaie et surtout des objots de parade qu’au potlatch portont les
chefs ou coux au profit desquels ils donnent le potlatch.

(2} 8i discutée qu'elle soit, Vindustrie du cuivro au nord-ouest
américain est encove mal connue, M, Rivet, dans son remavquable
travail sur V'Orfévrerie précolombienne, Journal des Américanistes,
1923, 1'a intentionnellement laisséo de cdté, Il semble en tout cas certain
ti‘ue cet art est antérieur & 'arrivée dos Européens. Los tribus du Nord,
‘Tlingit et Tsimshian racherchaient, exploitaient ou recevaiont du cui-
vro natif do la Copper River. Ct. les ancions autsurs ot Krauss, Thinkit
Indianer, g‘ 186, Toutes ces tribus purlent de la ¢ grando montagne de
cuivre » ; (Tlingit) T1. M, T., p. 160 ; (Haida) Swanton, Haida, Jesup, V,
p. 180 ; (Tsimshian}, Tsim. Myth., p. 299,

{3) Nous saitissons 1'occasion pour rectifior une erreur que nous
avons commise dans notre Nofe sur Uorigine de {a notion de monnats.
Nous avons confondu le mot Laqa, Lagwa (M. Boos emploi¢ les deux
graghies) avec logwa. Nous avions pour excuse qu'd ce moment
M, Boas écrivait souvent Jes deux mots de la méme fagon. Mais depuis,
il est dovenu évident que I'un veut dire rouge, cuivre, et quo l'autre
veut dire seulement chose surnaturelle, chosc de prix, talisman, oto..
"Tous les cuivres sont cependant des logwa, ¢o qui fait que notrs démons-
tration reste, Mais dans ce cas, l¢é mot est uno sorto d'adjectif ¢t desyno-
nyme. Ex, ; Kwa, T. 111, p. 108, deux titres de ¢ logwa » qui sont des
cuivres : celui qui est « aise d'acquérir de Ja propriété », « calui qui fait
que }a propriété s'accumule s, Mais tous les lowwga no sont pas des cuivres,

(4) Lo cuivre est chose vivante ; sa mine, sa montagne sont ma-
giques, pleines de ¢ plantes & richesso », Mossot, Haida Texts, Jesup,
V1, p. 681, 692, CL., Swanton, Haida, p. 146, autre mythe. J] a, co qui
ost vrai, une odeur, Kwa, T, ITI, p. 64, 1. 8, Le priviloge do travailler
lo ouivre est Yebjet d'un important cyole de légendes chez les Tsim-
shian : mythe de Tsauda ot de Geo, Teim. Myth., p. 306 sq. Pour lo
catalogue des thdmes équivalents, v. Boas, T'sim. Myth., p. 856. Le
cufvre semble avoir §té personnalisé chez les Bellakula, Ind. Sagen,
p. 261. Ci. Boas, Mythology of the Bella Coola Indians, Jesup Lap.,
1, part 2, p. 74, o1 1o mythe de culvre est associé au mythe des coquilles
d’abalone, Le mythe tsimshian de Teauda #e rattache au mythe du
saumon dont il va 8tre question.

(5) En tant que rouge, la cuivre est identiflé : au soleil, ex. : Tlingit
T. M., n° 39, 1° 81 ; au « feu tombé du ciel » (nom d'un ¢uivre), Boas,
Teimshian Texls and Myths, p. 467; et, dans tous ces cas, au saumon,
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en plus de cet élément de mythologio métaphysique
et technique (1), tous ces cuivres sont, chacun &

art, I’objet de croyances individuelles et spéciales,
Ehaque cutvre principal des familles de chefs de
clans a son nom (2), son individualité propre, sa va-

Cette identiflcation est particulidrement nette dans lo cas du culte
des jumeaux choz les Kwakiutl, gens du saumon et du ouivre, Ethn,
Kwa., p. 685 sq. La séquence mythique semble étre la suivanto : prin-
tomps, arrivée du saumon, soleil neul, couleur rouge, cuivre, L'identité
cuivre ot saumon est plus caractérisée chez les nations du Nord (V. Cata-
loguo des cycles équivalents, Boas, Tsim. Myth., p, 866). Ex.: mythe
hatda do Masset, Haida 7', Jesup, VI, p. 689, 691, 1. 6, sq. n, 1. Cf,,

. 692, mythe n° 78, On trouve ici un équivalont exaot de la
K&gcnde de l'anneau de Polycrate : cello d'un saumon qui a avalé
du cuivre, 8kidegate (H. T, M., p. 82). Les Tlingit ont Set les
Halda & leur suite} Je mythe de l'dtre dont on traduit en anglais le
nom par Mouldy-end (nom du saumon); v. mythe de Sitka : chalnes
de cuivres ot saumons, T% M, T, p. 307. Unsaumon dans une boite
devient un homme, autre version de Wrangell, ib,, n® 5. Pour les équi-
valents, v. Boas, Tsim. Myth,, p. 857. Un cuivre tsimshian porte le
titre de ¢ cujvre qui romonte la riviéro », allusion évidente au saumeon,
Boas, Tsim. Myth., p. 857.

11 y aursit liou de rochercher ce qui raEprochu co culte du cuivre du
oulte du quartz, v. plus haut. Ex, : mytho de l]a montagno do quarta.
Kwa, T, 2¢ série, Jesup, X, p. 111,

De la méme fagon, le culte du jade, au moing chez les Tlingit, doit itre
rapproché de celui du cwivre : un jade-saumon parls, T, gd T p. 5.
Une pierre de jade parle et donne des noms, Sitka, T M. T, p. 416,
Enfin il faut rappeﬁsr le culto des coquillages et #es assoociations avec
colui du cuivre. : S

(1) Nous avons vu que la famille de Tsauda chez les Teimshian
semble étre celle des fondours ou des détonteurs des secrets du cuivrs,
11 semble quo le mythe (Kwakiutl) dela famille princidre Dzawadaenoqu,
est unmythe du médme gonre. Il associe : Laqwagila, le faiseur de euivre,
aveo Qomqomgila, le Riche, et Qomoqoa, ¢ la Riche », qui fait des
cuivres, Kwa. T, 111, p. 50 ; ot lie lo tout avee un viseau blanc fsolail],
fils de |'viseau-tonnerre, qui sent le cuivre, qui se transforme on fomme,
laquelle donne naissance 4 deux jumeaux qui sentent le cuivre, Kiwa,
T. III, p. 61 & 67,

Le mythe awikenoq 4 propos d'ancétres et des nobles porteurs
du méme titre, « faiseur do cuivre », est beaucoup moins intéressant.

(2) Chaque cuivre a son nom, ¢ Les grands cuivres qui ont des noms»
disent les discours kwakiutl, Boas, Sec. Soe., p. 348, 349, 850, Listo
des noms do cuivres, matheureusoment, sans indication du clan per-
pétuellemont propriétaire, id,, p. 344, Nous sommes asgez bien rensei-
gnés sur les noms des grands cuivrees kwakiutl, 1ls montrent les cultos
et crglyances gu.i ¥ sont attachés. L'un porte Je titre de « Lune » (tribu
des Nisqa}, Ethn. Kwa., p. 856. D'autres portent le nom de I'esprit
qu'ils incarnent et qui les a donnés, Ex., la Dzonoqoa, Ethn, Kwa,,

.1421 ; ils en reproduisent la figure, D'autres portent le nom des esprits
ondatours des totems ; un cuivre s'appolle « face de castor », Ethn,
Kwa., p. 1427; un autro, «lion de mer», ib., p. 894. D’autres noms font
simplement allusion & la forme, ¢« Cuivro en T », ou a long quartier supé-
riour », ib, p. 862, D'autres s’appellent simplemont ¢ Grand cuivre »,
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leur propre (1), au plein sens du mot, magique et
économique, permanente, perpétuelle sous les vicis-
situdes des potlatch ol ils passent et méme par deld
les destructions partielles ou complétes (2),

Ils ont en outre une vertu attractive qui appelle
les autres cuivres, comme la richesse attire la ricﬁesse,
comme les dignités entrainent les honneurs, la pos-
session des esprits et les belles alliances (3), et inver-
sement, —— Ils vivent et ils ont un mouvement au-

§b., p. 1289, ¢ Cuivre sonnant », ib., p. 962 (également nom d’un chel‘L.
D'sutres noms font allusion au potlatch qu'ils incarnent, ot dont i
concentrent la valeur, Lo nom du euivre Maxtoselem est « gelui dont les
autres sont honteux », Cf. Kwa. T, If], p, 452, n. 1 1 ¢ils sont honteux
de leurs dettes » (dottes : gagim). Autre nom, « cause-quorelle », Ethn.
Kwa., p. 898, 1026, ctc,

Sur res nomse des cuivres tlingit, v, Swanton, Tlingit, p. 421, 405.
La (Flupart de ces noms sont totémiques, Pour les noms des ouivres
hatda et tsimshian, nous ne connaissons que coux qui portent le¢ mémae
nom que les chefs, lours propriétairos.

(1)?& valour des cuivres chez los Tlingit variait suivant leur hau-
tour ot se chiflrait on nombre d'esclaves, T4 M. T., p. 337, 260, p. 131
(Sitka et Skidegato, ote.,, Tsimshian), Tate, dans Boas, Tsim. Myth,
p.540; of., ib.,, p. 436. Principe équivalont : (Haida), Swanton,
Haida, p. 146.

M. Boas a bion étudié la fagon dont chaque cuivre augmente de va-
leur avec la sério des potlatch ; par exemplo : Ja valeur aotuelle du cuivre
Lesaxalayo était vers 1906-1910 : 9,000 couvertures do laines, valeur
4 dollars chaque, 50 canots, 6.000 couvertures & boutons, 260 bracelots
d’argent, 60 bracelots d'or, 70 boucles d’oreilles d'or, 40 machines 4
coudrs, 25 phonographes, 50 masques, ot lo héraut dit ; « Pour le prince
Laqwagila, je vais donner toutes ces pauvres choses »: Ethn, Kwa.,
p. 1852, CI, tb., 1. 28, ou1 le ouivre est comparé & un ¢ corps do haleine »,

(2) Sur lo principe de la destruction, v, plus haut, Cependant la
destrustion des ouivres semble 8tre d'un caractdre particulier. Choz les
Kwakiut], on la fait par morceaux, brisant 4 chaque potlatoh un nouveau

uartior. Et l'on g6 fait honnour de tdcher de reconquérir, au cours

'autres potlatch, chacun des quartiers, et do les river ensemble &
nouveau lorsqu’ils sent au complot. Un cuivre de co gonre augmento
de valeur, Boas, See, Soc,, p. 334,

En tout cas, les déponser, les briser, o’est les tuer, Ethn, Kwa., p. 1285,
1. 8 et 9. L'oxpression gbnérale, c’est «lea fotor & la mory;elle est communec
aussi aux Tlingit, TV, M, T, p. 68, p. 899, chant n? 43, 8i ces cuivres ne
8o noient pas, s'ils n'échouont pas, ne mourent pas, ¢'est qu'ils sont
faux, ils sont en bois,ilssurnagent, (Histoiro d'un potlateh de Teimshian
contre Hatda, T'sim. Myth., p. 869.) Brisés, on dit qu'ils sont ¢ morte
sur la grdve », (Kwakiutl), Boas, See. Soc., p. 564, et n, 5.

(8} 11 semble que chez les Kwakiutl, il y avait deux sortes de cuivres :
les plus importants. qui ne sortent pas de la famille, qu'on ne peut
que briser pourlos refondre, ¢t d’autros c‘ui ciroulont intacts, de moindre
valeur ot qui somblent servir de satellites aux premiers, Ex.: Boas,
See. Soc,, p. 564, §79. La possession do ces cuivres secondaires, chez log
Kwakiutl, correspond sans doute & colle des titres nobiliaires et des
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tonoms (1) et ils entrainent (2) les autres cuivres. L'un
d’eux (3), chez les Kwakiutl, est appelé « 'entratneur
de cuivresy, et la formule dépeint comment les cuivres
s'amassent autour de lui en méme temps que le

nom de son propriétaire est « propriété s’écoulant
vers moi». Un autre nom fréquent des cuivres est celui
« d'apporteur de propriétés » Chez les Haida, les
Tlingit, les cuivres sont un «fort » autour de la prin-
cesse qui les apporte (4);ailleurs lo ck~f qui les pos-
séde (?33 est rendu invincible. Ils sont les « choses
plates divines » (6) de la maison, Souvent le mythe les

rangs de second ordro avec lesquels ils voyagent, de chef & ohef, de
famillo & famille, entro les générations et les sexes, Il semble que les
grands titres ot Jes grands ouivres restont fixes & Vintériour des clans
ot des tribus tout au moing, Il serait d'ailleurs difficilo qu'il en f0t
autrement.

(1) Un mythe haida du potlatoh du chef Hayas relate comment
un cuivre ohantait : « Cotte chose et trds mauvaise, Arréto Gomaiwa
{nom d’une ville et d’un héros) ; autour du petit cuivre, il y a beaucoup
de cuivres». Haida Texts, Jesup, VI, p. 760. Il ¢’agit d'un ¢ petit cuivres»
qui devient ¢ grand » par Jui-méme et autour duquel d’autres se grou-
pent. Cf. plus haut, le cuivre-saumon,.

{2) Dans un chant d'enfant, Ethn. Kwa., p.181%,1. 8,1, 14, «les cui-
vres aux grands noms des chefs des tribus s'assembleront sutour de
Jui », Les# cuivres sont censés « tomber d’cux-mémes dans Ja rajson du
chef 2 {nom d'un chef haida, Swanton, Haida, p. 274, E). IIs se ¢ ren-
contrent dans la maison », ils sont des achoses plates quis’y rejoignent »,
Ethn, Kwa,, p, 701, :

{8) V. le mythe d' « ﬁpportour de cuivres » dans le mythe d' a Invi-
teur s, {Qooxsot’enox), Kwa, T, 111, p. 248, ). 25, 1. 26, Le mémo cuivre
est appelé « a{:porteur de propridtés », Boas, Sec. Soc., p. 415, Le chant
secrot du noble qui porte le titre d'Inviteur est ; :

& Mon nom sera « propriété se dirigeant vers moi », & causo de mon
¢ apporteur » de propriétés, »

¢ Les cuivres se dirigent vers moi & cause de I' ¢ apporteur » do
cuivres, »

Le texts kwakiutl dit exactement « L'aqwagila », lo « faiseur de oui-
vres », et non pas simplement « l’aptforteur »

{4) Ex. dans un discours de potlateh tlingit, 70. M. T., p. 879;
. {Teimshian) le cuivre est un « bouclier », Tsim, Myih,, p. 385,

(5) Dans un discours & propos de donations de cuivres en 'honneur
d'un fils nouvellement initid, ¢ les cuivres donnés sont une ¢ armure »,
une 4 armure de Jnropriété s, Boas, Sec. Soc., p. 557. (Faisant allusion
aux coivres pendus autour du cou), Le titre du joune homme est
d’ailleurs Yaqois « porteur da propriété ».

{6) Un rituel important, lors do la claustration des princesses pu-
béres kwakiutl, manifesto, trée hien ces croyances : elles portentdes cui-
vres ot des coquilles d’abalone, et, & co moment-la, elles pronnent olles-
mémes le titre des cuivres, de « choses plates ot divines, e ronconirant
dans la maison v, I] est dit alors qu’ a elles et lours maris auront facile-
ment des cuivres », Ethn. Kwa,, p. 701. « Cuivres dans la maison » est
le titro do la sceur d’un héros awikenoq, Kwa, T. III, p. 430, Un




LIBERALITE, HONNEUR, MONNAIE 123

identifie tous, les esprits donateurs des cuivres (1), les
propriétaires des cuivres et les cuivres eux-mémes (2).
I1 est impossible de discerner ce qui fait la force de
I'un de l’esprit et de la richesse de I'autre : le cuivre
parle, grogne (3) ; il demande & étre donné, détrit,
¢’est lui qu'on couvre de couvertures pour le mettre
au chaud, de méme qu’on enterre le chef sous les
couvertures qu’il doit distribuer (4&.

Mais d’un autre cdté, ¢’est, en méme temps que les
biens (5), la richesse et la chance qu’on transmet, C'est

chant de fille noble kwakiutl, prévoyant une sorte de svayameara,
un choix du marié & I'hindoue appartiont pout-8tre au méme rituel,
ot s'exprimo ainsi : « Je suis assise sur des cuivres, Ma mére mo tisse ma,
cei;:shizze pour quand j'aurai des « plats de la maison », eto. : Ethn. Kwa.,
P (1) Les cuivres sont souvent identiques aux esprits, C’est lo thime
bien connu do I’4cu et du blason héraldiquoe animé, Identité du cuivre
ot do la « Dzonoqoa » et do la ¢« Qominoqa », Ethn. Kwa., p. 1421, 830,
Des cuivres sont des animaux totémiques, Boas, Tsim. yih., p. 460.
Dans d'autres cas, ils ne sont que des attributs de cortains animanx
mythiques. ¢ Le daim de cuivre » ot ses « andouillers de cuivro » jouont
un réle dans les fotes d'été kwakiutl, Boas, Sec. Soc., p. 630, 631; cf,
+ 729 ;¢ Grandour sur son corps » (littéraleraent, richesso sur son corps).
o8 Tsimshian considérent les cuivres : comme des v cheveux d’esprits »,
Boas, Sec, Soc., p. 826; comme des ¢ excréments d'esprits » (catalogue
de thdmes, Boas, Toim. Myth., p. 837); des grifles de }a lemme-loutre-
de-terre, Ib., p. 568, Les cuivros sont usités par les csprits dans un pote
latch qu'ils se donnent entre eux, Tsim. Myth., p. 285. Tlingit T. M,
. 51, Les cuivres ¢ leur plaisent », Pour dos comparaisons, v. Boas,
8im. Myihq pc 3‘!6. \ra . ho + 56;

{2) Chant de N apeniem Faco do Dix coudées) : « Je suis des
pidces de ouivre, ot les chofs des tribus sont des enivres cassés », Boas,
Sec. Soc., p. 482, CI., p, 667, pour le texte et uno traduction littérale.

(3) Lo cuivre Dandalayu a grogue dans sa maison » pour étre donné,
Boas, Sec. Soc., p. 622 (discours). Le onivre Maxtoslom « se plaignait
qu’on ne le bris&t pas s, Les couvertures dont on le paie « lui tionnent
chaud » Boas, See, Soc., p. 572. Onso souvient qu'il porte lo titre ¢ Celui
que les autres cuivres sont honteux do regarder ». Un autre cuivre parti-
cipe au potlatch ot « est honteux » Ethn, Kwa., p. 882, L. 32,

Un cuivro hatda (Masset), Haida Tezts, Jesup, V1, p. 689, propriété du
chel « Celui dont la propriété fait du bruit », chante aprés avoir §té
brisé : ¢ Jo pourrirai iel, j'ai entrainé bien du monde » {dans la mort,
4 cause dos potlatch),

(4} Les deux ritucls du donateur ou donataire enterrés sous les
piles ou merchant sur los piles de couvertures sont équivalents : dans
un cas on est supériour, dans un autre cas, inférieur i sa propre richosge,

() Observation générale. Nour savons asses bien comment et pour-
quoi, au cours de quelles cérémonies, dépenses ot destructions so trang-
mottent les biens au nord-ouest américain, Copendant nous sommes
mal renseignés oncore sur les formes que revét )'acte méme de la tra-
dition des choses, en particulior des cuivres, Cette question devrait
dtre V'objet d'uue enquéte, Le peu que nous connaissons est oxtréme-

U
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son esprit, ce sont ses esprits auxiliaires qui rendent
Finitié possesseur de cuivres, de talismans qui sont
sux-mémes moyensd’acquérir: cuivres; richesses, rang,
et enfin esprits, toutes choses équivalentes d’ailleurs.
Au fond, quand on considére en méme temps les cuivres
ot les autres formes permanentes de richesses qui
sont également objet de thésaurisation et de potlatch
 élternés, masques, talismans, etc., toutes sont con-
fondues avec leurusage et avec leur effet (1), Par elles,
on obtient les rangs; c’est parce qu'on obtient la
richesse qu’on obtient I'esprit ; et celui-ci & son tour
posséde le héros vainqueur des obstacles ; et alors
encore, ce héros se fait payer ses transes shamanis-
tiques, ses danses rituclles, les services de son gou-
vernement. Tout se tient, se confond ; les choses ont
une personnalité et les personnalités sont en quelque
sorte des choses permanentes du clan. Titres, talis-
mans, cuivres et esprits des chefs sont homonymes
et synonymes (2), de méme nature et de méme fone-

ment intéressant et marque certainement lo lien do Ja propriété ot des
propriétaires. Non seulement ¢o qui correspond & la cession d’un cuivro
s'appelle « mettre lo cuivre & Yombre du nom » d'un tel et son acqui-
sition « donne du poids » au nouveau propriétaire chez les Kwakiutl,
Boas, Sec, Soc., p. 349 ; non soulement choz les Hatda, pour manifes.
tor que Yon achéte une terre, on Jéve un cuivre, Haida l;' M., p. 86;
mais encora chez eux, on se sert des cuivres par percussion ¢comme en
droit romain : on on frappo les gons & qui on los donne : rituel
attostd dans une histoire (g idugate%?c‘b., P. 432. Dans co cas, les choges
touchées par lo cuivro lui sont nnnexées, sont tuées par lui; ceci est
d'ailleurs un rituel de « paix » ot de ¢ don ».

Les Kwakiutl ont, au moins dans un mythe (Boas, Sec. Soc. ' p. 383
ot 385; of. p. 677, 1, 10}, gardé le souvonir d'un rite de transmission
Fi 80 retrouve chez Jes Eskimos : le héros mord tout ce qu'il denne.

n mythe halda décrit comment Dame Souris « léchait » co qu'elle don-
nait : Haida Texls, Jesup, VI, p, 191,

{‘lk Dans un rite de mariago fbriser le canot symbolique), on chante ;

¢ Jo vais aller ot mettre en pidces le mont Stevons, J'en ferai des
pietres pour mon feu (tessons), »

: ¢« Je vais aller et briser le mont Qataal. I'en ferai des pierres pour mon
Bu.

h;‘De la richesse est en teain do rouler vers lui, de la part des grands
c BO

¢ De la richesse est en train de roules vors lui de tous les cHtés p

« Tous les grands chofs vont se faire protéger par lui, »

(2) Ils sont d'ailleurs normalemeont, au moins chez Jes Kwakiutl, iden-
tiques. Certaing nobles sont identifiés avec leurs potlatch. Le princi-
pal titre du principal chef est méme simploment M];;wa, qui veut diro
« grand potlateh », Ethn. Kwa., p. 972, 976, 805, Cl., dans le mémeo clan,
les noms < doaneurs de potlatch », ete, Dans une autro tribude la méme

T
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tion. La circulation des biens suit celle des hommes,
des femmes et des enfants, des festins, des rites, des
cérémonies ct des danses, méme celle des plaisan-
teries et des injures. Au fond elle est la méme. Si
on donne les choses et les rend, ¢’est parce qu'on se
donne et se rend «des respects » — nous disons encore
« des politesses ». Mais aussi ¢’est qu'on se donne en
donnant, et, si on se donne, c’est qu'on se « doit »—
soi et son hien — aux autres.

Premaiére conclusion

Ainsi, dans quatre groupes importants de popu-
lations, nous avons trouvé: d’ahord dans deux ou trois
groupes, le potlatch; puis la raison principale et la
forme normale du potlatch lui-méme ; et plus encore,
par deld celui-ci, et dans tous ces groupes, la forme
archaique de I'échange : celui des dons présentés et
rendus. De plus nous avons identifié la circulation
des choses dans ces sociétés & la circulation des droits
et des personnes. Nous pourrions & larigueur en rester
la. Le nombre, I'extension, I'importance de ces faits
nous autorisent pleinement a concevoir unrégime qui
a df étre celul d'une trés grande partie de '’humamté
pendant une trés longue phase de transition et qui
subsiste encore ailleurs que dans les peuples

nation, ches les Dizawadeonoxu, I'un des titres gqrinoi aux est colul de
« PoLas », V. plus haut, p. 110, n, 1. V. Kwa. 7. 111, p. 48, pour sa
généalogie. Lo principal chef des Heiltsug est en relation aveo I'esprit
¢ Qominoqa », ¢ 1a Riche», et porte le nom de ¢« Faiseur do richesses »,
ib., p. 427, 424. Les princes Qaqtsenoqu ont des « noms d'été », c'eat-
4-dire des noms de olans qui désignent oxclusivoment des « propriétés »,
noms en ayaq p: ¢ propriété sur le corps v, ¢ grande propriété », « ayant .
de la propriété », a place de propriété », Kwa. T, 11, p. 191 ; of. p. 187,
1, 14. Une autre tribu kwakiutl, les Naqoatoq, donne pour titre & son
chel ¢ Maxwa » et ¢ Yaxlom », a potlatch », ¢« propriété »; cso nom
figure dans lo mythe de « Corps de piorre ». (Cf. Cotes de pierres, fils
de Dame Fortune, Halda). L'espritluidit : « Ton nom scra ¢ Propriété »,
Yaxlem » Kwa. T, 11, p. 215, 1, 39,

De mémo ohez les Halda, un chof porte le nom : a Celui qu'on ne peut
o8 achetor s, (o cuivre que lo rival ne pout pas acheter): Swanton,
aida, p. 294, XVI, 1. Le méme chef porte aussi Je titre ¢ Tous

mélangds » o'ost-d-diro, « assemblés de potlatoh », b, n® 4. Ci. plus
haut, les titres ¢ Propriétés dans Ja maison »,



126 FORME ARCHAIQUE DB I'ECHANGE

gua nous venons de déorire. Ile nous permettent
¢ concevoir que ce principe de I'échange-don « di
étre colut des socidtés qui ont dépassé la phase de la
« prestations totale » (de clan & clan, et de famille a
famille) ez qui cependant ne sont pas encore parvenues
aw contrat individuel pur, au marché ot roule
largent, & la vente proprement dite et surtout 4 la
notion du priz esiimé en monnaie pesée et titrée,




