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avertissement

On trouvera trois sortes d'indications numériques dans
le corps des textes présentés ici.

Les petits chiffres a mi-hauteur des lettres renvoient,
sauf quelques exceptions, aux notes de Uauteur placées en
bas des pages.

Les chiffres figurant entre barres obliques [ [ indiquent
la pagination primitive. Ils faciliteront le repérage des
textes de Uauteur auxquels ils renvoient. En effet, les ré-
férences indiquées par Uauteur, en particulier celles qui
portent & des passages de ses propres ouvrages, ont été
conservées inchangées. Pour tout cas douteux, le lecteur
voudra bien consulter la bibliographie exhaustive placée
d la fin du tome 111 des (BEuvres ou les différentes repu-
blications des textes et, en particulier, leur place dans la
présente édition, sont mentionnées avec précision.

Enfin, les chiffres entre crochets [ ] signalent d’autres
textes de Uauteur que l'éditeur a disposés, en guise de
notes complémentaires, dans lordre de la numérotation
immédiatement a la suite du texte ol le renvoi se trouve.
Ces notes sont introduites par une remarque de I'éditeur
précisant de quel passage du texte il convient de les rap-
procher.







« Il n’y a qu’une science des faits sociaux, dont la méthode,
empirique et inductive 4 la fois, est applicable dans toutes
ses parties, a tous les faits qui relévent d’elle. Des observa-
tions statistiques sont aussi utiles sur les sociétés a forme
tribale que sur les autres, et bien des faits, dits primitifs, ne
sont compréhensibles que si on les compare avec les faits
woins « implicites », plus développés et visibles, de sociétés
dites supérieures.

Au fond, nos sciences souffrent d’un déséquilibre grave :
ici trop préoccupées d’ « origines » qui, en effet, ne peuvent
étre atteintes ; la trop préoccupées de phénoménes qui ne
sont que des aboutissants, pas toujours normaux, de longues
chaines d’évolution et de dissolutions. Ainsi les recherches de
sociologie religieuse sont beaucoup trop « anthropologiques »
et les recherches de sociologie économique beaucoup trop
« actuelles ». La correction de ces erreurs sera I'ceuvre des
années a venir. »

[Extrait d’une analyse d’ouvrage, Année sociologique, nou-
velle série, 1 (1925).]







chapitre 1

les systémes de cohésion sociale







la cohésion sociale dans les sociétés polysegmentaires
(1931) *

/49/ La question posée est de celles ou il est trés dif-
ficile de se mettre d’accord avec soi-méme.

11 fallait trouver, pour les ethnographes, une méthode
d’observation qu’on puisse leur indiquer désormais, qui
leur permette d’analyser sur place les phénomeénes
généraux de la vie collective. Il s’agissait de dresser le
plan de ce qu’on appelle, en général, la sociologie géné-
rale, celle d’une société définie et non pas de toute société
possible.

Cette rubrique : phénoménes généraux de la vie sociale,
est elle-méme difficile & préciser.

Elle couvre d’abord un nombre considérable de faits
qui sont déja étudiés de facon littéraire par la vieille
« psychologie sociale » & la fagon de Taine. On distingue
le caractére social, la mentalité, la moralité, la cruauté, etc.,
toutes sortes de notions qui ne sont pas définies, mais
que touat le monde applique assez bien. Il ne s’agit donc
ici rigoureu- /50/ sement que de transformer la socio-
logie inconsciente en une sociologie consciente suivant
la formule que Simiand a opposée autrefois 2 celles de
M. Seignobos. Pour une ethnologie complete il fallait
absolument trouver les moyens d’exposer ces choses sys-
tématiquement, sans littérature, et je vais patler simple-
ment de 'une des questions qui se sont posées ainsi.

Il y avait une nécessité absolue a la traiter. Les sociétés
que nous étudions et que nos ethnographes auront a
observer, dans les colonies francaises en particulier, sont
toutes d’un tvpe dont on pourrait dire qu’elles se situent
depuis des formes trés supérieures aux formes austra-
liennes jusqu’aux formes voisines de celles des sociétés

* Communication présentée 3 [I'Institut francais de sociologie.
Extrait du Bulletin de PInstitut frangais de sociologie, 1.
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COHESIONS SOCIALES ET DIVISIONS DE LA SOCIOLOGIE

qui ont donné naissance aux ndtres. Ainsi, la famille iro-
quoise est bien loin de la famille primitive, méme on
pourrait considérer qu’elle était d’une forme plutdt plus
avancée que la famille hébraique. Toutes ces sociétés sont
méme de divers étages. Par exemple : les sociétés noires
d’Afrique ; je les considére, pour ma part, comme des
équivalents, méme plutdt supérieurs, 4 ce qu’étaient les
sociétés des Germains ou des Celtes. Comment donc
observer, dans les sociétés a la fois encore barbares et
déja assez évoluées, les faits de cohésion sociale, d’au-
torité, etc. ?

Immédiatement, se pose la question, non plus simple-
ment des institutions prises une 4 une ou des représen-
tations collectives étudiées chacune a part, mais de I’agen-
cement général de toutes ces choses-lA dans un systéme
social. Comment décrire ce fait, qui soude chaque société
et encadre l'individu, en des termes qui ne soient pas
trop littéraires, trop inexacts et trop peu définis ?

De plus il est clair que certains problémes posés par
nos régimes sociaux ne se posent pas en ce qui concerne
les sociétés relevant de l’ethnographie et /51/ qu’elles
en posent d’autres. Nous allons donc traiter du prin-
cipal. Nos sociétés A nous sont relativement unifiées.
Toutes les sociétés que nous voulons décrire ont un
caractére précis, tout de suite indiqué dans les Régles
de la méthode de Durkheim, c’est d’&tre des sociétés
polysegmentaires. Or, 'un des problémes généraux de
la vie sociale, c’est celui que I'on appelle celui de I'au-
torité et que notre regretté ami Huvelin avait trés juste-
ment transformé en probléme de la Cobésion sociale.
Malheureusement, le cours d'Huvelin sur cette question
n'est pas au point ; il n’est pas publié. [1. Cf. infra
p. 26]. 11 efit été capital surtout sur la question de I’Etat.
Je n’en connais pas la teneur sur ce point. Il m’a donc
fallu réfléchir seul a ce dernier sujet. Je me satisfais
4 peu prés en renongant définitivement — quoique j’aie
longtemps hésité, et que j’hésite encore — i considérer
’Etat comme seule source de la cohésion dans ces sociétés.
Donc pour le moment, — quoique je n’attribue plus 2
I’Etat le caractére exclusivement juridique et que je croie
que la notion de souveraineté s’est appliquée dans toute
la vie sociale, — je crois que I'Etat n’est P'appareil juri-
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dique unique de la cohésion sociale que dans nos sociétés
a nous. Au contraire, dans celles qui concernent l’eth-
nologie, la notion de souveraineté n’épuise pas les formes
de la cohésion sociale, ni méme celles de I’autorité, divisée
que celleci se trouve entre des segments multiples et
divers a multiples imbrications. Les imbrications étant
une des formes de la cohésion.

Et voici comment je crois qu'on peut exposer les
choses :

Nous sommes tous partis d'une idée un peu roman-
tique de la souche originaire des sociétés : I’amorphisme
complet de la horde, puis du clan; les communismes
qui en découlent. Nous avons mis peut-étre plusieurs
décades a nous défaire, je ne /52/ dis pas de toute
'idée, mais d’une partie notable de ces idées. Il faut
voir ce qu’il y a d’organisé dans les segments sociaux, et
comment [’organisation interne de ces segments, plus
organisation générale de ces segments entre eux, cons-
titue la vie générale de la société.

Dans des sociétés polysegmentaires 3 deux segments,
les plus simples qu’on puisse supposer, il est difficile
de comprendre comment J’autorité, la discipline, la cohé-
sion s’établissent, puisqu’il y a deux clans et que la vie
organique du clan A n’est pas celle du clan B. Et par
exemple, en Australie (Victoria, Nouvelle-Galles du Sud)
celle de la phratrie Corbeau n’est pas celle de la phratrie
Aigle Faucon. Par conséquent, déji dans les formes les
plus élémentaires que nous puissions concevoir d’une
division du travail social, — dans une des plus simples
divisions que nous puissions imaginer, — 1’amorphisme
est la caractéristique du fonctionnement intérieur du
clan, non pas de la tribu. La souveraineté de la tribu,
les formes inférieures de I’Etat réglent en plus de
cette division les oppositions que nous allons voir
maintenant : celles des sexes, des 4ges, des générations
et des groupes locaux. On croit quelquefois que contester
cette opposition des sexes, des 4ges et des générations,
c’est contredire la vue grégaire et purement collective
que Durkheim aurait eue du clan. En réalité ces obser-
vations étaient plus que latentes dans I’ensemble des
travaux de Durkheim et de nous tous. Il s’agit seulement
de les expliciter mieux.
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COHESIONS SOCIALES ET DIVISIONS DE LA SOCIOLOGIE

1° Le groupe local. — L’idée d’une société qui fonc-
tionnerait comme une masse homogeéne, comme un phé-
nomene de masse pure et simple est une idée qu'il faut
appliquer, certes, mais seulement a de certains moments
de la vie collective. Je crois avoir donné de ce principe
de la « double morphologie » un /53/ exemple de choix
a propos des Esquimaux. Mais c’est a peu prés partout
la méme chose. Nous vivons alternativement dans une
vie collective et d’une vie familiale et individuelle, comme
vous voudrez. Que ce soit dans les moments de vie en
collectivité que les nouvelles institutions naissent, que
ce soit dans les états de crise que plus particulierement
elles se forment, et que ce soit dans la tradition, la rou-
tine, les rassemblements réguliers qu’elles fonctionnent,
voild qui est désormais incontestable. Mais ce qui est
également incontestable, c’est que dans toutes les sociétés
les plus anciennement connues comme dans les nbtres,
il y a une espéce de moment de rétraction de I'individu
et de la famille par rapport i ces états de vie collective
plus ou moins intenses. Représentons-nous cela dans un
cas concret.

J’ai recu aujourd’hui méme de notre ami A. R. Brown
un trés intéressant travail, pour ainsi dire le premier de
morphologie sociale australienne qui nous manquait com-
plétement. Il mentionne I'importance et décrit avec insis-
tance l'influence, mieux que M. Malinowski et lui ne
l'avaient fait, sur toute cette vie sociale de la horde, du
camp, c’est-3-dire du groupe local. Les tribus australiennes
sont divisées et vivent en petits groupes qui, chose
curieuse, ne dépassent pas du tout nos prévisions sta-
tistiques, sont 3 peu prés composées de 4 2 6 familles,
c’est-a-dire d’une trentaine de personnes. Il y a 13 un
maximum et un minimum. Ici en effet la « horde » peut-
étre existe-t-elle avec sa communauté et son égalité ; son
amorphisme incontestable est en tout cas bien connu et
bien observé. Mais, vous le voyez, cet amorphisme enve-
loppe de fagon constante le polymorphisme des familles.
Or on a I’habitude de représenter la famille australienne
comme étant complétement isolée. Non ! elle est prise dans
le petit groupe local. Dons nous nous sommes tous ttop
/54/ avancés : et ceux qui ont cru observer cet isole-
ment et ceux qui ont cru 2 la seule parenté de clan. La
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diftérence qui existe entre ce que Durkheim nous a ensei-
gné il y a presque quarante ans, et ce que nous avons
observé dans ces mémes tribus maintenant est celle-ci :
le groupe local qui, pour Durkheim, était un groupe
de formation trés secondaire, nous apparait comme un
groupe de formation primaire.

Des observations de ce genre peuvent étre encore plus
aisément répétées ailleurs. J’ai pris les Australiens, extré-
mement primitifs sur ce point ; j’aurais pu prendre d’au-
tres exemples beaucoup moins primitifs.

2° La division par sexes est une division fondamen-
tale qui a grevé de son poids toutes les sociétés a un
degré que nous ne soupgonnons pas. Notre sociologie,
sur ce point, est trés inférieure 3 ce qu’elle devrait étre.
On peut dire 4 nos étudiants, surtout a ceux et a celles
qui pourraient un jour faire des observations sur le ter-
rain, que nous n’avons fait que la sociologie des hommes
et non pas la sociologie des femmes, ou des deux sexes.

Vous avez une division en sexes extrémement pro-
noncée : division technique du travail, division écono-
mique des biens, division sociale de la société des hommes
et de la société des femmes (Nigritie, Micronésie), des
sociétés secrétes, des rangs de femmes (N. W. Américain,
Pueblos), de l'autorité, de la cohésion. Les femmes sont
un élément capital de l'ordre. Ainsi, par exemple, la
vendetta est dirigée par les femmes en Corse, comme
elle I’est chez les gens de I’Ouest-Australien. Nous avons
le texte de certains « voceros » composés par une vieille
Australienne de la tribu de Perth dans la premiére moitié
du x1x° siécle ; ils sont remarquables.

3> La division par dges est non moins importante.
Elle recoupe naturellement les autres, et voici com- /55/
ment. Les divisions par 4ges, par exemple au pays noir
(Nigritie, Soudan, Bantous), sont dominantes. Les gens
qui ont été initiés ensemble forment une confrérie ou,
plus exactement, une frairie ; ce sont des fréres et les
gens du méme 4ge leurs confréres. Jeanmaire connait
bien ces choses-14, en ce qui concerne la Gréce. Ces divi-
sions sont d’ailleurs presque partout fondamentales. Par
exemple, les fameux Arunta se divisent en 5 classes
d’sge A peu prés et l'on ne peut atteindre chez eux la
derniére classe active que vers I’dge de trente, trente-cinq
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ans. L’homme est soumis 4 une série d’initiations, de
brimades a un certain point de vue — celui auquel nous
nous plagons en ce moment — qui durent jusqu’a cette
époque. Dans des sociétés beaucoup plus avancées, du
Nord-Ouest américain par exemple, le moment ol on
arrive au sommet des grades dans les confréries, méme
quand on y a des droits de naissance et non pas seulement
des droits précaires de lieutenance, se place vers la fin de
la maturité. Et immédiatement aprés, vient généralement
la retraite méme pour les princes : quand on a perdu les
pouvoirs de danser qui caractérisent la possession d’un
esprit. L’épreuve de la danse est une excellente épreuve.
Granet nous en a longuement et admirablement instruit
a propos de la Chine.

Voila pour la division par 4ges ; 4° voici pour la divi-
sion par générations. Celleci ne coincide par générale-
ment avec celle-ld comme elles coincident chez nous. 1l
faut se rendre compte que, dans une société primitive
ou archaique, le patriarche a des enfants pendant un
laps de temps beaucoup plus grand que chez nous, et il
exerce souvent ses pouvoirs sur plusieurs femmes, et de
tous 4ges. Constamment il nait des enfants dont les
chances de survie sont beaucoup moindres que chez nous,
mais s’espa- /56/ cent sur un nombre assez considérable
d’années. Si bien qu’un individu peut étre beaucoup
plus jeune que ses petits-neveux. Des citconstances de
ce genre, vous les trouvez au fond, par exemple, de toute
’histoire des institutions qui distinguent entre le puiné
et I'ainé, et au fond de toutes les institutions dans les-
quelles un pére ayant le choix entre une nombreuse pro-
géniture, celle de nombreuses femmes en particulier, a
essayé de donner 2 un de ses fils les titres et biens dont
il dispose souverainement (surtout dans les castes et les
classes élevées). Ainsi, tandis que généralement chez nous
le systtme des 4ges recouvre assez bien le systéme des
générations, l'oncle n’étant qu’exceptionnellement plus
jeune que son neveu et sa nikce, ici, généralement, il
ne le recouvre qu’a moitié et souvent il ne le recouvre
pas.

Les gens se composent donc 2 la fois de deux fagons :
par ages et par générations. Ceci méme dans les sociétés
aussi élémentaires que les sociétés australiennes, et sur-
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tout dans celles qu'on peut ranger immédiatement apres
les Australiennes : Mélanésie, Amérique du Nord, etc.
C’est a l'intérieur de chaque génération qu’il y a commu-
nauté et égalité dans le clan et la famille, comme il y
en a a lintérieur de chaque classe d’dge dans la tribu,
comme il y en a également entre tous les 4ges, a l'in-
térieur du clan, ou du groupe local. Enfin rappelons
que c’est 2 l'intérieur du méme sexe qu’il y a commu-
nauté et hiérarchie (cas de la société des hommes en
particulier) et également 2 l'intérieur de la méme géné-
ration de chaque sexe, quand bien méme les membres
différent extrémement d’ige et que tous les fils, les petits-
fils, les arridre-petits-fils d’un ancétre dans la grande
famille indivise (Amérique du Nord, Afrique, etc.) soient
égaux entre eux. Chaque génération ayant son genre de
communauté, et sa position vis-a-vis des autres générations.
/57/ Vous voyez bien le systtme a l'intérieur de ces
groupes des générations imbriqués de cette fagon, 2 la
facon des deux poings fermés accolés par les faces exté-
rieures engrenées des doigts, — je fais le geste expres, —
il y en a d’autres imbriqués les uns dans les autres dans
lesquels régnent d’autres communautarismes et d’autres
égalitarismes : de sexe, d’4ge, de groupe local, de clan.
De temps en temps, dans des organisations spéciales
comme la militaire, ol la classe d’ige et la société
d’hommes régnent, apparaissent, dans les rangs inférieurs
surtout, des cas o la communauté est presque absolue
(Amérique du Nord, Prairie). Nous-méme avons été dans
ces conditions-13. Il y 2 13 des réformations d’égalita-
risme, de communautarisme qui sont des réformations
nécessaires. Elles ne sont nullement exclusives d’autres
égalitarismes, pas plus que de la hiérarchie de ces égali-
tarismes.

Et c’est comme cela qu'il faut que nous comprenions
les choses ; cette curieuse cohésion se réalise par adhé-
rence et par opposition, par frottement comme dans la
fabrique des tissus, des vanneries. Ainsi, par exemple,
dans la nouvelle édition du livre sur les Arunta, le regretté
Sir Baldwin Spencer donne le plan du camp tribal par
groupes locaux ; ce plan corrobore exactement ce que
Durkheim et moi avions supposé & propos des classifi-
cations par clan, Tous les camps, au fur et 2 mesure
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qu’ils arrivent sur le camp tribal s’arrangent rigoureuse-
ment suivant leur orientation d’origine, si bien que le
cercle complet, sur toute la rose des vents, est formé
réellement tout de méme, encore qu’il le soit par I’agglo-
mération de petites hordes qui s’emplacent rituellement.

Voila comment il faut que nous nous figurions les
choses ; voila comment pour des futurs observateurs, des
remarques de ce genre peuvent étre /58/ utiles i la
recherche. Voild comment il faut que nous représentions
les cohésions sociales, dés l'origine : mélanges d’amor-
phismes et de polymorphismes.

Nous pouvons maintenant sentir comment, dés les
débuts de I’évolution sociale, les divers sous-groupes quel-
quefois plus nombreux méme que les clans qu’ils sec-
tionnent, les diverses structures sociales en un mot peu-
vent s’imbriquer, s’entrecroiser, se souder, devenir cohé-
rentes.

Cest ici que se pose par opposition au probléme de
la communauté et i I'intérieur de celui-ci — le probleme
de la réciprocité ou inversement celui de la communauté
obligeant 4 la réciprocité. Vous avez un exemple dans
la vie de famille actuelle sans méme avoir besoin de
remonter aux familles du type des groupes politico-
domestiques ; vous y vivez les uns avec les autres dans
un état a la fois communautaire et individualiste de
réciprocités diverses, de mutuels bons services rendus
certains sans esprit de récompense, d’autres i récom-
pense obligatoire, les autres enfin 3 sens rigoureusement
unique, car vous devez faire i votte fils ce que vous auriez
désiré que votre pére vous fit.

La réciprocité peut étre directe ou indirecte. Il y a
la réciprocité directe 3 I'intérieur de chaque classe d’age ;
dans les rangs, au bivouac, nous sommes tous dans un
état d’échanges réciproques ; c’est du communautarisme ;
dans un certain nombre de sociétés (Australie centrale,
Amérique du Nord, Est et Ouest) il est bien entendu
que par exemple, tous les beaux-fréres de deux clans ont
droit ou n’ont pas droit dans certains cas, non seulement
aux sceurs, mais aussi a ’hospitalité, aux aliments, 2
'aide militaire et juridique les uns des autres. La dis-
cipline d’age et celle de la simple réciprocité se cumulent
dans d’autres cas ol la parenté est non /59/ seulement
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en nom mais encore en fait rigoureusement réciproque,
méme entre deux générations différentes. Par exemple,
[ o grand-pére et petit-fils s’appellent I'un 'autre d’un
seul nom, le grand-pére peut faire au petit-fils les mémes
prestations que celui-ci lui rend, et en méme temps le
pére peut étre pour la méme raison — identité du petit-
fils et du grand-pére — tenu au respect des deux (N. W.
Americain, N. Calédonie, Ashanti, etc.). Vous voyez que
I’amorphisme et le polymorphisme ne sont pas exclusifs
I'un de l'autre et que la réciprocité vient s’y joindre.
Dans un nombre de cas, c’est 'arriére-arriére-grand-pére
qui est identique 3 son arriere-arriére-petit-fils (Ashanti,
etc.) ; souvent, le fils est nettement supérieur a son pére.
Voild ce que c’est que la parenté réciproque et les droits
réciproques, et les prestations réciproques directes.

D’autres réciprocités sont indirectes et nous en avons
encore chez nous. Il faut s’y soumettre un nombre consi-
dérable de fois; par exemple, les brimades de linitia-
tion, de I’entrée dans une nouvelle carriére, etc. Norma-
lement, quand je suis candidat, je ne peux pas rendre
a un membre de I'Institut ce qu’il me fait ; tout ce que
je pourrai faire, c’est (une fois) de rendre 4 un autre
candidat la monnaie d’ennui que j’ai recue. Et répétons-le :
c’est ce qu’a fait pour vous votre pére que vous pouvez
rendre & votre fils. Voild ce que jappelle la réciprocité
alternative indirecte. On trouve la réciprocité indirecte
simple, en particulier en cas d’alliance, par exemple vis-
4-vis des beaux-parents, des beaux-fréres et belles-sceurs.

Car il s’agit de découpage en sens divers d’une seule
masse d’hommes et de femmes.

Le clivage par sexes, par générations et par clans,
aboutit 2 faire d’un groupe A I'associé d’un groupe B,
mais ces deux groupes A et B, autrement dit les /60/
phratries, sont justement déja divisées par sexes et géné-
rations. Les oppositions croisent les cohésions.

Prenons pour exemple la situation des parents 2 plai-
santeries (Amérique du Nord, Bantou, etc.) que j’ai
indiquée dans un petit travail . D’ordinaire ces parentés
sont celles de beaux-fréres et époux de droit vis-d-vis de

1. Programme E.H.E., 1929, [Cf. plus bas.]

19




COHESIONS SOCIALES ET DIVISIONS DE LA SOCIOLOGIE

belles-sceurs et femmes de droit (clan, sexe, génération
et 4ge quelquefois déterminent les deux groupes respec-
tifs). Elles sont commandées par différentes choses et
en particulier par le principe de réincarnation qui lui-
méme exprime d’autres choses. De plus, on peut plaisanter
sa belle-mére, ou bien (c’est tout a fait exactement la
méme chose), il faut qu'on P’évite absolument ; c’est si
bien la méme chose qu’en méme temps qu’elle est inter-
dite 4 son gendre, elle peut avoir des droits excessifs
sur lui, comme par exemple dans certaines tribus (Aus-
tralie du Sud) dont l'usage a été trés bien décrit par
Howitt. Dés qu’un gendre rapporte du gibier dans un
camp ou ils séjournent, tout passe a ses beaux-parents.
Et vous voyez 12 un systtme d’échange, de communauté
conditionné par des séparations. Ces gens-la sont en face
de leurs beaux-parents comme nous sommes en face d’un
créancier trés exigeant. Il y a communisme puisque les
beaux-parents ont le droit & ce gibier et que le gendre
n’y a pas droit. Mais, en méme temps, il y a tout de
méme une véritable organisation poussée jusque dans le
détail, jusqu’a lindividu. Et il y a réciprocité indirecte,
si le gendre a 4 son tour ses gendres qui lui doivent
leur gibier.

Ainsi tous les groupes s’imbriquent les uns dans les
autres, s’organisent les uns en fonction des autres par
des prestations réciproques, par des enchevétrements de
générations, de sexes, par des enchevétrements de clans
et par des stratifications d’ages.

/61/ 1l est beaucoup plus facile de comprendre mainte-
nant comment une discipline, une autorité, une cohésion
peuvent se dégager. Au contraire, quand on ne considére
que deux clans complétement amorphes, on pourrait sup-
poser quelquefois, par exemple dans la Nouvelle-Guinée,
I’Amérique du Nord, dans une partie de I’Afrique, la
société divisée en deux camps presque complétement
opposés. Pour faire comprendre la moralité compliquée
qui résulte de ces complications aprés tout naturelles et
simples, prenons pour exemple un fait que M. Labouret
et ses informateurs indigénes ne comprennent plus trés
bien. Vous les trouverez dans un livre que publie en ce
moment I'Institut d’ethnologie sur les Tribus du groupe
Lobi (Haute-Volta).
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Je crois que M. Labouret décrit un fait trés important
que nous soupgonnions déja; quelque chose du genre
des classes matrimoniales australiennes en Afrique ou,
ce qui est un peu la méme chose, une organisation
quadripartite de la tribu (deux phratries divisées en deux
chacune, sans doute par génération) ce que M. Labouret
appelle des clans alliés deux a deux. Il n’a pu, malgré
de nouvelles enquétes sur le terrain, retrouver ni l’exo-
gamie de ces clans, ni leurs unions matrimoniales. Dans
ces tribus ils sont divisés en A et B, subdivisés en Al et
en A2, Bl et en B2. A mon avis ils étaient autrefois
tous dans des relations de beaux-fréres ou de beaux-péres
les uns par rapport aux autres. (C'est en tout cas le cas

a Ashanti.)

Quand A2 est en bataille avec B2, ce sont les B1 qui
arrétent la bataille des A2 ; les B2 arréteraient celle des
Al. Ce sont les interventions de beaux-péres et de gendres
qui sont seules permises. Les beaux-fréres et fréres sont,
eux, dans la bataille des clans selon mon avis. En tous
cas les alliés sont les seuls qui ont le droit de dire leurs
vérités a tous les gens /62/ de la génération antérieure
ou postérieure ; les autres en état de constante opposi-
tion les uns vis-a-vis des autres gardent le quant 2 soi,
’étiquette. On pourrait dire, dans ce cas, qu’il y a un
droit de police d’une génération sur une autre généra-
tion, de l'autre phratrie dans un sexe déterminé et un
droit de communauté i lintérieur d’une génération de
deux phratries. Cette institution identifiée dans toute
I’Afrique noire occidentale demande d’ailleurs encore des
études approfondies.

Poussons plus loin, 4 propos de ces mémes tribus.
Elles reconnaissent des droits aux familles. I1 y a d’autre
part a lintérieur des générations elles-mémes des droits
individuels ; I’ainé, dans une grande famille indivise par
ailleurs se distingue. Il est le patriarche & partir du
moment ot le dernier descendant de la génération anté-
rieute est disparu. Ainsi un ainé se détermine dans un
groupe. Il est le plus ancien survivant de la génération
la plus ancienne. Il y a un communautarisme 2 partir
de celui-ci, mais celui-ci est un chef régulier, un individu
déterminé. Quand le dernier membre d’une génération
disparait, la génération qui suit repasse la chefferie de
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la famille 3 son ainé, et ainsi de suite (c’est le cas ashanti).
Et, d’autre part, la hiérarchie des femmes s’établit, i
lintérieur de ces mémes groupes, les femmes, sortes de
reines-meres gardent leur titre méme veuves ; et comme
cest la premiere des femmes épousées par un chef qui
est la cheflesse des femmes de tous les hommes groupés
autour du patriarche (plus exactement du chef), il peut
encore y avoir des décalages a 'intérieur du sexe féminin
par rapport a l'autre.

A Tlintérieur d'une génération, il peut donc y avoir
une discipline de groupe et également de multiples auto-
rités, en plus du chef. L’erreur que nous avons faite a
été de nous préoccuper exclusivement de ce /63/ que
nous appelons les chefferies, et qui n’est que la chefferie
publique. La cheflerie en Afrique, telle que nous la
décrivions, est un phénoméne, je ne dis pas de derniére
formation, mais enfin de création secondaire ; elle ne
nous apparait que dans des formes rigoureusement juri-
diques, le pouvoir du souverain, ou dans l’organisation
militaite. Méme déji ces deux forces ne correspondent
pas nécessairement a I'une ou ['autre.

Les choses peuvent se compliquer et ce que nous
concevons comme unique peut se diviser. Prenons, par
exemple, ici le chef de guetre et le chef de paix; I3,
a Porto-Novo, le roi du jour et le roi de la nuit, suivant
une définition qui n’est inconcevable que pour nous (il
faut que le roi veille toujours) il en faut deux; chez
les Jarai (Indo-Chine) nous avons un roi de P’Eau et
un roi du Feu.

Ainsi a l'intérieur du groupe, des grands sous-groupes,
des petits groupes, il y a 4 distinguer deux genres de
cohésion : d’abord une discipline rigoureusement admise
par tous — et ensuite il peut y avoir méme deés les
sociétés les plus basses une espéce d’organisation, de
multiples différences de position a l'intérieur des groupes
et sous-groupes entrainant de multiples disciplines.

Enfin, ces groupes peuvent agir les uns par rapport
aux autres et voici comment : par trois voies : 1™ action :
Péducation. L'éducation se donne par sexes, par 4ge et
par génération, tantdt a l'intérieur de la famille, tantét,
en particulier au point de vue religieux, a lintérieur
des camps secrets de Iinitiation, et, par exemple, en
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Australie centrale, de phratrie 2 phratrie, de beau-pére a
futur gendre.

2° La tradition, la transmission des choses et des pra-
tiques, et des représentations collectives se fait par elle-
méme. La famille, 3 mon avis, a ici le grand role, mais
quil ne faut pas exagérer. Car dans les /64/ sociétés
archaiques I’enfant échappe trés vite 3 la famille pro-
prement dite, surtout les filles au pére et les fils a la
meére. L’autre jour, dans la discussion que nous avons
eue avec un psychologue distingué sur la formation de
la raison chez ’enfant, il soutenait que la raison commen-
cait 2 se développer chez I’enfant entre sept et onze ans.
Je lui ai répondu que c’était un phénomeéne tout a fait
inégalement réparti. Au Maroc, un petit esclave ou un
fils d’artisan pauvre qui, 2 partir de 1’Age de trois ans,
dans le Mellah ou dans la Medina, chez les Arabes ou
chez les Berbéres, ou chez les Juifs aide son maitre ou
son papa en comptant avec ses doigts le nombre des
fils qu’il retord pour la ganse du tailleur ou du sellier,
un petit aide cordier ont évidemment des notions tech-
niques précises qu’une petite fille suisse, bien élevée,
de bonne famille, éduquée a loisir, dans le confort,
et hors des travaux n’aura pas. La raison prend une pré-
cocité qu’elle n’a pas chez nous et I'enfant échappe trés
vite & D’enfantillage pour étre happé par la vie sérieuse
et les métiers.

Ainsi cette éducation garantit les droits et la cohésion
précisément par cet entre-croisement des éducations.

Et alors la coutume vient étouffer la liberté. Car
chaque sous-section du clan, de la famille, des sexes, des
ages, des générations, a le droit de regard sur ses opposés
comme sur ses membres. Dans des clans exogames, il y
a nécessairement au moins des femmes d’un autre clan.
Le résultat n’est pas que ces femmes étrangéres soient
abandonnées. Il y a une démarcation nécessaire, mais
non absolue. Soit la légende de Barbe-bleue ; il est tué
par ses beaux-fréres, les fréres de sa derniére femme,
qu'elle réussit 3 appeler. Les beaux-fréres ont le droit
de se méler et de la vie des enfants et de la vie de Ia
femme : trait fonda- /65/ mental de la vie arabe, ber-
bére ou chinoise, néocalédonienne ou indienne de 1’Amé-
rique du Nord. Coutume du groupe, coutume des sous-
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groupes, autorité coutumitre des sous-groupes croisée en
tous sens. Voild ce que vous trouverez dans ces sociétés.
Cette cohésion se traduit par des séries d’habitudes com-
plémentaires se limitant les unes les autres et diverses :
ainsi aux diverses appropriations techniques du sol répon-
dent diverses propriétés du sol; a la diversité des
biens, diverses propriétés mobiliéres. Les propriétaires
de la chasse (nobles, Afrique guinéenne) peuvent étre
différents des propriétaires du fonds, des terres arables ;
ceux-ci peuvent n’étre pas les propriétaires des arbres.
Ainsi 2 la notion de pur communautarisme du droit
foncier, nous pouvons substituer la notion de propriétés
sectionnées entre des communautés ; ces sectionnements
arrivent jusqu’a 'individualisme relatif de quelques droits
fonciers (jardin, verger) et 4 plus forte raison des droits
mobiliers.

Les recherches que j’ai taites sur la division des droits
en masculins et féminins me permettent de vous indi-
quer qu’il y a 13 encore d’autres choses 4 décrire.

3° Le troisitme moment du fonctionnement de tous
ces segments et de toutes ces sections c’est précisément
une chose qui est malheureusement peu étudiée méme
par nous, dont il faudrait restaurer I'étude qui cepen-
dant a été classique chez les juristes, il y a de cela une
soixantaine d’années, c’est la chose qu’exprime la notion
de paix. Une société est cohérente, harmonieuse et vrai-
ment bien disciplinée, sa force peut étre décuplée par
I’harmonie, 4 condition qu’il y ait la paix.

Sur cette notion de paix, vous trouverez de belles
pages dans le livre de Robert Hertz sur le Péché et Vex-
piation (Polynésie en particulier) quand je /66/ poutrai
le publier. Je pourrais vous faire connaitre de trés beaux
poeémes maoris, ceux que Hertz avait notés et d’autres
qu’il n’avait pas connus sur la paix qui est I’harmonie.
Il y a la de trés belles choses sur le clan, sur les groupes
locaux et la guerre, période noire. On dirait que ces
gens-1a ont inventé les thémes légendaires qui font que
pour I'Inde, méme celle de nos jours, les périodes de
la vie et de lhistoire se divisent en périodes blanches
et noires, froides et chaudes.

Cette notion de paix, qu’autrefois les historiens du
droit (Wilda, etc.) ont trés bien étudiée dans le droit
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germanique parce qu’elle y est tout A fait évidente et
méme dans la morale (zufriede), a été trés négligée ; elle
est devenue peu claire, surtout celle de la paix civile.
Reprenons des documents que peu de jeunes gens connais-
sent, par exemple ce beau monument de [histoire et
de la pensée frangaise : la République de Bodin. Ce
juriste fut, je le crois d’ailleurs, comme les autres juristes
des derniers Valois, de I’époque des guerres de religion,
de la guerre civile, le théoricien de la paix et en parti-
culier de la paix du roi. A ce moment-l3, on gardait cette
notion importante proche de l'esprit tandis que mainte-
nant, — sans faire de reproches aux Colléges et Facultés
qui nous entourent, — disons qu’ils s’exténuent autour
des idées de souveraineté, au lieu de spéculer sur cette
notion de la paix et de la vie harmonieuse de 1’Etat et
des sous-groupes.

Concluons sur ce dernier groupe de faits : la paix
entre les sous-groupes. Soulever cette question a propos
des sociétés archaiques n’est pas inutile a3 la compré-
hension de nos sociétés i nous, et méme nous permet
peut-étte — ce que nous permettons rarement — de
proposer des conclusions de morale politique.

Cette question de I’harmonie normale des sexes, /67/
des 4ges et des générations, et des divers sous-groupes
(clans, castes, classes, confréries, etc.), les uns par rapport
aux autres, cette question de I’harmonie intérieure 2
chacun d’eux et du rapport de ces harmonies diverses 2a
I’harmonie générale et a la morale normale de la société,
cette question est disparue de I’horizon sociologique. Or
il faut la remettre au premier plan de P’étude et de la
discussion.

Voici comment on pourrait l’entamer. En dehors des
conclusions d’ethnographe que j’ai pu indiquer sur la
facon d’étudier, dans une vie tribale déterminée et en
distinguant fortement les diverses sociétés les unes des
autres, par exemple les sociétés malgaches des sociétés
africaines, — sur ce point, je crois que nous, sociologues,
nous avons maintenant, si vous suivez les quelques indi-
cations qui viennent de vous étre données, d’une part
le moyen de poser d nouveau les problémes du passé et
d’autre part une facon de dépasser les problémes du
présent. Cette vue de la nécessité des sous-groupes entre-
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croisés s’applique a nos sociétés. Je vous rappelle que
Durkheim a toujours pensé, dés le début de ses recher-
ches, que la solution du probléme de l'individualisme et
du socialisme consistait a établir entre l'anarchie indi-
vidualiste et le pouvoir écrasant de I’Etat, une force
intermédiaire, le groupe professionnel. Ce groupement
naturel prenant la place des grandes familles dont nous
venons de parler, et méme du groupe familial qui a été
se décomposant jusqu'a ne plus consister que dans la
famille conjugale.

Je ne crois pas, par conséquent, étre infidéle a la pensée
de Durkheim en vous proposant : d’abord d’atténuer les
idées courantes concernant !'amorphisme originaire des
sociétés ; et ensuite de compliquer au contraire les idées
concernant la nécessité d’harmoniser de plus en plus nos
sociétés modernes. /68/ Il y faut créer nombre de sous-
groupes, en renforcer constamment d’autres, profession-
nels en particulier, inexistants ou insuffisamment exis-
tants ; on doit les laisser enfin s’ajuster les uns aux autres,
naturellement, si possible, sous I'autorité de I’Etat en
cas de besoin, 2 sa connaissance et sous son contrble, en
tout cas

[1] Voici cependant le compte rendu de Mauss sur un autre
texte de Huvelin, portant sur un sujet proche (1925)*
[cf. supra p. 12] :

/216/ Huvelin projetait une Introduction & Uétude du droit,
cu la substance de cette premietre legon devait /217/ figurer,
bien qu’elle appartint 3 un cours sur 'Esprit du droit fran
¢ais. 1] fait ici un effort pour retrouver les bases psycholo-
giques (sympathie, instinct grégaire) de la vie sociale. Puis il
montre comment ces €léments s’expriment brutalement dans
la forme primitive de la solidarité, la « solidarité mécanique ».
Ensuite, il se sépare de Durkheim, refusant d’employer le

* In Année sociologique, nouvelle série, 1.

Huvelin P., « Les cohésions humaines. La place qu'y tiennent la
contrainte juridique et l'attraction morale ». Revue de I'Université de
Bruxelles, 1923.
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mot de « solidarité organique » pour désigner celle qui assure
la « cohésion » dans les sociétés 3 « travail divisé », A
« contrainte organisée », il préfére Ic mot « d’interdépendance
organique », « fille du besoin et du désir ».

Sans doute Durkheim n’efit fait aucune objection i I'emploi
de ce terme, et en edt-il fait davantage 4 I’emploi de notions
trop psychologiques. Mais stirement les conclusions d’Huvelin
'eussent profondément intéressé. Dans les sociétés 3 « inter-
dépendance organique », et normales, en « équilibre juridico-
moral », H. croit pouvoir distinguer deux types différents de
cohésions. Dans les unes (Athénes, France) une « sociabilité
instinctive », morale, compense les défauts d’organisation. Les
hommes sont plus sociables et moins sociaux. Dans les autres
(Sparte, Germanie), les hommes, plus dociles, moins indé-
pendants, savent s’organiser et se forcer i l'organisation.
Entre ces deux types moraux du droit s'étagent les types
intermédiaires, par exemple l'anglo-saxon : anarchique et
consetvateur,

H. se dirigeait, on le voit, vers une étude profonde d’étho-
logie collective.
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Vextension du potlatch en mélanésie
(1920) *

/396/ Le « potlatch » est cette institution, jusqu’ici crue
spéciale au nord-ouest américain, ol clans et phratries
affrontés rivalisent entre eux de dépenses, méme de des-
tructions de richesse, et qui régle toute la vie sociale,
politique, religieuse, esthétique, économique des Kwa-
kiutl, Haida, Tlinkit, etc. [1. Cf. infra p. 31.]

I fait partie du systéme auquel nous avons proposé
de donner le nom de « systtme de prestations totales »,
qui, lui, est normal dans toutes les sociétés i base de
clans. Car ’exogamie est un échange de toutes les femmes
des clans liés par cognation. Les droits et les choses,
et les rites religieux, et tout, en général, s’échange entre
les clans et les diverses générations des divers clans,
comme ceci est évident, par exemple chez les Warra-
mungas, en Australie centrale, ol tout se fait de phratrie
actrice a phratrie spectatrice.

Mais le « potlatch » se caractérise par le caractére
somptuaire marqué, par le caractere usuraire des préts
consentis de clans 2 clans, par le caractére agonistique
en général de cette opposition des clans qui semblent
entrer en lutte, méme mortelle, autant qu’en une série
de contrats collectifs pacifiques.

Une série d’études, ot nous avions rassemblé divers
éléments épars de fétes et d’institutions juridiques, de
rituels de confréries en particulier, nous ont permis d’iden-
tifier cette institution en Mélanésie occidentale et en
Papouasie, dé&s avant la guerre!, et cela aussi bien chez
les Papous que chez les Mélanésiens. [2. Cf. infra p. 33.]

Les documents de M. Thurnwald auxquels nous avons
consacré 'une de nos conférences de cette année i ’Ecole
des hautes études nous l'ont fait apparaitre dans les

* Communication ptésentée 2 UVInstitut francais d’anthropologie,
extraite de 1'Anmthropologie, 30.
1. V. Année sociologique, 12, p. 370 sqq.
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Salomons N. W. ; car il ne faut pas considérer I'unu, la
grande féte du Buin, comme la conclusion d’un simple
contrat d’alliance militaire et de vendetta, mais comme
faisant partie de tout un systéme de rituels (astrono-
mique, etc.), de prestations (mariage, initiation), de grades
politiques (subordination des chefs, etc.), économiques
(échange, préts, etc.). M. Thurnwald & propos des faits
de rivalité a méme trés utilement employé le terme franco-
allemand de « sich revanchiert »? qui exprime bien
Iesprit duns lequel se font toutes ces prestations et contre-
prestations, ou comme dans nos noces de campagne les
familles se « revengent » de manieres et de dépenses.

L’extension de cette institution aux Salomons nous a
amené i revoir une masse de documents sur la Méla-
nésie. Si familiers qu’ils /397/ nous fussent, nous ne
nous y étions cependant jamais apercu méme de Dexis-
tence de ces coutumes, pourtant dominantes.

Or dans toute la Mélanésie orientale et centrale, nous
avons trouvé non seulement des traces importantes de
« potlatch », mais méme de ces formes agonistiques radi-
cales ou des individus et des groupes viennent absorber
ou détruire les richesses du clan i la fois opposé et allié.

A Fiji, d’abord. De ce biais on peut comprendre, et
comprendre tout autrement que comme une simple trace
de droit utérin, la fameuse institution du wvass® : ce
neveu qui peut venir prendre, consommer, détruire chez
son noble oncle tout ce qui appartient 3 celui-ci et 2
son clan ; celle du tauvu, usage de clan 2 clan, 3 propos
duquel M. Hocart * a heureusement corrigé les assertions
intéressantes d’ailleurs de Basil Thomson®; celle du
solevu ®, échanges commerciaux 3 forme de tribut, et de
présents, et de fétes, etc.

En Nouvelle-Calédonie, on voit fonctionner I’institu-
tion du benguam, cousin utérin, qui est tout 3 fait compa-
table au vasu fijien?; Dinitiation®, les fétes funéraires

. Forschungen auf den Salomon Inseln, 111, p. 9.
. Williams, Fiji and the Fijians, I, p. 34-35.
JR AL, 1914,
The Fijians, p. 5, 340, etc.
Basil Thomson, p. 280, 289.
. Lambert, Maeurs et coutumes des sauvages néo-calédoniens, p. 112,

. Ibid., p. 110.

...
w
OWNAMAWN

W
o



DON, CONTRAT, ECHANGE

(le fameux pilou-pilou), le mariage’ sont encadrés dans
le méme systéme.

Enfin en Mélanésie centrale, une lecture plus atten-
tive de Codrington nous convainc qu’il faut reprendre
de ce point de vue toute 1’étude des confréries, dites
sociétés secrétes, des sociétés des hommes, des chefferies,
et des échanges. Car les grades s’achétent par des pres-
tations rivales " et toute la « société des hommes d'une
tribu fonctionne en particulier de cette fagon »''. II est
dailleurs trés remarquable que dans ces iles, comme en
Mélanésie occidentale, de nombreux et riches masques,
blasons et nattes soient I'objet de ces échanges usuraires
et a forme de pari 2, et sont stirement attachés aux grades,
fonctions religieuses, et peut-étre noms individuels des
chefs, ce qui compléterait la ressemblance entre ces cou-
tumes et celles qu'on est habitué A croire spéciales aux
Américains du Nord-Ouest.

[Cette communication souléve une vive discussion entre son
auteur et MM. Rabaud et Piéron; ce dernier demande 2
M. Mauss, au sujet des prestations totales et surtout des
droits de vie et de mort, s'il n’y a pas exagération dans les
récits des voyageurs, car de telles pratiques conduiraient 2 la
destruction de la race a bréve échéance. M. Mauss ne croit
pas qu’il y ait la moindre exagération dans les témoignages
des savants qui ont observé ces faits.]

[1] A ce propos, voici Uextrait de l'analyse sur les Indiens
Haida et Tlingit! (1910) * [cf. supra p. 29] :

/296/ [...] Mais il y a une institution qui domine toutes les
autres : c'est celle du potlatch dont le rble est si considé-
rable dans toutes les sociétés du nord-ouest.

9. Ibid.,, p. 92,

10. The Melanesians, p. 55 et s.

11. Cf. Suge des iles Banks, p. 106 sq.

12. P. 129, 133.

* Extrait de I'Année sociologique, 11. [V. début de ce texte infra

p. 84 sq]
1. Swanton : Contribution to the Ethnology of the Haidas,
Leldcn 1906 Social Conditions, Beliefs of the Tlingit Indians.
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On traduit généralement potlatch par « distribution de
propriété » et ce mot traduit bien en effet le trait caracté-
ristique de cet usage qui consiste essentiellement en échanges
et en répartitions. Mais ce serait le dénaturer que d’en faire
un phénoméne exclusivement économique : il domine la vie
religieuse, juridique, artistique du nord-ouest. Naissance, ma-
riage, initiation, mort, tatouage, érection du tombeau, etc.,
tout est prétexte a potlatch. Le chef donne un potlatch quand
il construit une maison, érige un embléme, rassemble une
confrérie, etc. La féte, c’est le potlatch. Cest dans le potlatch
que maisons et clans émettent leurs chants sacrés, montrent
chapeaux et masques, excitent leurs shamanes héréditaires A
se faire posséder par les esprits du clan, le tout sous la sut-
veillance des autres maisons et des auttes clans. Mais il reste
que toutes ces fétes ne sont ld, pour ainsi dire, que pour
accompagner une répartition de biens et une sorte d’échange
d’'un genre trés particulier. Voici comment les choses se pas-
sent. Par exemple, le fils d’'un chef est-il initié dans une
société secréte ? A cette occasion, le pére donne une féte,
un potlatch 2 la maison de son fils (la descendance étant
utérine, le pére et le fils sont de deux phratries et de deux
maisons différentes). Dans cette féte, il dépense toute la
fortune de son clan. Seulement, pour avoir accepté ce potlatch,
e clan du fils devient de facto débiteur du clan du pére ; il
doit, a4 son tour, offrir 4 ce dernier un potlatch, mais plus
considérable que celui qui a été requ. La dette ainsi contrac-
tée doit étre acquittée a un taux usuraire, sans quoi, le chef
du clan débiteur perd son nom, ses armes, ses totems, son
honneur, ses droits civils, politiques et religieux. Un pére
de famille dote sa fille, c’est-d-dire que, & l'occasion du
mariage, il fait un potlatch en faveur des gens de lautre
phratrie, 3 laquelle appartient le gendre. Mais alors le clan
ot sa fille s’est mariée lui doit le double. D’une maniére
générale, le clan qui regoit doit « céder » plus de propriété
qu’il n’en a requ. Il y a /297/ une sorte de rivalité entre les
contractants qui sont obligés de se dépasser 'un Pautre. Ainsi,
échange entre collectivités obligatoirement usuraire, lié 2 la
gloire des totems et des blasons, accompagnant tous les
contrats, tous les actes de la vie religieuse et économique,
occasion pour les maisons nobles d’étaler leurs trésors, de
produire leurs masques, leurs chapeaux-talismans, leurs cou-
vertures, leurs provisions, de dépenser leurs biens, voild tout
ce qu'on trouve dans un potlatch. Un pareil syncrétisme de
faits sociaux est, a2 notre avis, unique dans I’histoire des
sociétés humaines.

Deux faits que nous devons 3 M. S. nous aident 3 le
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comprendre. On sait qu'en Australie il y a échange rituel
de bons offices, de prestations religieuses et matérielles entre
les deux phratries d’une méme tribu sur le terrain d’initiation.
Or il est remarquable que, chez les Tlinkit, les potlatch se
font toujours de phratrie 2 phratrie. Tous les actes de la
vie religieuse, économique, juridique, sont une occasion de
« montrer du respect » aux clans alliés de la phratrie oppo-
sée. Il en est de méme chez les Haida dans les potlatch qui
ont lieu & 'occasion des mariages et des enterrements. On
en vient ainsi A se demander s’il n’y aurait pas un lien entre
cette institution et la rivalité traditionnelle des phratries.

D’autre part, M. S. nous apprend que, chez les Tlinkit, a
chaque cadeau fait 3 un membre de l'autre phratrie, on men-
tionne les noms des morts. Les cadeaux faits par les vivants
et recus par des vivants s’adressent, en réalité, aux morts
qui sont censés les recevoir dans leur séjour. Ils sont I’équi-
valent de ce que, dans d’autres rites funéraires, on détruit
par le feu. Le potlatch serait donc une féte des morts en
méme temps que des vivants. Nous tendrions 3 croire que
les morts qui sont ainsi appelés a en bénéficier, sont ceux-13
mémes que les vivants réincarnent. Le caractére shamanis-
tique des danses et du culte, I'identité compléte de chaque
individu avec lesprit ancestral qu’il réincarne, sont autant
de faits favorables A cette interprétation. Il est vrai que,
suivant l'auteur, le c6té social du potlazch haida serait plus
important que le c6té religieux. Mais M. S. nous rapporte
lui-méme des mythes ot 'on voit les esprits des ancétres
réclamer le potlatch a un chef.

[2] Voici ce texte sur le potlatch en Mélanésie tiré d’une
analyse d’ouvrage' (1913) * [cf. supra p. 29] :

/374/ [...] Mais ce qui est tout i fait remarquable, c’est que,
dans toutes ces tribus, qu'il y ait ou non phratries, nous
trouvons le potlatch, fonctionnant soit de phratrie A phratrie,
soit de clan a clan, soit de tribu i tribu. M. Seligmann n’a
pas, il est vrai, reconnu linstitution ; mais elle est extréme-

ment nette. Elle n’est pas ttés en valeur chez les Massim

* Extrait de V'Année sociologique, 12. [V. début de ce texte infra
p. 92 sq.]

1. Seligmann C.G., The Melanesians of British New Guinea, Cam-
bridge, 1910.
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méridionaux, 13 justement ol les phratries existent encore.
Cependant une partie des fétes funéraires, et surtout la féte
de la fin du deuil et les fétes du culte du manguier 2 Bartle
Bay sont bien du type régulier : échange de prestations reli-
gieuses et juridiques contre prestations économiques, et cela
entre clans alliés et opposés. En tout cas, elle domine la vie
tribale et intertribale dans les tribus Roro, Mekeo, Koita.
Toutes les grandes fétes sont, en principe, des potlatch. Non
seulement, tout comme en Amérique, le potlatch y est lié
a la structure des phratries et 3 leur opposition, mais il
aboutit, en particulier 4 Roro et 3 Mekeo, 2 des applications
tout a fait analogues a celles que l'on observe chez les
Kwakiutl : la chefferie et la féte sont étroitement solidaires.
Quand un de ces chefs de guerre subordonnés, qui est pré-
posé & la deuxiéme section du clan, veut élever sa section
a la dignité de clan autonome, et lui-méme 2 la dignité de
chef principal, c’est par un potlatch qu’il établit son droit.
Il donne cette féte en fondant son marco ou temple-maison
des hommes.

Il nous reste & patler des Mélanésiens de la cote septen-
/375/ trionale, Ils sont moins intéressants au point de vue
juridique qu’au point de vue religieux, nous ne noterons que
les faits le plus importants. Le clan y est franchement utérin
avec une organisation communiste que les missionnaires ont
peut-étre exagérée. En méme temps, le tabou des beaux-
parents est trés développé. D’autre part, la maison des hom-
mes et le régime de la chefferie ont la méme importance que
chez tous les Mélanésiens de la Nouvelle-Guinée. On peut
méme trouver chez les Bukana un curieux rituel juridique qui
pourrait bien étre un épisode de potlatch : des gens ont le
droit d’aller chercher des objets de valeur dans un clan voisin.

Cest donc, en définitive, cette institution que ces diffé-
rents travaux mettent le mieux en lumiére. Il n’est plus pos-
sible d'y voir une curiosité ethnographique du Nord-ouest
américain : il est manifeste qu'elle tient 3 des causes géné-
rales et profondes. C'est une forme du contrat primitif dont
on constatera de plus en plus la fréquence & mesure qu’on
¢tudiera davantage le systéme des échanges dans les sociétés
inférieures. C'est un contrat qui met des groupes tout entiers
en présence dans des festins communiels, des mariages, etc.
En second lieu, les faits qui précédent confirment une vue que
nous avons souvent exprimée ; 2 savoir que le potlatch est
lié a Porganisation et a 'opposition des phratries.
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une forme ancienne de contrat chez les thraces
(1921) *

I

/388/ Depuis bien avant la guerre, notre attention (celle
de M. G. Davy et la mienne) a été attirée par certaines
formes que le contrat et I’échange des richesses prennent
normalement dans un trés grand nombre de sociétés, aus-
traliennes, africaines, mélanésiennes, polynésiennes, amé-
ricaines du Nord .

Le contrat et I’échange n’y ont nullement I’aspect indi-
viduel et purement économique du troc, systéme qu’on
est convenu de décorer du nom d’ « économie naturelle »,
sans s'étre assuré s’il a jamais existé de société ou cette
économie a fonctionné exclusivement ou réguliérement.
En général, ce sont, non pas des individus, mais des
collectivités, clans et grandes familles, qui s’engagent ['une
a l'autre, souvent sous forme d’alliance perpétuelle, en
particulier 4 propos de mariage, d’alliance au sens plein
du mot. Les obligations mutuelles que ces collectivités
s’imposent réciproquement non seulement englobent tous
les individus, et souvent des générations successives, mais
s’étendent & toutes les activités, a toutes les sortes de
richesses : ainsi, on échange contre des danses, contre
des initiations, tout ce que le clan posséde, & charge de
revanche : femmes, enfants, nourritures, rites, héritages,
tout cela est mis en mouvement. Ces échanges ne sont
pas, par conséquent, de nature exclusi- /389/vement
économique. Bien au contraire. C’est ce que nous pro-

posons d’appeler le « systéme des prestations totales » 2,

* Extrait de la Revue des études grecques, 34

1. V. en particulier, Année sociologique, 9, p. 296 sq.

2. M. Granet, La polygynie sororale, 1919, p. 44, a méme cru retrou-
ver ce systtme dans la Chine ancienne.
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Parmi ces formes normales de 1'échange collectif, il
en existe une trés remarquable, répandue surtout — 3a
notre connaissance — dans le Nord-Ouest américain et
en Mélanésie. Les ethnographes américains lui donnent
généralement le nom de « potlatch », mot d’ailleurs
généralement répandu parmi les tribus ou plutt les
confédérations de la cbte nord du Pacifique américain.
Elle est connue surtout par les admirables travaux de
M. Boas, sur les Kwakiutl en particulier. Nous propo-
sons de lui garder ce nom*. Elle se caractérise par deux
traits : le premier est que presque tous ces échanges,
souvent fort compliqués, impliquant en réalité une foule
de prestations de toutes sortes, débutent sous forme
de donations en apparence purement gracieuses de pré-
sents, dont le bénéficiaire sera obligé d’ailleurs de rendre
’équivalent avec usure. Toute la transaction a un aspect
somptuaire, de gaspillage véritable. Ce caractére de
revanche « sich revanchieren » disent les Allemands*,
est encore assez commun dans les invitations que se font
et se rendent nos familles paysannes. Son exaspération
arrive 3 donner un deuxi®me trait 4 cette institution du
« potlatch », trait assez marqué en Mélanésie °, et beau-
coup plus en Amérique. C’est un caractére agonistique.
Les clans, représentés par leur chef, s’affrontent beau-
coup plus qu’ils ne se lient entre eux. C’est une rivalité
constante, qui peut aller jusqu’au combat, 3 la mise a
mort, 2 la perte du nom et des armes. En tout cas, c’est
/390/ par ce moyen que se fixe la hiérarchie des familles
et des clans. Cette forme compléte du « potlatch » est
assez rare®. Mais il existe un peu partout, surtout dans
le monde né&gre et polynésien, de ces prestations totales
débutant par des dons gracieux, dont 1’acceptation entraine
'obligation de rendre plus grands dons, festins et setvices.

3. V. Boas, « The Kwakiut!l », (ext du Rep. U.S. Nat. Mus.)
Washington, 1897, p. 341, cf. p. 660.

4. L’expression est celle méme dont se sert M. Thurnwald 2 pro-
pos des diverses fétes alternées dont l'ensemble constitue 'unu de la
tribu de Buin, fle de Bougainville (presqu’ile de la Gazelle); v. B.
Thurnwald, Forschungen auf den Salomon-Inseln, 1912, vol. III, p. 8.

5. Nous-méme avons insisté 2 diverses reprises sur cette extension
du potlatch en Mélanésie (v. Année sociologique, 12, p. 372 sq., 374.
Cf. Bulletin de Ulnstitut frangais d'antbropologie, 1921). [Cf. supra.]

6. V. Année sociologique, 11, 296 sq.
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II

Nos recherches pour trouver dans le monde indo-
européen des faits aussi caractéristiques sont restées jus-
qu’ici assez infructueuses.

Cependant, tout a fait par hasard, j’ai trouvé dans
des textes grecs la preuve que des populations considé-
rables, les Thraces du nord de I'ancienne Greéce, en par-
ticulier les Odryses, des environs de Byzance, ont connu
des institutions de ce genre. Plus précisément, pour
employer la nomenclature fixée plus haut, ils ont connu
le systtme de prestations totales avec le premier trait
du systéme évolué du « potlatch » : dons a récupéra-
tion usuraire au sens moderne du mot. Xénophon a vu
fonctionner ces institutions. Thucydide en patle par oui-
dire. Mais ils n’en ont pas saisi le sens. On sent trés
bien que les Grecs ne comprennent pas les usages aux-
quels, malins, ils sont les premiers a se plier. Ceci n’est
pas, comme nous le fait observer M. Meillet, pour infir-
mer la valeur de leur témoignage. Bien au contraire
ils enregistrent des faits qu’ils ne peuvent inventer.

Déja dans Homére on trouve une histoire de ce genre :
I’épisode de Glaucus, roi de Lycie, Eeivog’, c’est-a-dire
héte, ami, lié par contrat de clan i clan, de roi & roi,
avec Dioméde (Iliade, VI, 211 sq.), démontre que les
Grecs, inventeurs de la /391/ « spond& », et du contrat
moderne, ne comprenaient déja plus ces échanges usu-
raires, oll une partie donne beaucoup plus que l'autre
ne recoit. Voici histoire : Glaucus et Dioméde, se ren-
contrant dans la bataille, se reconnaissent comme « hétes »,
cessent de se battre, se racontent Ihistoire de Belléro-
phon, échangent leurs armes®. « Ils se prirent les mains
’'un de l'autre, et échangérent leur foi. Alors Zeus Kronien

7. M. Tamaschek, « Die Thraker » (Sitzungsberichte d. Ak. d. Wiss.,
Wien, Phil. Hist. KI., 1898, t. CXXVIII, p. 41), admet la parenté des
Thraces et des Lyciens.

8. Il n’est pas question, pour le moment, d’identifier la coutume
thrace avec P'épisode raconté par Homere. La preuve serait trop faible
et nous n’invoquons le fait qu’d titre d'illustration. Cependant il faut
noter que le mythe et le culte de Bellérophon sont étroitement li€s aux
Thraces, en sa légende 3 Abdére (v. Tamaschek, ¢b., p. 41).
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enleva ses sens a4 Glaucus, qui avec Dioméde échangea
ses armes d’or contre des armes de bronze, valeur de
cent beeufs contre valeur de neuf beeufs. » Ainsi les
Grecs de I'épopée homérique avaient vu ces meeurs fonc-
tionner et les considéraient comme folles.

*
* %

Le principal document sur linstitution fort nette du
contrat a forme somptuaire chez les Thraces, est celui de
Xénophon (Anabase, VII). D’ailleurs il est fort pitto-
resque et fort bien écrit®. Xénophon est embarrassé de
ce qui reste avec lui des « Dix mille ». Cette « grande
bande » est insupportable & Byzance et aux Lacédémo-
niens qui y commandent. Xénophon finit par mettre ses
hommes 2 la solde du roi Thrace Seuthés, prétendant au
tréne des Odryses. Or cette location de service se fait
précisément a la fagon d’une série de prestations suc-
cessives de deux collectivités. Dans une premiére entrevue,
Seuthés promet 2 I'armée la terre, le butin. Il ajoute *
« Et je les ferai mes fréres et mes commensaux (sur ta-
bourets), et mes associés en tout ce que nous pourrons
conquérir. Et a toi, Xénophon, je te donnerai ma fille, et
si tu as une fille je te 'achéterai 4 la mode /392/ thrace !,
et je lui donnerai pour séjour Bisanthe ?, qui est le plus
beau de mes terroirs maritimes ». On voit déja que le
chef thrace ne congoit un pacte de solde que comme une
alliance de commensaux. et de gens unis par le mariage,
par échange de filles et de biens. Mais ce n’est que le
projet de convention. Quelque temps aprés, Xénophon
améne I’armée. Seuthés ® spécifie les soldes.

Malgré tout, ce contrat n’est pas encore patfait ; ce qui
P’achéve, c’est la cérémonie assez connue sous le nom de
« festin de Seuthés », et dont la ressemblance, méme avec
« un potlatch », frappe de suite. Voici le texte : « Comme
« ils étaient sur le point d’entrer au festin, se présente
« un certain Héraclide, de Maronée. Celui-ci allait au-

9. Anab., VII, 2, 35.

10. I5., 2, 38.

11. Cest--dire : trds cher, v. Hérodote, V, 6.
12. Ouest de Périnthe, sur la Propontide.

13. VII, 3, 10.
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« devant de tous ceux dont il pensait qu'ils pouvaient
« donner quelque chose 4 Seuthés. D’abord il s’adressa
« a quelques Parianes " qui étaient venus la pour conclure
« alliance avec Médokos, roi des Odryses, et lui portaient
« des présents, 2 lui et a sa femme... Il les persuada de
« cette fagon. Puis se tournant vers Timasion de Dar-
« dane ®, comme il avait entendu dire qu’il avait des
« vases a boire, et des tapis barbares, il lui dit qu’il
« était d’'usage, quand Seuthés invitait 4 un festin, que
« les invités lui fissent des présents : « et s’il devient
« grand, il sera capable de te ramener chez toi et de t’y
« enrichir ». C’est ainsi qu’il s’entremettait auprés de
« chacun qu’il allait trouver. Venant 3 Xénophon il lui
« dit : « Toi, tu es d’une trés grande cité, et ton nom
« est tres grand auprés de Seuthés. Peut-étre voudras-tu
« prendre dans ce pays, des villes, comme d’autres des
« votres * l'ont fait, et du territoire. Il est donc digne
« de toi d’honorer Seuthés le plus magnifiquement. Je te
« conseille /393/ d’amitié, car je sais bien que plus
« grands tu lui feras des présents, plus grandes seront
I « les faveurs que tu obtiendras de lui. » Entendant
« cela, Xénophon fut bien embarrassé, car il n’était arrivé
« de Parion qu’avec un serviteur et ce qu’il fallait pour
« la route. »

On voit donc ici un héraut, chambellan, fonctionnaire
habituel de ces rites ', Thrace hellénisé, engager la série
officielle des présents et des promesses que le festin va
consacrer. — Suit le festin, véritable repas en commun,
avec boisson en commun, chacun partageant les vins et
les mets de tous, et qui scelle vraiment Daffaire.

Au cours de ce festin, cérémonie des donations ™
« Comme la beuverie se poursuivait, entra un Thrace
« tenant un cheval blanc ; prenant une coupe pleine, il
« dit : « Je bois 3 toi, Seuthés ; je te donne ce cheval ;
« sur lui, dans la poursuite, tu atteindras n’importe qui ;

14. De Parion, sur la Propontide.

15. Stratege de Xénophon, banni de Dardane.

16. Allusion % la prise de Bisanthe par Alcibiade. Evidemment les
Thraces n’avaient pas le matériel ni I'art nécessaires pour s’emparer de
forteresses.

17. L’institution du héraut n’est inconnue ni en M¢lanésie, ni en
Amérique du Nord-Ouest.

18. Anab., VII, 3, 26.
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« dans la retraite, tu n’auras pas a craindre I'ennemi. »
« Un autre, amenant un esclave, le lui donna en buvant
« 4 sa santé; un autre but a celle de sa femme, en lui
« donnant des vétements. Et Timasion, buvant a sa santé,
« lui présenta une coupe d’argent et un tapis d’une
« valeur de 10 mines. Puis, Gnésippos, un Athénien, se
« levant, dit que c’était une ancienne et fort belle cou-
« tume ” que les gens ayant du bien donnassent au roi,
« et que, par contre, le roi donnit i ceux qui n’avaient
« rien. « De cette facon, si tu me fais des cadeaux j’aurai
« de quoi te donner, moi aussi, et t’honorer. » Xéno-
« phon, lui, se demandait que faire, car il était 4 la place
« d’honneur, assis sur le tabouret le plus proche de
« Seuthes. Or, Héraclide ordonna & I’échanson de lui
« présenter la corne. Xénophon, — il avait déja un peu
« /394/ bu — se leva fermement, et, ayant recu la
« corne, dit : « Moi, a toi, Seuthds, je me donne moi-
« méme, et tous mes bons camarades et amis, qui te
« seront fideles, et qui veulent tous, encore plus que
« moi, étre les tiens. »

Suit un petit discours, grice auquel Xénophon se
dispense de rien donner que son cceur et son armée, et
I'espoir de la conquéte d’'un royaume. — Seuthés s’en
contenta apparemment, car aussitdt il se leva, but avec
Xénophon, et secoua avec lui (I'un sur I'autre) la corne.
Suivent musiques, danses, auxquelles Seuth&s participe
en personne, et intermédes comiques.

Plus tard Seuthés fait des contrats, de méme genre
évidemment, avec deux Lacédémoniens envoyés de Thi-
bron, le gouverneur lacédémonien, pour se défaire de la
petite armée de Xénophon®.

Toute cette affaire finit d’ailleurs assez médiocrement.
Le nommé Héraclide semble avoir été un trésorier-payeur
infidtle, et les Grecs furent assez mécontents de la
conduite de Seutheés.

19. Discours peu compréhensible et mal compris de Xénophon.
Il y a peut-étre moyen de l'expliquer en y voyant une allusion a
l'usage perse auquel Thucydide a, lui (voy. plus loin), opposé l'usage
thrace : le roi recoit des grands et ne fait que donner aux petits. —
Er. tout cas I'Athénien se tire d’affaire, et Xénophon a é&videmment
plaisir & décrire cette facon d'esquiver.

20. Anab., VII, 6, 3.
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Il s’agit évidemment en tout ceci d’un trait fort connu
de la vie thrace. A propos des mémes Odryses et de
Pancétre Térés de ce roi Seuthés, Thucydide (II, 97)
dit : « La valeur, la force # en était au plus de 400 talents,
« en argent et en or ; plus, de non moindre valeur, des
« présents d’or et d’argent?, sans compter les tissus
« brodés et unis, et les ustensiles, et ce, non seulement
« pour le roi méme, mais aussi pour ses associ€s au
« tréne, et pour les nobles. Car ils avaient établi la loi
« contraite de la royauté perse?, comme d’ailleurs les
« autres Thraces : prendre plus que donner (et il était
« /395/ plus honteux de ne pas donner ayant été sommé
« de le faire, que de demander sans obtenir). D’ailleurs
« ils se servaient de cet usage le plus qu'ils pouvaient,
« car on ne pouvait faire chez eux de transactions sans
« y donner de présents. Aussi ce royaume atriva-t-il a
« une grande puissance. »

Le passage est parfaitement clair. Cependant, il est
généralement mal interprété et traduit. Tamaschek en
particulier # ne I’a pas compris. On se méprend surtout
sur la phrase généralement mise entre parenthéses dans
les éditions classiques ; elle est peu intelligible quand on
ne comprend pas l'institution, souvent on la considere
comme interpolée, mais sans raison. Les manuscrits sont
d’accord pour attester cette incidente, et elle est au
contraire parfaitement et dans le sujet et dans le style
de Thucydide. Elle indique nettement que les Thraces
sommaient les gens de leur faire des présents et qu’il
n’y avait 1d nulle mendicité, mais une forme de début
de contrat. La description de Thucydide est ici — comme
toujours — nette et précise.

21. La gdvaptg, force financiere du royaume, nous dirions : le ren-
dement.

22. Evidemment Thucydide oppose ici les ressources provenant des
tributs des sujets de Térés et celles provenant des présents et contrats
collectifs des étrangers au royaume.

23. Clest sans doute 2 cette loi que Gnésippos fait allusion. Voy.
plus haut.

24. Loc. cit., p. 82.
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»
* %

Nous avons d’ailleurs une autre mention de ces échan-
ges au cours de festins, de mariages et de contrats. Anaxan-
dride, auteur comique de la Comédie Moyenne, souvent
couronné (prix de 382 3 349), nous dépeint ainsi dans
son Protésilas les noces d’Iphicrate ® chez le roi Cotys *
de Thrace :

/396/ Et si tu fais comme je te dis,

nous vous recevrons par un splendide festin

pas du tout pareil a celui d’Iphicrate,

celui de Thrace, quand bien méme on dit :

que [ces noces] furent pesantes 2 endormir des beeufs 7 ;
qu’'a travers l’agora s’étendaient

des tapis pourpres montant jusqu’a la Grande Ourse ;
qu'y festoyérent des mangeurs de beurre,

a la chevelure sale, par dix mille,

que les chaudrons y furent de bronze,

plus grands que des citernes [du volume] de douze lits ;
que Cotys lui-méme se ceignit [d’un tablier],

apporta le jus dans une cruche d’or,

25. Le passage est conservé dans Athénée, Deipnosoph., IV, 131. 11
est sans doute extrait d’'un dialogue entre esclaves, dont un Thrace (cf.
Searoaivote Selmvorg, vers final), personnages fort 2 la mode alors sur
la scéne comique. Le texte entier compare un festin et une noce
thraces 3 un festin athénien de noces, et ne consiste pas exclusivement
(comme le laissent entendre MM. Croiset, Histoire de la littérature
grecque, 11, p. 620) dans la description du festin thrace. Celle du
festin athénien suit le dernier vers que nous traduisons.

26. Nom des rois thraces égéens, et aussi des rois thraces d’Ilion.
Clest aussi le nom de la déesse meére chez les Thraces (Strabon, 404).
C'est enfin le nom d’une danse.

Sans considérer aucune hypoth&se comme prouvée, nous soulignons
ce trait. I1 a l'air commun & plusieurs tribus thraces. En effet, I'un
des noms de rois Thraces, celui de Sitalkés, nom ou plutdt titre héré-
ditaire, désigne aussi (Xénophon, Anab., VI, 1, 6) un chant, ou plutot
un mime de la mort du héros, dans une danse thrace.

$’il y avait, comme nous le supposons, sous cette institution, des
notions importantes, alors les usages thraces seraient fort prés des
types de « potlatch » américain et mélanésien. En effet, ces vastes
systtmes de droits et de fétes, comprennent un nombre considérable
de prestations qui sont & la fois rituelles et esthétiques; le noble, le
chef, le membre de la confrérie, mélanésien ou nord-américain, porte
le nom, le masque, et danse la danse de l'esprit qu'il personnifie,
incarne, et dont le rang devient le sien.

27. Nous adoptons la lecture de Kaibel, BouB2uxaiécavha en un
seul mot.
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et goltant aux crateres

se sotila avant les buveurs ;

qu’Antigénidas leur joua de la flite,

qu’Argas chanta, et que joua de la cithare
Képhisodote d’Acharnes ;

qu’ils célébrerent en odes Sparte aux larges champs
et Thébes aux sept portes,

mélant tous les airs ;

Et qu’il prit en dot® deux blonds

troupeaux de chevaux,

un de chévres,

un sac d’or,

une fiole en forme de coquillage,

une aiguiére [pleine] de neige, un pot de grains de mil,
/397/ un silo de dix coudées plein d’oignons

et une hécatombe de cloportes.

Ainsi dit-on que Cotys de Thrace

maria sa fille 3 Iphicrate.

Ce festin-ci sera bien plus brillant,

celui du mariage de nos maitres...

Ce passage comique n’est pas moins curieux que les
Mémoires de I'habile Athénien et que les dires précis
de D’historien. Car il nous montre un roi donnant un
festin et échangeant sa fille, comme Seuthgs le fit, le tout
contre une dot ridicule. Méme cette exagération de I'usage
thrace en prouve la force, et combien il était connu.

1] serait extrémement intéressant de trouver chez d’au-
tres peuples antiques ces rites et usages de dépense, de
rivalité d’engagements usuraires et somptuaires. On pour-
rait peut-étre y voir comment ces formes sont arrivées
i se dégrader jusqu’au simple contrat d’échange. Une
étude de la donation germanique et des échanges dans
les textes celtiques serait sans doute instructive. Nous
voudrions y engager des savants plus compétents que
nous. C’est déjd un point que d’avoir trouvé, dans un
peuple européen et indo-européen de I’Antiquité, des
formes de traité, de mariage, d’échange, de prestations
religieuses et esthétiques mélées a peu prés comme en
Mélanésie ou en Amérique du Nord.

28. Les Athéniens, auteur et spectateurs, ne comprennent pas qu’il
s’agit de l'achat de la femme.

43




COHESIONS SOCIALES ET DIVISIONS DE LA SOCIOLOGIE

I'obligation de rendre les présents
(1923) *

/193/ M. Mauss fait une communication sur l’obliga-
tion a rendre les présents. Il signale I'intérét que présen-
tent un certain nombre de thémes du droit polynésien
et en particulier maori.

Si les Polynésiens ne connaissent pas, ou plus, Pinsti-
tution qui mérite le nom de « potlatch », en Amérique
du Nord, ou en Mélanésie, ils connaissent en tout cas
des formes de prestations totales, ou entre clans, chefs
et familles. Un certain nombre représente un stade inter-
médiaire entre ces institutions et celle du potlatch. En
particulier, tout contrat débute par un échange de cadeaux
que l'on est obligé de rendre sous une forme ou sous
une autre, et, dans certains cas plus ou moins définis,
avec un certain surplus. Le théme de la rivalité et du
combat est actuellement étranger i ce systéme, mais le
théme du cadeau a la fois obligatoirement et volontaire-
ment donné et obligatoirement et volontairement regu, y
est essentiel. L'institution des fonga, biens essentiels de
la famille, contre les oloas, biens immeubles et étrangers,
a Samoa est tout a fait caractéristique. En particulier, il
faut noter I'échange de ceux que l'on appelle fongs, que
Turner ! appelle improprement les fils adoptifs et qui
sont simplement des enfants en « fosterage ». Ils sont
« le canal » par lequel les oloas viennent réguliérement,
complétement et obligatoirement 2 la famille de cet enfant.

En étudiant cette institution d’un peu plus prés, et en
particulier /194/ en Nouvelle-Zélande ol le mot ronga
désigne surtout des biens immeubles, talismans et trésors
de la famille, et spécialement de la famille du chef, on
peut se rendre compte de I'un des trois éléments de ce

* Compte rendu d’une communication présentée 3 I'Institut fran-
¢ais de lanthropologie, extrait de I'’Anthropologie, 33.
1. Nineteen Years in Polynesia, p. 179 ; Samoa, p. 82, 83.
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systeme de droit qui consiste dans I'échange perpétuel
de cadeaux. Car ce systéme suppose : 1° l'obligation de
donner ; 2° I'obligation de recevoir ; 3° l’obligation de
rendre. C’est sur ce troisitme élément qu'’il est possible
de donner dés maintenant quelques indications.

Un théme fort important, di@ 4 un juriste maori,
Tamati Ranapiri, et fort bien consigné par M. Eldson
Best %, avait été trés bien noté par notre regretté ami
Robert Hertz. « Les tonga sont, dit le juriste maori,
doués de hau, autrement dit d’esprits. Lorsque je donne
un tonga et que le récipiendaire le donne 2 un deuxiéme
bénéficiaire, celui-ci poussé par le hau, par l'esprit du
premier cadeau, ne peut sous aucun prétexte, le conserver
par devers soi; il est obligé de le rendre au premier
donateur. »

Ce caractére spirituel des échanges est tellement mar-
qué, que le dictionnaire maori de Williams indique comme
troisiéme sens du mot « hau » celui de « return present »°.

Des thémes équivalents de droit se retrouvent dans
les pays a potlatch, en Mélanésie et en particulier en
Nouvelle-Calédonie ; dans le Nord-Ouest américain, et
en particulier chez les Kwakiutl et les Haida, etc.

Des équivalents peuvent étre indiqués en droit ger-
manique et peut-étre dans certaines survivances déia
incomprises du trés ancien droit romain.

2. « Forest lore » (III) in Transactions of the New Zealand Insti-
tute, XLII, p. 439 (texte maori, p. 441).
3. Maori Dictionnary, p. 23, col. 2.
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gift-gift
(1924) *

/243/ Les deux sens « cadeau » et « poison », dans
lesquels ce mot unique a divergé dans les différentes
langues germaniques, semblent si €loignés 'un de l'autre
que les étymologistes ont peine a s’expliquer le passage
de I'un a Pautre et leur commune origine. La destinée
méme du mot varie suivant les langues, le sens de poison
étant presque le scul conservé en allemand moderne, le
sens de cadeau et don étant le seul conservé en anglais,
le hollandais ayant deux mots I'un neutre, 'autre féminin
pour désigner I'un le poison, I'autre le cadeau, la dot.
Ici, un sens s’est effondré, 1a un autre, et nulle part la
dérivation sémantique n’est claire. Autant que je vois
dans les grands dictionnaires étymologiques de I’allemand
et de l'anglais, le Murray et le Kluge'®, aucune explica-
tion satisfaisante n’en a été donnée. Les importantes
remarques de M. Hirt 2 propos de I’allemand gif¢ doivent
cependant étre notées? Il est évident en effet que gift
« poison » est un euphémisme et provient d’un tabou
du mot qu’on craignait d’employer : tout comme en
latin /244/ venenum correspond i * venesnom « Lie-
bestrank ». Mais pourquoi est-ce le mot gift et I'idée de
don qu'il évoque qui ont justement été choisis pour
symboles du poison ? C’est ce qui reste i expliquer.

Or, pour le sociologue et pour Ihistorien du droit
germanique, la filiation des sens n’offre aucune difficulté.

Pour éclairer le sujet, qu’on nous pardonne d’indiquer
quelques principes encore trop peu vulgarisés pour n’avoir
pas besoin d’étre exposés & nouveau.

* Extrait des Mélanges offerts @ Charles Andler par ses amus et ses
éléves, Istra, Strasbourg.

1. Kluge sent qu’il a dd se passer pour ces mots la méme chose
que pour vergeben, vergifien. Etymol. Warterb, 1915, p. 171.

2. Etymol. d. neubochd. Sprache, 1909, p. 297. Le rapprochement
de Hirt avec la série : got, lubja, vha. luppi « Liebe-Zaubertrank »
est également intéressant et fondé.
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Dans le monde germanique a fleuri 4 un haut degré
le systéme social que j’ai proposé d’appeler « systéme
des prestations totales ». Dans ce systéme non seulement
juridique et politique, mais encore économique et reli-
gieux, les clans et les familles et les individus se lient
au moyen de prestations et de contre-prestations perpé-
tuelles et de toutes sortes, d’ordinaire engagées sous
forme de dons et de services, religieux ou autres, gratuits °.
Apreés avoir longtemps cru que ce systéme n’était trés
général que dans les sociétés arriérées, nous en consta-
tons maintenant |’existence dans une bonne partie des
anciens droits des sociétés européennes*. En particulier
les groupes dont se composent les anciennes sociétés
germaniques se lient par les mariages, par les brus et
gendres, par les enfants issus dans les deux lignes, utérine
et masculine, les neveux, cousins, grand-pere et petit-fils
€levés les uns chez les autres et nourris les uns par les
autres, servis les uns par les autres®, etc. — par les
services militaires et les initiations, intronisations et les
festins qu’elles provoquent ; — par les morts, les repas
funéraires et les successions, les usufruits, le retour de
dons qu’elles entrainent ; — par les dons gracieux, les
préts usuraires rendus ou 4 rendre. Un incessant circulus
des biens et des personnes confondus, des services per-
manents et temporaires, des honneurs et des fétes données
et rendues et 2 rendre ; voild comment il faut se figurer
une bonne partie de la vie sociale des anciens peuples
de Germanie et de Scandinavie.
/245/ D’autres sociétés européennes anciennes, par exem-
ple les Celtes, ont plus particulierement développé d’autres
éléments de ces rites et de ces droits anciens. Le théme
de la rivalité, celui du combat singulier, celui de "ému-
lation 4 coups de dépenses somptuaires, des défis et des

3. Pour une vue sommaire de ces questions, v. Davy, Eléments de
sociologie, 1, p. 156 sq.

4. Mauss. « Une forme archaique de contrat chez les Thraces ».
Rev. des études grecques, 1921,

5. Je fais ici allusion au « fosterage » et autres coutumes du méme
type.
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tournois a €té pour ainsi dire exaspéré en pays gaulois,
gallois et irlandais . Ces sociétés pratiquent nettement
cette forme de prestations totales 4 type agonistique aux-
quelles nous avons proposé de donner le nom de « pot-
latch » emprunté au chinook et au sabir des traitants
et des Indiens d’Amérique et sur le coté juridique de
laquelle M. Davy a attiré l'attention’. On sait que ces
formes sont fort développées dans le Nord-Ouest amé-
ricain et en Mélanésie. Le potlatch proprement dit n’est
pas étranger non plus aux mceurs des anciens Germains
et des Scandinaves.

Mais ce qui est le plus intéressant a étudier chez ceux-ci,
c’est le don, le gage. En effet, la Gabe, la ou le gift, le
présent y apparait en traits plus particulierement déve-
loppés, plus apparents que dans bien d’autres types de
sociétés et surtout que dans d’autres sociétés indo-euro-
péennes. L’allemand, en particulier a tout une gamme
extrémement riche de mots et de mots composés pour
en exprimer toutes sortes de nuances depuis Gabe et
Mitgift jusqu'a Morgengabe, Licbesgabe, Abgabe et i la
si curieuse Trotzgabe.

Or, dans toutes ces nombreuses sociétés, A toutes sortes
de degrés de civilisation, en droit maori en particulier,
ces échanges et ces dons de choses qui lient les personnes
s’opérent a partir d’'un fonds commun d’idées : la chose
recue en don, la chose recue en général engage, lie magi-
quement, religieusement, moralement, juridiquement, le
donateur et le donataire. Venant de l'un, fabriquée ou
appropriée par lui, étant de lui, elle lui confére pouvoir
sur I'autre qui I'accepte. Au cas ol la prestation donnée
ne serait pas rendue dans la forme juridique, économique
ou rituelle, prévue, le donateur a barre sur celui qui a
participé au festin et en a absorbé les substances, sur
celui qui a épousé la fille ou s’est lié par le sang, sur le

6. On trouvera dans un prochain numéro de la Revue celtique des
notes de M. Hubert et de M. Mauss, & ce sujet.
7. La foi jurée. (Travaux de U'Année sociologique.)
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bénéficiaire qui use chez lui d’une chose enchantée de

toute 'autorité du donateur.
/246/ La chaine de ces idées est particuliérement claire
dans les droits et les langues germaniques, et 'on voit
facilement comment les deux sens du mot gifz s’y insérent.

»En effet, la prestation type, chez les anciens Germains et
Scandinaves, c’est le don de boisson ®, de biére ; en alle-
mand, le présent par excellence’, c’est ce que l'on verse
(Geschenk, Gegengeschenk). Inutile d’évoquer ici un
nombre trés grand de thémes de droit et de mythologie
germaniques. Mais on le voit : nulle part 'incertitude
sur la nature bonne ou mauvaise des cadeaux n’a pu étre
plus grande que dans des usages de ce genre ot les dons
consistaient essentiellement en boissons bues en commun,
en libations offertes ou a rendre. La boisson-cadeau peut
étre un poison ; en principe, sauf sombre drame, elle ne
I’est pas; mais elle peut toujours le devenir. Elle est
toujours en tout cas un charme (le mot gift a gardé ce
sens en anglais) qui lie 2 jamais les communiants et qui
peut toujours se retourner contre I'un d’eux s’il manquait
au droitNLa parenté de sens qui lie gift-cadeau a gift-
poison est donc facile 4 expliquer et naturelle.

Il y a d’ailleurs d’autres mots appartenant a ce sys-
ttme de droit qui ont également, en pays germanique,
cette ambiguité. Le gage, en droit ancien, correspondait,
lui aussi, a cet enchantement réciproque. M. Huvelin,
dans un mémoire classique *°, a soupgonné autrefois, dans
cet échange magique, l'origine du lien de droit, compa-

* rable au nexum latin. Précisons.\Le gage, wage, -wadium,
vadi, qui lie le maitre et le serviteur, le préteur et le
débiteur, I'acheteur et le vendeur est chose magique et
ambigué. Il est & la fois bon et dangereux ; on le jette
aux pieds du contractant dans un geste de confiance et
de prudence, de défiance et de défi a la fois. Chose

8. Von Amira, Nordgermanisches Obligationenrecht, 11, 362, 363,
ei surtout Maurice Cahen, La libation, Et. s. le vocabul. religieux, etc.,
p. 58, etc.

9. Pour étre complet il faudrait mentionner aussi les « parapher-
naux » donnés par le mari 3 la femme dont Tacite décrit le circuit
entre les familles, Germanie, 18 (dans une phrase d’ordinaire mal
comprise mais cependant parfaitement claire).

10. « Magie et droit individuel », Année sociologique 10, p. 30 sq.
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curieuse, c’est encore 12 la fagon la plus solennelle d’échan-
ger chez les hardis navigateurs et commergants des iles
mélanésiennes des Trobriands ™, Et voila pourquoi l’on
dit encore en anglais : throw the gage, pour jeter le
gantelet.

/247/ Drailleurs, toutes ces idées sont & deux faces.
Dans d’autres langues indo-européennes, c’est la notion
de poison qui est incertaine. Kluge et les étymologistes
ont le droit de comparer la série potio « poison » et
gift, gift. On peut encore lire avec intérét Ja jolie dis-
cussion d’Aulu-Gelle  sur 'ambiguité du grec @dppaxov
et du latin venenum. Car la Lex Cornelia de Sicariis et
Veneficis, dont Cicéron nous a heureusement conservé la
« récitation » méme, spécifie encore venenum malum ",
Le breuvage magique, le charme délicieux ", peut étre
bon ou mauvais. ®0tpov grec n’est pas non plus un terme
nécessairement sinistre, et la boisson d’amitié, d’amour,
n’est dangereuse que si ’enchanteur le veut.

Ces déductions ne sont qu’un développement technique
et philologique 4 propos d’un seul fait qui ne sera que
mentionné plus tard. Car il fait partie de tout un ensemble
d’observations empruntées a toutes sortes de droits, de
magies, de religions et d’économies de toutes sortes de
sociétés, depuis les Mélanésiennes et Polynésiennes et
Nord-Américaines jusqu’d notre morale. A ce propos et
sans sortir du domaine des germanistes, on peut aussi
rappeler qu’'un des essais d’Emerson : On Gifts and

11. V. B. Malinowski, Argonauts of the Western Pacific, Londres,
1922, p. 473, et surtout les belles photographies, pl. LXI, LXII et
frontispice.

12. 12, 9 qui cite fort & propos Homere.

13. Pro Cluentio, 148. Au Digeste il est encore prescrit de spécifier
de quel « venenum », « bonum, sive malum », il est question.

14. Si Pétymologie qui rapproche venmenum (v. Walde, Lat. étymol.
_Wort., ad. vetb.) de Venus et de skr. van, vanati est exacte, comme
il est vraisemblable.
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Presents ® marque fort bien I'agrément et le désagrément
que nous ressentons encore 3 recevoir des cadeaux.

On trouvera l'exposé de tous ces faits dans un travail
sur « l'obligation a rendre les présents » qui sera publié
dans le premeir fascicule de la nouvelle série de I’Année
sociologique.

15. Essays, v. la 2° série.
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sur un exte de posidonius. le suicide, contre-prestation-
supréme
(1925) *

/324/ M. Albert Bayet s’est servi' d’un texte de Posi-
donius, qui est, 2 un point de vue sociologique, fort
important.

Le document est généralement fort mal compris, a tel
point qu’'on le taxe volontiers de fable. Ni Cougny?, ni
M. Bayet ne I'ont complétement utilisé, parce qu’ils ne
pouvaient peut-étre en reconnaitre la nature. Et tandis que
les autres auteurs, M. Jullian, le vénéré D’Arbois de
Jubainville citent et étudient abondamment le contexte
ol sont mentionnés des faits qu’ils comprennent, ils se
sont prudemment abstenus de commenter ou de traduire
la derniére partie de l'extrait des livres de Posidonius
qu’Athénée insére au Deipnosophiste’. Pourtant le ren-
seignement est excellent. Il vient de cet homme consi-
dérable, Posidonius d’Apamée, qui fut le plus grand
géographe de son temps, 'un des plus grands savants
et des plus grands philosophes grecs, qui fut un trés
grand homme, et qui a visité les Celtes de Gaule transal-
vine au premier siécle avant notre ére. Athénée cite
'extrait comme provenant du L. 23 des Histoires. Kaibel
suppose qu’il est plutét emprunté au début du L. 8;
mais les manuscrits sont unanimes, et, au surplus cela
n’a aucune importance, car, tout ce qu’il faut, c’est que
le texte soit fort bien transmis, et il est. Le voici complet
et traduit.

Il s’agit du rituel du festin chez les Celtes et des duels
qu’on y engage, et des mceurs sanglantes qu’on y observe.

/325/ Ioocebmvieg 8’8y tputf] xal elxoocth tiv Iotopiiv.
« Kekrol, gnow, éviote mapd 16 detmvov povopaxoiowy,

* Extrait de la Revue celtique, 42.

1. Le suicide et la morale, p. 267.

2. Extraits des auteurs grecs, etc., II, p. 320 sq.

3. Deipnosoph., IV, 154. A (40 sq.), cf. Fragm. Hist. Graec. (Di
dot), Posidonius, p. 259.
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tv yap 7olg émhowg dyepbivreg * oapaxolor xal Tpdg
dAMhopg dupoxerplEovrar, mott 8 xal péxpL Tpadpatog
mpotaot, xai £x toutou EpeluoBévteg, Eav ph) émwoxdoiv ol
xapdvreg, xal &g avaupéoewg Epxovtar, Té 8 malabv
onowv 8t Tapatefiviwy xoATVwY TO pmplov 6 APATLOTOS
eElapfBavev. el 88 Tig #tepog GvTimolfioarto, GUVITTAVTO
povepaxticovteg * péxpt Bavatou, « Alhor 8’2v Oedtpw AaBé-
vteg Gpylplov 1) xpuodv, ol 8E olvou xepdpewv dplpbdy Tve,
xal moTwoduevol TNV Séowy, xal Totg dvayxaiog §) ¢ olh-
owg Sradwpmodapevor, Untior Extabivteg émi Oupedv xelvrtar,
xal TapaoTas Tig Slpel Tov Aaipdv ATOXOTTEL ».

« Les Celtes, dit Posidonius, quelquefois, au cours du
festin, se battent en combat singulier ; car, pour s’exercer
aux armes [ou bien « excités étant en armes »]’ ils
engagent des combats figurés et en viennent aux mains
les uns avec les autres ; quelquefois ils vont jusqu’aux
blessures, et méme surexcités par celles-ci, si les autres
assistants ne les retiennent pas, ils vont jusqu’au point
de s’enlever la vie. » Il raconte aussi « qu’autrefois,
lorsqu’on présentait les rots, le plus fort levait le cuissot °.
Mais si quelqu’un s’y opposait, ils se levaient ensemble
pour se combattre en combat singulier et a mort.

« D’autres [ici commence plus spécialement la partie
du texte que nous allons considérer] dans la salle de
cérémonie (&v Oedtpw), ayant requ’® de largent ou de
Por, — et certains [parmi eux], un nombre déterminé
de vaisseaux de vin et ayant fait attester solennellement
la donation, et I'ayant divi- /326/ sée et distribuée en
présents 4 leurs proches ou i des amis ¥, s’étant étendus
sur le dos, couchés sur leurs boucliers ", — un assis-
tant survenant, leur coupe le cou avec un glaive. »

4. Variante E.C. éyepfivres.

5. Variante povopayvyexvtes (ne change rien au sens).

6. Kaibel propose de supprimer 7.

7. Suivant qu'on lit dyephivtec ou éyephivtes avec quelques manus-
crits E.C. — Jaime mieux lire &yepfévreg et traduire « excités ».

8. Encore aujourd’hui la pidce d’honneur de nos chasseurs.

9. A remarquer le sens indéterminé de AxBévtec. hapfdvewv signifie
comme les verbes similaires latins, emere, accipere, quelque chose
d'intermédiaire entre le sens : prendre, accepter, recevoir en don ou
en échange et enfin acheter.

10. Kaibel supprime et traduit donc : « i ceux de leurs proches
qu'ils aiment ». Cette correction est souhaitable.
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La description est parfaite. Des expressions comme
celles de Saxdwpmodapevor, Aabévieg, ToTwoduEvoL THV
6éow, sont justes, d’'une langue merveilleuse ; elles sont
d’un ethnographe et d’un juriste qui a su voir.

Le fait en lui-méme n’offre pour nous aucune invrai-
semblance. C’est un trait, un théme, d’une institution
dont nous savons maintenant qu’elle a joué un réle consi-
dérable dans la vie non seulement des Celtes, mais encore
en Thrace, chez les Germains et dans 1'Inde antique .
Nous avons proposé de 'appeler « prestation totale a
forme agonistique », ou, d’'un seul mot, « le potlatch »,
du nom que les Américains du Nord-Ouest lui donnent.
Ce fait celtique en est un des plus typiques exemples.

Comme dans le « potlatch », le héros, future victime,
demande a ses compagnons de table — on pourrait pres-
que dire de Table Ronde — des présents en nombre
déterminé que ceux-ci, défiés, avertis ou non de la sanc-
tion qui va venir, mais sommés de s’exécuter sous peine
de perdre leur rang, ne peuvent lui refuser. Ces présents
sont donnés solennellement, en public, plus précisément,
dans la grande salle carrée ™, du festin des nobles et du
tournoi ; l’assistance est garante du caractére définitif
du don. Alors, — trait extraordinaire — le héros qui,
normalement, et d, en une autre séance, rendre avec
usure les cadeaux regus, paie de sa vie ceux qu’il vient
de prendre. Les ayant distribués a ses proches, qu’il
enrichit ainsi définitivement et qu’il aime tant qu’il se
sacrifie pour eux, il échappe par la mort, 2 la fois, 2 toute
contre-prestation et au déshonneur qui lui viendrait s’il
ne rendait pas un jour les présents acceptés. Au contraire
il /327/ meurt de la mort du brave, sur son bouclier.
Il fait honneur i son nom en disparaissant ainsi. Il se
sacrifie avec gloire pour lui et profit pour les siens.

Une pareille morale n’a rien d’extraordinaire ; elle est
militaire et financiére a la fois. Nous en avons encore
la survivance immédiate dans nos mceurs, ol certains
croient payer leurs dettes en se suicidant. Et — ceci
soit dit en passant — quoi que prétende M. Bayet * —

11. Rituel funéraire.

12. V. Mauss, « Formes archaiques de contrat chez les Thraces »,
Rev. des ét. grecques, 1921 ; « Gift, Gift » (Mélanges Andler), 1924.

13. Cf. d’Arbois de Jubainville, Litt. celz., 1, 197.

14. Le suicide et la morale, p. 269.
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un fait de ce genre ne met pas en défaut la théorie de
Durkheim sur le suicide altruiste *, Elle la confirme bien
au contraire, car c’est au fond, un suicide de soldat et
de noble.

Mais, outre I'explication de ce fait, ce que nous vou-
lons donner, c’est non seulement I'impression qu'’il atteste
d’abord I'institution gauloise du « potlatch », si ’'on
pardonne le mot : la rivalité entre nobles & I'occasion de
leurs échanges mutuels de leurs festins et de leurs com-
bats ; c’est encore I'impression qu’il marque aussi combien
cette institution avait atteint chez les Celtes une sorte
de paroxysme.

Drailleurs les celtisants, pour la premiére partie du
texte de Posidonius, ont vu juste. Ils ont rapproché ce
beau document des admirables descriptions que la litté-
rature irlandaise donne en abondance des festins héroi-
ques, 4 multiples combats singuliers, en particulier du
fameux festin de Bricriu'®, ol les nobles se classent
suivant qu’ils ont ou non accepté les défis, économiques
ou militaires, et se sont ainsi reconnus vassaux ou se
sont fait reconnaitre chefs. Méme I’épisode du détail du
cuissot, du jambon, est bien décrit dans lhistoire du
cochon de Mac Datho .

C’est 2 [’assemblée des nobles, auprés du roi, dans
son festin annuel, que se fixe leur hiérarchie, parce que
se reéglent alors leurs défis et leurs engagements antérieurs.

*x
* %

/328/ Dailleurs, l'autre théme de Iinstitution que
signale Posidonius, celui du paiement par la mort et par
le mort, existe clairement chez les Gaulois. Diodore nous
dit que chez eux on rembourse dans ’autre monde les
dettes contractées ici-bas ™. Le potlatch se continue dans
I’au-dela ; — tous textes bien connus — Pomponius Mela,
Valére Maxime décrivent les choses en ce sens ¥.

Enfin, tout le monde connait, en pays celtique, le sui-

15. Suicide, p. 238.
16. D’Arbois de Jubainville, Litz. celt., V, 82, VI, 404.
17. Duvau, dans d’Arbois de Jubainville, Litt. celt., V, 66 sq.
18. V, 28, 5.
19. Pomp. Mela, ITI, 1 et Val. Max., II, 6, 10.
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cide comme moyen d’exécution judiciaire et Summer Maine
le rapproche du dharna de I’Inde antique®. La gréve de
la faim est encore en usage en Irlande .

On peut se demander si ce deuxiéme genre de sui-
cide ne pourrait étre interprété aussi du méme point
de vue que celui dont nous venons de parler. La théorie
généralement adoptée en est juste, mais partielle. On
reconnait d’ordinaire que ce suicide n’a d’autre but que
de créer un esprit qui viendra hanter le débiteur. Mais
il se peut que ce soit un deuxiéme théme mélé au premier,
a celui du mort payant dans I'autre monde. Le débiteur
doit dans ce monde et dans I’autre 2 son créancier : celui-
ci Pentraine dans [’autre monde par son suicide et il
s’y fera payer. En tout cas les deux thémes ne sont pas
exclusifs 'un de Dautre.

Il y a 13 tout un cycle d’idées et d’institutions extré-
mement importantes chez les Celtes comme, d’ailleurs,
dans le monde indo-européen. Mais il nous semble tout
particuliérement poussé chez les Celtes de Gaule et d'Ir-
lande tout au moins. En particulier, tout ce qui est
« potlatch » proprement dit, y est, pour ainsi dire,
exaspere.

De ce point de vue, s’éclairent encore singuliérement
nombre de traits des institutions gauloises, irlandaises et
/329/ méme de chevalerie : par exemple, le tournoi, incer-
tain entre le jeu et le combat; les méthodes romanes-
qgues de choix du marié, le principe de la « dépense
noble », etc. D’autant qu'’il y a eu ici continuité histo-
rique.

Mais c’est aux celtisants et aux historiens qu’il nous
faut laisser la parole.

REMARQUE

Ces procédures ne peuvent paraitte absurdes a ceux qui
savent l’extension qu’elles ont prises dans le monde indo-

20. Cf. Wh. Stokes, Lismore Lives of Saints, p. 295.
21. Sur la procédure du jelne, voir les références données, Revue
celtique, t. XXXVIII, p. 338.
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européen. Mais il est aussi remarquable que ces priviléges du
futur suicidé, et méme cet entrainement dans la mort de
I'obligataire par le suicide de l'obligé ou inversement se
retrouvent ailleurs : dans le monde négre. Nous en avons un
excellent exemple dans la grande nation nigritienne des Ashan-
tis. Ceci prouve qu’il s'agit 14 de méthodes de pensée bien
humaines,

M. Rattray (Ashanti Proverbs, Oxford 1916, p. 131) 3
propos du serment « par le jour du roi », décrit le fait :

“Now any one who thus “ blessed ” the king was (cf.
p. 68), without exception and without possibility of pardon,
killed. But a curious custom is in vogue. The curser is pet-
mitted to name (within reasonable limits) the day and manner
of his death and, during this interval, is granted absolute
licence. He can demand any man’s wife, money and goods to
use and do as he likes with till the day of his death ”.

La, M. Rattray (ou ses auteurs) remarque que cet usage
tient en échec le despotisme des chefs : car celui qui a ainsi
« béni » le nom du roi renverse l'ordre des choses, se rend
insupportable a tout le monde, et cette sorte de suicide
équivaut a une protestation. Déa, ce fait est analogue,
quoique d’une autre fonction, a celui que nous étudions chez
les Gaulois. Mais un deuxiéme usage nous raméne exacte-
ment dans le méme cycle d’idées que celui que nous venons
de décrire en conclusion, celui du dbarna.

“ A somewhat similar idea was in use through the well
known custom of committing suicide, but before doing so
ascribing the cause to some particular person who is thereby
compelled to commit suicide himself, or again the custom of
swearing an oath on a person that will kill you ”

Ce dernier procédé revient d’ailleurs au méme qu’un suicide
de dharna. Car on oblige la personne ainsi « bénie » ou bien
3 violer le serment et alors elle meurt de son péché, ou bien
a commettre un crime et alors elle meurt de la punition 1égale.
A Ashanti par conséquent le suicide exécutoire entraine la
personne obligée au suicide ou 2 une chose équivalente. Ce
sont les mémes mécanismes d’idées — encore plus accusées —
qui fonctionnent dans ce royaume négre et fonctionnaient chez
les Gaulois.




sources, matériaux, textes i 1’appui
de « Vessai sur le don »

[LECONS SUR L’ETUDE COMPARATIVE DES INSTITUTIONS JURI-
DIQUES ET RELIGIEUSES ]
(1905-1938)

/20/ Cours de 1905-1906 *. — La conférence a débuté
comme les anndes précédentes, par un bref exposé des ques-
tions concernant la nomenclature et les caractéristiques des
principaux types de famille. M. Beuchat a ensuite fait un
exposé succinct des données ethnographiques actuelles, concer-
nant la remarquable civilisation des tribus américaines du
Nord-Ouest, depuis les Thlinkits jusqu’aux tribus salivh. —
Puis on est passé 3 I’étude des textes concernant l'organisation
familiale chez les Kwakiutls et chez les Bella Coola. Les prin-
cipaux résultats de cette étude ont été de corriger gravement
les interprétations que M. Boas a données des faits qu'il avait
étudiés /21/ et publiés, d’aprés M. Hunt. On a établi le carac-
tére hybride du clan i la fois utérin et masculin, mais au fond
utérin, a la fois local et proprement divisionnel et totémique.
On a expliqué ces anomalies du clan, par l’existence : 1° de
la noblesse et d’'un systéme héraldique héréditaire ; 2° par
’existence des confréries religieuses développées, ot les fonc-
tions supérieures sont réservées aux nobles et aux porteurs
des masques totémiques; 3° par le régime du mariage et
Pintitution du potlatch. Cette institution a été soumise 2 une
étude comparative et approfondie, car elle affecte et domine
tous les phénoménes sociaux de ces tribus.

On est arrivé aussi 4 expliquer, par la nécessité de conserver
dans un clan, les blasons, totems, masques, fonctions religieu-
ses, rangs de confréries et les richesses et pouvoirs qui y sont
attachés, le remarquable phénoméne, aberrant au plus haut
degré, du clan endogame des Bella Coola.

Les études ont été suspendues i I’annonce, par les ethno-
graphes américains, de nouvelles et plus complétes publica-
tions.

Quelques séances, dans le second semestte, ont été consa-
crées 4 étude de textes portant sur cette méme question des

* Résumé extrait de 'Annuaire de I'Ecole pratique des hautes études,
1906, Paris, (Sect. Sc. relig.)
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rapports entre la religion et la famille en Australie. M. David
y a plus particuliérement pris part et étudié les derniers docu-
ments concernant le communisme sexuel.

/21/ Cours de 1905-1906 *. — Quelques lecons de ce cours
ont été naturellement consacrées a l'historique de la question
des sociétés secretes et A la critique du livre, trop tot devenu
classique, de Schurtz : Altersklassen und Minnerbiinde. Puis
on a repris le probléme dés le principe, par une définition
provisoire des sociétés secrétes, et I'on a montré, par un
tableau d’ensemble, les différents points par ol ces phéno-
meénes sont importants pour la sociologie religieuse en parti-
culier et la sociologie en général,

On est passé ensuite 4 I’étude détaillée des soi-disant sociétés
secrétes kwakiutl (ile de Vancouver). Elles n’ont pas paru étre
exactement des sociétés, mais des grades, achetables ou héré-
ditaires, de confréries religieuses. Une analyse approfondie des
documents concernant I'un des groupements religieux, a permis
de supposer l'origine probable et le développement de ces
confréries. Leur composition de nobles et d’hommes libres,
auxquels le nom et le blason acquis ou conquis par potlatch
ou par meurtre conférent leurs droits, leur mythologie étroi-
tement appatentée 3 celle des clans, leur fonctionnement parti-
culier au Kwakiut! et aux sociétés apparentées ont permis de
les classer comme formant un type intermédiaire entre les
confréries de clans et les sociétés secrétes proprement dites.

Quelques graves questions ont été laissées en suspens, parce

que les nouveaux documents de la Jesup Expedition doivent
apporter des faits dont il faudra tenir compte. Mais dés main-
tenant il a pu étre établi que I'hypothése d’emprunts de
pareilles institutions est sans fondement.
/86/ Cours de 1910-1911 **, — La conférence a été consa-
crée i lexplication de documents concernant les prestations
religieuses, juridiques et économiques, entre les clans dans les
tiibus indiennes du nord-ouest de I’Amérique.

On y a établi qu’elles se raménent & la forme primitive de
la rivalité et de la collaboration réguliéres entre les phratries.
/33/ Cours de 1911-1912 *** —— La conférence du mardi a
eu pour objet I'analyse de documents ethnographiques concet-
nant les prestations religieuses, juridiques, économiques entre

* Résumé extrait de I'’Anmnuaire de UEcole pratique des bautes
études, 1906, Paris. (Sect. Sc. relig.)

** Résume extrait de D'Amnuaire de I'Ecole pratique des bautes
études, 1911, Paris. (Sect. Sc. relig.)

*** Résumé extrait de I'Annuaire de I’Ecole pratique des hautes
études, 1912, Paris. (Sect. Sc. relig.)
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les phratries et les clans, dans I’Amérique du Nord-Ouest.
Elle portait surtout sur les travaux de Boas et de Swanton.
Elle a permis de mettre au point une théorie de la remarqua-
ble institution du potlatch dont les observations ont donné un
apergu qui nécessitait un travail de critique.

/24/ Cours de 1912-1913 *. — La conférence a été consa-
crée A une série d’explications du directeur adjoint sur des
formes primitives de contrats collectifs, des échanges de pres-
tations juridiques et religieuses entre groupes, clans et phra-
tries dans la Nouvelle-Guinée, chez les populations papoues
ou mélanésiennes. Il a été établi qu'on avait en pays méla-
nésien et papou des institutions comparables a celles des poz-
latch du Nord-Ouest américain.

/27/ Cours de 1920-1921 **. — Orgenisation politique et
religieuse en Mélanésie : la conférence a consisté, — aprés
vn résumé des travaux de ’an dernier, — 2 étudier les docu-
ments contenus dans le livre de M. le D* Rivers. F.R.S.,
History of Melanesian Society. L’étude des sociétés dites
secrétes dans les Iles Bank (Morn en particulier) a montrd
I'existence dans ces iles d’un systéme de potlatchs (prestations
religieuses et juridiques A type usuraire) encore plus net que
le systtme étudié I'an dernier dans les tribus de la presqu’ile
de la Gazelle (Bougainville).

/34/ Cours de 1922-1923 *** _— La conférence a été consa-
crée & I'étude des documents de Rivers sur les sociétés
secrétes et les sociétés d’hommes en Mélanésie. Les institutions
étudiées sont nettement du type « potlatch », qui est certai-
nement trés général en Mélanésie.

M. Haguenauer a fait un bon travail sur les prestations
rituelles, et M. Akamatsu un autre sur les prestations écono-
miques dans les sociétés secrétes des Iles Banks.

/36/ Cours de 1923-1924 **** __ La conférence a été consa-
crée aux documents de M. Malinowski, sur les tribus des fles
Trobriand (Mélanésie).

Celles des institutions qui sont plus particulierement lides
3 la fois a la religion, 4 la structure juridique et au régime
économique, sont du type que nous avons proposé d’appeler
« le potlatch proprement dit ».

* Résumé extrait de I'Annuaire de IEcole pratique des hautes
études, 1913, Paris. (Sect. Sc. relig.).

** Résumé extrait de U'Amnuaire de I'Ecole pratique des bautes
études, 1921, Paris. (Sect. Sc. relig.).

*** Résumé extrait de V'Annuaire de PEcole pratique des hautes
études, 1923, Paris. (Sect. Sc. relig.).

**** Résumé extrait de I'Amnuagire de UEcole pratique des hautes
études, 1925, Paris. (Sect. Sc. relig.).
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On a étudié les rapports entre les diverses notions reli-
gieuses, morales, économiques, qui y concourent. On a consa-
cré une étude particuliere 3 la notion de don et de désinté-
ressement et /37/ i celle de gages. Le rond de ces institutions
est la notion que le circulus des richesses suit exclusivement
les rapports non seulement économiques, mais surtout reli-
gieux et juridiques, entre les membres de la tribu. Le
commerce kula, potlatch intertribal, et méme, si 'on peut dire,
international, a paru greffé sur le kula intérieur et avoir ses
régles spéciales.

M. Mestre a fait un excellent exposé des rapports qui
existent dans ces tribus entre la notion de don et la notion
d’échange.

Le résumé de cet enseignement sera briévement publié dans

quelques paragraphes d’un mémoire prochain de I’Année socio-
logique.
/31/ Cours de 1926-1927 *. La conférence a été consa-
crée au Soudan francais. Aprés une série de lecons générales
sur les caractéres des sociétés noires de I'Afrique Occidentale,
on a étudié les documents de Tremearne sur les Haoussa et
ceux de M. Tauxier sur le Soudan frangais et la Haute-Volta.
/27/ Cours de 1928-1929 **, — Aprés un exposé des résultats
obtenus, I'année précédente, par I’analyse des observations de
M. Wirz (Marind Anim., 3 vol.), on est passé i I'analyse du
systtme de mythes et de fétes décrit par M. Landtmann,
Kiwai Papuans. Les Kiwai sont voisins des Marind Anim
et présentent i peu prés les mémes institutions juridiques et
religieuses. La conférence a été consacrée 2 I’analyse du toté-
misme et des grands cultes — avec leurs mythes — ; des
institutions du type du potlatch ont été décelées, en grand
nombre.

L3 encore le mythe s’exprime totalement sous forme drama-
tique.

/48/ Cours de 1937-1938 *** — Aprés avoir situé les sociétés
mélanésiennes dans ’ensemble des civilisations du Pacifique,
montré leur diversité et leur unité, montré surtout
les lacunes de nos connaissances, le directeur est passé
a létude du grand ouvrage de M. Malinowski, Coral
Gardens, dont il avait généreusement facilité 1'accés a plu-

* Résumé extrait de UAnnuaire de IEcole pratique des bautes
études, Paris, 1927. (Sect. Sc. relig.)

** Résumé extrait de VAnnuaire de U'Ecole pratique des hautes
études, Paris, 1929. (Sect. Sc. relig.)

*** Résumé extrait de 1'Annuaire de IEcole pratique des bautes
études, Paris, 1938. (Sect. Sc. relig.)
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sieurs de nos éleves titulaires. Nous avons montré la spécifi-
cité des religions mélanésiennes : relative pauvreté des mytho-
logies ; prédominance des cultes d’ancétres et souvent des
totems funéraires ; en particulier, poissons ; la proximité de
la magie et de ses formes de religion. Et, parmi les Mélané-
siens de I’Ouest, les Trobriandais, qu’a si bien décrits M. Mali-
rowski, se distinguent encore par des traits importants. Les
€léves et auditeurs étaient ainsi préts a leurs études. —
M. Malinowski nous a fait I’honneur d’assister 4 I'une de nos
explications des textes rituels, qu’il a si bien recueillis et
commentés.

Toute la conférence a activement participé 3 I’étude.
MM. Margot-Duclot et Vernant ont fait d’excellentes lecons
sur Ja mythologie sexuelle de I’agriculture aux Trobriand et

ailleurs, en Mélanésie, en Polynésie ; ils publieront leur tra-
vail.

[MYTHOLOGIE ET SYMBOLISME INDIENS ]
(1903) *

/247/ L’intérét de ces publications saurait difficilement étre
exagéré. Il se poursuit, en ce moment, en Amérique et en
Australie, toute une série de travaux ethnographiques dont
les résultats doivent étre soigneusement enregistrés, vu qu’un
bon nombre d’entre eux sont d’une valeur sociologique de
premier ordre, telles que bientdt tout essai fait sans eux, hors
d’eux, sera d’'une portée singuliérement restreinte. Des mémoi-
res qu’a publiés le Musée américain d’'Histoire Naturelle?, 2
la suite de I'expédition anthropologique organisée par lui,
/248/ aux frais de M. Jesup, nous ne retenons ici que la
série qui a trait a la mythologie. D’autres, que nous aurions
di signaler en leur temps, se rapportent i l'organisation
sociale 2 ; d’autres ont trait a I'esthétique des sociétés rive-

* Extrait de 'Année sociologique, 6.

1. Memoirs of the American Museum of Natural History. — An-
thropology. Jesup North Pacific Expedition. Vol. II, Part. II'; F. Boas,
The Mythology of the Bella Coola Indians. Nov. 1898, pl. VII-XII,
in4°, — Vol, V, Part. I : F. Boas et G. Hunt, Kwakiutl Texts. 1902,
— Vol. III. Part. I : Carl Lumholtz. The Symbolism of the Huichol
Indians. 1900.

2. J. Teit, The Thompson Indians of British Columbia (ib. ib. 1906,
p. 136-392).
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raines du Pacifique nord? Mais la raison qui nous a guidés
a choisir ainsi dans une masse de travaux est que nous esti-
mons que le domaine sociologique ol Pactivité des ethnogra-
phes américains s’est exercée avec le plus de bonheur, c’est
encore la mythologie. Leur contribution est des plus impor-
tantes.

Les deux travaux de M. Boas sont consacrés a des études
mythologiques. L'un consiste dans une étude systématique
de la mythologie de la tribu des Bella Coola (Colombie Bri-
tannique), l'autre, dans I'édition et la traduction des textes
mythologiques recueillis de la bouche des Kwakiutls, tribu
voisine des Bella Coola, et dont M. Boas a déja décrit I'orga-
nisation sociale, les sociétés religieuses et leurs rites *,

Commengons par ce dernier travail ol il est fait la moindre
part a toute espéce de théorie. Les textes sont tous des tradi-
tions de villages et de sociétés, ils relatent tous des questions
d’origine, d’ascendance, de révélation des rites, de conquétes,
de pouvoirs et de masques, de droits A jouer tel ou tel réle
rendant la « danse d’hiver », ce tissu étrangement compliqué
de cérémonies divisées i I'excés entre des confréries et a I'in-
térieur de ces confréries. Toute cette mythologie n’est, pour
ainsi dire, qu’'un commentaire infini de l’organisation reli-
gieuse et sociale de cette importante tribu. Le caractére étio-
logique de cette mythologie est méme assez restreint. L’essen-
tiel, ce sont des aventures merveilleuses de héros, aventures
dont font partie, a simple titre d’épisodes, des thémes rela-
tifs & des créations (soleil, etc.), des déluges. Nous avons dit
mythes de héros, parce qu'a proprement parler ces ancétres,
bien que doués de pouvoirs surnaturels (c’est méme un de
leurs titres), ne sont pas des dieux, et que méme la vie de la
plupart d’entre eux est positivement rapportée i une époque
récente (a partir de la partie III, les mythes ne /249/ racon-
tent plus que des événements survenus aprés I’dge mythique).

La mythologie des Bella Coola est, au regard de celle des
Kwakiutls, un systtme plus élaboré et plus complet. En pre-
mier lieu, elle comprend un panthéon proprement dit, une
« maison de ou des mythes », dont le maitre est le soleil, et
ces dieux en nombre presque indéterminé, 3 fonctions assez
définies, sont tous l'objet de cérémonies, ou méme en sont
censés les agents; telle la cérémonie du Kusiut que fait la

3. Tels sont celui de M. Boas, sur les peintures de la face (1898),
celui de M. B. Laufer, The Decorative Art of the Amur Tribes (lequel
porte sur des sociétés nord asiatiques), ib. ib. 1901, vol. XII, I,
p. 1-79.

4. V. Année sociologique, 3, p. 336.
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lune lors d’une éclipse. Les traits principaux de cette mytho-
logie sont d’une relative banalité, surtout si on la compare
aux autres mythologies de la cote du Pacifique Nord. Des
légendes de naissance miraculeuse de fils du soleil, des mythes
diluviens (avec canot, montagne, etc.), n'ont rien d’extraor-
dinaire. En second lieu, ce systtme mythologique est directe-
ment relié aux cérémonies des confréries qui, chez les Bella
Coola comme chez les Kwakiutls, absorbent le culte public.
Danses d’hiver et sociétés du cannibale regoivent leurs illus-
trations mythiques, et les mythes se trouvent représentés
dans les masques dont nous possédions déja des descriptions.
Mais voici un fait encore plus remarquable ; si nous en croyons
M. Boas, un bon nombre de ces traditions se rattachent 2
certains rites qui sont la propriété de certains clans (2 des-
cendance i la fois utérine et masculine comme chez les
Kwakiutls). Les unités sociales coincideraient avec les unités
mythologiques. Méme ces derniéres seraient, par un curieux
retour, les causes d’une organisation toute spéciale aux Bella
Coola. Pour assurer la transmission exclusive de ces rites, de
ces mythes, de ces pouvoirs, dans des lignées de parents, les
clans locaux seraient devenus strictement endogames, sauf
pour les chefs, qui, en ajoutant 3 leurs femmes parentes des
femmes d’autres clans, peuvent ajouter i leur fortune les
masques et les richesses magiques d’autres familles et d’autres
dans. — Le fait serait intéressant s’il était certain, mais les
renseignements de M. Boas ont tout le caractére d’une hypo-
thése.

Le travail de M. Lumbholtz sur le symbolisme des Indiens
Huichols nous transporte dans un tout autre monde de faits
et nous améne, pour une part, au sujet du mémoire que nous
avons présenté plus haut. Les Huichols sont des Indiens
pueblos du centre mexicain. Leur civilisation, leur mytho-
logie sont A mi-chemin entre la civilisation des Zuiiis et celle
/250/ des anciens Aztéques. Leur symbolisme trés particulier
et leur mythologie sont (on est vite devenu unanime sur ce
point dans la science) un sujet des plus intéressants. Leur
étude éclaire d’un jour tout nouveau, et la mythologie en
général, et la mythologie comparée des religions du Sud de
’Amérique du Nord. D’autre part, les renseignements que
nous transmet M. L. sur ces différents points sont d’une
autorité et d’'une exhaustivité dont, 2 notre avis, rien n’appro-
che, ni dans les travaux concernant lantiquité classique, ni
méme dans ceux que les ethnographes ont produits dans les
derniers temps. Le systéme des croyances et des figurations
est étudié completement, d’aprés des objets fabriqués et iden-
tifiés sur place, décrits et expliqués par les croyants eux-mémes.
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A un certain point de vue, nous dirions presque que le
meilleur document d’iconographie religieuse, actuellement
connu, c’est ce travail sur les Huichols.

Nous ne ferons porter ici nos remarques que sur deux
points, qui sont, d’ailleurs, ceux auxquels M. L. a consacré
sa conclusion.

Le premier est la relation de la priere aux symboles mythi-
ques. L’exemple des Huichols est d’autant plus important
qu'il exprime, d'une fagon typique, une multitude de faits
nord américains 3, et, peut-étre, illustre un nombre incalcu-
lable de faits empruntés a toutes les civilisations. La repré-
sentation figurée, écrite pour ainsi dire, des mythes a, chez
les Huichols et bien ailleurs, une valeur précative ; elle est
une priére elle-méme. Et inversement, I'un des modes les
plus importants d’entrer en relations précatives avec les
puissances religieuses, I'un des moyens de les prier, c’est de
les représenter, de les figurer. Ainsi, nous arrivons a ce fait
important que le mythe se matérialise souvent a I’occasion de
la priére, et que, inversement, 'un des moyens les plus fré-
quents de prier, c’est de matérialiser, par une figuration rela-
tivement permanente, 1’étre religieux auquel on s’adresse. Par
ce c6té, le rite oral, le mythe et la représentation du mythe
coincident réellement. Il y a méme dans Iimagination reli-
gieuse une sorte de langage intérieur, et cela fait que la seule
objectivation des images peut avoir une vertu efficace. Dresser
une statue, c’est faire un ex-voto, une evAr une priére, comme
/251/ disent les inscriptions grecques ; c’est un contact, oral
en partie, établi avec le dieu. Le fait des Huichols est singu-
lierement démonstratif ; qu’on en juge. — Les temples des
Huichols sont littéralement encombrés d’objets symboliques
qui sont des priéres (appendice ot tous les faits sont soigneuse-
ment rassemblés suivant I'objet des prieres symbolisées). Ces
objets sont les uns déposés et fabriqués par les prétres (M. L.
les appelle indiment shamanes) au nom de la tribu, lors des fé-
tes, et symbolisent les priéres publiques ; les autres symbolisent
des pri¢res individuelles. Mais les uns et les autres sont de mé-
me genre, de méme forme, et les décorations, qui sont les sym-
boles des dieux, suivent les mémes principes. Les différences de
dimension, de couleur, de disposition s’expliquent toutes sui-
vant des principes rituels fixés ou des accidents naturels de
technique. — Les uns, et ceux-1a ressortissent plutdt au culte
public, sont les disques placés sous les idoles, et les idoles

5. Cf. p. 89, I'avis de Cushing qui rapproche les fleches-pridres des
Huichols et les fleches cérémonielles des autres Pueblos.
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mémes des dieux. Les autres sont des boucliers 2 pri¢res, des
fiecches a prieres, des bouteilles votives, des yeux de dieux.
Drailleurs, tous les objets du culte ont, chez ces Pueblos, une
valeur représentative et précative 2 la fois. C’est ainsi que les
plumes du shaman, les giteaux d’offrande, les peintures
rituelles de la face lors des fétes sont des moyens de consé-
cration, des priéres, et aussi, en quelque sorte, la transcription
des divers mythes.

Le second point que nous voulons étudier, c’est le rapport
qui existe entre le mythe et sa figuration. Par suite de cette
nécessité ol se trouve le mythe de s’exprimer en idéogram-
mes rituels, il se crée un certain nombre de symboles qui
sont de véritables écritures conventionnelles désignant les
dieux. Nous saisissons donc ici un moment de [’évolution
mythologique ol, contrairement & ce que I'on rencontre dans
d’autres sociétés, le signe est relativement indépendant de la
chose signifiée ; il n’est qu’un moyen d’évocation; il n’est
plus le dieu, la force religieuse. Lorsqu’au cours d’un de ses
rites totémiques, I’Arunta représente l’espéce totémique,
I’émou par exemple® par des dessins faits avec le sang de
gens du totem de I’émou, c’est bien I'espéce tout entiére qui
est ainsi immédiatement rendue présente. Mais une mythologie
plus savante, un rituel plus complexe, ont nécessité chez les
Hui- /252/ chols I’établissement de tout un systéme de signes.
Ces signes, dés lors, sont des sortes d’écriture en voie de
formation ; ils symbolisent et ne reproduisent plus. Ils sont
devenus, dans une certaine mesure, conventionnels, artifi-
ciels ; ils ont une vie par eux-mémes. Les uns sont destinés a
noter des idées abstraites, que sont les dieux (ex. Grand-Meére
Croissance). D’autres, des idées concrétes. Mais ils n’ont que
des rapports indirects avec le mythe, quelle que soit I'exacti-
tude avec laquelle ils finissent par le matérialiser.

La méthode qu’a suivi ’esprit collectif dans la création de
ces systémes peut étre aisément suivie, et elle illustre assez
ce que nous avons dit plus haut. Un petit nombre d’objets,
mais d’importance considérable au point de vue religieux,
fournissent les quasi-idéogrammes qui servent de clefs aux
autres. Ainsi, la notion du serpent joue un réle considérable
dans la mythologie ; le serpent devient donc le principe
d’une foule de représentations ; les dieux sont, pour la plu-
part, des serpents ; les déesses le sont toutes ; il en est ainsi
des cours d’eau, du vent, de I'éclair, des rividres, de la pluie,

6. Cf. Spencer et Gillen, The Native Tribes of Central Australia,
p- 170 et suiv,
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des rayons du soleil, des langues du feu, de tous les phéno-
meénes naturels. Mais les choses humaines sont aussi des ser-
pents; c’est le cas de la fleche, de 'arc, du cheveu, de la
ceinture, du mais, des sentiers. Il y a, on le voit, un processus
d’identification forcée ; une notion est donnée, qui revétue
d’une force considérable, attire 3 elle les autres, et leur sert
ainsi de symbole.

Mais néanmoins nous en restons encore i un stade primitif
du symbolisme. En premier lieu, la signification de tel ou
tel trait, de telle ou telle couleur n’est pas unique ; elle varie
suivant les autres signes associés. Ainsi, des lignes longitudi-
nales signifient un lit, une trace, la pluie, des plumes d’aigle,
laigle ; les mémes lignes, mais plus courtes, représentent la
plante de mais, etc.; disposées comme des rayons dans un
cercle, ce sont d’autres plantes; s’échappant d’une circonfé-
rence, ce sont des rayons de soleil. Les valeurs des signes sont
donc multiples. Il en est de méme dans les symbolismes les
plus primitifs connus, par exemple chez les Aruntas.

En second lieu, et ceci est un corollaire de ce qui précéde,
le rapport des diverses représentations est éminemment syn-
thétique. Ce qui est représenté, c’est le tout; le sens des
parties du dessin symbolique n’est fixé que par rapport 2
I’ensemble de 1’événement mythique représenté. Car un dieu
est /253/ toujours accompagné de ses animaux associés, de
ses pouvoirs, de son ceil, de ses fleches, des choses qu’il pro-
duit et que la figuration a pour objet de l'inviter 4 reproduire ;
son mythe est tout entier retracé sur les grands disques. Il
arrive méme, en particulier en ce qui concerne la barque du
déluge, qu'un nombre considérable de choses et de person-
nages mythiques se trouvent représentés. (Cette barque sert
de moyen extréme pour provoquer la pluie).

On pourrait assez bien conclure des signes aux représenta-
tions que les Huichols se font de la nature des dieux et des
rapports qui relient leurs diverses notions mythiques. On y
trouverait les mémes caractéres : prédominance des classifica-
tions analogiques, existence de touts synthétiques et d’ori-
gine sentimentale. Mais nous devons, pour conclure sur ce
point, attendre les renseignements que M. Lumboltz devra
nous faire parvenir sur la mythologie, les fétes et les rites
des Huichols. Ce travail n’est pas aussi utilisable qu’il semble,
précisément parce qu'il est tout partiel.

Nous regrettons particulitrement de n’étre pas mieux infor-
més sur l'organisation sociale ; les rapports de celle-ci avec
le culte, du culte avec les mythes, des mythes avec leurs
symboles. Sans aucun doute, les faits qui nous serons fournis
ultérieurement seront capitaux pour la science. En attendant,
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la théorie compléte de cette mythologie reste encore en sus-
pens. Mais il est certain dés maintenant que nous ne pouvons
pas encore accepter les expressions de M. L., suivant les-
quelles « toutes les choses sacrées sont des symboles pour
Phomme primitif », ni admettre que la religion soit, pour les
Huichols une affaire individuelle.

[LEs EskiMO]
(1904) *

/225/ Le livre de M. Nelson® est, dans une certaine mesure,
un événement sociologique. Il nous signale, d’'une fagon défi-
nitive, l'existence d’un totémisme caractérisé chez les Esqui-
maux de I’Alaska; ou, plus exactement, chez les Unalits et
dans les tribus avoisinant immédiatement la mer de Bering, au
nord de la riviere Kushkokwim. M. Powell, dans la préface
A ce volume des Reports, lui attribue une juste importance.
Jusqu’ici les Esquimaux avaient été I'un des groupes sociaux
les plus importants qui échappaient 3 I’hypothése d’un toté-
misme primitif universel, et voila qu’ils semblent rentrer sous
sa juridiction,

Les principaux textes se trouvent pages 322 et suivantes. Ce
qui en ressort est ceci : les Unalits et autres tribus voisines
sont divisés en clans totémiques et les gens de méme clan
portent le méme nom animal, et se considérent tous comme
parents. Il y a jusqu’a quatre clans de noms différents dans
un seul village. Les clans jouent un réle dans la vie religieuse ;
en particulier, lors des fétes masquées, des individus repré-
sentant les espéces totémiques accomplissent un certain nom-
bre de danses rituelles. Le totem Unalit a, en effet, non
seulement une importance juridique mais encore une impor-
tance religieuse. Il a le méme genre de vertus que celles
quon lui attribue ailleurs, et les gens du « gerfaut » portent,
dans leurs carquois, des plumes de leur totem pour rendre
leurs fleches fatales. — Le totem sert surtout de blason, de
marque de propriété, /226/ méme sur les objets donnés 2

* Extrait de VAmnée sociologique, 7.

1. E-W. Nelson, « The Eskimo about Bering Strait ». 18 th Annual
Repost of the Bureau of American Ethnology, 1896-1897. Part® I.
Washington, 1899 (1902).
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autrui, ou 3 la communauté. Il est héréditaire, suivant la
ligne paternelle, semble-t-il,

Les documents de M. Nelson ont suscité immédiatement,
sinon une critique négative, du moins une interprétation qui
les rendrait singuliérement moins démonstratifs. M. Boas ?,
dans sa conclusion, pense que le totémisme alaskan n’est
nullement comparable i une organisation totémique véri-
table ; que c'est simplement une espéce d’emprunt juridico-
religieux, fait par les Esquimaux de cette région 3 leurs
voisins Indiens de la cdte N.-O. du Pacifique. Il se ratta-
cherait plutdt a I'institution des marques de propriété, a celle
du potlatch et & celle des masques de féte, ces deux
derniéres étant évidemment empruntées a ces tribus indien-
nes, avec une bonne partie de la mythologie et du folk-lore
(mythe du corbeau pére). M. Boas prend encore davantage
de ce que M. Nelson a laissé de c6té le grave probléme de
la nature de la parenté qu'établit le nom totémique. Mais il
va trop loin lorsqu’il va jusqu’a nier 'existence d’un véritable
lien juridique, dont M. N. nous révéle au moins la réalité
s'il ne nous révéle pas les détails. Ajoutons qu’il semble
méme exister, dans certains villages, des phratries; et il
deviendra difficile de soutenir une théorie qui réduirait 3 un
simple appareil de convention ce totémisme Esquimau qui,
s'il est d’origine étrangere, est, pour le moins, plus qu’accli-
maté. Enfin, les arguments par lesquels M. Boas soutient son
hypothése de 'emprunt peuvent étre contredits. Tout ce qu’il
considére comme originairement indien ne I’est pas nécessai-
tement, et, pour notre compte, nous ne voyons rien de vrai-
ment identique au potlatch kwakiutl dans les rites et les
coutumes du kashim esquimau que justement les Indiens
Tinné ont adopté des Esquimaux. La question reste ouverte.
I1 est certain qu’il faudra la traiter, dans toute son ampleur,
et surtout recueillir au plus vite d’autres renseignements sur
ces intéressantes populations.

Un autre résultat des observations de M. Nelson, c’est
'étude 2 peu prés compléte du kashim, sorte de « maison
des hommes », ol les males de la localité mangent le repas
que leur apportent leurs femmes, ol les enfants sont solennel-
lement initiés. Les fonctions religieuses sont, pour la plupart,
remplies dans le kashim.

M. Nelson nous donne de plus une importante description
des grandes fétes régulieres qui se célebrent dans ces maisons.

2. F. Boas, « The Eskimo of Baffin Land and Hudson Bay ». Bul-
letin of the American Museum of Natural History, 1901, vol. XV
(1902).
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/227/ La plupart sont consacrées, selon M. N., qui exagére
sa pensée et les faits, au culte des morts. En tout cas, la féte
des morts est 'une des plus notables, et des plus instructives ;
car nous y voyons fonctionner sur le vif une institution con-
sidérable, répandue dans toute l'aire de la civilisation esqui-
mau. Dans cette féte, le mort est représenté par son « name-
sake » le porteur de son nom, qui lui est identifié ; car, a
chaque mort, le premier né de la localité porte le nom du
dernier disparu. L’institution est un peu plus compliquée,
mais passons. D’autres fétes ont encore pour but I’évocation
des idmes des morts (celle des 4mes d’enfants en particulier).
D’autres enfin, bien que destinées surtout a la multiplication
du gibier, et & l'incantation des armes, sont adressées aux
dmes des animaux tués 2 la chasse pour les prier de rentrer
dans d’autres corps (féte des vessies), et recoivent, de cette
interprétation, une assez curieuse coloration.

L’étude des rites funéraires des Esquimaux du détroit de
Bering serait digne d’intérét, surtout de ceux qui concernent
I'enterrement et le cimetitre (un curieux équivalent de la
rame qu’Ulysse plante sur le tumulus de son fidéle Elpénor). —
La magie, son systéme, linstitution des angekoks et leurs
pouvoirs surnaturels, leurs révélations, leurs esprits, leurs
amulettes sont particuliérement bien étudiés. Mais nous signa-
lons tout A fait A part les excellentes observations de M. N.
sur les rites oraux. Ce sont le plus souvent des chants atta-
chés a des danses, mais bien distincts, par leur efficacité
spéciale, des purs amusements chorégraphiques et vocaux ;
ils consistent en formules simples et monotones, a force évo-
catoire, répétées d’ordinaire collectivement, et souvent atta-
chées 4 des travaux d’ordre économique.

La plus grande partie du livre est consacrée 4 une considé-
rable monographie technologique, la collection de M. Nelson
ayant été une des plus complétes qui aient été rapportées. —
Sur la morphologie sociale de ces Esquimaux, nous avons
aussi de bons renseignements, en particulier 4 propos des
diverses formes de I'habitation (longue maison d’hiver et
tente de petite famille en été ). — Le point ot les observa-
tions de M. Nelson ont le plus mal porté est évidemment la
vie morale et juridique de ces sociétés, encore qu’il nous
donne de bons apergus sur la vendetta, les chants de déni-
grement, etc.; /228/ mais, sur la parenté, ses indications
sont trop sommaires, surtout par rapport 3 l'intérét de la
question (v. un type remarquable de droit du dernier né).
Mais il nous indique une remarquable forme de commerce,
qui se présente sous l'aspect d'un contrat réel, personnel,

by

général, obligeant I'acheteur & échanger tout ce qu'il posséde
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avec le vendeur. Il est évident que les Esquimaux sont parmi
les populations les plus intéressantes au point de vue d’une
étude comparative des systémes de propriété et d’échange ;
voir, par exemple, un remarquable rite qui fait que le vendeur
retient toujours une parcelle (d’ame ?) de la chose vendue.

A propos des Esquimaux de la terre de Baffin et de la baie
d’'Hudson, M. Boas et ses informateurs n’ont pas non plus
attaché grande attention (au moins lors de la publication) aux
phénomeénes juridiques. On sait que M. Boas a été I'un des
premiers explorateurs de ces régions, ou il a conquis ses
galons d’ethnographe. Ce livre doit étre considéré comme un
supplément aux recherches publiées dans le VI* Report du
Bureau of American Ethnology, et il est surtout composé des
nouvelles observations prises, sur les instructions de M. Boas,
par trois résidents Européens, chez les Kinipetu de la terre
de Baffin, et les Aivilik de I'ouest de la baie d’Hudson.

Toute une premiére partie est consacrée i une étude détail-
lée de la technologie de ces tribus, ot nous signalons parti-
culitrement ’existence d’instruments de pierre (paléolithiques),
assez rarement constatée chez les Esquimaux.

Mais c’est surtout a propos des phénomenes religieux que
ce livre est remarquable, et il compléte, pour ainsi dire défini-
tivement, les recherches de M. Boas sur ces mémes tribus.
En premier lieu, ils nous fournissent des documents incompa-
rables sur Pinstitution du tabou esquimau et sur le tabou en
général. Nous avons quelquefois parlé de Pintérét que pré-
sentent, parmi les tabous, les tabous purement sympathiques
(qui ne supposent pas nécessairement la présence d’un dieu ou
d’un esprit personnel). Parmi les tabous sympathiques, les
plus intéressants peut-étre sont les tabous de mélange, du
genre de ceux qui défendent, encore de nos jours, le mélange
du gras et du maigre dans l’estomac d’un dévot catholique
ou juif. Les capitaines Comer et Mutch, le Rev. Peck en ont
colligé, pour M. Boas, une liste considérable et remarqua-
/229/ blement homogeéne, dans ces tribus. Ils sont du type
suivant : « Le saumon a une dme trés puissante ; il ne faut
pas cuire du saumon dans un pot dont on s’est servi pour
faire bouillir d’autre chair; on le cuit toujours a quelque
distance de la hutte (?). Les chaussures dont on s’est servi
pour la chasse au morse ne peuvent pas étre portées i la
péche au saumon ; et on ne peut pas travailler 2 des tiges
de souliers tant que le premier saumon n’a pas été pris et
placé sur une tige de soulier », etc., etc. Chasses, gibiers,
instruments, moments, vétements, travaux, repas, tout cela est
divisé, classé entre les différentes saisons, les diverses circons-
tances de la vie. Entre toutes choses qui ont un intérét direct,
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sont dressées des espéces de cloisons formées d’interdictions
€troites, qui empéchent les mélanges, les contacts, les conta-
gions quasi surnaturelles. Avec les textes talmudiques, nous
ne connaissons pas de documents plus significatifs sur la
question. Sans compter que, 3 leur lumiére, un bon nombre
d’usages connus chez les autres Esquimaux s’éclaire d’une
fagon définitive.

Ces usages forment le centre de la vie morale et religieuse
de ces sociétés. A eux se rattachent de remarquables rites de
la confession, qui annule le péché, et c’est 4 des transgressions
ou 2 la régulitre observance que sont attribués les heurs et
malheurs de toute leur vie précaire. Ils forment enfin Ia
raison du mythe fondamental chez les Esquimaux, celui de
Sedna, la dame de la mer, maitresse des animaux marins (qui
ne sont d’ailleurs que les produits de ses doigts coupés) qui,
lorsqu’un tabou a été transgressé, sent du mal a ses doigts et
retient alors le gibier hors de la portée des établissements.
Nous possédons enfin, de ce mythe, une version compléte et
circonstanciée, et une version moins compléte, 4 la terre de
Baffin, mais d’autant plus intéressante qu’elle se rattache,
méme par le nom de la déesse, a la mythologie groenlandaise.
Peut-étre nous trouvons-nous ici simplement en face du mythe
le plus évolué de cette série, peut-étre sommes-nous en pré-
sence du mythe originel dont les équivalents groenlandais
d'une part, alaskans de l'autre, ne seraient que des copies
défigurées ? Ne tranchons pas cette question aussi rapidement
gue M. Boas.

Nous avons enfin un recueil de mythes, 1égendes et contes,
considérable méme capital, parce que maintenant /230/ on
peut répéter, sur la mythologie et la tradition esquimau, les
études faites sur les mythes et contes indo-européens. M. Boas
ouvre cette voie qu'il avait déja, autrefois, commencé i battre.
Nous ne citerons pas les détails intéressants de ces contes,
ni les renseignements qu’ils contiennent concernant la magie,
et qui illustrent remarquablement les observations contenues
dans l'autre partie du livre.

Les indications concernant les fétes sont un peu trop som-
maires et ne complétent pas assez celles que M. Boas a
données autrefois. Mais nous ne pouvons nous retenir de
signaler 34 notre auteur un fait important. Dans sa premiére
relation, il nous a parlé de la division des Aiviliks en ptarmi-
gans (poules des neiges) et en canards eiders, suivant que les
gens sont nés en hiver ou en été. Nous les voyons ici, dans
la féte de Quailertertang, divisés en gens d’hiver et gens
d’été, recevoir la visite d’un représentant de Sedna et porter
les ornements de ces animaux. Ne serions-nous pas li en
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présence de cultes thério-morphiques difficilement explicables
si on n’admet pas la préexistence d’un totémisme ?

Les Esquimaux sont, maintenant, parmi les groupes sociaux
dits primitifs, I'un des mieux connus. Mais tout restera en
suspens tant que nous ne serons pas fixés sur leur organisa-
tion juridique et leur systtme de parenté. Nous voudrions
voir cette question mise & 'ordre du jour de I’ethnographie
la plus urgente. Il est impossible d’en rester aux tableaux
de Morgan et aux indications de Rink. [1. Cf. texte suivant.]

[1] Mauss consacra @ I'époque de la rédaction de la précé-
dente note deux séries de legons a Uethnologie des
Eskimos. En voici les résumés :

/59/ Cours 1903-1904 *, — Cette conférence a été, comme
les autres années, consacrée en principe, 4 des explications de
textes. Mais une partie du premier semestre a été occupée par
d’autres travaux rendus nécessaires par la nature des pro-
blémes soulevés. Un certain nombre de lecons préliminaires
ont donc eu pour objet d’exposer I'état actuel de la science
en ce qui concerne les diverses formes de la famille et du
mariage, et leur classification. Les recherches, encore inédites,
de M. Durkheim ont inspiré cet enseignement.

Quatre lecons excellentes d’ailleurs, de M. Beuchat ont
renseigné les éléves sur les questions d’ethnographie pure qui
ont trait aux Esquimaux, a leurs migrations, a leur morpholo-
gie sociale, 4 leur technologie. L’étude méme des documents
n’a commencé qu’avec la fin du premier semestre. M. Czarnow-
ski a fait un intelligent dépouillement du livre de Nansen,
Eskimoleben. M. Chaillié a fait un réarrangement et une étude
critique, tout 3 fait remarquables, des deux nomenclatures
de parenté esquimau que contient le livre de Morgan, Systems
of Consanguinity.

/42/ Cours de 1904-1905 **. — Comme I'année précédente,
la conférence a débuté par une série de lecons sur les formes
différentes de la famille, en grande partie empruntées aux

* Extrait de ’Annuaire de U'Ecole pratique des hautes études, Paris,
1904. (Sect. Sc. relig.)

** Extrait de ’Annuaire de I'Ecole pratique des hautes études, Paris,
1905. (Sect. Sc. relig.)
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recherches inédites de M. Durkheim. Ces legons avaient pour
but principal d’établir une momenclature précise permettant
la critique. — Les recherches ont porté sur les Esquimaux
et ont été surtout consacrées A ’étude des importants docu-
ments récemment publiés. Elles ont eu presque exclusivement
trait 3 la question du totémisme. S’il a été impossible de
démontrer que le totémisme relativement peu accusé des
tribus de 1'Ouest, n’était pas emprunté aux Indiens, il a été
démontré qu’un grand nombre de faits, dans les tribus cen-
trales et groénlandaises, ne pouvaient s’expliquer que par un
trés ancien totémisme décomposé. Certaines fétes, 'usage de
certaines « amulettes », les régles concernant les noms et la
résurrection des 4mes ont paru étre 3 charge d’explication 2
ceux qui soutiendraient que le totémisme n’a jamais existé
chez les Esquimaux.

[L’ETHNOLOGIE DES STATLUMH]
(1907) *

/235/ Les faits n’ont pas fini de nous ménager des surprises.
Voici une des plus importantes tribus salish de lintérieur de
la Colombie Britannique, d’'un groupe ou le totémisme était
censé ne pas, ou ne plus exister ; voici un ethnographe, un
sociologue, M. Hill Tout qui a méme construit une théorie
du totémisme, dérivé du manitou individuel, qui, aprés M.
Boas, a admis une théorie de I'emprunt du totémisme /236/
au Nord-Ouest américain ; et voici que des recherches appro-
fondies, ou plutét facilitées par un Indien Statlumh extréme-
ment bien informé, non seulement nous font apparaitre un
totémisme complet, mais encore un systéme qui ne le céde
pas en rareté et en intérét au systéme des Australiens cen-
traux, et qui renverse en somme toutes les idées précongues’.
Méme il est grave, pour la théorie des formes de totémisme
Nord-Américaines, que des faits si complexes et si importants
ajient échappé a ce point a 'observation. Ils entrainent la sus-
picion sur un bon nombre d’idées que nous croyions acquises.
Nous ne pouvons nous empécher de supposer que nous avons

* Extrait de 'Année sociologique, 10.
1. C. Hill Tout, « Report of the Ethnology of the Statlumh of British
Columbia » Journal of the Anthropological Institute, 1905.
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maintenant, chez les Statlumh, des formes évidemment décom:-
posées du totémisme, mais décomposées a partir de formes
extrémement primitives, lesquelles seraient a4 la base des
cultes des clans et des sociétés dans tout le Nord-Ouest.
Drailleurs, si nous remarquons I'importance reconnue chez les
autres Salishs, chez les Kwakiutls, Bella Coolas, etc. jusqu’aux
Thlinkits, a la division de la société en chefs, nobles, serfs,
et si nous tenons compte de I’absence, chez les Statlumh du
systéme des castes, nous comprendrons que ceux-ci aient pu,
mieux que les autres tribus du versant Ouest des Rocheuses,
conserver des traces de leur organisation politico-domestico-
religieuse primitive. Nous avons donc 2 mettre au commence-
ment des sociétés actuelles non pas des systémes déja dégénérés
de totémisme, mais un totémisme complet, trés vivace, ou le
cdté juridique et le c6té religieux sont également marqués.

Sur les phénoménes juridiques du clan totémique, M. H. T.
nous renseigne aprés tout fort mal ; et des expressions comme
celleci : « un homme avait & épouser toutes les sceurs de sa
femme » ne devraient pas se trouver chez un sociologue aussi
avisé que lui. Néanmoins, il semble que cette société salish
type, se compose de familles agnatiques (cf. nomenclature de
parenté), de grandes familles, composées en clans locaux et en
clans proprement dits.

Morphologiquement, la société statlumh est d’ailleurs une
société a double morphologie, d’hiver et d’été, la maison
souterraine d’hiver ayant méme existé, mais ayant disparu
assez récemment. Nous rattachons, sous bénéfice du contrdle
de M. H. T. lui-méme, la coexistence de deux sortes de pré-
noms individuels, tel-smam, et tel-staz, 3 Dexistence de ces
deux morphologies. Car nous ne pouvons /237/ nous empé-
cher de rapprocher ce fait du fait kwakiutl, oti, aux noms
profanes d’été, succédent pendant la saison solennelle des
fétes d’hiver et des confréries religieuses, les noms tset-saeqa,
secrets, indicatifs de la place de lindividu dans le clan et la
confrérie, (cf. p. 153, i propos des fétes, Smetlas, de la tribu
voisine des Halkomelems).

Il manque aussi i ce travail une description des potlatch,
en usage ici comme dans tout le Nord-Ouest et qui doivent
gravement affecter les syst®mes juridiques et religieux. Les
noms zdwen, mystérieux, semblent en effet étre soumis aux
régles du potlatch.

Ceci posé, passons au coté religieux du totémisme, M. H. T.
exagére certainement quand il croit retrouver cérémonies
comparables A lintichiuma australien ; d’'une part I’élément
le plus caractéristique de celle-ci, le sacrement totémique,
manque. D’autre part ce qui fait la couleur de Vintichiuma
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australien, c’est son importance 3 la fois économique et reli-
gieuse, la facon dont il assure la persistance de I'espéce toté-
mique pour les autres clans de la tribu qui s’en servent. Ici
la cérémonie totémique consiste simplement en une priére
adressée au génie de l'espéce par un membre du totem pour
qu’il envoie du gibier. Les autres faits cités par M. H. T. ne
prouvent nullement son assertion premiére, et les totems per-
sonnels qui sont ceux dont il donne des exemples détaillés,
ne semblent pas conférer autre chose que ce que confdrent
en Amérique les révélations shamaniques de ce genre : les
pouvoirs de I’espéce sont acquis au magicien auquel a survenu
Pinitiation totémique, involontaire ou non.

Quant i la théorie de M. H. T. qui voudrait voir dans les
faits qu’il cite une preuve de plus de sa théorie de I'origine
personnelle du totem de clan, nous pensons qu’il I’étaie sur
des faits dont sa propre théorie a vicié Pobservation. Il est
¢tonnant méme qu’il ait pu confondre les questions et les
choses 4 ce point. Si le tel-snam, nom totémique, n'est pas
collectif mais individuel, comment est-il possible qu’il soit
porté par plus d’une personne, et comment pourrait-il étre
P’objet d’un héritage de toute une famille (kin) ? Si le tel-staz,
prénom individuel, n’est pas héréditaire comment s’explique
la réincarnation des ancétres dans le clan ? Il est probable
que toutes ces observations devront étre reprises. Peut-étre le
probléeme est-il déja désespéré. Mais /238/ nous jurerions
que nous sommes en présence d'un systtme de clans assez
cffacés, mais encore totémiques, 3 nombre déterminé d’ames
et de prénoms, comme partout au Nord-Ouest Américain.

[LES HAIDA ET LES TLINGIT]
(1910) *

/111/ Les Haida et les Tlingit (alias Koloshes, souvent appelés
Tlinkits, Thlinquit, etc.) sont les deux nations les plus septen-
trionales de cette grande famille de peuples, qui occupent
toute la cOte américaine du nord-ouest du Pacifique. On sait
combien leur art, leur mythologie, leur organisation compli-
quée, malgré la vivacité de formes trés primitives, ont frappé
ethnographes et sociologues. Entre autres tribus les Tlinkit

* Extrait de I'Année sociologique, 11.
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avaient été déja étudiés par Krause, les Haida par Swanton.
Mais les récents travaux de M. Swanton nous apportent sur
ces deux sociétés de nouveaux et importants renseignements .

Celui qui est consacré aux Tlinkit est plus sommaire que
celui qui traite des Haida. M. S. ne parait pas avoir séjourné
chez les Tlinkit plus de quelques mois et, quel qu’ait été son
zéle, il est difficile que son enquéte ait été trés approfondie.
La plupart de ses documents lui viennent d’un Tlinkit de
Wrangell qui parait bien informé. Les autres sont des sortes
d anecdotes, des récits, des descriptions d’indigénes dont la
pensée était plus ou moins claire. Il semble méme que I'auteur
n’ait pas transmis ces témoignages sans quelque négligence.
C’est ainsi qu’un nom de mois, identique dans le dialecte de
Sitka et dans celui de Wrangell, est traduit de deux fagons
différentes. — Quant aux mythes et traditions tlinkit, la
publication en doit paraitre dans un Bulletin du Bureau of
Ethnology.

Sur les Haida, au contraire, une enquéte de dix mois a
abouti A des résultats beaucoup plus certains. Des objets’
nombreux, couverts de sculptures, ont été collectionnés. A
propos de chacun d’eux, I'auteur cherchait, avec I'indigéne
interrogé, linterprétation de chaque symbolisme, de chaque
stylisation. Son chapitre x sur les représentations du blason
dans le mythe et dans l'art, avec les nombreuses planches
publiées, est un travail capital pour quiconque voudra étudier
les rapports du totémisme et de I'art et des méthodes trés
originales de repré- /112/ sentation. Les longs poteaux toté-
miques, plantés devant les maisons nobles, et ot s'écartélent
en ordre les blasons de la famille masculine et utérine, les
boites et canots funéraires, les proues de canot, les cuillerées
sculptées, les peintures sur les parois du fond des maisons,
sur les couvertures et sur les vétements, sur les plats, les
masques, les plaques de cuivre qui sont la propriété des
clans, tous sont soigneusement décrits, expliqués, commentés :
or, on sait le caractére compliqué de cet art qui représente
un animal par un trait schématique de quelque partie de son
corps. M. S. a €té ainsi mis sur la voie de nombreux mythes,
totémiques et autres, d’annales de clans, d’histoires de village,
récits trés nombreux, il les a enrichis de notes précieuses
qui sont enregistrés dans ces documents figurés. Ces mythes et

1. Swanton J-R., « Social Condition, Beliefs and Linguistic Relation-
ship of the Tlingit Indians » 26 th. Annual Report of the Bureau of
American Etbnology, 1905 (publié en 1908).

Swanton J.-R., « Haida Texts and Myths » (Skidegate Dialect). Bui-
letin 29, Bureau of American Ethnology, 1905 (publié 1906).

77




COHESIONS SOCIALES ET DIVISIONS DE LA SOCIOLOGIE

suivant parfois un méme théme dans la mythologie du Nord-
Ouest américain en général. On regrette seulement qu'il n’ait
pas assez cherché a coordonner les faits ainsi rassemblés (il
arrive qu'un méme mythe se trouve dans trois versions diffé-
rentes) et qu'il ne les ait pas toujours reproduits sans quelque
négligence. — On trouvera, d’autre part, au chapitre x11r deux
tableaux des familles haida rangées par phratries, clans, villes
et maisons.

Nous rendons compte plus loin de ce que ces travaux nous
apprennent sur l'organisation sociale et juridique. Nous ne
retenons ici que le systéme religieux, ramené 2 ses notions
fondamentales.

I. — Les études linguistiques que M. S. a faites chez ces
peuples lui ont permis d’étudier le role de leurs concepts
dans la mythologie et dans le rituel. Il a été amené ainsi
4 découvrir chez eux une notion tout A fait analogue 2 celle
de mana. « Les Tlingit, dit-il, ne divisent pas l'univers arbi-
trairement en autant de départements régis par autant d’étres
surnaturels. Au contraire, la puissance surnaturelle leur fait
I'impression d’une grande immensité, une, homogéne, imper-
sonnelle, insondable, mais qui, chaque fois qu’elle se mani-
feste aux hommes, prend une personnalité, une forme humaine,
quelle que soit la forme de I'objet méme dans lequel elle se
manifeste... Non pas que nous pensions que le Tlingit rai-
scnne consciemment ainsi... ; mais tel est son sentiment inex-
primé., C’est pourquoi il n’a qu'un nom pour ce pouvoir
spirituel, c’est yék, mot qui est affixé A toute manifestation
personnelle de cet esprit... Cette énergie spirituelle doit étre
/113/ soigneusement distinguée de l’énergie naturelle. »

Un équivalent de la méme notion se retrouve chez les Ha'da
sous le nom de sgdna (cf. vocabulaire tingit). Il est vrai que,
dans ce cas, M. S. parait avoir été un peu dérouté par un
commencement de personnification de cette puissance imper-
sonnelle sous la forme du « Pouvoir des lieux brillants »,
Sinssgina gnawai de qui les autres sgdna tiendraient leur
pouvoir. Mais Pemploi trés général du mot dans les textes 2
notre disposition nous assure que les interprétes de M. S.
avaient raison quand ils traduisaient la syllabe sgd par pouvoir.

JI. — Sur le totémisme des Haida et des Tlinkit, M. S.
apporte un certain nombre de faits nouveaux et intéressants,
mais qui demandent 3 étre bien interprétés.

En principe, Dawson et Krause nous représentaient Tlinkit
et Haida comme composés de deux phratries exogames, qui se
subdivisent elles-mémes en clans réguliers ayant chacun leur
totem, La description que nous en donne M. S. est quelque
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peu différente. La répartition des principaux totems n’aurait
pas la netteté que les auteurs antérieurs leur attribuaient.
Il cite, en effet, chez I'un et l'autre peuple, nombre de
blasons animaux et d’emblémes qui semblent communs aux
deux phratries. Ainsi, chez les Haida, le poisson-chien, la béte
d’eau se retrouvent comme blasons et dans la phratrie du
corbeau et dans celle de l'aigle. Il se trouve méme que, dans
la phratrie de laigle, cing clans ont le cortbeau pour blason,
alors qu'il y en a seulement deux dans celle du corbeau. Chez
les Tlinkit, ou les deux phratries ont pour blason I'un le
corbeau, 'autre le loup, on rencontre des faits similaires. On
peut donc se demander si, dans ces sociétés, le totem, non
seulement des clans mais méme des phratries, est bien hérédi-
toire, s’il n’est pas indépendant de l'organisation en phratries
et en clans. De 13 4 conclure que les Tlinkit et les Haida
apportent une pteuve nouvelle que le totémisme individuel
est le fait primitif et fondamental, il n’y avait qu'un pas et
M. S. I'a franchi?

Mais, d’abord, il ne faudrait pas s’exagérer I'importance de
ces faits qui sont rares, comme il ressort et des tableaux haida
et des commentaires qui accompagnent les exemples tlinkit.
Nous savons méme que, dans quelques cas, ces chevauche-
/114/ ments sont dus 3 de véritables usurpations qui ne sont
pas encore reconnues comme légitimes. Un clan qui jouit
d’une suffisante autorité empiéte sur les propriétés mytholo-
giques de l’autre phratrie, sans que nul ose lui résister. Mais,
de plus, il y a de nombreuses causes qui expliquent ces
chevauchements et ces complications et qui les font apparaitte
non comme les conséquences normales du principe primitif
sur lequel repose I'organisation totémique, mais comme des
perturbations de cette derniére.

Il y a d’'abord les mariages internationaux que Tlinkit et
Haida contractent souvent ensemble. Comme, dans toutes ces
sociétés, les phratries sont strictement exogames, une régle-
mentation internationale a d établir un systéeme d’équiva-
lence entre les systémes de phratries : le Corbeau des Tlinkit
équivaut 3 I'Aigle des Haida, le Loup des premiers au Cor-
beau des seconds. Par suite, une Tlinkit du Loup qui se
marie avec un Haida, est considérée comme membre de la
phratrie Haida du Corbeau, et il en est de méme de ses
enfants, la descendance étant utérine. Toujours en vertu du
méme principe de filiation, ces enfants ont les emblémes toté-
miques de leur mére, c’est-d-dire ceux qu’elle avait dans son

2. Voir Année sociologique, 10, p. 409.
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pays natal. Mais comme les totems, dans les deux pays, ne
sont pas répartis de la méme maniére entre les deux phratries,
il peut trés bien se faire que certains totems qui ressortissent
& la phratrie tlinkit du Loup appartiennent, chez les Haida,
aux Aigles. Que ce soit le cas des totems ainsi importés par
I’étrangere que nous venons d’imaginer, un méme totem se
trouvera chevaucher sur les deux phratries. M. S. nous avertit
lui-méme que le fait, que nous venons d’imaginer, se présente
dans la réalité. De plus, il existe chez les Tlinkit un groupe de
I’Aigle qui n’est ni Corbeau ni Loup, qui est en dehors du
cadre régulier des phratries. Pour cette raison, il peut se
marier dans I'une et dans I’autre également. Ce qui est encore
une source de perturbations.

Mais il y en a, a I'intérieur méme de chacun de ces sociétés.
Si la descendance est utérine en principe, cependant le prin-
cipe contraire tend 2 se faire reconnaitre et i s’affirmer. Chez
les Haida, un pére qui veut donner a son fils un témoignage
particulier d’affection lui transmet ses emblémes totémiques.
Ceux-ci viennent donc se combiner avec ceux qui ont été
transmis au méme enfant par sa meére; et ainsi un méme
totem se trouve représenté dans les deux phratries. /115/ De
méme, chez les Tlinkit, un homme peut préter I’embléme de
sa phratrie & son beau-frére ; comme le beau-frére est néces-
sairement de I'autre phratrie, c’est encore une occasion de
chevauchement. Enfin, au cours de la vie des individus et des
clans, il y a un commerce de blasons qui vient s’exprimer
dans le potlatch, cette curieuse institution dont nous donne-
rons plus loin une analyse. On perd son blason au potlatch ;
on le perd aussi & la guerre. L’embléme, le totem sont la
source d’'un important pouvoir dont chaque groupement s’ef-
force de retenir le monopole, mais dont les autres s’efforcent
de se saisir. Cette propriété religieuse est celle 3 laquelle on
tient le plus. Les plus forts cherchent i en accumuler le plus
possible. De 13 des luttes au cours desquelles le blason se
détache de son clan pour se fixer, i titre temporaire ou durable,
dans des clans différents, méme de la phratrie a laquelle il
ne ressortissait pas primitivement (voir la lutte pour I'emble-
me de la Grenouille).

Si donc le lien qui unit I'organisation totémique & I'organi-
sation sociale et domestique parait actuellement liche, c’est
sous l'influence de causes extérieures et perturbatrices, et
I'on n’est nullement fondé a croire que cette indépendance
soit un fait primitif. Tout au contraire, des faits prouvent que,
originellement, les totems étaient répartis entre les clans
d’aprés une régle beaucoup plus stricte. D’abord, il importe
de noter que les phratries subsistent avec leurs totems dis-
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tinctifs ; dans ce cas, le caractére collectif des totems est
manifeste. A l'intérieur de chaque phratrie, on trouve parfois
des groupes qui ont chacun un seul totem. Enfin si le nom
totémique, dans une certaine mesure, s’est affranchi du clan,
il n’en est pas de méme des prénoms. Ils se transmettent
réguli¢rement en ligne utérine. La transmission a lieu, il est
vrai, chez les Tlinkit et chez les Haida de fagons différentes,
selon qu'il s’agit d’un shamane ou d’un noble ordinaire ; mais,
dans les deux cas, elle produit les mémes résultats. Le prénom
d’un shamane passe directement 3 un neveu utérin. Pour un
simple noble, la procédure est un peu plus compliquée. Un
fils a, en principe, le prénom d’un grand-pére paternel. Mais,
comme les phratries sont rigoureusement exogames et que
méme, en régle générale, un clan se marie toujours dans un
méme autre clan, un grand-pére maternel et son petit-fils sont
nécessairement, puisque la descendance est utérine, de la méme
phratrie et /116/ du méme clan; car, les enfants d’un
homme étant obligatoirement de la phratrie et du clan dont
leur pére n’est pas, ne peuvent pas ne pas appattenir 2 la
phratrie et au clan auxquels appartient le pére de leur pere?.
Par conséquent, les prénoms, méme dans ce cas, restent tou-
jours dans la méme phratrie et le méme clan, tout en ne
reparaissant que toutes les deux générations. D’une maniére
générale, on peut donc dire que, contrairement aux totems, ils
sont attachés 3 des groupements familiaux nettement détermi-
nés. Or, un prénom n’est pas un simple signe verbal. Hériter
d’un prénom, c’est hériter de 'esprit de ’ancétre qui portait
ce pténom, du dieu que cet ancétre incarnait déja. L’héritier
du prénom est ce dieu lui-méme, il a le droit d’en porter le
masque, de le figurer dans ces cérémonies. Par cela seul que le
prénom se transmet dans le clan, il y a donc tout un ensemble
dc choses sacrées, de pouvoirs, de personnalités mythiques
qui sont attribuées 3 ce méme groupe, qui sont sa propriété.
Mais, de plus, des rapports étroits unissent ces prénoms aux
noms totémiques : trés souvent, les premiers ne sont que des
spécifications, des déterminations particulitres des seconds.
Ainsi, chez les Tlinkit, on trouve comme prénoms : « le loup
qui crie pour avoir de la nourriture », « le cri du loup »,
« une certaine espéce d’ours » (ce qui équivaut A une espéce
particuliére de loup, I'ours étant un doublet du loup); « le
corbeau mort », « le reste de la nourriture du corbeau », etc.
Chez les Haida, le mythe nous présente dans certains cas, un

3. Comme le systéme de parenté est « classificatoire », le grand-pire
dont il s’agit ici est naturellement un membre du groupe des grands-
peres. C'est vraisemblablement le dernier décédé.
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ot de prénoms comme attribué 3 un clan : ainsi le clan du
tonnerre, qui appartient tout entier 3 la phratrie du Corbeau,
est divisé en un certain nombre de personnes. Les prénoms
sont, en définitive, de la menue monnaie de totems; c’est
dire qu’ils ressemblent singuliérement aux sous-totems d’Aus-
tralie et de certaines sociétés nord-américaines, et l'on sait
quelle étroite parenté il y a partout entre totems et sous-
totems. Si donc, aujourd’hui encore, ceux-ci sont la chose des
cians, c’est qu'il en était primitivement ainsi des totems pro-
prement dits.

Assurément pour que le totem ait pu en venir A circuler de
clan 2 clan, pour qu'il ait pu servir d’objet d’échange ou de
présent, il faut que le caractére religieux s’en soit quelque
/117/ peu effacé. Et en effet, c’est essentiellement, chez les
Tlinkit comme chez les Haida, un blason, un embléme, une
propriété religieuse plus qu’une figure mythique. On y voit
beaucoup moins qu'en Australie méme, ou sur d’autres points
de I’Amérique, une espéce animale dont les hommes du clan
font partie. On le posséde, plus qu’il ne vous posséde. On ne
lui offre guére de culte. Du moins, le tabou totémique n’est
pas respecté. Méme le corbeau, espéce de totem-roi chez les
Tlinkit, n’est pas i I'abri des attaques des propres membres
de la phratrie qui porte son nom. Chez les Haida, on n’adresse
aucune priére 2 l'aigle. Cependant, si incontestables que soient
ces faits, il ne faudrait pas s’imaginer que les clans totémiques
originaires aient été sans culte aucun. Posséder un totem,
c’est posséder, du méme coup, une lignée d’ancétres qu’on
prie*, qui vous assistent; c’est &tre propriétaire du chant
de la phratrie, du chant spécial de la famille et du clan. Ce
chant est une chose trés précieuse, car il vient de I'ancétre,
du génie que 'individu réincarne, et, aujourd’hui encore, quand
ce chant est répété, c’est le génie qui est censé parler par la
bouche du chanteur. Réincarner un ancétre, avoir un pouvoir
spécial sur une catégorie déterminée d’étres, dire le chant
qu'il faut pour réussir a la chasse ou apaiser les animaux tués,
tout cela rentre dans la définition méme du totémisme consi-
déré au point de vue religieux. On pourrait méme retrouver
des traces de cérémonies qui rappellent les intichiuma d’Aus-
tralie (cf. le mythe du saumon).

En résumé, ce qu'on trouve dans ces sociétés, c’est une
organisation totémique ébranlée, décomposée sous P'influence
des causes diverses, mais qui, en méme temps, retient avec une
remarquable fidélité, certaines formes tréds archaiques qui
témoignent de ce qu’elle fut. Les phratries subsistent avec

4. Myths. Bulletin 29, p. 46.
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leurs totems qu’elles ont si souvent perdus en Australie. Les
totems ont cessé d’étre la marque distinctive des clans ; mais
les sous-totems, sous la forme des prénoms, ont gardé leur
caractére primitif. En définitive, c’est une organisation qui
ne différe qu’en degré de celle des Kwakiutl : P'une peut
aider 2 comprendre I’autre.

III. — Nous ne pouvons qu’indiquer I'importance des docu-
ments mythologiques rassemblés par M. S., d’autant plus
que les mythes des Tlinkit ne sont pas encore publiés. Mais
ce que nous possédons dés i présent suffit 4 montrer les rap-
ports /118/ que cette mythologie soutient avec le totémisme
et le systtme des clans et des phratries.

Ainsi le mythe du Corbeau, Yel, chez les Tlinkit, est mani-
festement un mythe de phratries. Comme dans tout le Nord-
Ouest américain, c’est le Corbeau qui pécha le monde, qui
trtansforma les premiers étres surnaturels en animaux, en hom-
mes, qui fit un déluge, etc. Or, d’aprés une longue version
qu’on raconte a Skidegate, chez les Haida, aussit6t apres le
mythe de la terre péchée, nous voyons intervenir 'Aigle,
que le Corbeau réussit i lui voler. Dans toutes ses aventures,
le Corbeau est accompagné par « son camarade I’Aigle », qu’il
dupe, bafoue, avec lequel il rivalise, dont il fait son commis-
sionnaire, etc. Nous retrouvons donc les phratries et les totems
associés dans le mythe comme dans 'organisation sociale.
Nous ne nions pas, d’ailleurs, que, sur la céte du Pacifique,
le Corbeau ne soit devenu un grand dieu ; mais il est d’autant
plus intéressant de constater qu’il a été un totem de phratries
qui soutient avec I’Aigle une opposition identique 2 celle qui
existe entre les totems des phratries australiennes.

Bon nombre de mythes sont, de méme, des mythes des
clans. Ils sont destinés a expliquer l'origine des masques,
des embléemes, des prénoms. Ce sont des histoires d’animaux
secourables avec lesquels une femme du clan contracte mariage
cu bien auxquels un homme du clan s’allie, par voie matri-
moniale, ou autrement ; c’est d’eux que le clan serait descendu
et aurait regu ses talismans. M. S., il est vrai, ne rattache
expressément a des clans qu’un certain nombre de mythes.
Mais nous croyons qu’une analyse plus serrée ferait appa-
raftre que, d’'une maniére générale, ces mythes procédent des
emblémes dont sont recouverts les pieux totémiques, les parois
des maisons, beaucoup plus que ces emblémes ne procédent
des mythes. Ce qui contribue, d'ailleurs, i expliquer le carac-
tére totémique de cette mythologie, c’est la remarquable apti-
tude du totémisme a s’assimiler et 3 absorber toute sorte
de choses qui ne sont pas faites pour lui. Il n’est presque
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rien que l'art totémique nlarrive i représenter ; c’est ainsi
que les Tlinkit trouvent le moyen de figurer, par des tatouages
de la face, une montagne, ses arbres, ses rocs, les animaux
qui la peuplent, etc. Aussi, un grand nombre de figures
mythiques, qui dépassent le totémisme, /119/ ont-elles pu
prendre place dans les cadres de I'organisation totémique : il
nous est expressément dit que, chez I'un et l'autre peuple
tous les esprits du ciel et de la terre, tous les dieux, locaux
et spéciaux, tous les monstres ordinaires ou extraordinaires,
sont répartis entre les deux phratries. On voit ainsi, comme
en ce qui concerne l'organisation, des formes archaiques per-
sister a c6té d’autres trés évoluées et se combiner sans peine
avec ces derniéres.

[L’ORGANISATION DES HAIDA ET DES TLINGIT]
(1910) *

/294/ En traitant plus haut de lorganisation religieuse de
ces peuples !, nous avons dii déja parler de leur organisation
sociale qui se confond en partie, avec la premiére ; nous ne
reviendrons pas sur les faits qui ont été précédemment expo-
sés 2. Rappelons seulement que chacune de ces sociétés est
divisée en deux phratries (Aigle et Corbeau, Corbeau et
Loup), strictement exogames. Pour les raisons que nous avons
développées, nous croyons que, primitivement, chacune de
ces phratries était divisée en clans, exogames également.
Quelques-uns de ces clans survivent, d’ailleurs, encore aujour-
d’hui. Ainsi, chez les Tlinkit, les Kiksddi constituent un
groupe qui, il est vrai, porte actuellement un nom local, mais
qui a tous les caractéres d’un clan régulier : tous les Kiksadi
sont de la phratrie du Corbeau ; ils ont pour totem la gre-
nouille et leurs prénoms sont, en grande partie, des noms de
grenouille.

Mais aujourd’hui, dans la généralité des cas, ce qui corres-
pond au clan totémique, c’est ce que M. Swanton appelle
assez improprement la famille. C'est un vaste groupement

o Extra]it de I'Année sociologique, 11. [V. suite du texte supra
p- 31 sq.].

1. [Voir le texte précédent].

2. J-R. Swanton, Contributions to the Ethnology of the Haida. Lei-
den, 1906.

J-R. Swanton, « Social Condition, Beliefs of the Tlingit Indians »,
Rep. of the Bur. of Ethnol., 1905 (publi€¢ en 1908).
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de parents qui a toutes les dimensions du clan; car il com-
prend /295/ plusieurs familles, plus restreintes, occupant des
maisons distinctes. On nous dit que quand il se réunit, les
assemblées auxquelles il donne lieu sont parfois considérables.
Il est méme probable que ce n’est autre chose qu'un ancien
clan local, car, primitivement, il semble bien qu’il y avait une
famille étendue de ce genre par localité. Mais aujourd’hui,
beaucoup de ces groupements ont essaimé et comptent des
filiales dans des villes différentes. Mais si, par ces caractéres,
ils rappellent les clans totémiques, ils en différent parce que,
zu lieu d’étre homogénes et indifférenciés, ils ont une forte
organisation. Chacun d’eux a i sa téte une famille principale
qui exerce sur toutes les autres familles particuliéres une
hégémonie ; et cette famille principale a elle-méme 3 sa téte
un chef dont les pouvoirs sont étendus. Méme les destinées
de chaque clan tendent de plus en plus i s’identifier avec
celles de la famille dominante et de son chef.

Nous avons eu déja 'occasion de dire que le clan se recrute
d’aprés le principe de la descendance utérine. Un homme voit
ses descendants non dans ses propres enfants, mais dans ceux
de ses sceurs. Le mari, il est vrai, emmeéne sa femme chez lui.
Mais ce qui permet au groupement utérin de subsister, c’est
que les fils, une fois adultes, quittent la maison de leur pére
et viennent s'établir auprés de leur oncle utérin auquel ils
succédent. L'usage, dont nous avons précédemment parlé, en
vertu duquel les prénoms sautent une génération, achéve
d’assurer la continuité de la famille utérine. Aussi, comme il
arrive généralement sous ce régime familial, les relations
entre les €poux sont trés laches. Cette situation est encore
aggravée par ce fait qu’ils appartiennent obligatoirement 2
deux phratries distinctes, et qu’il existe entre phratries une
rivalité qui va jusqu’'a l’antagonisme. C’est ainsi qu’un époux
n’hésite pas a trahir les intéréts, méme vitaux, de son conjoint,
s’ils sont opposés & ceux de son clan natal.

En dehors des phratries, des clans et des maisons, il existe
enfin des groupements locaux. Comme nous I’avons dit, il est
probable que, primitivement, chaque localité était occupée
par un clan. Aujourd’hui, au contraire, le cas ne se rencontre
que rarement. Le plus souvent, les deux phratries sont repré-
sentées dans chaque ville ou village. Cest méme la régle
chez les Tlinkit. Aussi peut-on se marier sans sortir du vil-
lage, ce qui contribue A faciliter les arrangements domestiques
dont nous venons de parler. La localité a, d’ailleurs, son orga-
nisation propre. Elle a son chef qui est le chef du clan, la
ot il n’y en a qu’un par endroit, et 'un des chefs la ot plu-
steurs clans coexistent. [...]
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[LES CHUKCHEE ET LES KORYAK]
(1910) *

/148/ La Jesup Expedition a étendu ses investigations sur
Pautre c6té du détroit de Béring, sur les populations qui,
autrefois, étaient seules a couvrir I'extrémité nord-orientale
de I'Asie. M. Jochelson et Bogoras ont été chargés de cette
enquéte. Ces deux observateurs ont longuement pratiqué les
tribus de cette région. Toutefois, dans le cas présent, leurs
informations ont une valeur inégale. M. Bogoras nous parle
des Chukchee qu'il avait déja étudiés antérieurement et dont
ii connait bien la langue et les meeurs, tandis que M. Jochelson
s’est attaché aux Koryak qu'il ne connait pas de longue date
et avec lesquels il n’a pu communiquer que par interprétes.
Mais comme ces tribus sont parentes, malgré leur hostilité
traditionnelle, comme M. Bogoras a communiqué ses docu-
ments 3 M. Jochelson et qu’il a visité lui-méme les établisse-
ments koryak, les insuffisances philologiques de I'enquéte de
M. Jochelson sont réduites au minimum *.

Comme les volumes ol sera décrite I'organisation sociale
de ces peuples ne sont pas encore parus, des éléments nous
manquent qui nous aideraient i bien comprendre leur vie
religieuse. Cependant, nous savons dés maintenant que le clan
totémique y est remplacé par un clan local et une join:-
family trés forte ou le futur époux doit travailler longtemps
avant de pouvoir emmener sa femme. Nous savons aussi que
chacune de ces nations se divise en deux parties distinctes
/149/ qui ménent une vie trés différente. Il y a des Chukchee
et des Koryak maritimes; d’autres qui habitent I'intérieur
et vivent surtout du renne, soit domestique, soit sauvage.
Cette différence correspond i des différences considérables
dans les préoccupations de ces fractions de chacun des peu-
ples. Toute la vie dépend, ici, du renne; 13, des animaux
marins, surtout des cétacés. Nous verrons ces différences
affecter le culte.

* Extrait de ’Année sociologique, 11.

1. Bogoras W., The Chukchee 11, Religion. The Jesup North Pacific
Expedition. Memoirs of the American Museum for Natural History.
Vol. VII, IT New-York, 1907.

Jochelson W., The Koryak. 1, Religion and Myths. Jes. N. P. Expedit
Mem. Amer. Mus. Nat. Hist, VI, 1. New-York, 1905 (1906).
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Nous ne pouvons dire encore si ces deux nations? ont des
régimes sociaux, l'un d’hiver, I'autre d’été, comme les Eski-
mo. Il semble bien pourtant que I’été soit une époque
de nomadisme, surtout pour les chasseurs de rennes qui, 2
ce moment, s'éloignent parfois beaucoup de leur tente fami-
liale. En tout cas, les phénoménes religieux différent suivant
les saisons. L’hiver est la saison religieuse. Les trois fétes fon-
damentales sont celles de I'entrée du solstice et de la sortie
de I’hiver. Il y a plus; l'opposition de l'hiver et de D'été
semble affecter la représentation du monde spatial. La gau-
che et la droite semblent changer de caractére avec les saisons.
En hiver, c'est la gauche qui est faste, et la droite néfaste,
dans certains procédés de divination. Et il est permis de
croire que ce renversement correspond 4 une véritable inver-
sion dans la fagon de concevoir le monde; car, chez les
Koryak, dans le monde d’en dessous, c’est également la droite
qui est sinistre, contrairement i ce qui se passe dans le monde
d’en dessus. De méme, aux funérailles, on met & gauche la
mitaine de droite, et inversement. Il semble que l'on ait ici
un curieux cas de fusion entre des notions opposées deux
& deux et créées les unes pour figurer Pespace, les autres pour
figurer le temps, les unes et les autres coincidant avec une
espéce de classification inspirée par les saisons et les institu-
tions sociales qu’elles commandent. Nous nous garderons,
sans doute, d’insister davantage sur une hypoth&se que 1’état
des documents ne permet de risquer qu’avec beaucoup de
réserve. Toujours est-il que, dans ces populations de I"Extréme-
Asie arctique, la relation entre les phénomeénes religieux, les
phénomenes économiques et les phénoménes morphologiques
et saisonniers parait étre des plus typiques.

[LA MYTHOLOGIE CHUKCHEE]
(1913) *

/160/ [...] Le présent volume est un recueil de documents
écrits ! ; on y trouve des mythes, des contes et enfin une série
de texts qui comprend des chants, des proverbes, des énigmes

2. Nous disons nation a cause de l'espace considérable occupé plus
qu’a cause du chiffre de la population. D’aprés Jochelson (p. 124), il y
a 7530 Koryak.

* Extrait de I'Année sociologique, 12.

1. Bogoras W., Chukchee Mythology (Jesup North Pacific Expedi-
tion). Memoir of the American Museum of Natural History. Vol. VIII.
Part. 1. Leiden, New-York, 1910.
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et surtout des incantations. Ces dernieres, qui eussent été
mieux 2 leur place dans le précédent volume, nous offrent un
curieux /161/ cas de hablerie traditionnelle et mythique.
Le theme habituel est celui des pouvoirs que s’attribue le
shamane ; on y raconte la fagon dont il transforme les maisons
¢n masses de fer, le corps en armure invincible, un peu d’eau
en riviere, etc. Cest un intéressant complément a ce que
M. B. a dit antérieurement de la magie et de ses rites oraux.
On y voit la maniére dont se traditionnalise et se stylise ce
que M. Jochelson a appelé « I’hystérie arctique » 2. — D’au-
tre part, comme un certain nombre de ces incantations sont
rattachées 4 des mythes, d'utiles documents de mythologie
magique sont ainsi mis i notre disposition.

Les mythes sont, pour la plupart, ceux que racontent les
Chukchee maritimes. Ceux des Chukchee 3 rennes ont été
déja publiés dans une collection russe. M. B. n'a pas cru
devoir les rééditer 2 nouveau. Aussi bien se retrouvent-ils
presque tous, sous une forme abrégée et probablement dégé-
nérée, chez les Chukchee de la céte. D’ailleurs, chez ces der-
niers, I'influence des Eskimo d’Asie et de l'ile Saint-Laurent
commence a se faire sentir. Mais, malgré ’état fragmentaire
de ces textes et bien qu'ils aient €té recueillis dans une tribu
en voie de décomposition, ils ne laissent pas de présenter
des caractéres dignes de considération. Tout d’abord, ils ont
une véritable valeur littéraire : ils consistent en dialogues
habilement menés et qui donnent !'impression du drame plutét
que du récit. IIs témoignent, en tout cas, d’'un art remarqua-
ble, étant donné I'état actuel de la civilisation chukchee.
Ensuite, il est remarquable combien les grands personnages
mythiques dont nous avons parlé?, les esprits bienfaisants,
les vairgit, n’y jouent qu’un réle auxiliaire ; les vrais héros
sont les démons malfaisants, les &élet. Méme I’aurore, la lune,
I’étoile polaire, le zénith ne figurent qu’au second plan. Enfin,
le peu d’importance accordé a la mythologie animale mérite
également d’étre noté. Dans tout le bassin nord du Pacifique
ame€ricain ou asiatique, cette mythologie se réduit presque au
corbeau et i quelques animaux de sa suite habituelle. Le
seul mythe qui ait une couleur totémique est celui de I'ours
blanc.

Sans avoir fait de ces questions ’étude méthodique qui
conviendrait, nous nous permettrons de suggérer une hypo-
thése qui pourrait expliquer les caractéres distincts de cette

2. Koryak, p. 416417.
3. Année sociologique 11, p. 151.
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mythologie. Déja au temps de Simpson et des expéditions 2
/162/ la recherche de Franklin, il ne restait plus de l'orga-
nisation sociale et religieuse des Chukchee que des ruines
qui, quand M. B. les observa, étaient encore dans un pire
érat. Une seule institution a pu se maintenir, peut-é¢tre méme
se développer grice 3 la décomposition des autres : le sha-
manisme. Ce sont les shamanes qui racontent les mythes ; ils
ont donc pu conserver et méme perfectionner leur art du
técit. D’'un autre cbté, les esprits auxiliaires du shamane,
en méme temps que ses ennemis, ce sont les kéles; on com-
prend que ces derniers soient, dans ces conditions, devenus
prépondérants et se soient subordonné les dieux, les esprits
et les animaux. On aurait ainsi un premier exemple de ces
dégénérescences sociales qui donnent i la magie et aux étres
démoniaques une sorte d’hégémonie et sur lesquelles nous
allons revenir.

Il est 3 remarquer que la récitation des mythes — mais
non des contes — a une valeur rituelle. Elle est censée faire
taire le vent, mettre un terme a I’hiver. La clausule qui les
termine est « que le vent cesse », et méme « le vent a été
tué ». Il y a 13 un fait intéressant qui aiderait peut-étre a
expliquer les cas nombreux o, en Amérique comme dans
I’Asie septentrionale, une efficacité sur le cours des choses
a été attribuée a la narration des mythes et méme des contes.

[LES OMAHA]
(1913) *

/104/ Annoncé et attendu depuis plusieuts années, cet ouvrage
ne trompe pas les espérances qu’il avait fait concevoir, il
/105/ apporte une contribution de grande importance a la
sociologie descriptive des Peaux-Rouges et méme 3 la socio-
logie en général ',

Les auteurs étaient, d’ailleurs, particuliérement qualifiés.
M. La Flesche est un Omaha, fils de Joseph La Flesche, le
fameux membre du grand conseil omaha qui fut lauteur
préféré des informations de Dorsey. Miss Fletcher observe

* Extrait de I'Année sociologique, 12. [Voir un autre extrait du
méme texte dans les (Euvres 11.]

1. Fletcher A-C. et La Flesche Francis, « The Omaha Tribe » 27 th
Annual Report of the Bureau of American Ethnology (1905-1906).
Washington, 1911.
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la méme tribu depuis vingt-cinq ans ; c’est le Bureau of Ame-
rican Ethnology qui I’a chargée de cette mission. Elle a déja
publié sur cette civilisation des travaux que nous avons sou-
vent utilisés ici.

Il y a lieu cependant de faire quelques réserves sur la
maniére dont sont rédigés les documents qu’elle nous apporte.
D’abord, elle fait systématiquement abstraction des travaux
antérieurs et notamment de ceux de Dorsey. Sans doute, nous
comprenons qu’un historien, qui travaille sur archives, sur
des témoignages directs, se préoccupe surtout des faits et
tienne peu compte des idées de ses devanciers. Mais il y a
des travaux qui eux-mémes sont des documents. Clest le
cas des études de Dorsey qui ont été composées d’apres les
indications de Joseph La Flesche. De plus, Dorsey a été un
philologue de talent. Son dictionnaire Cheigha (Omaha-
Ponka) est une ceuvre capitale. Miss Fletcher, au contraire,
a2 un godt marqué pour les étymologies douteuses et il eiit
€té utile qu’elle controlat davantage, a I'aide de données scien-
tifiquement élaborées, la connaissance exclusivement empiri-
que qu'elle avait de la langue. Ainsi Dorsey traduit Hanga
(nom du clan chef) par foremost ancestral®* et Miss Fletcher
par leader. Quelle est la bonne traduction ? — En second
lieu, il s’en faut que toutes les observations aient été prises
sur le vif. La plupart des faits ne nous sont rapportés que
d’aprés des traditions et des renconstitutions, et non a la suite
de constatations directes. Le bison a disparu de ’Etat d’Omaha
en 1878, on ne peut donc plus se figurer ce qu’était la grande
chasse au bison. Il a fallu A Miss Fletcher un travail de patience
pour reconstituer le rituel de la tente de guerre et bien d’au-
tres rites. Malheureusement, elle nous tait les méthodes qu’elle
a employées et ce silence rend la critique impossible. D’aprés
Dorsey *, le clan des Ghatada était, il y a trente ans, le seul
qui'fﬁt relativement complet : on eiit aimé 2 savoir si Dorsey
avait exagere.

Cependant, sous certains rapports, il y a peut-étre avan-
tage /106/ a ce que Miss Fletcher, sans s'embarrasser de
discussions laborieuses, se soit plus librement abandonnée 2
son tempérament. Son talent la porte 3 une certaine mysti-
que, surtout dans I'expression. Disciple de Powell, cet ini-
tiateur qui avait le sens des faits profonds sans parvenir tou-
jours a les exprimer, elle s’essaie, comme lui, 3 décrire le fond
de 'dme omaha et 2 saisir les ressorts inconscients, les caté-
gories directrices. Seulement, sa pensée est souvent trahie par

2. Cf. Omaba Sociology, p. 233.
3. Cf. Siouan Sociology.
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sa précipitation 3 prendre pour des faits des interprétations,
par une fagon métaphysique d'exprimer certains concepts.
Entre la maniére, quelquefois abstruse, de Miss Fletcher et
le simplisme, assez souvent excessif, de Dorsey, peut-étre sera-
t-il possible de trouver une moyenne qui aurait chance d’étre
vraie. [...]

/109/ A ces formes du culte et de la pensée qui tiennent au
totémisme, d’autres se sont surajoutées qui ont un caractére
différent. D’abord, comme on le montrera plus loin, au-dessus
des phratries et des clans, la tribu a pris un vif sentiment de
son unité. Clest i elle que répond le culte de Wakanda, le
grand dieu, le wakan, le mana, personnifié et sublimé. Il est
remarquable, en effet, que le Wakanda soit particulierement
en évidence dans les grands rituels d’initiation qui sont essen-
tiellement tribaux (présentation de Uenfant ; amphidromie ;
consécration au tonnerre-dieu de la société des guerriers).
Le rituel du pieu sacré et celui probablement plus ancien,
du Hedewachi, qui se célebrent également en présence de
tous les clans, mais qui sont administtés par des clans
cu sous<clans déterminés, ne sont pas aussi expressément
reliés 3 cette notion du grand dieu. Ce qui est encore
plus démonstratif, c’est que, dans le culte du mais, Wakanda
n'est qu’implicitement et indirectement mis en cause. Or, ce
culte représente peut-étre la couche la plus profonde de la
religion omaha : il date, en effet, de I’époque oli les Omaha
et les autres Sioux étaient encore agriculteuts ; c’est une sorte
de rituel totémique et agraire auquel est préposé un sous-
clan. En tout cas, il est certain que Wakanda est — avec
le tonnerre auquel il est, d’ailleurs, étroitement associé —
le dieu de la société des guerriers et, plus proprement,
celui de la chasse au bison. Il semble donc bien que la for-
mation d’une organisation militaire et la pratique de la chasse
au bison furent au premier rang des /110/ causes qui déter-
minérent linstitution de ce culte tribal et méme interna-
tional : car il dépasse les limites de la société siou. En
tésumé, nous avons ici un cas particulier d’'une relation géné-
rale, dont nous trouverons des exemples frappants dans I’ Afri-
que équatoriale et orientale, et qui unit une sorte de tendance
au monothéisme a une forte organisation militaire.

Les cultes que nous venons de décrire sont ceux de la tribu,
de son palladium, de ses grandes confréries publiques. Nous
croyons qu’il faut mettre au méme rang la confrérie du
Hon’hewachi, qui est, elle aussi, une société publique en méme
temps qu’honorifique. Elle est, d’ailleurs, en relation directe
avec le culte du pieu sacré, de Wakanda et des forces cos-
miques stellaires. Pour ce qui est des autres confréries, que
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nos auteurs appellent secrétes, et de leurs cultes, nous sommes
assez embarrassé pour en dire la nature. Il en est qui se recru-
tent par cooptation des loges dont elles sont composées,
d’autres par vision. Ces dernitres sont des groupements qui
se forment autour de totems individuels : un certain nombre
d'individus 4 qui le tonnetre ou 'ours se sont révélés forment
une société et 'ours ou le tonnerre leur servent de « méde-
cine ». Les deux plus grandes de ces confréries, celle de
IEcaille et celle de la Pietre, représentent, mi-partie en public,
mi-partie en secret, une sorte de « mystére » de la création
qui fonde le pouvoir magique de leurs membres. Miss F. les
rapproche d’ailleurs, et non sans raison, de sociétés du méme
genre qu'on rencontre dans les tribus apparentées et aussi
chez les Chippewa.

On doit louer et remercier les auteurs du soin avec lequel
ils ont transcrit, traduit, paraphrasé la moindre des formules
qu'ils ont réussi a enregistrer : nous disposons ainsi de docu-
ments précieux pour une étude soit de la priére, soit de la
théologie Omaha. Les seules lacunes concernent les contes
et la magie. Il est possible que Miss F. et son collaborateur
n’aient rien trouvé sur ces sujets ; mais alors il edit été bon
de nous avertir que les recherches avaient été faites et qu’elles
€laient restées sans résultats. — On trouvera, au cours du
travail, d'importants documents musicaux et une théorie de
la musique omaha.

[ORGANISATIONS TRIBALES MELANESIENNES ]
(1913) *

/371/ Tout comme pour la sociologie religieuse, nous grou-
pons ici les ouvrages de Seligmann et de Neuhauss, auxquels
nous ajoutons le livte de Williamson sur les Mafulu, autre
tribu de la Nouvelle-Guinée, tous ces travaux étant de nature

bY

4 se compléter et i s’éclairer les uns les autres!. Nous dis-
tinguerons soigneusement, comme dans notre précédente étude,

* Extrait de I'Année sociologique, 12. [Voir la suite du texte plus
haut, p. 33 sq.]

1. Seligmann C. G., The Melanesians of British New Guinea. Cam-
bridge, 1910.

Neuhauss R., Deutsch-Neu-Guinea. Berlin, 1911, 3 vol.

Williamson W., The Mafulu, a Mountain People of British New
Guinea. Londres, 1912.
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ce qui concerne les Papous proprement dits de ce qui se rap-
porte aux Mélanésiens.

I. — Les Papous. Autant que des indications sommaires

permettent de l'entrevoir, I'unité fondamentale de la société
est le clan local. M. Keysser l'appelle le village, Dorf ou
Dorfschaft, et M. Williamson wvillage community. Cest un
village 4 hameaux dispersés; ces hameaux sont de toutes
tailles, mais chacun d’eux est toujours composé d'un seul
groupe familial. L’ensemble du village est formé par un ou
plusieurs de ces clans-familles. Le mariage est exogamique
pour les clans, et méme, chez les Mafulu, pour les villages ;
c’est, du moins, la régle générale. La descendance semble étre
en ligne masculine ; c’est sirement le cas chez les Mafulu.
Au contraire, dans la tribu papoue que décrit M. Keysser,
celle des Kai, quoique I'unité soit également le village-clan,
la descendance se fait en ligne utérine. Il semble donc qu'il y
ait, en pays papou, et a des distances en somme peu é€loignées,
deux systémes de parenté différents.
/372/ Mais tout le reste du régime juridique est d'une remar-
quable homogénéité. Partout, le clan présente les deux mémes
caractéristiques : c’est le chef et la maison des hommes. Il
n’existe pas de clan qui n’ait I'un et P'autre. Quand un groupe
familial se fait reconnaitre comme un clan, il fonde une mai-
son des hommes et prend un chef qui est avant tout le tréso-
rier du clan. Chez les Kai, toutefois, la maison des hommes
n'est pas au centre du village ; elle se manifeste plutét au
dehors, dans les mystéres du Ngosa Dorf, du village des bois,
dont nous avons parlé plus haut.

Les rapports entre clans et entre villages sont régis par
une institution qui a des analogies marquées avec cette forme
dec contrat collectif que Pon trouve si développée sur la cbte
du Notd-Ouest américain, sous le nom de potlatch. Les vil-
lages et les clans kai se défient entre eux par des engagements
successifs que M, Keysser, traduisant sans doute le mot papou,
appelle Taroschmiben, le mépris des taros. Un village offre
des prestations énormes de nourriture, mettant, par des tites
et des procédures variées, le village qui accepte le défi en
demeure d’enlever en un jour les quantités amassées; de
son cbté, le village provoqué est tenu de rendre la féte une
autre année. M. Willamson n’a pas apercu, dans son compte
rendu de « la grande féte » des Mafulu ce rituel de défi qui
y existe pourtant. De la description méme qu’il nous en
donne, il résulte nombre de faits qui rapprochent définiti-
vement cette cérémonie du potlatch : c’est le roulement régu-
lier entre villages, le caractére funéraire de certains rites. De
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plus, les Mafulu profitent de « la grande féte » pour s’ac-
quitter de diverses cérémonies publiques concernant le statut
des individus, intronisation du chef, initiation des jeunes
gens, etc.

II. — Les Mélanésiens. Ici, le systéme juridique n’est pas
partout homogéne ; mais on peut distinguer trois groupes
différents d’institutions.

Il y a d’abord les Mélanésiens orientaux, ceux qui occu-
pent I'extréme est de la Nouvelle Guinée britannique et les
iles avoisinantes. M. Seligmann, comme nous ’avons dit, pro-
pose de les appeler les Massim, et entre eux, il croit nécessaire
de faire une nouvelle distinction. Les Massim du nord se dif-
férencieraient de ceux du sud par I'absence de cannibalisme
/373/ et par l'existence d’une sorte de royauté. Mais, en
réalité, cette division n’a pas toute I'importance que lui attri-
bue I'auteur. Le cannibalisme dont il s’agit n’est qu’une forme
de la vendetta, et la royauté, telle qu'elle existe aux iles
Trobriand, n’est qu'un développement de la chefferie ; elle ne
supplante pas, d’ailleurs, la cheflerie des clans et des villa-
ges. Nous pouvons donc faire abstraction de ces différences
qui ne sont pas essentielles pour décrire la structure de ces
sociétés.

Ce que celleci a de particulierement intéressant, c’est
existence, non seulement de clans totémiques dont nous
avons déja parlé mais aussi de phratries qui, sur certains
points, sont particuli®rement apparentes. Sans doute I’insti-
tution est en voie de décomposition, comme le systéme de
parenté qui d'utérine tend i devenir masculine. Elle mérite
cependant d’étre notée : car nous verrons qu’elle nous permet
de nous représenter, d’'une maniére coordonnée, le systéme
juridique de ces populations.

De la société et de la maison des hommes, du chef qui
y est attaché, nous ne dirons rien; car il n’y a rien la qui
ne soit normal. Nous signalerons seulement la remarquable
fraternité qui régne chez les Massim du sud, entre gens de
méme ige, de méme « classe » comme nous dirions en termes
militaires. Cette fraternité va jusqu’au communisme des fem-
mes. Il existe, d’ailleurs, une maison de femmes. Dans les
iles Trobriand, Marshall, Bennettek, tout comme dans le
nord-ouest américain, la maison du chef semble avoir pris la
place de la maison des hommes.

En partant de ces institutions, on peut comprendre celles
des Mélanésiens occidentaux. Chez ceux-ci, le village et le
clan (souvent recruté en ligne masculine), la société des hom-
mes et son chef sont les seuls traits dominants; la phratrie
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a disparu. Cependant, il en reste quelque chose dans I'orga-
nisation et du village et du clan. Le village est divisé en deux
moitiés : il y a un c6té droit et un coté gauche, et cette
division s'est étendue au clan. Méme, dans les tribus de
Mekeo, il existe une ancienne relation d’alliance entre les
clans qui ont le connubium. Cette relation porte le nom signi-
ficatif d’ufuapie, qui veut dire « la maison d’hommes de I'autre
c6té de la rue »; et le P. Egidi, I'informateur de M. Selig-
mann, rattache cette organisation 3 une époque ol /374/ la
tribu n’aurait eu que deux villages-clans. Ce qui est plus
caractéristique encore, c’est que le clan ufuapie est Pacteur
indispensable de toutes les cérémonies de son clan allié. Dans
les tribus tout & fait occidentales, la division ne s’étend qu’a
la maison des hommes ; mais elle déctle ses origines. Chaque
village et, dans chaque village, chaque hameau-clan a une
maison des hommes ou une plate-forme sacrée qui n’est évi-
demment qu’une maison des hommes découverte. Or, maison
ou plate-forme ont deux cbétés, un droit et un gauche, deux
chefs, deux prétres, un de droite et un de gauche. Chez les
Roro et les Mekeo, le chef de droite est un chef de paix,
celui de gauche, un chef de guerre. Quand il arrive que ce
dernier a une maison des hommes a lui, celle-ci sert a la fois
d’arsenal et de temple de magie noire. Toute cette organisa-
tion garde donc le caractére binaire des phratries. [...]

[L’ECHANGE ECONOMIQUE AUX CELEBES ]
(1925) *

/671/ ... Les Toradja sont cette importante tribu des Céle-
bes central dont M. Kruyt s’est constitué non seulement le
missionnaire, mais Pethnographe et dont I'observation lui a
permis de verser & nos sciences tant de faits nouveaux et shrs.
Presque tous les faits proviennent cette fois des Toradja de
Minahassa, quelques-uns de Timor'. On a vu que ces recher-
ches — la direction ou les ménent M. K. et M. Van Ossen-
bruggen — sont, une fois de plus, d’accord avec les nétres.
Elles leur sont, de plus, complémentaires.

* Extrait de I’Année sociologique, nouvelle série, 1.
1. Kruyt A.C., Koopen in Midden Celebes. Mededeel. d. Koninkl.
Akad. d. Wetenschapen. Afdeel. Letterk., Deel 56., Série B, 1923.
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M. K. nous montre en excellents termes que le mot « ache-
ter » n'a pour les gens des Célébes, 2 aucun degré, le sens
qu’il a pour nous. D’une part, acheter, c’est avant tout deman-
der 2 quelqu’un quelque chose qu’il ne peut nous refuser.
Ensuite le paiement — le prix qui est donné et forcément
accepté — est toujours une chose qui n’est pas en relation
économique avec l'objet demandé. C’est, par nature et par
/672/ destination, une chose magique : cest du fer, du
cuivre, du coton, du riz, en quantités et en formes détermi-
nées qui établit un lien magique ou conjure un danger magi-
que inhérent 2 la transaction. Enfin les seules choses qui
peuvent étre dites « achetées » en un sens plus ou moins
€loigné du nétre, sont surtout des choses magiques ou reli-
gieuses : la « meére » de la couche d’argile 4 potier; les
feuilles de dracaena qui servent a la toilette des inities ;
les formules magiques, les services de la prétresse.

Méme il semble que, dans ce systtme, les cas les plus
fréquents d’achat ne sont pas ceux faits 2 des hommes, mais
ceux faits aux esprits jaloux de la terre, de l'air, de I'eau.
de la végétation. C'est ainsi que l'on « achdte » au « riz »
son €pi et que le propriétaire « achéte » au « bois » le bois
qu’il coupe. Le théme que M. K. indique est fécond pour le
comparatiste ; il est 3 la base du do ut des du sacrifice,
comme 2 celui du droit contractuel.

Il faut mettre i part les observations de M. K. sur
I’ « achat » de la fiancée qui, en pays toradja, a des formes
infiniment plus primitives que dans le reste de I"Indonésie.
Le prix payé 3 la famille de la femme apparait pour bonne
moitié, a M. K. comme & M. van Ossenbruggen, de nature
magique et presque entiérement destiné, dans cette mesure,
a « conjurer » la force magique déchainée par la transgression
du tabou 2

Tout ceci est capital. Mais ces observations doivent encore
étre complétées pour étre satisfaisantes. Qui paie & qui? Il
faudrait toujours spécifier cela. Et méme qui fournit les
moyens de paiement et a qui vont-ils ensuite, en dernier lieu P
Par exemple on voudrait bien savoir quel est cet oncle qui
fait les frais du mariage. Ensuite la question est encore posée
en termes de nos droits. M. K. raconte une jolie anecdote
a propos des « présents » d’une commission hollandaise
qu’ « achetérent » les Toradja. Il y a I3 tout un systéme de
droit et d’économie dont I’ « achat » n’est qu’un cas, et nous
espérons que le Mémoire que nous avons publié, dans cette

2, V. Ossenbruggen, Het primitieve Denken, p. 246.
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Année méme, suscitera, de la part des distingués ethnogra-

: 3 pa| gués ethnog
phes, d’autres observations, conduites dans un esprit encore
plus indigéne.

[L’ORGANISATION SOCIALE DES KWAKIUTL]
(1925) *

/590/ Les documents juridiques rassemblés par Hunt sous
la direction de M. Boas et publiés par celui-ci apportent plus
de nouveauté que ceux qui concernent la religion !. Le Mémoi-
re publié plus haut? contient dans les notes une sorte de
résumé de tout ce que nous avons trouvé A ajouter a ce que
M. B. a déa dit du potlatch. Particuliérement bien notes,
cette fois, sont les rapports du chef et de sa tribu — ou
de son clan — ou de sa famille, avec ses sujets dans le
potlatch : leurs contributions et leurs bénéfices. Sur la ques-
tion des rangs des chefs, des clans (numaym), et des tribus
on trouvera aussi des éclaircissements qui étaient indispen-
sables pour bien concevoir la féodalité kwakiutl. Inversement,
pour bien concevoir ce qui reste de I'amorphisme des clans,
nous avons de bonnes descriptions des assemblées de ceux-ci
et des assemblées tribales. On peut donc plus aisément com-
prendre comment s'est opérée la transition entre les deux
systémes d’organisation politique et politico-familiale (v. aussi
droits de propriété ; et surtout, a3 propos de ’héritage, et méme
d’une sorte de testament, distincts des transmissions de rangs
et propriété par potlaich et mariage). En fait, dans le cas
mentionné, la ligne d’héritage va au frére cadet, et non pas
au gendre ni au fils. 1] reste encore bien des obscurités ; par
exemple tout ce qui concerne le droit pénal et le régime
intérieur de la famille restreinte, surtout de la famille plé-
béienne, reste A élucider. Espérons que nous verrons ce
travail terminé (V. les documents, concernant les nobles).
Sur un point, Hunt et M. B. nous apportent un rensei-
gnement, pour nous d’importance considérable. /591/ Nous
avons di autrefois * faire de longues recherches pour suppo-

Extrait de 1’Année sociologique, nouvelle série, 1.
1. Boas F., « Ethnology of the Kwakiutl », 35. Annual Report of
the Bureau of American Ethnology, Washington.
2. « Essai sur le don », Année sociologique, nouvelle série, 1.
3. Avec M. Davy, Foi jurée.
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ser que l'opposition entre I'organisation de la tribu kwakiutl,
ces sociétés dites secrétes et l'organisation en familles et
clans était moins tranchée que M. Boas ne pensait. Nous
avions eu grand’peine pour déceler le fait — encore obscur —
que le nom, les rangs des sociétés, les esprits qu'on réincarne
et dont on danse les danses sont affectés a certaines divisions
des clans et familles. Enfin ! Hunt et M. Boas nous donnent
le fait désiré et par lequel il efit été heureux qu'on efit pu
commencer, voici plus de ving-cing ans. Chaque division
(M. Boas s’abstient prudemment de dire clan ou famille) des
quatre clans (zumaym) de la tribu des Kwakiutl proprement
dits a pour ses chefs : une série de titres et de noms précis,
la propriété d’'une féte, d’un rang guerrier et d’un rang de
la société des « retraités », d’'un rang des sociétés secrétes
actives, un nom pour sa maison, son chien, son centre
mythique ; ses noms d’ancétres, de « cuivres » et de « plats
de maison » [...] Les family histories confirment cela. Seu-
lement, comme ce systéme est évidemment compliqué d’un
autre systéme qui est justement celui des biens et rangs acquis
en mariage et transmis en ligne utérine, et que celle-ci est
brisée par des jouissances, des usufruits et lieutenances, de
toutes sortes, alternées par générations, on s’explique que
M. B. ne l'ait pas reconnu tout de suite, et que Hunt n’ait
pas cru devoir 'expliquer en premier lieu.

[LA MYTHOLOGIE DES INDIENS TSIMSHIAN]
(1925) *

/512/ Le titre de cet ouvrage' promet beaucoup moins que
l'auteur ne tient. Car, méme 2 propos des Tsimshians, c’est
plus que la mythologie qui est étudiée ; et, & propos de leur
mythologie, c’est plus que la mythologie tsimshian, c’est tout
un travail considérable de mythologie comparée. Pour bien
faire, il faudrait diviser ce compte-rendu au moins en trois
parties : une partie juridique, une partie religieuse et une
partie de théorie mythologique. La place, qui nous est mesu-
t€e, ne nous permet pas une analyse aussi étendue de cette
ceuvre descriptive et théorique, 'un des travaux les plus

* Extrait de 'Année sociologique, nouvelle série, 1.
1. Boas F., « Tsimshian Mythology ». XXXIst Annual Report of the
Bareau of American Ethnology (1909-1910), Washington, 1916.
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notables dus A cet auteur fertile. Nous reverrons sous la
rubrique juridique, les données concernant I'organisation
sociale des Tsimshians. Nous les avons d’ail- /513/ leurs
largement utilisées dans le Mémoire que nous publions plus
haut ? .

M. Boas a procédé pour les Tsimshians comme il a fait
pour les Kwakiutl. Aprés ses séjours — déja trés lointains
— chez eux, il a réussi a2 former parmi eux un informateur,
Tate, mort récemment, qui a continué a recueillir des mythes
et des documents suivant les instructions regues par corres-
pondance ; en particulier, Tate a poursuivi le travail inau-
guré pour les « Tsimshian Texts »3. Dans la mesure ol le
livre est un recueil de documents, il est plutét 'ceuvre de
Tate dirigé de loin et trés activement par M. B. A la diffé-
rence des Tsimshian Texts, les textes tsimshians ne sont pas
ici donnés ni littéralement traduits, mais de suite transposés
en anglais. Ces procédés d’observation sont louables, mais,
évidemment, ne valent pas I’enquéte sur place qu’aurait pu
faire M. Boas. D’ailleurs, ne sont réellement le produit du
travail de Tate que le vaste recueil de mythes et une partie
des documents qui concernent la sociologie descriptive des
Tsimshians. Et méme cette partie est doublée d’une autre
qui consiste dans un tableau de la « société tsimshian »,
que M. Boas extrait des textes des mythes — 2 la fagon dont
nous pouvons procéder pour une langue morte. Nous appré-
cierons cette méthode.

Au point de vue religieux. M. B. apporte dans cet ouvrage
trois contributions théoriques. D’abord des éclaircissements
sur sa propre théorie du totémisme, du « complexe totémi-
que », comme il dit lui aussi, ot il discute Durkheim et
M. Goldenweiser. Pour lui, l'essentiel, I'universel, c’est la
parenté et I'exogamie, sa conséquence ; laccidentel, c’est que
des groupes de consanguins se soient crus parents d’animaux.
Le totémisme n’est pas universel ni nécessaire, pas plus que
le clan, qu'on ne trouve pas chez les Eskimos par exemple.
Il n’est que P'une des fagons de concevoir un groupe assez
large de parents. En un point M. B. se trompe sur la pensée
de Durkheim, sinon sur celle de Sir J. G. Frazer; car
Durkheim, lui, n’a jamais séparé le totémisme du /514/ clan,
du groupe, et le fond de sa théorie consiste précisément 2
montrer pourquoi et comment le groupe, pour se concevoir,
a di se concevoir sous des espéces symboliques. Pour le reste,
nous ne faisons qu'enregistrer la divergence. Nous notons

2. « Essai sur le don », Année sociologique, nouvelle série, 1.
3. Bull. 27 du Bureau of Amer. Ethn.
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que M. B. refuse d’étre rattaché a ceux qui, & propos du
totémisme de clan, en font, en Amérique, surtout au N.-O,,
un dérivé du totémisme individuel ; mais il ne s’en sépare
que par une nuance : les blasons étant dus i une socialisation
de lidée de « l'esprit gardien ». Mais, 2 notre avis, s'il est
des peuples ol une pareille séquence est évidemment de
derniére formation, c’est bien chez ces peuples de I’Ouest,
ou la nature du blason que [l'initié se fait révéler par les
esprits est précisément déterminée par sa position dans le
clan.

Le deuxiéme point de théorie concerne la nature du mythe
et de la légende a propos de la mythologie des Tsimshians et de
ces mythologies du Nord-Ouest en général. Le début de Ia
page 565 serait a citer en entier. Pour M. B., la différence
entre le mythe et le conte est son caractére historique : il
raconte les choses d’une époque différente de celle ot nous
vivons ; le conte, lui, ne représente, méme quand il contient
des éléments surnaturels, que des étres, hommes, animaux
et esprits, tels qu’ils sont encore. Les conclusions de M. B.,
sur le rapport entre le mythe, le conte et la littérature, sont,
elles aussi, intéressantes. En particulier, M. Boas fait ressortir
que la raison d'étre primitive de toutes ces représentations
n’est pas la recherche de la connaissance de la nature : c’est
la vie du peuple, « son folk-lore » romanesque, qui fournit
le cadre. La mythologie européenne ne s’est développée dans
l'autre direction qu’a coup de « réinterprétations et de systé-
matisations ». Le conte, lui, se dépouille mieux progressive-
ment, pour ainsi dire par nature, de ses éléments de surnaturel.

Le grand Livre de mythologie compatrée, dont ces pages
sont en somme la préface et la conclusion, est infiniment
utile. Il consiste en un catalogue comporé de mythes et
contes /515/ et de chacun de leurs thémes principaux de
tout le Nord-Ouest, et méme de tout I'Ouest américain.
Le travail que ceci suppose est tout simplement formidable ;
on l'appréciera longtemps; il ne manque qu'un index qui
et facilité le maniement, et que ne remplace pas l'index aux
références et le sommaire des comparaisons. Chaque mythe
tsimshian (ceux de ce volume et ceux des Tsimshian Texts)
est décomposé en ses thémes, et chacun de ces thémes est
suivi dans toute la littérature mythologique du Notrd-Ouest,
et, éventuellement, méme au deld des limites de ’Amérique,
vers I’Asie N.-E. Ainsi, le grand mythe du « Corbeau »
le créateur, est divisé en 48 thémes mythiques, et 225 contes,
qui sont tout autrement variés et plus inégalement répartis
entre les tribus. La répartition, les exemplaires de chacun
scnt également résumés, Le mythe du transformateur est
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soumis 3 un traitement un peu différent, qui s’attache plutét
a spécifier chacun des cycles. Le mythe du héros civilisateut et
d’autres sont ainsi analysés. Au fond, cette mythologie com-
parée est avant tout une description des voyages des thémes,
mythes et cycles que tente M. B., et son travail est avant
tout historique ; c’est une extension de la conclusion de ses
Indianische Sagen. Quand bien méme il conclut élégamment,
par exemple, a linstabilité des « contes complexes » et 2 la
solidité des thémes i travers tous ces voyages, ce qui 'inté-
resse vraiment, c’est le voyage lui-méme.

Acceptons un instant ce point de vue, qui est fondé, car
le mythe et le conte vagabondent souvent fort loin. La
méthode suivie n’est pas la meilleure, méme pour la solution
de ce probléme de I’emprunt. Elle consiste d’abord 3 expli-
quer une mythologie d’une société donnée, ce qui complique
le probléme; car, au fond, M. B. ne tend qu’3 constituer
des « familles » de mythologies, la famille du N. W. américain
en particulier ; et il n’a pas simplifié sa tiche en transformant
ainsi la mythologie tsimshian et une sorte de colonne d’affi-
chage des autres. Cette mythologie d’ailleurs, n’est ni la plus
compléte, /516/ ni la plus originale de cette région. Ensuite,
prenant pour point de départ des cycles et des légendes
accrochés encore a des formes précises, il s’est mis dans
Pimpossibilité de tenir compte exact et de 'accident littéraire,
et du détail curieux dont la présence est la seule preuve
d’'une propagation historique, et enfin de I'essence méme du
théme, par exemple de son rapport avec une grande institu-
tion. Ainsi les potlatch du Corbeau ne sont pas étudiés
comme tels, non plus que des mythes remarquables d’inti-
chiuma parfaitement nets. La caractéristique des familles de
mythes rapprochées des familles de civilisations en vient
méme a étre perdue de vue. Les excellentes remarques sur
la répartition des mythes du feu, de l’eau, etc., au nord de
Vancouver sont plus probantes que toutes les statistiques
abondantes de thémes dont M. B. croit qu’elles constituent
des preuves.

En plus de ces contributions théoriques a la science et 2
I'histoire des religions, cet ouvrage contient des documents
et des essais de sociologie descriptive des Tsimshians. D’abord
une collection des mythes, rassemblée par Tate. Le plus
important est naturellement le mythe du Corbeau créateur.
Les mythes totémiques et de blason sont peu nombreux.
Ceux des confréries aussi peu. Y a-t-il erreur de Tate sur
ce point ? En tout cas, comme ces mythes ne sont pas localisés,
rattachés aux familles et rangs, nous ne pouvons rien dire,
sauf que nous attendons d’autres informations. Les « his-
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toites » des chefs et principaux titres nobiliaires : Legek,
Dzebala, etc., sont trés précieuses.

D’autre part, M. B. s’y prend 2 trois fois pour décrire la
religion et I'organisation sociale des Tsimshians. Une courte
introduction ; une description ethnographique, fondée sur les
anciennes observations de M. Boas et la correspondance de
Tate ; et une troisitme description fondée sur une analyse
des textes de mythes. Cette derniére est fort intéressante et,
en effet, représente un état de choses différent de Pactuel.
Naturellement on ne saura /517/ jamais ce quil y a de
fictif 13-dedans. Mais enfin les Tsimshians vivent encore ; on
peut les consulter sur tous les points de droit et de mythologie
que soulévent ces histoires qu'’ils racontent encore. Au fond,
cette deuxiéme partie est plutét un index des mythes, et on
y voit mal, méme 3 propos des concepts mythiques ou des
« croyances courantes », quel est le degré de croyance qui
y est attaché. C'est par un travail de reconstitution qu’on
peut s’imaginer a quel groupe social, clan ou confrérie, se
rattachent tel ou tel esprit. Un point de doctrine assez sérieux
est I'objet d’une discussion. Tate, le Tsimshian, ne mentionne
aucun tabou alimentaire qui protége le totem. Il maintient
son observation. M. Boas oppose ce témoignage au vieux
document de Duncan. Je ne sais s'il a raison.

[L’ORGANISATION SOCIALE DES TSIMSHIANS D’APRES LEUR
MYTHOLOGIE ]
(1925) *

/588/ Au point de vue juridique le livre de M. Boas n’est
ri théorique ni exclusivement documentaire comme la partie
qui concerne la religion.

Nous nous sommes abondamment servis pour le mémoire
publié ci-dessus de tout ce qui y concerne le potlatch. Nous
n’y reviendrons pas, bien que les descriptions de Tate, I'in-
formateur tsimshian, et de M. B. appellent quelques réser-
ves [...].

Le seul point vraiment touché est celui de Iorganisation
du clan et de la famille. Méme en ce qui concerne les Tsim-
shian les données nouvelles sont assez nombreuses. Le pro-

* Extrait de I'Année sociologique, nouvelle série, 1.
1. Boas F., « Tsimshian Mythology », Washington, 1916.
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bléeme de la division tripartite de trois des quatre clans
(phratries) n’est pas avancé ni non plus celui d’'une ancienne
division en deux phratries. A ce point de vue, il n’y a rien
3 tirer des mythes et des soigneux extraits que M. B. en fait.
Au contraire, sur l'organisation de la famille proprement
dite, nous apprenons davantage. D'abord nous saisissons la
différence entre le fonctionnement de la famille noble et
celui de la famille libre roturiére. Tandis que la derniere est,
pour /589/ ainsi dire, d’'un type utérin normal (la nomen-
clature de parenté étant en tout cas d'un type classificatoire
normal), la famille du chef laisse un réle au pére : non seule-
ment elle rend « les services » que, chez les roturiers, les
phratries se rendent, mais encore elle a des droits sur les
fls et des devoirs.

Mais M. B. ne s’est pas contenté d’analyser ses données et
celles de M, Tate sur lotgamsation domestique tsimshian,
il a encore tenté une théorie comparée de I’organisation
sociale des Tsimshian, et en particulier de I'organisation
domestique des Tsimshian et des trois tribus du Nord, du
Nord-Ouest (haida, tlingit, tsimshian) et de la tribu du Sud,
kwakiutl. On trouvera dans cette théorie, surtout i propos
des termes « réciproques » et des degrés d’individuation, de
trés fines remarques quoique rendues difficiles par I'usage de
termes compliqués et personnels 3 M. B. (fraternity, etc...)
mélangés i des termes comme « oncle », « tante », qui n’ont
aucune valeur. Il est certain, en effet, que la famille tsimshian
est plus précisée que celle des Tlinkit. Mais la nomenclature
des Kwakiutl, qui confond, en plusieurs degrés, les deux
lignes utérine et masculine, qui cesse d’étre réciproque entre
deux générations (pére et fils) contraste en effet fortement,
avec cette descendance utérine pure, des tribus du Nord. On
dirait que les Kwakiutl sont au méme stage que les Poly-
nésiens qui ont — Durkheim et nous I'avons souvent indiqué
— transporté aux deux lignes la méme nomenclature. Sur le
suftixe « K. ! » égale « opposite side », nous aimerions des
renseignements supplémentaires.

Nous avons dit plus haut ce que pense M. B. du caractére
totémique du clan Tsimshian et du totémisme en général —
et aussi ce que nous pensons de cette théorie. Il faut y
ajouter ici qu’a notre avis M. B. se fait du clan et de la
phratrie une idée assez obscure qui mériterait d’étre dévelop-
pée ; la comparaison des Tsimshian et des Iroquois montre
qu’il est sur une bonne voie. Mais il est loin d’avoir prouvé
son cas pour les Tsimshian. /590/ Nous attendrons donc,
niéme aprés ce grand livie de M. B., les résultats des longs
travaux de M. Barbeau que celui-ci promet de publier.
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parentés a plaisanteries
(1926) *

/3/ Cette question se rattache 2 l'ensemble de celles
que nous posons depuis de nombreuses années : des
échanges et des hiérarchies entre les membres des clans
et des familles entre eux et avec ceux des familles et
clans alliés : phénoméne social tout a fait humain. Son
étude fera apparaitre, d’autre part, une des origines de
faits moraux encore frappants de notre folklore 2 nous,
et une des origines des phénomeénes moins répandus, plus
évolués : des rivalités entre parents et alliés, du potlatch
en particulier ',

* Extrait de 'Annuaire de I'Ecole pratique des hautes études, Section
des sciences religieuses, Paris, 1928. Texte d’'une communication pré-
sentée & I'Institut frangais d’anthropologie en 1926.

1. Sur ces rivalités entre parents, voir : Rapport de I'Ecole des hautes
études 1907, 1908, 1909, 1910, 1913, etc., 1919, 1920, 1921. M. Davy
(La foi jurée, passim) et moi avons élucidé la question de ces trans-
missions, de ces hiérarchies, de ces rivalités entre parents et alliés, mais
seulement & propos du potlatch et des systémes de contrat au Nord-
Ouest américain ou en Mélanésie. Cependant ces faits, si importants
qu'ils soient, sont loin d’étre les seuls ou les seuls typiques. Ceux dont
nous nous occupons ici le sont également.

Tous dailleurs font partie d'un genre plus vaste d'institutions que
nous avons proposé a maintes reprises (cf. « Essai sur le don », Année
sociologique, nouvelle série, 1, 1925) d’appeler : systéme des prestations
totales. Dans cellesci un groupe d’hommes, hiérarchisés ou non, doit 2
un certain nombre d’autres hommes, parents ou alliés, occupant une
place symétrique (supérieure ou égale ou inférieure, ou différente a
cause du sexe) toute une série de prestations morales et matérielles
(services, femmes, hommes, aide militaire, aliments rituels, honneurs,
etc.) et méme toute la série de ce qu'un homme peut faire pour un
autre. Généralement, ces prestations totales s’exécutent de clan a clan,
de classe d’dge a classe d’dge, de génération A génération, de groupe
d’alliés 2 groupe d’alliés. Howitt a donné une bonne description des
échanges de nourriture de ce genre dans un nombre assez considérable
de tribus australiennes du Sud-Est. (Native Tribes of South-Eastern Aus-
tralia, p. 756 a 759.) Généralement, ces prestations se font 3 l'intérieur
de ces groupes et de groupe a groupe, suivant les rangs des individus :
rangs physiques, juridiques et moraux, fort exactement déterminés, par
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I

/4/ Considérons 4 ce propos quelques tribus africaines
(Bantou).

Mlle Homburger, trés exactement?, en mentionnant
les langages d’étiquette trés nombreux en pays noir, bantou
ou nigritien, a rappelé le sens du mot « hlonipa », en
zoulou : « avoir honte de ». En réalité, la traduction
exacte * de ce terme n’est pas possible en frangais ; mais
le mot grec awduwg, le verbe awdeiobar ont bien le méme
sens : a la fois de honte, de respect, de pudeur et de
crainte, plus spécialement de crainte religieuse, en anglais
« awe ». Parmi celles qui inspirent de ces sentiments sont
les relations de sexe a sexe, celle de belle-mére a gendre,
celle de beau-pére a bru, celle de frére ainé, celle du
chef chez les /5/ Zoulous* : les mémes, et en plus celle
d’oncle utérin ® chez les Ba-Thonga.

exemple, par la date Jde la naissance, et fort bien manifestés, par exemple,
par la place dans le camp, par les dettes de nourriture, etc.

On s’étonnera peut-étre de ces dernieres remarques. On croira que
nous abandonnons définitivement les théories de L. H. Morgan (Systems
of Consanguinity and Affinity ; Ancient Society, etc.) et celles que 'on
préte 4 Durkheim sur le communisme primitif, sur la confusion des
individus dans la communauté. Il n’y a rien 1a qui soit contradictoire.
Les sociétés, méme celles qui sont supposées dépourvues du sens des
droits et des devoirs de l'individu, lui affectent une place tour a fait
précise ; a gauche, A droite, etc., dans le camp; de premier, de second
dans les cérémonies, au repas, etc. Ceci est une preuve que l'individu
compte, mais c’est une preuve aussi qu'il compte exclusivement en tant
qu'étre socialement déterminé. Cependant, il reste que Morgan et Durk-
heim, A la suite, ont exagéré I'amorphisme du clan, et, comme M. Mali-
nowski me le fait remarquer, ont fait une part insuffisante 2 l'idée de
réciprocité.

2. Procés-verbaux de IlInstitut frangais d’anthropologie, 1926, dans
Anthropologie, 1926.

3. Voir le dictionnaire de Colenso sub verbo.

4. Callaway, Religious System of the Amazulu, p. 148, p. 314, p. 440.

5. Sur cette relation de l'oncle utérin et du neveu = gendre, voir
A. R. Brown, « The Mother’s Brother in South Africa », Reporr of the
South African Association for the Advancement of Science, 1924, South
African Journal of Science, 1925, p. 542 i 545. M. Brown a vu fonc-
tionner ces institutions aux fles Tonga et en Afrique bantou ; il a méme
fait I'un des rapprochements que nous faisons plus loin. Mais le but
exclusif de M. Brown est d’expliquer la relation d’oncle 2 neveu utérin
dans ces sociétés. Nous acceptons parfaitement 'interprétation, p. 550,
qu’il en donne et le rattachement au « lobola » (paiement pour la fiancée

110



TABOUS ET SYSTEMES DE PARENTE

Les raisons de ces respects sont fondamentales ; ils
traduisent trés certainement un certain nombre de rela-
tions, surtout religieuses, économiques, juridiques, a I'in-
térieur de la famille ou des groupes alliés. Nous avons
proposé autrefois, en 1914, au Congrés d’ethnographie
de Neufchitel, une interprétation du tabou de la belle-
mére 4 partir de ces faits, et en particulier a partir de
documents zoulou et thonga. Ces derniers, dus 2
M. Junod, montrent que le tabou de la belle-mere s’efface
progressivement au fur et a4 mesure que le Jobola, la
dette de 'époux, est acquitté ; la belle-meére est, dans ce
cas tout au moins, une sorte de créanciére sacrée ®. [1. Cf.
infra p. 124.]

Mais ces relations ont leurs contraires, qui, de méme
genre cependant, par leur nature et leur fonction mémes,
peuvent, comme une antithése 3 une thése, servir a 'ex-
plication du genre en entier. En face de l'awdwc, il y a
I’'vBeig ; en face du respect, il y a I'insulte et l'incorrec-
tion, il y a la brimade et le sans-géne ; en face du devoir
sans borne et /6/ sans contre-partie, il peut y avoir des
droits sans limites et méme sans réciprocité, dans cer-
tains cas. Les peuples improprement dits primitifs, les
gens dits primitifs, en réalité un trés grand nombre de
classes et de gens parmi les ndtres, encore de nos jours,
ne savent modérer ni leur politesse, ni leur grossiereté.
Nous-mémes, nous avons connu de ces états d’excessive
audace et d’insolence vis-a-vis des uns ; d’excessive timi-

et la femme). Nous n’acceptons pas I'hypothése que ceci suffise A expli-
quer la position de I'oncle utérin. V. le compte rendu que nous donnons
dcblc'cé ]travail dans Année sociologique, 2, nouvelle série. [Texte non
publié.

6. Le principal document est : Junod, 75., p. 230, 231, 232 et 239.
La suppression progressive du tabou de la belle-mére est attestée égale-
ment chez les Ba-Ila, v. Dale et Smith, Ila Speaking Tribes, p. 60 ; le
tabou de la belle-meére est plutot un tabou des fiangailles et cesse par-
tiellement au moment de la donation de la houe au moment du mariage.

Que ce tabou aie pour origine une sorte de contrat entre gendre et
meére de femme, entrant dans l'action dés qu’il y a contrat sexuel ou
promesse de contrat, c’est ce qui est bien évident dans l'usage d’une
tribu du groupe nilotique, les Lango. Le tabou est observé méme dans
le cas de rapports sexuels clandestins. Ceux-ci arrivent trés souvent 2
étre connus de la mére de la fille tout simplement par le fait que I’amou-
reux I’évite. De plus, en cas de chasse heureuse, une partie du gibier
doit étre déposée par lui dans le grenier de son esptce de belle-mére,
Driberg. The Lango, A Niloti Tribe, etc., p. 160.
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dité, de géne et contrainte absolues vis-a-vis des autres.
Or il semble qu’il existe un type de faits moraux, reli-
gieux et économiques, groupant des institutions assez nom-
breuses dans I’humanité, au moins 4 un certain degré
d’évolution’, qui correspondent a cette description.
M. Lowie et, aprés /7/ lui, M. Radin ont proposé de
lui donner le nom de « joking relationships », parentés
a plaisanteries, nom bien choisi. C’est de ce genre de
faits que nous voudrions montrer I’extension et I'intérét ;
ne filit-ce que pour susciter de nouvelles observations tant
qu’elles sont encore possibles .

De méme que les parentés a respect, les parentés 3
plaisanteries sont assez bien marquées par M. Junod chez

7. En effet le systtme des prestations totales, dont fait partie le
systtme des parentés & plaisanteries, ne semble pas s’étre développé en
Australie dans le sens que nous suivons; c’est plutdt le respect qui y
est la régle. Le seul fait de plaisanterie que j’y trouve rattaché A des
parentés précises, est peu important ; il ne se rencontre que dans une
tribu, les Wakelbura; il ne concerne qu’un enfant, Ienfant unique :
on lui donne le nom de « petit doigt » (= cinquidme doigt; les Wa-
kelbura appelant les enfants par leur rang de naissance du nom des
doigts). Muirhead spécifie que « cette plaisanterie n’est permise qu’en-
vers le garcon et tant qu’il est petit, et seulement aux enfants des fréres
et sceurs de meére ; les parents ne se joignent pas A cette taquinerie ».
Howitt, Native Tribes of S.-E. Aust., p. 748. En général en Australie ne
semblent développés que : le systéme des interdictions, la plupart du
temps absolues ou presque et, celui des langages indirects, sinon d’¢ti-
quette, vis-a-vis de la sceur ainée ou cadette, selon les systémes de pa-
renté, et vis-d-vis de la belle-meére et du beau-pére. Les tabous se sont
ici développés avant les plaisanteries. En tout cas, les deux derniers
sont bien nettement li€s au systéme des prestations totales qui, Iui, est
fort accentué. Exemple : Arunta : étiquette liée au présent des cheveux,
Spencer et Gillen, Native Tribes of Central Australia, p. 465; Ura-
bunna, liée aux présents de nourriture au beau-pére, Spencer et Gillen,
Northern Tribes of Central Australia, p. 610. Chez les Unmatjera,
Kaitish et Arunta, la noutriture vue par le beau-pére devient tabou.
« Il y a eu « equilla timma » « projection de son odeur sur elle. »
Chez les Warramunga, il y a donation, nourriture, mais non tabou. Chez
les Binbinga, les Anula, les Mara, Spencer et Gillen constatent le tabou,
non de langage, mais de la face du beau-pere, et remarquent intelligem-
ment ; « ce trait tout & fait constant des cadeaux de noutritute au beau-
pere peut étre associé, dans son origine, a I'idée d’une sorte de paiement
pour la femme ». Nous avons donné, apres M. Ossenbruggen, une autre
interprétation de ces faits. (« Essai sur le don », Année sociologique,
nouvelle série, 1, p. 57.)

On voit dans quelle direction il faut chercher pour expliquer une
partie de l'étiquette. Mais une démonstration compléte serait hors de
notre sujet. Et ces indications ne servent qu’d replacer le fait de la
plaisanterie dans un cadre plus général.

8. V. plus loin, p. 8.
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les Ba-Thonga®. Malheureusement, cet auteur n’a pas
poussé trés loin I'étude des privautés, et la définition des
parents alliés qui y sont soumis est mal précisée, sauf
en ce qui concerne : la relation neveu et oncle utérins * ;
celle du mari /8/ avec les sceurs cadettes de sa femme
(femmes possibles) "'. M. Brown a consacré tout un travail
a cette position du neveu utérin et de ses droits sur son
oncle utérin au pays bantou et hottentot. Nous sommes
certain que les liens de droit abusif sont fort répandus et
aussi généralisés 3 de nombreuses parentés en pays ban-
tou? : on y classe assez bien les gens entre ceux a qui
’on doit (en particulier le pére de la femme) et gens
qui doivent. Mais nos recherches ne sont, ni suffisam-
ment poussées, ni suffisamment étendues dans cette pro-
vince ethnographique, ou les observateurs sont d’ailleurs
peut-&tre passés a c6té de nombreux faits.

*
* %

Les deux groupes de sociétés ou ces coutumes sont
le plus en évidence, ou ont été le mieux étudiées, sont
celles de la Prairie américaine et celles des iles mélané.
siennes.

C’est chez les Indiens Crow que M. Lowie a eu le
mérite d’identifier, de nommer, de préciser pour la pre-
miere fois les parentés i plaisanteries. Il les y a cons-
tatées d’abord /9/ entre les « fils des péres » (autrement

9. Sur ces relations, voir Junod, The Life of a South African Tribe,
Ba-Thonga, I"* éd., p. 122 sq. ; sur le tabou du chef, p. 341 sq., p. 355,
p. 358, etc.

10. Junod, Life of a South African Tribe, 1™ éd., 1, p. 237.

11. Ik, I, p. 227 et surtout p. 255 ; « the uterine nephew is a chief,
he takes any liberty he likes with his maternal uncle », cf. p. 206 ;
sceur cadette de la femme, ib., p. 234, p. 228, plaisanterie avec la femme
de l'oncle maternel, qui lors de son veuvage deviendra femme du neveu,
etc. Cf. II, p. 178 et 179, pour les échanges de plaisanteries entre les
différents groupes de parents lors du mariage.

12. Sur les relations de respect chez les Ba-Ila, v. en particulier Smith
et Dale. Ila Speaking Peoples, I, 341 ; p. 361. Les auteurs disent fort
bien : « Les rapports entre Ba-1la sont marqués par deux faits : violente
indépendance d'un c6té et scrupuleux respect pour les lois de la poli-
tesse de Pautre. » Sur le droit de prendre — dans des sens différents,
I, p. 339, p. 386. Dans le cas de la parenté par ige — les jeunes gens
initiés ensemble étant considérés comme des sortes de fréres — le pri-
vilege de liberté de prendre et la liberté de parole s’étendent pour ainsi
dire sur toute la vie. I, I, p. 309.
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dit entre fréres de clan)® ; puis, chez les Crow et chez
les Blackfeet, entre le groupe des beaux-fréres et celui
des belles-sceurs (autrement dit entre maris possibles et
femmes possibles) ; entre ceux-ci le langage est extré-
mement licencieux, méme en public, méme devant les
patents *. Il a ensuite retrouvé les mémes usages chez
les Hidatsa ” entre fils de fréres de péres (qui ne sont
plus fréres de clan ; le clan étant ici, comme il est régu-
lier en pays siou, en descendance utérine). Chez les
Hidatsa comme chez les Crow, les parents i plaisanteries
ont non seulement ce droit de grossitreté, mais encore
une autorité de censeurs : ils exercent, par leurs plaisan-
teries, une véritable surveillance morale les uns sur les
autres. Le « mythe d’origine » de l'institution chez les
Crow se réduit méme 3 ce théme purement éthique ®.
Depuis, M. Lowie a encore constaté ces parentés chez
les Comanches”, mais non chez les Shoshone, leurs
fréres de race pourtant ; chez les Creek, chez les Assini-
boine. Nul doute que ce « trait » de « civilisation » ne
soit trés caractéristique de cette région.

C’est encore dans une tribu siou, les Winnebago, que
M. Radin I’a rencontré le plus développé et I’a le mieux
/10/ étudié ®. En principe, un homme est extrémement
réservé et poli avec tout le monde de sa propre parenté
et de son alliance. Au contraire, il ne cesse de se moquer
des parents et alliés suivants : enfants de sceurs de péres,

13. « Crow Social Life ». (Anthropological Papers of the American
Museun of Natural History) New York. T. IX (1912), p. 204, 205,
p. 187 et 189. Cf. Primitive Society, p. 95 et 96, cf. p. 110.

14. Societies of the Crow, Hidatsa and Mandan Indians, ib., XI,
1912, p. 206 a 218.

15. Mandan, Hidatsa and Crow Social Organization, ib., XXI, 1917,
p. 42, p. 45, cf. Matthews, Hidatsa Dictionnary, sous les mots « ue,
uaksa, uatikse » “to ridicule unreasonably or habitually”, p. 208, in
« Ethnology and Philology of the Hidatsa Indians », Miscell. Publica-
tions, N° 7 du Geological Survey, U.S.A., 1877.

16. « Myths and Traditions of the Crow » (Anthro. Pap. Amer. Mus.
Nat. Hist. XXV), p. 25 et 30. La coutume est fondée sur la phrase
finale : “Non, je ne le tuerai pas, mes parents 2 plaisanteries se moque-
raient de moi.”

17. Shoshonean Ethnology ib., XX, 1916, p. 286.

18. « Winnebago Tribe », 37 th Ann. Rep. Bur. of Amer. Ethno.
p- 133, 134. Le nom méme de la coutume est emprunté 2 la langue
Winnebago. “Si on se permet une liberté 2 I'égard de quelqu’un qui
n’appartient pas & une des catégories précédentes, cette personne de-
mande : “quelle parenté A plaisanteries ai-je avec vous.”
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de fréres de méres (autrement dit cousins croisés, maris
et femmes possibles), les freres de meéres, les belles-
sceurs et beauxréres . « Il le fait » [il plaisante]
« chaque fois qu’il en a I'occasion, sans que l'autre puisse
en prendre oftense ». En général et pratiquement, ces
plaisanteries ne durent guére que le temps d’entrer en
matiere ; elles sont réciproques. Et M. Radin remarque
finement qu’une de leurs raisons d’étre peut avoir été
« qu'elles procuraient une détente a cette constante éti-
quette qui empéchait les rapports aisés et sans géne avec
tous les parents proches ». Le respect religieux est en
effet compensé par I'insolence laique entre gens de méme
génération unis par des liens quasi-matrimoniaux. Reste
'oncle utérin dont la position singuliére est mieux mar-
quée en pays mélanésien.

*
* %

Les observateurs américains ont été trés frappés de la
singularité de ces usages. Ils ont un vaste champ 2 labou-
rer et n’en sortent guére. Ils ont un peu exagéré l'origina-
lité et renoncé presque a donner une explication de ces
faits. M. Radin se borne i remarquer que toutes ces paren-
tés sont ou en ligne utérine chez les Winnebago, ou entre
/11/ personnes ayant des droits matrimoniaux récipro-
ques les unes sur les autres. M. Lowie, lui, a du moins
fait le travail de comparaison ®. Sous le titre, également
juste, de « familiarité privilégiée », il les rapproche des
faits mélanésiens ; mais il croit ceux-ci moins typiques.
Ceux-ci sont cependant, 2 notre sens, tout aussi clairs et,
de plus, ménent 2 lexplication.

Rivers avait apercu toute I'importance de ces parentés,
en particulier aux Iles Banks. Il a longuement étudié
Iinstitution du « poroporo » qui y est trés évidente.
Les parents s’y classent en gens qui se « poroporo » et
gens qui ne se « poroporo » pas?. Les farces, brimades.

19. M. Radin est un peu embarrassé par sa notion du clan de la mére.
Mais quand la parenté est comptée par groupes, quand elle est classifi-
catoire, que ce soit en descendance utérine ou en descendance masculine,
le mariage entre cousins-croisés est toujours permis, sauf exception
explicable.

20. Primitive Society, p. 95, 96.

21. Rivers. History of the Melanesian Society. 1. p. 35, 40, sq. II.
p. 133.
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amendes infligées, licences de langages et de gestes contras-
tent avec la correction a I’égard des autres parents 2. Le
mari de la sceur de pére est une de ces cibles favorites,
on se sert 4 son égard d’un langage tout spécial. Les
parentés A « poroporo » sont a peu prés les mémes que
celles des Winnebago : les gens de la méme génération
du clan ol on se marie, plus les fréres cadets et 1’oncle
maternel ou plutdt les oncles maternels (puisque nous
sommes ici comme chez les Sioux en systéme de parentés
par groupes ou classificatoire). La seule différence concerne
la femme du frére qu’il faut ne « poroporo » qu’un
peu (dans ce cas il s’agit de la parenté de fait et non
plus de la parenté de droit) 2. Rivers constata les mémes
institutions aux Iles Torrés *

M. Fox, instruit d’ailleurs par Rivers auquel il avait
/12/ signalé les faits #, a décrit & San Cristoval (Archipel
des Salomons, E.) cet ensemble d’institutions contrastées.
Des interdictions trés graves y peésent sur toutes les
sceurs et sur le frére ainé — fait normal en Mélanésie —
et aussi — fait anormal — sur les cousins croisés %, A
ces tabous s’opposent les exces, les libertés que prennent
a I’égard I'un de P'autre neveu et oncle utérins ; le neveu
ayant un droit, extraordinaire mais normal, d’étre, malgré
son Age, I'intermédiaire obligé des négociations matrimo-

22. Cf. Rivers, « Melanesian Gerontocracy ». Man, 1915, N° 35,
Mel. Soc. I. p. 40. Hist. V. le cas du paiement d’une amende en cas
d’infraction 2 la regle.

23. Ib., p. 45.

24. Ib. I, p. 184.

25. The Threshold of the Pacific, 1925, p. 62.

26. La raison de ce tabou assez rare est probablement la suivante :
Les gens de San Cristoval, surtout ceux du district de Bauro, ont trés
probablement et assez récemment changé leur systtme de parenté et
par suite, leur nomenclature (v sur les hésitations, p. 61). Autrefois,
on a di se marier entre cousins croisés (fils de frire de mére contre
fille de sceur de pere). Puis pour des raisons diverses on est passé a
Pinterdiction de ce degré matrimonial. Le mariage 3 San Cristoval étant
absolument anormal et déréglé (cf. statistique, p. 57) on a dit 3 M. Fox
“nous épousons la mau (la fille de la fille de sceur de pére) parce que
nous ne pouvons plus épouser la naho” (sa mére, p. 61). La cause de
ce déréglement est la gérontocratie trés caractérisée dans cette petite
fle. Elle fait qu'on n’épouse pas la fille de la sccur de son pere, per-
sonne de sa génération, mais une personne d’une génération plus bas
que soi. De sorte que ce mariage étant devenu la régle, les cousins
croisés sont précisément interdits tout comme des fréres et sceurs. La
coutume est la méme dans les districts de Parigina et d’Arosi ; de méme
i Kahua, ib., p. 64 et 65.
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niales de son oncle : car on peut lui patler et, étant de
leur clan, il peut approcher les parents de la fille. La
sceur de pére a également une position remarquable vis-
a-vis de son neveu ; elle est fort libre avec lui %,

Ces institutions sont depuis longtemps connues en
Nouvelle-Calédonie. Le Pére Lambert a bien décrit,
comme tous les premiers auteurs ®, les tabous de la sceur,
si évidents et si importants qu’ils ont servi de /13/ point
de départ, pour toute une théorie, 4 un autre observa-
teur, Atkinson? ; le frére ainé, le beau-pére sont moins
respectés, mais incomparablement plus qu’ailleurs ®. En
regard, le Pére Lambert a bien montré quels extraordi-
naires droits de pillages, quelles extravagantes brimades
se permettent, les uns par rapport aux autres, les cousins
croisés, les bengam ou pe bengam *'. Une sorte de contrat
perpétuel les unit et les entraine & des priviléges absolus
les uns sur les autres, ol des rivalités naissent et croissent,
ou des plaisanteries sans fin marquent leurs licences les
uns 4 I’égard des autres, leur intimité et leurs contesta-
tions illimitées. Le neveu utérin et l'oncle utérin se trai-
tent de la méme fagon *; mais, a la différence des gens
des Iles Banks et du reste de la Mélanésie, Fiji compris,
le neveu utérin a moins de droits que 'oncle de méme
ligne.

I1

Il est un peu tét pour donner une explication de ces
regles. Ces faits sont relativement mal connus et peu
nombreux ; mais il est possible d’indiquer dans quelle
v%ie il y a lieu de leur chercher des raisons d’étre plau-
sibles.

27. Ib, p. 61.

28. De Rochas, La Nouvelle-Calédonie, p. 239, sur le tabou de la
sceur en particulier.

29. Dans : Andrew Lang et Atkinson, Social Origins and Primal
Law, p. 214.

30. Maurs des sauvages néo-calédoniens, p. 94, 113. Le Pere Lambert
ldit textuellement : “le frere et la sceur restent sacrés I'un vis-d-vis de
‘autre, "

31. Ib., p. 115 et 116.

32. M. Leenhardt parlera en détail des faits de ce genre qu'il a obser-
vés en Nouvelle-Calédonie. Et nous savons que ces détails seront im-
portants,
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D’abord, ces institutions ont une fonction fort claire.
M. Radin I'a bien vue. Elles expriment un état senti-
mental psychologiquement défini : le besoin de détente ;
un laisser-aller qui repose d’une tenue par trop com-
/14/ passée. Un rythme s’établit qui fait se succéder
sans danger des états d’dme contraires. La retenue, dans
la vie courante, cherche revanche et la trouve dans I'in-
décence et la grossiereté. Nous avons encore nous-mémes
des sautes d’humeur de ce genre : soldats échappant 2
la position sous les armes; écoliers s’égaillant dans la
cour du collége ; messieurs se relichant au fumoir de
trop longues courtoisies vis-d-vis des dames. Mais il n’y
a pas lieu ici d’épiloguer longuement. Cette psychologie
et cette morale n’expliquent que la possibilité des faits ;
seule la considération des diverses structures sociales et
des pratiques et représentations collectives peut déceler
la cause réelle.

On dirait qu’a l'intérieur d’un groupe social, une sorte
de dose constante de respect et d’irrespect, dont les mem-
bres du groupe sont capables, se répartit avec inégalité
sur les divers membres de ce groupe. Mais alors, — en
particulier dans les groupes politico-domestiques dont les
segments associés constituent les tribus dont nous venons
de parler — il faut voir pourquoi certaines parentés
sont pour ainsi dire sacrées, certaines autres étant telle-
ment profanes que la vulgarité et la bassesse gouvernent
les attitudes réciproques. Il est clair qu’il ne faut pas
chercher 2 ces faits une cause unique. C’est dans la
nature de chaque relation domestique et dans sa fonction
qu’il faut trouver la raison de tels disparates, de si divers
fonctionnements. Il ne suffit pas de dire qu’il est naturel,
par exemple, que le soldat se venge sur la recrue des
brimades du caporal ; il faut qu’il y ait une armée et
une hiérarchie militaire pour que ceci soit possible. De
méme, c’est pour des raisons de constitution du groupe
familial lui-méme que certains parents sont protégés par
Pétiquette et que certains autres sont ou I’objet naturel
de passe-droits et d’injures, ou tout au moins victimes
de priviléges de mauvais golit. Enfin, si ces pratiques et
/15/ ces sentiments divers, si ces mouvements de ces
structures domestiques en expriment les hiérarchies, c’est
qu’ils correspondent a la représentation collective que ces
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groupes domestiques s’en font, et que chaque membre
applique pour sa part. C’est sur une sorte d’échelle des
valeurs religieuses et morales que se classent les per-
sonnalités de la famille, du clan, des clans alliés. C’est
suivant celle-ci que se distribuent suivant les temps et les
personnes, les diverses attitudes successives.

On pourrait diriger la recherche et 'observation dans
les chemins que voici.

Les étiquettes et interdits qui protégent certains parents
commencent a étre suffisamment étudiés, sinon suffisam-
ment compris. La plupart ont des motifs multiples. Par
exemple la belle-mére est évidemment, 2 la fois : la femme
de la génération interdite dans la phratrie permise ou
dans le clan allié et permis : elle est aussi la personne
qui, dans le cas d’une descendance masculine plus ou
moins reconnue, est la sceur de votre pére et avec le
sang de laquelle on a par sa femme des rapports directs ;
elle est la « vieille » personne avec laquelle on commu-
nique indiiment par sa fille et dont la vue pourrait faire
« vieillir le gendre »; elle est la créanciére implacable
du « champ sexuel » que cultive le mile ; la propriétaire
du sang des enfants qui naitront du mariage ; elle sym-
bolise les dangers du principe féminin, ceux du sang
étranger de la femme dont elle est créatrice, et 'on reporte
sur elle les précautions qu’on ne prend, vis-d-vis de sa
femme, qu’au moment du mariage, des menstrues ou de
la guerre, ou des grandes périodes expiatoires. Elle est
’objet constant d’un nombre de sentiments concentrés et
tenant tous, on le voit, 3 sa position définie 4 ’égard du
gendre ¥,

/16/ De méme on peut classer les parentés i plaisanteries,
mais une par une et dans chaque société. On pourrait
méme s’étonner qu’elles se laissent si bien grouper en
genres et que de pareilles similitudes d’institutions se
retrouvent 2 de pareilles distances, commandées par des
structures semblables. La plupart de ces parentés sont
celles d’alliés, pour prendre les expressions vulgaires ; car
nous aimerions mieux dire alliés tout court et ne pas

33. Nous résumons ici une étude du tabou de la belle-mére, en
Australie et en Afrique bantou, étude que nous nous réservons de
développer ailleurs.
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patler de parenté dans ces cas. Dans les tribus de la
Prairie américaine comme dans celles de la Mélanésie,
c’est avant tout entre gens de méme 4ge, groupes de
beaux-fréres et de belles-sceurs, époux possibles, que
s’échangent des familiarités correspondantes a la possibi-
lité de relations sexuelles ; ces licences sont d’autant plus
naturelles que les tabous qui protégent les femmes du
clan, les méres et les sceurs et les filles de celles-ci en
descendance utérine sont plus graves; dans le cas des
beaux-fréres plus spécialement, les obligations se compli-
quent des prestations militaires et de celles qui résultent
des échanges de sceurs et des droits que garde le beau-
frére de protéger sa sceur (théme du conte de Barbe-
Bleue). Des usages, encore vivaces chez nous, entre Valen-
tins et Valentines, ceux qui régnent encore pendant la
période des noces entre garcons et demoiselles d’honneur
donnent assez bien I'idée de ces mceurs qui réglent des
relations de contrat collectif entre des groupes de beaux-
fréres possibles : opposition et solidarité mélangées et
alternées, normales surtout en pays de parenté classifi-
catoire. M. Hocart * a déja remarqué ces institutions chez
les Ba-Thonga et ce caractére des beaux-fréres, « dieux »
les uns pour les autres. Cette expression « dieu »*
/17/ marquant d’ailleurs non pas simplement un carac-
tére religieux, mais un caractére moral qui appartient
aussi aux dieux : la supériorité de droits : par exemple,
le droit sur les biens des cousins « bengam » en Nouvelle-
Calédonie ou du neveu utérin i Fiji, en Nouvelle-Calé-
donie ou chez les Ba-Thonga, sur ceux de son oncle.
Rivers et M. Hocart * ont déja rapproché les parentés
« poroporo » et le systtme d’abus qu’elles entrainent des
institutions fijiennes bien connues et méme classiques du
« vasu » fijien, du pillage régulier de l'oncle utérin par
son neveu, en particulier dans les familles nobles et
royales ol le « vasu » sert pour ainsi dire de collecteur
de tribut. De cette institution et de la parenté « tauvu »
M. Hocart a méme proposé une explication qui n’a pas
eu le succes qu’elle méritait. Il part de I'observation de

34. « Uterine Nephew. Man », 1923, N° 4.

35. Junod, Life of a South-African Tribe, 1, p. 162.

36. Hocart, Man, 1914, n° 96.

37. Journdl of the Royal Anthropological Institute, 1913, p. 101.
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M. Junod concernant le neveu utérin « chief ». Il montre
que le neveu utérin est bien a Fiji un « vu », un dieu
pour son oncle et s’en tient la.

Il nous sera permis d’ajouter une hypothése a cette
notation. Il faut considérer non seulement la position
juridique, mais la position mythique qu'a chaque individu
dans le clan. Or, il y a une raison de ce genre a ce que
le neveu soit ainsi supérieur a son oncle. Dans toutes ces
sociétés, comme au Nord-Ouest américain, on croit a la
réincarnation ¥ des ancétres dans un ordre déterminé ;
dans ce systéme, le neveu utérin (que la descendance soit
comptée en descendance masculine ou en descendance
/18/ féminine, peu importe)* appartenant, par Pesprit
qu’il incarne, 2 la génération du pére de son oncle, en
a toute 'autorité. Il est un « chef » pour lui, comme
disent les Ba-Thonga . Méme, lorsque dans certains sys-
témes (fort clair chez les Ba-Ila)* l'individu de la troi-
siéme génération a exactement la méme position que celui
de la premiére et que celui de la cinquieme, et lorsque
dans certains autres systémes (ashanti?, dynasties chi-
noises ©) a cause du croisement des deux lignes de des-
cendance, c’est I'individu de la cinquiéme génération qui

38. Nous sommes revenus 2 trés fréquentes reprises, dans nos travaux
cités plus haut, sur cette question des réincarnations, c’est entre gens
qualifiés que les prestations s’opérent ; ceux-ci agissent souvent en qua-
lité de représentants vivants des ancétres; ces derniers étant figurés
dans des danses, manifestés par des possessions, notifiés par des noms,
des titres et des prénoms.

39. Pourvu que la deuxiéme descendance intervienne pour partie, et
pour des raisons qu’il serait trop long d’expliquer, ceci oblige de sauter,
dans ces comptes, au moins une génération.

40. V. plus haut note 35.

41. Smith et Dale, Ila Speaking Tribes, I, p. 321 et un excellent
tableau.

42. Le plus beau fait de ce type que je connaisse est celui que Rat-
tray a constaté chez les Ashanti : Ashanti, p. 38 et 39. Comme il de-
mandait si I'on pouvait épouser une arriére-arriere-petite-fille, « on me
répondit par une exclamation d’horreur et que « c'est un tabou rouge
pour nous ». Ceci est de plus prouvé par le nom de I'arriere-petit-fils
et de tous ceux de sa génération. Ce nom est mana n’ ka’so « petit-fils,
ne touche pas mon oreille ”. Un simple attouchement d’un arriere petit-
fils ou d'une arriére petite-niéce sur 'oreille de I'atriere grand-pére est
dit causer sa mort immédiate ». L’arridre petitfils est une sorte de
« double » dangereux et vivant.

43, Ceci est un théme que M. Granet a longuement développé en de
nombreux endroits & propos des comptes et généalogies des mythologies
dynastiques chinoises, Danses et légendes de la Chine ancienne, passim.
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réincarne son arriére-arriére-grand-pére, on comprend
qu’un enfant ait une autorité sur un parent d’une autre
geéné€ration juste antérieure 2 la sienne, mais postérieure
a celle des ancétres qu’il réincarne. La preuve en est qu’il
suffit que le compte de générations et de réincarnations
ait un autre point d’origine pour qu’au contraire ’oncle
utérin aient des droits supérieurs a ceux de son neveu, ce
qui est le cas néo- /19/ calédonien ¥. Ajoutons que, dans
certains cas, ’'oncle maternel est aussi celui 4 qui ont
doit sa femme, le beau-pére, comme le fait remarquer
M. Brown chez de nombreux Bantou, chez les Hottentots
et aux Iles Tonga. Admettons encore l'autre interpréta-
tion de M. Brown ® : l’oncle utérin étant le représentant
male du principe féminin, du sang de la meére, « meére
mile » disent si énergiquement les Ba-Thonga; « mile
mere » serait aussi exact comme traduction et expliquerait
pourquoi il est d’ordinaire rangé au-dessous et non au-
dessus du neveu. Voild bien des raisons qui suffisent
chacune 2 part, mais qui ont presque partout fonctionné
plus ou moins simultanément, et on comprend, par exem-
ple, que le tabou de la mére ait été compensé par une
sorte de profanation systématique du frére de celleci.

En tout cas, il est clair que les parentés i plaisante-
ries correspondent a des droits réciproques et que, géné-
ralement, quand ces droits sont inégaux, c’est 2 une iné-
galité religieuse qu’ils correspondent.

*
* ¥

De plus nous sommes bien ici sur la frontiére des faits
connus sous le nom de potlatch. On sait que ceux-ci se
signalent par leur caractére agonistique, par des riva-

44. Cette position de Plindividu d’une génération postérieure devenu
supérieur 2 un individu de la génération de son pére (pére, frére de
mére et frere de pere,) par le fait qu’il est un “ grand-pére ” de classe
a été remarqué chez les Banaro de Nouvelle-Guinée par M. Thurnwald.
Dans Pédition anglaise de son travail, il appelle ce genre de parents,
le “ goblin grandchild " ; il rapproche cette parenté de la parenté
« tauvu » 3 Fiji. “ Banaro Society ”, in Memoirs of the American
Anthropological Association, XII1, 1917, p. 324 et 282 (3 propos de
la belle-mére, voir page 320). Nous n’avons pas sous la main Pédition
allemande, Die Gemeinde der Banaro, Stuttgart F. Enke, 1922.

45. A. R. Brown, loc. cit., p. 554 et 553.
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/20/ lités de générosité des combats, ceux de force, de
grandeur, des défis 4 l'occasion d’injures, en méme temps
que par des hospitalités. Mais, on voit dans ces institu-
tions de parentés d’étiquette et de parentés A plaisante-
ries, institutions plus primitives, dans ces échanges d’obli-
gations et ces échanges de plaisanteries, trés visibles dans
le « poroporo » des Iles Banks, la racine de ces rivalités
obligatoires. D’ailleurs, le « poroporo » existe a c6té du
potlatch en Mélanésie, comme une matrice dont le nou-
veau-né ne s’est pas encore détaché. De plus, les potlatch
sont attachés, au moins en Mélanésie et au Nord-Ouest
américain, aux divers degrés de parenté, aux diverses
alliances et parrainages. C’est donc eux qui, au moins
dans ces cas, doivent rentrer dans la catégorie générale
des coutumes d’étiquettes et de brimades entre gens des
mémes générations des clans et des clans alliés et par
conséquent, entre gens des générations alternées repré-
sentant d’autres générations d’ancétres. On pergoit ici le
pont de passage qui unit les institutions du potlatch infi-
niment développées et les institutions plus frustes, plus
simples, ol des tabous et des étiquettes s’opposent a des
insultes et a Dirrespect. Voild une premiére conclusion
d’histoire logique.

On saisit également ici un bon nombre de faits types
de brimades. En particulier notons certaines similitudes
fonctionnelles avec ces confréries 4 « persécutions » si
fréquentes en Amérique du Nord-Ouest et méme dans la
Prairie. Ces coutumes aboutissent 4 y former une sorte
de profession.

Elles se rattachent donc i de trés grands systémes de
faits moraux. Elles permettent méme d’entrevoir une
facon d’étudier certaines des mceurs les plus générales “.
Quand /21/ on les considére avec leurs contraires, quand
on compare ’étiquette avec la familiarité, le respect avec
le ridicule, P'autorité avec le mépris, et que l'on voit
comment ils se répartissent entre les différentes personnes
et les différents groupes sociaux, on comprend mieux
leur raison d’étre.

46. M. A. R. Brown 2 qui j’ai montré une premitre rédaction de ce
travail m’a indiqué & ce sujet un certain nombre d’idées et de faits
extrémement importants qu'il se réserve de publier.
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Ces recherches ont encore un intérét linguistique évi-
dent. La dignité et la grossiéreté du langage sont des
éléments importants de ces usages. Ce sont non seule-
ment des sujets interdits que l'on traite, mais des mots
interdits dont on se sert. Les langages d’étiquettes et de
classes (classes d’idge et de naissance) se comprennent
mieux quand on étudie pourquoi et vis-a-vis de qui on
les viole systématiquement.

Enfin, ces travaux éclaireraient, si on les poussait
davantage, la nature et la fonction d’éléments esthéti-
ques importants, mélés naturellement, comme partout,
aux €léments moraux de la vie sociale. Les obscénités,
les chants satiriques, les insultes envers les hommes, les
représentations ridicules de certains étres sacrés sont
dailleurs 4 Porigine de la comédie ; tout comme les res-
pects témoignés aux hommes, aux dieux et aux héros
nourrissent le lyrique, ’épique, le tragique.

[1] Voici le compte rendu des interventions que fit Mauss
sur « le Tabou de la belle-mére selon M. Junod » au
Congrés de Neuchitel (1914) * [cf. supra p. 111] :

/370/ M. Mauss de Paris, tout en félicitant M. Junod de sa
consciencieuse étude, fait remarquer que I’Ecole sociologique
n'a nullement la prétention de nier toute I'importance aux
faits de la vie individuelle ; elle en fait abstraction provisoi-
rement,

/371/ Le tabou de la belle-mére chez les Baronga. —
M. Marcel Mauss, de Paris, fait I'éloge de I'ceuvre scientifi-
que de M. Henri A. Junod, et déclare qu’il a trouvé dans
le dernier livre de ce savant des arguments en faveur de sa
thése. Le tabou de la belle-mére s’observe dans les tribus 2
clans exogames ; le gendre et la belle-mére appartiennent a
deux phratries différentes. Par le fait du mariage, un rappro-
chement s’établit entre les deux clans, mais la barriere n’est
pas complétement renversée. Dans la phratrie avec laquelle
il s’est allié, le mari n’a de droit que sur sa femme ; sa belle-
mére reste sacrée pour lui.

* Extrait de I'Antrophologie, 25.
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Pendant Vannée scolaire 1913-14 Mauss consacra son cours
@ l'étude des mémes problémes. En voici le résumé* :

/78/ Etude critique de documents concernant les rapports
entre I'organisation juridique et l'organisation religicuse. —
La conférence a été consacrée A une étude de documents méla-
nésiens et américains sur des formes primitives de contrats
collectifs passés entre les clans ; puis on a entamé I’étude des
documents provenant des Ba-Thonga, peuplade de I'Afrique
méridionale, d’aprés 'ouvrage de M. H. Junod, The Life of
a South African Tribe. L’étude de ces documents a démontré
existence en pays bantou, 2 I’égard des fiangailles et des
relations entre alliés par mariage, d’institutions du méme
genre.

* Extrait de PAnnuaire de UEcole pratique des hautes études,
Paris, 1914. (Sect. Sc. relig.)
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ILE TABOU DE LA BELLE-MERE
(1911) *

/41/ M. Reinach propose l'explication suivante : si le gendre
voyait familierement sa belle-mére, il la qualifierait de meére
et préterait ainsi au soupgon d’avoir épousé sa sceur. Le tabou
de la belle-mére est une négation emphatique de toute parenté
entre les conjoints. La théorie qui explique le tabou par la
crainte d'un inceste du gendre avec la belle-mére fait abstrac-
tion de la différence d’dge entre ces individus.

Le travail complet sera publié dans I'Anthropologie.

M. Lévy-Brubl cherche a confronter Phypothése de M. S.
Reinach avec les faits. Or, on observe que chez la plupart
des primitifs le statut personnel de chague individu est fixé
d'une fagon trés rigoureuse. Par conséquent le danger qui est
a la base de U'bypothése ne parait pas exister.

M. S. Reinach. — 1! faut trouver une explication psycholo-
gique trés générale, 4 cause de la généralité du phénoméne.
M. Meillet. — Plus les langues sont primitives, plus les

termes qui servent & distinguer les degrés de parenté sont
précis et formels. Dans les langues primitives, on ne verra
pas, comme chez nous, un seul et méme mot, tel que cousin
appliqués a la fois a certains parents d’un individu et 2
certains parents de sa femme. Et le mot mére ne pourra,
genéralement, pas étre employé pour signifier belle-mere.

M. Mauss ne croit pas que la différence d’ige entre
le mari et la belle- /42/ mére ait pu s’opposer naturelle-
ment a l'inceste entre eux. Au contraire, justement en
Australie, les vieux se réservent d’ordinaire les jeunes
femmes et ne laissent aux jeunes gens que de vieilles

* Compte rendu d’un débat 3 la suite d’une communication de S.
Reinach, présenté 3 I'Institut francais d’anthropologie. Extrait des
Comptes rendus des séances, 3, supplément a I'Anthropologie 25.
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veuves !. Soit le tableau de quatre classes matrimoniales
et de deux phratries. On sait le principe

| A «e— C

\
ul o
[B«—D

Un A ne peut épouser qu'une C, et les enfants sont
D (descendance utérine par exemple); un B ne peut
épouser qu'une D, et les enfants sont C. Il est clair que
les femmes C que peut épouser A comprennent a la fois
des grand-méres et des petites-filles, c’est-d-dire des
femmes de la génération de A ou bien plus 4gées que lui.

M. Mauss s’associe aux observations présentées par
MM. Lévy-Briihl et Meillet. Dans une société primitive
le statut personnel est fixe et strictement défini. Per-
sonne ne se trompe sur le sien et, dans un groupe, chacun
connait celui de tous. Nul risque donc pour un gendre
de se tromper sur sa relation avec sa belle-mére. Les
positions relatives des étres ont dans la mentalité des
primitifs une importance que le langage traduit trés exacte-
ment.

Mais sans prétendre donner de solution définitive,
M. Mauss pense pouvoir au moins indiquer une méthode
pour résoudre la question.

Quand on s’occupe des rites, positifs ou négatifs, rela-
tifs au statut personnel des individus, il faut s’occuper
premiérement de la situation juridique. En considérant,
de ce point de vue, le tabou de la belle-mére on cesse
de le voir isolé et les faits qui se dressent & cbté sug-
gérent une explication.

La conclusion de contrats entre groupes opposés et
entre individus appartenant 4 des collectivités soit enne-
mies, soit simplement distinctes donne lieu & tout un
rituel, qui comporte dans certains cas des tabous compa-
rables 4 celui de la belle-mére. Ex. : le tabou, si fréquent
en Australie, entre parrains et novices?; le tabou des

II

1. Voir, par exemple, J. Eyre, Journal of Expeditions of Discovery,
etc., 1845, t. II, p. 320, cf. p. 332.

2. Cf. par exemple Roth, Bulletin N. Qu. Ethn., n° 11, § 3, cf. Bull.
12, § 4.
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Ngia-Ngiampe chez les Narrinyerri *; gens de clans voi-
sins qui servent d’agents commerciaux entre leurs clans
et qui ne peuvent se voir ni se causer a partir du moment
ou leurs clans ont échangé leurs cordons ombilicaux
(Kaldukke).

Or on peut considérer qu’entre la belle-mére et son
gendre est intervenu un véritable contrat. L'un des signes
du contrat ce sont les prestations. Et il y a prestation.
Par exemple la belle-mére doit bitir elle-méme la hutte
ou le nouveau couple abritera ses premiéres /43/ amours.
Ex. Euahlayi* : et le futur gendre doit de son c6té des
présents.

Mais il est 4 noter que les tabous de la belle-mére
s’observent seulement dans des tribus a clans exogames.
Que l'on se reporte au tableau qui explique la régle
des mariages. Le gendre et la belle-mmére, le mari et sa
femme appartiennent aux deux phratries opposées. Le
mariage est un rapprochement, un contrat entre deux
clans obligatoirement sépatés.

Il se produit dans ce cas une de ces rencontres de
contradictoires habituelles aux collectivités et dont elles
s’accommodent fort bien. Le bris de la barriére qui
sépare les deux phratries ne doit pas aller sans forma-
lités ni compensations. Les unes et les autres sont cons-
tituées au profit de la belle-mére. C’est ainsi que la phra-
trie avec laquelle est contracté le connubium se divise
naturellement en deux parties : I'une plus spécialement
permise et consacrée au mari (génération de la femme),
P'autre plus spécialement interdite et sacrée pour le mari
(génération de la meére). On répartit ainsi inégalement
sur les deux générations la nécessité et I'interdit du contrat.

Note. — Depuis que ces observations ont été présentées,
nous nous sommes souvenu que dans certaines tribus le tabou
de la belle-mére peut étre suspendu, comme celui du parrain,
par ex. en cas de vendetta’. Signe que ces tabous sont
corrélatifs & un état contractuel.

3. Taplin, The Narrinyerri, etc., p. 35, cf. p. 115.

4. Langloh Parker, Euahblay Tribe, p. 58, cf. par ex. : Fraser, Aus-
tralian Aborigines, p. 29 ; Kokowarra; Roth, Bull. North Queens-
land Ethn, n° 10, § 7, § 9, etc.

5. Cf. Roth, North. Queensland Ethn. Bull. n° 12, p. 177.
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Le rapprochement du tabou de la belle-mére avec les usages
concernant l'opposition des phratries a été aperqu derniére-
ment par M. Mathew . Mais il faut tenir également compte
des oppositions normales qui se produisent entre contractants
cu entre gens qui s’allient par le sang.

[LEGONS SUR LES INTERDICTIONS RITUELLES ]
(1906-1929)

/36/ Cours de 1906-1907 *. — Le premier semestre a &té
consacté 3 I'Etude de textes ethnographiques concernant les
interdictions rituelles en Polynésie (les tabous). Les éleves
ont participé non seulement i ’explication, & I’analyse critique
des documents, mais encore i [’analyse sociologique et au
classement des faits. On a tenté de dresser un catalogue des
interdictions rituelles & Samoa et aux Fiji. Il en est résulté :
1° que nos connaissances concernant les interdictions en
Polynésie, dont on fait tant état, sont encore insuffisantes ;
elles ne sont ni complétes, ni suffisamment circonstanciées ;
2° qu'un bon nombre de ces interdictions ne portent pas
dans les langues polynésiennes le nom de tabous et doivent
entrer dans le groupe des rites négatifs simples (interdits
magiques et populaires).

Les études de textes avaient été précédées par quelques
legons sur I'histoire de la théorie des interdictions rituelles et
de leurs rapports avec la notion de sacré.

/32/ Cours de 1926-1927 **. — Les deux rituels oraux Aus-
traliens étudiés ont été le rituel moral et le rituel négatif.
Dans le rituel moral, la religion sert avant tout au fonction-
nement de la moralité, (salutations, rites du messager, du
mariage, du contrat, etc.). Ces rituels sont trés importants
et développés. Ils expliquent une bonne partie de ’action de
tous les autres rites oraux. Ceux-ci ont non seulement une
fonction religieuse, mais aussi une fonction morale ; le rite,
religieux, totémique ou d’initiation — propriété du clan, des
geénérations, etc..., joue aussi un role d’étiquette et le droit.

6. Two Representative Tribes etc,, p. 164, cf. Keane, Patagons,
p. 185.

* Résumé extrait de V'Annuaire de UEcole pratique des hautes étu-
des, Paris, 1907. (Sect. Sc. relig.)

** Résumé extrait de VAnnugire de VUEcole pratique des hautes
etudes, Paris, 1927. (Sect. Sc. relg.)
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Le rituel négatif oral est également trés important. On a

étudié les rituels du silence : absolu (veuve, initié) et les
tabous relatifs de silence (tabou vis-a-vis de la belle-mére).
Ces études seront continuées ’an prochain.
/21/ Cours de 1927-1928 *. — Le cours a été consacré 2
I’étude des tabous linguistiques en Australie : tabou du silence
absolu (veuve, initié, etc.), tabou du silence relatif : vis-a-vis
de Pinitiateur, de la belle-mére, du correspondant commercial,
etc. ; — tabou du nom, tabou du nom des morts, tabou des
langages courants — et 2 la constitution des langages spéciaux
qui en dérivent.

Il est résulté de ces recherches, qu’en Australie, ’émission
de la voix dans de nombreuses circonstances est chose reli-

gieuse et magique et que le nom — propre et commun en
méme temps — évoque — comme le souffle, — quelque
chose des choses nommées. — La parole, n’étant pas indiffé-

rente, prend des formes déterminées.
/27/ Cours de 1928-1929 **. — Le cours a été consacré 2
une étude détaillée de toutes les interdictions concernant la
parole et le langage en Australie. Elles ont été divisées en
mots tabous de la parole — absolus : silence de la veuve,
de Pinitié, etc. — et conditionnels : silence vis-3-vis de telle
et telle personne, tabou de la belle-mére, du parrain, etc.
— et en noms tabous du langage : tabou des mots — noms
des morts, des dieux, etc., — tabous des langages communs
ayant pour résultat les langages spéciaux de linitiation, de la
société des hommes, du rituel, etc. — tabous circonstanciels :
de chasse, de péche ; de certains cris et sons : sifflet, etc.
Tous ces faits corroborent ce qui était déja établi, mais
moins bien, par I'étude du rituel oral positif : la valeur reli-
gieuse du souffle et de la voix, efficacité symbolique du mot
prononce.

* Résumé extrait de V'Anmnuaire de I'Ecole pratique des hautes
études, Paris, 1928. (Sect. Sc. relig.)

** Résumé extrait de I'Annuaire de IEcole pratique des hautes
études, Paris, 1929. (Sect. Sc. relig.)
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sources, matériaux, textes 3 I’appui de 1’essai
sur les « parentés a plaisanterie »

[LEs BA-RONGA]
(1900) *

/220/ L’auteur a été missionnaire chez les Ba-Ronga, aux-
quels il a déja consacré plusieurs ouvrages®. Ce sont les pre-
miers documents importants que nous ayons sur ces tribus.
Malheureusement, ces populations sont parmi les moins inté-
ressantes des peuplades bantou. Voisines de Lourengo
Marqués, elles sont soumises, depuis trois siécles, a I'influence
européenne et, depuis quelque temps surtout, subissent des
transformations profondes. Nous ne sommes donc pas en
présence de croyances et de pratiques pures de toute adulté-
ration. Ajoutons qu’il y a vraisemblablement une sorte de
civilisation bantou, que toutes ces tribus ont agi les unes
sur les autres; c’est ainsi que certains contes leur semblent
communs 3 toutes. Il est donc nécessaire de soumettre les
faits qui les concernent i une rigoureuse critique ethnogra-
phique.

La vie religieuse de ces tribus parait étre assez peu active.
Cependant le culte domestique est assez développé. Les rites
les plus importants sont ceux de la naissance, interdits, orda-
lies, cérémonies magiques pour assurer la santé de l'enfant,
ceux du mariage (dont le plus intéressant est un acte d’al-
liance sacramentelle) — enfin et surtout, les rites funéraires.
Mais il n’y a pas de traces d’un culte des ancétres. Une fois
que le mort a été enseveli selon les /221/ regles rituelles,
la série des cérémonies religieuses qui le concernent semblent
close. Il en est ainsi méme pour les ancétres des rois. Il y a
bien un curieux usage en vertu duquel les ongles et les che-
veux, recueillis sur les cadavres des chefs successifs de la
tribu, sont soigneusement collectionnés. Mais ce fait ressortit

* Extrait de I’Annee sociologique, 3.
1. H. A. Junod, « Les Ba-Ronga ». Bulletin de la Société meufcha
teloise de géographie, t. X. Neufchatel, 1898.
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au culte national ; la collection ainsi formée constitue le trésor
magique de la tribu.

L’auteur croit, il est vrai, que la religion publique est déri-
vée du culte des ancétres. Les anciens chefs auraient été
divinisés. Mais il s’est laissé abuser, croyons-nous, par quel-
ques expressions d’un évhémérisme trop précis, échappées a
certains informateurs indigénes. Sans doute, les grands dieux,
qui sont d’ailleurs trés peu spécifiés, ont pu se confondre par-
fois avec les ancétres des chefs, mais cela ne suffit pas pour
quon soit fondé a déduire un culte de 'autre. D’un autre
c6té, si les dieux et les esprits sont désignés par un seul et
méme mot, qui signifie simplement esprit, c’est que cette
expression est générique ; et comme les Ronga n’ont pas de
dieux personnels, ils n’ont pas eu besoin de désigner par un
terme spécial I'espéce particuliére d’esprits que sont les dieux.

Le chapitre le plus important est celui ot lauteur, se
laissant aller & la complexité et au vague des idées religieuses
des Ronga, examine ce qu'il appelle la notion du ciel. Clest
dans le ciel que réside la vie ; c’est lui qui fait vivre et mou-
rir, qui est la cause des maladies, de la sécheresse, de la nais-
sance des jumeaux, etc. Il y a ainsi, diffuse dans toute la
région céleste, une puissance vague, naturelle et sacrée, dont
dépendent les phénoménes normaux et anormaux et a laquelle
s'adresse le culte. Tout ce qui émane de cette puissance, tout
ce qui est entré en rapports avec elle en contient quelque
chose. Ainsi les restes de l'oiseau de la foudre passent pour
conférer 2 celui qui les retrouve des vertus religieuses excep-
tionnelles.

C’est, pensons-nous, avec ces croyances, et non avec celles
qui concernent l'autre vie, que les rites les plus importants
des Ronga sont en relations. Les principaux sont : le sys-
téme des interdits, dont M. J. nous donne un exposé qu’il sait
lui-méme purement provisoire, le systtme du sacrifice, la
théorie et la pratique de la communion, du contact religieux,
le rite remarquable du « tsou ». Il y a aussi un certain
nombre de fétes qui ont un /222/ caractére nettement
agraire ; d’autres ont plut6t une fonction magique (celles au
cours desquelles est administrée la médecine de guerre) ;
d’autres ont pour but d’établir Palliance périodique de la
tribu, etc. Pour ce qui est des traces de totémisme, M. J.
déclare n’avoir pas rencontré d’animal éponyme. Mais il y a
des animaux dont la chair est interdite en dehors de certaines
cérémonies religieuses et la chévre est réputée un étre parti-
culiérement religieux.

A la religion, il convient de rattacher tout ce qui concerne
les contes, la médecine, la magie.
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Pour ce qui est des contes, M. J. nous en fait connaitre
neuf qui étaient encore inédits. Certains renferment des
détails juridiques intéressants, sur 'oncle maternel par exem-
ple. Parmi les thémes les plus remarquables, nous mentionne-
rons le conte de Sikouloumé, qui est I'équivalent du Petit-
Poucet. Quant aux pratiques médicales et magiques — qui
sont inséparables, quoique l'auteur les sépare assez arbitrai-
rement, tout en se demandant si elles ne sont pas connexes —
ce sont de simples applications de principes bien connus : on
cure le semblable par le semblable, on purifie de la souillure,
cn détermine par la divination le sorcier qui a causé la mala-
die et on le punit, etc. A noter que, chez les Ronga, la magie
et la religion sont distinctes. Le médecin, le sorcier, ont des
fonctions trés différentes de celles du prétre et ils ne se recru-
tent pas dans les mémes familles.

On trouve chez ces tribus une théorie et une technique
trés développée de la divination.

[L’ORGANISATION SOCIALE DES WINNEBAGO]
(1925) *

/584/ Les documents juridiques concernant cette tribu siou
sont moins importants en quantité que les documents reli-
gieux. Mais leur intérét est tout aussi grand!. Les Winnebago
avaient peut-étre moins altéré leur organisation sociale que
leur religion. Malgré la décomposition définitive qui, nous
le croyons, était déja un fait accompli, ils semblent en avoir
eu toujours, au moment ol M. Radin les a observés, un
souvenir trés net et des institutions encore vivantes. L’orga-
nisation militaire et les usages /585/ de la guerre — sinon
les confréries et sociétés de soldats, peut-étre disparues —
ont pu étre décrits de fagon assez précise. Il reste encore
beaucoup du systéme primitif d’éducation. On ne sait si les
informateurs winnebago sont les seuls auteurs des divers
tableaux de I’éducation des filles et des garons; mais si
M. R. n’a rien ajouté au style de sa traduction — et peut-

* Extrait de I'Année sociologique, nouvelle série, 1.
1. Radin P., “ The Winnebago Tribe ", 37¢h Annual Report of the
Bureau of American Ethnology, 1923, Washington.
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étre plus que du style — ces entretiens moraux de vieux
Winnebago sont ceux de moralistes, de sages, et méme de
penseurs, maitres d’une forme littéraire et dépositaires d’une
tradition admirablement formulée.

Clest naturellement I'organisation politico-domestique 2
base de clan qui domine. On se souvient que la sociologie
siou est assez simple. La tribu est divisée en deux phratries
exogames, entre lesquelles se répartissent les clans (quatre
dans l'une, douze dans P'autre chez les Winnebago. Le nombre
semble avoir varié dans les derniers cinquante ans). La des-
cendance est masculine ; I'un des deux seuls cas de descen-
dance utérine invoqué par Morgan et M. Frazer se réduit
au prestige d’'une Winnebago qui épousa un Frangais. Mais
M. R. a ajouté i notre connaissance de la phratrie et du clan.
Nous savons maintenant le sens des noms des deux phra-
tries : ceux d’en haut et ceux de terre. Quoique la fagon
dont M. R. formule la théorie de cette répartition des clans
soit obscure, elle est intéressante et nous la signalons ;
cependant, méme en vertu de cette théorie, il est impossible
que la phratrie n’ait plus d’autre fonction que de régler I’exo-
gamie. En fait elle régle la disposition du camp, des places
au conseil et les prestations réciproques rituelles et autres
des clans, lors des funérailles et des fétes. Il ne faut pas
confondre ce lien avec les « amitiés » qui relient d’ordinaire
les clans par couple a I'intérieur des deux phratries, ou méme
les quatre clans de la phratrie d’en-haut.

La famille — chose remarquable — méme aprés trois
siecles d’influence européenne, semble avoir une existence
trés faible en droit. La nomenclature est /586/ réciproque
et classificatoire : elle se compose au fond de quelques mots
et les relations individuelles se marquent 2 peine pour trois
genérations.

Une découverte plus importante de M. R. est celle des
« parentés 3 plaisanterie ». Tandis que la belle-mére et le
beau-pére sont tabou, les futurs et beaux-fréres et belles-
sceurs, possibles et réels, les oncles utérins et les neveux uté-
rins peuvent étre objet de plaisanteries sans fin. Depuis,
M. Lowie a identifié la méme institution chez les Creck, les
Crow, etc. M. R. renonce a l'expliquer. En la rapprochant
d’institutions paralléles et rigoureusement comparables, en
Mélanésie en particulier, nous en tenterons nous-méme une
interprétation.
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[LA SEXUALITE ET LE SYSTEME DE PARENTE DANS LES
SOCIETES PRIMITIVES)]
(1925) *

/618/ 1l faut attendre, pour exposer la théorie de M. Mali-
nowski, son livte Sexual Life of Savages, qui comprendra,
outre une description de la vie sexuelle et du mariage dans
la civilisation est-néo-guinéenne (Massim, iles Trobriand, etc.)
une « analyse théorique de l'érotique primitive » ', Bien que
nous souhaitions de voir trés vite les faits publiés et que
nous n’approuvions guére ce mélange de la théorie i 1'obser-
vation, nous estimons tant l'ensemble de I’ceuvre de M. M.
que nous respectons son dessein.

Au surplus, il calme notre impatience en nous transmet-
tant tout de suite & nouveau ? la plus importante de ses décou-
vertes aux Trobriand : celle de ce qu'on a appelé la « parenté
miraculeuse » réguliere. Rapprochée du fait signalé par
M. Rattray 2 Ashanti, cette parenté perd peut-&tre de son
caractére miraculeux, on le verra.

Les Trobriandais ignorent la vertu séminale du liquide
masculin, et méme son origine testiculaire ; ils croient qu’jl
vient des reins, excités par les yeux. Les éjaculations fémi-
nines ne sont non plus pour rien dans la naissance. Ce que la
femme fournit au feetus, c’est son sang et sa chair, puis son
lait. /619/ La vraie cause de la naissance c’est I'arrivée, le
dépbt par un esprit dans la téte de la femme (ou le vagin)
d’un esprit de mort rajeuni, régénéré, qui vient se réincarner.
M. M. a trouvé de nombreuses versions de ce mythe. Cet
esprit, cet enfant, pénétre dans le ventre, arréte les menstrues
et se nourrit. Cette théorie est suivie dans la pratique, la
morale, les mythes. Chose remarquable, par une erreur évi-
dente, elle est étendue aux animaux : aux truies dont on
ignore qu’elles sont fécondées par les verrats sauvages, les
porcs domestiques, remarque-t-on, étant tous castrés. En tout
cas la notion de «pére » est « purement sociale ». Il est
celui que le mariage fait tel. Un enfant issu hors mariage n’a
n: moralement, ni physiquement de pére. Il est d’ailleurs mal

* Extrait de I’Année sociologique, nouvelle série, 1.

1. Malinowsky Br., “ The Psychology of Sex and the Foundation of
Kinship in Primitive Societies. ” Psycke, IV, 2, 1923.

2. Cf. le précédent article : “ Baloma ”, J.R. A. I, 1916, p. 409.
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vu. Cependant le pére n’est pas sans relation physique avec
son fils ou sa fille : il les « moule » aprés cette conception
ot il n’est pour rien. Ils lui ressemblent. Et tandis que c’est
une insulte de dire 4 quelqu'un qu’il ressemble & sa mére ou
a son frére (de mére), c’est une flatterie et un devoir de
le considérer comme ressemblant & son pére.

Il est trop tét pour faire la théorie de ces faits extréme-
ment importants. Une pareille expression mythique de la
nature purement sociale, pas du tout physique, du mariage
et certainement frappé Durkheim. Mais, sans doute, malgré
Pextréme ressemblance de ces modes de représentation de la
double parenté avec les modes arunta (Australie centrale),
il et refusé — comme pour ceux-ci — de les considérer
comme primitifs. C’est par un abus de mots qu’on appelle
de ce nom les Trobriandais. De méme, parmi les peuples
australiens, les Arunta sont sirement de ceux qui ont le plus
évolué A partir de la souche originaire, s’il en fut. Reconnais-
sons la valeur de la découverte de M. M. Elle a probablement
une valeur générale ; elle inspirera, comme celle de M. Rat-
tray, des observations nouvelles et urgentes qui décéleront
de ces faits en beaucoup de sociétés ol on ne les soupgonne
pas. On y verra trés souvent une double parenté : par le
sang — en ligne utérine — et par P'esprit en ligne masculine.
A cet égard les /620/ faits de M. M. sont trés directement
apparentés 3 ceux de M. Rattray.

Ce rapprochement nous méne d’ailleurs 4 une hypotheése.
Sans doute ces deux groupes de faits s’interprétent-ils comme
les faits arunta (Durkheim Iavait perqu i propos de ceux-
ci) par la prédominance du clan local. Celle-ci est bien
raarquée aux Trobriand, comme elle semble 4 Ashanti, comme
elle I'est chez les Arunta, par I’existence de lieux déterminés
d’émanation des dmes 2 réincarner et par la ligne strictement
masculine ot elles se réincarnent.

Nous n’avons pas ici la place de plus nombreux commen-
taires, pour lesquels il vaut mieux d’ailleurs attendre I’ou-
vrage complet. Qu'il nous soit permis cependant de noter
deux choses. La part qui est reconnue au mari, aprés la
conception prouve, a notre avis, qu’il y a lA non pas une
notion de la parenté miraculeuse et d’'un mariage purement
juridique, mais — sauf les cas de miracle proprement dit —
une notion de la descendance masculine réelle, physique,
autrement imaginée, voild tout. Ensuite toutes ces notions de
l'origine de 'ame, de l’individu pour mieux dire, ont tou-
jours été obscures, et le sont encore dans nos religions 4 nous.
L’Eglise catholique est aussi embarrassée que les sages Tro-
briandais pour expliquer pourquoi une dme n’est pas créée A
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chaque union d’un couple. Et nous avons bien souvent signalé
ici cette réincarnation des dmes dans le clan, en particulier
suivant les séries des prénoms et les générations des ancétres
(3 ou 5 en particulier). Le systéme est plus général qu’il ne
parait.

A la lumiére de cette observation on peut, peut-étre, expli-
quer deux régles qui préoccupent M. M. : si I'on ne peut
dire 4 quelgu’un qu'il ressemble 2 sa meére ou a son frére
(de meére), c’est que c’est insinuer qu’il n’y a en lui point
d’dme, qu’il n'y a que du sang; dire qu’il ressemble 3 son
pere, c’est marquer et la vigueur de cette dme réincarnée,
et la légitimité de cette réincarnation, et l'estimable part
que le « pere » a prise sinon & cette réincarnation, fait des
esprits, du moins a la gestation et a I'élevage de I’enfant.

[L’ORGANISATION DOMESTIQUE DES ASHANTI]
(1925) *

/596/ Clest surtout au point de vue de 'organisation domes-
tique d’Ashanti que M. Rattray apporte des faits nouveaux .
Leur considération, appuyée par de nouvelles recherches dans
d’autres sociétés africaines, renouvellera bien des théories et
bien des descriptions.

Le premier fait avait déja été€ publié2 Clest I'existence
d’une nomenclature de parenté vraiment classificatoire et par-
tiellement réciproque (pour okonta : alliés — cadets, asa,
alliés 3 intervalles d’'une génération, etc.). Non pas que nous
voulions dire que les habitants fort civilisés d’Ashanti vivenr
sous un régime de parenté et de mariage par groupe. Mais
leur langage et leur droit n’expriment pas que des relations
individuelles, ils décrivent des relations entre des groupes
d’individus de générations diverses et des « droits poten-
tiels », sinon toujours exercés. Ainsi 4 c6té /597/ d’un droit
trés évolué, les Ashanti ont gardé ce trait primitif. Nous
sommes convaincus que bien d’autres nations noires sont
dans le méme cas.

Le deuxiéme fait était plus difficile & découvrir. I1 I'a été,
comme le premier, grice 3 I'emploi de la méthode généalo-

* Extrait de V'Année sociologique, nouvelle série, 1.
1. Rattray R.S., Ashanti. Oxford, 1923.
2. Ashkanti Proverbs, p. 39.
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gique de Tylor et Rivers, petfectionnée par Mr. et Mrs. Se-
ligmann3. A Ashanti, ce sont deux systémes de descendance
et deux systémes de clans qui fonctionnent. D’abord les clans
utérins, abusua, transmettent le sang, mogya, bogya, la chair,
les biens immobiliers et les titres (siéges); les drois mascu-
lins (mile décédé) allant d’abord éminemment 3 I'oncle
utérin ; et les biens féminins allant (femme décédée) i la
mére, aux sceurs, etc. Ce qui explique le fameux principe
du droit négre, connu depuis Bowdich et Bosman et inexpli-
qué : « les femmes héritent des femmes et les hommes des
hommes ».

Mais ce principe s'est compliqué d’'un second (ou peut-

étre s'est développé en un second) jusqu’a former une
deuxiéme descendance, une deuxiéme sorte de clans, les ntoro,
clans masculins, qui se recrutent de péte en fils, ol le pere
hérite du fils, et le fils du pére, ou bien le frére ainé (de
pére) du cadet. Le mot nforo signifie esprit; c’est l'esprit,
celui des ancétres paternels, qui vient se réincatner dans un
descendant dont une femme, un clan utérin, une abusua, a
fourni la chair et le sang (mogya). Chaque ntoro a ses totems
et sous-totems, ses tabous, son « jour de lavage du ntoro ».
Il ne semble pas qu'a cette descendance soit attaché autre
chose que : 1° les prénoms et esprits réincarnés, blasons et
cultes totémiques et locaux ; 2° des biens mobiliers ; 3° excep-
tionnellement et, évidemment, comme en droit fanti, des
droits testamentaires immobiliers (ici interviennent les parents
utérins pour approuver la detestatio au fils. (Il y aurait lieu
de chercher si les « siéges » du tréne d’or ne seraient pas
ainsi hérités dans les lignées royales; les siéges ou trdnes
d’argent se transmettant par les reines meéres).
/598/ L’importance de cette découverte ne peut étre exa-
gérée. Elle était difficile A faire, et M. R. avait lui-méme*
parfaitement confondu le ntoro et I'abusua. Elle est d’une
portée générale. Et il est probable que, maintenant qu’on
connait un fait de ce type difficile 3 déceler, on en trouvera
d’autres, en Afrique en particulier.

Il y a méme bien plus. D’une part cette représentation
mythique et juridique de la double descendance peut &tre
rapprochée d’autres systémes, et nous allons tout 2 Iheure la
comparer avec une autre découverte de M. Malinowski aux
Trobiand. Elle peut aider, d’autre part, a faire sentir la
possibilité des syst®mes complexes de parenté, des doubles

3. V. les « Arbres généalogiques », pl. 1 et 2.
4. Ashanti Proverbs, p. 42.
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descendances en particulier. Car 'exogamie de ces deux clans,
celui du « sang », celui de I’ « esprit », suffit & expliquer
toutes les prohibitions matrimoniales.

Voilda une vraie conquéte d’ethnographie intensive, une
véritable acquisition pour la sociologie. Est-ce a dire que
I’observation ait été poussée suffisamment & bout ? Bien loin
de la ! Maintenant que les deux clans sont distingués, c’est
le clan utérin que nous ne nous expliquons plus trés bien.
Nous ne savons méme plus le sens des noms mémes des
clans, des abusua. Ce n’est plus que des ntoro que nous
avons les histoires, les blasons, les noms, les totems et les
tabous. (Je ne comprends pas les termes « classifiés » et
« non classifiés » dans le tableau des clans, n® 1 du « pedi-
gree » de Kakari.) Pourtant les abusua, par lesquels se trans-
mettent la propriété et les siéges jouent un tble considérable.
Provisoirement, on dirait qu’ils se sont vidés de leur contenu
mythologique au profit des nforo. Tandis que ceux-ci sont
presque vides juridiquement. Mais des observations encore
plus approfondies feront apparaitre d’autres éléments sans
doute ; et il faut les chercher la-bas, les attendre ici. Ensuite,
a propos des nforo une chose doit étre recherchée : dans
quelle mesure ne correspondent-ils pas 4 des clans locaux ?
Chacun a son sanctuaire de séjour et d’émanation des ames,
et M. R. nous donne une description assez achevée de 'un de
ceux-ci, du lac /599/ Bosomtwe, ainsi que des rites du clan
(ntoro) Bosommuru; cependant comme il n'y a que neuf
clans pour tout Ashanti, on se demande si cette localisation
est bien possible et si ce n’est pas au contraire le clan utérin
(clan des biens immobiliers, de /s Terre), qui serait le clan
local, par une sorte d’inversion.

Sur le reste du droit, M. R. nous promet d’autres rensei-
gnements, en particulier en ce qui concerne la procédure. Sur
la descendance en ligne utérine et le pouvoir des reines
meres ; sur le droit foncier et sur les procédés d’aliénation,
il nous donne, en attendant, des faits nombreux et bien étu-
diés. L’emploi des termes du droit successoral anglais, méme
du droit manorial, est singulitrement heureux en général.
I:""t A propos des fameux « poids » d’Ashanti (pour la poudre
d’or), nous en avons maintenant une description complite,
accompagnée de curieuses remarques sur la moralité des
changeurs. [1. Cf. le texte suivant.]
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[1] Mauss consacra un cours annuel (en 1924-1925) 4 ces
mémes problémes. En voici le résumé* [cf. le texte
précédent] :

/28/ Documents concernant les religions nigritiennes. — On
a étudié les belles observations de M. Rattray, ethnologiste
du Gouvernement de la Céte d’Or sur les Ashantis. On a
mis en relief la découverte de deux sortes de clans totémi-
ques, I'un utérin, transmis par le sang, et l'autre masculin,
transmis par /29/ l'esprit réincarné. Cette découverte expli-
que un nombre considérable de faits nigritiens d’abord, et
de faits d’autres provinces ethnographiques qui peuvent leur
étre compares,

* Extrait de U'Annuaire de UEcole pratiqgue des hautes études,
Paris, 1925, (Sect. Sc. relig.)
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sociologie
(1901) *

/165/ Mot créé par Auguste Comte pour désigner la
science des sociétés. Quoique le mot fit formé d’un radi-
cal latin et d’une terminaison grecque et que pour
cette raison les puristes aient longtemps refusé de le
reconnaitre, il a aujourd’hui conquis droit de cité dans
toutes les langues européennes. Nous allons essayer de
déterminer successivement l'objet de la sociologie et la
méthode qu’elle emploie. Puis nous indiquerons les prin-
cipales divisions de la science qui se constitue sous ce
nom.

On remarquera sans peine que nous nous inspirons
directement des idées qu’a exprimées Durkheim dans
ses différents ouvrages. Si d’ailleurs nous les adoptons,
ce n’est pas seulement parce qu’elles nous paraissent jus-
tifiées par des raisons théoriques, c’est encore qu’elles
nous semblent exprimer les principes dont les diverses
sciences sociales, au cours de leur développement, tendent
4 devenir de plus en plus conscientes.

I. OBJET DE LA SOCIOLOGIE. — Parce que la socio-
logie est d’origine récente et quelle sort 4 peine de la
période philosophique, il arrive encore qu’on en conteste
la possibilité. Toutes les traditions métaphysiques qui
font de ’homme un étre 2 part, hors nature, et qui voient
dans ses actes des faits absolument différents des faits
naturels, résistent aux progrés de la pensée sociologique.
Mais le sociologue n’a pas a justifier ses recherches par
une argumentation philosophique. La science doit faire
son ceuvre dés le moment qu’elle en entrevoit la possi-
bilité, et des théories philosophiques, méme tradition-

* Article extrait de la Grande Encyclopédie, vol. 30, Société anonyme
de la Grande Encyclopédie, Paris.
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nelles, ne sauraient constituer des objections 4 la légiti-
mité de ses démarches. Si d’ailleurs, comme il est vrai-
semblable, ’étude scientifique des sociétés rend néces-
saire une conception différente de la nature humaine, c’est
4 la philosophie qu’il appartient de se mettre en har-
monie avec la science, 3 mesure que celle-ci obtient des
résultats. Mais la science n’a pas plus a prévoir qu’a éviter
ces conséquences lointaines de ses découvertes.

Tout ce que postule la sociologie, c’est simplement que
les faits que l'on appelle sociaux sont dans la nature,
c’est-a-dire sont soumis au principe de 'ordre et du déter-
minisme universels, par suite intelligibles. Or cette hypo-
/166/ thése n’est pas le fruit de la spéculation méta-
physique ; elle résulte d’une généralisation qui semble
tout a fait légitime. Successivement cette hypothése, prin-
cipe de toute science, a été étendue A tous les régnes,
méme 2 ceux qui semblaient le plus échapper a ses prises :
il est donc rationnel de supposer que le régne social —
s’il est un régne qui mérite d’étre appelé ainsi — ne fait
pas exception. Ce n’est pas au sociologue 2 démontrer
que les phénoménes sociaux sont soumis a la loi : c’est
aux adversaires de la sociologie 2 fournir la preuve
contraire. Car, a priori, on doit admettre que ce qui
s’est trouvé étre vrai des faits physiques, biologiques et
psychiques est vrai aussi des faits sociaux. Seul un échec
définitif pourrait ruiner cette présomption logique. Or,
dés aujourd’hui, cet échec n’est plus 2 craindre. Il n’est
plus possible de dire que la science est tout entitre 2
faire. Nous ne songeons pas i exagérer I'importance des
résultats qu’elle a obtenus ; mais enfin, en dépit de tous
les scepticismes, elle existe et elle progresse : elle pose
des problémes définis et tout au moins elle entrevoit des
solutions. Plus elle entre en contact avec les faits et plus
elle voit se révéler des régularités insoupconnées, des
concordances beaucoup plus précises qu’on ne pouvait le
supposer d’abord ; plus, par conséquent, se fortifie le
sentiment que l'on se trouve en présence d’un ordre
naturel, dont I’existence ne peut plus étre mise en doute
que par des philosophes éloignés de la réalité dont ils
parlent.

Mais si ’on doit admettre sans examen préalable que
les faits appelés sociaux sont natutels, intelligibles et par
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suite objets de science, encore faut-il qu’il y ait des faits
qui puissent étre proprement appelés de ce nom. Pour
qu’une science nouvelle se constitue, il suffit, mais il
faut : d'une part, qu'elle s’applique 4 un ordre de faits
nettement distincts de ceux dont s’occupent les autres
sciences ; d’autre part, que ces faits soient susceptibles
d’étre immédiatement reliés les uns aux autres, expliqués
les uns par les autres, sans qu’il soit nécessaire d’inter-
caler des faits d’une autre espéce. Car une science qui
ne pourrait expliquer les faits constituant son objet qu’en
recourant 4 une autre science se confondrait avec cette
derniére. La sociologie satisfait-elle 4 cette double condi-
tion ?

Du phénoméne social. En premier lieu y a-t-il des faits
qui soient spécifiquement sociaux ? On le nie encore
communément, et parmi ceux qui le nient figurent méme
des penseurs qui prétendent faire ceuvre sociologique.
L’exemple de Tarde est caractéristique. Pour lui, les faits
dits sociaux ne sont autre chose que des idées ou des
sentiments individuels, qui se seraient propagés par imi-
tation. lls n’auraient donc aucun caractére spécifique ;
car un fait ne change pas de nature parce qu’il est plus
ou moins répété. Nous n’avons pas pour l'instant a dis-
cuter cette théorie ; mais nous devons constater que, si
elle est fondée, la sociologie ne se distingue pas de la
psychologie individuelle, c’est-a-dire que toute matiére
manque pour une sociologie proprement dite. La méme
conclusion s’inspire, quelle que soit la théorie, du moment
ot l'on nie la spécificité des faits sociaux. On congoit
dés lors toute I'importance de la question que nous exa-
minons.

Un premier fait est constant, c’est qu’il existe des
sociétés, c’est-a-dire des agrégats d’étres humains. Parmi
ces agrégats, les uns sont durables, comme les nations,
d’autres éphémeéres comme les foules, les uns sont trés
volumineux comme les grandes églises, les autres trés
petits comme la famille quand elle est réduite au couple
conjugal. Mais, quelles que soient la grandeur et la forme
de ces groupes et de ceux qu’on pourrait énumérer —
classe, tribu, groupe professionnel, caste, commune — ils
présentent tous ce caractére qu’ils sont formés par une
pluralit¢ de consciences individuelles, agissant et réagis-

141




COHESIONS SOCIALES ET DIVISIONS DE LA SOCIOLOGIE

\

sanl les unes sur les autres. C'est 4 la présence de ces
actions et réactions, de ces interactions que l'on recon-
nait les sociétés. Or la question est de savoir si, parmi
les faits qui se passent au sein de ces groupes, il en est
qui manifestent la nature du groupe en tant que groupe,
et non pas seulement la nature des individus qui les
composent, les attributs généraux de ’humanité. Y en
a-t-il qui sont ce qu’ils sont parce que le groupe est ce
qu’il est ? A cette condition, et i cette condition seule-
ment, il y aura une sociologie proprement dite ; car il y
aura alors une vie de la société, distincte de celle que
ménent les individus ou plutét distincte de celle qu’ils
méneraient s’ils vivaient isolés.

Or il existe bien réellement des phénomeénes qui pré-
sentent ces caractéres, seulement il faut savoir les décou-
vrir. En effet, tout ce qui se passe dans un groupe social
n’est pas une manifestation de la vie du groupe comme
tel, et par conséquent n’est pas social, pas plus que tout
ce qui se passe dans un organisme n’est proprement bio-
logique. Non seulement les perturbations accidentelles
et locales déterminées par des causes cosmiques, mais
encore des événements normaux, réguliérement répétés,
qui intéressent tous les membres du groupe sans excep-
tion, peuvent n’avoir aucunement le caractére de faits
sociaux. Par exemple tous les individus, & ’exception
des malades, remplissent leurs fonctions organiques dans
des conditions sensiblement identiques; il en est de
méme des fonctions psychologiques : les phénomenes de
sensation, de représentation, de réaction ou d’inhibition
sont les mémes chez tous les membres du groupe, ils
sont soumis chez tous aux mémes lois que la psychologie
recherche. Mais personne ne songe a les ranger dans la
catégorie des faits sociaux malgré leur généralité. Clest
qu’ils ne tiennent aucunement a la nature du groupement,
mais dérivent de la nature organique et psychique de
I'individu. Aussi sont-ils les mémes, quel que soit le
groupe auquel I'individu appartient. Si ’homme isolé était
concevable, on pourrait dire qu’ils seraient ce qu’ils sont
méme en dehors de toute société. Si donc les faits dont
les sociétés sont le théitre ne se distinguaient les uns
des autres que par leur degré de généralité, il n’y en
aurait pas qu'on pfit considérer comme des manifesta-
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tions propres de la vie sociale, et dont on pit, par suite,
faire I'objet de la sociologie.

Et pourtant I'existence de tels phénoménes est d’une
telle évidence qu'elle a été signalée par des observateurs
qui ne songeaient pas 2 la constitution d’une sociologie.
On a remarqué bien souvent qu’une foule, une assemblée
ne sentaient, ne pensaient et n’agissaient pas comme l’au-
raient fait les individus isolés ; que les groupements les
plus divers, une famille, une corporation, une nation
avaient un « esprit », un caractére, des habitudes comme
les individus ont les leurs. Dans tous les cas par consé-
quent on sent parfaitement que le groupe, foule ou
société, a vraiment une nature propre, qu’il détermine
chez les individus certaines maniéres de sentir, de penser
et d’agir, et que ces individus n’auraient ni les mémes
tendances, ni les mémes habitudes, ni les mémes pré-
jugés, s’ils avaient vécu dans d’autres groupes humains.
Or cette conclusion peut étre généralisée. Entre les idées
qu’aurait, les actes qu’accomplirait un individu isolé et
les manifestations collectives, il y a un tel abime que ces
derniéres doivent étre rapportées 2 une nature nouvelle,
a des forces swi generis : sinon, elles resteraient incom-
préhensibles.

Soient, par exemple, les manifestations de la vie éco-
nomique des sociétés modernes d’Occident : production
industrielle des marchandises, division extréme du travail,
échange international, association de capitaux, monnaie,
crédit, rente, intérét, salaire, etc. Qu’on songe au nombre
considérable de notions, d’institutions, d’habitudes que
supposent les plus simples actes d’un commergant ou
d’un ouvrier qui cherche a gagner sa vie; il est mani-
feste que ni I'un ni I'autre ne créent les formes que prend
nécessairement leur activité : ni I'un ni lautre n’inven-
tent le crédit, I'intérét, le salaire, ’échange ou la monnaie.
/167/ Tout ce qu’on peut attribuer a chacun d’eux c’est
une tendance générale i se procurer les aliments néces-
saires 3 se protéger contre les intempéries, ou encore, si
I’on veut, le golit de Dentreprise, du gain, etc. Méme
des sentiments qui semblent tout spontanés, comme
’amour du travail, de 1’épargne, du luxe, sont, en réalité,
le produit de la culture sociale puisqu’ils font défaut
chez certains peuples et varient infiniment, & l'intérieur
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d'une méme société, selon les couches de la population.
Or, a eux seuls, ces besoins détermineraient, pour se
satisfaire, un petit nombre d’actes trés simples qui contras-
tent de la maniére la plus accusée avec les formes trés
complexes dans lesquelles I’homme économique coule
aujourd’hui sa conduite. Et ce n’est pas seulement Ia
complexité de ces formes qui témoigne de leur origine
extra-individuelle, mais encore et surtout la maniére dont
elles s’imposent a l'individu. Celui-ci est plus ou moins
obligé de s’y conformer. Tantdt c’est la loi méme qui
I'y contraint, ou la coutume tout aussi impérative que
la loi. C’est ainsi que naguére l'industriel était obligé
de fabriquer des produits de mesure et de qualité déter-
minées, que maintenant encore il est soumis 3 toutes
sortes de réglements, que nul ne peut refuser de rece-
voir en paiement la monnaie légale pour sa valeur 1égale.
Tant6t c’est la force des choses contre laquelle 'individu
vient se briser s’il essaye de s’insurger contre elles : c’est
ainsi que le commergant qui voudrait renoncer au crédit,
le producteur qui voudrait consommer ses propres pro-
duits, en un mot le travailleur qui voudrait recréer a
lui seul les régles de son activité économique, se verrait
condamné i une ruine inévitable.

Le langage est un autre fait dont le caractére social
apparait clairement : l’enfant apprend, par l'usage et
par I’étude, une langue dont le vocabulaire et la syntaxe
sont vieux de bien des siecles, dont les origines sont
inconnues, qu'il regoit par conséquent toute faite et qu’il
est tenu de recevoir et d’employer ainsi, sans variations
considérables. En vain essayerait-il de se créer une langue
originale : non seulement il ne pourrait aboutir qu’a
imiter maladroitement quelque autre idiome existant, mais
encore une telle langue ne saurait lui servir 3 exprimer
sa pensée ; elle le condamnerait 4 I'isolement et 4 une
sorte de mort intellectuelle. Le seul fait de déroger aux
regles et aux usages traditionnels se heurte le plus géné-
ralement 4 de trés vives résistances de I'opinion. Car une
langue n’est pas seulement un systtme de mots; elle
a un génie particulier, elle implique une certaine maniére
de percevoir, d’analyser et de coordonner. Par conséquent,
par la langue, ce sont les formes principales de notre
pensée que la collectivité nous impose.
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Il pourrait sembler que les relations matrimoniales et
domestiques sont nécessairement ce qu’elles sont en vertu
de la nature humaine, et qu’il suffit, pour les expliquer,
de rappeler quelques propriétés trés générales, organiques
et psychologiques, de l'individu humain. Mais, d’une
part, l'observation historique nous apprend que les types
de mariages et de familles ont été et sont encore extré-
mement nombreux, variés ; elle nous révéle la compli-
cation quelquefois extraordinaire des formes du mariage
et des relations domestiques. Et, d’autre part, nous savons
tous que les relations domestiques ne sont pas exclusi-
vement affectives, qu’entre nous et des parents que nous
pouvons ne pas connaitre il existe des liens juridiques
qui se sont noués sans notre consentement, a notre insu ;
nous savons que le mariage n’est pas seulement un accou-
plement, que la loi et les usages imposent a2 1’homme
qui épouse une femme des actes déterminés, une procé-
dure compliquée. Manifestement, ni les tendances orga-
niques de ’lhomme 2 s’accoupler ou 2 procréer, ni méme
les sentiments de jalousie sexuelle ou de tendresse pater-
nelle qu'on lui préterait d’ailleurs gratuitement, ne peu-
vent, 2 aucun degré, expliquer ni la complexité, ni sur-
tout le caractére obligatoire des mceurs matrimoniales et
domestiques.

De méme les sentiments religieux trés généraux qu’on
a coutume de préter 2 ’homme et méme aux animaux
— respect et crainte des étres supérieurs, tourment de
linfini — ne pourraient engendrer que des actes reli-
gieux trés simples et trés indéterminés : chaque homme,
sous I’empire de ces émotions, se représenterait A sa fagon
les étres supérieurs et leur manifesterait ses sentiments
comme il lui semblerait convenable de le faire. Or une
religion aussi simple, aussi indéterminée, aussi indivi-
duelle n’a jamais existé. Le fidéle croit 4 des dogmes et
agit selon des rites entiérement compliqués, qui lui sont
en outre inspités par '’Eglise, par le groupe religieux
auquel il appartient ; en général, il connait trés mal ces
dogmes et ces rites, et sa vie religieuse consiste essen-
tiellement dans une participation lointaine aux croyances
et aux actes d’hommes spécialement chargés de connaitre
les choses sacrées et d’entrer en rapport avec elles ; et
ces hommes eux-mémes n’ont pas inventé les dogmes
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ni les rites, la tradition les leur a enseignés et ils veillent
surtout a les préserver de toute altération. Les sentiments
individuels d’aucun des fidtles n’expliquent donc, ni le
systeme complexe des représentations et des pratiques
qui constitue une religion, ni I'autorité par laquelle ces
maniéres de penser et d’agir s'imposent a tous les mem-
bres de I’Eglise.

Ainsi les formes suivant lesquelles se développe la vie
affective, intellectuelle, active de l'individu, lui préexistent
comme elles lui survivront. C’est parce qu’il est homme
qu’il mange, pense, s’amuse, etc., mais s’il est déterminé
a agir par des tendances qui lui sont communes avec tous
les hommes, les formes précises que prend son activité
a chaque moment de l'histoire dépendent de toutes autres
conditions qui varient d’une société i une autre et chan-
gent avec le temps au sein d’une méme société : c’est
’ensemble des habitudes collectives. Parmi ces habitudes
il en est de différentes sortes. Les unes appellent la
réflexion par suite de leur importance méme. On en prend
conscience et on les consigne dans des formules écrites
ou orales qui expriment comment le groupe a I’habitude
d’agir, et comment il exige que ses membres agissent ;
ces formules impératives ce sont les régles du droit, les
maximes de la morale, les préceptes du rituel, les articles
du dogme, etc. Les autres restent inexprimées et diffuses,
plus ou moins inconscientes. Ce sont les coutumes, les
meeurs, les superstitutions populaires que l'on observe
sans savoir qu’on y est tenu, ni méme en quoi elles
consistent exactement. Mais dans les deux cas, le phéno-
méne est de méme nature. Il s’agit toujours de maniéres
d’agir ou de penser, consacrées par la tradition et que
la société impose aux individus. Ces habitudes collectives
et les transformations par lesquelles elles passent inces-
samment, voild I'objet propre de la sociologie.

Il est d’ailleurs possible dés a présent de prouver direc-
tement que ces habitudes collectives sont les manifesta-
tions de la vie du groupe en tant que groupe. L’histoire
comparée du droit, des religions, a rendu commune I’idée
que certaines institutions forment avec certaines autres
un systéme, que les premitres ne peuvent se transformer
sans que les secondes se transforment également. Par
exemple, on sait qu’il existe des liens entre le totémisme
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et I’exogamie, entre 'une et l'autre pratique et I’organi-
sation du clan ; on sait que le systtme du pouvoir patriar-
cal est en relation avec le régime de la cité, etc. D’une
fagcon générale, les historiens ont pris ’habitude de mon-
trer les rapports que soutiennent les différentes institu-
tions d’une méme époque, de ne pas isoler une institu-
tion du milieu ol elle est apparue. Enfin on est de plus
en plus porté a chercher dans les propriétés d’un milieu
social (volume, densité, mode de composition, etc.) I'ex-
plication des phénoménes généraux qui s’y produisent :
on montre par exemple quelles modifications profondes
I'agglomération urbaine apporte 3 une civilisation agri-
cole, comment la forme de Ihabitat conditionne l’orga-
nisation domestique. Or, si les institutions dépendent les
unes des /168/ autres et dépendent toutes de la consti-
tution du groupe social, c’est évidemment qu’elles expri-
ment ce dernier. Cette interdépendance des phénomeénes
serait inexplicable §’ils étaient les produits de volontés
particulieres et plus ou moins capricieuses ; elle s’ex-
plique au contraire s’ils sont les produits de forces imper-
sonnelles qui dominent les individus eux-mémes.

Une autre preuve peut étre tirée de l'observation des
statistiques. On sait que les chiffres qui expriment le
nombre des mariages, des naissances, des suicides, des
crimes dans une société, sont remarquablement constants
ou que, s’ils varient, ce n’est pas par écarts brusques et
irréguliers, mais généralement avec lenteur et ordre. Leur
constance et leur régularité sont au moins égales i celle
des phénomeénes qui, comme la mortalité, dépendent sur-
tout de causes physiques. Or il est manifeste que les
causes qui poussent tel ou tel individu au mariage ou au
crime sont tout 3 fait particulidres et accidentelles ; ce
ne sont donc pas ces causes qui peuvent expliquer le
taux du mariage ou du crime dans une société donnée.
Il faut admettre ’existence de certains états sociaux, tout
a fait différents des états purement individuels, qui
conditionnent la nuptialité et la criminalité. On ne com-
prendrait pas, par exemple, que le taux du suicide fit
uniformément plus élevé dans les sociétés protestantes
que dans les sociétés catholiques, dans le monde commer-
cial que dans le monde agricole, si 'on n’admettait pas
qu'une tendance collective au suicide se manifeste dans
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les milieux protestants, dans les milieux commerciaux,
en vertu de leur organisation méme.

Il y a donc des phénoménes proprement sociaux, dis-
tincts de ceux qu’étudient les autres sciences qui traitent
de ’homme, comme la psychologie : ce sont eux qui cons-
tituent la matieére de la sociologie. Mais il ne suffit pas
d’avoir établi leur existence par un certain nombre d’exem-
ples et par des considérations générales. On voudrait
encore connaitre le signe auquel on peut les distinguer,
de maniére 3 ne pas risquer ni de les laisser échapper,
ni de les confondre avec les phénoménes qui ressortis-
sent 2 d’autres sciences. D’aprés ce qui vient d’étre dit,
la nature sociale a précisément pour caractéristique d’étre
comme surajoutée a la nature individuelle ; elle s’exprime
par des idées ou des actes qui, alors méme que nous contri-
buons 2 les produire, nous sont tout entiers imposés du
dehors. C’est ce signe d’extériorité qu'il s’agit de découvrir.

Dans un grand nombre de cas, le caractére obligatoire
dont sont marquées les maniéres sociales d’agir et de
penser est le meilleur des critéres que 'on puisse souhaiter.
Gravées au fond du cceur ou exprimées dans des for-
mules légales, spontanément obéies ou inspirées par voie
de contrainte, une multitude de régles juridiques, reli-
gieuses et morales sont rigoureusement obligatoires. La
plupart des individus y obéissent ; méme ceux qui les
violent savent qu’ils manquent 3 une obligation ; et, en
tout cas, la société leur rappelle le caractére obligatoire
de son ordre en leur infligeant une sanction. Quelles que
soient la nature et l'intensité de la sanction, excommu-
nication ou mort, dommages-intéréts ou prison, mépris
public, blime, simple notation d’excentricité, & des degrés
divers et sous des formes diverses, le phénoméne est
toujours le méme : le groupe proteste contre la violation
des régles collectives de la pensée et de ’action. Or cette
protestation ne peut avoir qu’un sens : c’est que les
maniéres de penser et d’agir qu’impose le groupe sont
des maniéres propres de penser et d’agir. S’il ne tolére
pas qu'on y déroge, c’est qu’il voit en elles les manifes-
tations de sa personnalité, et qu’en y dérogeant on la
diminue, on la détruit. Et d'ailleurs si les régles de la
pensée et de I’action n’avaient pas une origine sociale,
d’olt pourraient-elles venir ? Une régle a laquelle l'in-
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dividu se considére comme soumis ne peut étre l’ceuvre
de cet individu : car toute obligation implique une auto-
rité supérieure au sujet obligé, et qui lui inspire le respect,
élément essentiel du sentiment d’obligation. Si donc on
exclut lintervention d’étres surnaturels, on ne saurait
trouver, en dehors et au-dessus de !l'individu, qu’une
seule souce d’obligation, c’est la société ou plutdt 'en-
semble des sociétés dont il est membre.

Voila donc un ensemble de phénomeénes sociaux facile-
ment reconnaissables et qui sont de premiére impor-
tance. Car le droit, la morale, la religion forment une
partie notable de la vie sociale. Méme, dans les sociétés
inférieures, il n’est guére de manifestations collectives
qui ne rentrent dans une de ces catégories. L’homme n’y
a pour ainsi dire ni pensée ni activité propres ; la parole,
les opérations économiques, le vétement méme y prennent
souvent un caractére religieux, par conséquent obliga-
toire. Mais, dans les sociétés supérieures, il y a un grand
nombre de cas ol la pression sociale ne se fait pas sentir
sous la forme expresse de l'obligation : en matiere éco-
nomique, juridique, voire méme religieuse, l’individu
semble largement autonome. Ce n’est pas que toute coer-
cition soit absente : nous avons montré plus haut sous
quels aspects elle se manifestait dans 'ordre économique
et linguistique, et de combien il s’en fallait que I'individu
fat libre en ces matiéres d’agir a sa guise. Cependant
il n’y a pas d’obligation proclamée, pas de sanctions défi-
nies ; l'innovation, la dérogation ne sont pas prescrites
en principe. Il est donc nécessaire de chercher un autre
critére qui permette de distinguer ces habitudes dont la
nature spéciale n’est pas moins incontestable, quoique
moins immédiatement apparente.

Elle est incontestable en effet parce que chaque indi-
vidu les trouve déja formées et comme instituées, puis-
qu’il n’en est pas I'auteur, puisqu’il les recoit du dehors,
c’est donc qu’elles sont préétablies. Qu'il soit ou non
défendu a l'individu de s’en écarter, elles existent déja
au moment ol il se consulte pour savoir comment il doit
agir ; ce sont des modeéles de conduite qu’elles lui pro-
posent. Aussi les voit-on pour ainsi dire, 4 un moment
donné, pénétrer en lui du dehors. Dans la plupart des
cas, c’est par la voie de I’éducation, soit générale, soit
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spéciale, que se fait cette pénétration. C’est ainsi que
chaque génération regoit de son ainée les préceptes de
la morale, les régles de la politesse usuelle, sa langue,
ses goits fondamentaux, de méme que chaque travailleur
recoit de ses prédécesseurs les régles de sa technique
professionnelle. L’éducation est précisément |’opération
par laquelle I'étre social est surajouté en chacun de nous
a I’étre individuel, I’étre moral a I’étre animal ; c’est le
procédé grice auquel l’enfant est rapidement socialisé.
Ces observations nous fournissent une caractéristique du
fait social beaucoup plus générale que la précédente
sont sociales toutes les maniéres d’agir et de penser que
l'individu trouve préétablies et dont la transmission se
fait le plus généralement par la voie de I’éducation.

Il serait bon qu’un mot spécial désignit ces faits spé-
ciaux, et il semble que le mot institutions serait le mieux
approprié. Qu’est-ce en effet qu’'une institution sinon un
ensemble d’actes ou d’idées tout institué que les indi-
vidus trouvent devant eux et qui s’impose plus ou moins
a eux ? Il n’y a aucune raison pour réserver exclusive-
ment, comme on le fait d’ordinaire, cette expression
aux arrangements sociaux fondamentaux. Nous entendons
donc par ce mot aussi bien les usages et les modes, les
préjugés et les superstitions que les constitutions poli-
tiques ou les organisations juridiques essentielles ; car
tous ces phénoménes sont de méme nature et ne différent
qu’en degré. L’institution est en somme dans l'ordre
social ce qu’est la fonction dans 'ordre biologique : et
de méme que la science de la vie est la science des fonc-
tions vitales, la science de la société est la science des
institutions ainsi définies.

Mais, dira-t-on, l'institution est le passé; c’est, par
définition, la chose fixée, non la chose vivante. Il se
produit /169/ a chaque instant dans les sociétés des
nouveautés, depuis les variations quotidiennes de la mode
jusqu’aux grandes révolutions politiques et morales. Mais
tous ces changements sont toujours, & des degrés divers,
des modifications d’institutions existantes. Les révolutions
n’ont jamais consisté dans la brusque substitution inté-
grale d’un ordre nouveau 2 l'ordre établi ; elles ne sont
jamais et ne peuvent étre que des transformations plus
ou moins rapides, plus ou moins complétes. Rien ne vient
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de rien : les institutions nouvelles ne peuvent étre faites
qu’avec les anciennes, puisque celles-ci sont les seules
qui existent. Et par conséquent, pour que notre définition
embrasse tout le défini, il suffit que nous ne nous en
tenions pas 4 une formule étroitement statique, que nous
ne restreignions pas la sociologie 4 I'étude de linstitution
supposée immobile. En réalité I'institution ainsi congue
n’est qu’une abstraction. Les institutions véritables vivent,
c’est-a-dire changent sans cesse : les régles de l’action ne
sont ni comprises ni appliquées de la méme facon a des
moments successifs, alors méme que les formules qui les
expriment restent littéralement les mémes. Ce sont donc
les institutions vivantes, telles qu’elles se forment, fonc-
tionnent et se transforment aux différents moments, qui
constituent les phénomeénes proprement sociaux, objets de
la sociologie.

Les seuls faits que 1’on pourrait non sans raison regarder
comme sociaux et qui, cependant, rentreraient difficile-
ment dans la définition des institutions, sont ceux qui se
produisent dans les sociétés sans institutions. Mais les
seules sociétés sans institutions sont des agrégats sociaux
ou bien instables et éphéméres comme les foules, ou bien
en cours de formation. Or des unes et des autres on
peut dire qu’elles ne sont pas encore des sociétés pro-
prement dites, mais seulement des sociétés en voie de
devenir, avec cette différence que les unes sont destinées
a aller jusqu’au bout de leur développement, a réaliser
leur nature sociale, tandis que les autres disparaissent
avant d’étre parvenues A se constituer définitivement.
Nous sommes donc ici sur les limites qui séparent le
régne social des régnes inférieurs. Les phénoménes dont
il s’agit sont en train de devenir sociaux plutdt qu’ils
ne sont sociaux. Il n’est donc pas surprenant qu’ils ne
puissent rentrer exactement dans les cadres d’aucune
science, Certes la sociologie ne doit pas s’en désinté-
resser, mais ils ne constituent pas son objet propre.
Drailleurs, par I'analyse précédente, nous n’avons nulle-
ment cherché 4 découvrir une définition définitive et
compléte de tous les phénomenes sociaux. 1l suffit d’avoir
montté que des faits existent qui méritent d’étre appelés
ainsi et d’avoir indiqué quelques signes auxquels on peut
reconnaitre les plus importants d’entre eux. A ces cri-
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teres, ’avenir en substituera bien certainement d’autres
moins défectueux.

De Pexplication sociologique. Ainsi la sociologie a un
objet propre, puisqu’il y a des faits proprement sociaux ;
il nous reste 4 voir si elle satisfait a la seconde des condi-
tions que nous avons indiquées, c’est-d-dire s’il y a un
mode d’explication sociologique qui ne se confonde avec
aucun autre. Le premier mode d’explication qui ait été
méthodiquement appliqué 2 ces faits est celui qui a été
pendant longtemps en usage dans ce qu’il est convenu
d’appeler la philosophie de Ihistoire. La philosophie de
lhistoire a été, en effet, la forme de spéculation sociolo-
gique immédiatement antérieure A la sociologie propre-
ment dite. C’est de la philosophie de I’histoire que la
sociologie est née : Comte est le successeur immédiat de
Condorcet, et lui-méme a construit une philosophie de
histoire plutdt qu’il n’a fait de découvertes sociologiques.
Ce qui caractérise ’explication philosophique, c’est qu’elle
suppose ’homme, ’humanité en général prédisposée par
sa nature a un développement déterminé dont on s’efforce
de découvrir toute lorientation par une investigation
sommaire des faits historiques. Par principe et par mé-
thode on néglige donc le détail pour s’en tenir aux lignes
les plus générales. On ne cherche pas a expliquer pour-
quoi, dans telle espéce de sociétés, a telle époque de leur
développement, on rencontre telle ou telle institution :
on cherche seulement vers quel but se dirige I’humanité,
on marque les étapes qu’on juge lui avoir été nécessaires
pour se rapprocher de ce but.

Il est inutile de démontrer linsuffisance d’une telle
explication. Non seulement elle laisse de cbté, arbitraire-
ment, la majeure partie de la réalité historique, mais
comme il n’est plus possible aujourd’hui de soutenir que
’humanité suive une voie unique et se développe dans un
seul sens, tous ces systémes se trouvent, par cela seul,
privés de fondement. Mais les explications que I’on trouve
encore aujourd’hui dans certaines doctrines sociologiques
ne différent pas beaucoup des précédentes, sauf peut-étre
en apparence. Sous prétexte que la société n’est formée
que d’individus, c’est dans la nature de I'individu qu’on
va chercher les causes déterminantes par lesquelles on
essaie d’expliquer les faits sociaux. Par exemple Spencer
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et Tarde procédent de cette tagon. Spencer a consacré
presque tout le premier volume de sa Sociologie 4 I’étude
de ’homme primitif physique, émotionnel et intellectuel ;
c’est par les propriétés de cette nature primitive qu’il
explique les institutions sociales observées chez les
peuples les plus anciens ou les plus sauvages, institutions
qui se transforment ensuite au cours de Ihistoire, suivant
des lois d’évolution trés générales. Tarde voit dans les
lois de Uimitation les principes suprémes de la sociologie :
les phénomeénes sociaux sont des modes d’action le plus
souvent utiles, inventés par certains individus et imités
par tous les autres. On retrouve le méme procédé d’expli-
cation dans certaines sciences spéciales qui sont ou
devraient étre sociologiques. C’est ainsi que les écono-
mistes classiques trouvent, dans la nature individuelle de
I’homo ceconomicus, les principes d’une explication suf-
fisante de tous les faits économiques : I’homme cherchant
toujours le plus grand avantage au prix de la plus petite
peine, les relations économiques devaient nécessairement
étre telles et telles. De méme les théoriciens du droit
naturel recherchent les caractéres juridiques et moraux
de la nature humaine, et les institutions juridiques sont,
a leurs yeux, des tentatives plus ou moins heureuses pour
satisfaire les rigueurs de cette nature ; ’lhomme prend peu
4 peu conscience de soi, et les droits positifs sont des
réalisations approximatives du droit qu’il porte en soi.

L’insuffisance de ces solutions apparait clairement dés
qu'on a reconnu qu’il y a des faits sociaux, des réalités
sociales, c’est-a-dire dés qu’on a distingué ’objet propre
de la sociologie. Si, en effet, les phénomeénes sociaux sont
les manifestations de la vie des groupes en tant que
groupes, ils sont beaucoup trop complexes pour que des
considérations relatives 4 la nature humaine en général
puissent en rendre compte. Prenons de nouveau pour
exemple les institutions du mariage et de la famille. Les
rapports sexuels sont soumis 2 des régles trés compli-
quées : l'organisation familiale, trés stable dans une méme
société, varie beaucoup d'une société i une autre; en
outre, elle est liée étroitement & l'organisation politique,
a lorganisation économique qui, elles aussi, présentent
des différences caractéristiques dans les diverses sociétés.
Si ce sont la les phénomeénes sociaux qu’il s’agit d’expli-
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quer, des problémes précis se posent : comment se sont
formés les différents systémes matrimoniaux et domes-
tiques ? peut-on les rattacher les uns aux autres, distinguer
des formes postérieures et des formes antérieures, les
premiéres apparaissant comme le produit de la trans-
formation des secondes ? Si cela est possible, comment
s’expliquer ces transformations, quelles en sont les condi-
tions ? Comment les formations de I'organisation familiale
affectent-elles les organisations politiques et économiques ?
D’autre part, tel régime domestique une fois constitué,
comment fonctionne-t-il ? A ces questions, les sociologues
qui deman- /170/ dent a la seule psychologie individuelle
le principe de leurs explications, ne peuvent pas fournir de
réponses. Ils ne peuvent, en effet, rendre compte de ces
institutions si multiples, si variées, qu’en les rattachant
quelques éléments trés généraux de la constitution orga-
nico-psychique de I'individu : instinct sexuel, tendance a
la possession exclusive et jalouse d’une seule femelle,
amour maternel et paternel, horreur du commerce sexuel
entre consanguins, etc. Mais de pareilles explications sont
d’abord suspectes au point de vue purement philoso-
phique : elles consistent tout simplement A attribuer 2
’homme les sentiments que manifeste sa conduite, alors
que ce sont précisément ces sentiments qu’il s’agirait
d’expliquer ; ce qui revient, en somme 3 expliquer le phé-
nomeéne par les vertus occultes des substances, la flamme
par le phlogistique et la chute des corps par leur gravité.
En outre, elles ne déterminent entre les phénomeénes
aucun rapport précis de coexistence ou de succession,
mais les isolent arbitrairement et les présentent en dehors
du temps et de ’espace, détachés de tout milieu défini.
Quand bien méme on considérerait comme une explica-
tion de la monogamie I’affirmation que ce régime matrimo-
nial satisfait mieux qu’un autre les instincts humains ou
concilie mieux qu’un autre la liberté et la dignité des
deux époux, il resterait 3 chercher pourquoi ce régime
apparait dans telles sociétés plutdt que dans telles autres,
a tel moment et non a tel autre du développement d’une
société. En troisiéme lieu, les propriétés essentielles de
la nature humaine sont les mémes partout, 2 des nuances
et 2 des degrés prés. Comment pourraient-elles rendre
compte des formes si variées qu’a prises successivement
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chaque institution. L’amour paternel et maternel, les sen-
timents d’affection filiale sont sensiblement identiques
chez les primitifs et chez les civilisés ; quel écart cepen-
dant il y a entre 'organisation primitive de la famille et
son état actuel, et, entre ces extrémes, que de change-
ments se sont produits ! Enfin les tendances indétermi-
nées de 'homme ne sauraient rendre compte des formes
si précises et si complexes sous lesquelles se présentent
toujours les réalités historiques. L’égoisme qui peut pous-
ser ’homme a s’approprier les choses utiles n’est pas la
source de ces régles si compliquées qui, 2 chaque époque
de Phistoire, constituent le droit de propriété, régles rela-
tives au fond et a la jouissance, aux meubles et aux im-
meubles, aux servitudes, etc. Et pourtant le droit de pro-
priété in abstracto n’existe pas. Ce qui existe, c’est le droit
de propriété tel qu’il est ou était organisé, dans la France
contemporaine ou dans la Rome antique, avec la multi-
tude des principes qui le déterminent. La sociologie ainsi
entendue ne peut donc atteindre de cette maniére que les
linéaments tout i fait généraux, presque insaisissables a
force d’indétermination des institutions. Si I’on adopte de
tels principes, on doit confesser que la plus grande partie
de la réalité sociale, tout le détail des institutions, demeure
inexpliquée et inexplicable. Seuls les phénoménes que
détermine la nature humaine en général, toujours iden-
tique dans son fonds, seraient naturels et intelligibles ;
tous les traits particuliers qui donnent aux institutions,
suivant les temps et les lieux, leurs caractéres propres,
tout ce qui distingue les individualités sociales, est consi-
déré comme artificiel et accidentel ; on y voit, soit les
résultats d’inventions fortuites, soit les produits de I'ac-
tivité individuelle des législateurs, des hommes puissants
dirigeant volontairement les sociétés vers des fins entre-
vues par eux. Et 'on est ainsi conduit & mettre hors de
la science, comme inintelligibles, toutes les institutions
tres déterminées, c’est-d-dire les faits sociaux eux-mémes,
les objets propres de la science sociologique. Autant dire
qu’on anéantit, avec l'objet défini d’une science sociale,
la science sociale elle-méme et qu’on se contente de deman-
der 2 la philosophie et a la psychologie quelques indica-
tions trés générales sur les destinées de I’homme vivant
en société.
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A ces explications qui se caractérisent par leur extréme
généralité s’opposent celles qu'on pourrait appeler les
explications proprement historiques : ce n’est pas que
I’histoire n’en ait connu d’autres, mais celles dont nous
allons parler se retrouvent exclusivement chez les his-
toriens. Obligé par les conditions mémes de son travail
a s’attacher exclusivement 2 une société et a une époque
déterminées, familier avec Pesprit, la langue, les traits de
caractéres particuliers de cette société et de cette époque,
Phistorien a naturellement une tendance a ne voir dans les
faits que ce qui les distingue les uns des autres, ce qui
leur donne une physionomie propre dans chaque cas isolé,
en un mot ce qui les rend incomparables. Cherchant 2
retrouver la mentalité des peuples dont il étudie I’his-
toire, il est enclin 4 accuser d’inintelligence, d’incompé-
tence tous ceux qui n'ont pas, comme lui, vécu dans
l'intimité de ces peuples. Par suite, il est porté a se défier
de toute comparaison, de toute généralisation. Quand il
étudie une institution, ce sont ses caractéres les plus indi-
viduels qui attirent son attention, ceux qu’elle doit aux
circonstances particulieres dans lesquelles elle s’est cons-
titue au modifiée, et elle lui apparait comme inséparable
de ces circonstances. Par exemple la famille patriarcale
sera une chose essentiellement romaine, la féodalité, une
institution spéciale a nos sociétés médiévales, etc. De ce
point de vue les institutions ne peuvent étre considérées
que comme des combinaisons accidentelles et locales qui
dépendent de conditions également accidentelles et locales.
Tandis que les philosophes et les psychologues nous pro-
posaient des théories soi-disant valables pour toute I’huma-
nité, les seules explications que les historiens croient
possibles ne s’appliqueraient qu’a telle société déterminée,
considérée 3 tel moment précis de son évolution. On
n’admet pas qu’il y ait de causes générales partout
agissantes dont la recherche peut &tre utilement entre-
prise ; on s’assigne pour tiche d’enchainer des événe-
ments particuliers 2 des événements particuliers. En réa-
lité, on suppose dans les faits une infinie diversité ainsi
qu’une infinie contingence.

A cette méthode étroitement historique d’explicatior
des faits sociaux, il faut d’abord opposer les enseigne-
ments dus 2 la méthode comparative : dés maintenant
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Ihistoire comparée des religions, des droits et des mceurs
a révélé l'existence d’institutions incontestablement iden-
tiques chez les peuples les plus différents ; 3 ces concot-
dances, il est inconcevable qu’on puisse assigner pour
cause l'imitation d’'une société par les autres, et il est
cependant impossible de les considérer comme fortuites :
des institutions semblables ne peuvent évidemment avoir
dans telle peuplade sauvage des causes locales et acciden-
telles, et dans telle société civilisée d’autres causes égale-
ment locales et accidentelles. D’autre part, les institutions
dont il s’agit ne sont pas seulement des pratiques trés
générales qu’on pourrait prétendre inventées naturelle-
ment par des hommes dans des circonstances identiques ;
ce ne sont pas seulement des mythes importants comme
celui du déluge, des rites comme celui du sacrifice, des
organisations domestiques comme la famille maternelle,
des pratiques juridiques comme la vengeance du sang ;
ce sont encore des légendes trés complexes, des supersti-
tions, des usages tout A fait particuliers, des pratiques
aussi étranges que celles de la couvade ou du lévirat.
Dés qu’on a constaté ces similitudes, il devient inadmis-
sible d’expliquer les phénoménes comparables par des
causes particuli®res 3 une société et 3 une époque ; l'esprit
se refuse A considérer comme fortuites la régularité et la
similitude.

Il est vrai que lhistoire, si elle ne montre pas pour
quelles raisons des institutions analogues existent dans ses
civilisations apparentes, prétend quelquefois expliquer les
faits en les enchainant chronologiquement les uns aux
autres, en décrivant par le détail les circonstances dans
lesquelles s’est produit un événement historique. Mais
ces relations de pure succession n’ont rien de nécessaire
ni /171/ d’intelligible. Car c’est d’une fagon tout i fait
arbitraire, nullement méthodique, et par conséquent tout a
fait irrationnelle que les historiens assignent 4 un évé-
nement un autre événement qu’ils appellent sa cause. En
effet, les procédés inductifs ne sont applicables que la ot
une comparaison est facile. Du moment qu’ils prétendent
expliquer un fait unique par un autre fait unique, qu'ils
n’admettent pas qu’il y ait entre les faits des liens néces-
saires et constants, les historiens ne peuvent apercevoir
des causes que par une intuition immédiate, opération qui
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échappe 2 toute réglementation comme i tout contrdle.
Il suit de 13 que l'explication historique, impuissante 2a
faire comprendre les similitudes observées, '’est méme a
rendre compte d’un événement particulier ; elle n’offre a
Iintelligence que des phénomenes inintelligibles parce
qu’ils sont congus comme singuliers, accidentels et arbi-

trairement enchainés.

Tout autre est D'explication proprement sociologique,
telle qu’elle doit &tre congue si I'on accepte la définition
que nous avons proposée du phénomene social. D’abord
elle ne donne pas seulement pour tiche d’atteindre les
aspects les plus généraux de la vie sociale. Entre les faits
sociaux il n’y a pas lieu de faire des distinctions suivant
qu'ils sont plus ou moins généraux. Le plus général est
tout aussi naturel que le plus particulier, I'un et I'autre
sont également explicables. Aussi, tous les faits qui pré-
sentent les caractéres indiqués comme ceux du fait social,
peuvent et doivent étre objets de recherches. Il y en a
que le sociologue ne peut actuellement intégrer dans un
systéme, il n’y en a pas qu’il ait le droit de mettre, a
priori, en dehors de la science et de ’explication. La
sociologie ainsi entendue n’est donc pas une vue générale
et lointaine de la réalité collective, mais elle en est une
analyse aussi profonde, aussi compléte que possible. Elle
s’oblige 2 I’étude du détail avec un souci d’exactitude
aussi grand que celui de Ihistorien. Il n’y a pas de fait,
si mince soit-il, qu’elle puisse négliger comme dénué
d’intérét scientifique. Et dés a présent on en peut citer
qui semblaient de bien minime importance et qui sont
pourtant symptomatiques d’états sociaux essentiels qu’ils
peuvent aider 2 comprendre. Par exemple I'ordre succces-
soral est en intime relation avec la constitution méme de
la famille ; et, non seulement ce n’est pas un fait acci-
dentel que le partage ait lieu par souches ou par tétes,
mais encore ces deux formes de partage correspondent 3
des types de famille trés différents. De méme le régime
pénitentiaire d’une société est extrémement intéressant
pour qui veut étudier I’état de I'opinion concernant la
peine dans cette société.

D’autre part, tandis que les historiens décrivent les
faits sans les expliquer & proprement parler, la sociolo-
gie entreprend d’en donner une explication satisfaisante
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pour la raison. Elle cherche 2 trouver entre les faits, non
des rapports de simple succession, mais des relations
intelligibles. Elle veut montrer comment les faits sociaux
se sont produits, quelles sont les forces dont ils résultent.
Elle doit donc expliquer des faits délinis par leurs causes
déterminantes, prochaines et immédiates, capables de les
produire. Par suite elle ne se contente pas, comme font
certains sociologues, d'indiquer des causes trés générales
et trés lointaines, en tous cas insuffisantes et sans rapport
direct avec les faits. Puisque les faits sociaux sont spéci-
fiques, ils ne peuvent s’expliquer que par des causes de
méme nature qu’eux-mémes. L’explication sociologique
proceéde donc en allant d’'un phénomeéne social a un autre.
Elle n’établit de rapport qu’entre phénomenes sociaux.
Ainsi elle nous montrera comment les institutions s’en-
gendrent les unes les autres ; par exemple, comment le
culte des ancétres s’est développé sur le fonds des rites
funéraires. D’autres fois clle apercevra de véritables coa-
lescences de phénomeénes sociaux : par exemple la notion
si répandue du sacrifice du Dieu est expliquée par une
sorte de fusion qui s’est opérée entre certains rites sacri-
ficiels et certaines notions mythiques. Quelquefois ce sont
des faits de structure sociale qui s’enchainent les uns les
autres ; par exemple, on peut rattacher la formation des
villes aux mouvements migratoires plus ou moins étendus
de villages 2 villes, de districts ruraux a districts indus-
triels, aux mouvements de colonisation, & 1'état des com-
munications, etc. Ou bien c’est par la structure des socié-
tés d’un type déterminé qu’on rend compte de certaines
institutions déterminées, par exemple l’arrangement en
villes produit certaincs formes de la propriété, du
culte, etc.

Mais comment les faits sociaux se produisent-ils ainsi
les uns les autres ? Quand nous disons que des institu-
tions produisent des institutions par voie de développe-
ment, de coalescence, etc., ce n’est pas que nous les
concevons comme des sortes de réalités autonomes capables
d’avoir par elle-méme une efficacité mystérieuse d’un genre
particulier. De méme quand nous rattachons 4 la forme
des groupes telle ou telle pratique sociale, ce n’est pas
que nous considérons comme possible que la répartition
géographique des individus affecte la vie sociale directe-
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ment et sans intermédiaire. Les institutions n’existent
que dans les représentations que s’en fait la société. Toute
leur force vive leur vient des sentiments dont elles sont
lobjet ; si elles sont fortes et respectées, c’est que ces
sentiments sont vivaces ; si elles cédent, c’est qu’elles ont
perdu toute autorité auprés des consciences. De méme
si les changements de la structure sociale agissent sur les
institutions, c’est parce qu’ils modifient 1’état des idées
et des tendances dont elles sont I'objet; par exemple
si la formation de la cité accentue fortement le régime
de la famille patriarcale, c’est que ce complexus d’idées et
de sentiments qui constitue la vie de famille change néces-
sairement & mesure que la cité se resserre. Pour employer
le langage courant, on pourrait dire que toute la force
des faits sociaux leur vient de I'opinion. C’est I’opinion
qui dicte les régles morales et qui, directement ou indi-
rectement, les sanctionne. Et 'on peut méme dire que
tout changement dans les institutions est, au fond, un
changement dans Popinion : c’est parce que les senti-
ments collectifs de pitié pour le criminel entrent en lutte
avec les sentiments collectifs réclamant la peine que le
régime pénal s’adoucit progressivement. Tout se passe dans
la sphere de P'opinion publique ; mais celle-ci est propre-
ment ce que nous appelons le systtme des représenta
tions collectives. Les faits sociaux sont donc des causes
parce qu’ils sont des représentations ou agissent sur des
représentations. Le fond intime de la vie sociale est un
ensemble de représentations.

En ce sens, donc, on pourrait dire que la sociologie est
une psychologie. Nous acceptetions cette formule, mais
a condition expresse d’ajouter que cette psychologie est
spécifiquement distincte de la psychologie individuelle.
Les représentations dont traite la premiére sont, en effet,
d’une tout autre nature que celles dont s’occupe la seconde.
C’est déja ce qui ressort de ce que nous avons dit & pro-
pos des caractéres du phénomene social, car il est évident
que des faits qui possédent des propriétés aussi diffé-
rentes ne peuvent pas étre de méme espéce. Il y a, dans
les consciences, des représentations collectives qui sont
distinctes des représentations individuelles. Sans doute les
sociétés ne sont faites que d’individus et, par conséquent,
les représentations collectives ne sont dues qu’a la maniére
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dont les consciences individuelles peuvent agir et réagir
les unes sur les autres au sein d’un groupe constitué.
Mais ces actions et ces réactions dégagent des phéno-
ménes psychiques d’un genre nouveau qui sont capables
d’évoluer par eux-mémes, de se modifier mutuellement et
dont I’ensemble forme un systéme défini. Non seulement
les représentations collectives sont faites d’autres éléments
que les représentations individuelles, mais encore elles ont
en réalité un autre objet. Ce qu’elles expriment, en effet,
c’est I’état méme de la société. Tandis que les faits de
conscience de I'individu expriment tou- /172/ jours d’une
fagon plus ou moins lointaine un état de I'organisme, les
représentations collectives expriment toujours a quelque
degré un état de groupe social : elles traduisent (ou, pour
employer la langue philosophique, elles « symbolisent »)
sa structure actuelle, la maniére dont il réagit en face de
tel ou tel événement, le sentiment qu’il a de soi-méme
ou de ses intéréts propres. La vie psychique de la société
est donc faite d’une tout autre matiére que celle de P'in-
dividu.

Ce n’est pas a dire toutefois qu’il y ait entre elles une
solution de continuité. Sans doute les consciences dont la
société est formée y sont combinées sous des formes
nouvelles d’ou résultent les réalités nouvelles. II n’en
est pas moins vrai que l'on peut passer des faits de
conscience individuelle aux représentations collectives
par une série continue de transitions. On apercoit
facilement quelques-uns des intermédiaires : de I’indi-
viduel on passe insensiblement 4 la société, par exem-
ple quand on série les faits d’imitation épidémique,
de mouvements des foules, d’hallucination collective, etc.
Inversement le social redevient individuel. Il n’existe
que dans les consciences individuelles, mais chaque cons-
cience n’en a qu’une parcelle. Et encore cette impression
des choses sociales est-elle altérée par [’état particulier
de la conscience qui les recoit. Chacun parle a sa fagon
sa langue maternelle, chaque auteur finit par se constituer
sa syntaxe, son lexique préféré. De méme chaque individu
se fait sa morale, a sa moralité individuelle. De méme
chacun prie et adore suivant ses penchants. Mais ces
faits ne sont pas explicables si I'on ne fait appel, pour
les comprendre, qu’aux seuls phénomeénes individuels ;
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au contraire, ils sont explicables si I'on part des faits
sociaux. Prenons, pour notre démonstration, un cas pré-
cis de religion individuelle, celui du totémisme indivi-
duel. D’abord, d’un certain point de vue, ces faits restent
encore sociaux et constituent des institutions : c’est un
article de foi dans certaines tribus que chaque individu
a son totem propre ; de méme 3 Rome, chaque citoven
a son genius, dans le catholicisme chaque fidéle a un saint
comme patron. Mais il y a plus : ces phénoménes pro-
viennent simplement de ce fait qu’une institution socialiste
s’est réfractée et défigurée dans les consciences particu-
liéres. Si, en outre de son totem de clan, chaque guerrier
a son totem individuel, si I'un se croit parent des 1ézards,
tandis que l'autre se sent associ€é des corbeaux, c’est que
chaque individu s’est constitué son totem propre a I'image
du totem du clan.

On voit maintenant ce que nous entendons par le mot
de représentations collectives et en quel sens nous pou-
vons dire que les phénoménes sociaux peuvent étre des
phénomenes de conscience, sans étre pour autant des
phénomeénes de la conscience individuelle. On a vu aussi
quels genres de relations existent entre les phénomeénes
sociaux. — Nous sommes maintenant en mesure de pré-
ciser davantage la formule que nous avons donnée plus
haut de ['explication sociologique, quand nous avons dit
qu’elle allait d’'un phénoméne social 4 un autre phénoméne
social. On a pu entrevoir, d’aprés ce qui précéde, qu’il
existe deux grands ordres de phénoménes sociaux : les
faits de structure sociale, c’est-a-dire les formes du groupe,
la maniére dont les éléments y sont disposés; et les
représentations collectives dans lesquelles sont données
les institutions. Cela posé, on peut dire que toute expli-
cation sociologique rentre dans un des trois cadres sui-
vants : 1° ou bien elle rattache une représentation collec-
tive a une représentation collective, par exemple la com-
position pénale 4 la vengeance privée ; 2° ou bien elle
rattache une représentation collective & un fait de struc-
ture sociale comme & sa cause ; ainsi 'on voit dans la
formation de villes la cause de la formation d’un droit
urbain, origine d’'une bonne partie de notre systtme de
la propriété ; 3° ou bien elle rattache des faits de struc-
ture sociale 4 des représentations collectives qui les ont
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déterminées : ainsi certaines notions mythiques ont
dominé les mouvements migratoires des Hébreux, des
Arabes de l'islam ; la fascination qu’exercent les grandes
villes est une cause de I’émigration des campagnards. —
Il peut sembler, il est vrai, que de telles explications
tournent dans un cercle, puisque les formes du groupe y
sont présentées, tantdt comme des effets et tantdt comme
des causes des représentations collectives. Mais ce cercle,
qui est réel, n’implique aucune pétition de principes
il est celui des choses elles-mémes. Rien n’est vain comme
de se demander si ce sont les idées qui ont suscité les
sociétés ou si ce sont les sociétés qui, une fois formées,
ont donné naissance aux idées collectives. Ce sont des
phénomeénes inséparables, entre lesquels il n’y a pas lieu
d’établir une primauté ni logique ni chronologique.
L’explication sociologique ainsi entendue ne mérite
donc 2 aucun degré le reproche de matérialiste qui lui a
été quelquefois adressé. D’abord elle est indépendante
de toute métaphysique, matérialiste ou autre. De plus,
en fait, elle assigne un réle prépondérant a 1’élément psy-
chique de la vie sociale, croyances et sentiments collectifs.
Mais d’un autre c6té, elle échappe aux défauts de I'idéo-
logie. Car les représentations collectives ne doivent pas
étre concues comme se développant d’elles-mémes, en
vertu d’une sorte de dialectique interne qui les nécessi-
terait 4 s’épurer de plus en plus, 2 se rapprocher d’un
idéal de raison. Si la famille, le droit pénal ont changé,
ce n'est pas par suite des progrés rationnels d’une pensée
qui, peu 2 peu, rectifierait spontanément ses erreurs pri-
mitives. Les opinions, les sentiments de la collectivité ne
changent que si les états sociaux dont ils dépendent ont
également changé. Ainsi ce n’est pas expliquer une trans-
formation sociale quelconque, par exemple le passage du
polythéisme au monothéisme, que de faire voir qu’elle
constitue un progres, qu’elle est plus vraie ou plus morale,
car la question est précisément de savoir ce qui a déter-
miné la religion 2 devenir ainsi plus vraie ou plus morale,
c’est-d-dire en réalité i devenir ce qu’elle est devenue.
Les phénomeénes sociaux ne sont pas plus automoteurs
que les autres phénomenes de la nature. La cause d’un
fait social doit toujours étre cherchée en dehors de ce
fait C’est dire que le sociologue n’a pas poutr objet de
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trouver nous ne savons quelle loi de progrés, d’évolution
générale qui dominerait le passé et prédéterminerait
I'avenir. I n’y a pas une loi unique, universelle des phé-
nomenes sociaux. Il y a une multitude de lois d’inégale
généralité. Expliquer, en sociologie, comme en toute
science, c’est donc découvrir des lois plus ou moins frag-
mentaires, c’est-a-dire lier des faits définis suivant des
rapports définis.

II. METHODE DE LA SOCIOLOGIE. — Les essais sur
la méthode de la sociologie abondent dans la littérature
sociologique. En général. ils sont mélés de toutes sortes
de considérations philosophiques sur la société, I’Etat, etc.
Les premiers ouvrages ou la méthode de la sociologie
ait été étudiée d’une fagon appropriée sont ceux de Comte
et de Stuart Mill. Mais quelle que soit leur importance,
les observations méthodologiques de ces deux philosophes
gardaient encore, comme la science qu’ils entendaient
fonder, une extréme généralité. Récemment, Durkheim a
essayé de définir plus exactement la maniére dont la
sociologie doit procéder pour zborder 1’étude des faits
particuliers.

Sans doute, il ne peut pas étre question de formuler
complétement et définitivement les régles de la méthode
sociologique. Car une méthode ne se distingue qu’abstrai-
tement de la science elle-méme. Elle ne s’articule et ne
s’organise qu’au fur et A mesure des progrés de cette
science. Nous nous proposons seulement d’analyser un
certain nombre de procédés scientifiques déja sanctionnés
par P'usage.

Définition. Comme toute science, la sociologie doit
commencer 1’étude de chaque probléme par une définition.
Il faut avant tout indiquer et limiter le champ de la
recherche afin de savoir de quoi lon parle. Ces défi-
nitions sont préalables, et, par suite, provisoires. Elles
ne peu- /173/ vent ni ne doivent exprimer I’essence des
phénomeénes i étudier, mais simplement les désigner clai-
rement, et distinctement. Toutefois, si extérieures qu’elles
soient, elles n’en restent pas moins indispensables. Faute
de définitions, toute science s’expose 2 des confusions et
a des erreurs. Sans elles, au cours d’'un méme travail, un
sociologue donnera différents sens 2 un méme mot. Il
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commettra, de la sorte, de graves méprises : ainsi, en ce
qui concerne la théorie de la famille, beaucoup d’auteurs
emploient indifféremment les noms de tribus, de village,
de clan, pour désigner une seule et méme chose. En outre,
sans défnitions, il est impossible de s’entendre entre
savants qui discutent sans parler tous du méme sujet.
Une bonne partie des débats qu’a soulevés la théorie de
la famille et du mariage provient de ’absence de défini-
tions : ainsi les uns appellent monogamie ce que les
autres ne désignent pas de ce nom ; les uns confondent
le régime juridique qui exige la monogamie avec la simple
monogamie de fait ; les autres, au contraire, distinguent
ces deux ordres de faits, en réalité fort différents.

Naturellement des définitions de ce genre sont cons-
truites. On y rassemble et désigne un ensemble de faits
dont on prévoit la similarité fondamentale. Mais elles ne
sont pas construites a priori, elles sont le résumé d’un
premier travail, d’'une premiére revue rapide des faits,
dont on distingue les qualités communes. Elles ont surtout
pour objet de substituer aux notions du sens commun
une premiére notion scientifique. C’est qu’en effet il faut,
avant tout, se dégager des préjugés courants, plus dan-
gereux en sociologie qu'en aucune autre science. Il ne
faut pas poser sans examen, comme définition scientifique,
une classification usuelle. Beaucoup d’idées encore usitées
dans bien des sciences sociales ne semblent pas plus fon-
dées en raison qu’en fait et doivent étre bannies d’une
terminologie rationnelle ; par exemple la notion de paga-
nisme et méme celle de fétichisme ne correspondent a
rien de réel. D’autres fois, une recherche sérieuse conduit
a réunir ce que le vulgaire sépare, ou a distinguer ce que
le vulgaire confond. Par exemple, la science des religions
a réuni dans un méme genre les tabous d’impureté et
ceux de pureté, parce qu’ils sont tous des tabous; au
contraire, elle a soigneusement distingué les rites funé-
raires et le culte des ancétres.

Ces définitions seront d’autant plus exactes et plus
positives qu’on s’efforcera davantage de désigner les
choses par leurs caractéres objectifs. On appelle carac-
téres objectifs les caractéres que tel ou tel phénoméne
social a en lui-méme, c'est-a-dire ceux qui ne dépenden:
pas de nos sentiments et de nos opinions personnelles.
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Ainsi ce n’est pas par notre idée plus ou moins raisonnée
du sacrifice que nous devons définir ce rite, c’est par les
caractéres extérieurs ,qu’il présente, en tant que fait
social et religieux, extérieur 2 nous, indépendant de nous.
Congue de la sorte, la définition devient un moment impor-
tant de la recherche. Ces caractéres par lesquels on défi-
nit le phénomeéne social a étudier, bien qu’extérieurs,
n’en correspondent pas moins aux caractéres essentiels
que l’analyse décélera. Aussi des définitions heureuses
peuvent-elles mettre sur la voie de découvertes impor-
tantes. Quand on définit le crime un acte attentatoire aux
droits des individus, les seuls crimes sont les actes actuel-
lement réputés tels : I’homicide, le vol, etc. Quand on
le définit un acte qui provoque une réaction organisce
de la collectivité, on est conduit & comprendre dans la
définition toutes les formes vraiment primitives du crime,
en particulier la violation des régles religieuses, du tabou
par exemple.

Enfin ces définitions préalables constituent une garantie
scientifique de premier ordre. Une fois posées, elles
obligent et lient le sociologue. Elles éclairent toutes ses
démarches, elles permettent la critique et la discussion
efficace. Car, grice 1 elles, tout un ensemble de faits bien
désignés s’impose 2 I’étude, et P’explication doit tenir
compte de tous. On écarte ainsi toutes ces argumentations
capricieuses ou ’auteur passe, a son gré, d’un sujet a un
autre, emprunte ses preuves aux catégories de faits les
plus hétérogénes. De plus, on évite une faute que com-
mettent encore les meilleurs travaux de sociologie, par
exemple celui de Frazer sur le totémisme. Cette faute,
c’est de n’avoir rassemblé que les faits favorables a la
thése et de n’avoir pas suffisamment recherché les faits
contraires. On ne se préoccupe pas assez, en général,
d’intégrer dans une théorie tous les faits; on ne ras-
semble que ceux qui se superposent exactement. Or, avec
de bonnes définitions initiales, tous les faits sociaux d’un
méme ordre se présentent et s'imposent a I'observateur,
et on est tenu de rendre compte, non seulement des
concordances, mais encore des différences.

Observation des faits. Ainsi que nous I’avons vu, la
définition suppose une premiére revue générale des faits,
une sorte d’observation provisoire. Il nous faut parler
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maintenant de l’observation méthodique, c’est-a-dire de
celle qui établit chacun des faits énoncés. L’observation
des phénoménes sociaux n’est pas, comme on pourrait le
croire 4 premiére vue, un pur procédé narratif. La socio-
logie doit faire plus que de décrire les faits, elle doit, en
réalité, les constituer. D’abord, pas plus en sociologie
qu’en aucune autte science, il n’existe de faits bruts que
I'on pourrait, pour ainsi dire, photographier. Toute
observation scientifique porte sur des phénoménes métho-
diquement choisis et isolés des autres, c’est-a-dire abstraits.
Les phénoménes sociaux, plus que tous autres, ne peuvent
étre étudiés en une fois dans tous leurs détails, tous leurs
rapports. Ils sont trop complexes pour qu’on ne procéde
pas par abstractions et par divisions successives des dif-
ficultés. Mais 1’observation sociologique, si elle abstrait
les faits, n’en est pas moins scrupuleuse, et soucieuse de
les établir exactement. Or les faits sociaux sont fort dif-
ficiles & atteindre, 3 déméler a travers les documents. Il
est encore plus délicat de les analyser, et, dans quelques
cas, d’en donner d’approximatives mensurations. Il faut
donc des procédés spéciaux et rigoureux d’observation ;
il faut, pour prendre le langage habituel, des méthodes
critiques. L’emploi de ces méthodes varie naturellement
avec les faits variés que la sociologie observe. C’est ainsi
qu’il existe des moyens différents pour analyser un rite
religieux et pour décrire la formation d’une ville. Mais
Iesprit, la méthode du travail restent identiques, et ’on
ne peut classer les méthodes critiques que suivant la
nature des documents auxquels elles s’appliquent : les
uns sont les documents statistiques, presque tous mo-
dernes, récents, les autres sont les documents historiques.
Les problémes nombreux qui soulévent l'utilisation de
ces documents sont assez diflérents, en méme temps
qu’assez analogues.

Dans tout travail qui s’appuie sur des éléments statis-
tiques, il est important, indispensable d’exposer soigneu-
sement la facon dont on est arrivé aux données dont on
se sert. Car, dans D’état actuel des diverses statistiques
judiciaires, économiques, démographiques, etc., chaque
document appelle la plus séveére critique. Considérons en
effet les documents officiels, qui, en général, offrent le
plus de garanties. Ces documents eux-mémes doivent étre
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examinés dans tous leurs détails, et il faut bien connaitre
les principes qui ont présidé a leur confection. Faute de
précautions minutieuses, on risque d’aboutir 4 des don-
nées fausses : ainsi il est impossible d'utiliser les rensei-
gnements statistiques sur le suicide en Angleterre, car,
dans ce pays, pour éviter les rigueurs de la loi, la plupart
des suicides sont déclarés sous le nom de mort par suite
de folie; la statistique est ainsi viciée dans son fonde-
ment. Il faut, de plus, avoir le soin de réduire a des faits
comparables les données d’origines diverses dont on dis-
pose. Faute d’avoir ainsi procédé, beaucoup de travaux
de sociologie morale, par exemple, contiennent de graves
erreurs. On a comparé des nombres qui n’ont pas du
tout la méme signification dans les diverses statistiques
européennes. /174/ En effet, les statistiques sont fondées
sur les codes, et les divers codes n’ont ni la méme classifi-
cation, ni la méme nomenclature ; par exemple, la loi
anglaise ne distingue pas I’homicide par imprudence de
I’homicide volontaire. De plus, comme toute observation
scientifique, 'observation statistique doit tendre a étre la
plus exacte et la plus détaillée possible. Souvent, en effet,
le caractére des faits change, lorsqu’a une observation
générale, on substitue une analyse de plus en plus précise ;
ainsi une carte, par arrondissements, du suicide en France,
conduit 3 remarquer des phénoménes différents de ceux
que fait apparaitre une carte par départements.

En ce qui concerne les documents historiques ou ethno-
graphiques, la sociologie doit adopter, en gros, les procé-
dés de la « critique historique ». Elle ne peut se servir
de faits controuvés et par conséquent elle doit établir la
vérité des informations dont elle se sert. Ces procédés
de ¢ritique sont d’un emploi d’autant plus nécessaire qu’on
a souvent, non sans raison, reproché aux soctologues de
les avoir négligés ; on a, par exemple, utilisé sans assez
de discernement les renseignements des voyageurs et des
ethnographes. La connaissance des sources, une critique
sévére eussent permis aux sociologues de donner une base
incontestable i leurs théories concernant les formes élé-
mentaires de la vie sociale. On peut d’ailleurs espérer
que les progrés de Ihistoire et de l’ethnographie facili-
teront de plus en plus le travail, en fournissant des infor-
mations incontestables. La sociologie a tout a espérer des
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progrés de ces deux disciplines. Mais quoique le socio-
logue ait les mémes exigences critiques que I’historien,
puisqu’il étudie les faits dans un autre esprit, en vue d’un
autre but, il doit conduire sa critique suivant des principes
différents. D’abord, il n’observe, autant que possible, que
les faits sociaux, les faits profonds; et I'on sait com-
bien des préoccupations de ce genre sont récentes dans
les sciences historiques, olt 'on manque, par exemple, de
nombreuses et bonnes histoires de 1’organisation écono-
mique méme de nos pays. Ensuite la sociologie ne pose
pas aux faits de questions insolubles et dont la solution
n’a, d’ailleurs, qu’une mince valeur explicative. Ainsi, en
I’'absence de monuments certains, il n’est pas indispensable
de dater avec exactitude le Rig-Veda : la chose est impos-
sible, et au fond indifférente. On n’a pas besoin de con-
naitre la date d’un fait social, d’un rituel de priéres pour
s’en servir en sociologie, pourvu que l'on connaisse ses
antécédents, ses concomitants, ses conséquents, en un mot
tout le cadre social qui 'entoure. Enfin le sociologue ne
recherche pas exclusivement le détail singulier de chaque
fait. Aprés avoir fait surtout de la biographie de grands
hommes et de tyrans, les historiens tentent, maintenant,
surtout de la biographie collective. Ils s’attachent aux
nuances particuliéres des meeurs, des croyances de chaque
groupe, petit ou grand. Ils recherchent ce qui sépare,
ce qui singularise, et tendent i retracer ce quil y a en
quelque sorte d’ineffable dans chaque civilisation ; par
exemple, on croit généralement que I'étude de la religion
védique est réservée aux seuls sanscritisants. Le socio-
logue, au contraire, s’attache i retrouver dans les faits
sociaux ce qui est général en méme temps que ce qui est
caractéristique. Pour lui, une observation bien conduite
doit donner un résidu défini, une expression suffisamment
adéquate du fait observé. Pour se servir d’un fait social
déterminé, la connaissance intégrale d’une histoire, d’une
langue, d’une civilisation n’est pas nécessaire. La connais-
sance relative, mais exacte, de ce fait suffit pour qu’il
puisse et doive entrer dans le systéme que la sociologie
veut édifier. Aussi bien, si, dans de nombreux cas, il est
encore indispensable pour le sociologue de remonter aux
sources derniéres, la faute n’en est-elle pas aux faits, mais
aux historiens qui n’ont pas su en faire la véritable ana-
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lyse. La sociologie demande des observations siires, imper-
sonnelles, utilisables pour quiconque étudiera des faits du
méme ordre. Le détail et 'alentour de tous les faits sont
infinis, jamais personne ne pourra les épuiser ; Dhistoire
pure ne cessera jamais de décrire, de nuancer, de circons-
tancier. Au contraire, une observation sociologique faite
avec soin, un fait bien étudié, analysé dans son intégrité,
perd presque toute date, tout comme une observation de
médecin, une expérience extraordinaire de laboratoire. Le
fait social, scientifiquement décrit, devient un €lément de
science, et cesse d’appartenir en propre a tel ou tel pays, a
telle ou telle époque. Il est pour ainsi dire placé, par la
force de ’observation scientifique, hors du temps et hors
de espace.

Systématisation des faits. Pas plus qu’aucune science,
la sociologie ne spécule sur de pures idées et ne se borne
4 enregistrer les faits. Elle tend 2 en donner un systéme
rationnel. Elle cherche a4 déterminer leurs rapports de
maniére 3 les rendre intelligibles. Il nous reste a dire par
quels procédés ces rapports peuvent étre déterminés.
Quelquefois, assez rarement d’ailleurs, on les trouve pour
ainsi dire tout établis. Il existe, en effet, en sociologie
comme en toute science, des faits tellement typiques qu’il
suffit de les bien analyser pour découvrir immédiatement
certains rapports insoupgonnés. C’est un fait de ce genre
que Fison et Howitt ont rencontré, lorsqu’ils ont jeté
une clarté nouvelle sur les formes primitives de la famille
en expliquant le systtme de la parenté et des classes
exogamiques dans certaines tribus australiennes. Mais, en
général, nous n’atteignons pas directement, par la simple
observation, de ces faits cruciaux. Il faut donc employer
tout un ensemble de procédés méthodiques spéciaux pour
établir les relations qui existent entre les faits. Ici la
sociologie se trouve dans un état d’infériorité par rapport
aux autres sciences. L’expérimentation n’y est pas pos-
sible; on ne peut susciter, volontairement, des faits
sociaux typiques que lon pourrait ensuite étudier. Il
faut donc recourir a la comparaison des divers faits
sociaux d’une méme catégorie dans diverses sociétés, afin
de ticher de dégager leur essence. Au fond, une compa-
raison bien conduite peut donner, en sociologie, des résul-
tats équivalents 2 ceux d’une expérimentation. On pro-
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céde i peu prés comme les zoologistes, comme a procédé
notamment Darwin. Celui-ci ne put pas, sauf pour une
seule exception, faire de véritables expériences et creer
des espéces variées ; il dut faire un tableau général des
faits qu’il connaissait concernant l'origine des espéces ;
et cest de la comparaison méthodique de ces faits qu’il
dégagea ses hypothéses. De méme en sociologie, Morgan
ayant constaté l'identité du systtme familial iroquois,
hawaiien, fijien, etc., put faire Phypothése du clan a des-
cendance maternelle. En général d’ailleurs, quand la com-
paraison a été maniée par de véritables savants, elle a
toujours donné de bons résultats en matitre de faits
sociaux. Méme lorsqu’elle n’a pas laissé de résidu théo-
rique, comme dans les travaux de ’école anglaise anthro-
pologique, elle a, tout au moins, abouti 2 dresser un clas-
sement général d’un grand nombre de faits.

Au surplus, on s’efforce et l'on doit s’efforcer de
rendre la comparaison toujours plus exacte. Certains
auteurs, Tylor et Steinmetz entre autres, ont méme pro-
posé et employé, I'un 4 propos de mariage, 1’autre a pro-
pos de la peine et de I'endocannibalisme, une méthode
statistique. Les concordances et les différences entre les
faits constatés s’y expriment en chiffres. Mais les résul-
tats de cette méthode sont loin d’étre satisfaisants, car
on y nomme des faits empruntés aux sociétés les plus
diverses et les plus hétérogeénes, et enregistrés dans des
documents de valeur tout 2 fait inégale. On attache ainsi
une excessive importance au nombre des expériences, des
faits accumulés. On ne donne pas assez d’intéréts 2 la
qualité de ces expériences, a leur certitude, 2 la valeur
démonstrative et a la comparabilité des faits. Il est pro-
bablement préférable de renoncer a de telles prétentions
d’exactitude, et il vaut mieux s’en tenir i d’élémentaires
mais sévéres comparai- /175/ sons. En premier lieu, il est
important de ne rapprocher que des faits de méme ordre,
c’est-d-dire qui rentrent dans la définition posée au début
du travail. Ainsi on fera bien, dans une théorie de la
famille, 4 propos du clan, de ne rassembler que des faits de
clan et de ne pas réunir avec eux des renseignements ethno-
graphiques qui concernent en réalité la tribu et le groupe
local, souvent confondus avec le clan. En second lieu, il
faut arranger les faits ainsi rapprochés en séries soigneu-
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sement constituées. Autrement dit, on dispose les diffé-
rentes formes qu’ils présentent suivant un ordre déter-
miné, soit un ordre de complexité croissante ou décrois-
sante, soit un ordre quelconque de variation. Par exemple,
dans une théorie de la famille patriarcale, on rangera la
famille hébraique au-dessous de la famille grecque, celle-
ci au-dessous de la famille romaine. En troisi¢me lieu, en
regard de cette série, on_ dispose d’autres séries, cons-
truites de la méme maniére, composées d’autres faits
sociaux. Et c’est des rapports que l'on saisit entre ces
diverses séries que l'on voit se dégager les hypothéses.
Par exemple, il est possible de rattacher ’évolution de
la famille patriarcale & I'évolution de la cité : des Hébreux
aux Grecs, de ceux-ci aux Romains, dans le droit romain
lui-méme, on voit le pouvoir paternel s’accroitre au fur
et 4 mesure que la cité se resserre.

Caractére scientifique des hypothéses sociologiques. On
arrive ainsi 4 inventer des hypothéses et 4 les vérifier, a
laide de faits bien observés, pour un probléme bien
défini. Naturellement, ces hypothéses ne sont pas forcé-
ment justes ; un bon nombre de celles qui nous apparais-
sent évidentes aujourd’hui seront abandonnées un jour.
Mais si elles ne portent pas ce caractére de vérité absolue,
elles portent tous les caractéres de I’hypothése scienti-
fique. En premier lieu, elles sont vraiment explicatives ;
elles disent le pourquoi et le comment des choses. On
n’y explique pas une régle juridique comme celle de la
responsabilité civile par la classique « volonté du légis-
lateur », ou par des « vertus » générales de la nature
humaine qui aurait rationnellement créé cette institution.
On lexplique par toute I’évolution du systéme de la
responsabilité. En second lieu, elles ont bien ce caractére
de nécessité et, par suite, de généralité qui est celui de
I'induction méthodique et qui méme permet peut-étre,
dans quelques cas, la prévision. Par exemple, on peut
presque poser en loi que les pratiques rituelles tendent 2
se raréfier et A se spiritualiser au cours du développement
des religions universalistes. En troisiéme lieu, et c’est la
le point le plus important selon nous, de telle hypothéses
sont éminemment critiquables et vérifiables. On peut,
dans un vrai travail de sociologie, critiquer chacun des
points traités. On est loin de cette poussiere impalpable
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des faits ou de ces fantasmagories d’idées et de mots que
le public prend souvent pour de la sociologie, mais ou
il n’y a ni idées précises, ni systéme rationnel, ni étude
serrée des faits. L’hypothése devient un élément de dis-
cussion précise ; on peut contester, rectifier la méthode,
la définition initiale, les faits invoqués, les comparaisons
établies ; de telle sorte qu’il y a, pour la science, des pro-
grés possibles,

Ici, il faut prévenir une objection. On serait tenté de
dire que la sociologie, avant de s’édifier, doit faire un
inventaire total de tous les faits sociaux. Ainsi on deman-
derait au théoricien de la famille d’avoir fait le dépouil-
lement complet de tous les documents ethnographiques,
historiques, statistiques, relatifs a cette question. Des ten-
dances de ce genre sont 3 craindre dans notre science. La
timidité en face des faits est tout aussi dangereuse que la
trop grande audace, les abdications de P'empirisme aussi
funestes que les généralisations hitives. D’abord, si la
science requiert des revues de faits de plus en plus com-
pletes, elle n’exige nulle part un inventaire total, d’ail-
leurs impossible. Le biologiste n’a pas attendu d’avoir
observé tous les faits de digestion, dans toutes les séries
animales, pour tenter les théories de la digestion. Le socio-
logue doit faire de méme ; lui non plus n’a pas besoin
de connaitre a fond tous les faits sociaux d’une catégorie
déterminée pour en faire la théorie. Il doit se mettre a
I'ceuvre de suite. A des connaissances provisoires, mais
soigneusement énumérées et précisées, correspondent des
hypothéses provisoires. Les généralisations faites, les sys-
témes proposés, valent momentanément pour tous les
faits connus ou inconnus du méme ordre que les faits
expliqués. On en est quitte pour modifier les théories a
mesure que de nouveaux faits arrivent a étre connus ou 2
mesure que la science, tous les jours plus exacte, découvre
de nouveaux aspects dans les faits connus. Hors de ces
approximations de plus en plus serrées des phénoménes,
il n’y a de places que pour des discussions dialectiques,
ou des encyclopédies érudites, les uns et les autres sans
véritable utilité, puisqu’ils ne proposent aucune expli-
cation. Et d’ailleurs, si le travail d’induction a été fait
avec méthode, il n’est pas possible que les résultats aux-
quels le sociologue arrive soient dénués de toute réalité,
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Les hypothéses expriment des faits, et par conséquent
elles ont toujours au moins une parcelle de vérité : la
science peut les compléter, les rectifier, les transformer,
mais elle ne manque jamais de les utiliser.

II1. D1vISIONS DE LA SOCIOLOGIE. — La sociologie pré-
tend étre une science et se rattacher a la tradition scien-
tifique établie. Mais elle n’en est pas moins libre vis-a-vis
des classifications existantes. Elle peut répartir le travail
autrement qu’il ne I'a été jusqu’ici.

En premier lieu, la sociologie considére comme siens
un certain nombre de problémes qui, jusqu’ici, ressor
taient 2 des sciences qui ne sont pas des « sciences
sociales ». Elle décompose ces sciences, leur abandonne
ce qui est leur objet propre et retient pour elles tous les
faits d’ordre exclusivement social. C’est ainsi que la géo-
graphie traitait jusqu’ici des questions de fronti¢re, de
voies de communication, de densité sociale, etc. Or ce ne
sont pas la des questions de géographie, mais des ques-
tions de sociologie, puisqu’il ne s’agit pas de phénoménes
cosmiques, mais de phénoménes qui tiennent a la nature
des sociétés. De méme, la sociologie s’approprie les résul-
tats déja acquis par 'anthropologie criminelle touchant
un certain nombre de phénoménes qui sont, non pas des
phénoménes somatiques, mais des faits sociaux.

En second lieu, parmi les sciences auxquelles on donne
ordinairement le nom de « sciences sociales », il y en a
qui ne sont pas 4 proprement parler des sciences. Elles
n’ont qu’une unité factice, et la sociologie doit les disso-
cier. Telles sont la statistique et l'ethnographie qui,
toutes deux, sont considérées comme formant des sciences
a part, alors qu’elles ne font qu’étudier, suivant leurs
procédés respectifs, les phénomenes les plus divers, res-
sortissant en réalité 3 des parties différentes de la socio-
logie. La statistique, nous I’avons vu, n’est qu’une mé-
thode pour observer des phénoménes variés de la vie
sociale moderne. Phénomeénes démographiques, phéno-
ménes moraux, phénoménes économiques, la statistique,
aujourd’hui, étudie tout indifféremment. Selon nous, il ne
doit pas y avoir de statisticiens, mais des sociologues qui,
pour étudier les phénoménes moraux, économiques, pour
étudier les groupes, font de la statistique morale, écono-
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mique, démographique, etc. Il en est de méme pour
I’ethnographie. Celle-ci a pour seule raison d’étre de se
consacrer a ’étude des phénoménes qui se passent dans les
nations dites sauvages. Elle étudie indifféremment les phé-
noménes moraux, juridiques, religieux, les techniques, les
arts, etc. La sociologie, au contraire, ne distingue naturel-
lement pas entre les institutions des peuplades « sauva-
ges » et celles des nations « barbares » ou « civilisées ».
Elle fait entrer dans ses définitions les faits les plus
élémentaires et les faits les plus évolués. Et, par exemple,
dans une étude de la famille ou de la peine, elle s’obligera
a considérer aussi bien les faits « ethnographiques » que
les faits /176/ « historiques », qui sont tous au méme
titre des faits sociaux et qui ne différent que par la facon
dont on les observe.

Par contre, la sociologie adopte et fait siennes les
grandes divisions, déji apergues par les diverses sciences
comparées des institutions dont elle prétend étre I’héri-
tiere : sciences du droit, des religions, économie poli-
tique, etc. De ce point de vue, elle se divise assez
aisément en sociologies spéciales. Mais en adoptant cette
répartition, elle ne suit pas servilement les classifications
usuelles qui sont pour la plupart d’origine empirique ou
pratique, comme par exemple celles de la science du droit.
Surtout elle n’établit pas entre les faits de ces cloisons
étanches qui existent d’ordinaire entre les diverses sciences
spéciales. Le sociologue qui étudie les faits juridiques et
moraux doit, souvent, pour les comprendre, se rattacher
aux phénoménes religieux. Celui qui étudie la propriété
doit considérer ce phénomeéne sous son double aspect
juridique et économique, alors que ces deux c6tés d’un
méme fait sont d’ordinaire étudiés par des savants diffé-
rents.

Ainsi, tout en se ralliant étroitement aux sciences qui
I'ont précédée, tout en s’appropriant leurs résultats, la
sociologie transforme leurs classifications. Il est 4 remar-
quer d’ailleurs que les diverses sciences sociales ont toutes
tendu, dans les derniéres années, a se rapprocher progres-
sivement de la sociologie ; de plus en plus elles deviennent
des parties spéciales d'une science unique. Seulement,
comme celle-ci se constitue a ’état de véritable science,
avec une méthode consciente, elle change profondément
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esprit méme de la recherche, et peut conduire a des résul-
tats nouveaux. Aussi, bien que de nombreux résultats
puissent étre conservés, chaque partie de la sociologie ne
peut pas coincider exactement avec les diverses sciences
sociales existantes. D’elles-mémes, elles se transforment,
et introduction de la méthode sociologique a déja changé
et changera la maniére d’étudier les phénoménes sociaux.

Les phénoménes sociaux se divisent en deux grands
ordres. D’une part, il y a les groupes et leurs structures.
Il y a donc une partie spéciale de la sociologie qui peut
étudier les groupes, le nombre des individus qui les com-
posent et les diverses fagons dont ils sont disposés dans
I'espace : c’est la morphologie sociale. D’autre part, il
y a les faits sociaux qui se passent dans ces groupes : les
institutions ou les représentations collectives. Celles-ci
constituent, a véritablement parler, les grandes fonctions
de la vie sociale. Chacune de ces fonctions, religieuse,
juridique, économique, esthétique, etc., doit étre d’abord
étudiée a part et faire I'objet d’une série de recherches
relativement indépendantes. De ce point de vue, il y a
donc une sociologie religieuse, une sociologie morale et
juridique, une sociologie technologique, etc. Ensuite,
étant données toutes ces études spéciales, il serait pos-
sible de constituer une derniére partie de la sociologie,
la sociologie générale, qui aurait pour objet de rechercher
ce qui fait I'unité de tous les phénomeénes sociaux.
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divisions et proportions des divisions

de la sociologie
(1927) *

INTRODUCTION

/98/ Le plan de I’Année sociologique, nouvelle série, reste
le méme que celui de la série précédente. Nous n’altérons
rien du cadre que Durkheim avait lentement élaboré.
Nous suivons lordre ancien; les faits restent répartis
entre les six rubriques habituelles : sociologie générale,
religieuse, juridique et morale, économique, morpholo-
gie sociale ; et entre les trois sciences que nous groupons
assez mal sous le nom de divers : technologie, esthétique,
linguistique.

Soyons francs. En faveur de cette disposition, nous
n’invoquons que deux raisons d’opportunité. D’une part
nous voulons continuer une tradition respectable et aussi
ne pas dérouter les anciens et fidéles lecteurs de I'’Année
sociologique. D’autre part, si nous restons enfermés dans
les anciennes divisions de I’Année, c’est que nous ne
pouvons pas vraiment les modifier de suite. Les uns et
les autres nous ne sommes pas encore détachés et ne savons
pas encore nous détacher des anciennes disciplines : droit,
histoire religieuse, économie politique, dont nos spécia-
litds sont sorties. Et, tous ensemble, nous ne sommes
pas préts a un effort de rénovation qui, peut-étre ne s’im-
pose pas encore et qui est sGrement trop grand pour la
poignée qui reste des disciples de Durkheim. Il nous
manque en effet les spécialistes de la morphologie sociale,
de la linguistique, de la technologie et de I’esthétique
purement sociolo- /99/ giques : leur intervention efit
changé et 'aspect méme de nos études et — ce qui est
relativement secondaire — les proportions des parties mé-
mes de I’Année sociologique. Enfin, ayant tous trop i faire
dans nos propres domaines, nous manquons du temps
qu’il faudrait, et nous n’avons pas le courage de rompre

* Extrait de ’Année sociologique, nouvelle série, 2.
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avec ce que nous savons étre une mode de notre science,
un temps de son développement, plutét que son fond
et sa veérité.

Ceci est un aveu nécessaire. Slirement, si la guerre et
la maladie ne nous avaient pas ravi et notre maitre et
aussi nos plus précieux collaborateurs, et les plus belles
années de nos vies; si Durkheim avait continué a
« faire » PAnnée, il serait arrivé a lui donner des formes
plus exactes et des proportions plus harmonieuses. Un
quart de siécle aprés la fondation de I’Année il elt revisé
cette répartition ; il I’elit mise 2 la hauteur de ses lents
progrés, ou du moins il l'efit aiguillée dans la direction
de ce qu’elle tend 2 étre ; il elit tout au moins tiché de
donner un meilleur ordre, de meilleures proportions a
chaque partie ; surtout il aurait, je crois, au moins indiqué
une autre division des faits que celle qu’il avait adoptée
et enrichie, mais sur laquelle il a toujours gardé une cer-
taine réserve — comme on verra. Méme s’il n’avait pas
pu renouveler I'ordre qu'’il avait adopté, il n’efit pas man-
qué d’indiquer celui qui lui paraissait devoir s’imposer
un jour.

Il eGt ainsi appelé 2 la réforme de nos études une géné-
ration de travailleurs plus nombreux, mais surtout plus
naturellement détachés des préjugés anciens, car ils les
auraient oubliés par la vertu méme de la jeunesse. Ceux-ci
se seraient €loignés des disciplines nourriciéres auxquelles
il avait fallu imposer ou superposer, ou opposer la consi-
dération sociologique des faits qu’elles étudiaient déja.
Naturellement libérée, cette nouvelle équipe serait peut-
étre, sous direction, arrivée au but.

En tout cas et avant tout, scrupuleux vis-a-vis des
faits et connaissant le vrai, il etit convenu des défauts inévi-
tables auxquels nous nous résignons comme il s’était rési-
gné. Il faut donc, au début de /100/ cette nouvelle phase
de I'Année sociologique, que nous indiquions avec cons-
cience les limites que nous voyons aux résultats acquis par
notre propre travail. L’aveu de l'ignorance est le premier
devoir du savant. Nous ne possédons pas le fin mot, ni
peut-étre méme le dernier en date. Entretenir cette illusion
chez nos lecteurs serait tout i fait dangereux. A ce jeu,
nous poutrions aisément perdre 1’autorité que nous tenons
de Durkheim. Sachons donc nous critiquer nous mémes,
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et disons le nombre, I'ordre, les proportions des divisions
de la sociologie tels que nous les présentons ici ne cor-
respondent pas a la réalité, aux faits, mais a I’état actuel
de nos sciences et aussi a I'état de nos connaissances 2
nous. Méme ces compartimentages et les principes de ces
divisions doivent étre examinés.

CHAPITRE PREMIER — ORDRE DES PARTIES DE LA SOCIO-
LOGIE

/101/ L’ordre que nous continuons a suivre présente
deux gros inconvénients. Ni la sociologie générale, ni la
morphologie sociale ne sont i leur place.

La morphologie sociale réunit plusieurs sciences d’or-
dinaire mais indiment séparées, mal définies et, quand
elles sont jointes, encore plus mal agencées ensemble :
comme la démographie et I’anthropogéographie (cf. Dur-
kheim, Année sociologique, 3). Nous-mémes devrions
larticuler mieux ; surtout en ce qui concerne la démo-
graphie, capharnaiim statistique qu'’il faut mieux isoler :
d’une part de la statistique morale, et d’autre part de
’étude des divers groupes et organisations sociales (mé-
tiers, classes, etc.) — En tout cas, tout I'ensemble des
études morphologiques devrait étre plus nettement séparé
des autres. La morphologie est une partie, presque une
moitié primordiale, et I'une des plus indépendantes de la
sociologie. Elle doit étre isolée en particulier de toute
étude physiologique, méme si on ne l’abstrait pas des
autres parties de la sociologie. Les phénomeénes morpho-
logiques ont un aspect matériel, nombrable, graphiquement
représentable (par cartes et diagrammes), extraordinaire-
ment marqué. Ils sont dépendants les uns des autres, 2 tel
point qu’ils semblent former un domaine a part dans le
domaine social. Leur théorie devrait donc étre, a notre gré,
soit la derniere, soit la premitre de nos rubriques de
faits. La premitre, si on considére que le corps maté-
riel de chaque société tel qu’il se présente dans le temps
/102/ et dans l’espace : nombre des individus, mouve-
ment et état stable de la population, de ses générations,
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circulation, limitation terrestre, conditions géographiques
et adaptation au sol, devraient étre de ce point de vue, le
premier objet de nos études spéciales ou générales. Ou
bien, si I'on étudie la répartition géographique et démo-
graphique des diflérentes organisations sociales, par
exemple des temples ou des métiers & 'intérieur de la
société, elle devrait venir en dernier lieu. En tout cas,
elle est mal placée au point ot elle est dans I’Année socio-
logique, apres les trois sociologies spéciales (religieuse,
juridique et économique) et avant les disciplines que nous
classons avec elle, sous le titre général et insignifiant de
« Divers ». Celles-ci, technologie, esthétique et linguis-
tique sociologiques, sont comme les trois premieres, éga-
lement des sciences non pas du groupe en tant que maté-
riel, mais de ses pratiques, de ses représentations ; elles
font partie de la physiologie ou psychologie sociale, en
un mot. Nous mettons la morphologie en téte des Divers,
pour lui donner une place d’honneur, mais cette place est
mauvaise. Nous reviendrons sur ses proportions et encore
une autre fois sur cette question d’ordre.

Pour la sociologie générale, le probléme est plus com-
pliqué. Elle devrait étre divisée en deux. Une partie, bis-
toire des idées, méthode, théorie générale, pourrait rester
en téte de I’Année. Elle a trait, en effet, a ce qui introduit
a la sociologie. On pourrait lintituler Préliminaires,
puisque ce sont choses de la porte et non celles de I’ar-
cane. Mais toute une autre partie, devrait &tre au contraire
présentée a part, soigneusement séparée de tout le reste,
en conclusion de I’Année et de ses diverses sections. C’est
celle qui concerne, non pas tels ou tels ordres de phéno-
menes sociaux, mais I’ensemble des phénoménes sociaux.
Quatre rubriques la composent qui ont d’ailleurs pris un
tel développement en ces derniéres années, qui ont fait
des progrés si sensibles — progrés concernant le nombre
des faits constatés et la qualité des théories qui les grou-
pent — qu’il /103/ sera stirement impossible de rester
au point ol nous sommes encore,

D’abord a avancé I’étude des systémes de faits sociaux,
de ceux des faits sociaux qui dépassent le cercle des socié-
tés déterminées et s’étendent i des aires et & des familles
de sociétés, en un mot, celle des phénomeénes assez mal
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groupés sous le nom de civilisation. De nombreux tra-
vaux sont dits inspirés de I’ « ethnologie », de la méthode
« d’histoire de la culture », de celle de la « morphologie
de la civilisation », de celles des « aires de civilisation ».
Par suite, la question des rapports qui relient la consi-
dération sociologique des faits sociaux se pose en de tout
autres termes qu’autrefois, et elle a besoin d’étre élucidée.
Toutes cés études des ethnographes et des historiens
ne sont ni indépendantes des noétres, ni indifférentes aux
notres. En principe, elles n’ont pu étre entreprises et
n’ont évidemment fait de progrés qu’avec ceux des autres
études des faits sociaux. Il fallait en effet que les prin-
cipaux types d’institutions juridiques, économiques, reli-
gieuses, les principaux types d’outillage, ceux des indus-
tries et des beaux-arts aient été fixés, pour que ’extension
géographique et la filiation historique de ces types puissent
étre étudiées. Seule, la détermination du genre permet de
sentir les particularités de chaque institution, de chaque
technique, etc. et, faisant sentir ses particularités, peut
faire apparaitre des rapports historiques. Sans cet appui
de la théorie sociologique, lhistoire, souvent impossible
en ces matiéres, ne pourrait pas discerner entre les sociétés
supposées avoir eu des contacts entre elles. Ces contacts,
d’ailleurs, et ces filiations ne pouvaient étre congus, que
quand les principales familles de langues et les princi-
pales races eurent été délimitées. — Inversement une
meilleure description historique des rapports de civili-
sation entre les diverses sociétés réagira nécessairement
a bien des points de vue sur nos études. Elle éliminera
d’une part nombre de ces soi-disant évolutions fatales
qui se seraient produites indépendamment dans tant de
sociétés ; /104/ mais, d’autre part, cette élimination fera
ressortir la nécessité de certaines autres coincidences. Ainsi
apparaitra le caractére non plus simplement historique
mais naturel, inhérent a la nature sociale de I’lhomme, de
certaines institutions et modes de représentations. Mais
méme du point de vue historique nos travaux sociolo-
giques tirent bénéfice : car les phénomenes sociaux : ins-
titutions, formes d’objets, facons de penser, de se grouper,
de se reproduire, etc. apparaissent enfin intimement liés
a chaque société et a sa sphére d’influence et non plus a
des raisons humaines et psychologiques. Le filtrage de
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I’historique et du social, du contingent et de l'accidentel,
du chronologique d’une part, du nécessaire, du logique et
du rationnel de l'autre se fera dorénavant mieux. Les faits
pris en deux fois seront mieux classés. Ce qui est vrai-
ment général sera mieux séparé du particulier. Et cepen-
dant tous ces phénomeénes apparaitront nettement comme
sociologiques.

Une autre série de questions dont 'importance a beau-
coup grossi fait évidemment partie de la sociologie : c’est
celle des systémes sociaux. L’inconvénient est grand de
la fagon dont nous procédons, la plupart du temps et
la plupart d’entre nous : les sociétés et les phénoménes
de leur vie apparaissent comme des choses morcelées,
brisées en institutions, en notions, etc., séparées, divisées,
spéciales. Les critiques les plus sérieuses que les historiens
aient faites de nos méthodes s’adressent a notre facon, 2
leur gré trop générale et cependant pas assez synthétique,
d’exposer les faits. M. Berr, si nous le comprenons bien,
dans les nombreuses préfaces aux livres de son excellente
collection L’Evolution de I’humanité, répéte avant tout
et souvent cette observation relativement légitime [1. Cf.
infra p. 246]. Elle s’adresse plus, d’ailleurs, aux mots du
sociologue qu’a sa facon de penser et de travailler. Comme
toute science, la sociologie a couru au plus pressé et au
plus facile, et au plus utile ; elle a abstrait avant de cher-
cher les rapports profonds ou de décrire les ensembles ; de
plus, ce n’est qu’un petit nombre de faits que /104/ nous
avons simplement étiquetés alors qu’il faudrait les con-
naitre tous. Mais d’abord, dans un quart de siécle de pro-
duction, Durkheim ne perdit jamais de vue le probleme
de I’ensemble qui est au fond celui de la Division du tra-
vail, comme celui des Formes élémentaires de la vie reli-
gieuse ; et puis Durkheim, Simiand, Hubert, d’autres,
nous avons eu toujours le sens de ce qu’il y a de spéci-
fique dans chaque société. Chaque systéme de faits sociaux
a en effet son essence, sa quiddité, que celle-ci limite telle
ou telle tribu dite sauvage, ou qu’elle constitue I'indivi-
dualité, ce qu’on appelle 1’dme, la psychologie — termes
bien impropres — d’un grand peuple. Cette étude des
agencements généraux entre les diverses piéces dont se
compose la machinerie d’une société : son ajustement a
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son habitat, et son aptitude, dans ces conditions, & créer
des choses, i instituer des coutumes, des sciences et des
beaux arts, 2 développer son caractére enfin, cette étude
nous I'avons toujours au fond proposée comme source et
comme confluent définitif de toutes les nétres. On nous
pardonnera de citer comme exemple de ce travail le mé-
moire que nous avons publié ici méme sur les « Sociétés
eskimo » avec la collaboration de notre regretté Beuchat,
et aussi avec celle de Durkheim. Et nous nous permettrons
de proposer comme modeéle aux historiens les recherches
que M. Granet vient de publier, dans les Travaux de
I'Année, sur la civilisation ou s’élabora la Chine Impériale.
L’importance que nous ajoutons a des livres comme la
belle Histoire du peuple anglais de M. Elie Halévy est
une autre preuve de notre bonne volonté. Enfin on verra
au cours des années prochaines combien nous intéressent
les événements qui, statistiquement nombrables cette fois,
caractérisent la formation, sous nos yeux, de nouvelles
sociétés. Stirement tout ceci n’est que tentatives. De nom-
breux faits devraient étre ici classés au nom de nombreuses
théories. Il nous suffit de montrer en ce moment ’endroit
idéal ol nous devrions localiser ces études : a la fin de la
sociologie générale, au lieu de les laisser malheureusement
morcelées et fragmentaires et réparties /106/ arbitraire-
ment entre plusieurs rubriques : Systémes juridiques et
Sociologie générale.

La production de ces derniéres années s’est dirigée
vers un troisiéme probléme. Son intérét philosophique
I’a rendu populaire. Il est de mode maintenant, grice 2
nous autres, d’interroger la sociologie sur les origines de
la raison, les formes primitives de la pensée, etc. On s’abs-
tient, 3 tort 4 notre avis, d’étudier les formes évoluées
ou a demi-savantes. Dans ’Année, ces problémes sont
assez mal répartis entre la sociologie générale, et la socio-
logie religieuse. Grice 3 M. Meillet, nous y touchons éga-
lement en sociologie linguistique ; nous y devrions revenir
encore ailleurs. Mais, répétons-le, nous savons qu’elles
appartiennent réellement a cette sociologie générale dont
Durkheim a pu dessiner trés tot les linéaments. Seulement,
au lieu de faire partie des prolégomenes, elles forment les
conclusions de nos sciences et non pas seulement d’une
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partie de cellesci, mais du tout. Dans ce domaine, les
considérations partielles sont infiniment dangereuses. Que,
comme Durkheim et moi nous I’avons supposé, la notion
de classe ou genre soit plutdt d’origine juridique ; que
comme Hubert I’a dit, la notion de temps, et que, comme
Durkheim I’a écrit dans les Formes élémentaires, la notion
d’éme et, dans des pages trop peu remarquées du méme
livre, la notion de tout, soient plutdt d’origine religieuse
ou symbolique, cela ne veut pas dire que toute autre
notion générale ait eu le méme genre de principe. Nous
ne croyons pas du tout cela. Il reste 2 étudier bien d’autres
catégories, des vivantes et des mortes, et de bien d’autres
origines, en particulier les catégories de nature technique.
Pour ne citer que les concepts mathématiques, du nombre
et de Pespace, qui dira jamais assez et avec assez d’exac-
titude, la part que le tissage, la vannerie, la charpente,
I'art nautique, la roue et le tour du potier ont eue dans
les origines de la géométrie, de l'arithmétique et de la
mécanique : nous ne nous lasserons pas de rappeler les
belles observations de Cushing, observateur profond
/107/ et sociologue génial, sur les Manual Concepts (cf.
Année 2). Nous n’en finirions pas de mentionner les di-
verses activités et aussi les diverses idées dont les formes
sont au fond des idées générales, de celles qui sont encore
au fond des nétres. Ces études des formes de la pensée,
primitive ou non, doivent venir 2 la fin, couronner nos
études et les synthétiser.

A cette derniére place de la Sociologie générale, on
devrait trouver un quatriéme groupe de recherches : celles
de politique ou théorie de I’Etat, et aussi, occasionnelle-
ment, celles de D'application de la politique et de la
Morale auxquelles nous venons. Nous les répartissons
encore assez mal : d’une part en téte de I'’Année, avec la
sociologie générale, et en les attribuant d’autre part soit
a la sociologie juridique soit a I’économique. Mais, cette
répartition ne tient pas compte d’abord d’une des grandes
découvertes des temps modernes, imposée par 1’évidence,
par les faits souvent cruels : une part importante de notre
vie sociale et politique est, en réalité, non pas politique,
mais technique ou économique, suivant que prédomine le
probléme de l'outillage de I'industrie ou celui de son ren-
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dement en valeur. De plus, méme cette considération,
presque exclusive dans certaines écoles, de ce que I’on
confond sous le nom de phénomeénes économiques est
encore erronée car ces faits sont aussi des faits démogra-
phiques ou techniques. M. Simiand ’a démontré souvent
a propos des phénomeénes économiques proprement dits :
ce qui explique un fait social c’est non tel ou tel ordre
de faits, c’est 'ensemble des faits sociaux. [2. Cf. infra
p. 247.] Par exemple, le recrutement d’une main-d’ceuvre
Pemplacement d’une industrie, la conquéte d’un marché
requi¢rent ’homme pratique, le commergant, I'industriel,
le financier et le savant, c’est-d-dire bien autre chose,
d’autres individus que des ouvriers ; elles requidrent aussi
plus que des valeurs ou des machines : un sol, propriété de
tel ou tel dans telle ou telle région ; et, par-dessus tout,
une agglomération d’hommes déja entrainés a tel ou tel
métier ou aptes a s’y entrainer, une autre pour 1’écoule-
ment des /108/ produits ; des besoins 4 satisfaire ou 2
susciter, et les moyens monétaires adéquats. Toutes don-
nées qui ne sont plus simplement économiques, mais les
unes morphologiques, les autres psychologiques, — comme
on dit bien improprement — voulant dire par 13, d’ordre
traditionnel, institutionnel ou idéal, ou simplement d’opi-
nion publique, comme la mode. Au fond, toutes les études
politiques, toutes les conclusions pratiques de nos sciences,
toutes les doctrines de conservation, comme tous les pro-
jets de réforme, de refonte et de révolution sociale, toutes
les justifications aprés coup de faits acquis, toutes les des-
criptions de société future et méme les réveries si en
vogue, trop en vogue, de notre temps, portent & chaque
instant sur la totalité du corps social, méme quand elles
ne prétendent considérer qu’un seul organe de ce corps ;
tout comme le remede interne du médecin, dans la plupart
des cas, agit non seulement sur la partie du corps qu'il
prétend guérir, mais sur tout I'individu. C’est pourquoi,
a notre avis — et quoique, dans certains cas, telle ou
telle partie de la science sociale puisse indiquer occasion-
nellement telle ou telle solution pratique d’un probléme
qu’elles posent — la plupart des recherches politiques,
devraient étre précédées de recherches portant bien au-
deld du domaine qu’on leur limite arbitrairement.
Prenons deux exemples. On met partout a 'ordre du
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jour, en France, en Amérique, deux questions : celles des
assurances sociales, celle de I'immigration ou de 1’émi-
gration corrélative. Dans les deux cas, les corps 1égislatifs
eux-mémes et I'opinion ont fait appel aux études positives
et ont convié des sociologues distingués A s’y associer :
ceci démontre déji que la sociologie sert a quelque chose
et méme qu’il s’agit de sociologie générale.

Les assurances sociales relevent, dit-on, de la science
économique : ce sont en effet des spécialistes des Facultés
de droit qui en débattent dans leur enseignement. Mais qui
ne voit que la distinction est purement scolastique et ne
dépend que des accidents universitaires, de la pédanterie
courante ? /109/ Le probléme, en lui-méme, est d’ordre
statistique, démographique avant tout. Le nombre, le
sexe, I’dge des assurés, leur mortalité, leur morbidité,
leur natalité, leurs accidents professionnels sont les don-
nées essentielles. Ceci ressort avec éclat du livre que M. J.
Ferdinand-Dreyfus a consacré a cette question en France.
Par ailleurs, le probléme est moral, encore plus méme que
politique ou économique, car c’est un principe de justice
sociale, un fait de sentiment, disons le mot, qui fait choi-
sir les bénéfices des assurés, les charges des cotisants et
répartit les uns et les autres. La sociologie n’est la que
pour affiner, éclairer, assurer ce sentiment, pour le rendre
conscient et pour en ménager la satisfaction pratique. Et,
on le voit, c’est la sociologie tout entiére et non la seule
science économique qui joue ici son rdle.

De méme il faut le concours de toute la sociologie a
I’étude de ces graves problémes actuels et pressants que
posent, en Amérique, 'immigration et, ailleurs, I’émigra-
tion. A combien plus forte raison, la direction de ces cou-
rants divers, que |’on peut et doit diriger et que I'on dirige
en fait, dépend-elle d’une étude i la fois compléte, exacte
et fine en méme temps, de la société ou I'on émigre et
des éléments qui immigrent, c’est ce qui ressort des remar-
quables travaux qui ont précédé une législation récente
aux Etats-Unis ou qui en étudient en ce moment les effets,
ceux de Miss E. Abbot, en particulier. Il ne suffit plus
de ces séches statistiques d’origines, comme celles aux-
quelles se bornent encore nos recensements continentaux.
Ce sont toutes sortes d’autres données, ce sont des
faits statistiques et non statistiques, des faits moraux,
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idéaux, et d’autres, matériels et biologiques qui
sont en ce moment nombrés, pesés, divisés, balancés,
choisis. Il faut que le sociologue note cette victoire de
notre science, ce prestige peut-étre un peu excessif, cette
autorité qu'on lui confére un peu naivement dans l'autre
continent. Pour la premiére fois dans l’histoire, non seu-
lement le probleme de la confection d’une race, mais le
probléme plus noble de la formation d’une nation, de sa
constitution morale et physique, /110/ se posent la-bas
d’une facon consciente et se traitent li-bas d’une fagon
qui veut étre rationnelle. Il s’agit de former et une
souche et une société américaines avec sa nature morale
traditionnelle et ses capacités de développement, morales
techniques, et intellectuelles, composée d’un nombre opti-
mum de gens sains et beaux. Certes, tous les arguments
heurtés dans ce débat ne sont pas de science pure,
et méme ne sont pas toujours positifs ni honnétes.
Des préjugés, des a priori, des intéréts sordides,
électoraux ou méme privés, se mélent 3 des études de
bonne teinture sociologique ; quelquefois, ils se dissi-
mulent sous celles-ci ; mais cette hypocrisie est un hom-
mage rendu i la science. Enfin, le hasard gouverne aussi
les événements. N’empéche : on a amassé des faits. On
ne s’est pas borné 2 les faire enregistrer par les Bureaux
et Offices, par les Instituts de recherches ; on a pétri le
levain d’une réflexion morale rationnelle qui les digere
encore, peut-étre plus qu’on ne croit, sous la lointaine
influence de traditions politiques frangaises. On sait la-
bas que le probléme de I’américanisation est un probleme
de « civics ». C’est bien ainsi qu’il doit étre posé. Recru-
tement matériel, anthropologique, et recrutement moral
économique, technique, éducatif, doivent étre I’objet non
seulement de connaissances, mais encore de choix. Voila
comment un grand peuple met tout son systéme social,
toute sa composition démographique, en méme temps que
toute sa destinée et toute son individualité, sous la juri-
diction d’une raison pratique enfin éclairée par la science
et, en tous cas, maniée rationnellement par les savants
et par le peuple lui-méme.

On voit ainsi l'intérét de ces études politiques de
sociologie générale, mais on voit aussi leur place. Elles
couronnent et concluent notre science. Nous nous excu-

188



LES DIVISIONS DE LA SOCIOLOGIE

sons donc de ne pas les mettre a la conclusion ; nous nous
excusons aussi de ne pas savoir suffisamment les dévelop-
per. D’ailleurs, bien d’autres parties de la sociologie
devraient étre plus développées.

CHAPITRE 2 — SUR LES PROPORTIONS DES PARTIES DE
LA SOCIOLOGIE

/111/ Nous nous excusons, de méme, de laisser aux
diverses parties de la sociologie, les proportions que leur
donne I'’Aunée sociologique, dans ces volumes comme
dans ceux de la série précédente.

Il ne faut pas faire 3 Durkheim le reproche d’avoir
méconnu ce défaut d’harmonie. Nul plus n’en eut cons-
cience que lui, ne I'a moins caché dans ses écrits. Dans
son enseignement et dans son intimité, il marquait avec
un soin particulier les lacunes de son savoir et celles du
savoir sociologique en général. S’il n’était pas avare de
suggestions et d’indications, ce n’était pas pour masquer
des faiblesses, c’était pour susciter des vocations, des
enthousiasmes, des recherches, pour engager de nouveaux
esprits dans de nouvelles voies, pour conquérir du terrain.
Une de ses joies les plus pures fut celle qu’il éprouva
quand André Durkheim, décida de pénétrer, pour la
sociologie, dans les dédales de la linguistique et commenca
sous les auspices de M. Meillet, 3 étudier le phénomeéne
social le plus vaste peut-étre, le langage. De méme, les
douleurs les plus dures qu’il éprouva lors de la mort de
son fils, furent celles de la perte de ses autres jeunes col-
laborateurs : ils devaient frayer de nouveaux chemins
a sa science ; non seulement il perdait en eux des amis,
mais aussi avec eux disparaissaient de grands espoirs intel
lectuels. Car tous avaient, avec lui, le souci de comblet
les vides, de faire de la sociologie un systéme compact
et solide, de lui donner un équilibre comme celui
que manifeste la partie de nature dont elle traite.
/112/ Les quatre sciences sociales les plus négligées par
nous sont celles que nous groupons sous la rubrique
informe de Divers. Tout, dans cette partie de I’Année,
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manque non seulement d’ordre, comme nous venons de
le voir, mais encore de proportions.

D’abord, la morphologie sociale déja bien mal placée,
est encore presque méconnue par nous. A quel degré la
morphologie, I’étude de la structure physique des sociétés
forme le point de départ et aussi le point d’arrivée de
toutes les études de la vie sociale, Durkheim I’a souvent
expliqué. Mais il faut de nouveau opposer ici la petite
place qu’elle occupe dans ces volumes a la grande place
qu’elle occupe dans nos esprits. Deux sciences considéra-
bles en font partie : la démographie et ’anthropogéographie
ou géographie humaine, si nous acceptons les dénomina-
tions courantes. La démographie est entiérement sociologi-
que ; lautre est, au moins pour trés grande partie, de notre
ressort ; A notre avis personnel elle l'est entiérement,
mais nous ne ferons pas de ceci une affaire d’Etat. Nous
rendons hommage 3 des études florissantes et quand on
veut les développer, il ne faut pas chicaner a propos de
mots plutét qu’a propos de faits avec des historiens ou
des géographes qui s’y adonnent comme M. Febvre, ou
des géographes comme M. Demangeon et M. Russel Smith.
Cependant, la réunion des deux sciences actuellement par
trop séparées, ménera 4 de nouveaux progres. D’autre
part, un certain nombre de problémes jusqu’ici purement
démographiques relévent évidemment de toute la socio-
logie : par exemple, celui de la natalité pose évidemment
en question la structure et méme le fonctionnement de la
famille et non pas seulement des facteurs biologiques purs.
Celui de la morbidité ou de la mortalité, par exemple,
celui de P’action du climat sur la santé publique ne se
pose pas de méme dans les villes et dans les campagnes,
ni suivant les différentes classes de la population. Enfin,
énumérons encore quelques-uns de ces principaux phéno-
ménes morphologiques : celui, si important en ce moment,
des altérations /113/ de structures : pertes de substance
humaine par suite de la guerre ou de la famille, destruc-
tions de sociétés entiéres, naissances d’autres sociétés,
grands courants humains d’immigration et d’émigration ;
les répartitions urbaines et rurales en perpétuelles varia-
tions ; les communications intrasociales et intersociales,
qui s’accroissent ; les transports de forces ; et méme, dés
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maintenant, la question des partages et des transports
internationaux de forces. Tous ces problémes supposent
non seulement la démographie et la géographie des socié-
tés, mais encore la connaissance de leur vie totale. Or,
la démographie comme la géographie humaine, et comme
la sociologie elle-méme commencent seulement a effleurer
ces sujets capitaux. Leur étude n’est pas non plus suffisam-
ment articulée.

Nous reviendrons encore une troisitme fois au sujet
de la morphologie sociale. Méthodiquement elle est essen-
tielle.

Les trois autres parties de la division Divers de
I'Année sociologique, souffrent également de ce manque
de proportions. Méme nos études et la sociologie entiére
se ressentent de la faiblesse et de la petite quantité des
travaux qui sont consacrés 2 la linguistique, a la techno-
logie et a I'esthétique. Le peu d’attention que nous pou-
vons leur consacrer nous est méme pénible. Sur quelques
points : sur la linguistique générale, grice surtout 2
M. Meillet, et a ses éléves ; sur l'esthétique, la musique,
la poésie, grace surtout 2 M. von Hornbostel et M. Heinz
Werner, sur les techniques modernes, grice a2 Mr. von
Gottl-Lilienfeld, de grands résultats ont été acquis et la
science a fait de notables et heureux progrés ; nous eus-
sions aimé les mieux enregistrer. Ce défaut est bien invo-
lontaire de notre part ; il etit disparu si Bianconi, Gelly,
André Durkheim, d’autres, étaient encore parmi nous.
Mais, il faut le répéter bien haut, les trois groupes de
faits : linguistique, technique, esthétique, tiennent, dans
les systémes sociaux, primitifs cu évolués, une place infi-
niment plus grande que celle que nous savons leur donner
ici.

/114/ D’abord, le phénoméne linguistique est plus géné-
ral, plus caractéristique de la vie sociale qu’aucun autre
phénomeéne de physiologie sociale. En lui viennent en prin-
cipe s’exprimer toutes les autres activités de la société,
il en condense les données et il en transmet les traditions.
En lui gisent la plupart des notions et des ordres des col-
lectivités. Non pas qu’il faille dire que dans une société
il n'y ait rien que ce qui se traduit en mots. Des caté-
gories fort importantes de la pensée peuvent régir une
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foule d’actes et d’idées et ne correspondre a rien de gram-
matical, quelquefois méme i rien de logique, quelquefois
méme a rien d’exprimé. Ainsi la catégorie de sexe, celle
de genre ne sont pas prédominantes dans de nombreuses
langues de sociétés ol pourtant elles réglent et la mytho-
logie et la philosophie, et la division du travail technique
et jusqu’a I’emplacement méme des choses et des per-
sonnes. Nous faisons allusion 4 la Chine et aux Chinois,
et aux soci€tés polynésiennes en général. Mais si le social
n’est nécessairement ni conscient, ni verbal, siirement tout
ce qui est verbal est conscient et social. Chose plus im-
portante encore, tout ce qui est verbal porte 4 un trés
haut degré, souvent 2 un plus haut degré que toute autre
pratique ou représentation collective, le caractére singu-
lier spécifique de singulariser chaque civilisation, chaque
société : il est la chose d’une communauté. C’est-a-dire
qu’il est a la fois de l'ordre du général, et doublement, du
particulier. Car il est général chez tous les individus de
cette communauté qui disent le mot, parlent la langue et
par cons€quent pensent ainsi ; mais il n’est commun que
chez eux ; et, d’autre part, chacun émet ce son, interprete
ce phénomeéne, le parle 3 sa fagon, dont le langage est
pour ainsi dire la moyenne, d’ordinaire, et I'idéal, quel-
quefois. Il est ainsi le moyen commun et par conséquent
naturel et premier par lesquels les hommes définissent
leur pensée et leur action ; et en méme temps il porte 2
un haut degré la marque de lartifice et de Darbitraire.
De plus, hors méme de I'intérét capital de son étude en
elle-méme, comme le langage contient autant d’action que
de représentation, il pose, plus encore que les /115/ idées
ou les institutions, religieuses ou morales, le probléme
capital des rapports de I'idéation et de l'action dans la
conscience sociale. Probléme que personne n’a osé et
n’osera peut-étre encore de longtemps aborder. Cepen-
dant, les matériaux commencent 2 arriver a pied d’ceuvre.
Par exemple en couplant le travail d’Henri Hubert sur la
« Notion de temps » avec le travail de M. Marcel Cohen
sur UExpression du temps dans le verbe sémitique, on
peut croire, entrevoir qu’'on pourra peut-étre un jour
attaquer par ces deux biais le probléme général.

En tout cas, quand les problémes que souléve cette par-
tie de la linguistique qui est sociale ou, plus exactement,
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cette partie de la sociologie qui est linguistique auront
dépassé le stade fragmentaire ou le stade préliminaire, a
ce moment, on poutra peut-étre constituer autrement et
la sociologie générale, et la sociologie linguistique en pat-
ticulier. Bien d’autres parties de la sociologie s’en ressen-
tiront : par exemple les théories de I'esthétique poétique,
celle de la priere et méme celle des formules juridiques et
proverbiales. Ce champ magnifique attend, nous en conve-
nons, ses travailleurs spécialisés. Les linguistes veulent
bien I'arpenter pour nous ; M. Meillet veut bien continuer
A le débroussailler ; mais nous savons bien que la socio-
logie du langage constitue, sinon, comme la morphologie
sociale, une division fondamentale et se suffisant par elle-
méme, au moins une division des faits sociaux plus géné-
rale que les cing autres divisions. Car la religion, la
morale, I’économie, I’esthétique et la technologie viennent
s’y cristalliser : elles se transmettent plus ou moins enti¢-
rement dans le langage et celui-ci a pourtant vis-a-vis
d’elles une certaine autonomie.

La dimension du phénoméne esthétique en tant que
social est considérable en elle-méme et par rapport aux
autres phénomeénes sociaux. La grandeur relative de la
sociologie esthétique est peut-étre encore plus notable
par rapport a d’autres divisions auxquelles nous semblons
ajouter plus d’importance. Cette grandeur, nous n’avons
jamais pu, malheureusement, la mettre /116/ en pleine
lumiére. Durkheim y a fait plus qu’allusion dans ses
Formes élémentaires de la vie religieuse, et nous avons
fait effort pour ne la jamais perdre de vue dans ’Année.
Il est vrai que d’autres 'ont plutdét exagérée. Ainsi le
vieux maitre Wundt, quand il met le rythme 2 la base du
langage, l'art 2 l'origine du mythe, et quand, malgré son
transcendantalisme, il met le mythe, représentation esthé-
tique, a l'origine de la religion. Mais, en général, les
sociologues portent davantage leur intérét aux problémes
classiques de la morale, de I’économie et de la religion, et
la part du phénoméne esthétique est sous-estimée.

Pourtant, les phénomeénes de la vie de l’art sont, apres
ceux du langage peut-étre, ceux qui ont le plus largement
débordé de leur limite, du mcins dans les civilisations
qui ont précédé les ndtres. C’est en des temps tout mo-
dernes et c’est encore dans des milieux restreints que I’art
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pour 'art a pu devenir un principe. Dans d’autres civi-
lisations, et sans doute en sera-t-il ainsi dans de futures
civilisations, l’art sert & tout, et colore tout. Dans la
religion c’est le rythme, celui de la poésie et de la musique,
ce sont la poésie et la musique elle-méme, c’est I'agence-
ment dramatique, c’est la danse, c’est I'image belle,
reproduite, mimée ou méme révée qui jouent un réle
immense ; dans la morale c’est I’étiquette, la convenance,
I’élégance et la beauté des maniéres qui sont recherchées
a I’égal des devoirs et des rites. La plupart des besoins ou
plutdt des gofits, et par suite I’échelle des valeurs éco-
nomiques, et par suite les techniques elles-mémes, sont
commandés par le sens du beau, ou de ce qui est physio-
logiquement bon ; nous parlons de la cuisine par exemple.
Et ainsi de suite. Les beaux-arts, pour adopter la distinc-
tion wvulgaire qu’Espinas a rendue profonde, sont donc,
comme les arts ou techniques, un phénomeéne caractéris-
tique de la vie en commun, et non pas simplement d’une
partie de cette vie. Ils sont méme plus typiques des
soci€tés que leurs arts. Leur domaine est I'un des plus
vastes, s’étendant a tous les autres, tandis que le phéno-
méne technique semble, dans I’histoire, s’étre cantonné
P'un des premiers dans sa sphére a lui.

/117/ Technologie. — Bien que l'un de nous, Henri
Hubert, archéologue et préhistorien soit, par profession,
un technologue, nous n’avons jamais eu le temps et la
force nécessaires pour donner au phénomeéne technique la
place formidable qui lui est due.

« Homo faber » dit M. Bergson. Ces formules ne signi-
fient rien que d’évident cu signifient trop, parce que le
choix d’un tel signe cache d’autres signes également évi-
dents. Mais celle-ci a pour mérite de réclamer pour la
technique une place d’honneur dans lhistoire de I’lhomme.
Elle rappelle une philosophie oubliée. Et nous I’adopte-
rions, avec d’autres, a une condition : qu’elle dénote, non
pas une « vertu créatrice » qui ressemble fort i la vertu
dormitive de I'opium, mais un trait caractéristique de la
vie en commun, et non pas de la vie individuelle et pro-
tonde de I’esprit. [3. Cf. infra p. 249.] Que, méme dans
ses deux racines : I'invention du mouvement ou de loutil,
la tradition de son wusage, et lusage lui-méme,
Part pratique soit essentiellement chose sociale, on sait
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cela depuis Noiré, le collegue de Nietzsche, dont les
ouvrages philosophiques sont encore importants dans
cette partie de notre science. Mais & quel degré toute la
vie sociale dépend de la technique, c’est ce qui n’est pas
encore suffisamment développé.

Cependant, trois groupes de savants le savent. D’abord
les préhistoriens et les archéologues. Ceux-<i, au fond,
méme dans leurs plus vieilles classifications des soi-disant
races ou des soi-disant iges, en réalité des civilisations
et des sociétés, ne rangent celles-ci et leurs contacts que
suivant 'ordre des successions et les types de leurs indus-
tries, les traces de ce genre étant d’ailleurs presque les
seules visibles de ces peuples. — Ainsi procédent encore
les ethnographes. Nous avcns indiqué I’an dernier, nous y
reviendrons & diverses reprises dans ce tome et sirement
dans les tomes suivants — cette fagon légitime dont on
tente en ce moment d’écrire, surtout a ’aide de critéres
technologiques, I'histoire de sociétés réputées sans his-
toire. Nous péserons, 4 propos de probléemes spéciaux, la
valeur de ce signe entre autres signes. En tout cas, les
ethnographes savent /118/ que T’histoire de I'industrie
est un moment important de I’histoire humaine. Chez les
ethnologues par conséquent, la technologie a un réle
grand et essentiel qui correspond 2 la nature profonde des
techniques. — Enfin viennent les technologues propre-
ment dits : ceux qui étudient les techniques modernes,
I'industrie et son développement historique et logique.
Leur science a fait un progrés sensible le jour ou M. von
Gottl-Ottfilienfeld a publié, dans l'excellent Grandriss
der Sozialokonomik, sa Technologie'. Cet ouvrage ma-
nuel, mais profondément original, marque un temps. Et
quoiqu’il ait paru dans une collection d’économie politi-
que, il proclame et justifie les droits de toute cette scien-
ce, digne de s’émanciper et de devenir capitale. Il y a long-
temps d’ailleurs que les technologues et ethnographes
américains, Otis T. Mason entre autres, tous ceux qui
avaient travaillé a la suite de Powell, le profond et ori-
ginal fondateur du Bureau d’ethnologie, avaient proclamé
que la technologie était une partie spéciale et trés éminente
de la sociologie. Ils l’avaient fait indépendamment des

1. Cf. Année sociologique, nouvelle série, 1.

195




COHESIONS SOCIALES ET DIVISIONS DE LA SOCIOLOGIE

savants allemands, Bastian et ses éleéves. Cette tradition
s’était malheureusement affaiblie en Allemagne comme en
Angleterre. Mais on recommence 2 tenir cette science en
honneur. On continuera stirement i étendre et i appro-
fondir I’étude des technologies modernes. En méme temps
on s’essayera a faire non pas I’histoire détaillée, presque
toujours impossible, mais I’histoire logique de la tradition
des arts de 'homme et du travail humain. Maintenant
enfin, il est possible de rejoindre les idées de Reulaux,
le fondateur allemand d’une technologie purement méca-
nique, avec les idées de Powell, fondateur d’une techno-
logie ethnographique. Il y a de beaux jours a venir pour
cette science. Nous ne pouvons méme pas nous les figurer
approximativement.

Car le phénomeéne technique ne présente pas seulement
un intérét en lui-méme comme forme spéciale de activité
sociale et comme forme spécifique de I’activité générale
de ’homme. Il présente encore un intérét au point de vue
général. En effet, /119/ comme le langage ou les beaux-
arts, les techniques d’une société offrent cette caractéris-
tique d’étre i la fois bien des choses. D’abord elles son:
particulieres & une société ou tout au moins i une civili-
sation, au point de la caractériser, d’en étre méme pour
ainsi dire un signe. Rien ne manifeste plus la différence
entre deux traditions sociales que la différence encore
énorme, méme de nos jours, entre les outils et les arts
de deux sociétés : les tours de main et les formes d’instru-
ments qu’elles supposent, de deux peuples aussi voisins
que le Frangais et I’ Anglais, sont encore presque absurdes :
on y a des pelles et des béches différentes ; et cette diffé-
rence commande des fagons de s’en servir différentes, et
inversement. C’est A faire douter de la raison. Il faut lire
dans Sseu-Ma-Tsien, le plus ancien historien chinois, com-
ment la Cour et 1’'Office des rites débattirent la question
de savoir si, 4 c6té de I'usage des chars, on adopterait ou
non la maniére de monter a cheval des Huns. Les tech-
niques sont donc, comme tous les phénomeénes sociaux,
par un c6té, arbitraires, particulires a la communauté qui
les engendre. Etymologiquement, artificiel vient d’art et
d’artifice, technique dérive de téxvn. Mais, en méme temps,
plus qu’aucun autre phénomeéne social, les arts sont aptes
A dépasser les limites des sociétés. Les techniques s’em-
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pruntent éminemment. Dé&s les plus anciennes époques
de I’humanité, dés le paléolithique dit inférieur, instru-
ments et procédés voyagent. Ils sont méme I’objet prin-
cipal de commerce et d’imitation. Partout ils sont la chose
sociale expansive par excellence. Par nature, les techniques
tendent a se généraliser et a se multiplier dans tout le
peuple des hommes. Elles sont les plus importants des
facteurs parmi les causes, les moyens et les fins de ce
qu’on appelle la civilisation, et aussi du progrés non seu-
lement social mais humain. Voici pourquoi. La religion,
le droit, I’économie sont limitées 3 chaque société, un
peu plus ou un peu moins que le langage, mais comme lui.
Méme quand elles se propagent, elles ne sont que des
moyens pour la communauté d’agir sur soi. Au contraire,
les techniques, elles, sont le /120/ moyen, matériel cette
fois, qu'a une société d’agir sur son milieu. Par elles,
I’homme devient de plus en plus maitre du sol et de ses
produits. Elles sont donc un compromis entre la nature
et Phumanité. Par ce fait, par cette position extraordi-
naire, extrasociale, elles ont une nature générale et hu-
maine. Cette merveille, 'instrument ; cette double mer-
veille, le composé d’instruments : la machine ; cette triple
merveille, le composé de machines : I'industrie, comme le
reste de la vie sociale, ont donc élevé ’homme au-dessus
de lui-méme mais, en méme temps, l'ont sorti
de lui-méme. Encore ici I’ « homo » est « duplex », mais
il ’est d’une autre facon que dans le droit ou dans la
religion. Dans ’extase religieuse, dans le sacrifice moral,
autour du Veau d’or, ’homme et la société restent tou-
jours eux-mémes avec leurs limites et leurs tares. Dans
l'art pratique, 'homme fait reculer ses limites. Il pro-
gresse dans la nature, en méme temps qu’au-dessus de
sa propre nature, parce qu’il I’ajuste & la nature. Il
s'identifie 2 'ordre mécanique, physique et chimique des
choses. Il crée et en méme temps il se crée lui-méme,
il crée 3 la fois ses moyens de vivre, des choses
purement humaines, et sa pensée inscrite dans ces choses.
Ici s’élabore la véritable raison pratique. [4. Cf. infra
p. 250.]

Technologie et bistoire naturelle des sciences. — Peut-
étre est-ce aussi dans les techniques et par rapport a elles
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que s’est élaborée la véritable raison tout court. Il faut
reconnaitre que le plan proposé et nos études elles-mémes
présentent sur ce point une trés grave lacune, la plus
grave peut-étre de celles qui concernent les parties spé-
ciales de la sociologie. Contrairement a la tradition com-
tiste, nous n’étudions nulle part, pour elle-méme, I’his-
toire naturelle et sociale des sciences. Non pas que nous
manquions d’appuis. Les distingués rédacteurs d’Isis,
Revue d’bistoire des sciences, M. Abel Rey, d’autres
congoivent aussi leur travail comme éminemment socio-
logique. Cependant, jusqu’ici, nous n’avons méme pas
fait effort pour situer ces études, encore /121/ moins
pour en mesurer 1’étendue et la profondeur. Quelques
observations sont donc maintenant nécessaires.

Quand on étudie concrétement les arts et les sciences,
et leurs rapports historiques, la division en raison pure
et en raison pratique semble scolastique, peu véridique,
peu psychologique, et encore moins sociologique. On sait,
on voit, on sent les liens profonds qui les unissent dans
leurs raisons d’étre et dans leur histoire. Particuliérement
forts a Dorigine, ils sont encore évidents en ce jour ol
en mille cas, la technique pose les questions que résout
la science et souvent crée les faits que la science mathé-
matise ou schématise aprés coup. D’autre part, bien sou-
vent, c’est la découverte théorique qui pose le fait, le
principe, l'invention que l’industrie exploite. Le com-
plexus science-technique est un bloc. Par exemple les
plus anciens calendriers sont autant ’ceuvre d’agricul-
teurs que d’esprits religieux, ou d’astrologues ; tech-
nique, science et mythe s’y mélent. De méme on a sélec-
tionné les pigeons avant que Darwin ait trouvé la notion
de sélection naturelle. De méme la science pure et expé-
rimentale — qui remplace en nos temps et les mytho-
logies, et les métaphysiques, et I’action pure, méme réflé-
chie — n’est & aucun degré dégagée de I'action qu’elle
dirige, méme quand elle s’en détache le plus nettement,
le plus délibérément. Les doctrines de cosmologie les plus
modernes ne viennent-elles pas d’aboutir 2 des recherches
purement pratiques ? On veut trouver une mesure stable
dans la seule constante actuellement connue, la longueur
de ’onde lumineuse.

Voila pourquoi c’est peut-étre dans une partie spéciale
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de la sociologie technologique qu’il faudrait loger I’his-
toire des sciences et I’épistomologie. La science est, en
effet, I'autre activité sociale qui fait, comme la technique,
sortir ’homme de lui-méme vers la nature et qui inspire
cette technique et qui a méme but : commander aux
choses.

Nous hésitons cependant devant cette solution radi-
cale. Ce rangement néglige une différence spécifique. Dans
ses arts industriels, ’homme reste /122/ homme et ne
sort qu’a moitié de lui-méme. La science, au contraire, I’a
fait sortir complétement de lui-méme, I'a identifié aux
choses. Il en prend désormais connaissance en elles-mémes
et pour elles-mémes, au lieu de les sentir exclusivement
par rapport 2 soi et a ses actes, ou de se les représenter
dans une sorte de miroir magique, par rapport 2 des images
mythiques, quelquefois inutiles.

Et de 1d vient une deuxiéme différence entre les
sciences et les techniques. Si expansives et si imitables
que soient ces derniéres, elles sont, encore de nos jours,
relativement variables suivant les nations. Au contraire,
si la science reste sociale en ce qu’elle est due 4 la col
laboration et 4 la vérification contrélée des hommes, elle
cesse cependant d’étre 'ceuvre des sociétés comme telles.
De plus en plus, elle est le trésor de la communauté
humaine et non plus de telle ou telle société. Aprés avoir
été faite de traditions jalouses, de secrets et de mysteéres,
d’alchimies et de recettes, elle est maintenant la chose
du grand jour et de ’humanité. Peut-étre, pour en aborder
I'étude, faut-il se placer tout de suite non pas au point
de vue partiel des sociétés passées ou présentes, mais a
celui de la plus grande société possible : ’humanité. Pour
ces deux derniéres raisons, il faudrait peut-&tre ajouter une
nouvelle division i la sociologie, 1’épistémologie.

Peut-étre, au contraire, est-il préférable de laisser la
science a sa connexion naturelle : la pratique géométrique,
mécanique, physique, chimique sur les choses, et aussi la
pratique raisonnée sur les étres animés et les hommes art
agricole, vétérinaire, médical. Peut-étre vaut-il mieux,
comme Espinas et comme les Grecs qu’il suivait, ne pas
distinguer <éxvn émwotnun. Peut-étre doit-on, comme
Durkheim, les séparer profondément sans les opposer.
Nous balancerions sans fin les pour et les contre ; nous
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ouvrons le débat et nous ne savons le terminer, Comme
le bon Pindare, nous ne savons ce qui est juste.

Mais on voit par la place que nous lui donnons, a quel
degré le probléme de la science et celui de /123/ la tech-
nique sont fondamentaux et conditionnent le probléme des
origines sociales de la raison. Et, ceci soit dit en passant,
c’est un motif de plus pour ne placer celui-ci qu’a la fin et
non au début de nos études.

Méme 2 l'intérieur des vieilles divisions de I’Année so-
ciologique, de justes et bienveillants critiques notent des
déséquilibres et des disproportions dont Durkheim fut
toujours conscient. Ici, en science des religions, par
exemple, nous étudions, peut-étre trop, les « primitifs »
et pas assez les grandes religions, les notres, les mouve-
ments de sentiments et d’idées qui les agitent. L3i, en
science économique ou politique, nous ne nous occupons
peut-étre pas assez d’ethnographie et d’histoire ancienne,
De plus, nous n’employons pas assez les méthodes quanti-
tatives : on peut pourtant mesurer la fréquentation des
églises et celle des cinémas comme les quantités d’heures
de travail, les erreurs 2 la poste, les 4ges des suicidés. Nous
suivons nous-mémes les modes ou I’état de nos sciences.
Car, a bon ou 2 mauvais droit, I'histoire des religions est
tout entiere tournée vers le passé et n’est pas habituée i
des décomptes ; tandis que I’économie politique est une
science de chiffres, tout entiére tournée vers le présent,
voire vers le futur, et oubliant peut-étre trop le passé ou
les sociétés qui nous entourent. Enfin, nous suivons nos
golts et nos capacités. Nous ne nous le cachons pas et ne
devons pas le cacher. Nous sommes loin de I'idéal et
I'avouons franchement.

Une Année sociologique, une sociologie mieux distri-
buées, mieux proportionnées, voild le premier but bien
défini que nous poursuivons. Puisse le nouvel effort que
nous faisons tous ici nous acquérir la grice de jeunes tra-
vailleurs ; puissent-ils, collaborant avec nous, trouver,
constater les lacunes de notre savoir, étendre le leur, et
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ajuster un meilleur habit d’abstractions au corps des phé-
nomenes sociaux.

/124/ Jusque-1a, I'image que nous donnons de ce corps res-
te caricaturale. Faute de suffisantes études de morphologie,
on dirait que selon nous la société est un corps sans pieds ;
faute de linguistique, on la dirait sans langue ; faute d’es-
thétique et de technologie, on croirait que nous la voyons
sans sens et sans bras ; faute d'une étude systématique de
la conscience collective, on la dirait sans 4ame. On croirait
que, comme nos voisins de I'anthropologie sociale anglaise,
nous ne connaissons que I’homo religiosus, ethicus, ceco-
nomicus.

Ces critiques ne sont pas destinées a ruiner la méthode
de division que nous avons suivie et suivons toujours. On
veut compenser par elles les défauts inévitables que pré-
sentent les compartimentages par lesquels il faut débuter.
On veut voir ce qu’ils valent. Leur principal inconvénient
est qu’ils empéchent de traiter, autrement que par généra-
lités, deux questions fondamentales : celle des rapports
sociaux et de 1’éthologie collective ; celle de la conscience
collective.

L’éthologie collective, étude des caractéres, des Ames
des sociétés, est restée littéraire, historique. De ceci, la
raison est qu'elle est avant tout une étude de rapports
entre fous les phénoménes sociaux. Les sciences sociales
séparées, les sociologies spéciales empéchent de bien voir
ces rapports.

Encore moins apparent que l'ordre et la proportion de
toutes ces divisions est le rapport qu’elles soutiennent
entre elles. Or, il faudrait connaitre chacun de ces rapports
en particulier et méme ce rapport en général — s’il en
existe un qui soit 'essence des rapports sociaux — et tous
en général. C'est-d-dire, il faudrait connaitre ce qu’ils ont
de singulier dans chaque société connue et en méme temps
connaitre ce qu’ils ont de général dans toutes les sociétés
connues pour pouvoir inférer de cellesci 2 toutes les so-
ciétés possibles ou pour pouvoir classer et apprécier saine-
ment une société donnée, et ensuite la diriger. Nous som-
mes peu avancés a ce sujet. Nous ne savons ni ce qui
constitue le caractére, la singularité de chaque société, ni
comment chacune est composée, outre les hommes et le
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sol /125/ qui la constituent, d’états d’Ame et d’habitudes
pratiques comparables du haut en bas de I’échelle de I’his-
toire des sociétés. Ni nous ne savons pourquoi chaque
société est individuellement différente d’une autre, ni nous
n’entrevoyons pourquoi ces institutions et ces mouve-
ments, ces idées et ces groupes obéissent pourtant a des
lois ou, si I'on veut, & des rapports nécessaires, généraux,
intelligibles pour mieux dire. Car deux faits dominent
’histoire naturelle des sociétés. Dans toutes se trouvent
des phénoménes de méme sorte, ceux qu’étudient les dif-
férentes sociologies spéciales et la sociologie générale. Mais
aussi ces phénoménes de diverses sortes se trouvent, dans
chaque société, différemment dosés, différemment colorés.
Tout au long du progrés humain, dans la généalogie des
sociétés, la dimension de chacun a varié ; et c’est dans cet
immense bariolage de leurs variations, successives et simul-
tanées, c’est dans le kaléidoscope de leurs dispositions
toujours changeantes que réside le secret de ce mélange
qui est particulier, a telle société, 2 tel moment, qui lui
donne un aspect et, & chacune de ses époques, pour ainsi
dire, un style, un aspect spécial. C’est le mystére de ces
rapports et de ces mélanges qu'il faut chercher, et que
cherche T’histoire de chaque société. Nous sommes mal
engagés pour entrer dans cette voie, pour bien décrire
I'individualité de chaque société. Et pour la méme raison
nous sommes mal engagés pour bien faire une théorie gé-
nérale des rapports sociaux, de la « relation » sociale. C’est
donc du rapprochement de tous ces mystéres et de celui de
toutes ces similitudes qu’il faut partir pour obtenir cette
science idéale des sociétés qui expliquera, ou plutét com-
prendra le général et le particulier de chacune d’elles. Car
une théorie générale de ce particulier peut étre tentée et
Durkheim proposait de ’appeler « I’éthologie collective ».
Ces deux parties, éthologie et théorie des relations sociales,
sont également nécessaires.

Du point de vue des divisions classiques, le dernier
probléme est aussi difficile & poser : celui de la /126/ na-
ture méme de la conscience collective, qu’elle soit active
et réfléchie ou passive et mécanique. Ici nos expressions,
a nous-mémes, restent encore trop souvent abstraites et
générales. On a pu croire que Durkheim substantialisait
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la conscience collective. Rien de plus dangereux que de
patler de /a2 société, quand on veut décrire les sociétés, les
consciences pensant ensemble, les choses psychiques de
telle ou telle vie sociale, ce qui est proprement la cons-
cience collective. D’autre part, Durkheim avait bien carac
téris€ les représentations collectives ; nous avons bien
isolé un certain nombre de ces représentations collectives ;
nous considérons bien les parties. Il faudrait encore consi-
dérer le tout de celles-ci, la conscience collective. De méme
que psychologiquement, ’homme pense, se tend, agit, sent
a la fois, avec tout son corps, de méme cette communauté
des corps et des esprits qu'est une société sent, agit, vit
et veut vivre avec tous les corps et avec tous les esprits
de tous ces hommes. Elle est leur tout, le tout de ces
touts ; elle est cela et rien d’autre ; ce qui est assez. On le
voit, une science concréte doit donc, méme aprés avoir
divisé, rebrasser toutes les divisions. C’est ainsi qu’on
pourra — peut-étre en faisant appel 4 d’autres sciences,
biologiques en particulier, plutét que psychologiques —
arriver 2 une science du corps et de ’dme des sociétés. De
ce point de vue, le probléme complet de la conscience col-
lective et de la raison pourront peut-étre étre abordés
objectivement. Par exemple, au lieu d’étudier la raison
humaine de quelques c6tés seulement ou par bribes, com-
me nous avons fait presque tous, on ’étudiera par rapport
i la totalité des rythmes, des actes et des forces de la so-
ciété tout entiere. A des recherches trop partielles, méme
quand elles dépassent la simple analyse, on superposera
une synthése qui s’efforcera d’étre compléte.

Si notre science semble ainsi piétiner devant ces graves
problémes et d’autres que nous n’entrevoyons méme pas,
ceci provient probablement d'une seule cause. Nous avons
di diviser pour commencer /127/ i comprendre. Mais
nous n’avons fait que cela. Au fond, nous sommes encore
dans Porniére de I'abstraction et du préjugé, impuissants
a sortir des classifications étroites que nous imposent les
sciences déja anciennes de D’économie, du droit, de la
religion, etc., sciences respectables sirement mais encore
dans ’enfance ; nos divisions qui les suivent sont, comme
elles, stirement fautives. Nous ne sommes pas siirs enfin
qu’elles épuisent la réalité. Cette répartition est trop limi-
tative, trop précise dans son énumération. La « Sociologie
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générale » et les « Divers », titres dont nous nous servons,
masquent cette impuissance a arriver a la précision néces-
saire, trahissent notre insécurité. De plus les titres des
sociologies spéciales elles-mémes correspondent trop aux
divisions plus actuelles, plus éphéméres qu’on ne croit, du
travail social moderne, des activités de nos sociétés occi-
dentales. Elles portent donc profondément la marque de
notre temps, celle de notre subjectivité. Elles cadrent mal
avec la vie des sociétés qui ont divisé autrement leur tra-
vail ou avec celle des sociétés qui le diviseront un jour
autrement que nous ne faisons. Enfin, trop empiriques sut
certains points, elles morcelent, divisent et, divisant trop,
isolant trop, au fond, elles abstraient et rendent encore
de la réalité une image tranchée, tronquée.

On serait donc tenté de bouleverser tout ce cloisonnage
des phénoménes sociaux, de renverser cet édifice des so-
ciologies spéciales. Ce serait imprudent et inutile. On peut
le laisser subsister, parce que dans ce sens la science est
encore bien loin d’avoir fait tout son chemin.

Il y a, sans doute, une solution a tous ces problémes. Il
est peut-étre d’autres divisions rationnelles et réelles, va-
lables pour toutes les sociétés connues. Il faut probable-
ment superposer 4 nos divisions, ou plutdt leur opposer,
symétrique et complémentaire, une autre division plus
claire et en méme temps plus concréte des mémes phéno-
ménes de la vie en commun. Ce sont les mémes faits qu’on
retrouvera, mais vus d’un autre angle. Cette considération
a partir d’'un autre point de vue est, 4 notre avis, néces-
saire.

/128/ Durkheim avait proposé, dés ses Régles de la
méthode, une autre division des phénomeénes sociaux, sy-
métrique de la division de la biologie, en morphologie et
physiologie. Il n’a jamais malheureusement pu exposer
assez longuement le principe de cette division. Cependant
ce qui va suivre s’inspire largement de ses indications
orales. Cette division bipartite des phénomeénes sociaux en
morphologiques et physiologiques est peut-étre la vraie
sinon la seule. Peut-étre de nouvelles générations de tra-
vailleurs s’engageront-elles dans cette voie ; ce qui n’em-
péchera pas les anciens de travailler dans la leur. Mais,
puisqu’elle est inusitée, insistons sur cette méthode et la
nécessité de son usage.
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CHAPITRE 3 — DIVISION CONCRETE DE LA SOCIOLOGIE

Principe

/129/ En fait, il #n’y a dans une société que deux
choses : le groupe qui la forme, d’ordinaire sur un sol dé-
terminé, d’une part ; les representatzom et les mouve-
ments de ce groupe, ‘d'autre part. C'est-a-dire qu'il n’y a,
d’un c6té, que des phénomeénes matériels : des nombres
déterminés d'individus de tel et tel 4 age, a tel instant et a
tel endroit ; et, d’un autre c6té, parmi les idées et les ac-
tions de ces hommes communes en ces hommes, celles qui
sont, en méme temps, l'effet de leur vie en commun. Et il
n’y a rien d’autre. Au premier phénoméne, le groupe et les
choses, correspond la morphologie, étude des structures
matérielles ? ; au deuxiéme /130/ phénoméne correspond

2. Sur la notion de structure. — Nous nous excusons de continuer 2
nous servir du mot « structure ». Il désigne en effet trois choses dis-
tinctes : 1° des structures sociales qui sont vraiment matérielles : ré-
partition de la population 2 la surface du sol, 4 des points d’eau, dans
des villes et des maisons ou le long des routes, etc.; répartition d’unc
société entre sexes, ages, etc.; puis d’autres choses, matérielles encore,
mais déja morales, qui meéritent encore le nom de structure puisqu’elles
se manifestent de fagon permanente, en des endroits déterminés : em-
placements d’industries ; groupes secondaires isolés, par exemple, dans
une soci€té composite : ainsi les quartiers négre, chinois, italien, d’une
grande ville ameéricaine ; 2° nous appelons encore structures des sous-
groupes dont l'unité est surtout morale, bien qu’elfe se traduise en
général par des habitats uniques, des agglomérations précises, plus ou
moins durables : par exemple le groupe domestique et, A titre d’illustra-
tion : la grande famille, le groupe des parsonniers; les clans qui déja
ne sont plus constamment isolés les uns des autres et ne sont pas tou-
jours groupés en quartiers ou en localités ; 3° enfin nous appelons struc-
ture sociale quelque chose qui n’a plus rien de matériel, la constitution
de la soci€té elle-méme, la constitution des sous-groupes ; par exemple :
un pouvoir souverain, une chefferie dans la tribu, le clan ou la famille ;
les classes d'dges, 'organisation militaire, etc., tous phénoménes presque
purement physiologiques, juridiques méme presque exclusivement. Nous
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la physiologie sociale, c’est-d-dire ’étude de ces structures
en mouvement, c’est-d-dire leurs fonctions et le fonction-
nement de ces fonctions. Durkheim a divisé celle-ci avec
précision en physiologie des pratiques et physiologie des
représentations collectives.

Tandis que ceci n’est pas sir de la division que nous
suivons d’ordinaire, celle des sociologies spéciales, cette
division est sans doute compléte. Elle risque aussi d’étre
exacte, car elle est profondément concréte. Elle ne divise
rien qui ne soit évidemment divisé. Enfin elle laisse tout
en l’état.

Elle suit en principe les divisions de la biologie et de la
psychologie.

Cependant, il ne faut pas pousser trop loin cette imita-
tion de la biologie, ot d'ailleurs la distinction tranchée
entre morphologistes et physiologistes, n’est pas elle-
méme sans danger. Ces emprunts de méthodes, de science
a science, doivent étre faits avec prudence. Pour nous ins-
truire, souvenons-nous de l’erreur absurde de Comte et
comment il prenait 3 la mécanique sa distinction de la
statigue et de la dynamique sociales. Et voyons les choses
sous les mots. Car nous nous servons de termes que Durk-
heim empruntait il y a trente ans a des sciences qui ont
progressé depuis et ces termes doivent étre définis. /131/
La division primaire : morphologie, physiologie, doit étre
dégagée de tout souvenir des sciences de la vie. Ces mots
méme ne peuvent avoir le méme sens en sociologie que
dans d’autres sciences. Il faut préciser celui que nous leur
donnons. Nous accentuerons ainsi la ligne générale de ce
plan de sociologie, avant d’en montrer les avantages.

aurions voulu faire disparaitre cette confusion entre faits de morphologie
et faits de physiologie dans notre propre nomenclature. Nous avons
essayé de réserver i ce dernier groupe de faits, rassemblements pure-
ment moraux, le nom de constitutions. Seulement ce mot ne marque
pas que, tout de méme, en ces faits, il y a autre chose que le droit.
Par exemple, les compagnies d’'un régiment, les archers ou les frondeurs
d’une tribu, ont une place dans une ligne de bataille. Nous nous effor-
cerons cependant, de dissiper toute amphibologie par I'emploi d’adjectifs,
en disant : structure sociale, structute matérielle.
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Contenu de la morphologie sociale. — Cette division
reste la méme que dans le plan habituel. La morphologie
sociale est au fond la mieux constituée de toutes les parties
de la sociologie, et en elle les deux plans coincident. Mais
il suit de 13 qu’elle ne doit pas étre entendue simplement
a la facon des morphologies animale ou végétale.

Plus encore qu’un organisme dont une coupe immobili-
satrice peut isoler un tissu ou dont I’anatomie réséque un
organe, une société est dans le temps, dans le mouvement
et dans ’esprit. Méme sa structure matérielle est dans un
tel perpétuel changement, ou plutdt une photographie ins-
tantanée y surprend tellement d’dges divers, deux sexes,
tant de provenances, que vouloir séparer ce mouvement de
cette structure, cette anatomie de cette physiologie serait
rester dans D’abstraction pure. Il y a méme des sociétés,
nous ’avons démontré, qui ont plusieurs structures se
succédant avec les saisons ; d’autres sont composées d’élé-
ments divers, dont quelques-uns eux-mémes ont des struc-
tures diverses et variables, par exemple : ici une popula-
tion maritime, ot les males sont souvent au loin ; ailleurs,
des groupes comme (ceux qu'on appelle pittoresquement
en Amérique les « Hobo ») ces cheminots qui passent
I’hiver en ville ; ailleurs encore ce qu’on appelle plus tech-
niquement la population flottante ; tous ces genres de
groupements et bien d’autres doivent étre étudiés en eux-
mémes et dans leurs mouvements. De méme I’étude de la
ville ne peut étre séparée de son histoire, ni de celle des
origines de la population. Enfin, si les hommes se grou-
pent en sociétés, villages et hordes, c’est parce qu’ils le
veulent et des idées interviennent ici aussi. La morphologie
/132/ sociale ne doit donc pas étre comparée seulement 3
la morphologie des biologistes.

Disons donc, autrement, qu’elle étudie le groupe en tant
que phénoméne matériel >. Elle comprend et devrait re-
brasser en elle-méme tout ce que 'on confond ou divise
arbitrairement sous le nom : de statistique (exception faite
des statistiques spéciales qui relévent de I’étude des insti-
tutions : morales, économiques, etc.); (exception faite
aussi des statistiques somatiques, stature, etc. qui relévent

3. Cf. Durkheim, Année sociologique, 2, p. 530, sq.
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de I'anthropologie somatologique) ; sous le nom de démo-
graphie ; sous le nom de géographie bumaine ou anthropo-
géographie ou géographie historique, ou géographie politi-
que et économique ; elle comprend aussi I’étude des mou-
vements de la population dans le temps et dans I’espace :
natalité, mortalité, 4ge ; alternatives, flottements des struc-
tures ; mouvements et courants migratoires ; elle com-
prend aussi '’étude des sous-groupes de la société en tant
qu’ils sont ajustés au sol. C’est sur cette solide base que
doit s’édifier un jour une sociologie compléte. Et cette base
trés large, de masses et de nombres, peut étre graphique-
ment figurée, en méme temps que mathématiquement me-
surée. La morphologie sociale est donc I'une des parties de
la sociologie les plus compactes ; elle peut donner les
conclusions les plus satisfaisantes pour lesprit.

Contenu de la physiologie sociale. — Hors des hommes
et des choses que la société contient, il n’y a en elle que les
représentations communes et les actes communs de ces
hommes — non pas tous les faits communs, comme man-
ger et dormir, mais ceux qui sont I’effet de leur vie en
société. Cette catégorie de faits est celle de la vie de la
société. Elle constitue un systéme de fonctions et de fonc-
tionnements. C’est donc encore de la structure, mais de la
structure en mouvement. Mais surtout, puisqu’il s’agit de
faits de conscience en méme temps que de faits matériels,
ce sont aussi des faits de vie mentale et morale. On peut
donc les diviser en deux : 1° les actes sociaux, ou pratiques
/133/ sociales, ou institutions, dans le cas ol les actes
sont traditionnels et répétés en vertu de la tradition ;
2° les idées et sentiments collectifs qui président ou corres-
pondent a ces actes, ou sont tout au moins 'objet de
croyances collectives. A cette division des faits correspond
une division de la physiologie sociale en : 1° physiologie
des pratiques, 2° physiologie des représentations.

On voit pourquoi, de méme que le mot de morphologie,
celui de physiologie doit étre employé avec précaution. Il
est toujours imprégné de biologie abstraite. Il ne faut pas
non plus qu’il réveille 1a métaphore de I’organisme social.
Enfin s'il exprime bien I'idée de la vie et du mouvement
des hommes en sociétés, en réalité la physiologie des
meeurs, des pratiques, des actes et des courants sociaux,
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il a le tort de ne pas exprimer clairement ce qu’il y a de
conscient, de sentimental, d’idéal, de volontaire et d’arbi-
traire dans les poussées et dans les traditions de ces collec-
tivités d’hommes que sont les sociétés.

Il serait facile de parler ici de psychologie collective au
lieu de physiologie sociale. A un point de vue méme ce
serait un progrés. Car cette expression ferait bien sentir
que toute cette partie de la sociologie est d’essence psycho-
logique, que tout s’y traduit en termes de conscience, de
psychologie si I'on veut dire — 3 condition que 'on com-
prit bien que celles-ci forment des communautés de cons-
cience, qu’elles sont des consciences vivant en commun,
dirigeant une action commune, formant entre elles un mi-
lieu commun. Voild ce qu’on peut entendre par psycho-
Ingie sociale. Seulement alors, si I'on y réduisait toute la
physiologie sociale, toute la partie matérielle des faits de
physiologie disparaitrait de ’horizon : la transformation
des idées et sentiments en actes et mouvements des indi-
vidus, leur perpétuation en objets fabriqués, etc., leur fré-
quence elle-méme. Et toute la recherche serait faussée. En
effet, on laisserait échapper ainsi & la considération les
deux caractéristiques par lesquelles tout fait social se dis-
tingue des faits de psychologie individuelle : /134/
1° gu’il est statistique et nombré (nous répétons cette
observation et y reviendrons encore) étant commun 2 des
nombres déterminés d’hommes pendant des temps déter-
minés ; et, 2° (ce qui est inclus) qu’d est historigue. Car
A propos de ce dernier signe, il faut bien spécifier que tout
fait social est un moment d’une histoire d’un groupe
d’hommes, qu'il est fin et commencement d’'une ou plu-

ieurs séries. Disons donc simplement : tout fait social, y
compris les actes de conscience, est un fait de vie. Le terme
de physiologie est compréhensif ; il ne préjuge rien ;
gardons-le.

D’ailleurs, de méme que nous avons essayé de purger de
toute mixture biologique le terme de physiologie, de méme
essayons de préserver cette division de la physiologie so-
ciale elleeméme, entre physiologie des actes collectifs et
physiologie des représentations collectives ; essayons de la
dégager de toute compromission psychologique. Méme en
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psychologie, la classification correspondante est, depuis
Miinsterberg, I'objet de discussions passionnées. Si nous
nous en servons, c’est au nom de 'usage commun. La so-
ciologie a intérét 2 n'emprunter que les mots du langage
courant, mais elle doit leur donner un sens précis et a elle.
Des mots de ce genre n’ont que peu d’inconvénient si ’on
sait précisément ce qu’ils connotent. Or tout, dans le
régne social, se place dans un autre plan, selon d’autres
symétries, avec d’autres attractions que dans le régne de la
conscience individuelle. Les mots : actes, représentations
n'ont donc pas la méme valeur ; l'opposition des faits
qu'ils désignent n’ont donc pas la méme portée qu’en

psychologie.
L’intrication du mouvement et de la représentation est
plus grande dans la vie sociale. — En effet, une peine, un

suicide, un temple, un outil, sont des faits matériels, com-
me le commertce ou la guerre. Ce sont cependant aussi des
faits moraux, ou religieux, techniques, économiques, gé-
néraux. Le comportement de ’homme en tant que sociable
est donc encore plus lié 4 la conscience collective que le
comportement individuel ne I’est 3 la conscience indivi-
duelle. Un acte /135/ social est toujours inspiré. Les
idées peuvent y dominer méme au point de nier la vie des
individus, aboutir méme & des destructions de peuples ou
4 la destruction du groupe : ainsi un siége désespéré, la
résistance d’un groupe de mitrailleurs. Inversement, en
tant que social, un fait est presque toujours un acte, une
attitude prise. Méme une négation d’acte, une paix, ab-
sence de guerre, est une chose; vivre sans procés est
agréable ; un tabou, un rite négatif, un commandement
d’étiquette est un acte : si je ne vous dépasse pas, c’est que
je me retiens de marcher. M&me les représentations collec-
tives les plus élevées n’ont d’existence, ne sont vraiment
telles que dans la mesure ot elles commandent des actes.
La foi, quoi qu'en disent les théologiens de certaines
Eglises, de certaines hérésies, et certains littérateurs qui
prennent les dires pour les faits, n’est rien sans les ceuvres.
Elle est en elle-méme une ceuvre, la recherche d’un état
mental, d’une confiance, d’une révélation. Méme chez les
quiétistes parfaits elle implique une prise d’attitude : le
quiétisme lui-méme, ce comportement négatif que l'on
voudrait bien faire prendre pour une idée, mais qui con-
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siste a4 vider volontairement 1’Ame de tout acte et peut-&tre
de toute idée. Cette liaison intime de I'acte et de la repré-
sentation est fatale dés qu’en dehors de la pure théorie
mystique, il s’agit de faits sociaux. Il y a 4 cela une raison :
le caractére collectif et par conséquent statistique des faits
sociaux. Il faut qu’ils se rencontrent une ou plusieurs fois
chez plusieurs individus vivant en société. Par conséquent,
n’est sirement collectif, méme quand c’est une représen-
tation pure, que ce qui se matérialise 3 un degré, méme
trés lointain : par exemple dans un livre, dans le compor-
tement d’une collectivité. Inversement, nulle part, méme
dans P’art et dans I'exercice le plus désceuvré de la mysti-
que et de I'imagination ou de la science soi-disant pure, il
n’y a ni idéation ni sentimentalisation (Einfiblung) dignes
du nom de collectives sans qu’il y ait au moins communi-
cation, langage ; sans qu’il y ait un minimum d’actes col-
lectifs, de répétitions, d’imitations, d’autorité, et, nous
ajouterons, sans une fréquence minima /136/ d’images re-
présentées aux esprits, d’appréhensions simultanées ou
identiques de certains aspects, de certaines formes (Ges-
talt) des choses, des idées et des actes qui font I'objet de
la représentation collective. Ainsi, en sociologie comme en
psychologie, nous ne sommes siirs qu’il y a représentation
que quand il y a comportement. Mais aussi, en sociologie
plus srement qu’en psychologie, un comportement méme
négatif et purement inhibitoire, n’est pas un pur tropisme.
Ce qui est vrai en psychologie I’est cent fois plus encore en
sociologie, et encore plus vérifiable : puisque nous savons
par expérience que la conduite de nos concitoyens a les
mémes raisons d’étre que la ndtre, en tant qu’elle est
d’importance sociale. Done, au lieu d’opposer comme on
fait communément représentation et acte, nous dirons plu-
tot représentation et comportement, représentation collec-
tive et comportement collectif. Et nous n’isolerons qu’ex-
ceptionnellement les uns des autres.

Il faut convenir que cette division de la physiologie
sociale en physiologie des actes et physiologie des repré-
sentations ne doit pas étre considérée comme une régle.
Elle est simple, claire, distincte, provisoirement nécessaire
pour nous. Ceci ne prouve pas qu’elle soit adéquate a toute
la matiére étudiée. Dans létat actuel de la psychologie et
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de la sociologie, nous ne savons qu’opposer les mouve-
ments sociaux des hommes — qui sont de la matiére, du
temps et de I’espace, comme les corps et les autres mouve-
ments des corps des individus — et la conscience sociale,
les états de conscience sociale qui sont dans cette société
— ou plutdt les représentations collectives qu’on trouve
chez les individus groupés. Ainsi le psychologue abstrait
les mouvements du corps de la pensée qu’ils traduisent.
Mais le fait concret, complet, c’est le tout : corps et Ame.
Dans la plupart des cas, la question que pose un fait social,
par exemple la promulgation d’une loi, ne porte ni seule-
ment sur les concepts et les sentiments collectifs d’une
part, ni seulement sur les actes et leurs sanctions d’autre
part, elle porte sur le rapport des uns et des autres, /137/
et méme encore plus sur des faits qui dépassent ce rapport,
par exemple sur I'idéal et le normal, sur les moyennes et
les réalités que 1'on peut nombrer dans cette société, mais
que nous savons encore fort mal appréhender.

II
Avantages de cette division

Sous réserve de ces observations, cette division de la
sociologie ne présente aucun inconvénient. Elle est dégagée
de toute métaphysique et de tout alliage d’autre science.
Elle ne contredit rien, car on peut et doit I’employer
concurremment avec la division en sociologie générale et
sociologies spéciales, ne flit-ce que vérifier, pour recouper
la recherche a tout moment. Ces deux divisions se tolérent
nécessairement 1’'une 'autre. Nous allons méme voir com-
ment celle-ci permet de retrouver la division en sociologies
spéciales. Enfin elle ne présente que des avantages.

Le principal, répétons-le, c’est qu’elle est compléte. Elle
n’omet rien. Dans une collectivité il n’y a évidemment que
ces trois groupes de phénoménes collectifs : la masse des
individus, leurs actes et leurs idées.

Elle est claire et distincte. Elle ne divise rien qui ne soit
parfaitement divisé dans la réalité.

Elle risque aussi d’étre plus exacte qu’aucune autre,
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plus adaptée aux faits. Car elle est profondément, exclusi-
vement concréte, calquée seulement sur des signes pa-
tents : une structure matérielle, des mouvements des grou-
pes, des actes, cela se voit ; des représentations des indivi-
dus groupés cela se dit, cela se sait, méme cela se voit a
travers les pratiques sociales.

Ensuite il ne faut pas se laisser arréter par les termes
abstraits que nous employons — cette division, globale
cette fois, est éminemment réaliste : elle présente d’un
coup la réalité. Ce qu'il faut décrire, ce qui est donné a
chaque instant, c’est un tout social intégrant des individus
qui sont eux-mémes des touts. /138/ Prenons pour exem-
ple un fait moral important. Choisissons méme un de ceux
qui peuvent ne pas se répéter. Car il est des faits sociaux
extraordinaires, non traditionnels dans la vie des sociétés :
une grande émigration, une guerre, une panique sont des
événements auxquels ne manquent ni le caractére histori-
que ni le caractére statistique du fait social. Ils sont tout a
la fois morphologiques, moteurs, idéaux. Descendons
méme jusqu’'a l'analyse historique et statistique de cas
particuliers englobés dans un phénoméne moral, par exem-
ple dans le suicide ; considérons tel ou tel suicide, de telles
gens, de tel age, en telles et telles sociétés : on arrive
presque a rejoindre Pindividu complet. Ainsi encore, un
fait que nous venons d’étudier ?, la suggestion collective
de la mort (cette fagon dans certaines populations dont les
gens se laissent mourir parce qu'’ils croient avoir péché ou
parce qu’ils se croient enchantés) met a nu non seulement
la moralité et la religiosité de ces hommes, mais le rapport
de celles-ci avec la vie elle-méme et le goiit de la mort ;
c’est donc la totalité biologique que rencontre la sociologie.
Ce qu’elle observe partout et toujours, c’est non pas
I’homme divisé en compartiments psychologiques, ou
méme en compartiments sociologiques, ¢’est ’homme tout
entier. Et c’est en suivant une pareille méthode de division
des faits qu’on retrouve cet élément réel et dernier.

Enfin un pareil plan pose les problémes en termes de
sociologie pure, c’est-d-dire : en termes de nombre, d’es-
pace et de temps, en termes de nature des idées et des
actions, enfin et surtout en termes de rapports, de fonc-

4. Journal de psychologie, 1926.

213




COHESIONS SOCIALES ET DIVISIONS DE LA SOCIOLOGIE

tions. Ce faisant, il rend plus claire la nature de la sociolo-
gie, plus fine et plus limité son domaine.

Car ce qui est vrai des fonctions spéciales des organes
d’un vivant est encore plus vrai, et méme vrai d'une tout
autre vérité des fonctions et fonctionnements d’une société
humaine. Tout en elle n’est que relations, méme la nature
matérielle des choses ; un outil n’est rien s’il n’est pas
manié. Revenons a notre exemple familier : une industrie
n’est pas seulement /139/ chose technique, il faut la consi-
dérer a toutes sortes d’autres points de vue : elle n’existe
que parce qu'elle a un rendement économique, parce
qu’elle correspond a un marché et a des prix ; elle est lo-
calisée ici ou 12 pour des raisons géographiques ou pure-
ment démographiques, ou méme politiques ou tradition-
nelles ; I’administration économique de cette industrie
appartient 2 tel ou tel pour des causes de droit ; elle peut
ne correspondre qu’a des arts esthétiques ou a des sports :
etc. Tout, dans une société, méme les choses les plus spé-
ciales, tout est, et est avant tout, fonction et fonctionne-
ment ; rien ne se comprend si ce n’est par rapport au tout,
a la collectivité tout entiére et non par rapport a des parties
séparées. Il n’est aucun phénoméne social qui ne soit
partie intégrante du tout social. Il I’est non seulement a la
fagon dont notre pied ou notre main ou méme un viscére
plus ou moins essentiel sont partie de nous-mémes, mais
— quoique cette comparaison avec les fonctions physiolo-
giques soit encore insuffisante et quoique I'unité des phé-
nomeénes sociologiques soit encore supérieure — 2 la fagon
dont un état de conscience ou une partie de notre carac-
tére sont non pas une partie séparable de notre moi, mais
nous-méme a un moment donné. Tout état social, toute
activité sociale, méme fugitive, doivent étre rapportés a
cette unité, a ce total intégré, d'un genre extraordinaire :
total des corps distraits des hommes et total des conscien-
ces, séparées et cependant unies : unies 2 la fois par
contrainte et volition, par fatalité et liberté. Car ce qui les
rassemble et les fait vivre en commun, ce qui les fait pen-
ser et agir ensemble et i la fois, c’est un rythme naturel,
une unanimité voulue, arbitraire méme, mais, méme alors
et toujours, nécessaire.

Ainsi se trouve justifiée 'unité de la soc1olog1e par une
vue claire de son objet. Une note qui va suivre insistera
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sur cette unité A propos de livres récents °. Mais dés main-
tenant, nous tenons a rappeler que c’est 1a le principe le
plus fécond de la méthode de Durkheim. Il n’y a pas des
sciences /140/ sociales, mais une science des sociétés.
Certes on doit isoler chaque phénomeéne social pour 1’étu-
dier ; Pexplication d’un phénoméne social ne peut étre
cherchée que dans d’autres phénomeénes sociaux ; mais
ceux-ci ne sont pas nécessairement du méme ordre, par
exemple : religieux, moral ou technique que lui. Ils sont
méme trés souvent de tout autre nature. Hors de la mor-
phologie sociale qu’il faut distinguer et séparer pour met-
tre en relief sa valeur explicative, toutes les autres sections
de la sociologie, les sociologies spéciales ou sciences so-
ciales ne sont, de ce point de vue, que des parties de la
physiologie sociale. Celle-ci peut étre assez aisément ré-
partie sous le titre des diverses sociales, les religions, les
meeurs, de ’économie, des arts, des beaux-arts et jeux, du
langage. Mais la sociologie est 13 pour empécher d’oublier
aucune des connexions. Car Pexplication n’est compléte
quand on a décrit par-dessus les connexions physiologi-
ques, les connexions matérielles et morphologiques.
Autrement dit, il ne faut jamais séparer les diverses
parties de la sociologie, ni plus spécialement de la physio-
logie sociale, les unes des autres. Les phénomeénes sociaux
ont entre eux les rapports les plus hétéroclites. Coutumes
et idées poussent en tous sens leurs racines. L’erreur est
de négliger ces anastomoses sans nombre et profondes. Le
principal but de nos études est précisément de donner le
sentiment de ces liens les plus divers de cause et d’effet,
de fins, de directions idéales et de forces matérielles (y
compris le sol et les choses) qui, en s’entre-croisant, for-
ment le tissu réel, vivant et idéal en méme temps, d’une
société. Voila comment une étude concréte de sociologie,
tout comme une étude historique, dépasse toujours nor-
malement les sphéres méme étroitement fixées d’une spé-
cialité. L’historien des religions, du droit et de 1’économie,
doit souvent sortir des limites qu’il se trace. Et cependant
cet élargissement enrichit les études les plus étroitement
limitées. Ainsi encore on comprendra chaque institution
une i une, en la rapportant au tout ; au contraire, chacune

5. Voir plus loin, « Note de méthode ».
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1solée dans sa catégorie méne & un mystere /141/ si on la
considére a part. Le moraliste trouvera toujours que nous
n’avons pas « fondé » la morale ; le théologien que nous
n’avons pas €puisé la « réalité », « lexpérience » reli-
gieuses ; ’économiste restera pantois devant les « lois »
qu’il croit avoir découvertes et qui ne sont en réalité que
des normes actuelles d’action. Au contraire, le probleme
change si on prend toutes ces parties ensemble, si on va
alternativement du tout aux parties et des parties au tout.
Il est permis alors, honnétement et loyalement, de faire
espérer qu’un jour, une science, méme incompléte, de
’homme (une anthropologie biologique, psychologique, so-
ciologique) fera comprendre, par toutes les conditions ot
I’homme a vécu, toutes les diverses formes ou au moins les
plus importantes de celles qu'ont revétues sa vie, son ac-
tion, sa sentimentalité et son idéation.

*
x* &

Tels sont les avantages généraux de ce plan de travail.
Chaque partie de ce plan posséde aussi son utilité.

En particulier la division des phénomeénes de la physio-
logie sociale a déja cet avantage considérable : elle est ri-
goureusement concréte. Elle permet de poser en général
tous les problémes avec un minimum d’abstraction. Elle
n’isole jamais les comportements collectifs des états de
conscience collective correspondants. Et elle n’isole ni les
uns, ni les autres ni du nombre, ni de la structure du
groupe ou on les constate.

D’abord, elle rassemble entre elles toutes les représen-
tations et toutes les pratiques collectives, pavant ainsi la
voie 4 une théorie générale de la représentation et 4 une
théorie générale de l'action. En effet, les représentations
collectives ont plus d’affinités, plus de connexions natu-
relles entre elles, bien souvent, méme qu’avec les diverses
formes de Pactivité sociale qui leur sont une 2 une spéciale-
ment correspondantes. Une notion, un mot, comme I’idée
et le terme de cause, sont non seulement en relation avec
la religion, le droit, la technique, le langage, ils sont le
total de ces relations. Méme I'idée, toute la notion /142/
de cause touche la notion philosophique des valeurs par
exemple dans les jugements de valeur qui composent la
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magie et la religion, comme elle touche les débuts de la
logique formelle en divination et en procédure. On pour-
rait faire d’autres observations sur la notion de faute —
juridique, religieuse et, professionnelle a la fois, chez les
Maoris ou méme les Berbéres. l.es mythes — autre exem-
ple — sont pleins de principes de droit. Et ainsi de suite.
Il est dangereux de ne pas apercevoir, de ne pas rechercher
systématiquement ces rapports.

De méme les pratiques se tiennent souvent la main et
sont moins séparées les unes des autres, que des diverses
notions qui, plus ou moins consciemment, leur président.
La peine est dans de nombreuses sociétés, autant une
expiation ou un paiement qu'un acte de justice. Toute
propriété est un acte économique, méme celle d’un rituel.
Ces observations peuvent étre multipliées sans fin.

Enfin séparant mieux les deux groupes de faits qui sont
fonction 'un de I'autre : les représentations collectives et
les pratiques collectives, cette division fait mieux aperce-
voir les rapports qui les unissent, en particulier, leurs
relations indirectes et cependant intimes. Elle postule qu’il
n'y a pas de représentation qui n’ait a quelque degré un
retentissement sur ’action et qu’il n’y a pas d’action pure.
Extérieurement le conte, celui du peuple et de la tradition,
n’est que littéraire. Intérieurement, si on analyse ses mé-
canismes et ses themes, on s’apercoit qu’il est plein de
souvenirs d’anciennes pratiques, qu’il correspond a des su-
perstitions populaires, 4 des régles de présage plus ou
moins vivantes, etc. De méme, la science apparait a pre-
miére vue comme purement idéale, la technique comme
exclusivement pratique. Mais si on s’obstine i chercher
les notions qui président 2 'une et les mouvements que
commande l'autre, on s’apercoit vite que les deux sont
dominées par une unité naturelle. La science dirige la tech-
nique qui est une science appliquée, et la technique dirige
la science car elle lui pose des questions. De méme, le
langage, de ce point de vue, apparait comme chose immé-
diatement /143/ d’action autant que de pensée, plus
méme peut-étre. Et le probléme que les linguistes débat-
tent se pose en termes clairs.

En dernier lieu, la morphologie sociale étant bien isolée
de la physiologie, le bloc matériel de la société étant bien
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distingué de son épanouissement physiologique et psycho-
logique, on peut apercevoir la solution du difficile pro-
bléme des rapports entre la structure matérielle des so-
ciétés d’une part, les actes et représentations de ces socié-
tés, d’autre part. Les faits que Durkheim découvrit, mais
qu’il eut tant de peine a démontrer dans sa Division du
travail aux philosophes qui n’y croyaient pas et aux écono-
mistes qui s’en réservaient I'étude par trop partielle, sont
pour ses successeurs et seront, pour la prochaine généra-
tion de sociologues, ’évidence méme. Le nombre, la den-
sité de la population, l'intensité de la circulation et les
relations, les divisions d’age, de sexe, etc., 'état de santé,
etc., apparaissent, comme ils sont, en rapport direct avec
tous les phénomeénes de I’activité sociale. De 13, par I'inter-
médiaire des activités, on peut voir se dégager du groupe
lui-méme, dans sa structure méme, les grands processus de
sentiments, de passions, de désirs, les grands systémes de
symbolismes, d’images, d’idées, de préjugés, les grands
choix, les grandes volitions des collectivités. Redescendant
I’échelle, on peut voir, comment c’est autour d’idées, de
sentiments, de traditions, de constitutions, que viennent
se grouper les hommes. Et I'on peut parcourir le chemin
inverse. Du spécial au général, du matériel a I'idéal, les
chaines d’analyse et de synthése apparaissent ainsi conti-
nues.

II1

Emploi simultané des deux méthodes de division

De cette nouvelle division superposée a ’ancienne, les
divisions spéciales ne souffriron: pas. Au contraire, grice
a cette étude systématique qui les assouplit, /144/ elles
sortiront enrichies et éclairées, et surtout légitimées. Elles
se replacent mieux, s’ordonnent, se distribuent mieux.
Elles se retrouvent et ne se préjugent plus. En effet, dans
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